


Joachim Jeremias

INTERPRETACION
DE LAS PARABOLAS

En los primeros decenios después de
la muerte de Jesfs, las paribolas ex-
perimentaron ciertas interpretaciones; sc
comenzé a tratarlas como alegorfas, a
igual que el mundo helénico hacfa de
los mitos, extendiéndose luego, a través
de los siglos, como un velo sobre el sen-
tido genuino de las pardbolas, empo-
breciendo su maravilloso contenido.

Cada una de las pardbolas de Jesis
fue pronunciada en una situacién con-
creta de la vida de Jests, en una coyun-
tura dnica, a menudo imprevista... si-
tuaziones de lucha, de justificacidn, de
defensa, de ataque, incluso de desa-
fio; Jests hablé a hombres de carne
y hueso, adaptindose a cada momento.
Todas sus parabolas tienen un determi-

nado lugar histérico en su vida. La tarea

consiste en descubrir ese lugar, ese mo-
mento.

¢Cudl fue esa situacién, ese lugar, en
que Jestis pronuncié sus pardbolas? O
¢qué quiso decir en este o en aquel mo-
mento determinado? ;Qué efecto querfa
producir en sus oyentes?

Estas son las preguntas a las que
Jeremias quiere responder con su estudio.
Su interés se centra principalmente en
el intento de alcanzar la forma més
antigua de la predicacién parabélica
de Jests, abrir un acceso, tan amplio
como sea posible, para escuchar el eco
de Jas mismisimas palabras de Jests
(ipsissima vox Jesu), y asf llegar a
comprender el sentido genuino en toda
su amplitud, de manera que tengan sig-
nificacién para el hombre de hoy, y
volver as{ de nuevo al Jestis histérico.

Jeremias: Interpretacion
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Prélogo a la edicion abreviada

Me ha sido manifestado muchas veces el deseo'de que
el libro “Las Paribolas de Jesis” debiera hacerse acce-
sible a un circulo mds amplio de lectores, especialmente
también a aquellos que no dominan el griego. La presente
edicion abreviada, basada en la 6." edicidn (Gotinga 1962),
cumple este deseo; en ella se ha reducido el material lin-
giiistico y técmico de la especialidad. La refundicién fue
realizada por mi asistente, Dr. Berndt Schaller, en cola-
boracién conmigo.

Mi anhelo es intentar profundizar en la forma mds
antigua alcanzable de la predicacién parabilica de Jesiis.
Para este fin, la interpretacion de las paribolas pretende
utilizar nuestro conocimiento del ambiente palestino de
Jesiis para su comprension. Se encuentra en el tercer ca-
pitulo, y se recomienda vivamente continuar con él des-
pués de la lectura del primero, que bace de introduccion.
El lector que prosiga el andlisis critico ofrecido en el
segundo capitulo, notard, asi espero, que tampoco se as-
pira a otra cosa que a abrir un acceso seguro, tan amplio
como sea posible, a las palabras originales de Jesus. Nadie
sino el mismo Hijo del hombre y su Palabra pueden dar
todo su poder a nuestra predicacién.

Gotinga, enero 1965

Joachim Jeremias




EL PROBLEMA

Quien estudia las parabolas de Jesis tal como nos las
han transmitido los tres primeros evangelios, se apoya en
un fundamento historico especialmente firme; las parébo-
las son un fragmento de la roca primitiva de la tradicién.
Se admite, en general, que las imégenes quedan grabadas
en la memoria con mis fijeza que los temas abstractos.
Por lo que hace a las paribolas de Jesis en particular, hay
que afadir que reflejan con especial claridad y fielmente
la Buena Nueva, el caricter escatologico de su predicacion,
la seriedad de su llamada a la penitencia, su oposicién con-
tra_el fariseismo. Por doquier, tras el texto griego se adi-
vina la lengua materna de Jesus, el arameo. También el
elemento plastico esti tomado de la vida palestinense. He
aqui un ejemplo: Es curioso que el sembrador de Mc 4,
3-8 siembre con tan poca mafia que mucho se pierde; ha-
bria que esperar que se nos describiese el caso normal de
la siembra. Y esto es lo que sucede en realidad; se com-
prende cuando uno sabe cémo se siembra en Palestina: a
saber, antes de arar. El sembrador de la parabola camina,
por consiguiente, sobre el rastrojo no arado. Ahora se hace
comprensible por qué siembra sobre el sendero: intencio-
nadamente siembra el camino que han ido haciendo los
de la aldea sobre el rastrojo, ya que ha de desaparecer al
labrarlo. De propésito siembra entre los agostados espi-
nos del terreno baldio, pues también se labrard. Y que los
granos de semilla caigan sobre terreno pedregoso ya no
nos puede sorprender ahora: las rocas calcireas estin cu-
biertas de una ligera capa de tierra cultivable y apenas so-
bresalen o no sobresalen en el rastrojo, hasta que la reja
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del arado choca contra ellas crujiendo. Lo que a un occi-
dental le puede parecer poca mafa, es lo normal en las
condiciones de vida de Palestina.

Las paribolas de Jesis son ademas algo toralmente
nuevo. Del tiempo anterior a Jests no se nos ha transmitido
en toda la literatura rabinica ni una sola paribola; sélo
dos imagenes del rabino Hillel (hacia el afio 20 a. C): la
festiva comparacién del cuerpo con una estatua y la del al-
ma con un huésped. Tropezamos con una paribola por vez
primera en Rabban Yohanan ben Zakkai (hacia el afio
80 d. C). Puesto que esta pardbola coincide en el ele-
mento plastico con una parébola de Jesus (cf., més adelan-
te, pag. 169), hay que preguntarse seriamente si el mo-
delo de Jesis (junto a otras influencias, por ejemplo, las
fabulas griegas de animales) no tomaria parte decisiva
en el origen del género literario de las parabolas rabinicas.

Si se afiade a todo esto que la comparaciéon de las pa-
ribolas de los sindpticos con las de su tiempo, ya sea con
las imagenes del apéstol Pablo o bien con las paribolas
de los rabinos, obliga a reconocer una sencillez y claridad
unicas, una peculiaridad estrictamente personal, una maes-
tria desconocida en la composicién, tenemos entonces que
concluir que se trata de una tradicién especialmente fiel,
que, cuando leemos las parabolas, estamos en la proximi-
dad inmediata de Jesus.

Las paribolas de Jests, tomadas en conjunto, no so-
lamente se han transmitido de un modo seguro, sino que
también son una materia que, al parecer, no presenta
problema alguno. Conducen a los oyentes a un mundo
que les es familiar; todo es tan sencillo y claro que un
nifio lo puede comprender; todo tan evidente, que los
oyentes cada vez pueden responder: Si, asi es. Sin embar-
go, las paribolas nos presentan un problema dificil: e/
descubrimiento de su sentido original.

8

Ya en los primeros tiempos, en los primeros decenios
después de la muerte de Jests, las pardbolas experimenta-
ron ciertas interpretaciones. Asi, se comenz6 muy pron-
to a tratar las parabolas como alegorias, o sea, a dar a cada
detalle un sentido profundo especial (un ejemplo: cf. pag.
22). Esta clase de interpretacion alegérica se ha extendi-
do durante siglos como un tupido velo sobre el sentido
de las paribolas. Han contribuido a ello toda clase de
circunstancias. Al principio pudo ser el deseo inconsciente
de encontrar un significado mas profundo en las palabras
sencillas de Jesis. En el mundo helénico era muy comin
la interpretacion alegdrica de los mitos como portadora de
conocimientos ocultos; en el judaismo helenista hizo es-
cuela la exégesis alegorica de los escribas del Antiguo
Testamento; algo semejante se podia esperar de los maes-
tros cristianos a ese respecto. En la época posterior obré
como estimulante el hecho de que en los evangelios se
leen cuatro paribolas a las que se afiade una minuciosa
interpretacion alegorizante de cada uno de los rasgos (Mc
4, 14-20 par; Mt 13, 37-43.49-50; Jn 10, 7-18). Pero
lo que contribuyé sobre todo al incremento de la alegori-
zacion fue la llamada teoria de la obstinacion (Mc 4, 10-
12 par; cf. v. 34). La sentencia de Mc 4, 11b.12 afirma
en su contexto actual que Jesis hablé en paribolas para
ocultar el misterio del reino de Dios a los “que estan fuera”
y para obstinarlos. Seglin esto, las paribolas de Jesus ten-
drian un sentido oculto que s6lo podria descubrirse con
ayuda de la interpretacion alegérica. Pero se puede mostrar,
y es generalmente reconocido por la investigacion, que
Mc 4, 11b.12 era en su origen una sentencia independien-
temente transmitida y que fue incluida en primer lugar
por Marcos en el capitulo de las parabolas (4, 1-34). Lo
que dio pie para ello fue la palabra griega parabolé (se-
mejanza), que corresponde en la lengua materna de Jests
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al vocablo arameo matia, que —como veremos (pag. 12)—
tiene varios sentidos y puede significar tanto paribola co-
mo enigma. En este pasaje tuvo, sin duda, la significacion
de enigma. Si se parte del arameo,' el sentido de Mc 4,
11b.12 es el siguiente: “Dios os ha dado el misterio del
reino de Dios; pero para aquellos que estin fuera es todo
enigmitico, a fin de que (como estd escrito) vean y, sin
embargo, no vean, oigan y, sin embargo, no entiendan, a
no ser’ que se conviertan y Dios los perdone.” Enten-
dida asi, se refiere esta sentencia a toda la predicaciéon de
Jests y afirma que la predicacion de Jestis sobre el reino
de Dios, que ya irrumpe, sélo es comprensible para los
que creen; para los incrédulos, por el contrario, tiene que
seguir siendo enigmatica. Si esto es exacto, entonces las
palabras de Mc 4, 11b.12 no fueron dichas originariamente
en relacién con las paribolas y no dan por eso tampoco
el derecho a buscar un sentido oculto, secreto, tras las pa-
rabolas de Jestis, sentido que sélo se podria captar con
ayuda de la interpretacion alegérica.

Le corresponde a Adolf Jiilicher el mérito de haber
roto definitivamente con la interpretacion alegérica. En
la obra de Jiilicher Geschichte der Auslegung der Gleich-
nisreden Jesus (Historia de la interpretacion de las pardbo-
las de Jesis)" resulta molesto leer las desfiguraciones y
malos tratos a que estuvieron sometidas las paribolas
durante siglos por la interpretacion alegorica. Sobre este
trasfondo se aprecia bien la liberacién llevada a cabo por

Las comprobaciones filolégicas de la traduccién en cada
caso se encuentran en la edicién cientifica, pags. 19s.

° Muchas palabras de Jesds adquieren su plena nitidez sdlo
cuando se tiene en cuenta que Jesis muy frecuentemente utilizd
la pasiva como un modo reverente de hablar cuando se refiere
a la accién de Dios. Un caso de éstos se da aquf en la expresién
en pasiva “les sea perdonado”,

* A. Jilicher, Die Gleichnisreden Jesw I, Tubinga 1899
(= 1910), pigs. 203-322.
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Jiilicher, no sélo al mostrar irrefutablemente con cientos
de ejemplos que la alegorizacién conduce al error, sino
al defender fundamentalmente la tesis de que las parabo-
las de Jesis en su origen estuvieron totalmente alejadas
de la alegorizacion. Aunque el rigor de esta tesis pueda
ser parcial, su obra sigue siendo decididamente funda-
mental; aisladas reincidencias en la alegorizacién, pre-
cisamente de trabajos recientes, no hacen sino confirmar
este juicio.

Pero Jiilicher hizo s6lo la mitad del trabajo. Esto lo
ha mostrado muy bien Charles Harold Dodd. En el es-
fuerzo por liberar a las parabolas de la fantasia y de la
arbitrariedad de la interpretacién alegérica de todos los
detalles, Jiilicher se deja arrastrar a un error fatal. La
mejor proteccion contra tal arbitrariedad consiste, segin
su punto de vista, en que se considere a las parabolas como
un fragmento de la vida real y que se saque solamente
una idea de ellas y precisamente (aqui esti el error) la
idea mas general posible: ;La aplicacion més amplia da
en el blanco! “La narracion del rico epulén y del pobre
Lazaro querria inculcar el gozo en una vida con sufrimien-
tos, el temor ante la vida de placer” (Lc 16, 19-31). “El
hombre, aun el mas rico, esta dependiendo del poder y
la gracia de Dios”, ésta es la doctrina de la parabola del
rico insensato (Lc 12, 16ss). “Empleo resuelto del presente
como condicién previa de un futuro feliz”, ésta es la mo-
raleja de la parabola del administrador injusto (Lc 16,
1-8). Mt 24, 45-51 pretende ser en su forma originaria
un estimulo para los discipulos “para el cumplimiento
fidelisimo de sus deberes para con Dios”. “S6lo hay re-
compensa para el rendimiento” es la “idea fundamental”
de la paribola de los talentos (Mt 25, 14ss). Se echa de
ver: Las pardbolas proclaman un humanismo verdadera-
mente religioso; no queda nada de su orientacion escato-
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légica. Sin darse cuenta se hace a Jess “apéstol del pro-
greso” (Jilicher), un maestro de sabiduria que inculcaba
miéximas éticas y una teologia simplificada en imagenes
e historias ficiles de retener. ;Y ¢l no fue esto! No, Jiilicher
se queda a mitad de camino. Libera a las paribolas de la
espesa capa de polvo que la interpretacién alegérica habia
depositado sobre ellas, pero no pasa de este trabajo pre-
vio. Lo principal queda todavia por hacer: hay que inten-
tar recuperar el sentido original de las paribolas. ;Como
puede realizarse esto?

La obra de Jiilicher fue tan excelente que durante
largo tiempo no aparecieron trabajos especializados de
importancia sobre las paribolas. Finalmente la historia
de las formas hizo el intento de seguir adelante mediante
la clasificacion de las paribolas en categorias. Se distin-
guié entre metifora, comparacién, simil, paribola, ale-
goria, ejemplo, etc, en Glimo término, sin embargo, un
esfuerzo estéril, pues el hebreo masal — arameo matla
abarca todas estas categorias y todavia muchas mas, sin
hacer distincién. En el lenguaje del judaismo postbiblico
designa expresiones figuradas de toda clase, sin que se
pueda establecer un esquema: simil, comparacién, alegoria,
fabula, proverbio, revelacién apocaliptica, enigma, pseu-
dénimo, simbolo, ficcion, ejemplo (paradigma), motivo,
argumentacion, disculpa, objecion, chiste. Analogamente
la palabra griega parabolé tiene en el Nuevo Testamento
tanto la significacion de simil como la de comparacién
(Lc 5, 36; Mc 3, 23) y la de simbolo (Heb 9, 9; 11, 19;
of. Mc 13, 28); Lc 4, 23 hay que traducirlo como dicho
agudo, adagio; Lc 6, 39, como proverbio; Mc 7, 17, como
enigma; y Lc 14, 7 simplemente como regla. (Quede claro
que la palabra “paribola” se entiende en esta obra en el
sentido amplio de masal/matla). Si se, les obliga a las
pardbolas de Jests a entrar en las categorias de la retérica
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griega, se las somete a una ley extrafia. Realmente tampoco
por este camino se puede ir mdas adelante. Los conoci-
mientos de importancia que hemos de agradecer a la historia
de las formas no han logrado todavia efectos fecundos
en el campo de la investigacién de las paribolas.

El punto de vista decisivo, el cual realmente abri6
nuevos caminos, surge, si no me equivoco, con A. T. Ca-
doux:* jlas paribolas hay que colocarlas en la situacién de la
vida de Jests! Por desgracia, es discutible, sin embargo,
el modo como Cadoux intenta llevar a la préctica en su
libro este acertado conocimiento, de tal modo que el
valor de su trabajo queda limitado a unas cuantas obser-
vaciones de detalles. Mas circunspecto procede en este
camino B. T. D. Smith” Logré en muchos pasajes aclarar
el fondo histérico de las parabolas; es tanto mas de la-
mentar que se limitase casi del todo al elemento plastico
de las parabolas; le falta la interpretacién teolégica. Un
empuje en la direccibon marcada por vez primera por
Cadoux representa, por otra parte, el libro The Parables
of the Kingdom, de Ch. H. Dodd. En esta obra, extraor-
dinariamente importante, se hace con éxito, por vez pri-
mera, el intento de colocar las paribolas en la situacion
de la vida de Jesis y se abre con ello una nueva época
para la exégesis de las pardbolas. Sin embargo, Dodd
se limita a las paribolas del reino de los cielos, y la par-
cialidad con que interpreta el concepto de reinado de Dios
tiene como consecuencia una reduccién de la vision de
conjunto, que no deja de influenciar la exégesis, por lo
demas magistral (Dodd pone el acento en que el reino
ha irrumpido ya ahora definitivamente con la actividad
de Jesis).

* The Parables of Jesus. Their Art and Use, Nueva York
1931,

* The Parables of the Synoptic Gospels, Cambridge 1937.
® Londres 1935.
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En el fondo se trata de un conocimiento muy sencillo,
pero de gran alcance. Las paribolas de Jesis no son —al
menos en primera intencion— obras de arte, no quieren
tampoco inculcar principios generales, sino que cada una
de ellas fue pronunciada en una situacién concreta de la
vida de Jesis, en una coyuntura tinica, a menudo imprevista.
Ademis se trata preferentemente, como veremos, de si-
tuaciones de lucha, de justificacion, defensa, ataque, incluso
desafio. Las parabolas son —no exclusivamente, pero si en
gran parte-— armas de combate. Cada una de ellas exige una
respuesta al instante.

De aqui se deduce la tarea. Jests hablé a hombres de
carne y hueso, adaptindose a cada momento. Todas sus
pardbolas tienen un determinado lugar histérico en su
vida. La tarea consiste en intentar descubrir ese lugar.
¢Qué quiso decir en este o en aquel determinado momento?
¢Qué efecto produciria su palabra sobre los oyentes? FEs-
tas preguntas hay que plantearse —en cuanto sea posible—
para retrodecer al sentido original de las parabolas de
Jests.

T

Mirando la coleccién de pardbolas de Mt 13, se puede
esclarecer el problema de la manera siguiente: Es como si de
los sermones de un célebre predicador de nuestros dias se nos
hubiese dado solamente una coleccién de ejemplos para ilustrar
su predicacién. Esta coleccién adquirird todo su valor sélo cuando
sepamos en cada caso qué idea quiso ilustrar el predicador me-
diante cada ejemplo. Igualmente comprenderemos realmente cada
una de las pardbolas reunidas en la coleccidn de pardbolas de
Mr 13 sblo cuando podamos hacernos una idea de la situa-
cién concreta en que Jesis las pronuncié.
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2. RETROCEDIENDO DESDE LA IGLESIA
PRIMITIVA HASTA JESUS

Las parabolas de Jests, tal como nos han sido trans-
mitidas, tienen un doble lugar bistérico.

1. El lugar historico original de las parabolas, como
el de todas las palabras de Jesis, es una situacién bien
precisa en el marco de la actividad de Jesis. Algunas
estin narradas de un modo tan vivo que se puede suponer
que Jesis las enlaza con acontecimientos concretos.'

2. Después de esto, antes de que fuerarn fijadas por
escrito, fueron “vividas” en la Iglesia primitiva, que en-
seno, predico, proclamé las palabras de Jesis en la ac-
tividlad misionera, en las reuniones de la comunidad, en
la ensefianza. Relne las palabras de Jestis segiin puntos
de vista objetivos, les da un marco, modifica su forma
ocasionalmente, amplia aqui, alegoriza alld; todo a partir
de su situacién, a saber, la situacién entre la cruz y la
parusia,

Importa tener presente en el estudio de las pardbolas
de Jests la diferencia entre la situacién de Jests y la de
la Iglesia primitiva. Algunas palabras de Jesiis, y también
algunas pardbolas, han de ser extraidas de la situacién
en la vida y en el pensamiento de la Iglesia primitiva y
se ha de hacer el intento de recuperar el puesto original
en la vida de Jesis si sus palabras han de recobrar de nuevo

1

El mayordomo sagaz (Lc 16, 1ss; cf. pag. 163), la ci-
zana entre el trigo (Mt 13, 24ss; cf. pdgs. 201s), el ladrén (Mt
24, 43s; cf. pdgs. 40s), quizds también el rico insensato (Lc 12,
16ss) y el buen samaritano (Lc 10, 30ss).
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su resonancia primitiva, si se ha de revivir el poder, la
lucha, el impetu del momento original. Si se hace este
intento de encontrar el lugar histérico original de las pa-
rabolas, entonces se tropieza con determinadas leyes de
la transformacion.

En este intento es una gran ayuda la que nos presta el
Evangelio de Tomas (en lo sucesivo citado como Ev.T.)’
al ofrecernos once paribolas de los sinépticos en version
propia. Son éstas:

Sentencia 9 El sembrador (cf. el texto mais ade-
lante, pag. 20);
20 El grano de mostaza (cf. el texto

mas adelante, piag. 132);
21b y 103 El ladrén (cf. el texto mas adelante,
pags. 77 y 84s);

57 La cizafia entre el trigo (cf. el tex-
to mas adelante, pig. 201);

63 El rico insensato (cf. el texto mds
adelante, pag. 149, n. 4);

64 La gran cena (cf. el texto mas ade-
lante, pags. 157s);

65 Los vifiadores malos (cf. el texto
miés adelante, pags. 63-67);

76 La perla (cf. el texto més adelante,
pag. 178);

96 La levadura (cf. el texto mas ade-
lante, pag. 132);

107 La oveja perdida (cf. el texto mads
adelante, pag. 120);

109 El tesoro en el campo (cf. el texto

més adelante, pag. 24).

* Numeracién de las sentencias: Ewvangelio segin Tomis,
texto copto, editado y traducido por A. Guillaumont, H. Ch.
Puech, G. Quispel, W. Till y + Yassah ‘Abd al Masih, Leiden 1959.
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Sinépticos | De ellas Ev.T.

Marcos" 6 3
Comin de Mateo y Lucas 9 4
Exclusivo de Mateo 10 3
Exclusivo de Lucas 15 1

L. La traduccidn de las paribolas al griego

Jests hablé arameo-galileo. La traduccion de sus pa-
labras al griego, que se hizo muy pronto, significé de
forma inevitable que en muchos casos se modificase el
sentido, a veces fuertemente, en la mayor parte de los ca-
sos solo ligeramente. Volver a traducir las paribolas a
la lengua materna de Jesis es un medio de importancia
fundamental, quizis el mdis importante, para recuperar
su sentido original.

Todo el mundo sabe que esta clase de traducciones sélo
pueden ser intentos. Sin embargo, se ha de admitir que se
trata de ensayos que se basan en fundamentos sélidos. Sobre
todo las numerosas variantes de traduccién que se encuentran
en la tradicién de los evangelios dan a entender con seguridad
una palabra aramea subyacente. Por desgracia apenas se
ha reconocido todavia la importancia de este medio auxiliar
ni ha sido utilizado sistemdticamente.

En parte tomado de Mateo y Lucas; cf. la lista de pa-
ribolas sindpticos al final del libro (pdgs. 213s).
' En la presente edicién sélo se puede presentar el mate-
rial filolégico de vez en cuando. En la edicién cientifica estd
tratado detalladamente.
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2. Modificaciones del material intuitivo

Era inevitable que en la traduccién al griego ocasional-
mente se “tradujesen” a las condiciones de vida helenista
no sélo las palabras, sino también el material intuitivo.
Asi, en las paribolas de Lucas encontramos expresiones
que presuponen la arquitectura griega,’ el procedimiento
judicial romano,” la agricultura’ y el paisaje de fuera de
Palestina.” En Marcos se encuentra la division de la noche
en cuatro vigilias (Mc 13, 35; cf. 6, 48), costumbre roma-
na determinada por el servicio militar (cf. Hech 12, 4),
en lugar de la divisién palestinense’ en tres partes (Lc
12, 38): uno de los muchos indicios de que el segundo
evangelio fue redactado fuera de Palestina. En tales casos
habremos de dar la preferencia a aquella version que ofrez-
ca un material intuitivo de Palestina.

Sin embargo, se ha de proceder aqui prudentemente.
Veremos, por ejemplo, que Jesis repetida e intenciona-
damente, para ilustrar sus palabras, evoca métodos de cas-
tigo empleados en el Préximo Oriente y tenidos por los
judios como especialmente crueles (pags. 162 y 188). Por
consiguiente, el material intuitivo no palestinense no es

® Le 6, 47s; 11, 33: casas con sétano (no son corrientes

en Palestina); 8, 16; 11, 33: casa con vestibulo, desde el cual
la luz ilumina al que entra.

® Le 12, 58: “servidor del tribunal” = alguacil (de otro
modo en Mt 5, 25: “servidor” = servidor de la sinagoga).

" Le 13, 19: Lucas hace sembrar el grano de mostaza “en
un huerto”; a esto corresponde el que en el mundo griego se
contaba a la mostaza como hortaliza. En Palestina, por el con-
trario, estaba prohibido el cultivo de la mostaza en la huerta.
Lc 14, 35: El empleo de la sal como abono no estd probado para
Palestina.

" Lec 6, 48: el rio que se desborda (de otra manera en Mt 7,
25: lluvia torrencial).

* Jue 7, 19; Jub 49, 10.12.
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siempre un signo de retoque o de falsificacién. Sélo pode-
mos juzgar con cierta confianza en aquellos casos en que
la tradicion estd dividida.

5 Adom‘wo,r

En la paribola de los siervos a los que se les confia
una cantidad de dinero, Mateo habla de tres siervos, de
los cuales uno recibe cinco talentos, el otro dos y el ter-
cero uno, es decir, cincuenta mil, veinte mil, diez mil dena-
rios (Mt 25, 15); Lucas habla de diez siervos, cada uno de
los cuales recibe solamente cien denarios (Lc 19, 13). La
continuacién de Lucas (Lc 19, 16-21) muestra que el ni-
mero de servidores —tres— es el original (asi en Mateo);
también en el caso de la suma de dinero el nimero mis
pequefio de Lucas es seguramente el original, puesto que
la cantidad es designada expresamente por ambos evan-
gelistas como “de poco valor” (Mt 25, 21.23 par. Lc 19,
17), lo cual dificilmente se puede aplicar a sumas de 10.000
a 50.000 denarios. En Lucas, por consiguiente, ha creci-
do el nimero de siervos; en Mateo ha aumentado enor-
memente la suma de dinero. La predileccion del narrador
oriental por las grandes cifras condujo en ambas versiones
de la historia a adornar. La complacencia en adornar en-
tra en juego también en las ampliaciones secundarias que
sufrié la paribola de la gran cena en Mateo. Mientras en
Lucas (14, 16) y en el Ev.T. (64) el anfitrién es un par-
ticular, en Mateo (22, 2) es un rey, lo cual se aviene mal
con el desarrollo de la narracion (cf. pag. 157); podremos
cargar el “rey” a la cuenta de la tradicién, ya que tam-
bién en la literatura rabinica encontramos la transforma-
ciéon de paribolas corrientes en paribolas regias, algo ti-
picamente oriental. En la version de Tomés de la misma
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paribola, las disculpas se pintan con mas colorido que en
Mateo y Lucas, y se confunden las condiciones rurales con
las urbanas (cf. mis adelante, pig. 156).

Un ejemplo de estos adornos nos lo ofrece también la
versién de la paribola del sembrador aducida por el Ev.T.
(9): “Dijo Jesus: He aqui que sali6 el sembrador. Llen6 su
mano y arrojé (la semilla). Unos (granos de semilla) ca-
yeron en el camino; entonces vinieron los pajaros y los
arrebataron. Otros cayeron sobre la roca y no echaron
raices hacia abajo en la tierra, ni levantaron espigas hacia
el cielo. Y otros cayeron sobre las espinas; éstas ahogaron
la semilla y el gusano se los comi6. Y otros cayeron en
buena tierra y dieron buen fruto hacia el cielo. Dio sesen-
ta semillas y ciento veinte semillas.” Aqui excede a los
sinpticos en lo siguiente: la antitesis (“no echaron raices
hacia abajo en la terra, ni levantaron espigas hacia el
cielo”), la mencion del gusano y la cifra 120, que estd
aumentada. Ocasionalmente estos adornos son bastante
triviales; asi cuando la imagen del doble servicio (Mt 6,
24; Lc 16, 13) dice en el Ev.T. (47a): “No es posible
que un hombre monte dos caballos (al mismo tiempo),
ni que tense dos arcos (a la vez); y no es posible que un
siervo sirva a dos sefiores...”

Entre los casos de adorno hemos de contar también
el empleo de recursos estilisticos para hacer viva la na-
rracion. Sea mencionada como ejemplo la insercién de las
palabras “le dijeron” (Mt 21, 41), que faltan en Marcos
(12, 9) y en Lucas (20, 16). Por la introduccién de estas
palabras se logra que los oyentes de Jests pronuncien su
propia sentencia sin darse cuenta, un rasgo que se encuentra
tanto en el Antiguo Testamento (paribola del profeta
Natin, 2 Sam 12, S5s; paribola de la mujer de Tecua,
2 Sam 14, 8ss; parabola del profeta, 1 Re 20, 40) como
en las paribolas de Jesis (Mt 21, 31; Lc 7, 43).
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De todos modos, precisamente en esta cuestion se re-
quiere gran prudencia. En efecto, una de las peculiarida-
des de la predicacion parabélica de Jestis es que sus pard-
bolas estin sacadas de la vida, pero muestran en gran
cantidad rasgos desacostumbrados a fin de excitar la aten-
cién de los oyentes, y la mayor parte de las veces se insiste
sobre estos rasgos. No es corriente que todos los convidados
rehisen bruscamente una invitacién (cf. pag. 160), ni
que el amo (o el rey) mande llamar a su mesa a los que
primero se encuentren por la calle (Mt 22, 9; Lc 14, 21-
23); no es habitual que se duerman sin excepcion todas las
muchachas que estin esperando al esposo (Mt 25, 5), ni
que el esposo niegue la entrada a la fiesta nupcial a aque-
llas que llegan tarde (Mt 25, 12; cf. Lc 13, 25); un invi-
tado no suele ir con un vestido sucio al banquete de bo-
das del hijo del rey (Mt 22, 11ss); tampoco un grano de
trigo da un rendimiento del ciento por uno (Mc 4, 8; cf.
Gn 26, 12): Hasta el dia de hoy estas hipérboles drasticas
forman parte del estilo narrativo oriental, y su acumula-
cién en las paribolas muestra que Jests se adapté a este
estilo con plena intencién. Las exageraciones, por la reac-
cién de sorpresa que provocan, muestran en qué sentido
debe ir la interpretacién. Esto se puede ver de un modo
particularmente claro en la parabola del siervo despiada-
do. Si el “siervo” (cf. piag. 186) debe la suma de diez
mil talentos (—cien millones de denarios), se ve clara-
mente la enormidad de esta suma fantastica (Mt 18, 28s)
tan pronto como se compara con el hecho de que en Ga-
lilea y Perea en el afio 4 a. C. se aportaban doscientos
talentos anuales como impuestos, es decir, jla cincuentava
parte de aquella suma! Pero justamente la gigantesca can-
tidad es intencionada: Por “shock tactics” se debe incul-
car al oyente que nadie puede pagar su deuda a Dios; al
mismo tiempo ha de aparecer bien destacado el contraste
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con la pequefia deuda del consiervo, una deuda de cien
denarios.

No se trata, en modo alguno, de negar a Jesis en con-
junto todos los rasgos poco usuales de las paribolas; mds
bien ciertos elementos de la interpretacién pueden ser
originales. Sin embargo, es exacto, como lo muestra la
comparacion de las tradiciones paralelas, que en muchos
casos las parabolas han sido adornadas y que la version
mas sencilla ofrece el original.

4. Influencia del Antiguo Testamento y de los motivos
de narraciones populares

En algunos pasajes de las parébolas se hace referencia
a palabras de la Escritura (Mc 4, 29.32; 12, 1.9a.10s con
lugares paralelos; Mt 25, 31.46; cf. Lc 13, 27.29). El
nimero sorprendentemente pequefio de ejemplos se une
al hecho de que, de los cuatro ejemplos aducidos de Mateo
y de Lucas, tres al menos son secundarios, si no son los
cuatro. Ademds, los cinco ejemplos restantes han de ser
revisados en atencion a las divergencias en el Ev.T. En
éste falta en la paribola de los vifiadores (65), igualmente
que en Lc 20, 9, la amplia descripcion de la plantacion
de la vifia, (Mc 12, 1 par. Mt 21, 33), procedente de
Is 5, 1s, asi como la pregunta final (Mc 12, 9 par.) que
enlaza con Is 5, 5; y la cita final de Sal 118, 22s aparece
como una sentencia independiente (66). Puesto que el
Ev.T. no tiene reparo en citar la Escritura, como lo muestra
la sentencia 66, y puesto que sobre todo Is 5, 1s, Sal 118, 22s
no se utilizan o se citan en los sindpticos segin el texto
hebreo, sino segin el texto griego, estas referencias no
podrian pertenecer a la tradicion primitiva.
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Por lo que se refiere a la parabola del grano de mos-
taza, su conclusién dice asi en el Ev.T. (20): “..produjo
una gran rama y fue refugio para las aves del cielo.” Esto
es probablemente una leve alusion a Dan 4, 9.18; Ez
17, 23; 31, 6. De Dan 4, 17 procede también la desig-
naciéon, contraria a la realidad, del arbusto de mostaza
como un éarbol, que solamente se encuentra en Mateo y
Lucas, pero no en Marcos ni en el Ev.T. Finalmente en
éste (96) falta en la paribola de la levadura la indicacion
de la enorme cantidad de tres satos de harina (Mt 13, 33;
Lc 13, 21); podria proceder de Gn 18, 6.

En resumen, domina la tendencia a explicar las refe-
rencias a la Escritura o a afiadir algo nuevo. Con esto
no se descarta que Jesis ocasionalmente hiciese referencia
a la Escritura en una paribola. Al menos en dos casos es
esto incluso muy probable: al final de la paribola del
grano de mostaza (cf. mas arriba) y al final de la paribola
de la semilla que crece por si sola (Mc 4, 29 cit. J1 4, 13).

Junto a tales referencias a la Escritura se introdujeron
ocasionalmente en las paribolas motivos de narraciones
populares. Repetidamente veremos que Jesis mismo tomod
estos motivos. Pero una y otra vez se ve que son secunda-
rios.

La version de Tomas de la pardbola del tesoro en el
campo (109) estd totalmente desfigurada. Informa de un
hombre que compré un campo y mas tarde en su propiedad
encontré casualmente un tesoro que lo hizo rico. Esto
no tiene casi nada de comiin con la version de Mateo (se-
guramente original). Por otra parte, la nueva versién coin-
cide por completo con una narracién que se encuentra en
un comentario rabinico al Cantar de los Cantares:
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Ev.T. 109

Comentario a Cant 4, 12

El reino se parece a un hom-
bre que tenia un tesoro es-
condido en su campo, del
cual nada sabia. Y después
que muri6, lo dejé a su hijo.
(Tampoco) el hijo sabia na-
da (de ello). Tomé aquel
campo y lo vendib.

Y el comprador vino a la-
brar y encontrd el tesoro.

Comenzé a prestar dinero a
interés, a quienes queria.

Sucede con esto (es decir,
con las palabras de la Es-
critura, Cant 4, 12), como
con un hombre que hereddé
un terreno lleno de basura.
El heredero era perezoso y
lo vendi6 por una pequefiez
ridicula.

El comprador lo cavé con
gran afin y encontré en él
un tesoro.

Edific6 con él un gran pa-
lacio y recorrié el bazar con
un séquito de esclavos que
habia comprado con aquel
tesoro.

Cuando el vendedor vio es-
to, hubiera preferido ahor-
carse (de rabia).

Mientras en Mateo la paribola del tesoro en el campo

describe cémo una gran alegria domina al hombre (cf.
pag. 179), en el Ev.T. se ha desplazado completamente
el punto culminante bajo el influjo de la narracién rabi-
nica: la parabola describe ahora el enojo por una opor-
tunidad que se ha escapado irremediablemente.

El segundo caso en que un tema narrativo popular
secundario se ha insertado en una paribola, se encuentra
en Mateo. Ha introducido en la paribola de la gran cena
la narracién de una expedicién vindicatoria: el rey, irri-
tado por los malos tratos y la muerte de sus siervos, envia
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su guardia personal con el encargo de matar a los asesinos
y pegar fuego a su ciudad (Mt 22, 7). Este episodio, que
rompe la unidad del contexto (cf. pig. 62) y falta en
Lucas y en el Ev.T, utiliza un tema narrativo que pro-
cede del Antiguo Oriente, familiar al judaismo tardio,
que alude en Mt 22, 7 a la destruccién de Jerusalén.

S. El cambio de auditorio

Como ejemplo del proceso frecuente del cambio de
auditorio elegimos la paribola de los trabajadores de la
viia (Mt 20, 1-16). Recordemos las interpretaciones més
importantes que ha experimentado esta paribola y a par-
tir de ahi retrocedamos en el tiempo.

a) La Iglesia romana (y siguiéndole la luterana) pre-
dicaba este evangelio en el domingo de Septuagésima, al
comienzo del ayuno de los clérigos, es decir, al principio
del tiempo de penitencia antes de la Pasién. Junto a esto,
como epistola se colocaba 1 Cor 9, 24-27, la invitacién
a correr en el estadio. ;/Qué predicaba la Iglesia al comienzo
del tiempo penitencial? Lz llamada a la vika del Sesor.
En esto se ha alegorizado desde antiguo: ya desde Ireneo
(hacia el afio 150 d. C.) se reparten las horas de las
cinco invitaciones a lo largo de la historia de la salvacién,
comenzando por Adin; desde Origenes (185-254 d. C)
se distribuyen por las edades de la vida en las que los
diversos hombres se hacen cristianos. Frecuentemente las
dos interpretaciones, la de las épocas del tiempo y la de
las fases de la vida, se unen mutuamente. Pero, aun pres-
cindiendo completamente de estas alegorizaciones, la in-
terpretacion de la paribola como una llamada a la vifia
del Sefior no es acertada. Pues malogra la conclusién de
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la pardbola (v. 8ss). Esta conclusion muestra que el acen-
to no esta colocado en la llamada a la vifia, sino en el
pago del jornal al caer de la tarde.

b) Retrocedamos en el tiempo. Todos los manuscritos
del Nuevo Testamento, con excepcion de los antiguos
manuscritos y de las versiones egipcias, traen como final
de la paribola el v. 16b: “pues muchos son llamados,
pero pocos son escogidos.” ;Cémo ilustra la pardbola la
verdad de que muchos son llamados, pero pocos son es-
cogidos, es decir, que el nimero de los que alcanzan la
salvacion es pequefio? Los llamados por la mafiana tem-
prano, los primeros, se toman aqui como ejemplo aleccio-
nador. Fueron llamados. Pero, porque murmuran, porque
alardean de su servicio, porque se rebelan contra la deci-
sion de Dios, porque rechazan el don de Dios (asi se in-
terpreta luego de buen grado) se privan de la salvacion.
Se les grita: “Vete” (v. 14). Por consiguiente, la paribo-
la se entiende aqui como una pardbola del juicio. No
pierdas la salvacion por murmurar, por justificarte ante
tus propios ojos, por rebeldia! Sin embargo, esta inter-
pretacién falsea el sentido de la paribola. Los primeros
reciben no la condenacién, sino el salario convenido. El
v. 16b rampoco falta por casualidad en los antiguos ma-
nuscritos y versiones egipcias, que en general ofrecen el
mejor texto. Tenemos ante nosotros una de las frecuentes
conclusiones generalizadoras, procedente, en nuestro caso,
de Mt 22, 14 y afadida lo mas tarde en el siglo IL

c) Si retrocedemos mas, llegamos al mismo evange-
lista Mateo. Inserta la paribola que habla de los “pri-
meros” (Mt 20, 8.10) y de los “dltimos” (20, 8.12.14)
en el contexto de Marcos para ilustrar la sentencia de Mc
10, 31 (par. Mt 19, 30): “Muchos que son los primeros
seran los tltimos y los que son los Gltimos serdn los pri-
meros”; con este proverbio se concluye en Marcos la con-
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versacion precedente de Pedro. Pues el mismo proverbio,
s6lo con anteposicion de los ultimos, forma el final de
la paribola (Mt 20, 16); ademas se hace expresamente
referencia a 19, 30 dos veces, con “porque” (20, 1) y
con “asi” (20, 16). En el contexto de Marcos esta frase
quicre decir que en el mundo futuro todas las jerarquias
terrenas se invertirdn, pero no se puede decir con seguri-
dad si lo que intenta es confirmar a los discipulos en las
promesas que acaba de hacer o bien es una advertencia
a los discipulos contra la arrogancia. Tanto en un caso
como en otro, Mateo encontrd en esta parabola una ilus-
tracion de la inversin de la jerarquia en el juicio final.
Debié pensar en la indicacién que recibe el administrador
de la paribola en el v. 8b:

“Llama a los jornaleros y pagales su jornal,
empezando por los tltimos hasta los primeros.”

Los ultimos son los primeros; jpor ellos comienza el
pago del jornal! Contra esta explicacion de la paribola,
que pretende ilustrar como en el jucio final los primeros
serdn los tGltimos y los Gltimos los primeros, no se puede
objetar que no se habla sélo de dos grupos, sino de cinco;
pues, a partir del v. 8, aparecen sélo los trabajadores con-
tratados en primero y ultimo lugar; los tres grupos inter-
medios son olvidados; se habian mencionado sbélo para
hacer mas vivo el proceso de contratacién de los traba-
jadores, especialmente la urgente necesidad de mano de
obra. Pero, contra esta concepcion de que la paribola
pretende ilustrar la inversion de la jerarquia en el dia del
juicio, tenemos que hacer otra objecién. Esta concepcion
se basa, como se ha dicho, en el v. 8b: “Empezando por
los altimos hasta los primeros.” Pero esto dentro de la
paribola es claramente un rasgo sin importancia. El or-
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den de pago no puede importar mucho; dos minutos an-
tes o después apenas es una preferencia o un perjuicio. De
hecho, nadie se queja mas tarde sobre el orden de pago.
Este detalle secundario manifiestamente va a acentuar la
igualdad de los tltimos con los primeros; quizd quiere
también simplemente aclarar cémo “los primeros fueron
testigos... del pago a sus camaradas” (Jiilicher). La para-
bola ciertamente no quiere dar una ensefianza sobre la
inversion de la jerarquia al final, pues todos perciben
exactamente el mismo jornal.

d) Pero, como lo muestra Marcos, el contexto actual
de Mateo no es el original. Por tanto, remontindonos mas
alli de Mateo, hemos de considerar la pardbola sin hacer
caso del contexto. Asi la frase final del v. 16 podria tener
otro sentido distinto del que exige el actual contexto de
Mateo. El vidente del libro IV de Esdras estd inquieto por
la cuestién de si las generaciones anteriores estarin en des-
ventaja frente a las que vivan el tiempo final, y recibe la
siguiente respuesta: “Me dijo: Hago mi juicio igual que
un correo; los ultimos no estin detrds, ni los primeros
delante” (IV Esd 5, 42). Primeros y ultimos, tltimos y
primeros: no hay diferencia; todos son iguales. Esta in-
terpretacion de la paribola es la que hoy prevalece: se
trata de una leccién sobre la igualdad de la recompensa
en el reino de Dios. Si de buen grado se afiade: una leccién
de que toda recompensa es gratuita, entonces no es acer-
tado; pues los primeros, para hablar con san Pablo, re-
ciben la recompensa por obligacién, no por gracia (Rm
4, 4). Pero, aun prescindiendo de todo esto, el punto
culminante de la historia, lo sorprendente para los oyentes,
no es ciertamente: “{El mismo salario para todos!”, sino:
“iUn salario tan grande para los ultimos!”

e) Llegamos a la claridad si prescindimos del v. 16
(“Asi los tltmos serin los primeros y los primeros los
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altimos”). Como muestran Mc 10, 31 y Lc 13, 30 (cf.
Mc 9, 35), este versiculo originalmente es una sentencia
independiente, quizd incluso en su procedencia un re-
fran," y fue afiadido a esta parabola como una conclusién
generalizadora, pero que no encaja con su sentido. En-
contraremos todavia numerosas analogias de insercién de
tales conclusiones generalizadoras. Pero, si la paribola ter-
minaba originalmente con la pregunta del v. 15 sin dar
una explicacién, entonces se impone su aspecto escan-
daloso. Lo que aqui se narra es, pues, una injusticia ma-
nifiesta. La doble queja (v. 12, cf. pag. 124) esta verda-
deramente demasiado justificada. Todo oyente tendria que
plantear la pregunta: ;Por qué da el amo la orden ex-
trafia de abonar a todos el mismo jornal? ;Por qué espe-
cialmente entrega a los tltimos el jornal completo sélo
por #na hora de trabajo? ;Esta injusticia es pura arbitra-
riedad? ;Es capricho? ;Capricho generoso? ;Capricho de
baja? jDe ningiin modo! Pues no se trata de una gene-
rosidad sin limites, sino que todos reciben la suma que
es necesaria para ir pasando, el minimo vital. jNadie re-
cibe mas! Aunque los contratados en tltimo lugar son,
ellos mismos, culpables de estar desocupados charlando
sin hacer nada en las horas de la tarde (cf. pig. 123),
jen la época que urge la vendimia!, aunque su disculpa
de que nadie los ha contratado (v. 7) no es sino un falso
pretexto (como el del siervo de Mt 25, 24s) que debe
tapar su indolencia tipicamente oriental, sin embargo dan
compasion al amo de la vifia. No van a tener casi nada
que llevar a casa. El salario por una hora de trabajo no
alcanza para la manutencién de su familia. Sus hijos tendrin
que pasar hambre, cuando el padre vuelva a casa con las
manos vacias. Hace que les paguen el jornal completo

" En un sentido como el siguiente, mds o menos: que fd-
) i ! . :
cilmente varfa el destino de la noche a la mafiana (cf. J. Schnie-

wind en: Das Newe Testament Deutsch 1 zu Mk 10, 31).
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porque tiene compasion de su pobreza. Es decir: la pa-
rabola no describe un acto de arbitrariedad, sino el hecho
de un hombre de corazén, que es generoso y compasivo
con los pobres. Asi obra Dios, dice Jesis. ;Asi es Dios!
{Tan bueno! El da parte en su reino también a los publi-
canos y pecadores, inmerecidamente; tan grande es su bon-
dad. Todo el acento recae sobre las palabras finales: “Porque
yo soy tan bueno” (v. 15).

;Por qué narra Jesis la paribola? ;Quiere alabar la
bondad de Dios con los pobres? Entonces se podia haber
ahorrado la segunda parte de la parabola. Pero precisamente
el centro de gravedad recae en esta segunda parte. Pues
esta pardbola es una de las pardbolas con dos puntos cul-
minantes; relata dos acontecimientos:

1. La contratacién de los trabajadores y la indicacion
generosa para el pago de los jornales (v. 1-8),

2. La indignacién de los perjudicados (v. 9-15):

Pero en toda paribola con dos puntos culminantes el
acento recae sobre el segundo (cf. pags. 117, sobre Lc 15,
11ss; pag. 167, sobre Lc 16, 19ss; pags. 56s, sobre Mt 22,
1-14). ;Por qué, pues, esta segunda parte, el episodio
de cémo los demds trabajadores estin indignados, se re-
belan, protestan y cémo se les da la respuesta humillante:
“Eres i envidioso, porque yo soy tan bueno?” (v. 15).
Manifiestamente la paribola va dirigida a hombres que se
parecen a los que murmuran, que critican la Buena Nue-
va, que se escandalizan de ella, a los fariseos, por ejemplo.
Jestis les quiere mostrar como su critica es injustificada,
odiosa, despiadada, implacable. Asi es Dios, les dice, jtan
bueno! Y porque Dios es tan bueno, por eso lo soy yo
también. ;Justifica la Buena Nueva frente a sus criticos!
Esta claro que con esto hemos alcanzado el lugar histérico
original. Estamos de pronto en una situacién concreta de
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la vida de Jesiis, muchas veces atestiguada en los evangelios.
Sin cesar vemos a Jesis criticado por su trato con los
despreciados y proscritos, y se nos habla de hombres para
los que el evangelio es un escindalo. De continuo tiene
Jests que justificar su conducta, defender la Buena Nue-
va. Asi también aqui: Asi es Dios, tan bueno, tan lleno
de compasion con los pobres. Asi obra ahora por medio
de mi. ;Queréis reprenderle?

Como muestra el contexto de Mateo (la pregunta de
Pedro, 19, 27), la Iglesia primitiva aplicé la paribola
a los discipulos de Jests; la aplic, por consiguiente, a
la comunidad. {Se comprende suficientemente! Esta en
la misma situacién que la Iglesia de hoy cuando predica
sobre las historias de los fariseos referidas en los evan-
gelios: tiene que emplear para la comunidad frases que
fueron dichas a enemigos.

Hemos logrado asi un conocimiento metédico de gran
importancia, otra ley de la transformacién: La tradicién
ha efectuado una variacién o reduccién del circulo de
oyentes. Algunas paribolas, que originariamente fueron
dichas a otros oyentes, a fariseos, a escribas, a la mul-
titud, la Iglesia primitiva las refiere a los discipulos de
Jesiis.

Entre el gran nimero de casos semejantes citemos
todavia un ejemplo: Lc 15, 3-7 par. Mt 18, 12-14. Segin
Lucas, la pardibola de la oveja perdida esti motivada por
la pregunta indignada de los fariseos: “;Por qué recibe
éste a los pecadores (en su casa) y los admite a su mesa?”
(Lc 15, 2), y concluye con estas palabras: “Asi Dios (en
el juicio final)" se alegrard més por #n pecador que hace

" La mayor parte de las veces se pasa for alto que la
n

afirmacién es futura: “jPor consiguiente también habrd alegria
en el cielo!”
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penitencia que por noventa y nueve hombres honrados
(justos) que no necesitan penitencia” (15, 7). La inten-
cibn de Jesus es la justificacion de la Buena Nueva fren-
te a sus criticos cuando explica en la paribola: del mismo
modo que el pastor, cuando conduce su rebafio al redil,
es feliz por la oveja que ha sido encontrada de nuevo,
asi se alegra Dios por el pecador que se arrepiente. Se
alegra de poder perdonar. Por eso recibo yo a los peca-
dores.”

En Mateo la paribola tiene un auditorio totalmente
distinto. No se dirige, como en Lucas, a adversarios de
Jestis, sino a sus discipulos, segin Mt 18, 1. De acuerdo
con esto, la conclusién tiene otro acento en Mateo. Dice:
“Asi no quiere Dios que ni siquiera uno de los peque-
finelos se pierda” (18, 14). Enmarcada en la amonestacion
de no despreciar a los pequeiiuelos (v. 10) y en la indica-
cién sobre la conducta que se debe seguir con el hermano
pecador (v. 15-17), la conclusién (v. 14) enuncia: Dios
quiere que vosotros vaydis tras el hermano caido —y
precisamente el “pequefio”, débil, desamparado— tan
fielmente como el pastor de la pardbola tras la oveja des-
carriada. La pardbola es, por consiguiente, en Mateo una
paribola de discipulos, que invita a los jefes de la comu-
nidad a una fidelidad de pastor frente a los apostatas; el
acento no recae, como en Lucas, en la alegria del pastor,
sino en la ejemplaridad de su bisqueda. Pero la gran ins-
truccion para los jefes de la comunidad en Mt 18 (éste
es el sentido del capitulo; la designacién habitual como
regla de la comunidad es inexacta), en cuyo marco se en-
cuentra la paribola en Mateo, es una composicion secun-
daria, construida sobre la afinidad de palabras guias, una
ampliacién del artificioso acoplamiento de Mc 9, 33-50.
El contexto de Mateo, por tanto, no nos da ningin punto

u  Cf. pig. 122.
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de apoyo respecto a la situacién original en la vida de
Jests, que hubiera podido motivar la paribola de la ove-
ja perdida. Sin duda, Lucas ha conservado la situacién ori-
ginal. Como a menudo, se trata para Jesis de la justifi-
cacion de la Buena Nueva frente a sus criticos: jAsi es
;)ios!' jAsi se alegra Dios! jPor eso recibo yo a los peca-
Ores.

Nos encontramos con el mismo proceso que en Mt
20, 1-16: Una parabola dirigida originariamente a los ad-
versarios de Jesus (Lucas) se ha convertido en una parabola
para los discipulos (Mateo). El cambio del auditorio trajo
consigo un desplazamiento del acento: la apologia se ha
convertido en exhortacién.

Observando que los evangelios, en los datos sobre los
oyentes, ocasionalmente se contradicen, se confirma que, de
hecho, estos datos, que pertenecen al marco de las pardbolas
y que en general eran mds ficilmente modificables que las
parabolas mismas, necesitan un examen especial. Asf, Mateo
presenta la pardbola de la oveja perdida (18, 12-14) y Mar-
cos la imagen de la sal (9, 50) como destinadas a los disci-
pulos; Lucas, por el contrario, expone la primera como diri-
gida a los adversarios de Jesis (15, 2), y la segunda, a la
muchedumbre (14, 25).

El examen detallado de los datos sobre el auditorio (que
hemos realizado en dos pardbolas, pigs. 25-33) muestra aue
en la tradicién del contenido del evangelio habia una fuerte
tendencia a convertir las pardbolas que Jesis dirigié a la
muchedumbre o a los adversarios en paribolas para los dis-
cipulos; esta tendencia se encuentra en los tres evangelistas.
El caso inverso de una paribola de discipulos que se presen-
te como dirigida a la muchedumbre, que yo sepa, no se pue-
de probar.

Por consiguiente, hemos de preguntarnos constante-
mente: ;Quiénes fueron los oyentes originales? ;Cémo
debe ser entendida una pardbola, cuando va dirigida a
los adversarios o a la muchedumbre?
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6. El empleo de las paribolas para la parénesis de la
Iglesia

En la parébola de la oveja perdida, que originalmen-
te era una defensa de la Buena Nueva frente a los afl-
versarios de Jests, acabamos de ver como en Mateo, sin
embargo, colocada en el marco d‘? la gran regla para _lf)s
jefes de las comunidades, se convierte en una e:_cho.rtacmn
a los directores de las comunidades para que ejerciten la
fidelidad del pastor. Dicho de otro mod_o:’I..a. parf;t?ola
ha perdido la conexién con su .11'1gar histérico on:gmal
y ha entrado totalmente al servicio de la parénesis de
la Iglesia (indicaciones para guiar la vida r!e la comunidad).
Este proceso se ha repetido con frecuencia.

\_ la pequefia pardbola del recurso al juez nos ha sido
transmitida por Mateo (5, 25s) y por Lucas (1_2, 58s) con
ciertas variaciones en el texto, coincidiendo, sin embargo,
esencialmente en el contenido. Pero es diferente el con-
texto en ambos evangelios. En Mateo se trata de la pri-
mera antitesis del serm6n de la montafia, que prohibe
el odio (5, 21s). Antes bien, reconciliate, amonestan los
v. 23s; si no, tu culto es mentira; solo cuando te hayas
reconciliado aceptardi Dios tu ofrenda y tu demanda .de
perdén. ;Pero como obrar si se ha llegado ya al pleito,
si se discute con un acreedor sobre la cuantia de la suma
que se debe? Entonces, asi prosigue Mateo‘ con esta para-
bola (v. 25s), haz todo lo posible para satisfacer a tu ad:
versario en el proceso. jCede! ;Da'el .primelj paso! Si
no, jpodria ser peligroso para ti! jQuien intransigentemen-
te reclama sus hipotéticos derechos, puede perderse por
el derecho! En Mateo, por consiguiente, esta paribola es-
tha concebida como una indicacion de una h’ne.a dfa‘ con-
ducta en la vida, sin poder negar que la motivacion de
esta indicacion suena peligrosamente en la vida cotidiana.
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iEs completamente distinto el contexto en que estd
la pardbola en Lucas! Aqui preceden unas palabras (a
partir de 12, 35) que hablan de la crisis inminente y de los
signos de los tiempos. Jesis reprocha a la muchedumbre
con duras palabras que no comprenda la seriedad de la
hora (12, 56s). En este contexto la paribola del deudor
tiene otro acento que en Mateo. En Lucas toda la insis-
tencia recae sobre la situacion amenazadora del acusado,
En un instante puedes estar ante el juez. La condena y la
carcel amenazan. jA cada momento puedes ser detenido!
iTodavia estds libre! jActfa en seguida! jArregla tus asun-
tos mientras sea posible! No hay duda alguna de que Lucas
tiene razén: tenemos ante nosotros una paribola escato-
logica, una parabola de crisis. La crisis esti a la puerta,
las postrimerias de la historia. jAprovecha el wltimo pla-
zo0, antes de que sea demasiado tarde!

Las divergencias entre ambos evangelistas nos per-
miten reconocer un caracteristico desplazamiento del acen-
to. Mientras que en Lucas la mirada estd puesta en el acto
escatologico de Dios, en Mateo se fija en la conducta de
los discipulos. Jests estd a la espera de la gran catistro-
fe, de la tentacién final (Mc 14, 38), de las postrimerias
de la historia, que su muerte introduciria. La Iglesia pri-
mitiva se vio, cada vez mis, en medio de dos crisis, de
las cuales una pertenecia al pasado y la otra al futuro. En
esta situacion entre la cruz y la venida de Cristo, la Igle-
sia busca las instrucciones de Jesis y las encuentra, entre
otros, del siguiente modo: las parébolas de Jests, que pre-
tendian despertar a la muchedumbre frente a la seriedad
de la hora, las convierte en indicaciones para una conducta
en la vida de la comunidad. Expresado en lenguaje téc-
nico, €l acento se ha desplazado de lo escatolégico a lo
parenético. Sin embargo, asi no queda eliminado, en modo
alguno, el contenido escatolégico de las palabras de Jesiis,
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como lo muestra Mt 18, 34, sino “concretado” (A. Vogtle)
en la exigencia de la reconciliacion.

La paribola de la gran cena concluye en Ev.T. 64 con
la sentencia: “Los compradores y los comerciantes no en-
trarin en los lugares de mi Padre.” Aun teniendo en cuen-
ta que aqui se ha pensado en primer lugar en los hombres
de buena posicién descritos en la paribola, que rechazan
la invitacion, sin embargo, la formulacién generalizadora
contiene un ataque severo contra los ricos en general. Es-
te critico acento social tiene cierta correspondencia en
Lucas, ya que éste hace seguir la paribola (14, 16-24) a
la exhortacién a no invitar a los notables y ricos, sino a
los pobres, tullidos, cojos y ciegos (14, 12-14). Por la re-
peticién de esta enumeracién en 14, 21 da a entender que
ha concebido la paribola como un ejemplo exhortativo
sobre 14, 12-14: asi debéis conduciros, como el amo en
la parabola, que de modo ejemplar llama a su mesa a los
pobres, tullidos, cojos y ciegos. Pero seguro que no es ésta
la intencién original de la pardbola, con la que Jesis mis
bien —como veremos todavia (pags. 157ss)— justifica
frente a sus criticos la predicacién de la Buena Nueva a
los pobres: Porque vosotros rechaziis la salvacién, Dios
llama a los despreciados a ser el pueblo de Dios del tiem-
po de la salvacién. De una predicacién apologética se ha
hecho en Lucas un relato que exhorta a la imitacién. De
nuevo el acento se ha trasladado de lo escatolégico a lo
parenético.

Tenemos un ejemplo especialmente tipico de este
desplazamiento del acento, del cual todavia encontrare-
mos numerosos casos, en la pardbola del mayordomo sa-
gaz (Lc 16, 1ss), que ha experimentado un crecimiento
multiple —se comprende suficientemente—. Se discute so-
bre quién es designado como “el sefior” en el v. 8 (“Y el
sefior alabé al mayordomo infiel”). E! cambio de sujeto
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al comienzo del v. 9 (“Y yo os digo”) parece obligarnos
a concluir que se trata del sefior de la parabola. Segin
esta concepcion, es el v. 9 el que trae la aplicacién de la
pardbola: del mismo modo que el administrador injusto
condona deudas, para que los deudores “lo reciban en sus
casas” (v. 4), asi los discipulos de Jesis deben emplear
las riquezas injustas de modo que los dngeles (cf. pag. 38,
n. 13) los “reciban en las moradas eternas”. Pero surge la
duda de si hemos dado con el sentido original de la pa-
rabola. Pues es dificil de explicar que el “sefior” del v. 8
sea el sefior de la pardbola: jcémo iba a alabar éste a
su tramposo administrador! Pero, sobre todo, la analogia
con 18, 6 habla a favor de que el “sefior” es Jesis; pues
aqui se ha afadido el juicio de Jesis a una paribola con
las palabras “Y dijo el sefior”, y, a pesar de ello, también
aqui sigue en 18, 7 un “os digo” de Jesus. Pero, si con “se-
fior” en 16, 8 se designaba originalmente a Jests, tene-
Mos entonces ante nosotros una sutura entre el v. 8 y
el v. 9; se explica porque han sido afiadidos a la paribola
varios dichos (v. 9-13) con el denominador comin de la
palabra-guia “Mammén” (v. 9.11.13).

De reconocer esto, se deduce el anilisis siguiente de la
pericopa de Lc 16, 1-13:

1. La paribola (v. 17) describe a un hombre culpa-
ble, que esta con el dogal al cuello y que en esta situacion,
sin escrupulos, pero decididamente, se asegura el futuro.
El v. 8a trae la aplicacién de Jestis: él “alabé al admi-
nistrador injusto, porque habia obrado sagazmente”. La
conducta sagaz, decidida, de este hombre frente a la ca-
tastrofe que le amenazaba debe ser un modelo para los
oyentes de Jests. (El v. 8b quiere aclarar esta extrafia ala-
banza de Jests: se limita, asi se dice exactamente, a la sa-
gacidad de los hijos del mundo entre si, pero no frente a
Dios).
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2. Una aplicacién de la paribola completamente dis-
tinta de la del v. 8a nos la ofrece el v. 9: “Granjeaos ami-
gos” con las riquezas injustas para que, cuando vengan a
faltar, Dios os reciba en las moradas eternas.” (Esta frase,
que viene ligada a la paribola por el uso de las mismas
palabras-guias, pudo haber sido dirigida originalmente a
los publicanos o a otras personas que eran tenidas por
tramposas). También en esta interpretacién el adminis-
trador es un modelo, pero no por la decisién sagaz de
crearse una nueva existencia en una situacién dificil, sino
por el empleo prudente de un dinero adquirido injusta-
mente: lo utiliza para ayudar a los demas. (jHay que pre-
guntar si esto realmente estd en la pardbola!)

3. ;Pero realmente este hombre es un modelo? Los
v. 10-12 —unidos con el v . 9 por las palabras-guias “in-
justo” (v. 10) y “dinero injusto” (v. 11)— ofrecen una
tercera interpretacion de la pardbola en la forma de un
proverbio montado antitéticamente (v. 10), que trata de
la fidelidad y de la infidelidad en las cosas pequefias y que
en los v. 11-12 se aplica a Mammon y a los bienes eternos.
Este hombre no es un modelo, dice esta tercera interpre-
tacion, sino jun ejemplo espantoso! jHay que entender
la paribola por lo contrario!

4. Por medio de un proverbio originalmente aislado
(v. 13), afadido a la palabra “Mammén”, como lo muestra
Mt 6, 24, termina la pericopa con el contraste marcado:
servicio de Dios-servicio de Mammoén y la exigencia de
tomar una decision entre Dios y Mammon.

¥ Los “amigos” son probablemente los dngeles, es decir,

Dios (c¢f. v. 9b, donde la tercera persona del plural apunta a
los dngeles, es decir, una circunlocucién de Dios).

" Habitar en cabafias (como en la época del desierto)
es un atributo de la plenitud escatolégica: Mc 9, 5; Hech 15,
16; Ap 7, 15; 21, 3.
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La interpretacion de la paribola ha de partir sencilla-
mente del v. 8a. Si la paribola es un llamamiento a una
valiente accién en circunstancias amenazadoras, como afir-
ma el v. 8a, entonces dificilmente ird dirigida a los disci-
pulos, sino mas bien a los “no convertidos”, a los irreso-
lutos, a los indecisos, a la muchedumbre. Ella debe oir la
llamada: {El cambio que decide todo estda a la puerta! iSe
trata ahora de obrar valiente, sagaz, decididamente, de
arriesgar todo por el porvenir! La Iglesia primitiva aplica
la paribola a la comunidad (Lc 16, 1: “a sus discipulos”,
v. 9: “0s”) y saca de ella una exhortaciéon a un recto em-
pleo de la riqueza y una amonestacién contra la infideli-
dad, es decir, el acento lo desplaza de lo escatolégico a
lo parenético.

Sin embargo, seria una conclusion falsa decir que la
Iglesia primitiva hubiese introducido una idea del todo
extrafia en la paribola con la aplicacion parenética. Su
parénesis esti contenida implicitamente en la paribola ori-
ginal. Pues la invitacion de Jesis: “Obra decididamente,
comienza de nuevo”, abarca la generosidad del v. 9, la
fidelidad de los v. 10-12 y la renuncia a Mammon del v. 13;
por tanto, solamente se concreta. De igual modo seria
falsa la conclusién de que la Iglesia primitiva hubiese des-
pojado a la pardbola por completo de su sentido esca-
toldgico. Pues sblo la situacién escatologica de la Iglesia
es la que da la seriedad a su parénesis. No se trata de adi-
cién ni de omisién, sino de un cambio del acento en rela-
cion con un cambio del auditorio.



7. La influencia de la situacion de la Iglesia

La demora de la venida de Cristo

La observacién de que la Iglesia primitiva refiere las
paribolas a su situacién concreta y, por tanto, provoca un
desplazamiento del acento es de una importancia funda-
mental para la comprensién de cinco paribolas de la “ve-
nida”, como Dodd lo ha reconocido. Consideramos en pri-
mer lugar la breve paribola del ladrén nocturno (Mt 24,
435:™ Lc 12, 39s): “Tened la seguridad de que, si el amo de
casa supiera a qué hora de la noche (Lc: a qué hora) iba
a asaltarle el ladrén, no habria dejado que abriera un bo-
quete (Mt: estaria en vela) en las paredes de su casa para
robar. Asi también vosotros estad preparados; porque a
la hora que menos penséis vendra el Hijo del hombre.”
La paribola esta clara en si: Jess enlaza con un aconte-
cimiento concreto, a saber, con algin robo sucedido re-
cientemente, del cual habla todo el pueblo, y utiliza el
acontecimiento sensacional para advertir de la desgracia
amenazadora que ve venir. jCuidad de no ser sorprendidos,
como lo fue recientemente este amo por el robo!

S6lo es desconcertante la aplicacion al Hijo del hombre
que ha de venir de nuevo. Pues, si se habla de un robo
nocturno, se trata de un suceso desastroso, horrible, mien-
tras que la segunda venida, sin embargo, al menos para los
discipulos de Jesis, es el gran dia de alegria. De hecho,
la aplicacién cristologica falta en el Ev.T. En éste la
paribola del ladrén nocturno estd transmitida en dos ver-
siones, de las cuales la contenida en la sentencia 21b estd
miés cerca de Mateo (cf. 'més adelante, pag. 77), mientras

* El v. 42, que falta en Lucas, pertenece originalmente a
la paribola del portero, cf. Mc 13, 35.
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que la ofrecida en la sentencia 103 representa una tra-
duccién muy libre, en forma de una bienaventuranza, y
tiene, en parte, puntos de contacto con Lc 12, 35ss (cf.
mas adelante, pag. 84). Las dos versiones concuerdan en
que falta la comparacién del ladrén nocturno con el Hijo
del hombre que vendra. Si prescindimos de esto, la para-
bola tiene sus paralelos mas préximos en la paribola del
diluvio (Mt 24, 37-39; Lc 17, 26s) y de la lluvia de fue-
go (Lc 17, 28-32). También aqui enlaza con aconteci-
mientos —infinitamente més lejanos— que sorprendieron
a los hombres sin estar preparados, para advertir con ello
del horror inminente. Ve venir la ruina; la catistrofe estd
a las puertas; ya ha comenzado con su venida; y los hom-
bres que le rodean no tienen ni idea, como el padre de
familia; viven, al estilo de los hombres antes del diluvio
y de la lluvia de fuego, como si nada pasase. Jesis quiere
sacudirlos para que despierten, para que abran los ojos
a lo inminente de su situacion. Lo horrible se cierne, tan
inesperado como el robo, tan terrible como el diluvio.
Pertrechaos; ipronto serd demasiado tarde! Asi hubieron
de comprender los oyentes de Jestis la paribola del ladrén:
como grito de alerta a la muchedumbre frente a la inmi-
nente catdstrofe escatolégica.

La Iglesia primitiva refiere la paribola a sus miembros
(Lc 12, 22: “a sus discipulos”; Mt 24, 3). Lucas acentiia
expresamente que tiene en consideracion s6lo a los jefes
responsables de las comunidades, los apéstoles; pues la
pregunta de Pedro, la cual empalma con la paribola:
“¢Te refieres s6lo a nosotros con esta paribola o a todos
los demas?” (Lc 12, 41), queda contestada en el primer
sentido por medio de la paribola del administrador al
que la ausencia de su sefior pone a prueba (Lc 12, 42-48);
ja vosotros se refiere, a vosotros, que tenéis deberes espe-
ciales! Asi ahora la paribola se convierte en toque de
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alerta dirigido a los jefes de la Iglesia para que no se
duerman ante la demora de la venida de Cristo, y el
ladrén, con ayuda de una alegorizacién cristologica, pasa
a ser una imagen del Hijo del hombre.

Resumiendo: la parabola del ladrén es referida por
la Iglesia primitiva @ s# situacién modificada, que se ca-
racteriza por la demora de la venida de Cristo, y recibe
por esto un acento algo distinto. Sin duda, sigue con-
servandose su caricter escatolégico. Pero el toque de alerta
a la muchedumbre se convierte en una advertencia a la
comunidad y a sus jefes; el anuncio de la catistrofe in-
minente se hace orientaciéon de la conducta frente a la
venida que se demora; con ayuda de una interpretacion
alegérica, la paribola recibe un matiz cristol6gico.

En este pasaje, sin embargo, hay que evitar por todos los
medios un malentendido. Cuando Jests aplica la pardbola
del ladrén a la catéstrofe que viene, esto no significa que
haya colocado su regreso fuera de su campo visual. Y lo
mismo a la inversa: cuando la Iglesia primitiva refiere la
paribola a la venida de Cristo, no quiere decir que no haya
sabido nada de la catdstrofe inminente. Més bien, en la es-
pera escatolégica no hay diferencia entre Jesis y la Iglesia
primitiva; ambos esperan que el cambio escatolégico comien-
ce cuando de repente irrumpan los Gltimos tiempos calami-
tosos v el desenmascaramiento del poder satdnico; y ambyos
— Jesiis y la Iglesia primitiva— estn ciertos de que esta il-
tima calamidad tendrd su fin con el triunfo de Dios. La di-
ferencia estd sencillamente en que Jesis, al hablar a la mu-
chedumbre, puso el acento en la llegada repentina de este
tiempo de calamidades (jestad preparados; sin sospecharlo,
como el robo, os sorprenderd la calamidad!), mientras que
la Iglesia primitiva dirigi6 su mirada al final de este tiem-
po calamitoso (jno ceséis de vigilar, pues el Sefior vendrd
por sorpresa como el ladrén!)

ln pardbola de las diez virgemes, que pertenece al
puttimonio exclusivo de Mateo (Mt 25, 1-13), fue entendida
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por éste como una paribola de la segunda venida; asi
lo muestra el contexto (24, 32-25, 46: puras paribolas
de la venida), y ademds el v. 1 y el 13. En el v. 1 “en-
tonces” se refiere a la venida mencionada en los v. 24,
43 y 50, y de ésta habla también el v. 13: “Velad, pues,
porque no sabéis el dia ni la hora.” Mateo vio, por tanto,
en esta parabola una alegoria de la venida del esposo ce-
lestial, Cristo: Las diez virgenes son la comunidad que
espera; el “retardo” del esposo (v. 5) es la demora de
la venida; su venida repentina (v. 6) es la llegada ines-
perada de la segunda venida, y el duro rechazo de las
virgenes descuidadas (v. 11) es el juicio final. Parece,
ademds, que muy pronto se vio en las virgenes descuidadas
a Israel, y en las prudentes, a los gentiles; la tradicién de
Lucas ve, de todas formas, en el rechazo de los que llaman
tarde (Lc 13, 25) una descripcion de la repulsa de Israel
en el juicio final (cf. v. 28). Pero ;fue todo esto el sen-
tido original de la parabola? Para contestar esta cuestion,
prescindiremos tanto del contexto de Mateo como de la
particula “entonces” en el v. 1, que es una particula
de transicion especialmente preferida por Mateo y ca-
racteristica de él. Pero también hemos de prescindir del
v. 13. Pues esta exhortacion final a vigilar falsea el sen-
tido de la paribola. Duermen todas, tanto las prudentes
como las necias (v. 5). No se censura tampoco el dormir,
sino la falta de aceite en los recipientes de las virgenes
descuidadas. La llamada a la vigilancia del v. 13 es una
de las adiciones exhortativas que de buen grado se han
aiadido a las parabolas; esta llamada repite Mt 24, 42
y originalmente pertenece a la parabola del portero
(Mc 13, 35). Las alusiones a la venida de Cristo, por
consiguiente, no pertenecen en su conjunto a la forma
original de la paribola. Ademis se ha de poner en duda
si Mt 25, 1-12 en su origen fue una alegoria. Pues la
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alegoria esposo-mesias es completamente extrafia al Antiguo
Testamento y al judaismo tardio; aparece por primera
vez en Pablo (2 Cor 11, 2). Dificilmente podian los
oyentes de Jestis caer en la idea de interpretar el esposo
de Mt 25, 1ss como el Mesias. Puesto que la mencionada
alegria es desconocida también en el resto de la predica-
cién de Jesis,” hemos de concluir: en Mt 25, 1ss no te-
nemos ante nosotros una alegoria del esposo celestial, Cris-
to, sino que Jesis narr6 una boda verdadera. A lo sumo,
la paribola contiene veladamente una declaracién de Je-
sis sobre si mismo, solo comprensible para los discipulos
de Jesis.

;Pero como tuvieron que entender sus oyentes la pa-
rabola, sobre todo si nos imaginamos como auditorio a
la muchedumbre, como deja presentir Lc 13, 22-30? La
llegada repentina del esposo (v. 6) tiene su corresponden-
cia en el repentino desencadenamiento del diluvio, en el
robo inesperado, en el inopinado regreso de la boda o del
viaje. Por todas partes lo inesperado es imagen de la ca-
tastrofe que irrumpe cuando menos se espera. El cambio
decisivo estd a la puerta. Viene tan repentino como el grito
de la paribola a medianoche: “{Que llega el esposo!”
Y trae implacablemente la separacién, aun cuando a los
ojos de los hombres no hay diferencia de ninguna clase
(cf. Mt 24, 40s; Lc 17, 34s; Ev.T. 61a). jAy de aquellos

* Tampoco en Mc 2, 19a (Mt 9, 15a; Lc 5, 34) se pre-
senta la alegorfa esposo=Mesfas. Pues la proporcién subor-
dinada “mientras el esposo estd con ellos” podrfa ser original-
mente una mera perifrasis: “durante la boda”. A la pregunta
de por qué no ayunan sus discipulos, contesta, pues, Jestis con
una contrapregunta: “;Pueden los invitados ayunar durante la
boda?” {Tan sin sentido serfa un ayuno de los discipulos, que
estin ahora ya en la alegria del tiempo de salvacién! Solamente
Mec 2, 20 (Mt 9, 15b; Lc 5, 35) presenta por primera vez la ale-
gorfa esposo=Mesias. Pero este versiculo, que, en contradiccién
con Mc 2, 19a, anuncia, sin embargo, un ayuno de los disci-
pulos, es debido seguramente a la comunidad.
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a los que esta hora no encuentre preparados! Asi, como
un toque de alerta frente al cambio escatolégico inminente,
habfa querido decir Jests la paribola y asi la habria com-
prendido la muchedumbre.

La Iglesia primitiva interpreté al esposo como Cristo,
y su llegada a medianoche como la venida de Cristo. Con
esto no se alejaba del sentido original, como catastrofe es-
catolégica y venida mesidnica, como vimos en la pégina
42, pues en tltimo término no son sino dos aspectos del
mismo acontecimiento; la notificacién de la separacién
entre virgenes prudentes y necias sigue siendo también en
la interpretacion cristolégica del esposo meta y cumbre
del texto. Y, sin embargo, representaba un desplazamiento
esencial del acento cuando del toque de alerta dirigido a
la muchedumbre se hacia ahora una amonestaciéon a los
discipulos y de la parabola se hacia una alegoria del espo-
so celestial, Cristo, y de la comunidad que le esperaba.

La tercera de las parabolas de la “venida”, que vamos
a considerar aqui, la pardbola del portero (Mc 13, 33-37;
Lc 12, 35-38; of. Mt 24, 42), presenta en los sindpticos
diferencias insélitamente grandes; estd especialmente ma-
noseada y fue retocada y ampliada bajo el influjo del mo-
tivo de la venida; todo un signo de lo importante que era
para la Iglesia primitiva la llamada a la vigilancia. Si
partimos de Lc 12, 35-38, nos sorprende en primer lugar
la recompensa de los siervos vigilantes: “Os aseguro que
se pondra de faena (el amo), les hari sentar a la mesa y
se prestard a servirles” (12, 37b). Ningin amo de la tie-
rra obra asi (cf. Lc 17, 7). Pero Jests obré asi (Lc 22, 27;
Jn 13, 4-5). Y del mismo modo volveri a obrar cuando
venga. El v. 37b es, por consiguiente, un rasgo alegoérico
que perturba el marco de la paribola asi como la relacion
entre €l v. 37a y el v. 38 y mira al banquete mesidnico
de la venida. En Lucas es sorprendente todavia un segundo
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rasgo: mientras que en Marcos sélo el portero —de acuerdo
con su oficio— recibe la orden de permanecer despierto
hasta que regrese el amo, en Lucas hay varios servidores,
por lo visto, toda la servidumbre, que deben permanecer
despiertos; en Lucas sin duda se introdujo en la paribola
la referencia a la comunidad.

La version de la paribola en Marcos (13, 33-37) es
original en que la orden de permanecer vigilante se da
solamente al portero (v. 34b). Pero en dos pasajes estd
secundariamente influenciada por paribolas con las que
esta relacionada. Las palabras “como un hombre que de-
ja su casa” (v. 34) podrian proceder de la paribola de los
talentos (Mt 25, 14); pues la orden al portero de perma-
necer vigilante encaja bien en una invitacién del amo a
un banquete (Lc 12, 36), que puede prolongarse hasta
avanzada la noche; pero, por el contrario, no concuerda
con un largo viaje en que el dia de regreso esti indeter-
minadamente lejano y en el que ademas un regreso noctur-
no es improbable, habida cuenta de la aversién de los
orientales a los viajes por la noche. Como no concuerda
“el hombre que deja su casa”, tampoco encaja en la para-
bola del portero la entrega de todos los poderes a los cria-
dos (Mc 13, 34). Esta entrega se derivara de la paribola
del siervo a quien se confia la vigilancia (Mc 24, 45; Lc 12,
42), en la cual se trata de una administracién concien-
zuda de lo confiado durante una ausencia mas larga del
amo; un sefior que s6lo acepta una invitacion dificilmente
tiene necesidad de distribuir poderes plenos especiales.

Finalmente en Mateo ha desaparecido la paribola y
queda s6lo la aplicacién: “Velad, pues no sabéis en qué dia
vendra vuestro sefior” (24, 42; cf. 25, 13). Si se compara
Mc 13, 35: “Velad, pues no sabéis cuindo vendri el amo
de la casa, si por la tarde, si a medianoche o al canto del
gallo, o a la madrugada”, se ve entonces que el amo se
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ha convertido en “vuestro sefior”, de la vigilia nocturna
se ha hecho “el dia”; la interpretacién cristolégica es ma-
nifiesta. Se encuentra no solamente en Mt 24, 42 y Lc 12,
37b, sino también en Ap 3, 20; se impuso, por tanto, ri-
pidamente en toda la Iglesia.

Con esto queda como nicleo una paribola del portero
que ha recibido el encargo de permanecer vigilante (Mc
13, 34b) y de abrir inmediatamente cuando llame su se-
fior que regresa del banquete (Lc 12, 36). Dichoso él, si
el amo le encuentra vigilante, cualquiera que sea la hora
de la noche en que regrese (Lc 12, 37a.38; Mc 13, 35s).
;Qué tiene Jesis en cuenta? ;A qué oyentes dirige la in-
vitacién a la vigilia? Si Jests dedic6 la paribola a sus dis-
cipulos, entonces hay que compararla con la invitacién a
vigilar que hizo en Getsemani: “Velad y orad para no caer
en la tentacion” (Mc 14, 38), donde se piensa en la ten-
tacion del final de los tiempos, en el comienzo de la tri-
bulacién escatolégica, en el ataque de Satands a los san-
tos de Dios, cuyo comienzo Jesis esperaba en relacién con
su Pasion. Si Jests se dirigié a la muchedumbre, entonces
habria que compararla con la paribola del diluvio: tan
imprevisible como el regreso del sefior, asi la catstrofe.
iEstad vigilantes! Me parece lo mias probable que la pa-
ribola del portero fuese dirigida a aquellos que pretendian
poseer las llaves del reino de los cielos (Mt 23, 13; Lc 11,
52), a los escribas: jQue no os encuentre dormidos, cuando
venga la hora decisiva!

Fueran unos u otros los oyentes originales, hay una cosa
clara: estamos ante una parabola de crisis, que, por otra
parte, a lo sumo contiene veladamente una declaracion
de Jesis sobre si mismo. La Iglesia primitiva aplica la
pardbola a su situacién, la situacion entre dos crisis, la
situacion de la venida de Cristo que se demora. Por eso
amplia la paribola mediante una serie de nuevos rasgos
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alegéricos: el amo ahora marcha a un largo viaje (Marcos),
da a rodos sus siervos la orden de velar (Lucas), otorga antes
del viaje plenos poderes a sus criados (Marcos), el dia (no:
la hora de la noche) de su venida es incierto, la recompen-
sa que da es el servicio desinteresado a los suyos en el ban-
quete mesiinico (Lucas).

Una suerte totalmente semejante ha tenido la pardibola
del siervo al que se le confia la vigilancia, emparentada
estrechamente con la del portero; debemos titularla asi,
pues se trata de uno y no de dos siervos (Mt 24, 45-51;
Le 12, 41-46). Este siervo ha recibido un puesto de con-
fianza y con el regreso inesperado de su sefior del viaje se
va a ver si era digno de la confianza o si la demora del
regreso de su sefior le ha inducido a abusar del poder pa-
ra ejercer el terror y darse a una vida de placer. Como
muestran el contexto (Mt 24, 44; Lc 12, 40) y la mencién
del castigo del infierno (Mt 24, 51bc; Le 12, 46¢), Mateo
y Lucas entendieron el “sefior” de la paribola como el
Hijo del hombre que volverd como juez del mundo y
vieron en la paribola una amonestacién a los discipulos
de Jesis para no desfallecer en la fidelidad ante la venida
que se demora. La tradicion en que se apoya Lucas fue
todavia mas lejos; inducida por la posicion superior del
siervo entre sus compafieros, vio en el siervo a los apés-
toles (Lc 12, 41) y limit6 a ellos la validez de la paré-
bola. A ellos se les ha concedido una gran confianza, a
ellos —asi afiaden los v. 12, 47s, patrimonio exclusivo
de Lucas— se les ha dado a conocer la voluntad de su se-
fior antes que a los demis y se les ha transmitido mds que
a los demis; a ellos se les exigird una cuenta especialmen-
te severa si, por la demora de la venida, se dejan inducir
al abuso de su cargo. De todos modos, en las aplicaciones
que han dado a la pardbola Mateo y Lucas dificilmente
podremos ver lo original. En la historia no se insiste en
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la demora del regreso del sefior; con “mi amo (ciertamente)
no volvera en mucho tiempo” (Mt 24, 47; Lc 12, 45) ori-
ginalmente debié ilustrarse sélo lo tentador de la situa-
cién en que se encuentra el criado. El acento recae, mis
bien, en el examen repentino de su conducta.

Si queremos encontrar el sentido original de la pa-
ribola, tenemos que preguntarnos de nuevo qué efecto
produciria sobre los oyentes de Jesis la imagen del cria-
do distinguido con una confianza y una responsabilidad
especiales y que de pronto es controlado por el amo que
regresa. Para ellos era corriente la designacion que el An-
tiguo Testamento hace de los dirigentes, de los que rigen,
de los profetas y de los hombres de Dios, llaméandolos
“siervos de Dios”; para ellos los escribas eran los admi-
nistradores colocados por Dios, a quienes estaban confiadas
las llaves del reino de los cielos (Mt 23, 13; Lc 11, 52).
Por eso en la parabola del siervo al que se le confia la
vigilancia tuvieron que pensar en los jefes religiosos de su
tiempo. Reconocido esto, la paribola adquiere una rela-
cién aguda con la situacion de la vida de Jesis. Es una
de las numerosas advertencias amenazadoras a los jefes
del pueblo, especialmente a los escribas. Jesus les da vo-
ces diciendo que el arreglo de cuentas es inminente y que
Dios comprobarda si han justificado la confianza que se
les otorgd o han abusado de ella.

De modo comprensible, la Iglesia primitiva vio en el
retraso del amo la demora de la venida de Cristo; el amo
es ahora el Hijo del hombre que subié a los cielos y que
volvera de repente para juzgar al mundo; en los siervos ve
a los miembros o (Lucas) a los jefes de la comunidad,
que son amonestados para que no caigan en la tentacion
por el retraso de la segunda venida.

Con la pardbola del siervo al que se confia la vigilan-
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cia hace juego la pardbola de los siervos a los que se con-
fian los talentos. Nos ha sido transmitida de tres maneras:
Mt 25, 14-30; Lc 19, 12-27 y en el Evangelio de los Na-
zarenos. Comenzamos, yendo hacia atras, con aquella ver-
sibn que mas se aleja de la forma original. En el Evan-
gelio de los Nazarenos” al siervo que multiplic el dinero
confiado y a aquel que enterré el talento se les afade un
tercero, que dilapidé el dinero con rameras y flautistas;
el primero recibe la aprobacién, el segundo es solamente
censurado, el tercero es arrojado a la carcel. Esta tranfor-
macion, que coloca la infidelidad en la vida disipada (cf.
Le 15, 30; 12, 45), es una exageracion moralizadora que
experimentd la paribola en la Iglesia judeocristiana.

La pardbola en Lucas, frente a Mateo, tiene un ropaje
totalmente distinto. Al gran comerciante de Mateo le
corresponde en Lucas un noble que parte de viaje para
que le confieran la dignidad real (v. 12); una embajada
de sus conciudadanos intenta hacer fracasar esto (v. 14);
pero él regresa como rey (v. 15a, cf. también las “ciuda-
des” en los v. 17 y 19) y manda quitar la vida a sus ene-
migos en su presencia (v. 27). Probablemente tenemos
en estos rasgos una segunda paribola del pretendiente al
trono, autbnoma en su origen, que enlaza con la situaciéon
histérica del afo 4 a. C. Arquelao parti6 entonces hacia
Roma, para hacer confirmar su dominio sobre Judea; al
mismo tiempo una embajada judia de 50 personas fue
2 Roma para intentar impedir su nombramiento. Parece
que Jests utilizé la venganza sangrienta que tomd Arque-
lao después de su regreso y que el pueblo no habia olvida-

do, para prevenir a sus oyentes, en una parabola de crisis,

" El Evangelio de los Nazarenos, compuesto en arameo,
del cual se conocen solamente fragmentos, pudo surgir en la
primera mitad del siglo II. En lo esencial procede del Evangelio
gricgo de Mateo. Pero junto a esto presenta también un patri-
monio procedente de una tradicién antigua.
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de una falsa seguridad. Asi de inesperada caerd la per-
dicién sobre vosotros, como fueron insospechados para
sus enemigos el regreso y la venganza de Arquelao.

La tradicién anterior a Lucas habia ya fundido esta
paribola del pretendiente al trono con nuestra parabola;
la sutura se ve especialmente clara en los v. 24s: la recom-
pensa adicional del primer siervo con una mina (=cien de-
narios), asi como la objecién de los presentes de que el
primer siervo ya tenia diez minas (—mil denarios) carecen
de sentido después que éste ha sido nombrado gobernador
de diez ciudades. Preceden a la paribola fusionada unas
palabras de introduccién (19, 11); se dice que la parabola
se narra para rechazar todas las falsas esperanzas de una
manifestacion inminente del reino. Partiendo de 19, 11,
vemos como entendié Lucas esta paribola: frente a una
expectacion entusiasta de la segunda venida, anuncia Jests
la demora de ésta y da la razon: este tiempo intermedio
es un tiempo de prueba para sus discipulos. Lucas, por
consiguiente, en el noble que se hace investir de la dig-
nidad real y que después de su regreso exige cuentas a sus
siervos vio al Hijo del hombre que subié al cielo y vol-
verd para el juicio. jSeguramente sin motivo! Pues Jesis
no se compar6 ni con un hombre “que reclama lo que no
fi6, que siega donde no ha sembrado” (Lc 19, 21), es
decir, un hombre codicioso de dinero, que piensa sin con-
sideraciones en su propia ganancia, ni con un cruel dés-
pota oriental que se deleita con la muerte de sus enemigos
degollados ante sus ojos (v. 27: “ante mi”). Como mues-
tra la comparacion detallada, la version mdis original la
ha conservado Mateo. Sin embargo, también en él se
pueden precisar algunos rasgos secundarios.”

is : : :
En Mateo los siervos reciben sumas gigantescas; hay que

imagindrselos, por tanto, como gobernadores, y asi son nombra-
dos en Lucas sblo después del arreglo de cuentas. Esti claro
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También Mateo entendié esta paribola como una pa-
rabola de la segunda venida (como acabamos de ver en
Lucas, sin razon); pues la coloca entre las paribolas de
la segunda venida en 24, 32-25, 13 y 25, 31-46. Como
indica el “pues” de la introduccién (25, 14) debe funda-
mentar la exhortacion a la vigilancia frente a la hora
inciertra de la segunda venida (25, 13). En dos pasajes
se marca en la parabola esta interpretacion cristolégica:
en la expresién “entra a tomar parte en la fiesta de tu
sefior” (25, 21.23) y en la orden de arrojar al siervo ini-
til “en las tinieblas exteriores” (25, 30). En ambas frases
no habla un comerciante de la tierra, sino el Cristo de la
segunda venida, que da parte en el mundo y sentencia
a la condenacion eterna. Ambos rasgos no pertenecen al
estado primitivo de la paribola: para 25, 21.23 esta
conclusion se deduce de la comparacién con Lucas, donde
la recompensa se queda en un marco terrenal; y las pa-
labras amenazadoras de Mt 25, 30 (que faltan en Lucas),
las cuales igualmente sobrepasan el marco terreno de
la paribola, se dan a conocer como una férmula redac-
cional en la que se contienen giros predilectos de Mateo
y en la que se duplica el castigo afiadiendo a la pena te-
rrena (v. 28) las penas del infierno.

Si prescindimos de las mencionadas ampliaciones mo-
ralizadoras y alegorizantes, tenemos la historia de un rico
comerciante, temido por sus siervos como codicioso y sin
miramientos, que, al partir para un largo viaje, confi6
a tres de sus siervos cien denarios a cada uno para ha-
cerlos fructificar (ya simplemente para no dejar impro-
ductivo su capital durante su ausencia o bien ademas con
la intencién de poner a prueba a sus siervos) y que pidi6
cuentas al regreso. Los dos siervos fieles son recompen-

que la modesta suma de 100 denarios, mencionada por Lucas, es
origina] (cf. pdg. 19).
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sados con una mayor responsabilidad. El acento recae so-
bre el rendimiento de cuentas del tercer siervo, que alega
la excusa de haber conservado improductivo su dinero por
una prudencia temerosa, ya que conoce la codicia de su
sefior y ha temido que éste, en un fracaso de la operacion
comercial, se encolerizase terriblemente por la pérdida de
su dinero. Segin Lucas, el tercer siervo habria procedido
con una ligereza irresponsable. Mientras, segiin Mt 25, 18,
intenta asegurar el dinero a él confiado al menos ente-
rrdindolo, segiin Lc 19, 20, lo conservé en un paiuelo (se
quiere decir en un pafiuelo para la cabeza, de algodén,
de un metro cuadrado), faltando con esto al deber de
prudencia més elemental.”

;Cémo entenderian los oyentes de Jesis la paribola?
/En qué les hizo pensar especialmente el siervo que ente-
rrd su talento? ;Pensarian en el pueblo judio, al que se
le habia confiado mucho, pero que no hizo producir su
depésito? ;Pensarian en los fariseos, que buscaban la se-
guridad personal en el cumplimiento minucioso de la Ley,
pero que hacian estéril la religién cerrandose egoista-
mente sobre si mismos? Ya vimos que los oyentes de
Jestis, al hablar de los siervos, tuvieron que pensar en pri-
mer lugar en los jefes religiosos, especialmente en los
escribas. Puesto que Jests en Ic 11, 52 les reprocha que
impiden a sus préjimos tomar parte en el don de Dios,
podria aceptarse que Jesis dirigié en un principio la para-
bola de los talentos a los escribas. Se les ha confiado algo

®  Enterrar (Mt 25, 18) era considerado en el derecho ra-

binico como la proteccién mds segura contra los ladrones: aquel
que enterraba una fianza o un gepésito en seguida después de
recibirlo, estaba libre de responsabilidad civil. Por el contrario,
quien envolvia en un paiio el dinero confiado estaba obligado a
pagar indemnizacién a causa de precaucién insuficiente en la
proteccién. Obsérvese que tanto Mateo como Lucas presuponen
las costumbres de Palestina.
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grande: la palabra de Dios.” Pero, como los siervos de la
pardbola, tendrin que dar cuenta pronto de cémo han
empleado el bien confiado: si lo han aprovechado segin
la voluntad de Dios o si, como el tercer siervo, inducidos
por el egoismo y el desdén inconsiderados del don de
Dios, han privado de su efecto a la palabra de Dios.

De nuevo la Iglesia primitiva relaciona de muchas ma-
neras esta pardbola con su situacién concreta. Esta evolu-
cién comienza fundamentando la orden: “Quitad a éste la
mina y dddsela al que tiene diez” (Lc 19, 24; cf. Mt 25, 28)
mediante la sentencia generalizadora de Mt 25, 29 par. Lc
19, 26: “Porque al que tiene, Dios™ le dard; al que no tiene,
él le quitard también lo que tiene.”™ Objetivamente es una
explicacién exacta de aquella orden: de hecho, el servidor
diligente es recompensado todavia mds; al siervo perezoso,
por el contrario, se le quita lo que tenfa. Y, sin embargo,
la afadidura de esta explicacién da a toda la paribola un
aspecto distinto, porque la explicacién, por su emplazamien-
to inmediatamente delante de la frase final, pasa de ser una
interpretacién de un tnico versiculo (Mt 25, 28 par.) a serlo
de toda la pardbola. Un rasgo secundario (v. 28) tiene ahora
el acento principal, y, en consecuencia, toda la pardbola se
entiende como una instruccién sobre el modo de la recom-
pensa divina. En apariencia es injusta porque al rico lo hace
més rico todavia y al pobre le quita hasta lo Gltimo. En Lu-
cas se manifiesta expresamente la extrafieza por esta con-
ducta: “Sefior, jpero si tiene diez minas!” (Lc 19, 25). Mas
ast es la justicia de Dios, ensefia la primitiva parénesis cris-
tiana. jCon tanto mds motivo debemos emplear todas las

® La comparacién de la palabra divina con un depésito
confiado por Dios también en 1 Tim 6, 20; 2 Tim 1, 12.14.

®  Las pasivas: “se dard / se quitard” son de nuevo una cir-
cunlocucién del nombre de Dios, cf. pdg. 10, n. 2.

“ El v. 29 (par. Lc 19, 26) rompe la continuidad del v. 28
y del 30; el versiculo es originalmente una sentencia aislada (Mc
4, 25; Mt 13, 12; Lc 8, 18; Ev.T. 41), que ha sido afiadido a la
pardbola como un final generalizador (cf. pdgs. 96s) y precisamente
ya en las dos tradiciones que preceden a ambos evangelistas, co-
mo lo muestra la coincidencia de Mateo y Lucas. La sentencia es
quizd originalmente un proverbio: asi es la vida, tan injusta.
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fuerzas para no fracasar! En el Evangelio de los Nazarenos
el acento ha sido colocado mdis claramente todavia sobre
la exhortacién; la pardbola se convierte en un aviso a la
comunidad sobre la vida disoluta.

A la aplicacién preventiva de la pardbola, se une ya muy
pronto otra: aparecen en primer plano la interpretacion co-
mo demora de la segunda venida y, en relacién con ésta,
la alegorizacién. Mientras que originalmente el viaje y
la ausencia del amo se mencionan para explicar el plazo
concedido a los siervos, ahora este rasgo secundario se hace,
cada vez mds, punto central: en Mateo el comerciante es
interpretado como una figura alegorica de Cristo; su viaje,
como la ascensién, y el regreso que tiene lugar “después de
mucho tiempo” (Mt 25, 19), como la segunda venida, que
trae para unos el festin mesidnico y para otros la expulsién
a las tinieblas exteriores. La versidn de Lucas va todavia
més lejos por el camino de la alegorizacién: el comerciante
se convierte en rey y toda la paribola en anuncio y explica-
cién de la demora de la segunda venida de Cristo.

Originalmente las cinco parabolas que llamamos pa-
rabolas de “la segunda venida” fueron pardbolas de crisis.
Pretendian sacudir a un pueblo ciego y a sus jefes ante la
seriedad terrible del momento. La catistrofe vendra tan
inesperadamente como el ladrén nocturno, como el esposo
que aparece a medianoche, como el amo que regresa del
banquete a una hora tardia, como el sefior que vuelve de
un largo viaje. {No os dejéis sorprender sin estar prepa-
rados! Es la Iglesia primitiva la que en primer lugar in-
terpreta las cinco pardbolas cristolégicamente™ y como
palabras a la comunidad, a la que se exhorta a no ser
negligente porque la segunda venida tarde en llegar.

#  Jests mismo se ha dado a conocer como Mesfas piiblica-
mente, expressis verbis, sélo una vez: Mc 14, 62 par.
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La Iglesia misionera

La pardbola de la gran cema se nos ha transmitido
dos veces en el Nuevo Testamento: en Mateo y en Lucas
(Mt 22, 1-14; Lec 14, 16-24). Ademas se encuentra también
en el Ev.T. (64), cuya versibn se reproduce en las pags.
157s. Es comin a las tres versiones el que los convidados
rechacen la invitacién y que en su lugar se llame a los
primeros que se encuentra. Tenemos ante nosotros una de
las numerosas pardbolas que son dirigidas —como la pa-
rabola de los trabajadores de la vifia y de la oveja per-
dida, de las cuales ya hemos hablado— a los criticos y
enemigos de Jesis, y que frente a ellos justifican la Buena
Nueva: {Os parecéis a los convidados que desdefian la
invitacién! {No habéis querido! ;Por eso Dios llama a
los publicanos y pecadores y les ofrece la salvacién que
vosotros habéis perdido!

Prestemos atencién a las divergencias de las versiones.
En Mateo la pardbola estd muy alegorizada (cf. pags. 61ss),
y se ha afiadido una segunda paribola (22, 11-13) y una
conclusion generalizadora (22, 14). En Lucas la parabola
sirve como ejemplo ilustrativo de la exhortacién (14, 12-14)
a invitar a los mas pobres (cf. pig. 36); ademés estd am-
pliada con una segunda invitacién a los que han sido con-
vidados (14, 22s). Nos interesa aqui en primer lugar la
ampliacion de Lc 14, 22s. Después de haber llamado el
siervo a los pobres, tullidos, ciegos y cojos de las plazas
y calles de la ciudad (v. 21), hay todavia sitio en la sala
del banquete (v. 22). Entonces recibe orden de llamar a
nuevos convidados de “los caminos (del campo) y de los
cercados (de las vifias)” (v. 23); debe salir de las puer-
tas de la ciudad e invitar a los vagabundos, ademas de los
pobres de la ciudad (v. 21). Puesto que Mateo (22, 9s) y
el Ev.T. (64) solo hablan de wnma invitacién de los no
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convidados, la duplicacién debe ser una ampliacion de
la pardbola. En la fuente de Lucas esta transformacién
pretenderia seguramente ilustrar sélo que el amo rtiene
todo su interés en que sea ocupado hasta el tltimo lugar
de su casa. Por el contrario, Lucas pudo tener un sentido
mas amplio en la segunda invitacién. En la primera in-
vitacién a los no convidados, que tiene lugar dentro de
la ciudad, pudo pensar en los publicanos y pecadores de
Isracl; en la invitacién a los que se encuentran fuera de
la ciudad pensaria en los gentiles. Pues ya Mateo, ha-
blando de los no convidados, pensé probablemente en
los gentiles, como lo muestra la comparacién con Mt 21,
43 (en la paribola que precede inmediatamente). Pero
en Lucas, por la duplicacién, ha ganado en colorido la
imagen; la inclusion de los gentiles en el reino de Dios
se destaca en él de modo especialmente claro. Es la Iglesia
en plan de misién, que interpreta la paribola como un
mandato de misionar; esto sucede ya muy pronto, como
lo muestra la concordancia de Mateo y Lucas; pero, a
pesar de esto, dificilmente acierta con el sentido original
(cf. pag. 56). {No como si la participacién de los gentiles
en el reino de Dios estuviese fuera del horizonte de Jesis!
Ahora bien, Jesis se lo ha imaginado de modo diferente
(aqui sélo se puede hacer alusién): no en forma de mision,
sino como una irrupcién de los gentiles en la hora esca-
tolégica inminente (Mt 8, 11s). La Iglesia primitiva in-
terpreta y amplia la parabola de Jesis a partir de su si-
tuacion de mision.

Una advertencia semejante del todo nos la ofrece la
conclusién de nuestra paribola en Ja version de Mateo.
Desde siempre la conclusion de Mateo (22, 11-13) ha
causado quebraderos de cabeza a la exégesis, ya que re-
sulta enigmitico que los invitados de la calle debieran te-
ner un vestido de boda. La explicacion preferida de que

57




era costumbre regalar a los convidados un vestido de boda
(cf. 2 Re 10, 22) es desechada, porque tal costumbre no
encuentra un caso en la época de Jests™ Mias bien, la
falta de estos versiculos en Lucas y en el Ev.T., asi como
el cambio sorprendente de “siervos” (v. 3.4.6.8.10) ¢y
“ministros” (v. 13), muestra que los v. 11-13 representan
una amplificacion, y, en efecto, la comparacién con una
paribola rabinica andloga (cf. pag. 169) nos lleva a
concluir que en el episodio del hombre sin vestido de boda
se trata de una pardbola independiente en su origen; el
comienzo de esta segunda pardbola del hombre sin ves-
tido de boda podria estar en 22, 2 y haber dado pie a
la transformacién en una pardbola real (Mt 22, 2) de la
pardbola primitiva, que trataba de un hombre privado

(Lc 14, 16).

¢Por qué afiade Mateo (o su tradicién) la segunda
parabola? Manifiestamente se ha de evitar un malen-
tendido que podria surgir por la invitacién sin discri-
minacién de los no convidados (v. 8ss), a saber, el creer
que la conducta de los hombres que son llamados no hu-
biera contado para nada. Jesis no temi6 este malentendido,
como lo muestran las otras paribolas de la Buena Nueva
{(pdgs. 110ss), por ejemplo, la paribola del hijo prédigo;
€Sto Nno es extrafio, si se cae en la cuenta de que las pari-
bolas de la Buena Nueva, como veremos, fueron dirigidas
sin excepcion a los enemigos y criticos, Ahora bien, este
malentendido tenia que surgir necesariamente tan pronto
como esta pardbola fue aplicada a la comunidad; pues con
esto el v. 10 se convirtid en una afirmacién sobre el bau-
tismo: abre a “malos y buenos” las puertas de la sala de
bodas. Pero esta afirmacién sobre el bautismo, ;no era muy
infundada e incompleta? La Iglesia misionera experimen-

® En el vestido de honor mencionado en la pig. 116 se
trata de una distincién especial, no de una costumbre general.
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ta de continuo cémo se entiende falsamente el evangelio
de la libre gracia de Dios, que suprime para los bautiza-
dos la obligacién ética (Rm 3, 8; 6, 1.15; Jds 4). Para
quitar todo apoyo a este error, se afiade la paribola del
vestido de bodas a la pardbola de la gran cena; se subraya
asi el principio de la dignidad y se insiste en la conver-
sion como requisito para salir airoso en el juicio. De nuevo
vemos: la Iglesia refiere la pardbola a su situacion concre-
ta y la amplia a partir de sus experiencias misioneras.

Las normas de la direccion de las comunidades

En todo lo que se ha dicho hasta el presente hemos
encontrado repetidamente un proceso: paribolas que origi-
nalmente fueron dichas a los jefes religiosos de Israel® o
a enemigos de Jesis,” fueron aplicadas secundariamente a
los jefes de las comunidades. Estas trasposiciones las su-
girieron las imdgenes empleadas (siervo, pastor), pero tam-
bién a la vez la necesidad de tener consignas de Jests para
los dirigentes de las comunidades. El discurso de Mt 18,
compuesto segun este punto de vista (cf. pig. 32), muestra
lo viva que era esta necesidad. También este factor tomé
parte, por consiguiente, en ¢l cambio de sentido de alguna
paribola.

8. La alegorizacion

Vimos en el apartado 7. (pags. 40ss) que la Iglesia
primitiva aplicé varias parabolas a su situacién, que estaba

™ Pigs. 45ss (parabola del portero); pdgs. 48ss (pardbola del
siervo al que se le confia la wigilancia); pdg. 53 (pardbola de los
talentos).

" Pigs. 31ss (pardbola de la oveja perdida).
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caracterizada sobre todo por la demora de la segunda ve-
nida de Cristo y por la misién. Uno de los medios auxilia-
res de los que se sirvi6 en el cambio del sentido fue la
interpretacién alegérica. En primer plano estuvo la ale-
gorizacién cristoldgica: ladron, €Sposo, amo, comerciante,
rey, se refieren a Cristo, mientras que originalmente las
afirmaciones de Jesis sobre si mismo estin en tltimo
plano, a lo sumo aparecen veladamente y sélo en algunas
parébolas. Pero también alli donde se habla de recompen-
sa y castigo se recurre, como vimos, a la interpretacin
alegérica (banquete del tiempo de salvacién: Mt 25, 21.23;
Le 12, 37b; tinieblas exteriores: Mt 22, 13; 25, 30). El
nimero de las interpretaciones alegéricas secundarias es,
sin embargo, mucho mayor. Los tres sinépticos estin de
acuerdo en ver en las pardbolas sentencias enigmaticas,
ininteligibles para los que estdn fuera (Mc 4, 10-12 y par.
en el contexto actual).

Puesto que las diversas ramas de la tradicion mues-
tran, sin embargo, diferencias en el empleo de la inter-
pretacion  alegérica, se recomienda examinarlas separa-
damente. Comenzamos con la investigacién de la materia
comin a Mateo y Lucas (A) y luego nos ocuparemos de
la materia de Marcos (B), del patrimonio peculiar de Ma-
teo (C), del evangelio de Juan (D) y finalmente del patri-
monio peculiar de Lucas (E) y del Evangelio de Tomas (F).

A. En lo que atafie en primer lugar a los discursos
comunes a Mateo y Lucas, ya se vio que las paribolas del
ladrén (Mt 24, 43; Lc 12, 39s; cf. pags. 40ss), del siervo
al que se le ha confiado la vigilancia (Mt 24, 45-51; Lc
12, 41-46; cf. pigs. 48s) y de los talentos (Mt 25, 14-30;
Le 19, 12-27; cf. pags. 50ss), que coinciden en Mateo y
Lucas y se apartan del original, son referidas a Cristo y
a su segunda venida. La concordancia entre Mateo y Lu-

60

ciones alegéricas mencionadas no son obra de ambos

cas en los tres casos permite concluir que 'as interpreta-

evangelistas, sino que pertenecen ya a la tradicion que les
precede,

De la materia de discursos comunes a Mateo y Lucas,
la pardbola de la gran cena ofrece un ejemplo mas de in-
terpretacion alegérica (Mt 22, 1-14; Lc 14, 16-24; EVT
64)." Frente a Lucas y a la versibn de Tomds, esta pard-
bola muestra en Mateo —junto a la amplificacion 22,
11-14, ya mencionada en las pags. 56ss, y junto a puras
variantes del relato— una serie de divergencias que pro-
ceden de la propensién a alegorizar. Precisamente podria
explicarse que, en Mateo, del “hombre” (Lc 14, 16’:
Ev.T. 64) se haga un “rey” (Mt 22, 2); del “banquete
(Ev.T.) o “gran banquete” (Lc 14, 16), la fiesta de las
bodas del hijo del rey (Mt 22, 2), por tener ante nOSOtros
la introduccién de la pardbola anadida (Mt 22, 11-13),
en la que se trata de una fiesta de bodas organizada por
un rey. Pero que en Mateo, en lugar del #nico siervo de
Lucas (14, 17.21.22s) y del Ev.T., aparezcan varios criados,
de los cuales el primer grupo transmite la invitacién al
banquete (22, 3), mientras el segundo (22, 4) llama’ cuando
el banquete estd dispuesto y que en Mateo ademis aquf:l
primer grupo es rechazado (22, 3b), todo ello es algo mas
que puro adorno, como lo muestran los v. 6s. Estos dos
versiculos son —hasta las palabras: “entonces el rey se
encolerizé” (cf. Lc 14, 21)— una amplificacion; pues faltan
en Lucas y en el Ev.T., rompen la relacién original del
v. 5 con el v. 7 y quiebran radicalmente el marco de la
narracién. En efecto, oimos en el v. 6 que los siervos del
segundo grupo no sélo son rechazados, sino que son mal-
tratados totalmente sin motivo por los demas convidados
(;quienes son éstos?) e incluso asesinados. Todavia mis

“ El texto del Ev.T. cf. pdgs. 157s.
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asombrosa es la descripcion anticipada de la ira del rey,
que envia su guardia personal para matar a aquellos ase-
sinos (que viven todos en una ciudad) y manda quemar
“su ciudad” (v. 7). Manifiestamente se alude en el v. 7
a la destruccién de Jerusalén —empleando un antiguo
tema narrativo del relato de una expedicién vindicadora—;
de ahi que tengamos que concluir: en aquel primer grupo
de siervos (v. 3) Mateo vio a los profetas y al rechazo de
su mensaje; en el segundo grupo (v. 4), a los apéstoles y
misioneros enviados a Israel (Jerusalén) y a los malos tratos
y martirios (v. 6) que algunos de ellos padecieron; en el
envio por los caminos (v. 9s) pens6 en la misién de los
gentiles (cf. pag. 57), y en la entrada a la sala de las bodas
(v. 10b), en el bautismo (cf. pag. 58). El banquete al que
invitan los profetas, el que los apéstoles anuncian que ya
esti preparado, el que desdefian los convidados, al que
acuden los no invitados, en el que sélo se puede participar
con vestido de boda, es el banquete del tiempo de la sal-
vacion; la inspeccion de los convidados (v. 11) es el juicio
final; las “tinieblas exteriores” (v. 13) son el infierno
(cf. Mt 8, 12; 25, 30). Asi en Mateo una parabola, en virtud
de una interpretacion alegérica, se convierte en esquema de
la historia de la salvacién desde que aparecieron los pro-
fetas del Antiguo Testamento hasta el juicio final, pasan-
do por la destruccion de Jerusalén. Este esquema de la
historia de la salvacién debe justificar el paso de la misién
a los gentiles: Israel no ha querido.

Lucas es mis reservado frente a la alegoria. Cierta-
mente también en €l se encuentran algunos rasgos ale-
goricos; sin embargo, no tienen la misma proporcion
que en Mateo. La introduccion 14, 15 y la expresién “mi
banquete” en el v. 24 (cf. pig. 159) muestran que también
€l, al hablar del convite, pens6 en el del tiempo de la sal-
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vacion. Y ya vimos anteriormente (pigs. 57s) que tam-
bién para €l la “ciudad” es Israel y que la pardbola ilus-
tra la llamada a los gentiles. Pero se pregunta aqui si
estas alegorizaciones pueden atribuirse al mismo Lucas.
Al menos la aplicacion alegérica de la “ciudad” a Israel
y del “banquete” al banquete del tiempo de la salvacién
no es obra suya, sino que —como lo muestra la concordan-
cia con Mateo— es mas antigua que las redacciones de
ambos. Ni el mismo Jests dijo la paribola como una ale-
gorfa del banquete del tiempo de la salvacién (contra esto
habla el marco terreno de la narracién, cf. pags. 157ss);
pero tenia, sin embargo, a la vista este convite y el recha-
zo de la invitacion por los jefes de Israel.

B. Nos dedicamos ahora a la materia de Marcos. En
ella hay que recordar en primer lugar que en Mc 2,
19b-20 se encuentra una aplicacién secundaria del esposo a
Cristo (cf. pag. 44, n. 16) y en Mc 13, 33-37 del amo (pags.
45ss). Puesto que la interpretacién mencionada en ul-
timo lugar se encuentra asimismo en Lucas (12, 35-38) y
en Mateo (24, 42), aunque Lucas y probablemente también
Mateo siguen aqui una tradicién propia, tenemos que con-
cluir que esta interpretacién procede de una tradicion an-
terior a Marcos.

Como otro ejemplo de interpretacion alegorica en Mar-
cos hay que mencionar la pardébola de los vifiadores malos
(Mc 12, 1-11; Mt 21, 33-44; Lc 20, 9-18; Ev.T. 65). Esta
parabola, que enlaza con el “Canto de la vifia” de Is 5,
1-7, es tinica con su caricter alegdrico entre las paribolas
sindpticas de Jests: la vifia es manifiestamente Israel; los
arrendatarios, sus soberanos y jefes; el propietario es Dios;
los mensajeros son los profetas; el hijo representa a Cristo;
el castigo de los vifiadores ilustra el rechazo de Israel; el
“otro pueblo” (Mt 21, 43) es la iglesia de los gentiles.
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En apariencia todo es una alegoria. Una comparacién de
los textos muestra, sin embargo, que dificilmente esta im-
presion es exacta.

I. Por lo que respecta a la introduccion de la paribola,
Marcos (12, 1) y Mateo (21, 33) describen la plantacion
cuidadosa de la vifia en estrecho nexo con el Canto de la
vifia de Is 5, 1-7. De Is 5, 1s procede la cerca, el lagar
y la torre. Por esta referencia a la Escritura se ve claro en
seguida, en las primeras frases, que no se habla de un
vifiero y de su vifia, sino de Dios y de Israel, y que,
por consiguiente, hay una alegoria. Este enlace con
Is 5 ha sido abandonado, sin embargo, en Lucas (20, 9).
Todavia tiene mas peso su ausencia en el Ev.T., donde el
comienzo de la paribola dice asi: “Un hombre honrado
tenia una vifia; le dio peones para que la trabajasen y
recibiera de ellos su fruto.” Sobre todo, lo que hace pensar
contra la originalidad de la referencia a Is 5 es que no se
ha utilizado el texto original hebreo, sino la traduccién
griega (los LXX)."™ El enlace con Is 5 podria ser una trans-
formacién secundaria.

2. Todavia se puede observar mis claramente e el
envio de los siervos que la alegorizacién se apoderd poste-
riormente del argumento. En el Ev.T., prosiguiendo la in-
troduccion citada, se dice asi: “Envi6 a su siervo para
que los labradores le dieran el fruto de la vifia. Pero ellos
prendieron a su siervo, lo golpearon y no falté mucho
para que lo mataran. El siervo volvi6 y se lo dijo a su
sefor, Su sefior dijo: quizd no lo conocian. Envié a otro
siervo; (pero) los labradores golpearon (también) al otro.”
Este relato sigue estando en el marco de una sencilla na-

“ La wrtilizacién de los LXX se hace palpable clarisima-
mente en la expresidn “rodeé de una cerca” (Mc 12, 1); en el
texto hebreo de Is 5, 2 se lee “la cavé”, mientras que en los LXX,
en lugar de esto, se dice “la rodeéd de una cerca”.
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rracion; nada indica una interpretacién alegérica mis pro-
funda. Notamos especialmente que, segin el Ev.T. ambas
veces es enviado wn solo siervo. Este rasgo aparece de nuevo
rambién en Marcos —al menos al comienzo (12, 2-5a)—,
sélo que, en él, el nimero de envios se eleva a tres. Cada
vez es enviado un criado durante tres veces; el primero
es molido a palos; el segundo, maltratado a pufietazos en
el rostro; el tercero, muerto. Marcos, por consiguiente,
ordena las injurias en una progresidon creciente; si, in-
ducido por este orden, hace que el tercer siervo sea muerto,
esto es una exageracion popular, que es desacertada, ya
que, al anticipar la suerte que corre el hijo, debilita l?. mar-
cha de la narracion. Este rasgo no tiene importancia ale-
gorica. Pero en Marcos, en el v. 5b, se abandona la reg!a
popular de los tres personajes, puesto que sigue ademais
un nimero de siervos que, en parte, son apaleados, en
parte, muertos. No hay duda: json los profetas y su suer-
te! Esta alegoria que prolifera en la escena es segura-
mente una ampliacién.

s significativo en Lucas (20, 10-12) que no haya to-
mado ni la muerte del tercer siervo ni el final alegdrico
de Marcos. Se atiende al triple envio y a los malos tratos
de un siervo cada vez, y vierte el trio en forma de una
simetria impecable. Si en esta sobria reserva se deja llevar
solamente de su sensibilidad de escritor o también por la
tradicion oral es cosa que no podemos decir.

Mateo es totalmente distinto (21, 34-36). Ha recorrido
el camino de la alegorizacién consecuentemente hasta el
final. La progresion creciente que encontramos en Marcos
es destruida por completo. Al punto son enviados varios
siervos, y ya estos primeros son, en parte, maltratados, en
parte, asesinados, en parte, apedreados. Luego sigue solo
un envio; de nuevo varios servidores, mis que los prime-
ros; su suerte es la misma. En los dos envios Mateo piensa
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en los profetas antiguos y en los recientes, y la lapidacién
alude de un modo especialmente claro a la suerte de los
profetas (2 Crén 24, 21; Heb 11, 37; cf. Mt 25, 37y Le 13,
34). De la sencilla narracién, tal como la leemos en el
Ev.T. y en Lucas y tal como la podemos inferir de Marcos,
no queda nada mis; alli se trataba de que un mensajero
en repetidas ocasiones es despedido por los arrendatarios
cada vez con las manos vacias, con insultos e injurias.

3. Por lo que atafie al envio del hijo, hay que notar, en
primer lugar, que la narracién propiamente dicha concluye
de modo brusco con su asesinato. Asi ocurre también en el
Ev.T., que ofrece el siguiente texto: “Entonces envié el
sefior a su hijo. Dijo: jQuizd teman a mi hijo! Puesto que
aquellos labradores sabian que €l era el heredero de la
vifia, lo prendieron y mataron. jQuien tenga oidos, oiga!”
Ya esta conclusién prohibe absolutamente ver en la pa-
ribola una alegoria de la Iglesia primitiva que hubiera
sido puesta en boca de Jests; pues para la Iglesia primitiva
la resurreccién de Jesis tuvo una importancia tan central,
que seguramente hubiera sido mencionada en el marco
de la narracién. Pero en la situacion de Jests, a la que
somos remitidos, habremos de distinguir entre la opinién
de Jests y lo que entendieron los oyentes. Jestis mismo, en
el envio del hijo, tenia sin duda a la vista su propia misién,
pero para la muchedumbre de sus oyentes no era patente
sin mis la interpretacion mesidnica del hijo, ya que “Hijo
de Dios” no se encuentra como atributo del Mesfas en
el judaismo precristiano de Palestina. “Ningtin judio, cuan-
do oyera en esta pardbola el envio y la muerte del ‘Hijo’,
podia por eso verse precisado a pensar en el envio del
Mesias” (W. G. Kiimmel). Es significativo que en una
paribola rabinica, que trata de un rey y de unos malos
arrendatarios, se represente bajo la figura del hijo al pa-
triarca Jacob (como representante del pueblo de Israel).
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Esto quiere decir: el punto culminante cristologico de la
arabola tuvo que permanecer velado para los oyentes.
P que p y

A esto, la Iglesia primitiva le dio muy pronto una ex-
plicacién. Llama en efecto la atencién que en Marcos el
hijo es asesinado dentro de la vifia y sélo después es arro-
jado el cadiaver fuera de la vifia (v. 8). El rasgo describe
meramente la atrocidad sin medida: los vifiadores profanan
todavia el caddver al arrojarlo por encima del muro y al
negar la sepultura al asesinado; nada recuerda los aconte-
cimientos de la Pasién de Jesis. Mateo (21, 39) y Lucas
(20, 15) proceden de otro modo: en ellos, al revés, el hijo
es expulsado primero de la vifia y luego muerto fuera de
la misma, una alusién a la muerte de Jests fuera de la ciu-
dad (Jn 19, 17; Heb 13, 125). Nos encontramos aqui, por
consiguiente, en Mateo y Lucas con una explicacién del pun-
to culminante cristolégico de la pardbola. Sus primeras hue-
llas estin, sin embargo, ya en Marcos: de una parte, en la
correspondencia del “hijo muy amado” (12, 6) y la voz del
cielo de 1, 11 y 9, 7; de otra parte, en los v. 10-11, donde
con la imagen veterotestamentaria de la piedra rechazada,
a la que Dios (cf. pig. 10, n. 2) convirtié en piedra angular
(Sal 118, 22s), se cita un argumento preferido de la Iglesia
primitiva en favor de la resurreccién y glorificacién de Cris-
to rechazado (cf. Hech 4, 11; 1 Pe 2, 7). Esta prueba de la
Escritura, que sigue literalmente a los LXX, fue aiadida
probablemente porque se sentia la necesidad de justificar
la suerte del hijo a partir de la Escritura y de afiadir un
complemento con la mencién de la resurreccién, que se echa-
ba de menos. Estas aclaraciones cristoldgicas faltan sin ex-
cepcion en el Ev.T.

4. Por Gltimo, en cuanto a la cuestion final, que se
encuentra en los tres sindpticos (Mc 12, 9 par.), falta en
el Ev.T. Enlaza de nuevo (cf. piag. 64, n." 1) con Is 5
(v. 5) y precisamente aqui tampoco se utiliza el texto hebreo
(que no tiene la forma interrogativa), sino la traduccién
griega. Ni la cuestién final, en cuyo lugar el Ev.T. tiene
un grito de alerta (cf. pag. 66), ni tampoco la respuesta
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que provoca pueden ser consideradas como parte integrante
original de la tradici6n.

Pero, aun cuando lo dicho sea exacto, que la referen-
cia a Is 5 al comienzo y al final es secundaria, que el envio
de los siervos no tenia primitivamente un sentido alegérico
y que el punto culminante cristolégico no estaba patente
sin més para los oyentes de Jesis, se pregunta, sin em-
bargo, si la paribola, tomada en conjunto, no rebasa el
marco de la vida real y no habri que considerarla, a
pesar de todo, como una alegoria. Piénsese en la asom-
brosa paciencia del propietario, en la insensata esperanza
de los arrendatarios de que la muerte del hijo les traera
la posesion de la tierra (Mc 12, 7), en el asesinato del
hijo; ;es posible que todo suceda asi? Esta pregunta, aun-
que pueda parecer sorprendente, podria contestarse afir-
mativamente. La paribola describe, en efecto, de un modo
realista el revolucionario estado de 4nimo de los campe-
sinos galileos contra los grandes propietarios extranjeros,
tal como lo habia despertado el movimiento zelote nacido
en Galilea. Hemos de darnos cuenta de que no sélo toda
la fosa superior del Jordin y probablemente también gran
parte de la zona montafiosa de Galilea, tenian entonces
caricter de latifundio, y que estos latifundios galileos, en
gran parte, se encontraban en manos de extranjeros.” Para

® Se nos cuenta de la época del gran levantamiento (66 d. C.)
que el trigo era almacenado en las aldeas de la Alta Galilea alre-
dedor de Gishala para la cuenta de César; estas aldeas pertene-
cfan, por tanto, a los dominios imperiales. Igualmente gran can-
tidad de trigo hizo poner en graneros entonces la princesa Bere-
nice en Besara, en el limite del territorio de la ciugad de Ptolo-
meo (Akko). En tiempos anteriores, uno de los papiros de Zendn
nos refiere que Apolonio, ministro de hacienda del imperio de
Prolomeo del 261 al 246 a. C., posefa en Baitianata de Galilea una
finca de la cual le habfan enviado vino a Egipto; el mismo lu-
gar se menciona en los papiros de Zenén como estacién de abas-
tecimiento que provefa de harina a los funcionarios egipcios que
viajaban por el pafs. El caricter de latifundio de extensas par-
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la comprension de la paribola hay que c0nsiclf_-rar que
el propietario, manifiestamente, vive en el extranjero .(Mc
12, 1); quiza incluso se puede suponer que es un extranjero.
S6lo porque su sefor estid lejos pueden los arrendatarios
tomarse tantas libertades contra los mensajeros de aquél.
Porque vive en lejanas tierras, después de haber sido des-
pedidos sus enviados llenos de injurias, tiene que buscar
otro que sea una persona de respeto para los rebeldfs.
Porque vive lejos, en el extranjero, se explican tamb_len
del modo mas sencillo los calculos de los arrendatarios,
de otra forma increiblemente insensatos, de que lograrian
obtener sin impedimentos la posesion de la tierra (Mc 12, 7)
después de haber descartado al tGnico heredero.” Tienen
a la vista una cldusula del derecho, segin la cual una he-
rencia, en determinadas condiciones previas, se consideraba
como bienes sin amo que cada uno se puede apropiar,”
para lo cual tenia la preferencia el que primero realizaba
la toma de posesidn;™ la aparicién del hijo hace pensar
que ¢l propietario ha muerto y que el hijo viene a tomar
posesion de su herencia. Si lo matan, asi especulan, la
vifia se convierte en bienes sin duefio, de los cuales, como
primeros, pueden tomar posesion al instante. Sin embargo,
se puede preguntar: ;el asesinato del hijo no es un rasgo
demasiado enorme para una narraci6n sacada de la vida?

tes de la montafia de Galilea se explica porque originalmente fue
tierra del rey. : L. ..

®  “Querido” (Mc 12, 6) tiene aqui el valor de “dnico” (y
por eso querido sobre toda medida). Es, por tanto, el heredero
S0
unico.

“  Este caso aparece, por ejemplo, cuando no se acepta la
herencia dentro de un determinado plazo. il

® Se tomaba posesion de un terreno del modo siguiente:
“se limitaba, se cercaba o se proveia de un acceso” un trozo por
pequefio que fuera; se nos cuenta de un caso en que la toma t':lc
posesion de un huerto, que pertenecfa a un prosélito muerto sin
haber dejado un heredero, se realizé por “pintar una figura”, es
decir, poniendo un signo.
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Pues bien, el efecto que el relato queria producir exigia
una graduacién en la descripcién de la rebeldia de los
arrendatarios, de cuya fuerza ningin oyente pudiera es-
capar. Su depravacién tenia que ser pintada lo mas inten-
samente posible. La légica de la narracién, y no la re-
flexién teologica sobre la filiacién divina del Mesias, con-
dujo a introducir la figura del hijo tinico. Esto no excluye,
sino incluye, que la parabola, con la muerte del hijo del
propietario de la vifia, apunta a la actual siruacién de re-
chazo del dltimo y definitivo mensaje de Dios. Se podria
quedar en esto: Mc 12, 1ss no es una alegoria, sino una
pardbola que evoca un estado real de cosas.

Ahora es cuando se puede contestar la pregunta de
cudl es el sentido original de la paribola. Como otras pa-
ribolas de Jesis, quiere justificar el ofrecimiento de la
Buena Nueva a los pobres. i Vosotros, los arrendatarios de
la vifia y jefes del pueblo, no habéis querido; habéis acu-
mulado contra Dios rebelién sobre rebelin! iTambién
al dltimo mensajero lo rechazais! iSe ha colmado la me-
dida! Por eso se dari la vifia de Dios a “otros” (Mc 12,
9); ni Marcos ni Lucas nos dicen mas detalles de quién
hay que entender por estos “otros”: pero, por analogia
con las paribolas del mismo género (pag. 113), habra que
pensar en los pobres (cf. Mt 5, 5).

Para nuestro contexro se deduce que, por la mencion de
la vifia, la paribola posee de antemano un punto de apoyo
para la alegorizacion. “La vifia del Sefior de los ejércitos
es la casa de Israel” (Is S, 7); todos los oyentes conocian
este versiculo. Con esto ocurria que, al hablar de los vi-
fiadores, se pensase en los jefes de Israel (Mc 12, 12b;
Lc 20, 19b). Ya la tradicién anterior a Marcos hizo pro-
gresar la alegorizacion, al afadir la alusién a los profetas
(Mc 12, 5b) y al aclarar el punto culminante cristolégico
por la profecia sobre la resurreccion (12, 10s). Mateo ha
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ido notablemente més lejos por este camino; en €l la pfiré-
bola (como la parabola de la gran cena, cf. pégs‘. 61ss) viene
a ser un esquema de la historia de la salvacién desde el
establecimiento de la alianza en el Sinai, pasando por la
destruccion de Jerusalén (21, 41; cf. 22, 7) y la fl'm'd?-
cion de la Iglesia de los gentiles (21, 43), hasta el juicio
final (21, 44). Lucas muestra gran reserva frente a la
alegorizacion, sin que se libre totalmente de ella (20, 13.
15.17s). El Evangelio de Tomés estd totalmente exento de

rasgos alegoricos.

En el marco de la materia de Marcos hay que hablar
finalmente todavia de la interpretacion de la paribola del
sembrador en Mc 4, 13-20 (los lugares paralelos: Mt 13,
18-23; Lc 8, 11-15, como lo muestra el contexto, depen-
den de Marcos). Me he resistido largo tiempo contra !a
conclusién de que la interpretacion de la parébfnla !Iabza
que asignirsela a la Iglesia primitiva. Pero es lneY1table
por razones filolégicas.™ A esto se afiade la 9bservnc16n de
mis peso de que la interpretacion de la parabo'la del sem-
brador no ha tenido en cuenta el punto culminante esca-
tolégico de la parabola (cf. mas adelante, pr‘;gs.’lfSSs). El
acento se ha desplazado, mis bien, de lo gfmmlognco a lo
psicolégico. La parabola, en la interpretacion, se convierte
en una amonestacion a los convertidos, que deben examinar
el estado de su corazén y juzgar la seriedad de su conver-
sién. Confirma estas reflexiones criticas el hecho de que el
Ev.T. transmite la paribola (9) sin interpretacion.

Hemos de concluir; La interpretacion de la par:ibola
del sembrador es de la Iglesia primitiva. Esta vio en la
parabola una alegoria, y, en consecuencia, la mt:crpreté
alegoricamente al detalle. En primer lugar se refiere la

® Para las prucbas aisladas se ha de remitir a la edicidn
cient{fica, pags. 95ss.
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semilla a la palabra y luego, en una especie de grafica,
el suelo descrito de cuatro modos es aplicado a cuatro gru-
pos de hombres. Esto lo inspiraron dos ideas originaria-
mente muy distintas, que encontramos también en el libro
IV de Esdras: de una parte, la comparacién de la palabra
divina con la siembra de Dios;" de otra, la comparacién
de los hombres con la plantacién de Dios.®

En conjunto se deduce que la interpretacién alegérica
ocupa un amplio espacio en comparacién con el volumen
relativamente pequefio de las paribolas en Marcos. En
gran parte pertenece ya a una tradicién que le precede.

C. Nos dedicamos al patrimonio exclusivo de Mateo
como tercer estrato de la tradicién. Después de los resul-
tados anteriores no nos sorprende encontrar también en
el estudio de las paribolas pertenecientes a este grupo”
interpretaciones ampliamente alegdricas. Ya vimos (pags.
42ss) cémo la parabola de las diez virgenes —equivocada-
mente— fue entendida como una alegoria de la segunda
venida del esposo celestial, Cristo. Igualmente, al final
de la pequefia paribola del invitado a la boda que no
tiene vestido de fiesta, la cual pertenece también al pa-
trimonio particular de Mateo (Mt 22, 11-13; cf. pags. 59s),
encontramos una interpretacién alegérica secundaria — pues

* IV Esd 9, 31: “Hoy siembro mi ley en vuestro corazén
y dard fruto”, cf. 8, 6. La comparacién de los mandamientos di-
vinos con la semilla es desconocida en el Antiguo Testamento;
podria haberse formado bajo la influencia de la idea helenista
del logos spermatikos (cf. K. H. Rengstorf en: Das Neue Testa-
ment Dentsch 3°, Gotinga 1962).

® IV Esd 8, 41: “Pues del mismo modo que el labrador es-
parce por el campo muchos granos de semilla y planta muchas
plantas, pero no todo lo sembrado crece a su tiempo ni todos los
plantones echan raices, asi no se salvarin todos los que son sem-
brados en el mundo.”

* 13, 24-30 (con 36-43).44.455.47-50; 18, 23-35: 20, 1-15;
21, 28-32; 22, 11-14; 25, 1-13.31-46.
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sale del marco de la narracion y es caracteristica de MateoT
cuando el intruso es arrojado a las “tinieblas exteriores”,
donde “habra llantos y crujir de dientes”, es decir, al
infierno.

La pardbola de los dos hijos diferentes (Mt 21, 28-32)
encuentra en el v. 32 una aplicacién sorprendente, a sa-
ber, el Bautista. El ha experimentado lo que le sucede al
padre de la paribola: Rechazo por parte _cle quienes se
habian entregado al servicio de Dios y obgdmncm por par-
te de aquellos que vivian lejos de Dios. Sin embargo, esta
aplicacion dificilmente es original, pues el v. 32 no con-
cuerda con la paribola, ya que no se sabe nada de un cam-
bio de actitud frente al Bautista de dos grupos del pueblo
opuestos entre si. Tiene mas peso el hecho de no_encon-
trarse el v. 32 en Lucas (7, 29s) como una sentencia inde-
pendiente; el versiculo fue introducido manifies:afnente
en Mt 21, 31 por las palabras del contexto ("pubhca_nos
y prostitutas”); ademis el v. 31b aparece como el final
original de la paribola; se trata dg la expresion que re-
petidamente concluye una paribola:™ “en verdad os digo.
De nuevo comprobamos: una paribola que ongmzf.!mente
quiere justificar la Buena Nueva (Vosotros .no.l’mbexs que-
rido, los despreciados se han abierto a la invitacién de Dios,
por eso la promesa es para ellos) encuentra en Mateo una
aplicacién historico-salvifica por la relacién con el Bau-
tismo, que en su origen nada tiene que ver con ella y que
esta emparentada con la interpretacion hlstérlco-salYlflca
de la paribola de los vifiadores (pag. 71) y de la paribola
de la gran cena (pags. 61s) en Mateo. Sin embargo, en
nuestro caso, la aplicacién al Bautista no podria ser obra
de Mateo, sino que deberfa haber sido llevada a cabo ya
por una tradicion anterior. Puesto que Mateo xr:tercalf. esta
pardbola en su evangelio merced a la palabra “Juan” (21,

¥ Mt 5, 26; cf..Le (14, 245 15, 7.10; 18, 14.
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25-21, 32), encontrd, por tanto, la paribola probablemente
ya con el versiculo final, v. 32.

En nuestro contexto es de importancia especial el
estudio de la interpretacion de la pardbola de la cizaiia
entre el trigo (Mt 13, 36-43), que pertenece igualmente
a la materia peculiar de Mateo. FEsta interpretacién consta
de dos partes muy diversas: en los v. 37-39 se explican ale-
goricamente las siete palabras méas importantes de la pa-
rabola, una tras otra, de tal modo que resulta un pequefio
“léxico” de términos alegéricos; los v. 40-43, por el con-
trario, se limiran a la suerte opuesta del trigo y de la ciza-
fia, como estaba descrito en el v. 30b, aplicindolo a la
suerte de pecadores y justos en el juicio final, de modo
que surge un pequefio apocalipsis.

En esta explicacibn sorprende que muestra los mo-
dismos del evangelista Mateo en una acumulacién sin-
gular.™ A la vista de esto, es forzoso concluir: la inter-
pretacion de la paribola de la cizafia entre el trigo proce-
de del mismo Mateo. Esta conclusién viene confirmada
por el Ev.T., que nos transmite la paribola (57), pero no
la interpretacién alegorizante. A Mateo se le ha de atri-
buir también la interpretacion de la paribola de la red
(Mt 13, 49s), que representa simplemente una reproduc-
cibn abreviada de 13, 40b-43.

Por consiguiente, tenemos en Mt 13, 3643 y 49-50
dos parabélicas interpretaciones alegorizantes que proce-
den de la pluma de Mateo. Las dos paribolas que origi-
nalmente invitaban a los impacientes a la paciencia —to-
davia no es el tiempo de la separacién, la hora de Dios la
traerd— se han convertido en Mateo, al servicio de la pa-
rénesis, en una descripcién alegérica del juicio final que
quiere precavernos de una falsa seguridad.

* Pruebas detalladas en la edicién cientffica, pdgs. 100-104.
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La insistente tendencia de Mateo a la interpretacion
alegorica confirma con especial claridad ambas explica-
ciones de las paribolas. Por falta de material de com-
paracion, no se puede decir nada sobre la medida en que
la materia de la tradicién le dio motivo para esa inter-
pretacion alegérica en su elenco particular. Pero que no
falté lo muestra la observaciéon de que tanto la aplicacién
de la parabola de los dos hijos al Bautista y a su actividad
(Mt 21, 32; cf. pags. 73s) como la aplicacion de los “otros
siervos” (Mt 21, 43) a los gentiles en la paribola de los
viiadores deben de ser anteriores a Mateo.

D. Por motivos de visién de conjunto se recomienda
en este pasaje tener a la vista el Evangelio de ]zfcm, antes
de que pasemos finalmente a Lucas y al Evangelio de To-
mas. En el cuarto evangelio nos encontramos con dos pa-
rabolas: la del buen pastor (10, 1-30) y la de la vid y
sus sarmientos (15, 1-10). La paribola del buen pastor,
‘desde el punto de vista formal, esti compuesta de la misma
manera que las tres pardbolas sinépticas provistas de ex-
plicaciones detalladas: la del sembrador (Mc 4, 1-9.14-20
par.), la de la cizafia entre el trigo (Mt 13, 24-30.36-43)
v la de la red (Mt 13, 47-50); con una clara separacién
:‘;igue a la paribola (Jn 10, 1-6) una (muy amplia) expli-
cacién alegérica (v. 7-18). La metafora de la vid y sus
sarmientos, por otra parte, inserta en seguida una explica-
cién alegorizante (“Yo soy la vid verdadera y mi Padre
es el vifador”) que ha absorbido la parabola interpretada.
En esto se ve con qué fuerza la interpretacion alegorica
pasé a primer plano en el cuarto evangelio. Junto a esto
Juan tiene, sin embargo, metiforas que no tienen caracter
.alegc’)rico: Jn 3, 8 (el viento); 8, 35 (el esclavo y el %ﬁjo,
donde no hay que traducir “eternamente”, sino “para siem-
pre”); 11, 9s y 12, 35s (el caminante al ponerse el sol);
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12, 24 (el grano de trigo); 13, 16 (el esclavo y el enviado);
16, 21 (la mujer que estd de parto). Mas cercana a la ale-
goria estd la imagen del amigo del esposo (3, 29), las sen-
tencias sobre la cosecha (4, 35-38), asi como el gran nime-
ro de expresiones pldsticas que son mal interpretadas por
los oyentes (3, 3; 4, 32; 6, 27; 7, 33; 8, 21.32; 13, 33:
14, 4, etc.).

E. De modo sorprendente se nos ofrece un cuadro dis-
tinto cuando nos dedicamos a Lucas y a su materia peculiar.
Es verdad que Lucas, en aquellas parabolas que le son co-
munes con Marcos y Mateo o sblo con Mateo, tiene una
serie de interpretaciones alegéricas casi en la misma pro-
porcién que Marcos y, sobre todo, que Mateo. Como vimos,
interpreta alegéricamente: la paribola del sembrador (Lc
8, 11-15, péags. 71s), los siervos que esperan y el sefior que
les sirve (12, 35-38, pags. 45ss), el ladron (12, 39s, pag.
40), la parabola del administrador fiel (12, 41-46, pags.
48ss), la gran cena con la doble invitacién a los no con-
vidados (14, 16-24, pags. 56ss; 6ls), la paribola de los
talentos (19, 11-27, pégs. 49ss) y la paribola de los vifa-
dores homicidas (20, 9-18, pags. 63ss). Pero estas alego-
rizaciones probablemente sin excepcién no son obra de
Lucas, sino de la tradicion que le precede, puesto que se
encuentran en su conjunto casi todas en los lugares paralelos
de los otros evangelistas. Ademés los giros y versiculos
alegorizantes son expresamente pobres en modismos de
Lucas. Pero, sobre todo, no hay ningin ejemplo de in-
terpretacion alegérica, en cuanto yo veo, en la paribolas
del vasto patrimonio exclusivo de Lucas™ Mis bien las
paribolas del elenco particular de Lucas, en la medida en
que fueron retocadas, fueron ampliadas e interpretadas

® Le 7, 41-43; 10, 30-37; 11, 5-8; 12, 16-21; 13, 6-9; 14
28-32; 15, 8-10.11-32; 16, 1-8.19-31; 17, 7-10; 18, 1-8.9-14.
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de otro modo, a saber, en el sentido de la aplicacién di-
recta como exhortaciones. Lucas tomé, por tanto, las ex-
plicaciones alegéricas que encontré, pero no retocd su
materia en este sentido.

F. Finalmente, si echamos todavia una ojeada a la
forma en que nos han sido transmitidas las paribolas si-
népticas en el Evangelio de Tomds, comprobamos que aqui
los rasgos alegéricos se encuentran sélo en la primera de
las dos versiones de la paribola del ladrén (21b): “Por
eso digo: Si el amo de la casa sabe que viene el ladrén,
vigilard antes de que venga y no le dejaré robar en la casa
de su reino de modo que se lleve sus bienes. Pero vosotros
vigilad cara al mundo.”

Aqui ambas expresiones “de su reino” y “cara al mun-
do” son interpretaciones alegorizantes. Prescindiendo de
ambas adiciones, también la paribola del ladrén estd li-
bre de alegoria. La falta de rasgos alegéricos en el Ev.T.
es por eso totalmente sorprendente, ya que el redactor (o
recopilador) gnéstico de la coleccién de sentencias enten-
di6 las paribolas con toda seguridad alegéricamente y asi
las queria ver entendidas. Esto lo muestra la llamada que
se afade cinco veces secundariamente a una pardbola:
“Quien tenga oidos (para oir), que oiga”, la cual quiere
incitar al lector a profundizar en el sentido oculto de estas
paribolas.” Asi, por ejemplo, en la paribola de la perla
(76), los gnésticos debieron entender la perla como una
metafora del conocimiento, lo mismo que los bienes que
quita el ladr6n en la paribola del ladron (21b). Confiere
un gran valor a la tradicién de las paribolas las del Ev.T.
el hecho de que, a pesar de todo, el texto de las parabolas

“ Cf. el prélogo y la sentencia primera del Ev.T.: “Estas
son las palabras secretas que Jesis, el viviente, ha hablado... Quien
encuentre la explicacién de estas palabras, no gustard la muerte.”
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no haya sido transformado alegéricamente, sino que ha
permanecido intacto (menos las dos adiciones de la para-
bola del ladrén). Estamos ante el hecho de que las parabolas
en el Ev.T. fueron transmitidas sin una transformacién
alegbrica exactamente como en el patrimonio peculiar de
Lucas.

Un resultado curioso: los discursos comunes a Mateo
y Lucas, la materia de Marcos, el patrimonio peculiar de
Mateo, el Evangelio de Mateo, de Marcos, de Lucas y de
Juan presentan interpretaciones alegéricas; por el contrario,
el pairimonio peculiar de Lucas y el Evangelio de Tomis
no las presentan. Puesto que las interpretaciones alegéricas
son casi sin excepcion secundarias, tenemos que concluir:
el conjunto de las paribolas estaba originalmente libre de
interpretaciones alegiricas como el patrimonio peculiar
de Lucas y el Evangelio de Tomis.

Jesis se limit6 a emplear abundantemente en su pre-
dicacién las metaforas corrientes, sacadas casi sin excep-
cion del Antiguo Testamento y conocidas entonces por
cualquiera (Dios = padre, rey, juez, amo de casa, pro-
pietario de la vifia, anfitrién; los hombres frente a él — hi-
jos, siervos, deudores, huéspedes; el pueblo de Dios = vifia,
rebafio; bueno/malo — blanco/negro (cf. Mt 25, 32);
el juicio final = la cosecha; el infierno = fuego, tinie-
blas; el tiempo de la salvacion = boda y banquete; la
comunidad de salvacion = los invitados a la boda, etc),
y a afiadirles ocasionalmente nuevas metiforas, por ejemplo,
el fin del mundo = segundo diluvio." Podemos observar
siempre que una comparacion de este género constituye
para ¢l la metifora inicial de una parabola.

La interpretacion alegérica de rasgos aislados de las

“ Mt 24, 37-39 (Lc 17, 265); M= = 74-27 (Lc 47-49). Sin
embargo, cf. ya Is 28, 15.
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parabolas comenzé muy pronto; esto se deduce de que
esta interpretacion es mas antigua que los sinépticos (como
vimos en el estudio de los discursos comunes a Mateo y
Lucas, de la materia de Marcos y del patrimonio peculiar
de Mateo); esta interpretacién surgié manifiestamente en
primer lugar en el suelo de Palestina. Entre los evan-
gelistas, Mateo es quien més la emplea; trae en 13, 37-39
un “léxico”, en siete partes, de interpretaciones alegdricas
(cf. pég. 74). El Evangelio de Tomés guarda la méxima
reserva.

Como motivo para la interpretacion alegérica, junto
al gozo de encontrar un sentido mas profundo, estd toral-
mente en primer término la parénesis. Esto lo demuestran
con toda claridad la transformacién de la paribola del
sembrador en un aviso a los convertidos para un examen
de conciencia, la alusién de las paribolas de crisis a la
segunda venida de Cristo que se demora, la concepcién de
la paribola del administrador injusto como una amones-
tacion al recto empleo de las riquezas. Pero también las
explicaciones historico-salvificas que leemos en Mt 21,
28ss.33ss; 22, 2ss podrian estar al servicio de la predi-
cacién parenética; el mandato de la mision en Lc 14, 22s
quiere reforzar el celo misionero. En las regiones helenis-
tas se afiade como otro motivo la influencia del alego-
rismo griego, del que hablamos en la pigina. 9

La mayor parte de las interpretaciones alegéricas, que
en tan gran proporcién se encuentran en las paribolas de
Jestis en la forma que nos ha transmitido la tradicién
que poseemos, no son originales: éste es el fruto de este
apartado. Es decir: Sélo cuando prescindimos de estas
interpretaciones y rasgos secundarios se nos abre de nuevo
la puerta para la comprensién del sentido original de las
pardbolas de Jests.
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9. Colecciones de paribolas y fusiones de paribolas

Paribolas dobles
I et

Partimos de la observacién de que hemos encontrado en
los tres primeros evangelios un gran nimero de pardbolas
pdobles o de metiforas dobles. La caractenstgcaJLla pa-
ribola doble €5 que 1as'dos garabolas o las dos metaforas
expresan la misma idea con imigenes d.lferentes ~Encon-
tramos reunidos: remiendos y odres de vino (Mc 2, 21s;
Mt 9, 16s; Lc 5, 36-38; Ev.T. 47b en orden inverso);
reino dividido y familia dividida (Mc 3, 24s; Mt 12, 25);
candelero y medida (Mc 4, 21-25); sal y luz (Mt 5, 13-

14a); ciudad sobre el monte y candelero (Mt 5, 14b-16;

Ev.T. 32.33b, aqui, sin embargo, separados por la sen-
tencia sobre la predicacion en los tejados); pajaros y
flores (Mt 6, 26-30; Lc 12, 24-28); perros-y cerdos (Mt
7, 6; Ev.T. 93); piedra y serpiente (Mt 7, 9s; cf. Lc 11,
11s); uva e higos (Mt 7, 16; Lc 6, 44; Ev.T. 45a); zorras
y aves (Mt 8, 20; Lc 9, 58; Ev.T. 86); serpientes y palomas
(Mt 10, 16; Ev.T. 39b); discipulos y esclavos (Mt 10,
24s); muchachos y muchachas (Mt 11, 17; Lc 7, 32; cf.
pags. 145s); dos clases de arboles y dos clases de tesoros
(Mt 12, 33-35; Lc 6, 43-45); cizafia entre el trigo y red
barredera (Mt 13, 24-30.47s); grano de mostaza y leva-
dura (Mt 13, 31-33; Lc 13, 18-21);" tesoro y perla (Mt
£ K ©
iEsencial es la diferencia de la imagen! Mt 7, 24-27 par.
Le 6, 47-49 (edificacién de la casa sobre roca y arena), Mt 7,
135 (la puerta ancha y la estrecha), Mt 7, 16-18 par. Lc 6, 43s
(el drbol bueno y el malo), Mt 12, 35 par. Lc 6, 45 (el tesoro
bueno y el malo), Mt 24, 45-51 par. Lc 12, 42-46 (la fidelidad
del siervo) no son, segln esto, pardbolas dobles, sino pardbo-
las tinicas, contruidas en forma de paralelismo antitético y no

pertenecen a este grupo.
“* Cf. Rm 11, 16: masa y rama.

4
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13, 44-46); relampago y buitre (Mt 24, 27s); ladrén y se-
fior que regresa a casa de repente (Mt 24, 43-51; Lc 12,
39-46); constructor de torre y rey (Lc 14, 28-32); oveja per-
dida y moneda perdida (Lc 15, 4-10); esclavo y mensajero
(Jn 13, 16); profeta y médico (Ev.T. 31). ¢

Ha de probarse en cada caso si la duplicacion es ori-
ginal. En las paribolas del tesoro en el campo y de la
perla (Mt 13, 44-46) se puede plantear la cuestibn por
el cambio de tiempo y preguntarse si desde su origen van
juntas; de hecho, el Ev.T. ofrece precisamente ambas pa-
rabolas, pero separadas (tesoro en el campo: 109; perla:
76). Este caso no es Ginico; mas bien, un examen comple-
mentario nos muestra que la mayor parte de las paribolas
o iméagenes dobles antes enumeradas han sido transmitidas
también solas sin su compafiera o bien separadas por
otra materia. Han sido transmitidas independientemente:
candelero (Lc 11, 33); medida (Mt 7, 2; Lc 6, 38); sal
(Mc 9, 50; Lc 14, 37); discipulos (Lc 6, 40); arboles
de dos clases (Mt 7, 17s); tesoros de dos clases (Ev.T. 45b);
cizaiia entre el trigo (Ev.T. 57); grano de mostaza (Mc
4, 30-32; Ev.T. 20); levadura (Ev.T. 96); tesoro (Ev.T.
109); perla (Ev.T. 76); relampago (Lc 17, 24); buitre
(Lc 17, 37); ladréon (Ev.T. 21b; 103); oveja perdida (Mt
18, 12-14; Ev.T. 107); profeta (Lc 4, 24). Seria, sin
embargo, precipitado afirmar que en todos estos casos la
combinacién es secundaria; puede haber también una pér-
dida del par en una rama de la tradicién. Asi, las dos pa-
ribolas se pueden separar, aunque la primera también ha
sido transmitida sola.

Sin contradiccién de tradiciones paralelas nos han sido
transmitidas como pares solamente: remiendos y odres
viejos; reino y familia; aves y flores; perros y cerdos;
serpientes y palomas; piedra y serpiente; uvas e higos;
zorras y aves; constructor de torre y rey; esclavo y mensa-
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jero. A partir de este conjunto, se ve que Jesus, en las
imdgenes, se sirvié preferentemente de la duplicacion para
hacerlo mas intuitivo y en esto tomé los pares de con-
ceptos con preferencia de la naturaleza, especialmente del
mundo animal Por otra parte, en este conjunto encon-
tramos una nica paribola doble: el constructor de una to-
tre y el rey. Por familiares que nos sean las pardbolas dobles,
a la vista de este estado de hecho, hay que examinar en
cada caso si originalmente quieren expresar la misma idea.
Y aun alli donde esta pregunta pueda ser contestada
afirmativamente, como en las dos paribolas de la oveja
perdida y de la dracma perdida, en consideracién al estado
de la tradicion, tendrd que contarse al menos con que las
paribolas dobles fueron pronunciadas en diferente ocasion,
cada una por separado, y que solo secundariamente se
fusionaron.

Colecciones de parabolas

La Iglesia primitiva comenzé muy pronto a establecer
colecciones de pardbolas. En Marcos, junto al capitulo
de las parabolas (4, 1-34) encontramos también el con-
junto de tres imagenes escatoldgicas” (2, 18-22): boda,
manto, vino. Mateo, en el capitulo 13, reuni6 siete para-
bolas: toma de Marcos la parabola del sembrador con la
interpretacion (v. 1-23) y afade de seguida una coleccion
de tres parabolas que comienzan por “otra paribola”
(v. 24-33), después sigue otra coleccién de tres paribolas
que comienzan cada una por “(de nuevo) es parecido”
(v. 44-48)." Ademis tiene todavia las agrupaciones si-
guientes: capitulo 18, dos paribolas de los deberes fra-

“  Cf. pidgs. 103s.
“ Cada vez en la conclusibn de ambas colecciones trae
Mateo una explicacién (v. 36-43.49s)
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ternos; en 21, 28-22, 14, tres paribolas de amenaza; en
24, 32-25, 46, siete paribolas de la segunda venida. En
Lucas encontramos en 6, 39-49 una coleccién de pardbolas
como tercera parte del sermén del monte; en 12, 35-59,
una cadena de paribolas de la segunda venida; en 14,
7-24, dos paribolas convivales; en e | capitulo 15, tres
pardbolas de lo que se habia perdido; en el capitulo 16,
dos parabolas sobre el buen y mal uso de la riqueza; en
18, 1-14, dos paribolas de la oracién verdadera: debe ser
perseverante y humilde.

Pero, para quedarnos en el Gltimo ejemplo mencio-
nado, ni 18, 9-14 ni probablemente tampoco 18, 1-8 son
originalmente una introduccién a la oracion verdadera;
ambas pardbolas quieren, mas bien, mostrar a los oyentes
de Jesis como Dios se compadece de los despreciados y
oprimidos (cf. més adelante, pags. 126ss; 138ss). Por eso
hacemos bien si en la cuestién del sentido de las parabolas
no nos dejamos llevar, sin mas, por la comprension de
la paribola vecina. Con qué prudencia hay que proceder
a este respecto lo muestra el hecho de que las siete pa-
riabolas reunidas en Mt 13 aparecen todas de nuevo en
el Evangelio de Tomds; pero en éste independientemente
cada una y esparcidas por todo el libro (9.57.20.96.109.76).

Fusiones de paribolas

La tendencia de la tradicion a agrupar paribolas llevd
ocasionalmente a que dos paribolas se fundiesen en una
unidad. El ejemplo mis claro de tal fusién lo ofrece la
version de Mateo de la paribola de la gran cena (22, 1-14).
Como vimos (pags. 56s), originalmente habia aqui dos
parabolas, que trataban ambas de un banquete festivo (la
parabola de la invitacion de los no convidados en 22,
1-10 y la paribola del huésped sin vestido de fiesta en
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22, 11-13), que habian sido reunidas en un par de para-
bolas y que luego, una vez desaparecida la introduccién de
la segunda parabola, se habfan convertido en una tnica
parabola.

Un segundo ejemplo de tal fusion lo forman las
imigenes de las dos clases de arboles y de las dos clases
de tesoros. La imagen de las dos clases de édrboles, que
Mateo trae dos veces (Mt 7, 17s; 12, 33), esta transmitida
en el sermén de la montafia como una imagen inde-
pendiente, ampliada por las palabras del arbol que se
corta (Mt 7, 19 = 3, 10). Se retine luego con la imagen
de las dos clases de tesoros en una paribola doble (Lc 6,
43-45). En Mt 12, 33-37, finalmente, ambas imigenes se
funden por la interpolacién del v. 34 en una unidad de
tal clase que la imagen de las dos clases de tesoros ha
perdido su autonomia y se ha convertido en una explicacion
de la imagen de las dos clases de arboles. Un dltimo
ejemplo lo ofrece Lc 11, 33-36: la imagen, originalmente
independiente (cf. Mt 6, 22s), del ojo como lumbrera del
cuerpo (v. 34-36) parece haberse convertido en una expli-
cacion de la imagen del candelero (v. 33).

Repetidamente se lleva a cabo una fusién de pardbolas de
tal modo que sélo uno o varios rasgos de una paribola se
traspasan a otra paribola. Asi, encontramos en la versién de
Marcos de la pardbola del portero (13, 33-37) dos rasgos
de otras paribolas: el largo viaje del amo (13, 34) procede
de la pardbola de los talentos; la entrega de plenos poderes
a los siervos (13, 34), de la paribola del siervo de confian-
za (cf. pdg. 46). Y en la versibn de Lucas de la misma pa-
rabola (12, 35-38) el rasgo del sefior que sirve a la mesa a
los siervos vigilantes (12, 37) procede de la imagen del Sal-
vador que sirve (Lc 22, 27) o de la accién simbdlica de Jn
13, 1ss. En el Ev.T., finalmente, la pardbola de los siervos
vigilantes (cf. Lc 12, 35-38), por su parte, en muchos pasa-
jes ha influido en la paribola del ladrén. Esta dice asi en
¢él (en la segunda versién, 103): “Jests dijo: Bienaventurado

84

es el varén (cf. Lc 12, 37) que sabe en qué parte (a saber,
de la noche [cf. Lc 12, 38]) vendrin los ladrones, para que
se levante, recoja su... y se cifia alrededor del cuerpo sobre
su caderas (cf. Lc 12, 35), antes de que entren.” No es cier-
tamente casualidad que ambas pardbolas, tan entrelazadas,
estén juntas en el evangelio de Lucas (Lc 12, 35-40). Sélo
una suposicién, pero bien fundada, es la hipétesis de que
el aspecto que la parabola de los talentos ha encontrado en
Lucas (Lc 19, 12-27), que difiere totalmente de la dada en
la versiéon de Mateo, se explica por la fusién con una segun-
da pardbola (cf. pigs. 50s); ésta trataria de un pretendiente
al trono que, después del reconocimiento de su derecho al
trono, regresa COmo rey y sanciona a sus amigos y enemigos.

En un caso podemos incluso observar el proceso de cémo
surge una nueva parabola a partir del fragmento final de
una pardbola por fusién de imdgenes. Se trata de los ver-
siculos de Lec 13, 24-30, que, como muestra el “alli” del
v. 28, se entiende como unidad. Jestis exhorta a esforzarse
(v. 24) para entrar a tiempo por la puerta estrecha, antes
de que el amo se levante (del divdn) y la cierre (v. 25a). A
los que lleguen tarde los rechazard, porque no quiere nada
con los malhechores (v. 25b-27). Clamando y crujiendo los
dientes habrin de contemplar, aun excluidos, cémo los pa-
dres y profetas estin a la mesa en el convite de salvacién y
los gentiles los acompafian (v. 28s). Las palabras sobre los
tltimos que serdn los primeros y los primeros que serin los
Gltimos forman el final explicativo (v. 30). Una ojeada a
los lugares paralelos de Mateo muestra que tenemos ante
nosotros un mosaico: por la fusién de un final de pardbola
(Mt 25, 10-12) con tres imdgenes que le son afines como
material intuitivo (Mt 7, 13s.22s; 8, 11s) ha surgido una
nueva paribola: la pardbola de la puerta cerrada.

Hay que prescindir de todos estos nexos secundarios si

queremos intentar encontrar el sentido original de las pa-
rabolas.
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10. El marco

A los estudios de la historia de las formas tenemos que
agradecer el reconocimiento de que el marco de la historia
de Jesis frecuentemente es secundario. Esto es valido
también para el marco de las paribolas. La comparacion
de los sindpticos muestra que la parte plastica ha sido
transmitida con mayor fidelidad que la introduccién, in-
terpretacién y contexto. Este hecho es de gran trans-
cendencia para la comprensiéon de las pardbolas de Jesus.

Contexto secundario

‘La paribola del recurso al juez (Mt 5, 25s; Lc 12, 58s)
pertenece, como vimos (pags. 34s), a la serie de paribolas
de crisis (jTu situacién es extremadamente amenazadora!
iPon en orden tus diferencias con tu hermano, antes de
que sea demasiado tarde!). Es, por tanto, una de las pa-
ribolas escatolGgicas, que dirigen la mirada a la catis-
trofe inmediata.|En Mateo el acento de la paribola se ha
desplazado de lo escatolgico a lo parenético. Junto con
la imagen del que ofrece (Mt 5, 23s), sirve en Mateo
de esclarecimiento a la invitacibn a reconciliarse (jSé con-
descendiente; si no, podria irte mal!). En Mateo, por
consiguiente, la parabola esti inserta en un contexto que
parece convenirle. Todavia se puede observar el mismo
proceso mas frecuentemente,

LLa paribola de la gran cena (Lc 14, 16-24) esti co-
locada en Lucas (jde modo distinto en Mateo!) en el marco
de una conversacién durante una comida, en la que Jesis
se dirige primero a los convidados (14, 7), luego al
anficrion (14, 12) y finalmente a uno de los invitados
(14, 15s); la pardbola de la cena parece convenir a estas
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conversaciones de un banquete.y Correspondiendo a esto,
la paribola en el contexto actual de Lucas ilustra la
exhortacién a invitar a los pobres, tullidos, cojos y ciegos
(14, 12-14, cf. el retorno de los mismos grupos en 14, 21)
mientras que originalmente era una de las numerosas pa-
ribolas que querian justificar la Buena Nueva (cf. pags. 36.
157ss).gLa misma intencién tuvo en su origen la parébola
de la oveja perdida (Mt 18, 12-14), que en el contexto
actual de Mateo expresa el consejo de no despreciar a
ninguno de los pequefios (cf. pags. 31ss. 119ss). La pa-
rabola del siervo despiadado ilustra ahora la advertencia
precedente a un perdon repetido sin limites (18, 21s);
dificilmente fue ésta su intenciébn original, ya que en la
paribola misma no se habla de la repeticién del perdén.
Habria que preguntarse todavia si Lc 11, 5-8 fue en su
origen (cf. pags. 141s) una exhortacién a la oracién in-
cesante (cf. 11, 9ss). Todos estos ejemplos, que se pueden
multiplicar, son una invitacibn a examinar criticamente
en cada caso el contexto en el que la pardbola se ha trans-
mitido, para ver si concuerda con el sentido original de
la paribola (en tanto en cuanto lo podemos conocer).
La cuestién de si el contexto es original se hace especial-
mente imperiosa, porque el Ev.T. nos ha transmitido las
parabolas sin contexto.

Datos de situaciéon redaccionales y transiciones

De los casos tratados mas arriba, en los que una pa-
rabola fue introducida en un contexto que parecia con-
venirle, hay que distinguir los casos en que fue aRadido
por la tradicion un dato de sitwacién a una parabola o a
su interpretacién. Asi, nos encontraremos en los evangelios
repetidamente con el proceso de que Jesis pronuncia un
discurso en publico y, a continuacién, en un circulo in-
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timo descubre a sus discipulos el sentido mds profundo
de sus palabras: Mc 4, 1ss/10ss; 7, 14s/17ss; 10, 1ss/10ss;
Mt 13, 24ss/36ss; Jn 6, 22ss/60ss. D. Daube ha mostrado
que aqui se trata de un esquema que se encuentra desde el
siglo I d. C. en los relatos rabinicos y que también se em-
plea especialmente en las controversias judio-cristianas: un
escriba es interrogado por un gentil o por un sectario (con
intencion polémica); cuando su adversario se marcha, da
informacion y descubre a sus discipulos el sentido profundo
del problema. Sin duda se habrd presentado con fre-
cuencia el caso de que Jesis, de un modo analogo, después
de una discusion diera a los discipulos, en circulo mas re-
ducido, unas ensefianzas que calaran mas hondo. Es espe-
cialmente probable, sin embargo, que en los pasajes men-
cionados de los evangelios esté presente este esquema (y no
sean reminiscencias historicas), ya que los versiculos de
transicion a la ensefianza a los discipulos muestran muchas
veces el estilo propio de los evangelistas, y porque hemos
visto como secundarias las interpretaciones alegéricas de las
paribolas del sembrador (Mc 4, 13ss) y de la cizafia entre
el trigo (Mt 13, 36ss), que fueron introducidas de tal
modo. Analogamente también seri secundaria la intro-
duccion de la paribola del grano de mostaza en el Ev.T.
(20: “Los discipulos dijeron a Jests: Dinos a qué se pa-
rece el reino de los cielos”) frente a Mc 4, 30, donde el
mismo Jesis plantea la cuestién, puesto que preguntas
de este tipo por parte de los discipulos son caracteris-
ticas del Ev.T.

También las transiciones a las mismas paridbolas mues-
tran en numero especialmente crecido los modismos de
cada evangelista. Por tanto, hemos de contar con que se
ha de cargar aqui mucho a la cuenta de la técnica redac-
cional de composicion. No es casualidad, por ejemplo, que
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en las paribolas incluidas por Mateo en el contexto de
Marcos, de la cizafia entre el trigo (Mt 13, 24-30), de
los dos hijos (21, 28-32) y del banquete de bodas (22,
1-14), precisamente las transiciones traicionen la mano
de Mateo. Por eso en cada paribola hay que comprobar si
los datos sobre la situacion son de naturaleza redaccional.

Las férmulas de introduccidn

Las paribolas de Jesis tienen dos formas fundamen-
tales, igual que las paribolas de sus contemporineos. En-
contramos: 1. La paribola con el comienzo en nominativo
(pura narracion, sin ninguna férmula de introduccion):
Mc 4, 3 par.; 12, 1 par.; Lc 7, 41; 10, 30; 12, 16; 13, 6;
14, 16; 15,:11; 16, 1.19; 18, 2(10:; 1912 S Bl
(sembrador); 63 (rico insensato); 64 (gran cena); 65 (vifia-
dores malos); Lucas tiene esta férmula con miés frecuencia.
2. La paribola con comienzo en dativo (arameo [°).
La mayor parte de las paribolas rabinicas comienzan con
las palabras: “Una parabola. A un..” Este giro es una
abreviatura de la siguiente férmula mds detallada: “(Te
voy a contar) una pardbola. (;Con qué se puede comparar
la cosa? Ocurre con ella como) a un..” Encontramos, por
consiguiente, en las parabolas rabinicas una forma breve
y otra detallada del comienzo con dativo.

En las paribolas de Jesus se encuentra un comienzo
desarrollado de dative con pregunta previa en Mc 4, 30s:
“;A qué vamos a comparar el reino de Dios y mediante
qué parabola lo propondremos? Es como..”; o en Lc 13,
20s: “;A qué compararé el reino de Dios? Es semejante
aun....

Corresponde a la forma breve de comienzo en dativo:
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“como”,” “igual que”,” “es parecido”,” “es semejante”.
En el fondo de todas estas formulas estd el mismo /¢
arameo. Este /° es, como vimos, una abreviatura, y, como
tal, no se puede traducir por “es igual...”, sino que hay que
traducirlo por “sucede con.. como con..” La consideracién
de esta inexactitud de las férmulas de introduccién, que
tiene como consecuencia un desplazamiento formal del
punto de comparacién, viene forzada en muchos casos
por el mismo contexto de un modo totalmente natural.
El reino de Dios en Mt 13, 45, naturalmente, no es “igual
a un comerciante”, sino semejante a una perla; en Mt 25,
1 no es “igual a diez virgenes”, sino semejante a una boda;
en 22, 2 no es “igual a un rey”, sino semejante a la fiesta
de una boda; en 20, 1 no es “semejante a un amo”, sino
igual al pago del jornal; en 13, 24 no es “parecido a un
hombre que habia hecho sembrar buena semilla”, sino se-
mejante a la cosecha; en 18, 23 no es “semejante a un rey
de la tierra”, sino semejante a la rendicién de cuentas. En
todos estos casos se deduce lo correcto, si se recuerda que
bajo el “es semejante” hay un arameo /, que ha de tradu-
cirse: “sucede con... como con...”

Esto vale también para los demis casos en que la
inexactitud de la férmula introductoria se pasa por alto
la mayor parte de las veces. Segin lo dicho, en Mt 13, 31,
no se puede traducir de ninguna manera: “el reino de
Dios es semejante a un grano de mostaza”, sino que ha de
traducirse: “con el reino de Dios sucede como con un
grano de mostaza”, es decir, el reino de Dios no se com-
para con el grano de mostaza, sino, como veremos en la
pag. 135, con un arbusto alto en cuyas ramas anidan las

“ Mec 4, 26.31.

“ Me 13, 34; Mt 25, 14.

“ Mr 7, 26; 13, 24.31.33.44.45.47; 18, 23; 20, 1; 22, 2; 25,1;
Lc 6, 45; 12, 36.

© Mt 7, 24; 183, 52.
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aves. Igualmente en Mt 13, 33 el reino de los cielos no
es “semejante a la levadura”, sino semejante a la masa fer-
mentada, dispuesta (cf. Rm 11, 16), y en Mt 13, 47 no
se compara el reino de los cielos con una red de pesca,
sino se dice que a su llegada sucede como en la seleccién
de los peces atrapados en una red de pesca. Habria de
estar claro que estos hechos son de gran importancia para
la interpretacion de las parédbolas.

La conclusién de las parabolas

;/Cémo hay que interpretar las pardbolas? ;Qué men-
saje tienen para la comunidad? ;Qué indicaciones prac-
ticas, qué consuelos, qué promesas nos da el Sefior en sus
paribolas? Estas fueron las cuestiones que ocuparon a
la Iglesia primitiva cuando proclamé las parabolas de Jesis
y reflexioné sobre ellas. A partir de aqui, se comprende
que las ampliaciones y retoques de trascendencia de las pa-
rabolas se encuentran alli donde se trata de la interpre-
tacién y aplicacién de lo narrado, es decir, en la con-
clusién. Las pardbolas se nos han transmitido con muy
diversas conclusiones. En parte, se limitan al elemento plds-
tico; en parte, afiaden una breve comparacién o una ex-
plicacién detallada; a veces, concluyen con un impera-
tivo, una pregunta o una sentencia. ;En qué casos hay
una ampliacién? En el intento de buscar una respuesta,
haremos bien en distinguir entre ampliaciones de la paré-
bola misma y aquellas en que se trata de la aplicacion.

1. No es casualidad, sifio que corresponde, mas bien, a
lo que acabamos de decir, que sean aislados los casos en que
ha sido ampliada la misma materia de la paribola, la lla-
mada parte plistica. A veces en estos casos el pretexto
para la ampliacién es totalmente extrinseco. A la pequefia
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paribola del vino nuevo, que no debe echarse en odres
viejos (Lc 5, 37s), la tradicién ha afiadido la frase: “Y
nadie que ha bebido el viejo, quiere nuevo; pues dice: el
viejo es mejor” (Lec 5, 39; Ev.T. 47b). Es una adicién de-
safortunada; ya que, mientras la paribola tiene como objeto
la incompatibilidad de lo nuevo con lo viejo, donde el
vino nuevo es imagen del tiempo de salvacion, en la adicion
se expresa el valor superior de lo viejo. A todas luces,
un principio totalmente externo fue decisivo para la adi-
cién: la palabra-guia “vino nuevo”. Semejante, sélo que
no tan pronunciado, es el caso de Lc 12, 42-46 en la pa-
ribola del siervo al que se confia la administracién; a
esta paribola se ha afiadido una sentencia en paralelismo
antitético, que tiene por objeto la diferente medida del cas-
tigo de los siervos desobedientes, segiin que hayan conocido
o no la voluntad de su duefio (v. 47-48a). La sentencia
(que falta en Mateo) concuerda mal con el contenido de
la paribola, ya que en ésta se trata no del conocimiento
o desconocimiento de la voluntad del sefior, sino del recto
uso o del abuso de la confianza manifestada. La descripcién
del castigo del siervo infiel (12, 46) ha atraido la sen-
tencia que trata de la diferente medida de castigo.

Como otras ampliaciones secundarias en la conclu-
sién de la parte plastica hay que citar: Mc 2, 19b-20 (cf.
pag. 44, n. 16); Mc 12, 9 (cf. pag. 22); ampliada atn en
Mt 21, 41b; Mt 22, 11-13 (cf. pags. 56s); Lc 12, 37b (cf.
pag. 45); Lc 19, 27 (cf. pags. 50s); finalmente, Mateo
afiadié tres veces a una paribola la férmula final carac-
teristica (Mt seis veces, Lc una vez): “Alli habra llanto
y crujir de dientes” (Mt 22, 13; 24, 51c; 25, 30); en
dos casos ademés hizo preceder la expresién, igualmente
tipica de €I, “a las tinieblas exteriores” (en el Nuevo Tes-
tamento s6lo en Mc 22, 13 y 25, 30). “Llanto y crujir
de dientes” es una imagen de la desesperacién y preci-
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samente de la desesperacion por la salvacion desaprovechada
por culpa propia.

2. Mis frecuentes que la ampliacion de conclusiones
de la parte plastica son los casos en que la ampliacién se
refiere a la aplicacion de la paribola, ya sea que a una
paribola sin interpretacion se la dote de una aplicacion,
ya sea que se amplie una aplicacién més antigua.

Consideramos en primer lugar los casos en que pard-
bolas sin interpretacion fueron provistas secundariamente
de una aplicacién. Ocho pariabolas terminan bruscamente
sin aplicacion interpretativa: Mc 4, 26-29 (labrador pa-
ciente); Mt 4, 30-32 (grano de mostaza); Mt 13, 33 par.
Lc 13, 20s (levadura); Mt 13, 44 (tesoro en el campo);
13, 45s (perla); 24, 45-51 par. Lc 12, 42-46 (siervo fiel
o infiel); Lc 13, 6-9 (higuera estéril); 15, 11-32 (amor
del padre). Sin embargo, en el origen era notablemente
mayor el nimero de estas pardbolas en las que Jests
deja al oyente sacar la conclusién de la parabola. Se ve
esto en el Ev.T. donde rtodas las parabolas concluyen sin
explicacion, excepto la del ladrén (21b), la de la gran
cena (64) y la de la perla (76). Se comprende que pronto
surgicra la tendencia a proporcionar una aplicacion a las
parabolas sin interpretacion. El ejemplo més patente son
los tres casos en que secundariamente fue afadida una
interpreracién detallada de la paribola: Mc 4, 13-20 (cf.
pags. 71s); Mt 13, 36-43-49s (cf. pags. 74s).

3. Muy a menudo se amplia o se transforma wuna
interpretacion ya dada. Un ejemplo tipico de esto nos lo
ofrece la paribola del administrador injusto; recordemos
que la antigua interpretacion de Lc 16, 8a fue acrecentada
por una serie de interpretaciones (16, 8b-13; cf. pag. 39).

En la paribola de los vifiadores desleales (Mc 12, 1-9
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par.) se pueden observar tres estadios de la ampliacion:
ya antes de Marcos habia sido afiadida una prueba de
Escritura secundaria (v. 10s); en la version de la pari-
bola ofrecida por Mateo y Lucas se afiade una observacién
exegética a esta prueba escrituristica, que describe el efecto
aniquilador de la piedra mencionada en el pasaje de la
Escritura (Mt 21, 44; Lc 20, 18); en Mateo se anade
ademds una aplicacion de la paribola a Israel y a los
gentiles (Mt 21, 43), que se puede reconocer como un
tercer estadio en que separa la cita de la Escritura (v. 42)
y la interpretacion de la misma cita (v. 44). Los tres es-
tadios de la ampliacién son, por consiguiente: 1) Mc 12,
10s = Mt 21, 42; 2) Mt 21, 44 par. Lc 20, 18; 3) Mt
21, 43.

Vimos que Mt 21, 32 era una aplicacién secundaria
al Bautista (pdg. 73) de la interpretacion de Jesis (21,
31b). El imperativo que sitve de conclusion en Mc 13,
37 falta en Lc 12, 35-38; Mateo colocd el mismo impe-
rativo (“vigilad”) delante de la pardbola del ladron (24,
42) de tal modo que en él (de forma diferente en Lucas)
queda encuadrada por dos exhortaciones que coinciden ma-
terialmente; en el Ev.T. el imperativo que sirve de con-
clusion de la paribola del ladrén, frente a Mateo y a
Lucas, es ampliado con la exhortacién a ceiiirse los lomos

(21b).

Las palabras sobre el signo de Jonas en Lucas (11, 30)
se interpretan como la legitimacién del enviado de Dios
mediante la salvacion de la muerte; en Mateo (12, 40) se
amplia esta interpretacién y se desplaza el acento: el punto
de comparacién proporciona ahora el dato temporal, tres
dias y tres noches (Jon 2, 1).

Sobre manera intezesante es el modo como la imagen
de las dos clases de arboles recibe una segunda interpre-
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tacion; se funde de tal manera con la de las dos clases
de tesoros que ésta se convierte en interpretacion de la
imagen de las dos clases de arboles (Mt 12, 33-35; cf.
pag. 84).

La doble imagen de la ciudad sobre el monte y del
candelabro (Mt 5, 14b-15; Ev.T. 32; 33b) es referida
en el Ev.T. a la predicacién por la sentencia intercalada
de la predicacién sobre los tejados (33a); en Mateo tiene
incluso dos interpretaciones, una al comienzo (v. 14a) y
otra al final (v. 16); la dltima quizd era originalmente
una imagen independiente.

En Mt 18, 35 se muestra la modificacién del sentido
de una interpretacién ya dada, sin que varie el contexto:
“Asi mi Padre celestial se portari con vosotros, si cada
uno no perdondis de corazén a vuestro hermano.” Las
palabras “cada uno a vuestro hermano” tienen en su
origen un sentido totalmente general: “el uno al otro”,
“cada uno al otro”, lo que se confirma con Mt 6, 15
(“a los hombres”) y Mc 11, 25 (“cualquiera”). Mateo,
por el contrario, limité la palabra “hermano” en 18, 35
seguramente al hermano cristiano; cristianiz6, por tanto,
la aplicacion de la paribola; concluye, sin embargo, con
18, 35 la regla de los jefes de la comunidad del capitulo
18.%

* La reduccién del significado de “hermano” es caracteris-
tica de Mateo. La palabra, en tanto no designa al hermano carnal,
parece, por lo general, referirse al hermano cristiano, siguiendo
el uso del lenguaje del cristianismo primitivo testimoniado de
muchas maneras. Este lenguaje se remonta, en efecto, al mismo
Jeslis (Mc 3, 33-35 par.). Pero, cuando Mateo en general lo pre-
supone, significa esto, en la mayor parte de los casos, como en
Mt 18, 35, una cristianizacin secundaria, que limita la extensién
del vocablo: asf Mt 5, 22.23s; 7, 3-5; 18, 15.21; 25, 40. Probable-
mente en todos estos pasajes “hermano” tiene originalmente el sen-
tido amplio de “préjimo, compatriota”. En Lucas se encuentra
esta cristianizacién secundaria de “hermano” solamente en estos
dos pasajes (6, 41s; 17, 3s), en Marcos nunca.
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El grito de alerta: “Quien tenga oidos (para oir),
que oiga” forma una categoria propia de conclusiones
parabdlicas. En los tres sinopticos se encuentra solamente
después de la parabola del sembrador (Mc 4, 9; Mt 13,
9; Lc 8, 8); después de la imagen del candelabro, sélo
en Marcos (4, 23), y después de la imagen de la sal,
unicamente en Lucas (14, 35); por ultimo lo ofrece Mateo
después de las palabras sobre Elias (11, 15) y como con-
clusion de su interpretacion de la parabola de la cizafa
(13, 43). El Ev.T., por el contrario, coloca este grito de
alerta por lo menos en la conclusién de cinco parabolas,
sin duda como una invitacion a los gnosticos a investigar
el sentido oculto de las paribolas. Ya esta visién de con-
junto muestra que el grito de alerta en la mayor parte de
los casos debe ser secundario.

4. La observacién mas importante que se deduce de
la consideracion de las interpretaciones secundarias y de
la ampliacion secundaria de las interpretaciones es gque a
las paribolas se le han anadido como conclusion preferen-
temente sentencias generalizadoras. Donde se encuentran
tales generalizaciones, son, en el contexto, predominan-
temente secundarias. Notese bien: jen el contexto! Con
ello no se afirma que la autenticidad de estas sentencias
sea dudosa, sino sélo que originalmente no fueron pro-
nunciadas como conclusion de las paribolas. En favor de
esto esta el hecho de que estas sentencias faltan totalmente
en el Ev.T. Con ayuda de éstas se pretendia dar a las para-
bolas una aplicacién lo més extensa posible. Un caso
tipico de esta tendencia es la paribola de los trabajadores
de la vina, que fue ampliada dos veces seguidas mediante
una sentencia generalizadora (Mt 20, 16a.16b; cf. pags.
255.28s), v la parabola de la puerta cerrada, formada tam-
bién secundariamente (Lc 13, 24-30; cf. pag. 87), a la
cual en el v. 30 se le ha provisto de una conclusion gene-
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ralizadora. Las paribolas e imdgenes siguientes parece
que recibieron una conclusion secundaria generalizadora:

Candelabro (Mc 4, 22); medida (Mc 4, 25); portero
(Mc 13, 37); trabajadores en la vifia (Mt 20, 16a.16b);
vifiadores malos (Mt 21, 44; Lc 20, 18); banquete de
boda (Mt 22, 14); diez virgenes (Mt 25, 13); dineros
confiados (Mt 25, 29 par. Lc 19, 26); amigo del que se
solicita ayuda (Lc 11, 10); rico insensato (Lc 12, 21);
siervo al que se confia la administracion (Lc 12, 48b);
puerta cerrada (Lc 13, 30); administrador injusto (Lc 16,
10.13); fariseo y publicano (Lc 18, 14b).

Si se echa una ojeada a este material, se ve que en
estas conclusiones generalizadoras sélo en casos aislados
se trata de reglas de vida; predominantemente se trata de
promesas, amenazas y advertencias escatologicas. Para la
comprension de las correspondientes pardbolas es de gran
importancia reconocer que estas conclusiones son secun-
darias en el contexto, ya que el acento fue desplazado por
la nueva conclusiéon y a menudo fundamentalmente; pero
aun alli donde la nueva conclusién coincide con el sen-
tido de la paribola (Lc 18, 14b) o al menos se puede
adaptar (Lc 12, 21) es de importancia este hecho porque
las paridbolas correspondientes, al afadirles una senten-
cia general, reciben un sentido moralizante que oscurece
la situacion original, la actitud de lucha, la nitidez del
grito de alerta escatolégico, la severidad de la amenaza.
La paribola de los trabajadores en la vifia, que en la si-
tuaciéon concreta pretende justificar la Buena Nueva frente
a los que la critican (asi es Dios, jtan bueno!), se con-
vierte por medio de una conclusién generalizadora (asi
serin los tltimos los primeros y los primeros los dlti-
mos) en una instruccién universalmente vilida sobre la
jerarquia en el reino de los cielos o sobre la libertad de la
gracia divina (cf. pags. 27s). La paribola del administrador
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injusto, que invita a los que vacilan a comenzar de nuevo
ante la situacion amenazadora, se convierte en un con-
sejo moral de valor general mediante la sentencia “quien
es fiel en lo poco es también fiel en lo mucho, y quien en
lo poco es infiel también es infiel en lo mucho”.

Pero también para la comprension de conjunto de
las parabolas es importante reconocer el caracter secun-
dario de estas conclusiones generalizadoras. En la adicion
de una sentencia generalizadora a la conclusion habla el
predicador o el maestro cristiano que explica la palabra
del Sefior. En estas conclusiones vemos lo pronto que se
introdujo la tendencia a hacer ttiles para la comunidad las
paribolas de Jesis deduciendo de ellas un sentido ins-
tructivo o exhortativo de validez universal. Es esa ten-
dencia que tltimamente hace de Jesis un maestro de sa-
biduria y que, como vimos en la pag. 12, alcanzé su maximo
triunfo al final del siglo pasado con la interpretacion de
las parabolas hecha por Jiilicher. Lucas sigui6 principal-
mente este camino, para facilitar la aplicacién de las para-
bolas en la predicacion moral de la Iglesia, mientras que
Mateo, para alcanzar la misma meta, prefiri6 el empleo de
la alegoria. De nuevo se precisa la tarea: solo cuando la
interpretacion tiene en cuenta decididamente esta tendencia
y la aisla puede esperar descubrir el sentido original de
las paribolas de Jesis.

Resumen: La paribolas tienen un doble lugar histérico.
El lugar histérico original, como el de todas las palabras
de Jests, es su actividad en una situacién concreta de
entonces. Pero luego fueron “vividas” en la Iglesia pri-
mitiva, y estamos ante la tarea de recuperar su forma ori-
ginal, en tanto cuanto podemos. Para ello ayuda tener en
cuenta varias leyes de transformacion:
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10.

La traduccion de las paribolas al griego trajo
onsigo inevitablemente desplazamientos del sen-
tido.

. También el material intuitivo se “traduce” oca-

sionalmente.

Muy pronto observamos la propensién a adornar
las parabolas.

Ocasionalmente, pasajes de la Escritura y motivos
de narraciones populares influyeron en la forma.

. Paribolas que originalmente fueron dichas a los

enemigos 0 a la muchedumbre la Iglesia primi-
tiva las aplica ampliamente a la comunidad.

. En esto aparece con frecuencia un desplazamien-

to del acento hacia lo parenético, especialmente
de lo escatologico a lo parenético.

. La Iglesia primitiva refiere las paribolas a su si-

tuacion concreta, que estd caracterizada, ante todo,
por la mision y por la demora de la segunda ve-
nida de Cristo, y, a partir de estos dos hechos, las
interpreta y las amplia.

. En progresién creciente, la Iglesia primitiva in-

terpreta alegéricamente las parabolas al servicio
de la parénesis.

. Retine colecciones de paribolas; ocasionalmente se

funden también dos parabolas.

Da un marco a las parabolas, que a menudo
ocasiona un cambio del sentido; especialmente
se da a muchas parabolas un sentido universal-
mente vilido mediante unas conclusiones gene-
ralizadoras.
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El analisis de las parabolas se hizo en las cinco pri-
meras ediciones de este libro segin estas leyes de trans-
formacién trabajando solamente la materia sinéptica. Mien-
tras tanto, se conocié el Evangelio de Tomds. Los resul-
tados fueron confirmados por este Gltimo de un modo
sorprendente, lo cual muestra que el andlisis fundamental-
mente iba por buen camino.

Estas diez leyes de la transformacion son diez medios
auxiliares para redescubrir el sentido original de las pa-
rabolas de Jests, para levantar aqui y alli un poco el
velo —a menudo tan fino, a veces casi impenetrable—
que se ha extendido sobre las paribolas de Jests. Vuelta a
las palabras originales de Jesis! Esta es la tarea. jQué
gran don cuando se logra, aqui y alld, redescubrir el ros-
tro del Hijo del hombre detris del velo! Todo estriba
en su palabra. ;S6lo el encuentro con él da a nuestra pre-
dicacién todo su poder!
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/3) EL MENSAJE DE LAS PARABOLAS DE JESUS

Si se tienen en cuenta las leyes de transformacién ave-
riguadas en el segundo capitulo y con su ayuda se intenta
redescubrir el sentido original de las parabolas, resulta
que queda simplificado de modo sorprendente el cuadro
de conjunto. Se ve que muchas paribolas expresan la mis-
ma y tnica idea, sélo que con imdgenes distintas. Dife-
renciaciones que acostumbramos a hacer aparecen como
secundarias. Unas ideas capitales, sencillas, destacan con
toda su fuerza. Jesis no se cansé de inculcar con imégenes
siempre nuevas las ideas centrales de su mensaje. Por si
mismas se combinan las imégenes y paribolas en grupos, y,
en efecto, se destacan diez grupos. Como un todo, forman
una sintesis completa del mensaje de Jesus.

1. La actualidad de la salvacion

“Los ciegos ven,

los cojos andan,

los leprosos son sanados,

los sordos oyen,

los muertos resucitan,

se predica a los pobres la Buena Nueva.”

Asi responde Jests a la pregunta del Bautista encarcela-
do, segin Lc 7, 22; Mt 11, 5. Esto no quiere decir que todos
estos milagros hayan tenido lugar en presencia de los en-
viados del Bautista prisionero, como si ellos tuvieran que
anunciar a su maestro lo que ellos habian vivido (asi Lc 7,
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21s); el pasaje no quiere de ninguna manera enumerar los
milagros de Jesis, sino que se trata de antiquisimas éma
genes del tiempo de la salvacién, que Jesis recoge:

“Entonces se abririn los ojos de los ciegos
y los oidos de los sordos se abririn;
entonces saltard el cojo como un ciervo,

y la lengua del mudo dard gritos de jubilo.
Brotara agua en el desierto,

arroyos en la estepa..” (Is 35, Ss).’

Las palabras de Jestis son precisamente una cita libre
de este pasaje en combinacién con Is 61, 1 (el evangelio
para los pobres); si la mencion de los leprosos y de los
muertos supera al texto de Is 35, S5s, esto quiere decir que
la realizacion sobrepasa todas las esperanzas, ilusiones y
promesas. Un grito de jubilo de Jests! jHa llegado la
hora! Los ciegos ven, y los cojos andan, y las aguas vivas
corren por la tierra reseca; ha llegado la salvacién, el
tiempo de maldicién toca a su fin, el paraiso vuelve de
nuevo, la plenitud del mundo ha comenzado y se mani-
fiesta de doble manera (como hace siempre el Espiritu):
por los hechos y por la palabra. Esto dice a Juan y afiade:
“Bienaventurado el que no tropieza en mi” (Mt 11, 6;
Lc 7, 23). jBienaventurado el que cree, a pesar de todas
las apariencias contrarias!

Muy relacionada con esta imagen estin otras palabras
de Jesis, que toma igualmente de un pasaje de Isaias (61,
1s): “El Espiritu de Dios reposa sobre mi, jporque me ha
ungido! Me envi6 a traer a los pobres la Buena Nueva, a
anunciar a los cautivos la liberacién y a los ciegos la vis-
ta, a libertar a los oprimidos, a proclamar el afio de gra-

5 L 1 !
Obsérvese también que Jesis omite el anuncio de la ven-

ganza de Dios (Is 35, 4).
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cia de Dios” (Lc 4, 18s). Ya estd. Hoy se ha cumplido
esta palabra de la Escritura (Lc 4, 21). El espiritu crea-
dor, que por culpa del pecado se apagd con el ltimo pro-
feta de la Escritura, sopla de nuevo sobre la tierra seca;
la nueva creacién ha comenzado. Los miserables oyen la
Buena Nueva, las puertas de la carcel se abren, los opri-
midos respiran, los peregrinos ciegos estin a la luz: el
tiempo de salvacién ha llegado.

“Escatologia realizada” (Dodd): éste es el sentido de
Mc 2, 19. A la pregunta de por qué sus discipulos no ayu-
nan, Jesis responde: “;Pueden ayunar los invitados du-
rante la boda?” En el lenguaje simbolico oriental la
boda es una imagen del tiempo de salvacién; el Apocalip-
sis nos la ha hecho familiar: “Han llegado las bodas del
cordero” (Ap 19, 7; cf. v. 9; 21, 2; 22, 17). El dia de
alegria ha llegado, el jubilo de la boda resuena. ;Como
concuerda esto con mortificacién y lamentos? Ahora ya
es la alegria de la boda, ;cémo van a ayunar mis discipulos?

Las palabras siguientes del manto nuevo y del vino
nuevo (Mc 2, 21s par. Mt 9, 16s; Lc 5, 36-38; Ev.T. 47b)
pudieron ser pronunciadas en otra ocasion; objetivamente
los tres sinopticos las han colocado con razén junto a la
imagen de la boda; pues las dos hablan de un modo ab-
surdo de obrar (utilizar un pafio nuevo, valioso, para re-
parar andrajos; verter vino nuevo, en fermentacién, en
odres usados, deteriorados) y también emplean simbolos
para el tiempo de la salvacién. En lo que se refiere a la
imagen del manto, no es preciso ofrecer aqui el rico ma-
terial de historia de la religiones para la comparacion del
cosmos con el manto del mundo; basta la referencia a dos

De nuevo omite Jests el pronunciamiento de la venganza
de Dios (Is 61, 2).

% Mec 2, 19 par. Mt 9, 15; Lc 5, 34. La traduccién que se ha

dado arriba estd fundamentada en la pag. 44, n. 16.
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ejemplos del Nuevo Testamento. En Heb 1, 10-12, en
conexion con Sal 102, 26-28, se describe a Cristo en su
segunda venida doblando un viejo manto y extendiendo
el nuevo cosmos. Todavia mis claro es Hech 10, 1lss;
11, 5ss; alli Pedro ve el nuevo cosmos restablecido por
Dios en su pureza en la imagen de un mantel que estd
suspendido por las cuatro puntas y que contiene anima-
les de toda clase. Tienda, mantel, manto son imigenes
corrientes del cosmos, A este contexto pertenece Mc 2,
21: el tiempo del viejo mundo ha concluido; se parece al
viejo manto que no vale la pena remendar con pafio nuevo;
el tiempo nuevo ha llegado.' A quien le parezca esta in-
terpretacion demasiado atrevida, puede recordar los nu-
merosos casos en los que el zino, del cual habla el verso
paralelo (Mc 2, 22), es un simbolo del tiempo de salva-
cién. También aqui pueden bastar algunos ejemplos bi-
blicos; los extrabiblicos son innumerables. Noé planta des-
pués del diluvio la vifia en la tierra nueva (Gn 9, 20).
En una vid ata el redentor su pollino; en vino lava su
vestido; brillan por el vino sus ojos (Gn 49, 11-12). Un
racimo de uvas traen los exploradores de la Tierra Pro-
metida (Nim 13, 23s). Cuando en Jn 2, 11 se dice que
Jesis manifest6 su gloria en el milagro de Cand, tam-
bién se piensa ahi que el vino es un simbolo del tiempo
de salvacion: dando el vino en abundancia, Jestis se ma-
nifiesta como el que trae el tiempo de la salvacién. Manto
viejo-vino nuevo: lo viejo ha pasado, el tiempo de salva-
cion ha llegado.

Del mismo modo que las bodas y el vino, asi la cosecha
es también una imagen muy utilizada en la Biblia para el
tiempo de salvacién. La recoleccion es el gran tiempo de
la alegria:

* Sobre poner el vestido nuevo como simbolo del tiempo

de salvacidn, cf. pdg. 116,
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“Multiplicaste la alegria,
has hecho grande el jubilo.
Se gozan ante ti, .
como se gozan los que recogen la mies,
como se alegran los que se reparten la presa” (Is 9, 3)

“Van y andan tristes, llorando,
los que llevaban la semilla para arrojarla.
Vendrdn, vendrdn alegres, jubilosos,
trayendo sus haces” (Sal 126, 6).

Especialmente la siega y la vendimia son simbolo del
juicio final que introduce el tiempo de salvacién.

“Meted la hoz, que estd ya madura la mies.

Venid, pisad, que estd lleno el lagar.

Y se desbordan las cubas, porque es mucha su maldad”,
exclama Joel mirando el juicio de los pueblos (4, 13). El
Bautista contempla al juez que viene, como al que tiene el
bieldo en la mano y recoge la cosecha (Mt 3, 12; Lc 3, 17).
También Pablo compara el juicio final con la siega (G4l 6,
7s).

“Empuiia la hoz y siega,

porque ya es la hora de la siega,

la mies de la tierra estd ya seca”, !
grita la voz del 4ngel al Hijo del hombre en el dltimo li-
bro de la Biblia (Ap 14, 15). Y el 4ngel con el fuego responde:

“Empuiia tu hoz afilada
y corta los racimos de la vifia de la tierra
porque sus uvas estin maduras” (14, 18)

Ahi esta, dice Jesis. Envia a sus discipulos no para
sembrar, sino para recoger. Los campos amarillean (Jn 4,
35); siembra y recoleccién coinciden (4, 36). “La mies es
mucha, pero los trabajadores son pocos. Rogad, pues, al
sefior de la mies, que envie trabajadores a su mies” (Mt
9, 37s; Lc 10, 2; Ev.T. 73). También trata del tiempo de
la cosecha la pequefia pardbola de la higuera, cuyos brotes
y hojas anuncian el verano: “Cuando sus ramas estan ya
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tiernas y comienzan a brotar las hojas, conocéis que ya
se acerca el verano. Asi también vosotros, cuando veiis
suceder estas cosas, sabed: El estda a la puerta” (Mc 13,
28s par. Mt 24, 32; Lc 21, 29-31). ;/Quién estd a la puer-
ta? ;El Mesias!" ;Y en qué se reconoce la proximidad de
su venida? En el contexto actual la respuesta dice asi: en
los horrores que anuncian el fin. Pero es dudoso que en
un principio quisiera decir esto. Pues el contexto actual
de la paribola (el discurso sobre las sefiales previas) es
una composicion secundaria, y la imagen de la higuera
apunta en otra direccién: la higuera lozana es signo de
la bendicion venidera (J1 2, 22).

Jesls empled la imagen no en vistas al terror de los
tltimos tiempos, sino a los signos del tiempo de salvacién.
La higuera, pues, se diferencia de otros drboles de Pales-
tina, como el olivo, el roble, el algarrobo, en que pierde
su follaje en invierno y parece como muerta por sus ra-
mas desnudas de modo que se puede observar en ella cla-
ramente la ascension de la savia nueva. Sus brotes, irrup-
cién de la vida en la muerte, simbolo del gran misterio
de la vida y de la muerte, son un signo precursor del ve-
rano. Igualmente, dice Jesis, el Mesias tiene también sus
signos precursores. jMirad los signos! La higuera muerta
reverdece, surgen los brotes, el invierno ha pasado defini-
tivamente, el verano esta a las puertas, el pueblo de sal-
vacion se despierta a una nueva vida (Mt 11, 5); ahi esti;
la plenitud final ha comenzado, el Mesias llama a la puer-
ta (Ap, 3, 20).

El tiempo de salvacion ha llegado, pues el Salvador
eitd ahi, ahora ya. Se ha encendido la luz.

Desgraciadamente no sabemos qué referencia dio Jesis
a la imagen de la lampara sobre el candelero (Mc 4, 21; Mt

Le 21, 31: el reinado de Dios.

106

5, 15; Lc 8, 16; 11, 33; Ev.T. 33b). Marcos y el Ev.T. la
relacionan, segiin el contexto, con el evangelio; Mateo, con
los discipulos (cf. 5, 16); Lucas, con la luz interior (cf. 11,
34-36). A partir de la exégesis, puede emitirse quizd una
hipétesis sobre cuil era la explicacién original. ¢Qué quiere
decir: “No se coloca la lampara bajo el celemin”? Si se tapa
la ldmpara de tierra con una medida, se apaga.

En las pequefias casas de campo, muchas veces de una
pieza tnica sin ventanas, que ademds no tenian chimenea,
se pudo emplear este método de apagar la limpara; pues,
si se soplaba, surgia un humo y un olor molestos y podia ori-
ginarse un incendio por las chispas. Por consiguiente, pode-
mos traducir conforme al sentido: “No se enciende la lim-
para para apagarla de nuevo en seguida. jNo! Debe estar so-
bre el candelero, para que alumbre a todos los inquilinos (du-
rante toda la noche, como todavia hoy es costumbre entre
los fellah de Palestina)” (Mt 5, 15). Se comprende mejor el
fuerte contraste encender/apagar, al que corresponde el con-
traste andlogo de la sal (echar sal/arrojarla fuera, Mt 5,
13), si se supone que Jesis pronuncié estas palabras ha-
blando de su misién, en una situacién en la que se le pre-
cavia de los peligros que corria y se le pedia que se cuidara
(cf. Lc 13, 31). Pero no puede cuidarse. La limpara estd
encendida; la luz brilla; jpero no para apagarla de nuevo en
seguida! No, jpara alumbrar!

Jestis hablé de su mision de buen grado en el len-
guaje simbolico de los oficios del redentor; todas las ima-
genes que pertenecen a esta categoria tienen de comin un
sentido escatolGgico. El pastor que busca y recoge la ove-
ja perdida (Lc 19, 10), que reine la pequefia grey alre-
dedor de si (Lc 12, 32), da su vida por el rebafio (Mc 14,
27; Jn 10, 11s), separari las ovejas de los cabritos (Mt
25, 32) y como pastor precederd a los suyos de nuevo des-
pués de la gran crisis (Mc 14, 28), es enviado al rebafio
maltratado, sin pastor, a las “ovejas perdidas de la casa
de Israel” (Mt 15, 24; cf. 10, 6; Jn 10, 1-5).

Para los enfermos ha venido el médico (Mc 2, 17).
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El maestro instruye a los discipulos sobre la voluntad de
Dios (Mt 10, 24; Lc 6, 40). El mensajero invita al ban-
quete del dempo de salvacion (Mc 2, 17). El amo reine
a la familia Dei alrededor de si (Mt 10, 25; Mc 3, 35;
Ev.T. 99) e invita a los convidados a su mesa (Lc 22, 29s);
como servidor, ofrece manjar y bebida (Lc 22, 27). El
pescador pone a su servicio pescadores de hombres (Mc 1,
17). El arguitecto levanta el santuario del fin de los tiem-
pos (Mc 14, 58; Mt 16, 18). El rey hace su entrada y el
jubilo estalla a su alrededor (Mc 11, 1-10 par.); las pie-
dras levantarian su voz acusando a quien se atreviese a
callarse alli (Lc 19, 40). Ciertamente, en todas estas ima-
genes no se puede pasar por alto que sélo para los creyentes
son autotestimonios claros, mientras que, para los que se
encuentran fuera, dejan velado el misterio del oculto Hijo
del hombre,

Signo caracteristico de la presencia del Salvador son
los dones salvificos de Dios. Los cuerpos enfermos son
sanados y la muerte ha perdido su terrible realidad; se ha
convertido en suefio (Mc 5, 39). Se anuncia la Buena Nue-
va y se concede el perdén de los pecados, el gran don de los
tiempos mesidnicos:" “Dios’ te perdona tus pecados” (Mc
2, 5). De la multiplicidad de los dones del tiempo de la
salvacién, hay uno que resalta especialmente en los textos:
el triunfo sobre Satdn. Como un relampago ve Jesis caer
sobre la tierra a Satin expulsado’ del cielo (Lc 10, 18), los
espiritus inmundos han de ceder ante el dedo de Dios (11,
20), los poseidos por Satin quedan libres (13, 16). El
fuerte es sujetado, se le despoja de su botin (Mc 3, 27

* J. Schniewind en: Das Newe Testament Deutsch 1 zu Mk
2, 12,
" La pasiva en Mc 2, 5 (“te son perdonados”) es una cir-
cunlocucién del nombre de Dios. Esta nota es de gran importancia
cf. pig. 10, n. 2.

U CEADI12,'9.
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par. Mt 12, 29; Ev.T. 35), pues ha venido aquel “que debe
tener a los fuertes como botin”, el siervo de Dios, el triun-
fador. En el encadenamiento del fuerte se ha pensado visi-
blemente en un suceso concreto: por lo visto, en la ten-
tacién de Jesis.

El analisis de los relatos sobre la tentacion de Jests (Mc
1, 12s; Mt 4, 1-11; Lc 4, 1-13) da por resultado que las
tres tentaciones que agrupan Mateo y Lucas originalmente
tenian una existencia independiente; pues Mc 1, 12s mues-
tra que la tentacién en el desierto en un principio fue trans-
mitida independiente; el evangelio apécrifo de los hebreos
hace sospechar lo mismo para la tentacién en el monte.
Por eso se habla de tres versiones del relato de la tenta-
cién mejor que de tres tentaciones. Las tres versiones (de-
sierto, puerta del templo, monte) tienen como objeto’ el
triunfo sobre una tentacién de falsa esperanza mesidnica.
Puesto que esta tentacion tiene su lugar concreto en la
época anterior al viernes santo —en la Iglesia primitiva
la tentacién politica no desempeiié ningin papel—; no
se puede atribuir simplemente a la fantasia de la comuni-
dad primitiva el nicleo de la historia de la tentacién. Pero
luego, a la vista de Lc 22, 31s, donde Jestis informa a sus
discipulos de una lucha con Satén, puede presumirse que
las palabras de Jesis estdn en el fondo de las diferentes
versiones de la historia de la tentacién, palabras que en
forma de masal (paribola) informaban a sus discipulos
del triunfo sobre la tentacibn de aparecer como Mesias
politico, quiza para preservarlos de la misma tentacion.
Es decir: Ia historia de la tentacién en sus diferentes varian-
tes estd muy cercana a Mc 3, 27; en el masal de Jesis tes-
timonia a los discipulos la misma experiencia que Mc 3,

* J. Schniewind en: Das Newe Testament Deutsch 2 zu Mt
4, 1-11.
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27 opone a los enemigos: jSatan ha sido vencido! jAhora,
hoy! ;Cristo es mas fuerte que Satan!

Si se echa una ojeada al material, sorprende que en las
palabras que anuncian la actualidad de la salvacién, s6lo
encontramos imagenes. Ninguna de las paribolas expues-
tas pertenece aqui. No es ninguna casualidad. La na-
rracion detallada de una paribola la utilizé Jests, como
veremos en el proximo apartado, en primer lugar como
un arma de discusién, y también como grito de amenaza
y de alerta y como medio para ilustrar sus ensefianzas. Aqui,
por el contrario, tratindose predominantemente de una
pura proclamacion, Jesus prefirid la imagen breve en la
linea de los profetas del Antiguo Testamento (especial-
mente [saias).

2. La misericordia de Dios con los deudores

Llegamos a un segundo grupo de paribolas. Son aque-
llas que contienen la Buena Nueva propiamente dicha. La
Buena Nueva en sentido propio no dice solamente: el
tiempo de la salvacion ha llegado, el nuevo mundo es-
ta ahi, el redentor ha llegado, sino: la salvacién es envia-
da ja los pobres! Jesis ha venido, jun salvador de los
pecadores! Las pardbolas pertenecientes a este grupo ——son
las mds conocidas y las mas importantes— tienen sin excep-
cibn wn rasgo especial, una nota especial del todo, que cap-
tamos cuando tenemos en cuenta a quién fueron dichas.
Las paribolas de la oveja y de la dracma perdidas fueron
dirigidas a los escribas y fariseos que murmuraban (Lc
15, 2); la paribola de los dos deudores, al fariseo Simén
(Lc 7, 40); las palabras de los enfermos, a los criticos de
Jestis del nimero de los te6logos de orientacion farisaica
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(Mc 2, 16); la paribola del fariseo y del publicano, igual-
mente a los fariseos (Lc 18, 9); la parabola de los dos
hijos a los miembros del sanedrin (Mt 21, 23).

Las parabolas que tienen como objeto el mensaje de
la salvacién en sentido estricto —probablemente sin excep-
cion— fueron dichas no a los pobres, sino a los contrarios.
Esta es su nota especial, su situaciéon concreta: primaria-
mente no son una exposicion del evangelio, sino defensa,
justificacién, armas en la lucha contra los criticos y ene-
migos de la Buena Nueva, a los que subleva la predicacién
de Jests de que Dios tenga que ver con los pecadores; y
que se escandalizan especialmente de que Jesis se siente
a la mesa junto con los despreciados. Pero, a la vez, las
paribolas quieren ganarse a los contrarios. /Cdmo jus-
tifica Jesus el evangelio frente a sus criticos? Lo hace de
un modo triple.

1. En primer lugar, en una serie de parabolas, diri-
ge la mirada de sus criticos hacia los pobres, a los que
anuncia la Buena Nueva. De forma lapidaria la imagen
del médico formula su situacién: “Los enfermos tienen
necesidad de médico” (Mc 2, 17). ;Vosotros no compren-
déis como puedo llamar en mi seguimiento a los despre-
ciados? Mirad! ;Estin enfermos, necesitan ayuda! Mas
sobre ellos pronuncia la parébola de los dos hijos desiguales
(Mt 21, 28-31). Su conclusiéon dice asi: “En verdad os
digo: publicanos y prostitutas entrardn (en el juicio final)
en el reino de Dios, jantes que vosotros!” Los publicanos,
cuya penitencia es imposible segin vuestra opinién, estin
mis cercanos de Dios que vosotros, los piadosos. Pues
ellos dijeron “no” al mandamiento de Dios, pero se arre-
pintieron e hicieron penitencia. Por eso entran en el reino
de Dios; jvosotros no! Y todavia, por otra razén mas am-
plia, estin mas cercanos de Dios que los piadosos que no
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comprenden el amor de Jesis a los pecadores. Esto dice
la pequeia paribola de los dos dendores (Lc 7, 41-43).

Para la comprensién de Lc 7, 41-43 son importantes al-
gunas observaciones exegéticas, de las que se deduce que el
caso relatado en Lc 7, 36-50 tenia antecedentes.

1) En la invitacién de Jests por parte del fariseo se
trata de un festin, pues los convidados se tienden junto a
la mesa™ (v. 36); es en honor de Jests, pues Simdén cuenta
con la posibilidad de que Jesis sea un profeta, es decir, que
con ¢l ha vuelto el espiritu que se habfa extinguido y el tiem-
po de la salvacién ha comenzado. Puesto que era meritorio
invitar a una comida de sibado a maestros itinerantes, es-
pecialmente si habfan predicado en la sinagoga (cf., p. €j., Mc
1, 29-31), podemos concluir de todo esto: a la historia pre-
cede probablemente una predicacién de Jesis, que ha cau-
tivado a todos, al anfitrién, a los invitados y también al
huésped intruso, la mujer.

2) La designacién de la mujer como “pecadora” (v. 37)
la caracteriza o como prostituta 0 como esposa de un hombre
que ejerce un oficio deshonroso (cf. pdg. 119). En considera-
cién al v. 49, es méds probable la primera significacién. Sin
embargo, no se descubre lo que motiva las ldgrimas de la
mujer. Se vislumbra sélo un agradecimiento ilimitado; pues
el beso en la rodilla o en el pie (v. 38) es signo del méis hu-
milde agradecimiento, como se tributa a quien nos salva la
vida." Que la mujer desborda de agradecimiento frente al
salvador de su vida se echa de ver en que, sin pensarlo, se
quita el pafuelo de la cabeza y suelta sus cabellos para en-
jugar sus ligrimas, aunque para una mujer honrada era el
mayor deshonor soltar el cabello delante de varones; evi-
dentemente estd tan asustada de que sus ldgrimas han man-
chado a Jestis que olvida totalmente a los que le rodean.
Una importante observacién filolégica confirma que en el
v. 37 se describe la expresién del mis profundo agradeci-
miento (segiin los v. 41-43.47, por el perdén recibido): el

 Epn Jas comidas habituales se estaba sentado a la mesa.

% En el Talmud se describe a un acusado de asesinato que
besa los pies al escriba a quien le debe la absolucién y la salva-
cién de la vida.
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hebreo, el arameo y el sirfaco no tienen ningin vocablo para
“dar gracias” y “agradecimiento”. Deben elegir vocablos que
en el contexto puedan incluir el sentimiento de gratitud,
como, por ejemplo, “bendecir (de agradecimiento)”, en nuestro
caso “amar”. De este dato lingiiistico se deduce que la pre-
gunta de Jesis en el v. 42 tiene precisamente el sentido:
“:Quién de ellos profesard un agradecimiento mayor?”, ade-
mas que Jesls interpreta los actos de la mujer como un signo
de agradecimiento (v. 44-46) y finalmente que también en
el v. 47 “amar” quiere decir el amor agradecido. Con esto
queda asentado definitivamente que en la discutida frase del
v. 47a el perdén antecede al “amor” (como se ve claramente
en el v. 47b y en la paribola), es decir, que hay que tradu-
cir el v. 47 del modo siguiente: “Por lo cual te digo: Dios
(cf. pdg. 10, n. 2) ha perdonado sus pecados, por niuchos que
sean, porque (=lo que se ve en que) muestra tan gran agra-
decimiento (amor agradecido); a quien Dios poco perdona, su
agradecimiento (amor agradecido) es pequefio.” A esto, pues,
ha precedido lo siguiente: Jests ha predicado y otorgado el
perdén. Sobre el trasfondo de estos antecedentes hay que en-
tender la pardbola de los deudores con la que Jests justifica,
frente a la critica no formulada de Simén, que haya consen-
tido dejarse tocar por la pecadora. ;Por qué la tolera?

Muy sencillamente coloca uno junto a otro: deuda
grande y deuda pequefia, agradecimiento grande y agra-
decimiento pequefo. Solo los que saben lo que es una gran
deuda pueden medir lo que significa la bondad. ;No
comprendes, Simén, que esta mujer, a pesar de la deuda
de su vida, estd mas cerca de Dios que ti? ;No notas que
te falta lo que ella tiene, un gran agradecimiento? ;Y
que la gratitud que me muestra vale ante Dios?

2. Los que critican la Buena Nueva deben orientar
su mirada no sblo hacia los pobres, sino también hacia
st mismos. En las parabolas que pertenecen a este grupo
la justificacion del evangelio se convierte en el reproche mas
severo. Os parecéis al hijo que servilmente dice si al man-
dato del padre, pero después rehisa obedecerle (Mt 21,
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28-31). Os parecéis a los vifiadores que afio tras afio ne-
gaban a su sefior la renta de la tierra y amontonaban ultra-
je sobre ultraje (Mc 12, 1-9 par.; Ev.T. 65)." Os parecéis
a los convidados distinguidos que rechazaron bruscamente
la invitacion al banquete; ;de dénde os tomais el derecho
de verter burla y escarnio sobre el miserable grupo que
se sienta a mi mesa? (Mt 22, 1-10; Lc 14, 16-24; Ev.T.
64; cf. pigs. 157ss). v\ X

3. Con todo esto, no hemos mencionado ain el ter-
cer punto de vista, el decisivo, que deja en la sombra to-
das las otras consideraciones, con el cual Jests justifica el
anuncio de la Buena Nueva a los despreciados y abando-
nados. Donde mas luminosamente aparece es en la pa-
rabola del bijo prédigo, que mas exactamente debiera lla-
marse la pardbola del amor del padre” (Lc 15, 11-32)."

La pardbola no es una alegorfa, sino una historia extraida
de la vida; lo muestra la mencién (velada) de Dios en los
v. 18.21: “Padre, he pecado contra Dios y contra ti.” El
padre no es, pues, Dios, sino un padre terrenal; sin embargo,
en algunos giros se trasluce que en su amor es una imagen
de Dios.”

V, 12: El hijo menor reclama “la parte que le correspon-
de”, es decir, segtin Dt 21, 17, la tercera parte de los bienes
(el primogénito recibe doble que los demds hijos). La situacién

¥ Sobre el texto, cf. pags. 63-71.

" El padre, y no el Eiio arrepentido, ocupa el puesto cen-
tral. También en otras ocasiones se han introducido designaciones
inexactas e incluso erréneas de las paribolas de Jests: cf. pdg.
123, n. 19; 140, n. 36; 141, n. 37; 135, n. 31; 136.

" Sobre esta pardbola, cf. J. Schniewind, Das Gleichnis vom
verlorenen Sobn, Gotinga 1940 (reimpresa en: ]. Schniewind,
Die Freude der Busse, Kleine Vandenhoeck-Reibe 32, Gotinga
1956, pigs. 34-87).

® Cf. en los v. 18.21 la expresién solemne “contra ti”, en
el v. 20 “se conmovid” (literalmente: “se apiadé de é17), en el v. 29
“mandato”.
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legal era la siguiente. Habia dos formas de transmisién de
bienes de padre a hijos: por testamento y por donacién en
vida. En este ultimo caso, la regla era que el beneficiario
recibia el capital en seguida y los intereses sélo después de
la muerte del padre. Es decir: el hijo, en el caso de donacién
en vida, recibe: a) el derecho de propiedad (el padre no
puede, por ejemplo, vender el campo donado); b) pero no
el derecho a disponer (si el hijo vende, el comprador sélo
puede tomar posesion después de la muerte del padre) y
¢) ni el usufructo (éste queda para el padre ilimitadamente
hasta su muerte). A esta situacidén legal corresponde exac-
tamente que el hermano mayor sea designado como el fini-
co futuro propietario (v. 31), a pesar de que el padre goza
del usufructo (v. 225.29). El hijo menor, por otra parte,
exige en el v. 12 no solamente el derecho de propiedad (a),
sino también el derecho a disponer (b); quiere ser indemni-
zado y organizarse una vida independiente.

V. 13: Después que ha transformado todo en dinero,
emigra. Se calcula que la didspora contaba con mds de cua-
tro millones, frente a una poblacién judia en Palestina a
lo sumo de medio millon; esto nos muestra la amplitud de
la emigracién, favorecida por las seductoras condiciones de
vida en las grandes ciudades comerciales de Levante, asi
como por las frecuentes carestias en Palestina. Por lo vis-
to, el hijo menor es soltero; esto permite deducir su edad:
la edad normal de contraer matrimonio era para el vardn
de 18 a 20 aios.

V. 15: Tiene que ocuparse de animales impuros (Lv 11,
7); no puede santificar el sibado, es decir, ha caido hasta lo
mas bajo y se ve obligado pricticamente a negar continua-
mente su religién.”

V. 16: ;Por qué no toma el pienso de los cerdos? La res-
puesta se deduce de la siguiente traduccién: “Y él bien hubie-
ra querido llenar el vientre con las algarrobas con las que se
alimentan los cerdos (si no le hubiese repugnado tanto) y
nadie se las daba (para comer).” Asi, tiene que robar el ali-
mento.

10

Talmud.

“Maldito sea el hombre que cria cerdos”, se dice en el

115



V. 17: “él se wolvié hacia si mismo” es una expresion
que en hebreo y arameo significa “hacer penitencia”.

V. 18: “y marchar hacia el padre” = hacia casa; mencio-
nar a la madre hubiese sido inoportuno para la sensibilidad
oriental. Se sobreentiende desde luego también en lo que

sigue.

V. 19: “trétame como a uno de tus jornaleros”; después de
la reconciliaciébn ya no tiene ningin derecho, ni siquiera a
alimentacién y vestido. Ambos quiere gandirselos.

V. 20: “corrié”. Esto es desacostumbrado para una per-
sona mayor oriental y es poco digno aunque tuviera prisa.
“Le besé”: el beso es un signo del perdén (2 Sam 14, 33).

V. 21: hasta las palabras finales es igual al v. 18s: el
padre no le deja pronunciar estas palabras, y las que quedan
sin pronunciar las transforma en todo lo contrario; al que re-
gresa al hogar lo trata no como a un jornalero, sino como
a un invitado de honor.

V. 22s: Tres 6rdenes que se pueden comparar con Gn
41, 42: José recibe en la investidura como gran visir del
faraén un anillo, un vestido de tela preciosa y una cadena de
oro.(1) El vestido de fiesta esti en primer lugar; en Orien-
te significa una alta distincién. No se conocen las condeco-
raciones: si el rey quiere distinguir a uno de sus dignatarios
le regala un vestido lujoso; el revestirse con el nuevo vestido
es por eso simbolo del tiempo de salvacién. Con otras pa-
labras: al hijo le distingue como invitado de honor. ) Ani-
llo v calzado: el anillo hay que imagindrselo como un sello,
ast lo muestran las excavaciones: su transmision significa
transmisién de plenos poderes (cf. 1 Mcb 6, 15). El calzado
es un lujo; lo lleva el hombre libre; el hijo no debe andar mas
tiempo descalzo, como un esclavo.¢/3) Por lo general, se co-
mia carne sélo muy raras veces. Para. ocasiones especiales
se tenfa preparado un ternero. Su matanza significa una
fiesta de alegria para la casa y la servidumbre y una acogida
solemne del hijo que ha vuelto a casa, a la comunidad de la
mesa familiar. Las tres dérdenes son la manifestacién visible
del perdén y del restablecimiento de la condicion de hijo.
Todo esto tenemos que tener en cuenta.
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V. 24: Dos imdgenes muy realistas en paralelismo sind-
nimo; ambas describen el cambio. Es resurreccién del muerto
y recuperacidén de la oveja perdida del rebaiio.

V. 25: Al banquete sigue la musica (ruidosos cantos acom-
pafiados de palmas) y el baile de los varones.

dV. 29: El hijo mayor apostrofa y cubre de reproches a su
padre.

V. 30: Niega el nombre de hermano al que ha vuelto al
hogar; “éste” es aqui despreciativo, como en Mt 20, 12; Lc
18, 11; Hech 17, 18.

V. 31: La contestacién (de modo distinto al v. 29) es es-

pecialmente afectuosa: “hijo mio” = “mi querido hijo”.
X >

La paribola describe en una magnifica sencillez: asi
es Dios, tan bueno, tan indulgente, tan lleno de miseri-
cordia, tan rebosante de amor. Se alegra del regreso del
prodigo, como el padre, que organiza un festin. Sin em-
bargo, con esto se ha descrito solamente el contenido de
la primgra parte (v. 11-24); la paribola, no obstante,
tiene dos puntos culminantes: describe no solo el regreso
del hijo menor, sino también la protesta del hijo mayor,
y esta division en dos partes queda subrayada porque cada
una de ellas concluye con la misma sentencia, casi a modo
de estribillo (v. 24.32). Puesto que la primera parte forma
algo completo en si misma, aparece la segunda como su-
perflua, a primera vista. Pero nada nos autoriza a consi-
derar la segunda parte como una adicion. Tanto filol6gi-
camente como en su contenido se mantiene totalmente en
el marco de la narracién, sin alegorizar y sin desplazar
el sentido; es preparada por 15, 11 y tiene su correspon-
dencia en la oposicion de los dos hijos en Mt 21, 28-31:
¢Por qué la anadi6 Jesis? Hay s6lo una respuesta: ja causa
de la situacién concreta! La parabola fue dicha a hombres
que se parecen al hermano mayor, es decir, a hombres que
se escandalizan del evangelio. Hay que alcanzarlos en la
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conciencia. Jesas les dice: Asi de grande es el amor de
Dios para con sus hijos perdidos y vosotros estdis sin ale-
gria, sin amor, desagradecidos y justos ante vuestros propios
ojos. iSin embargo, sed también misericordiosos! jNo
sedis insensibles! ;Los muertos en espiritu resucitan, los
que andaban perdidos encuentran el hogar, alegraos con-
migo! Como en las otras tres paribolas con dos puntos cul-
minantes, el acento recae sobre el segundo de ellos.”

La pariabola del hijo prédigo, por consiguiente, no
es primariamente una proclamacién de la Buena Nueva
a los pobres,'sino una justificacién de la misma frente a
los que la critican. La justificacién de Jesis es que el amor
de Dios es ilimitado. Pero Jesis no se queda en la apo-
logia. La Paribola se detiene bruscamente. La salida per-
manece abierta. En esto podria reflejarse la realidad ante
la que Jesls se enfrenta. Los oyentes de Jesis estin en la
situacién del hijo mayor, que debe decidirse si quiere obe-
decer la peticién del padre y alegrarse con €l. Jests todavia
no los critica severamente; a(in tiene esperanza; quiere
ayudarles a superar el escindalo ante el evangelio, a re-
conocer que la falta de amor y su justificacion ante si mis-
mos los separa de Dios y a encontrar la gran alegria que
el evangelio trae (v. 32a). La justificacién de la Buena
Nueva se convierte en reproche y en solicitacion para
ganar el corazén de sus criticos.

El hecho de que Lc 15, 11-32 primariamente sea una
pardbola apologética con la que Jests justifica el sentarse
a la mesa con los pecadores (cf. v. 1s), frente a los que le
critican, tiene una importante consecuencia. Jess jus-
tifica, como vimos, su comportamiento que da lugar a
escindalo, diciendo en la paribola: el amor de Dios para
los pecadores que buscan el hogar es sin limites. Yo obro

" Cf. sobre Mt 20, 1-15, pags. 30s; sobre 22, 1-14, pdgs. 57s;
sobre Le 16, 19-31, pig. 167.

118

como corresponde a la naturaleza y a la voluntad de Dios.
Jesiis pretende, por consiguiente, actualizar en su proceder
el amor de Dios a los pecadores arrepentidos. Con esto
se descorre el velo de la paribola, que de ningin modo
contiene una declaracién cristolégica, sino una velada afir-
macién de poderes: Jesis reclama para si que obra en
lugar de Dios, que es el representante de Dios.

Estrechamente relacionados con la parabola del hijo
prodigo esta el par de paribolas de la oveja perdida (Lc
15, 4-7; Mt 18, 12-14) y de la dracma perdida (Lc 15,
8-10)." MR

V. 2: Jests ha acogido hospitalariamente g publicanos
y “pecadores”. Como “pecadores” se designaba % a la gente
que llevaba una vida inmoral (por ejemplo, adilteros, tram-
posos, Le 18, 11) y 2) aquellos que ejercian una profesion
deshonrosa (es decir, una profesién que conducia notoria-
mente a la fraudulencia o a la inmoralidad) y a los cuales,
por ello, se les privaba de los derechos civiles (ingreso en la
administracién, testigos ante tribunales); éste era el caso,
por ejemplo, de los publicanos, recaudadores de impuestos,
pastores, borriqueros, vendedores ambulantes, curtidores). La
pregunta de los fariseos y escribas: gpor qué Jesls acepta
comer con tales hombres? no es una expresién de asombro,
sino una acusacién contra Jesis —iEs un hombre impio!—
y con ello una invitacién a sus seguidores a separarse de él.

V. 4-10: El par de pardbolas con que Jeslis contesta em-
palma con el contraste hombre / mujer y también rico /po-
bre. El propietario de un rebafio no es precisamente un hom-
bre muy rico. La cuantia de un rebafio oscilaba, entre los be-
duinos, de veinte a doscientas cabezas de ganado menudo;
trescientas cabezas eran para el derecho judio un rebaiio
desacostumbradamente grande. Como propietario de cien ove-
jas tenfa, pues, el hombre un rebafio de cuantia mediana;
lo cuida él mismo (asi también Jn 10, 11s); no puede per-
mitirse un mercenario. Aunque no es un creso, sin embargo

® Sobre la pardbola de la oveja perdida cf. pdgs. 31ss.
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es hombre de buena posicién si lo comparamos con la pobre
viuda.

La paribola de la oveja perdida en el Ev.T. (107) dice
asi: “Jestis dijo: el reino se parece a un pastor que tenia cien
ovejas. Una de ellas se perdi6, la mayor. Dejé las noventa
y nueve y buscd esta una hasta que la encontré. Cuando él
se habia fatigado, dijo a la oveja: Te amo mds que a las no-
venta v nueve.” En Lucas se entiende como una tnica pre-
gunta que abarca hasta el v. 6.

V. 4: “:Quién de wvosotros?”: Los pastores eran catalo-
gados entre los pecadores, porque eran sospechosos de apa-
centar sus rebafios en campos ajenos y de sustraer del pro-
ducto del rebafio; esto no impide a Jesis utilizar al propie-
tario de un rebano para ilustrar la conducta divina. “Y pier-
de una de ellas”: el pastor de Palestina tiene la costumbre
de contar su rebafio, cuando, al atardecer, lo conduce al
redil, para cerciorarse de que ningiin animal se ha extraviado.
El nimero noventa y nueve indica que habia tenido lugar
el recuento. “Abandona las noventa y nueve”: los cono-
cedores de Palestina testimonian undnimemente que queda
excluido del todo que un pastor abandone sencillamente
su rebafio a su suerte. Cuando tiene que buscar un animal
perdido, confia el rebafio a los pastores que con él com-
parten el redil (Lc 2, 8; Jn 10, 4s), o conduce su rebafio
a una cueva. El pastorcillo Mohammed ed-Dib, que des-
cubrié la cueva n.” 1 de Qumrédn, contd su rebafio excep-
cionalmente a las 11 de la mafiana, porque habia omitido
dos veces el recuento habitual de la tarde, y pidié a los dos
pastores con los que acostumbraba ir a apacentar que aten-
diesen su rebafio (55 cabezas) y se marché a buscar la cabra
perdida. “En el desierto” significa aqui el redil o el lugar
para pastar en la montafia solitaria. “Y wa tras la que se
ha perdido”: En el Ev.T. la bisqueda infatigable del pastor
viene motivada porque se ha perdido precisamente el ani-
mal mayor y mds valioso, el que ama mds que a todos los
demas. Con esto se entiende deficientemente la pardbola,
como lo muestra la comparacién con Mateo y Lucas v
ademds todo el conjunto de la predicacién de Jestis. Pues
en Mateo la aplicacién en el v. 14 habla de “uno de los
mds pequeiios”, en Lucas los datos sobre la situacién y
el v. 5 hacen pensar, al hablar de la oveja perdida, en un
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animal especialmente débil. No es el gran valor del animal
lo que impulsa al pastor a su busqueda, sino sencillamente
¢l hecho de que le pertenece y de que sin su ayuda no en-
contrard el camino de vuelta al redil.

V. 5: Cuando se dice que el pastor “coloca sobre sus
hombros” (esto falta en Mateo) la oveja encontrada, esto
es un rasgo de la vida cotidiana en Oriente. Una oveja
perdida del rebafio, que ha andado errando, acostumbra
a tumbarse desanimada y no se la puede hacer mover,
levantar y correr. No le queda al pastor otra solucién
que llevarla encima, lo cual, para grandes trayectos, so-
lamente es posible si coloca al animal sobre los hombros,
es decir, alrededor del cuello: agarra las patas delanteras
con una mano y las traseras con la otra, o, si quiere tener
una mano libre para el cayado, sujeta las cuatro patas
con una mano delante de su pecho. .

V. 6: Con “reiine” (cf. v. 9) se podria pensar en la
organizacion de una fiesta (cf. v. 23).

V. 8: En la paribola de la dracma perdida, que igual-
mente hay que leer hasta el v. 9 como una tnica pregunta,
las diez dracmas hacen recordar a los conocedores de la
Palestina 4rabe el tocado femenino, guarnecido de monedas;
este adorno pertenece a la dote; representa su propiedad més
preciosa, el dinero para un caso de necesidad, y no se l_o
quitan ni siquiera durante el suefio; de hecho, en los escri-
tos rabinicos se menciona que los denarios de oro eran
empleados como adorno. La mujer era muy pobre; pues diez
dracmas eran un adorno extremadamente modesto en com-
paracién con los cientos de monedas de oro y plata que
hoy dfa en Oriente llevan muchas mujeres como adorno
en la cabeza. La mujer “enciende una luz”, no porque sea
de noche, sino porque en su pobre casa sin ventanas (cf.
pag. 107) entra poca luz a través de la baja puerta, y “barre
la casa” con una palma, ya que el suelo es rocoso y, al
barrer, se puede oir sonar la moneda en la oscuridad.

V. 9: En el caso de que “rewnié” haga pensar en la
. . . ’ |
organizacién de una fiesta, se tratarfa para la pobre mujer
de un modesto agasajo a las amigas y vecinas.
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Las dos pardbolas concluyen con una frase que con-
tiene una perifrasis del hombre divino, ya que se debia
evitar hablar de sentimientos de Dios. Lc 15, 7 tiene que
traducirse, segin esto: “asi Dios (en el juicio final) se
alegrard mds por un pecador que ha hecho penitencia,
que por noventa y nueve hombres justos que no han co-
metido un pecado grave”™ (o, segin Mt 18, 14: “asi Dios
tiene su complacencia en que no se pierda ninguno de
los méas pequefios”); de un modo semejante hay que tra-
ducir Lc 15, 10: “asi, os digo, se alegrard Dios™ por un
pecador que hace penitencia.” El punto de comparacion en
Lc 15, 4-7 no es la relacién intima entre pastor y rebafio
(asi en Jn 10, pero no es aplicable a Lc 15, 8-10), ni tam-
poco la infatigable bisqueda (asi Mt 18, 12-14 en el
contexto actual, cf. pag. 32), sino sblo y tunicamente Ia
alegria por encontrar lo perdido. Asi como el pastor se
alegra de haber recogido la oveja, y la pobre mujer por
haber encontrado la dracma, asi se alegrard Dios. El fu-
turo de Lc 15, 7 hay que entenderlo referido al fin de los
tiempos: Dios se alegrard en el juicio final, cuando, jun-
to a los muchos justos, pueda anunciar también la abso-
lucién al mas pequefio, a un pecador arrepentido; se ale-
gra mas por esto. Asi es Dios. Quiere la salvacion de los
perdidos, pues le pertenecen; le ha dolido su extravio y
se alegra de su retorno al redil. Jesis habla de la
“alegria soteriologica” de Dios, de la alegria de perdonar.
Esta es la apologia que Jesis hace del evangelio: porque
Dios es de una misericordia tan incomprensible que su
mayor alegria consiste en el perdén: por eso, mi oficio
de salvador es arrebatar el botin a Satanis y acoger a los

* Este debe ser el sentido de “que no tienen necesidad de
penitencia”.

* “Entre los dngeles del cielo” es una circunlocucién del
nombre de Dios.
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perdidos. Una vez mas: Jests, jel representante de Dios!
(cf. pag. 119).

En la paribola del patrono generoso (Mt 20, 1-15)"
como vimos en las pigs. 25ss, se trata también de la jus-
tificacién de la Buena Nueva frente a los que la critican.

V. 1: Tenemos ante nosotros una pardbola con un co-
mienzo en dativo: “asi sucede en el reino de Dios” (cf. pgs.
89ss). Este no es equiparado con el patrono ni con los tra-
bajadores ni con la vifia, sino que —como sucede fre-
cuentemente— se compara su aparicién con un arreglo de
cuentas.” El reino de Dios, por consiguiente, es considerado
escatolégicamente a lo largo de la predicacién de Jests
y también en Mt 20, 1.

V. 2: un denario es el jornal habitual de un jornalero.

V. 3: “A la hora tercia” = 8-9 h." “Estaban sin tra-
bajo en la plaza del mercado” tiene aqui el sentido débil
de “estar”, como en Jn 1, 26; 18, 18; Mt 13, 2. Ningin
oriental estd de pie largas horas en la plaza del mercado.
Estin sentados en el mercado sin hacer nada y charlando.

V. 4: “Lo que es justo”: deben comprender con esto que
su salario serd una fraccién del denario.

V. 6: Que el patrono busque entre las 4 y 5 de la tarde
todavia nuevos trabajadores, muestra que el trabajo urgia
extraordinariamente. La vendimia hay que terminarla antes
de que empiece la época de las lluvias con sus frias noches;
con una buena cosecha la carrera contra reloj podia ser

® El patrono es la persona principal; el nombre que corrien-
temente se da a la pardbola (“los obreros de la vifa”) oculta
este hecho (cf. pdg. 114, n. 13).

= Mt 25, 14ss par. Le 19, 12ss; Le 16, 2; cf. Mt 6, 2.5.16;
24, 45ss par. Lc 12, 42ss. Mt 18, 23ss; cf. pdg. 186.

®  Aunque como comienzo del dia se consideraba la puesta
del sol (cf. la “santificacién” del sibado e] viernes por la noche),
no se contaban las horas mis que a partir de la salida del sol.
{De modo comprensible, ya que no habia relojes! La noche, por
el contrario, no se dividia en horas, sino en tres (Lc 12, 38) vi-
gilias (cf. pag. 18, especialmente n. 9).
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critica. La pregunta del v. 6b no es admiracién, sino re-
proche.

V. 7: La falsa excusa oculta su indolencia tipicamente
oriental (cf. pdgs 23s).

V. 8: El pago del salario a la noche es algo tan com-
pletamente normal (Lv 19, 13; Dt 24, 14s) que la orden
especial muestra que el amo de la vifia tiene alguna intencién.
Esta intencién especial no consiste seguramente (como pudiera
parecer a primera vista) en que los ultimos deban recibir
en primer lugar el jornal, sino en el pago del jornal entero
a todos sin excepcién. “Pdgales el jornal” quiere decir, por
tanto: “paga el jornal completo”, y “empezando™ tiene qui-
za la significacién restringida de “inclusive”.

V. 11: “Contra el amo”: el amo no estd presente quizd.
Avanzan hacia su casa regafiando en voz alta.

V. 12: “Estos #ltimos”: por la fuerza arrastran consigo
a_los compaferos de trabajo privilegiados, que no tenfan
ningin motivo para participar voluntariamente en la accién
de protesta. En su indignacién, dan libre curso a sus recri-
minaciones (cf. Lc 15, 29). Se les acaba de hacer una doble
y crasa injusticia: 1) Han tenido que fastidiarse durante
doce horas; los otros solamente durante una hora. 2) Han
tenido que trabajar durante el calor del siroco; los otros
con el fresco de la tarde. La duracién y la dificultad del
trabajo les dan derecho a reclamar un jornal mds elevado.

V. 13: “A uno de ellos”; escoge al que mds chillaba.
“Amigo”: ellos han omitido el llamar al amo por su nom-
bre o por su titulo; el amo lo avergiienza por el modo de
llamarle (cf. Le 15.31 y pig. 117). Con la palabra “amigo”
se dirige uno a alguien cuyo nombre no se conoce; la ma-
nera de llamarle es a la vez amable y llena de reproche:
“amigo mio”, “compaiiero”. En los tres pasajes en que apa-
rece en el Nuevo Testamento (Mt 20, 13; 22, 12; 26, 50)
aquel a quien se habla se ha hecho culpable de algo.

V. 15: “Con lo mio”, “en mis asuntos”: el sentido origi-
nal seria: “en mi propiedad y en mi tierra”.

V. 16: Sobre este versiculo, cf. pags. 28s.
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La claridad y sencillez con que esta pardbola expresa la
Buena Nueva resaltan especialmente al compararla con el
paralelo rabinico que se nos ha transmitido en el Talmud
de Jerusalén. Un notable doctor de la Ley, Rabi Bun bar
Hiyya, murié joven, hacia el 325 d. C, el mismo dia en
que nacié su hijo, a quien se le llamé con el mismo nombre
del padre, Rabi Bun II. Sus antiguos maestros, y mds tarde
colegas, se reunieron para rendirle los dltimos honores; uno
de ellos, Rabf Z¢era, pronuncié la oracién finebre, enca-
bezada con una pardbola. Ocurre, asi comenzé, como con
un rey que habfa contratado un gran nimero de trabajadores.
Dos horas después de iniciado el trabajo, vino a ver a los
obreros. Entonces noté que uno de ellos se habia distinguido
de todos los restantes por su actividad y habilidad. Lo to-
mé de la mano y pased con él de un lado para otro hasta el
atardecer, Cuando vinieron los trabajadores para recibir su
jornal, aquél recibié la misma cantidad que los demds. En-
tonces murmuraron y dijeron: hemos trabajado todo el dia y
éste solamente dos horas; a pesar de ello, le has pagado el
jornal integro. El rey, sin embargo, replicé: Con esto no
cometo ninguna injusticia; este trabajador ha rendido en
dos horas méis que vosotros en todo el dia. Igualmente, asi
concluyé la oracién fénebre, Rabi Bun bar Hiyya ha reali-
zado en 28 afios de su vida mds que algunos encanecidos
doctores en 100 afios (es decir, por eso Dios lo ha tomado de
la mano después de un tiempo tan corto de trabajo y lo ha
llevado consigo).

La relaciéon entre la versién neotestamentaria y la tal-
mudica es tan llamativa que no puede hablarse de casuali-
dad. ;Tomé Jesis una pardbola judia y la transformé? O
;Rabi Z¢era utilizé una pardbola de Jesis, quizd sin saber
de quién procedia? Con una probabilidad rayana en la se-
guridad podemos decir que la prioridad le corresponde a
Jestis, aun prescindiendo de que Z¢era vivié 300 afios des-
pués de Jess. Pues la version rabinica muestra rasgos se-
cundarios (por ejemplo, el propietario se ha convertido en
un rey) y es amanerada (el rey se pasea con el trabajador
diligente desde las 8 de la mafana hasta las 6 de la tarde;
por tanto, diez horas); pero, sobre todo, el rasgo de la mur-
muracién de los trabajadores no tiene razén de ser mds que
en la situacién concreta de Jests, que debe ser ilustrada por
la pardbola; en la oracién finebre este rasgo es superfluo y
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aun desagradable. La transformacién que la paribola ha
experimentado en boca del doctor de la Ley es rica en en-
seiianzas. Mientras la marcha de la narracién viene a coin-
cidir en ambas versiones, hay en un pasaje una diferencia
profunda. En la versién rabinica, el obrero que ha trabajado
s6lo un breve rato ha rendido mds que todos los demds; se
ha ganado el jornal entero; la pardbola se narra como premio
de su destreza. En la paribola de Jests los obreros contra-
tados Gltimamente no presentan ningn mérito que les dé de-
recho al jornal integro; si, sin embargo, lo reciben, tienen
que agradecerlo exclusivamente a la bondad del amo. Asi,
en esta diferencia, pequefia, al parecer, se distinguen dos
mundos: aqui el mérito, alld la gracia; aqui la ley, alld el
evangelio.

Esta paribola esta tomada de la realidad en un tiempo
en que flotaba el fantasma del paro.” Originalmente, co-
mo vimos (cf. pigs. 29s), dirigida a hombres que se ase-
mejan a los trabajadores descontentos, concluye con la
pregunta llena de reproche (v. 15): “;Eres ti envidioso
porque yo soy tan bueno?” Asi obra Dios, como aquel
amo que tenia compasién de los parados y de sus fami-
lias. Asi obra ahora. Da parte en su salvacién también a
los pecadores y publicanos, sin mérito de su parte. Y asi
obrard con ellos el dia del juicio. Asi es Dios, tan bueno.
Y porque Dios es asi, por eso lo soy yo también; pues
obro por mandato suyo y en su lugar. ;Vais a murmurar
de la bondad de Dios? Esta es simplemente la justificacion
del evangelio: Asi es Dios, tan bueno.

El niimero de paribolas que contienen esta tnica idea,
que Jesiis no se cansa de repetir, no se ha agotado todavia.
La paribola del fariseo y del publicano (Lc 18, 9-14),
segin el v. 9, fue dirigida a “unos que ponian su confianza
en si mismos (en lugar de colocarla en Dios), porque eran

* Ejemplo: Josefo informa de obras para socorrer el paro

en Jerusalén después de la terminacién de la construccién del
templo dando ocupacién a dieciocho mil parados.
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justos y miraban con desprecio a los demas”, es decir,
a los fariscos. El contenido de la paribola muestra que
este dato sobre los oyentes es exacto.

La filologia y el contenido reconocen que se trata de una
vieja tradicién de Palestina.

V. 10: “Dos hombres”: ambos viven en Jerusalén (cf.
v. 14: “a su casa”). “Subieron al templo”: el lugar del tem-
plo estd en una elevacién, rodeado de valles por occidente,
por el sur y por oriente. “A orar”: van al templo a la hora
de la oraci6n, es decir, a las tres de la tarde (Hech 3, 1).

V. 11: “Para si mismo”, “para si”, esti en dependencia
con “puesto en pie”, ya que la oracién silenciosa no era co-
rriente y mds bien se rezaba a media voz (por otra parte,
también se lefa asi, ¢f. Hech 8, 30). Habria que traducirlo
algo asi: “se colocé visiblemente y dijo la siguiente oraci6n.”
La oracién refiere en el v. 11b los pecados de los que el fa-
riseo se ha mantenido alejado y en el v. 12 sus obras.

El v. 12 formalmente es una frase independiente, pero
légicamente depende todavia de “te doy gracias”. Cita dos
obras a las que propiamente no estaba obligado: 1) Mientras
la ley sblo prescribe un dia de ayuno al aiio, el dia de la
expiacién, ¢l ayuna voluntariamente dos veces por semana,
¢l lunes y el jueves, probablemente para expiar los pecados del
pueblo. Quien conoce el Oriente, sabe que la mayor privacién
del ayuno consiste en renunciar a toda bebida, a pesar del ca-
lor. 2) Paga el diezmo de todas las mercancias sometidas a esta
ley, para estar seguro de que no disfruta de nada que no
haya pagado el diezmo, aunque el productor estaba obligado
a pagar el diezmo en el grano, en el mosto y en el aceite.”
Un gran espiritu de sacrificio: al sacrificio personal afiade
el econbémico.

V. 13: Mientras que los impuestos (sobre el suelo y per

® Menos probable (con el acento sobre “todo”): da el
diezmo de todo, mds alli de lo que estd prescrito, también, por
tanto, de plantas como la menta, eneldo, comino (Mt 23, 23) y ruda
(Lc 11, 42). O bien: da el 10 %o de sus ingresos para fines be-
néficos.

127



capita) eran percibidos por funcionarios del Estado, las
aduanas de un distrito eran arrendadas (probablemente al
que mas ofrecfa). El publicano, por tanto, cobraba para su
bolsillo. Ciertamente existian tarifas estatales, pero los pu-
blicanos encontraban suficientes martingalas para explotar
al piblico. En la opinién general estaban colocados en el
mismo rango que los ladrones; no poseian derechos civiles
y todas las personas decentes los evitaban. “A cierta distan-
cia”: a diferencia del fariseo (v. 11) se mantiene lejos. “No
queria”: “no se atrevia”. El golpe en el pecho, mis exac-
tamente, en el corazdén (como sede del pecado), es muestra
de profundo arrepentimiento.

V. l4a: “Justificado” significa aqui “a quien Dios ha
concedido su gracia”. Este pasaje es el tnico de los evangelios
en que “justificar” se emplea en un sentido que estd préximo
al uso paulino del vocablo. Sin embargo, observaciones fi-
lolégicas prueban que no hay en él un influjo paulino. Este
pasaje muestra, por el contrario, que la doctrina paulina
sobre la justificacién tiene sus raices en la predicacién de
Jests. “Este, y no aquél, bajé a casa justificado.” Asf la frase
tiene una gran severidad: el publicano encuentra gracia ante
Dios, el fariseo no.

El v. 14b trae una conclusién generalizadora que emplea
el motivo, tan frecuente en los evangelios, del cambio de las
situaciones al final de los tiempos. Es un paralelismo antitético
que habla de la accién de Dios en el juicio final.* Humillard
a los orgullosos y ensalzari a los humildes.

La parabola tuvo que ser totalmente sorprendente e
incomprensible para los primeros oyentes. Se nos ha trans-
mitido en el Talmud una oracién del siglo I, que es muy
semejante a la del fariseo: “Te doy gracias, Sefior, Dios
mio, porque me has dado parte entre aquellos que se
sientan en la casa de la ensefianza y no entre aquellos que
se sientan en los rincones de las calles; pues yo me pongo
en camino pronto y ellos se ponen en camino pronto:

*® Tas pasivas “serd humillado / serd ensalzado” transcriben

¢l nombre de Dios. El futuro hace referencia al tiempo final.
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yo me encamino a la palabras de la ley, y ellos se enca-
minan hacia cosas vanas. Yo me fatigo, y ellos se fatigan:
yo me fatigo y recibo la recompensa, y ellos se fatigan y no
reciben ninguna recompensa. Yo corro, y ellos corren:
yo corro hacia la vida del mundo futuro, y ellos corren hacia
la fosa de la perdicién.””

Vemos con esto que la oracion del fariseo en Lc 18,
I1s esta tomada de la realidad; incluso en esta oracion judia
tenemos precisamente un comentario al “te doy gracias”
de Lc 18, 11. El fariseo da gracias, da gracias efectivamente,
por el modo como Dios dirige su vida. Sabe que debe a
“su Dios” su modo de ser distinto, el ser mejor, y que le
“ha dado su parte” entre aquellos que toman en serio sus
deberes religiosos. A ningin precio querria cambiarse con
otro, aunque al otro le vaya mejor; pues su camino, por
muchas “fatigas” que tenga, tiene la promesa de la “vida
del mundo futuro”. ;/No tiene mildples motivos para dar
gracias? Observemos también que su oracién no contiene
ninguna peticién, sino sélo accién de gracias,” “lo mejor
que un hombre puede desear, un goce anticipado de la
¢poca de la plenitud” (Jiilicher). ;Qué hay que criticar
en su oracion?

También al publicano lo hemos de ver con los ojos de
sus contemporaneos. No se atrevia, asi dice, “ni siquiera
a levantar los ojos al cielo”, menos aiin —se sobreentien-
de— las manos, como era la postura habitual de oracién.
Ha bajado la cabeza y ha cruzado las manos sobre el
pecho. Y lo que sigue después ya no es un gesto habitual

7 Cf. todavia los Himnos de alabanza de Qumrin (1QH 7,
34): Te alabo, Seiior, que no has dejado caer mi suerte en la co-
munidad vana y no has colocado mi parte en el circulo de aque-
llos que estdn a escondidas.”

También el v. 12 pertenece a la accién de gracias (vide
supra).
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de oracién. Es un estallido de desconsuelo. El hombre se
golpea el pecho, olvida totalmente dénde esta; el dolor
le abruma, porque esta tan lejos de Dios: Su situaciéon y
la de su familia es de hecho desesperada. Pues, para hacer
penitencia, no solo debe abandonar su vida de pecado, es
decir, la profesién, sino también reparar, que consistia
en la restituciébn de la cantidad defraudada incrementada
en una quinta parte. ;Coémo puede saber a quién ha ro-
bado todo? {No sélo su situacion, sino también su peticién
de misericordia es desesperada! Y luego la frase final
(v. 14a): “Os digo que, cuando éste regres6, Dios le habia
justificado, y no a aquél.” iDios le ha concedido su gracia,
al otro no! Esta es una conclusién que debié sorprender
totalmente a los oyentes. Ninguno de ellos la esperaba
ciertamente. ;Qué ha hecho mal, pues, el fariseo? ;Y qué
habia hecho el publicano para reparar su culpa? Jesis no
responde a estas preguntas, si se ha de hacer abstraccion
del v. 14b™ Dice sencillamente: jasi juzga Dios! Sin
embargo, de manera indirecta da una indicacién de por qué
Dios obra aparentemente de un modo tan injusto. La jacula-
toria del publicano es una cita. Reza las primeras palabras
del salmo 51, afade solamente (en un sentido adversativo)
“a mi, pecador”: “Dios mio, ten compasion de mi, aunque
soy tan pecador” (v. 13). Pero en el mismo salmo 51 se di-
ce: “El sacrificio que agrada a Dios es un espiritu contrito;
un corazon contrito, oh Dios, no lo despreciaris” (v. 19).
Asi es Dios, dice Jesis, como esta escrito en el salmo 51.
Dice “si” al pecador desesperado y “no” al justo ante si
mismo. El es el Dios de los desesperados, y su misericor-
dia con aquellos cuyo corazén estd quebrantado no tiene
limites. Asi es Dios. Y asi obra por medio de mi como
su representante.

® La cuestién de si el v. 14b es original no se puede decidir

con seguridad.
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Finalmente hay que recordar aqui atn (cf. pag. 112) la
pardabola de los dos deudores insolventes, a quienes el acree-
dor les perdoné la deuda: a uno, grande; a otro, pequefia
(Lc 7, 41-43). Verdaderamente un “mirlo blanco” entre los
acreedores. ;Donde encontrarlo? Estd claro que Jesis ha-
bla de Dios. {Tan incomprensiblemente bueno! ;No com-
prendes, Simén? El amor de esta mujer, por la cual frunces
el entrecejo, es una expresion del agradecimiento desbor-
dante por la incomprensible bondad de Dios. jCémo te
equivocas con ella y conmigo y cémo te falta lo mejor!

Todas las pardbolas del evangelio son apologias de
la Buena Nueva. La predicacién de la Buena Nuéva a
los pecadores Ta réalizé Jests de otra manera: dando el
perdén, invitando a los pecadores a su mesa, llamindolos
en su seguimiento. Las parédbolas del evangelio no las dijo
Jestis a los pecadores, sino a los justos: a los hombres
que rechazan a Jesiis, porque llama a los despreciados; a
los que estin decepcionados, porque esperan el dia de la
venganza; a los que cierran su corazon a la Buena Nueva,
porque quieren marchar intrépidamente por el camino de
Dios y quieren seriamente ser religiosos y con esto piensan
demasiado bien de si mismos. Estos se escandalizan del
evangelio y no se trata del escindalo después de Pascua
precisamente (1 Cor 1, 23), sino del escindalo antes de
Pascua (lo cual se ha de tener en cuenta para la cuestién
de la autenticidad): el escindalo por la figura de siervo de
la comunidad de salvacion. ;Por qué —no cesan de pre-
guntarse— trabas relaciones con esa gentuza, con la que
ninguna persona decente quiere saber nada? Porque estin
enfermos y me necesitan, porque hacen realmente peniten-
cia, porque saben del agradecimiento de los hijos de Dios a
los que se les ha concedido la gracia. Y porque vosotros
no queréis, sois insensibles, justos a vuestros propios ojos,
desobedientes. Sobre todo: porque Dios es asi, tan bueno
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con los pobres, tan lleno de alegria por encontrar lo per-
dido, tan lleno de amor paterno con el hijo degradado, tan
clemente con los desesperados, los abandonados, los que
padecen necesidad. jPor eso!

3. La gran confianza

Este grupo de paribolas, al que pertenecen, por una
parte, las cuatro paribolas de contraste (grano de mos-
taza, levadura, sembrador y paciente labrador) y, por otra,
las paribolas del juez inicuo y del hombre al que se le
pide ayuda por la noche, contiene un nicleo central de
la predicacion de Jesis.

La pardbola del grano de mostaza (Mc 4, 30-32; Mt
13, 31s; Lc 13, 18s; Ev.T. 20) y la de la levadura (Mt 13,
33; Lc 13, 20s; Ev.T. 96) estin tan intimamente rela-
cionadas en su contenido que es conveniente estudiarlas
juntas, aunque fueran pronunciadas en diferentes ocasiones
(cf. pag. 82).

En el Evangelio de Tomds el texto de ambas pardbolas
es el siguiente: “Los discipulos dijeron a Jests: Dinos a qué
se parece el reino de los cielos. El les dijo: Se parece a un gra-
no de mostaza, que es la mds pequefia de todas las semillas.
Pero, si cae sobre la tierra que se trabaja, produce una gran
rama y llega a ser refugio para las aves del cielo” (Ev.T. 20).
“Jestis dijo: El reino del Padre se parece a una mujer. Ella
tomb un poco de levadura, la ocultd en la masa y la con-
virti6 en grandes panes. jQuien tenga oidos, que oiga!”
(Ev.T. 96).

Las dos parabolas tienen un colorido tipico de Pales-
tina. Para emenderlas bien es fundamental notar que la
traduccion: “El reino de Dios es como un grano de mos-
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taza” o “como un trozo de levadura” no es correcta; te-
nemos, mas bien, dos paribolas que comienzan por un
dativo (cf. pags. 89ss); por lo que hay que traducir: “Su-
cede con el reino de Dios como con un grano de mostaza”
o “con un trozo de levadura”. El reino de Dios se compara
aqui con el estadio final: con el arbusto que ofrece pro-
teccibn a los pajaros y con la masa fermentada; el érbol
que cobija a los pdjaros es una imagen corriente de un
reino poderoso, que ofrece proteccién a sus sabditos, y la
masa en Rm 11, 16 es una imagen del pueblo de Dios.

Ambas paribolas describen un marcado contraste. Esta
coincidencia en la estructura fue el motivo por el que Ma-
teo (13, 31-33) y Lucas (13, 18-21) las han transmitido
como una paribola doble. He ahi el grano de mostaza,
pequeiio como una cabeza de alfiler, la méas pequeda
magnitud que percibe el ojo humano, “la mas pequefia
de las semillas en todo el mundo” (Mc 4, 31); cada
palabra ilustra lo pequefio que es. Y, cuando ha nacido,
es “la mayor de todas las hortalizas y echa grandes ramas,
de modo que las aves del cielo pueden anidar a su sombra”
(v. 32); cada palabra describe el tamafio del arbusto, que
en el lago de Genesaret alcanza una altura de dos y medio
a tres metros. He ahi la levadura, un trozo minisculo
(cf. 1 Cor 5, 6; Gal 5, 9), que casi desaparece en la gran
cantidad de harina; la mujer amasa, lo cubre con un pafio,
deja estar la mezcla toda la noche, y, cuando vuelve a la
mafiana, toda la masa ha fermentado. En ambas parébolas
no se describe el desarrollo; esto lo haria un occidental.
El oriental piensa de otra manera; mira el estadio inicial
y el final; para €l en ambos casos lo sorprendente es: la
sucesion de dos estados profundamente diferentes. No es
casual el que la semilla sea un simbolo de la resurreccion,
un simbolo del misterio de la muerte y de la vida, para
el Talmud (b. Sanh. 90b), para Pablo (1 Cor 15, 35-38),
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para Juan (12, 24) y para la primera carta de Clemente
(24, 4-5). Ven dos estados totalmente diferentes: aqui la
semilla muerta, alli el ondulante campo de trigo; aqui la
muerte, alli la vida producida por el milagro de la omni-
potencia de Dios. “Prestemos atencién a los frutos. ;Cémo
y de qué manera se siembra? Sale el sembrador y arroja
sobre la tierra cada una de las semillas. Caen en el campo
secas y desnudas, y se descomponen. Luego de la descom-
posicion, la magnifica providencia divina las hace resucitar.
Y de una se hacen muchas y dan fruto” (1 Clem 24, 4-5).
El hombre moderno pasa por un campo y entiende el
crecimiento como un proceso biolégico. Los hombres de la
Biblia pasan por un campo y ven en el mismo proceso
un prodigio de Dios tras otro, resurreccion de la muerte.
Asi comprendieron los oyentes de Jests las paribolas del
grano de mostaza y de la levadura, como paribolas de
contraste. Su sentido es el siguiente: Dios crea su reinado
poderoso, que abarcard los pueblos del universo, a partir
de los comienzos mas miserables, a particr de la nada a
los ojos humanos.

Si esto es exacto, se puede deducir cuil era la situa-
cion en que fueron pronunciadas ambas paribolas: la
exteriorizaciéon de las dudas sobre la misién de Jestis. jQué
distintos de lo que se esperaba eran los comienzos del tiempo
de salvacién predicado por Jests! Este grupo miserable,
al que pertenecian tantas gentes de mala fama, ;habria de
ser la nupcial y salvadora comunidad de Dios? Si, dice
Jests; es ella. Con la misma inevitable certeza con que
se produce de la pequefia semilla de mostaza el gran ar-
busto y del pequefio trozo de levadura la masa fermentada,
el milagro de Dios convertiri mi pequefia grey en el pue-
blo de Dios del tiempo de la salvacién, que abarcara a
todos los pueblos. “No sabéis la omnipotencia de Dios”
(Mc 12, 24). “Estais completamente equivocados” (v. 27).
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Para comprender totalmente la fuerza de esta respuesta
hay que afadir todavia una Gltima observacion. Por su
conocimiento de la Escritura (Ez 31; Dan 4), para los
oyentes de Jesis el drbol alto era una imagen usual del
poder terreno, y el pequefio trocito de levadura que hace
fermentar toda la masa les era familiar como simbolo
de la malicia y de la maldad, a partir de la explicacién
de la fiesta de la Pascua.” Jesis tiene la audacia de dar
a ambas comparaciones una aplicacién opuesta. Asi es,
no con el poder del maligno, sino con la potencia regia
de Dios.

Si queremos comprender la parébola del sembrador
impavido (Mc 4, 3-8; Mt 13, 3-8; Lc 8, 5-8; Ev.T. 9, cf.
pig. 20) en su probable sentido original, tenemos que pres-
cindir de la explicacién, que escamotea su remate €scato-
logico y, al desplazar el acento de lo escatolégico a lo
psicolégico y parenético, ha hecho de ella una exhortacion
a los convertidos, poniéndolos en guardia contra la deficien-
te firmeza en tiempos de persecucion y contra el espiritu
del mundo (pag. 71)." Para comprenderla, hay que partir
del hecho siguiente: la paribola describe al comienzo un
momento distinto que al final. En primer lugar se nos des-
cribe ampliamente la siembra; en el versiculo final, sin
embargo, es el tiempo de la cosecha. De nuevo tenemos
aqui una pardbola de contraste. Por una parte, describe
el trabajo del sembrador, muchas veces initil; esto es lo
que quicre expresar la descripcion del rastrojo todavia
sin labrar (cf. pag. 7) y siguen los cardos, el viento cilido
(siroco), la langosta y otros enemigos de la siembra, que
se podrian enumerar, como efectivamente hace el Ev.T. (9)

® 1 Cor5,6-8. i )

“ La designacién de la paribola, a partir de la interpre-
tacién, como “pardbola del campo de cuatro clases” es desorien-
tadora, cf. pag. 114, n. 13.
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mencionando todavia el gusano.” A esto opone el final de
la paribola (v. 8) no un trozo de campo especialmente
fecundo —como pudiera parecer segiin la explicacion (v. 14-
20)—, sino todo el campo en el estadio de la cosecha.
Con la cosecha se compara, como tantas veces (cf. pags.
104s), la irrupcién del reino de Dios. La terna de cifras de
la cosecha, que sobrepasa en mucho la realidad y corres-
ponde al modo oriental de hablar, hace alusion a la pleni-
tud escatolégica de Dios, que sobrepasa toda medida (v. 8).
Aunque gran parte del trabajo parezca estéril e ineficaz
a los ojos humanos, aunque en apariencia suceda fracaso
tras fracaso, Jesis esta lleno de alegria y confianza: la hora
de Dios viene, y con ella la bendicion de una cosecha que
supera todas las peticiones y esperanzas. A pesar de todos
los fracasos y resistencias, Dios hace aparecer el magnifico
final prometido de unos comienzos desconsoladores.

No es dificil de nuevo determinar la situacién que
dio pie a Jesis para esta paribola. Estd muy cercana a aque-
lla en que fueron pronunciadas las parabolas del grano
de mostaza y de la levadura: se trata de las dudas sobre
el éxito de la predicacién. Sin embargo, la mirada no se
dirige, como alli, a la miseria de los seguidores de Jests,
sino a sus fracasos en forma de predicacién imitil (Mc 6,
5s), de exacerbada oposicion (Mc 3, 6), de crecientes de-
fecciones (Jn 6, 60). ;No era todo esto una contradiccion
de las pretensiones de su misién? Mirad al labrador, dice
Jestis. Podria desanimarse ante los muchos obsticulos que
destruyen y amenazan su siembra. Sin embargo, no se des-
concierta, seguro de que le seri concedida una rica co-
secha. jOh gentes de poca fe! “;Cémo no tenéis fe?”
(Mc 4, 40).

® “Y otros granos de semilla cayeron sobre las espinas;

éstas ahogaron la semilla y el gusano se los comié” (vide supra,
pag. 20).
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A las paribolas de contraste pertenece finalmente tam-
bién la paribola de la semilla que crece por si sola, que
debiera llamarse més exactamente la pardbola del labra-
dor paciente (Mc 4, 26-29). De nuevo se compara la
irrupcién del reino de Dios con la cosecha.” {De nuevo se
contrapone marcadamente! Se describe plasticamente la
inactividad del labrador que después de la siembra con-
tinda su vida alternando el dormir y el levantarse, la
noche y el dia; sin que él se lo pueda explicar y sin que
pueda hacerse nada para ello, la semilla crece de hierba
a espiga y de espiga a grano plenamente formado. Y lue-
2o, de repente un dia llega la hora que recompensa la pa-
ciente espera. El grano esti maduro, los segadores tiran de
hoz, resuena el grito de jibilo: “Ha llegado la siega”
(v. 29; cf. J1 4, 13). Asi pasa con el reino de Dios: Tan se-
guro como llega la siega para el labrador después de la
larga espera, asi seguramente haré llegar el juicio final
y el reino, cuando haya llegado su hora, cuando se haya
llenado la medida escatolégica. Los hombres no pueden
aqui hacer nada, solamente pueden esperar, tener pa-
ciencia, como la tiene el labrador (Sant 5, 7).

Frecuentemente se ha supuesto que esta pardbola estd en
oposicién a los esfuerzos de los zelotes, que querian forzar
la salvacién mesidnica sacudiendo por la fuerza el yugo
romano; habri que recordar aqui que también al circulo
de los discipulos pertenecian antiguos zelotes.” ;Por qué
no actia Jests? Obrar era la exigencia del momento. ;Por
qué no procede 2 la separacién de los pecadores y al es-
tablecimiento de la comunidad pura? (Mt 13, 24-30; cf.
pags. 202s). ;Por qué no da la sefial para la liberacién de

® 1Y no con la siembra! Cf. la referencia a Jl1 4, 13 en
Mc 4, 29bc. )

“ Simén Zelote y (probablemente) Judas Iscariote, ambos
citados juntos, no casualmente, en Mc 3, 18s par. Mt 10, 4 como
“compaineros de yugo” (cf. Mc 6, 7).
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Israel del yugo de los gentiles? (Mc 12, 14 par. Jn 8, 5s).
Jests, al rehusar, ;no contradice las pretensiones de su mi-
sion? A las dudas sobre su misién y a las defraudadas espe-
ranzas contesta Jesis de nuevo con una parébola de con-
traste. jMirad al labrador, dice, que espera pacientemente
la hora de la siega! También la hora de Dios viene sin que
se la pueda detener. El ha puesto el comienzo decisivo, la
semilla esta sembrada. En é| nada queda inactivo (cf. Flp 1,
6). Su principio garantiza la plenitud. Hasta enton-
ces no queda otra cosa que esperar pacientemente y no
adelantarse a Dios, sino entregarle todo con plena con-
fianza.

Las cuatro paribolas ticnen de comin que contrapo-
nen principio y final. El insignificante principio y el po-
deroso final. jQué contraste! Pero el contraste no es toda
la verdad. Del grano sale el fruto, del principio sale el
fin. En lo mis pequefio estd ya activo lo inmenso. En el
instante presente comienza lo que va a suceder, pero ocul-
tamente. Esta oscuridad del reino va a ser creida en un
mundo que todavia no ha reconocido nada de €L Aque-
llos a quienes se concede comprender el misterio del reino
(Mc 4, 11), ven ya en los comienzos ocultos e insignifican-
tes la gloria venidera de Dios.

Un punto central de la predicaciéon de Jests, la fir-
me confianza: jla hora de Dios viene! Més: ya ha comen-
zado. En el comienzo de Dios esti ya incluido el final. Todas
las dudas sobre su mision, todas las burlas, toda la poca
fe, toda la impaciencia no pueden disminuir la certeza
de Jesis: de la nada, a pesar de todos los fracasos, Dios
lleva sin cesar sus comienzos a la plenitud. Se trata de to-
mar a Dios en serio, de contar realmente con ¢, a pesar de
todas las apariencias.

¢En qué se basa esta confianza? A esta pregunta res-
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ponden dos paribolas intimamente relacionadas; en pri-
mer lugar, la pardbola del juez inicuo (Lc 18, 2-8).

V. 1: cf. pag. 140

V. 2: la calificacién de “juez inicuo” (v. 6) parece querer
designar al juez como venal; asi hay que entender también
el v. 2. “No tenia consideracién con nadie”: no le importa
lo que puedan decir de él.

V. 3: A la viuda no hay que imagindrsela necesaria-
mente como una anciana. La temprana edad de casamiento
(para las muchachas normalmente era entre los 13 y 14 afios)
tenia como consecuencia que habia también viudas muy jo-
venes. Puesto que la viuda presenta su demanda ante un solo
juez (no ante un tribunal) se trata de una cuestién de dinero:
una deuda, una hipoteca, una parte de la herencia se le re-
tiene. Es pobre, no puede hacer ningin regalo al juez (ya en
el Antiguo Testamento las viudas y los huérfanos son pro-
totipos del desamparo y de la falta de defensa); se puede
pensar que su adversario en el proceso es un hombre rico,
considerado. “Acudia (muchas veces) a éI”; su (nica arma
es la constancia.

V. 4: “No se la quiso hacer”, como Mc 6, 26 y Lc 18, 13
con el matiz: “no se atrevia”.

V. 5: Finalmente cede: “Esta viuda (de modo desprecia-
tivo, como “éste”, 15, 30) me ataca los nervios”, “para que
no acabe conmigo totalmente mediante su enredo”. No es el
miedo a una explosién de enojo de la mujer lo que le hace
ceder, sino su constancia. Le molestan sus eternas quejas y
quiere tener paz. Asi es como tiene pleno sentido la apli-
cacién de los v. 7-8a.%

® H., B. Tristram, Eastern Customs in Bible Lands, Londres
1894, pag. 228, describe muy intuitivamente el juzgado de Nisibis
(Mesopotamia). Frente a la entrada se sentaba el cadi, medio
hundido en cojines; alrededor de él, los secretarios. En la parte
anterior de la sala se agolpaba la poblacién: Cada uno pedia que
su asunto pasase en primer lugar. Los mds sagaces cuchicheaban
con los secretarios, les daban a escondidas “derechos” y eran
despachados rdpidamente. Entre tanto, una pobre mujer a un
lado interrumpia constantemente e|l proceso con grandes gritos
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V. 7: es algo dificil en su construccién. Segin el sentido,
habria que traducirlo algo asi como: “;Y Dios no debiera
apresurarse en la ayuda a sus elegidos, a los que escucha
pacientemente, cuando claman a él noche y dia?”

V. 8a: “Con prontitud”, aqui = “de repente, sin sospe-

charlo”, él ayudard.

V. 8b: De modo inesperado, la paribola concluye con
gravedad: “Pero, cuando venga el Hijo del hombre, ;pensiis
que encontrard fe en la tierra?”

Lucas coloca esta paribola junto a la del fariseo y el
publicano, por lo visto, como una introduccién a la ver-
dadera oracién (cf. 18, 1): la oracién debe ser perseve-
rante y humilde. Pero la parabola del fariseo y el publicano
no es en su origen ciertamente una ensefianza sobre la
oracién (cf. pags. 126ss). Probablemente se puede decir
también lo mismo de esta paribola, pese al versiculo in-
troductorio (18, 1), que muestra peculiaridade's de Lucas.
Pues en esta interpretacién se coloca la figura de la viuda
en el punto central, mientras que la aplicacién (v. 6-8a)
muestra que el relato va dirigido hacia la figura del juez™
¢Por qué cuenta Jesus esta historia? Los v. 7-8a responden:
los oyentes deben trasladar del juez a Dios la conclusion.
Si aun este hombre sin consideraciones, que rehisa escu-
char a la viuda, finalmente, sin embargo, aunque sea des-

pidiendo justicia. Fue reprendida y llamada al silencio dura-
mente, y se contaba que acudfa cada dia con reproches. “Y lo
haré”, grité en voz alta, “hasta que el cadi me escuche.” Fi-
nalmente, al terminar la sesidn, pregunté el cadl impaciente:
“¢Qué quiere la mujer?” Pronto se contg su historia. El recaudador
de impuestos la forzé a pagar el impuesto, aunque su dnico hijo
habfa sido llamado al servicio militar. El caso fue decidido r4-
pidamente. Asi fue premiada su perseverancia. Si hubiese tenido
dinero para pagar a un secretario, se le habria dado la razén
mucho antes jUna analogfa moderna y exacta de Lc 18, 2ss!

Por eso no es acertada la designacién extendida de la
paribola como la “pardbola de la viuda que pide”.
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pués de largas vacilaciones, le ayuda en su aprieto sélo
por librarse de la constante molestia de la pleitista, jcudn-
to mas Dios®Dios escucha a los pobres con paciencia in-
fatigable, tanto mdis a sus elegidos; sus necesidades le lle-
gan al corazon; de pronto trae la salvacion. Si la parabola
fue dicha a los discipulos, como permite suponer el v. 8b,
entonces, por lo visto, estd ocasionada por el cuidado y
el miedo de los discipulos a la vista de la época de cala-
midades que Jesis les anuncia claramente y sin paliati-
vos: ser expulsados, injurias, denuncias, interrogatorios,
martirio, tltimas tentaciones de la fe, cuando Satin se ma-
nifiesta. Esta época ha comenzado ya. ;Quién perseverari
hasta el fin? No tengdis miedo a la persecucion, dice Je-
siis. jPues vosotros sois los elegidos de Dios! El oird vuestra
llamada. Acortard incluso el tiempo de la calamidad (Mc
13, 20), suspendiendo su santa voluntad. No hay duda
alguna sobre su poder, su bondad y su auxilio. Esto es lo
mas cierto. Algo distinto os deberia preocupar: cuando
venga el Hijo del hombre, ;pensiis que encontrard fe en
la tierra?

Casi una paribola doble de la del juez inicuo es la
pardbola del amigo al que se le pide ayuda por la noche
(c 11,50

La paribola pinta vivamente la vida en una aldea de
Palestina.

V. 5: No hay tiendas; el ama de casa cuece antes de la
salida del sol el pan que se necesita para la familia; pero se
sabe en la aldea quién tiene todavia pan por la noche. Tres
tortas de pan constituyen ain hoy la comida para una per-
sona. Quiere solamente tomarlas prestadas y devolverlas
pronto.

" La designacién habitual de la pardbola como “pardibola
del amigo que pide”, “paribola del amigo importuno”, puede
inducir a error, cE pég. 114, n. 13,
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V. 6: La hospitalidad en Oriente es una incondicional
cuestion de honor.

V. 7: La irritacién del vecino molestado se expresa ya
en la supresion del apéstrofo (de modo diferente en el v. 5).
“Ya” = “Hace mucho tiempo” (como, por ejemplo, tam-
bién Jn 19, 28): el oriental se acuesta pronto. Al atardecer,
ya estd oscuro en la casa; la pequefia lamparilla de aceite,
que arde toda la noche, da solamente una luz débil. “Hace
mucho tiempo que la puerta estd cerrada”, a saber, con llave
y cerrojo. El cerrojo es una tranca o una barra de hierro,
que se pasa por unas argollas colocadas en los batientes;
abrir el cerrojo es complicado y laborioso y hace mucho ruido.
“Y mis nifios estin ya conmigo en la cama”: hay que ima-
ginarse la casa de un fellah, que consta de una pieza tnica;”
toda la familia, que estd acostada sobre una estera en la planta
alta de la casa, va a ser molestada cuando se levante el padre
y descorra el cerrojo. “No puedo” es, como tantas veces en
la vida, lo mismo que no quiero.

V. 8: “Os aseguro que, aunque no se levante a daroslo
por razén de la amistad que os une, al menos por vuestra
impertinencia (otra posible traduccién fundada en el texto
original arameo que hay que presuponer: a causa de su
(propia) desvergiienza, es decir, para no pasar por un des-
vergonzado) se levantard al fin y os dard cuanto querdis.”

Lucas transmite la pardbola en el marco de un cate-
cismo de la oracién (11, 1-3); por consiguiente, la enten-
di6 como un consejo a la oracidon perseverante, como es-
pecialmente lo muestra 11, 9-13; pero este marco es a todas
luces secundario, y por eso no se puede tomar como pun-
to de partida para la interpretacion, si se ha de intentar
encontrar el sentido original de la paribola. La compren-
sion de la paribola tiene que partir, mas bien, de que la
pregunta “;quién de vosotros?” en el Nuevo Testamento,
por regla general da comienzo a una frase interrogativa
de la que se espera una respuesta enfitica: “jImposible!

% As{ también Mzt 5, 15.
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iNadie!”, o bien: “{Naturalmente! jTodo el mundo!” La
mejor manera de traducir este “;quién de vosotros?” se-

ria “jos podéis imaginar que alguno de vosotros..?” (Mt
6, 27 par. Lc 12, 25; Mt 7, 9 par. Lc 11, 11; Mt 12, 11
par. Lc 14, 5; Lc 14, 28; 15, 4; 17, 7). Pero entonces es
imposible que la pregunta termine con el v. 6, ya que éste
solamente describe la situacién y de ninguna manera exi-
ge una respuesta enfatica. Mas bien hay que abarcar los
V. 3-7 como una pregunta retérica: “;Os podéis imaginar
que uno de vosotros tiene un amigo y va a medianoche a
€l y le dice: Amigo mio, préstame por favor tres panes,
porque un amigo mio ha llegado de viaje a mi casa y no
tengo qué ponerle, y suponed que desde dentro os respon-
de él: No me molestes...? ;Os lo podéis imaginar?” Con-
testacion: jImposible! {En ningin caso va a dejar a su
amigo en la estacada! Asi es como la paribola corresponde
a las costumbres de la hospitalidad oriental, no describien-
do en primer lugar una negativa, y asi es como tiene toda
su nitidez. Pues, si entendemos los v. 5-7 como una pre-
gunta, se deduce que en el v. 8 se habla no de una nueva
peticion del vecino, sino exclusivamente de los motivos
del amigo al que se le ha pedido ayuda: si no cumple su
peticion por razén de la amistad, al menos, sin embargo,
por librarse del importuno (o: para no aparecer como
poco servicial). El v. 8 subraya una vez mis esta idea:
iImposible! Es decir: en el punto central de la narracién
no esta el que pide (asi en el contexto de Lucas), sino el
amigo molestado en su suefio. La paribola no trata de
la perseverancia en pedir, sino de la certeza de realizarse
la peticién. Pero entonces queda claro que la paribola
pretende provocar la misma conclusion & minore ad maius
(de lo mds pequefio a lo mayor) que la paribola del juez
inicuo. Si el amigo, perturbado por la noche en su suefio,
no duda un momento en atender la peticién del vecino
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que se encuentra apurado, aunque toda la familia se va
a despertar al correr el cerrojo, jcon cuinta més razon Dios!
El oye a los que estin en la necesidad. El los ayuda. Hace
més de lo que le piden. En esto podéis confiar con toda
certeza.

Con estas dos pardbolas del juez y del amigo al que se
le pide ayuda por la noche, que quieren expresar la con-
fianza en que Dios escucha las voces de los suyos cuando
claman a él en su necesidad, esti relacionado este conciso
proverbio: “Porque el que pide, recibe” (Mt 7, 8 = Lc 11,
10). Esta breve sentencia, de tipo proverbial, procede desde
luego de la experiencia de los mendigos: al mendigar, con-
viene ser tenaces; no hay que dejarse asustar por palabras
duras ni dejarse despedir; al fin se recibe un don. Todo
visitante del Oriente tiene alguna historia que contar sobre
la tenacidad del mendigo oriental.® Jesis aplica la sabiduria
del mendigo a los discipulos. Si el mendigo, aunque al prin-
cipio lo hayan despedido duramente, sabe que la tenacidad
en pedir abre las manos de sus préjimos de duro corazén,
cudnto mds debéis saber vosotros que vuestra perseverancia
en la oracién abre las manos del Padre celestial.

Las cuatro paribolas de contraste y las dos dltimamente
comentadas, si nuestra interpretacién es acertada, fueron
pronunciadas por motivos distintos. Si en las pardibolas de
contraste se trata de la confianza de Jests frente a las
dudas en su misién, las paribolas del juez y del amigo
pretenden dar a los discipulos la certeza de que Dios los
salvard de la angustia venidera.

#® Por lo demds, esta tenacidad no es solamente codicia,
sino que tiene motivos més profundos: por una parte, el pobre estd
bajo el especial amparo y jurisdiccién de Dios y tiene derecho
garantizado por Dios a la limosna, por lo cual la “profesién”
de mendigo de ninglin modo estd despreciada; por otra parte,
el mendigo es tan tenaz porque necesita la limosna para poder
hacer bien él mismo: “Aun un pobre, que vive de limosna,
ejercite la beneficencia”, se dice en el Talmud.
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Sin embargo, los dos grupos de paribolas estin muy
relacionados. Pues, tanto aqui como alli, se trata de la
misma confianza imperturbable; aqui como alli, dice Je-
sis: jTomad a Dios en serio! El hace prodigios y su mise-
ricordia con los suyos es la cosa mas cierta que hay.

4. Ante la catdstrofe

El mensaje de Jesis no es sélo anuncio de salvacion,
sino también de desastre, advertencia e invitacién a la peni-
tencia ante la seriedad terrible del momento. El nimero
de parabolas que pertenecen a este grupo es grande, aterra-
doramente grande. Jests no cesé de levantar su voz en su
empefio por abrir los ojos de un pueblo cegado.

La pequefia pardbola de los nifios en la calle (Mt 11,
16s par. Lc 7, 31s) se manifiesta como una tradicién an-
rigua por la critica en extremo odiosa contra Jesls en el
v. 19a: los insultos contra Jess, como “glotén y bebe-
dor”, proceden de Dt 21, 20, y esta alusion le designa como
“hijo testarudo y rebelde” que ha merecido la lapidacion.
i Vosotros sois, dice Jests, como los nifios en la calle! Gri-
tan a sus compafieros: Tramposo, tramposo!

“Os cantamos al son de la flauta
y no habéis bailado.

Os entonamos endechas

y no habéis hecho llanto”

(Me 11, 17;: Le i 3200
“Queriamos jugar a bodas”, gritan los muchachos a sus
camaradas (el baile en corro en las bodas era predomi-

nantemente propio de los hombres), pero “no teniais ga-
nas”. “Queriamos jugar a entierros”, asi gritan las mucha-
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chas a sus compafieras de juego (los cantos funebres son
cosa de las mujeres), pero “no habéis querido tomar parte
en el juego”.

Asi sois vosotros, dice Jesis, como estos nifios man-
dones e intolerantes, que reprochan a sus camaradas ser
unos aguafiestas, porque no quieren bailar al son de sus
silbatos. Dios envia sus mensajeros, los tltimos mensajeros,
la Gltima generacion antes de la catastrofe. Pero vosotros
no sabéis sino dar 6rdenes y criticar. Declardis a Juan el
Bautista como loco, porque ayuna, mientras le pedis ale-
gria. Y a mi me insultdis porque me siento a la mesa con
los pecadores, cuando vosotros exigis una separacion es-
tricta de los pecadores. La predicacion de penitencia no os
viene bien y la del evangelio tampoco. Asi, puerilmente,
criticiis a los mensajeros de Dios y.. jRoma arde! ;No
veis que la “Sabiduria (—Dios) se justifica en sus obras”
(Mt 11, 19), es decir, que las “obras”, los signos decisivos
de esta hora que se aproxima, dan la razén a Dios? ;Que
la invitacién a la penitencia y el evangelio son el tltimo
aviso de Dios, el tltimo del todo?

{Hombres ciegos! ;Podéis interpretar los signos me-
teorologicos y no los signos del tiempo? (Lc 12, 54-56).
“Donde esta la carrofia se retnen los buitres” (Mt 24, 28
par. Lc 17, 37). No dan vueltas “sobre el espacio vacio”
(H. Lilje). Olfatean la presa. ;No notiis que hay algo en el
aire? jPero no! Os parecéis a una casa cuyas habitaciones
estan oscuras, porque les falta un foco de luz. Estdis cie-
gos! Estiis empedernidos! (Mt 6, 22s; Lc 11, 34-36).

Celebrais fiestas y baildis, jy el volcin puede estallar
en cualquier momento! jSe repetirdi el horrendo destino
de Sodoma y Gomorra! (Lc 17, 28s) {El diluvio es inmi-
nente! (Mt 24, 37-39; Lc 17, 26s).”

*  Cf. todavia Mt 7, 24-27 par. Lc 6, 47-49.
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El diluvio, junto con la lluvia de fuego, se encuentra
también tras la doble imagen de Lc 12, 49s: “Fuego he
venido a poner en el mundo y jcuinto deseo que esté ya
encendido! Tengo que recibir un bautismo, y iqué impaciente
estoy por sumergirme en él! En esta doble imagen resuena
el trigico conflicto que en la Biblia sélo encontramos con
tal nitidez en las confesiones” del profeta Jeremias: el con-
flicto entre las oblizaciones de su misién y el sentimiento
natural que se opone. Jesiis es el que trae el tiempo de
salvacién. Pero sabe —y esto le estremece hasta lo mids
profundo— que el camino hacia la salvacién y hacia la
nueva creacién pasa por el desastre y la perdicién, por la
purificacién y el juicio, por la lluvia de fuego y el diluvio.
“Quien esti cerca de mi, estd cerca del fuego; quien estd
lejos de mi, estd lejos del reino.”"

La maldicién divina pesa sobre la biguera estéril (Lc
13, 7). Sera cortada y arrojada en el fuego (Mt 7, 19).
iMas terrible que el destino del lefio verde serd el del se-
co! (Lc 23, 31). jDe improviso os arrebatard la desgra-
cia como la serpiente al pajaro inconsciente del peligro!
(Lc 21, 34s). Doce horas tiene el dia, dice el proverbio del
viajero. S6lo contintia la claridad un poco de tiempo; lue-
go viene la noche con su oscuridad, en la que se tropieza
por el sendero pedregoso, se pierde el camino y se vaga sin
rumbo (Jan 12, 35; cf. 11, 9s). Dejaos aleccionar por
el amo que dormia profundamente cuando le robaron (Mt
24, 43s; Lc 12, 39s; Ev.T. 21b).” Oid la historia del rico
insensato (Lc 12, 16-20; Ev.T. 63),” que se pensaba dar

“ Unas palabras de Jesis que no se contienen en el Nuevo
Testamento, que han sido rtransmitidas en el Ev.T. (sentencia
82). Cf. J. Jeremias, Unbekannte Jesusworte, Giitersloh 1963",
p.'ll.;s. 64-71.

“  Cf. pags. 40-42.

“ “Jesus dijo: Habfa un hombre rico que tenia muchos
bienes. El dijo: Voy a emplear mis bienes para sembrar, para co-
sechar, para plantar y para llenar con fruto mis graneros, a
fin de que no padezca falta de nada. Esto es lo que pensaba
en su corazén. Y en aquella noche murié. jQuien tenga oidos,
que oiga!”
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buena vida después de una cosecha abundante y a cuya
scguridad puso Dios por la noche un final repentino.

En Lucas proporciona los datos sobre la situacién un
didlogo introductorio (v. 13-15). El mdis joven de los her-
manos se lamenta de que el mayor le niega la parte de la
herencia;" que se dirija a Jesls, aunque éste sea lego en la
materia, muestra la consideracién que Jesis gozaba entre
el pueblo (v. 13). Jesis rechaza el juicio no solamente
porque no era de su funcién (v. 14), sino, sobre todo, porque
los bienes terrenos no tienen importancia para la adquisicién
de la vida (v. 15). La pardbola explica a continuacién por
qué Jests declara tan radicalmente los bienes terrenos como
insignificantes. Este didlogo (v. 13s, sin embargo, sin la
sentencia del v. 15) ha sido transmitido en el Ev.T. 72
como un fragmento independiente; por eso no debié de
pertenecer originalmente a la pardbola.

V. 18: Aqui “no se trata de trojes donde se conserva
la mies hasta que se pueda trillar, sino de graneros o al-
macenes, en los que mds tarde se recoge el grano” (W. Mi-
chaelis).

V. 20: “Pero Dios le dijo”: Dios manda decirle (tal vez
en suefios por el dngel de la muerte): “Se (=Dios) te va
a pedir tu alma”: la vida es un préstamo que Dios con-
cede y cuya devolucién manda anunciar para la noche si-
guiente.

Este labrador rico, que piensa que ya no tiene que te-
mer las malas cosechas durante muchos afos (v. 19), es un
loco (v. 20), es decir, segin el lenguaje biblico, un hombre
que pricticamente niega a Dios (Sal 14, 1). No cuenta
con Dios, no ve la espada de Damocles sobre su cabeza,
la muerte inminente. Pero hay que evitar aqui una con-

“ El hermano mayor quisiera dejar la herencia indivisa.

Tal comunidad de herencia es alabada por el salmista (Sal 133,
1: “Ved cuin bueno y deleitoso es quedar los hermanos juntos
en buena inteligencia™) y se presupone, por ejemplo, en Mt 6,
24 (cf. pdg. 173, n. 65).
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clusién fatal. No se trata, en efecto, de que Jesiis quiera
inculcar a sus oyentes la maxima antigua: “rédpidamente
ataca la muerte al hombre.” Mis bien el tenor general de
todas las palabras y paribolas de aleccionamiento de Je-
sis muestra que considera como peligro inminente no la
muerte inopinada de un individuo, sino la catastrofe final
y el juicio inminentes. Asi también aqui. Lc 12, 16-20 es
una paribola del fin de los tiempos. Jesls espera que sus
oyentes refieran la conclusién a su situacién: tan locos co-
mo el rico insensato amenazado por la muerte somos no-
sotros, si recogemos bienes — ja la vista del diluvio!

/Quién viene? El chacal, que se alimenta de cadaveres,
se acercard al Hijo del hombre como al Bautista (Lc 13,
32). Esto seri el comienzo. Luego vendrd la gran hora de
la tentacién, el Gltimo asalto del malo, la destruccién del
templo y una desgracia sin nombre (Lc 23, 39) y después
de esto el juicio de Dios. Viene la discriminacion. Virgenes
prudentes y necias, administradores fieles y sin conciencia
se manifestarin; oyentes y practicantes de la palabra de
Dios se separaran unos de otros; por medio del rebafio
ira la separacién. Externamente todo igual, ninguna di-
ferencia para el ojo humano, dos en el campo, dos en el
molino, alla hombres, aqui mujeres; pero la separacion
descubrira un terrible contraste: éste, un hijo de Dios; aquél,
un hijo de la perdicién (Mt 24, 40s).

Lo que caracteriza a numerosas paribolas que tratan
del juicio futuro es que muchas de ellas dirigen una ad-
vertencia a grupos de hombres muy determinados. La pard-
bola del pretendiente al trono,” que se puede sacar de Lc
19, 12.145.17.19.27, va dirigida a los enemigos de Jests.
Las pardbolas del siervo de confianza (Mt 24, 45-51a; Lc
12, 42-46),” de los talentos (Mt 25, 14-30; Lc 19, 12-27)"

“ Pdgs. 42ss. “ Pigs. 48ss. “ Pdgs. 49ss.
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y del portero (Mc 13, 33-37; Lc 12, 35-38)" hablan, co-
mo vimos, probablemente a los jefes del pueblo, especial-
mente a los escribas. Dios les ha confiado grandes cosas:
la direccion espiritual del pueblo, el conocimiento de su
voluntad, las llaves de su reino. Ahora esti a la puerta
el juicio de Dios, la prueba de si los te6logos han justi-
ficado o han abusado de la gran confianza de Dios, si han
usado bien los dones de Dios o los han retenido a sus seme-
jantes por egoismo o minuciosidad exagerada, si les han
abierto o cerrado la puerta del reino de Dios. Su juicio
sera especialmente duro.

Quien conocia la voluntad de Dios, les dice la imagen
de los dos esclavos (Lc 12, 47-48a), serd castigado mas
duramente que el pueblo, que no conoce la ley. Los evan-
gelistas informan que la pardbola de los viiiadores malos
(Mc 12, 1ss. par.)” fue dirigida a los miembros del sanedrin
(11, 27 par.).

Esto podria ser exacto. Pues desde Is 5 la vifia es una
imagen constante de Israel;" puesto que Jestis no habla de
la vifia, sino de los vifiadores, hay que presumir que no es
dirigida al pueblo como un todo, sino a sus jefes. Segiin el
contexto actual (la pregunta sobre sus poderes después de la
expulsion de los mercaderes del templo), la amenaza terri-
blemente dura concierne mis exactamente a los adminis-
tradores de la casa de Dios (por consiguiente, de modo
especial a los miembros sacerdotales del sanedrin). El
santuario se ha convertido en una cueva de ladrones. Dios
ha tenido una paciencia inconcebible, pero se ha colmado
la medida de la culpa, la medida escatolégica de Dios; ahora
exigird rentas y cuentas, y la dltima generaciéon habra de
expiar la culpa acumulada.

“ Pdgs. 45ss.

* Pdgs. 63ss.

% 1Is 27, 2-6; Jer 12, 10; Sal 80, 9-18.

150

La imagen del gwia ciego que conduce a otro ciego,
que junto con el conducido caerd en la fosa (Mt 15, 14;
ILc 6, 39; Ev.T. 34), va dirigida, segain Mt 15, 12, a
los fariseos; también la imagen de la paja y de la viga
(Mt 7, 3-5; Lc 6, 41s; Ev.T. 26), con un sentido muy cer-
cano, debié de ser dirigida originalmente a ellos y, segin
Mt 12, 33, rambién las palabras del d@rbol bueno y del malo
(par. Mt 7, 16-20; Lc 6, 43s)- a las que corresponde la
imagen del tesoro bueno y del malo con el mismo conte-
nido (Mt 12, 35; Lc 6, 45; Ev.T. 45b). Todas estas ima-
genes dicen: Vuestros hechos y palabras muestran que
sois profundamente malos y que caéis en el juicio de Dios.
Igualmente se dice a los fariseos la pardbola del pastor
(Jn 10, 1-15), segin Ja 9, 40 (cf. 10, 6.19.21). Les re-
procha a ellos y a sus jefes que, como bandidos y ladrones,
han destruido el rebafio de Dios; la llegada del Buen Pas-
tor descubre su perversion.

Las palabras de la gallina y los polluelos y la lamen-
tacion de Mt 23, 37 par. Lc 13, 34 son aplicadas a la ca-
piral, representativa de todo el pueblo. Se refieren a Is 31,
5: “Como los pajaros que revolotean, asi protegeri Yavé
a Jerusalén, la protegerd y la salvara, la perdonari y la li-
berara.” Dios se compara aqui, en una imagen atrevida, con
los péjaros que revolotean para proteger a sus crias. Jesds
se aplica la imagen a si mismo como mandatario y repre-
sentante de Dios. Ante la perdicibn que viene, que ame-
naza a Jerusalén como un ave de rapifia a una bandada
de polluelos, Jests ha querido preservarla, “protegerla, sal-
varla, perdonarla, liberarla”. Pero vosotros no habéis que-
rido. jDios abandona, pues, el templo que vosotros habéis
profanado y lo entrega con vosotros al juicio! (Mt 23, 38;
Lc 8. s35):

A Israel como un todo son referidas finalmente la
pardbola de la higuera (Lc 13, 6-9) y las palabras conmi-
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natorias de la sal que se ha vuelto initil, que es arrojada
a la calle y se pisa (Mt 5, 13; Lc 14, 34s; cf. Mc 9, 50a):
la pertenencia al pueblo de Dios no significa una protec-
cién delante del juicio de Dios.

Mt 5, 13; Lc 14, 34s: El giro extrano: “Cuando la sal
se vnelve necia” (asi textualmente en el texto griego) se
basa en un error de traduccién. La tradicién de Marcos tra-
dujo correctamente: “Si la sal se wuelve insipida” (9, 50:
la tradicién de Mateo y Lucas pensé al traducir: “Si la
sal se vuelve necia” en la interpretacién: ;discipulos necios,
Israel necio!). Hay que presumir que Jesls, con el giro “sal
vuelta insipida”, toma aquf una frase hecha (= algo indtil;
que ha perdido su sentido). “;Con qué se va a salar?” (Mt
5, 13): no significa “con lo qué recobrari (la sal) su sabor”
(ast Mc 9, 50), sino: “con lo que se salarin (los alimentos)”
(asi Le 14, 34). “Sino” (Mt 5, 13) no quiere decir la excep-
cién (“fuera de”); es, mds bien, adversativo (“sino”, cf.
Lc 4, 26.27; Mt 12, 4; G4l 1, 19): “La sal que se ha vuelto
inﬁpi.da no se puede usar para nada, sino se arroja a la
calle.”

A la pregunta de en qué aspecto de la vida de los oyentes
de Jests tiene lugar este proceso de que la sal se vuelve

insipida y es arrojada a la calle, se da ahora, la mayor.

parte de las veces, la siguiente respuesta: los panaderos
arabes cubren ocasionalmente el suelo de sus hornos con
placas de sal, para que ésta favorezca la combustién gracias
a su efecto catalitico sobre el mal combustible (por ejemplo,
estiércol seco de camello); después de unos 15 afios desa-
parece esta accién catalitica de las placas de sal, de modo
que es arrojada a la calle. Pero esta explicacién pasa por alto
que se habla claramente de sal de mesa (cf. supra). Nos
tenemos que quedar, pues, en las informaciones antiguas
tomadas de la vida cotidiana, que ademds son més cercanas
a la imagen propuesta. La sal no se obtenfa industrialmente,
sino de las balsas desecadas de la orilla del Mar Muerto o
de pequeias lagunas al borde del desierto de Siria, que se
secan en verano. Esta costra de sal raida del suelo nunca
es pura, sino que contiene cuerpos extraios (magnesia, cal,
restos vegetales), que, cuando la sal se disuelve por la hu-
medad, permanecen como restos inttiles.
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Mientras Mateo y Marcos ofrecen las palabras de la sal
como un consejo a los discipulos, Lucas las trae como una
advertencia dirigida a la muchedumbre (14, 25). Esto podria
estar mas cerca de la orientacién original de la sentencia,
pues el Talmud ha entendido el proverbio de la sal como
una palabra conminatoria contra Israel. Jesis previene de
la falsa confianza en la pertenencia al pueblo de Dios.

La ultima generacién del pueblo de Dios, la genera-
cién del Mesias, es la de la decisién; o es portadora de toda
la culpa (Mt 23, 35; Lc 11, 50; cf. Mc 12, 9) o receptora
de la gracia plena (Lc 19, 42). Pero el anuncio de la des-
gracia va encaminado también —y alcanza aqui su ma-
xima severidad— a la comunidad mesianica de salvacion.
También a través de ella pasari la separacion. Dos dis-
cipulos de Jesis construyen su casa; exteriormente no hay
ninguna diferencia. Pero el flujo de la tribulacion de los
Gltimos tiempos pone de manifiesto que uno edific6
sobre la roca y el otro sobre la arena (Mt 7, 24-27; Lc 6,
47-49).

Las paribolas que tratan de la crisis que amenaza
fueron pronunciadas en una situacién concreta Gnica; esto
es fundamental para su comprension. No pretenden in-
culcar méximas éticas, sino sacudir y despertar a un pueblo
ciego que corre a su perdicion, sobre todo sus jefes, los te6-
logos y los sacerdotes. Pero quieren mas. Quieren invitar
a hacer penitencia.

5. Demasiado tarde

Es la tltima hora. El misericordioso dominio de Dios
ha comenzado. Pero todavia estd a la puerta el diluvio
(Mt 24, 37-39; cf. 7, 24-27), el hacha aplicada a la raiz
de la higuera estéril. Dios ha prorrogado el plazo de peni-
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tencia suspendiendo de modo incomprensible su santa
voluntad (pardbola de la higuera, 1c 13, 6-9), del mismo
modo que la suspenderd en los dltimos tiempos de cala-

midad y acortard el plazo del anticristo a causa de los ele-
gidos (Mc 13, 20).

Le 13, 6: “En su wiia”: Las vifias en Palestina en su
mayor parte estin plantadas también con 4rboles frutales.

V. 7: Se le habian concedido al 4rbol en primer lugar
tres afios para el crecimiento (Lv 19, 23); asi, pues, han
pasado ya seis afios desde su plantacién. No se espera que
dé fruto. “;Para qué ocupa terreno inditilmente?”: la hi-
guera en particular absorve mucho alimento y roba las sus-
tancias nutritivas a las cepas que la rodean.

V. 8: “para abonarla”: en ninglin pasaje del Antiguo
Testamento se menciona el abonar una vifia; de ningdn
modo necesita estos cuidados el cultivo de una modesta
higuera. El hortelano va a hacer, por tanto, lo desacos-
tumbrado, va a intentar lo Gltimo posible.

En la historia de Ahicar (ya conocida en el siglo V
antes de Cristo) se dice: “Hijo mio, eres como un drbol que
no daba fruto, aunque estaba junto al agua, y su amo se
vio obligado a cortarlo. Y él le dijo: Trasplintame, y,
si entonces tampoco doy fruto, cértame. Pero su amo le
dijo: Cuando estabas junto al agua, no diste fruto, :cémo
vas a dar fruto cuando estés en otro lugar?” Jests utiliza
esta narraciéon popular, que circulaba en diversas versiones,
pero le da otra conclusion: no se rechaza la peticién, sino
que se concede; del pronunciamiento de un fallo se hace una
llamada ‘a la penitencia. La misericordia de Dios llega hasta
suspender la decisién de castigo ya tomada. Del todo nuevo
en Jesis es el “vilador” que intercede. ;La introduccién de
esta figura proviene solamente del deseo de componer la
narracién con viveza? ¢O detrds de ella estd el mismo Je-
siis, que se oculta tras el hortelano que intercede y logra
el aplazamiento del tribunal? Se debe recordar aqui que
las pardbolas hubieron de ser entendidas por los discipulos
de modo diverso que por la muchedumbre o por los enemigos.
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La segunda posibilidad puede ser acertada para el modo
de entenderlas los discipulos, jcf. Lc 22, 31!

Pero el plazo de gracia que Dios concede es irrevocable-
mente el Gltimo. Su paciencia se ha agotado, cuando trans-
curre indtilmente el dltimo dia de penitencia. Una vez
transcurrido el plazo de penitencia concedido por Dios,
ya no hay poder humano que lo prolongue (Lc 13, 9).

Entonces se cerrard la puerta de la sala de fiesta y se
dira: jDemasiado tarde! Este demasiado tarde lo describen
dos paribolas relacionadas estrechamente; las dos tratan
de la puerta cerrada de la sala de fiesta: las parabolas de
las virgenes (Mt 25, 1-12; cf. Lc 13, 25-27) y de la gran
cena (Lc 14, 15-24 par. Mt 22, 1-10).

V. 1s: La pardbela de las diez virgenes es una de las
pardbolas con comienzo en dativo (cf. pag. 89): el reino de
Dios no se compara con las virgenes, sino con la boda (cf.
pag. 90). “Diez” es un nimero redondo, igualmente “cinco”
en el v. 2. “Al encuentro del esposo”: la fiesta de la boda
tiene su punto culminante y su final en la recogida de la
novia por el novio y en la entrada de ambos en la casa
paterna del novio. Las “lémparas” con las que las jovenes
salen al encuentro del cortejo no son en modo alguno can-
diles de arcilla (Mc 4, 21), ni tampoco faroles (Jn 18, 3),
sino antorchas (palos en cuya parte superior se han arrollado
trapos o estopa impregnados en aceite). Por consiguiente:
“Asi sucede a la llegada del reino de Dios, como cuando
un grupo de muchachas jévenes sale a recibir al novio con
antorchas.” La recepcién del novio con luces se encuentra
de nuevo en la moderna Palestina. Las descripciones de
cada una de las partes del pais nos dan una imagen abiga-
rrada que varfa en los detalles de aldea a aldea, pero que
tiene en comin, en casi todos, que el punto culminante y
el final de la fiesta nupcial es la entrada nocturna del es-
poso en la casa paterna. Mi difunto padre describié una
boda en Jerusalén, que él mismo presenci6 en 1906, del
siguiente modo: Por la noche los invitados fueron obse-
quiados en casa de la novia. Después de esperar unas horas
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al novio (repetidas veces anunciado por mensajeros), vino
éste finalmente, hacia las once y media, para recoger a la
novia, conducido por sus amigos en un mar de luz de
limparas llameantes y recibido por los invitados que le
salen al encuentro. En un cortejo festivo se trasladé des-
pués la comitiva, de nuevo en un mar de luz, a casa del
padre del novio, donde tuvieron lugar la boda y un nuevo
banquete.

V. 3: “No se proveyeron de aceite”: ;con las prisas de
la partida han olvidado las vasijas? (cf. v. 4). Su designa-
cion como “necias” pide otra explicacidén: han sido tan
poco previsoras que no han contado con una demora de
la fiesta de la boda y por eso no cayeron en la cuenta de
que necesitarian aceite para volver a impregnar las antorchas.

V. 4: “las wasijas”: pequefios recipientes de cuello es-
trecho.

V. 5: “Como tardaba el esposo en wenir”: también la
espera de largas horas a la llegada del novio se menciona
frecuentemente en los informes modernos sobre las cos-
tumbres nupciales drabes en Palestina. La demora esti oca-
sionada atn hoy dia de ordinario porque no se pueden
poner de acuerdo sobre los regalos que corresponden a los
parientes mds cercanos de la novia; antiguamente se tra-
taba del regateo sobre la cuantia de las capitulaciones ma-
trimoniales, en las que se determinaba la suma de dinero
que habia de pagarse a la mujer en la disolucién del ma-
trimonio por divorcio o por muerte del marido. La omisién
de este regateo, a menudo violento, seria interpretado como
una grave indiferencia de los parientes acerca de la novia;
por el contrario, esto significa una lisonja para el novio,
ya que sus futuros parientes muestran de este modo que se
desprenden de la novia sélo con la mayor vacilacidn.

V. 7: Esperan con antorchas llameantes, ya que la llama
no puede encenderse tan ripidamente si el novio llega de
repente. “Prepararon sus antorchas”: quitan de los trapos los
restos carbonizados y los rocian con aceite, para que las
antorchas ardan de nuevo con viva luz.

V. 10: “A las bodas”: a la casa de la boda, donde con
las antorchas ejecutan danzas y bailes en corro hasta que
las antorchas se apagan.
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V. 12: “No sé quiénes sois”: es la férmula de la repren-
sion por la que el maestro retira al alumno durante siete
dias el trato con él, es decir, el sentido es: “No quiero
saber nada de vosotras.”

La paribola es una de las paribolas de crisis (cf. pags.
43s). El dia de la boda ha llegado, el banquete estd prepa-
rado. “El Sefior, nuestro Dios, el Todopoderoso, ha tomado
posesion de su reino. Alegrémonos y llenémonos de jibilo
y le rindamos honor, pues la boda ha llegado... Bienaven-
turados los invitados al banquete de bodas” (Ap 19,
6s.9). Solamente quien no deje de percibir este son de
jibilo con que comienza la pardbola en el v. 1, puede medir
la seriedad de la advertencia: tanto mas hay que prepa-
rarse ahora al momento de la prueba y de la discrimina-
cion que precederd a la plenitud total. Esta hora vendrd
tan repentinamente como el esposo a medianoche. jAy
de aquellos que se parecen a las virgenes descuidadas,
cuyas lamparas se habian apagado y para quienes la puer-
ta de la casa de la boda qued6 cerrada! Para ellos es de-
masiado tarde. Pues, asi afiade la pardbola de la puerta
cerrada (Lc 13, 24-30) —que corre paralela a la conclusién
de Mt 25, 1-12— la vocacion a la comunidad con Jesis no
sirve de nada a los que llaman, si sus hechos fueron malos
e 1%, 290

Este irrevocable “demasiado tarde” lo describe también
la paribola de la gran cena (Mt 22, 1-10; Lc 14, 15-24).
En el Evangelio de Tomds (64) tiene el texto siguiente:
“Jests dijo: Un hombre tenia invitados, y, cuando habia
preparado el banquete, envioé a su siervo para que invitase
a los huéspedes. El (el siervo) fue al primero y le dijo:
iMi sefor te invita! El dijo: Tengo (que recibir) dinero
de los comerciantes; vienen a la noche a mi y yo iré y les
daré instrucciones. Me excuso para la cena. Fue a otro y
le dijo: ;Mi sefior te invita! El le dijo: He comprado una
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casa y se me solicita para un dia. No tendré tiempo.
Fue a otro y le dijo: jMi sefior te invita! El le dijo: Mi
amigo celebrard las bodas y yo prepararé el festin. No
podré ir; excisame para la cena. Fue a otro y le dijo:
iMi sefior te invita! El le dijo: He comprado una aldea
y voy alld a recoger las rentas. No podré ir; excisame.
El siervo fue y dijo a su criado: Sal a las calles y trae a
quien encuentres para que tomen parte en el banquete.
Los compradores y comerciantes no entrarin en los sitios
de mi padre.”

Ya hemos visto que esta pardbola en Mateo fue muy
retocada, hasta el punto de convertirse en un esquema ale-
gorico de la historia de la salvacién.” En Lucas y en el
Evangelio de Tomds, por el contrario, podria haberse con-
servado le versién original en lo esencial (prescindiendo
de algunas ampliaciones como la duplicacién de la invitacién
de los no convidados en Lucas™ y la ampliacién de las ex-
cusas en el Ev.T.).®

V. 16: El particular, que sélo tiene un criado, es mds
original que el “rey” (Mt 22, 2), cf. pigs. 19.61. Los invi-
tados son gente distinguida, grandes terratenientes (cf. lo
dicho sobre el v. 19)

V. 17: La cena estd ahora preparada. La repeticién de

b bt :
la invitacién a la hora del banquete es una cortesia especial
que estaba en uso en los circulos distinguidos de Jerusalén.

V. 19: “Par de bueyes”: entre los drabes de Palestina, la
medida agraria mas extendida es el feddan; es aquella can-
tidad de tierra que se puede trabajar en un dia con un
par de bueyes. Junto a esto estd el feddan legal, que co-
rresponde al trabajo anual de una pareja de bueyes, es decir,
una media de 9-9'45 hectireas de tierra buena. En general,
un labrador dispone de una o dos yuntas de bueyes; por con-
siguiente, de 10 a 20 hectdreas. El hombre de la pardbola

B Pags. 57s.61s.
2 Pag. 57
®  Pags. 157s.
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habfa comprado recientemente cinco pares de bueyes. Segiin
esto, posee por lo menos 45 hectdreas, pero probablemente
mucho mds; es, por tanto, un gran propietario.

V. 20: “He tomado mujer”: describe la accién termina-
da: “acabo de casarme.” A los banquetes sélo se invitaba a
los hombres; el recién casado no quiere dejar sola a su joven
esposa.

V. 21: “Tullidos, ciegos, cojos” son en Oriente, desde
luego, mendigos. No son invitados por un sentido social o
(como en el v. 13) por un motivo religioso, sino por afear la
conducta de los otros.

V. 23: Ademds de los mendigos, el criado debe ir a buscar
a los que carecen de asilo por “los caminos y los cercados de
las vifias” (cf. pdgs. 56s).“Por la fuerza”: también los mis po-
bres guardan la cortesia oriental de rehusar por modestia el
agasajo hasta que se les toma de la mano y con suave violencia
se los introduce en la casa. “Se llene”: el amo pone todo el
interés en que se ocupe hasta el dltimo lugar.

V. 24: Es una cuestién discutida a quién se refiere el “yo”
en Lc 14, 24 (“os digo”, “mi banguete”). El “porque os
aseguro”, a causa del plural, no corresponde al discurso pre-
cedente del amo, que en el v. 23 habla a un solo criado. Pa-
rece ser, pues, como 11, 8; 15, 7.10; 16, 9; 18, 8.14; 19, 26,
una introduccién al juicio de Jesis, que luego hablarfa con
“mi cena” de su banquete, es decir, del banquete mesidnico
(cf. Le 22, 30). Asi lo pudo haber entendido Lucas en el
v. 24 y, segiin eso, haber visto en la pardbola una alegoria del
banquete mesidnico. También en Ev.T. 64 se entiende la
frase final como palabras de Jesis relacionadas con el ban-
quete celestial: “Los compradores y comerciantes no entra-
ran en los lugares de mi padre.” Sin embargo, originalmente
el v. 24 debid de ser un discurso del amo, pues 1.” la orden se
da con “porgue” fundamentada en el v. 23, y 2." “mi ban-
quete” (v. 24) corresponde a “mi casa” (v. 23). Ciertamente
el v. 24, como discurso del amo, sobrepasa también el marco
de la narracién: sblo con respecto al banquete del tiempo
de la salvacién es el v. 24 realmente una amenaza.

Si no nos fuese esta narracidén tan familiar, percibiria-
mos todavia mds fuertemente lo irreal que es. Hay dos ras-
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gos, en efecto, que se resisten a la inclusidn en las realidades
de la vida: 1. que los invitados todos absolutamente, como
de acuerdo, rehtsan “de pronto™ la invitacién, y 2. que el
anfitrion, en lugar de aquéllos, llama precisamente a los
mendigos y a los que carecen de asilo, para que vengan a su
mesa. Parece inevitable la conclusién de que todo es una ale-
goria. Esta conclusién serfa, sin embargo, falsa. M4s bien
empalma Jestis con una historia conocida, a saber, la historia
del rico publicano Bar Ma’yan y del escriba pobre, que se
encuentra en el Talmud palestinense. Que Jeslis conocfa esta
historia se prueba porque la utiliz6 otra vez: en la pardbola
del rico epulén y del pobre Lizaro empleé su conclusién,
como veremos mds tarde (cf. piag. 165). El rico publicano
Bar Ma’'yan, se nos dice, murif y tuvo un magnifico entie-
rro; se dejé de trabajar en toda la ciudad, porque todo el
mundo queria acompaiiarlo por tltima vez. Al mismo tiempo
murié un piadoso escriba y nadie supo de su entierro. ;Cémo
puede ser Dios tan injusto que permita esto? La respuesta
es la siguiente: Bar Ma'yan, que estaba lejos de llevar una
vida piadosa, habia hecho una sola vez una buena obra y
en esto le habia sorprendido la muerte. Puesto que la hora
de la muerte decide y la buena obra no podia ser suprimida
por las malas obras, tenia que ser recompensado por Dios
y esto se cumplié mediante los grandiosos funerales.

:Pero cuil era la obra buena de Bar Ma’yan? “Habia orga-
nizado un banquete para los concejales, pero no vinieron. En-
tonces ordend: los pobres deben venir y comer lo preparado
para que no se pierdan los manjares.”™ A la luz de esta his-
toria, se nos aclara ahora el comportamiento enigmitico de
los invitados (Lc 14, 18-20). El anfitriébn hay que imagi-
niarselo como un publicano que ha hecho dinero y que or-
ganiza la invitaciéon porque al fin quisiera ser admitido en
sociedad en los circulos de renombre. Pero todos, como de
comin acuerdo, le vuelven la espalda y rehtsan la invi-
tacion con excusas insubstanciales. En su enojo, manda lla-
mar a los mendigos a su casa, para mostrar a los notables
de la ciudad que no depende de ellos, ya que no quiere saber
nada de ellos.

Jestis no tuvo inconveniente en ilustrar la necesidad de
obrar resueltamente con el ejemplo del administrador infiel

® La continuacién de la historia es relatada en la pdg. 165.
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(cf. pags. 375.163) y la bondad inconmensurable de Dios con el
comportamiento del juez inicuo (pig. 140) y con la bisqueda
afanosa de la mujer pobre (pdgs. 121s). Igualmente no tuvo
aqui el menor reparo en elegir el comportamiento de un pu-
blicano para ilustrar la célera y la bondad de Dios. Los
motivos del publicano son tan poco desinteresados y nobles
como los del juez que se ha desembarazado de la mujer del
pleito por comodidad (pég. 141); pero esto no sblo no detuvo
a Jesis, sino, méds bien, lo confirm6 en la eleccién de sus
ejemplos. Pues asi la conclusién (v. 24) adquiere una fuerza
inaudita. Nos tenemos que imaginar a los oyentes de Jesis
sonriendo durante la descripcién de las negativas sucesivas
que experimenta el nuevo rico y de la célera subsiguiente de
éste. Hay que verlos estallar de risa cuando se imaginan a la
buena sociedad con gesto despectivo observando desde los
ingulos de las ventanas el curioso cortejo de invitados su-
cios que se dirige a la casa del publicano dispuesta para la
fiesta. Cdémo tuvieron que estremecerse, cuando Jesis, el
amo, grita: jLa casa estd llena, la medida se ha colmado, la
Gltima plaza estd ocupada, cerrad las puertas, nadie entra-
ra ahora! :

También esta pariabola se entiende solamente cuando
no se deja de percibir el tono de alegria que hay en el
grito: “Todo estd preparado” (v. 17). "Mira, ahora es
el tiempo propicio; mira, ahora es el dia de la salud”
(2 Cor 6, 2). Dios cumple la promesa y sale de lo oculto.
Pero, si los “hijos del reino”, los tedlogos y los circulos de
gente piadosa rehisan la llamada de Dios, entonces ocu-
paran su lugar los despreciados y los alejados de Dios (cf.
péigs. 56s), y para aquellos resonard tras la puerta cerrada
de la sala del festin: jDemasiado tarde!

6. La exigencia de la hora

De este “demasiado tarde” que amenaza se deduce la
exigencia de la hora: ahora hay que actuar decididamente.
Esto dice la pardbola del dendor (Mt 5, 25s; Lc 12, 58s).
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Mt 5, 25: “Con tu adversario”: que reclama una deuda
o préstamo. “Y te metan en la cdrcel”’: la condena de un
deudor a prisién por un tribunal es desconocida en el de-
recho judaico. Tenemos que concluir que Jests, en la descrip-
cién del castigo, hace referencia intencionadamente a wun
derecho extrajudaico, que por sus oyentes era tenido como
inhumano, para hacer notar con fuerza el caricter terrible
del tribunal.

V. 26: “El dltimo céntimo”: se trata del cuarto de as
(en Palestina = 1/100 de denario), que era la pieza mds
pequefia de la moneda romana. Ni un céntimo te serd
perdonado: la minuciosa exactitud de la cuenta muestra la
mexorabilidad de la ejecucién de la pena.

T4 estis, dice Jesus, en la situacién del acusado, que
en seguida va a presentarse ante el juez, en cada momento
puede ser detenido, y encuentra a su adversario en el ca-
mino hacia el tribunal. Dejandose llevar por la escena
descrita, Jesis exclama conjurando: jArregla el asunto
mientras hay todavia tiempo! jPide a tu adversario indul-
gencia y paciencia! (cf. Mt 18, 26.29). Seri terrible para
ti, si no lo logras.

Esta paribola estid intimamente relacionada con la pa-
rabola del mayordomo sagaz (Lc 16, 1-8).

V. 1: “Un hombre rico”: se presuponen probablemente
las condiciones de vida de Galilea; el rico posiblemente
es el propietario de una gran finca y tiene alli mismo un
administrador. “Le trajeron la acusacién”: Oriente no co-
noce ni la contabilidad ni un control regular.

V. 3: “Dijo para sus adentros” = reflexioné (las lenguas
semitas no tienen un vocablo equivalente a pensar, meditar,
reflexionar). “Cavar” = “trabajar en el campo”; no estd
acostumbrado.

V. 4: “Ya sé”" ="ahora se me ocurre”.

V. 5-7: A sus malversaciones (v. 1) afade la falsifi-
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cacién de documentos. Los deudores son arrendatarios, que

tenfan que entregar determinada parte del producto de su
tierra como rédito, o los mayoristas que habfan recibido
los envios contra un pagaré. Cien batos (= 36,5 Hl) de
aceite corresponden a la cosecha de 146 olivos®™ y a una
suma de unos 1.000 denarios; cien coros (= 364,44 HI)
de trigo son unos 275 quintales y corresponden al rendi-
miento de 42 Ha. y a una suma de unos 2.500 denarios. Se
trata, por tanto, de unas deudas muy grandes. La disminucién
(18 HI. de aceite, 73 HI. de trigo) es en ambos casos apro-
ximadamente del mismo valor, ya que el aceite es mucho
mds caro que el trigo; expresado en dinero, representaba
una suma de 500 denarios. Jesiis se une, por consiguiente,
en esta pardbola a la preferencia del narrador oriental
por las cifras altas.

V. 6s: El mayordomo conserva los contratos de arren-
damiento o las facturas escritas por los deudores. Hace que
ellos mismos los modifiquen, porque espera que con la misma
escritura no se descubra la trampa, o bien hace extender
nuevos documentos.

V. 7: De la misma manera procede con los demis deu-
dores (v. 5).

V. 8: Con el “sefior” probablemente se ha querido de-
signar originalmente a Jesis, cf. pig. 36.

El escindalo, discutido en todo tiempo, que ha ofre-
cido siempre esta historia por presentar un hombre mal-
vado como modelo,” debe esfumarse, si se considera la
paribola en su estado original (v. 1-8) y se prescinde de
las ampliaciones (v. 9-13)." Como en la paribola del la-
drén nocturno,” Jesds se refiere a un caso concreto que
le ha sido contado con indignacién. Intencionadamente

® El rendimiento medio de un olivo en Palestina es de

120 Kg. de oliva o 25 litros de aceite.

® Los diversos intentos de “salvar el honor” del admi-
nistrador injusto son en conjunto desafortunados.

" Cf. pdgs. 36ss sobre las amplificaciones del texto.

% Plgs. 40s.
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lo ha elegido como ejemplo, pues puede estar seguro de la
atencién redoblada de los oyentes que no conocian to-
davia el caso. Los oyentes esperan que Jesis acabe con
unas palabras de severa desaprobacién. Inesperadamente del
todo, en lugar de esto, Jesis alaba al impostor. ;Estais
indignados? jAprended de esto! Estiis en la misma situa-
cibn que este administrador, que tiene el dogal al cuello,
a quien amenaza la ruina de su vida, sblo que la crisis
que os amenaza, en medio de la cual estiis, es incompara-
blemente mas terrible. Este hombre era “sagaz” (v. 8a),
ha comprendido la situacién critica. No ha dejado correr
las cosas, ha obrado en el dltimo instante, antes de que la
desgracia que amenazaba se abata sobre ¢l (ciertamente
impostor sin escripulos, Jesis no lo enmascara, pero no
se trata de esto aqui), ha obrado audaz, decidida y sagaz-
mente, se ha creado una vida nueva. {Ser sagaz, ésta es
la exigencia del momento también para vosotros! ;Todo
estd en juego!

Frente a esta exigencia del momento no hay escapatoria.
Esto dice la pardbola del hombre rico y del pobre Lizaro
(Lc 16, 19-31).

{ Para la comprensién de esta paribola, tanto en sus de-
talles como en su conjunto, es esencial ver que en su primera
parte se refiere a una historia conocida, que tenia como
tema el cambio de suerte en el mis alli. Se trata del cuento
egipcio del viaje de Si-Osiris y de su padre Seton Chaem-
wese el imperio de los muertos, que concluye con las pa-
labras: “Quien es bueno en la tierra, para él se es bueno
también en el imperio de los muertos; pero quien es malo
en la tierra, para él se es malo también (alli).” Judios de
Alejandrfa habfan traido esta narracién a Palestina y fue
muy apreciada alli como la historia del escriba pobre y del
rico publicano Bar Ma'yan. fJesis emple esta historia en
la paribola de la gran cena (cf. pdgs. 160s), lo que confirma
que se sirve de esta narracién. Alli hemos referido el comien-
zo de la historia: cémo el escriba fue enterrado sin cortejo,
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mientras el publicano lo fue con gran pompa. Ahora se trata
de la conclusién. Un colega del escriba pobre pudo ver en
sueitos como era el destino de ambos hombres en el mds
alli: “Unos dfas mds tarde vio aquel escriba a su colega
en jardines de belleza paradisiaca, atravesados por aguas
vivas. Y vio también a Bar Ma’yan, el publicano, que estaba
a la orilla de un rfo y querfa alcanzar el agua, pero no podfa.”

V. 19: El hombre rico, que no necesita trabajar, organiza
diariamente banquetes, vestido con una preciosa tiinica de
plrpura y con ropa de lino selecto de Egipto. Es un glo-
tén impfo, como lo muestra su destino; pero Jests, refi-
viéndose a una historia conocida, no tuvo necesidad de
hacer resaltar mds claramente su culpa.

V. 20: Lizaro es la tUnica figura de una pardbola que
tiene un nombre; el nombre (“Dios ayuda™) tiene una es-
pecial significacién. Lizaro es un mendigo (cf. Jn 13, 29),
lisiado, afectado de una enfermedad de la piel (v. 21b), que
tiene su puesto de mendigo en la calle, ante la pureza de en-
trada del palacio del rico; desde alli pide limosna a los que
pasan.

V. 21: “Y deseaba saciar el hambre”. “Con las migajas
que catan de la mesa del rico”: A partir del arameo habria
que traducir méds exactamente: “Lo que era arrojado al suelo
por los que se sentaban a la mesa del rico.” No se trata de
migas que caen al suelo, sino de trozos de pan que se uti-
lizaban para empapar en el plato y para limpiarse las manos,
y que luego se arrojaban bajo la mesa. {Qué a gusto Ldzaro
hubiese calmado su hambre con ellos! Los perros son perros
callejeros, vagabundos, de los que apenas se puede defender
el lisiado, abandonado y apenas vestido. Para la idea que
el judafsmo antiguo tenfa sobre la retribucién estd carac-
terizado Lazaro por su destino como un pecador castigado
por Dios. Porque Jesis no describe a un escriba piadoso,
como la narracién popular, lo siguiente resulta inesperado
para los oyentes.

V. 22: “En el seno de Abraham’ es la designacién del lu-
gar de honor en el banquete celestial, a la derecha (cf. Jn
13, 23) del padre de familia, Abraham; este lugar de honor,
la meta suprema de la esperanza, afirma que Lizaro esti a
la cabeza de los justos. Experimenta un cambio de situacidn:
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en la tierra vio al rico sentado a la mesa, ahora puede él
mismo sentarse a la mesa del banquete; en la tierra era des-
preciado; ahora goza del honor supremo. Experimenta que
Dios es el Dios de los mis pobres y abandonados. “Y mu-
ri6 el rico y fue enterrado” = el entierro del rico es ocasién
de un brillante funeral, como en la narracién mencionada
mds arriba, que sirve de fuente de ésta.

En los v. 23-31 no se trata del destino definitivo, sino
del destino inmediatamente posterior a la muerte, como lo
muestra el hecho de que los hermanos vivan todavia en la
tierra.

V. 24: El rico apela a su filiacién de Abraham, es decir,
a la participacién (proporcionada por descendencia) en los
méritos de Abraham. Su modesta peticién debe ilustrar lo
terrible de sus penas: una sola gota de agua en la lengua,
de las aguas vivas que corren en el lugar de los justos, serfa
una mitigacién de la pena.

V. 25: Se reconoce la filiacibn de Abraham (“hijo”),
pero no su valor de salvacién.™ Segin el v. 25, pudiera pa-
recer como si la doctrina sobre la retribucién que aqui se
formula se entendiese de un modo puramente externo (rique-
za terrena / torturas en el mds alli; pobreza terrena / solaz
en el mds alld). Pero (prescindiendo de la contradiccién del
contexto, v. 14s): ;dénde mantuvo Jesis la idea de que la
riqueza arrastra al infierno y la pobreza al paraiso? La com-
paracién con el relato utilizado por Jesiis muestra netamente
que el v. 25 quiere decir en verdad que mds bien son casti-
gadas la impiedad y la insensibilidad y son recompensadas
la piedad y la resignacién. Porque la materia es conocida,
Jests alude solamente, sin insistir: de una parte, mediante
el nombre Lizaro = “Dios ayuda” (cf. sobre el v. 20), de
otra parte, por la peticién de los v. 27ss, con la que el rico
reconoce su impenitencia.

V. 26: El “abismo” expresa la irrevocabilidad de la de-
cisién de Dios. El v. 26 muestra que Jestis no conoce una doc-
trina sobre el purgatorio.®

®  Cf. Mt 3, 9 par.; Jn 8, 37ss.
* En la Iglesia catélica, la existencia del purgatorio es
dogma de fe, de fide divina et catholica definita (N. del T.).
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V. 27: “Envialo”; se piensa en una ap_aricién del di-
funto Lézaro quizd en suefios o en una visibn.

V. 28: “A prevenirles” = “a conjurar” (es decir, mos-
trandoles la retribucién después de la muerte).

El v. 31 ofrece una nueva gradacién. Antes sblo se ha-
blaba de una aparicién del difunto Ldzaro; ahora se apunta
incluso a su resurreccién corporal de entre los muertos. In-
cluso un milagro tal que sobrepasa todos los testimonios
imaginables del poder de Dios en la vida cotidiana, no im-
presionarfa a unos hombres que no “oyen a Moisés ni a los
profetas”, es decir, que no les obedecen. La ref'erencm a
“Moisés y los profetas”, como resumen de la Revelaci6n (v. 29.
31), es anterior a Pascua (lo mismo se puede decir de Lc 13,
28); la expresién no excluye, segin Lc 24, 27.44, la obe-
diencia a la revelacién posterior que dard remate, sino que
la incluye, pues la revelacién mesidnica completa la revelacién
de la ley y de los profetas (Mt 5, 17).

La paribola es una de las cuatro con doble punto
culminante. El primer punto culminante (v. 19-23) tiene
como objeto el cambio de suerte en el mas alld; el se-
gundo punto culminante (v. 24-31), el rechazo de !as dos
peticiones del rico de enviarle a Lazaro y de enviarlo a
sus cinco hermanos. Puesto que la primera parte empalma
con una narracion conocida, recae el acento sobre lo
nuevo que Jesis afiade, sobre el epilogo. Como todas las
demés paribolas con doble punto culminante, también
ésta tiene el acento en su parte posterior. Es decir: Jests
no quiere tomar posicion frente al problema de ricos‘ y
pobres; tampoco pretende dar una ensefianza sobre la vida
después de la muerte, sino que narra la paribola para ad-
vertir de la catastrofe inminente a hombres que se parecen
al rico y a sus hermanos. El pobre Lézaro es, por con-
siguiente, solo una figura secundaria, una figura de con-
traste. Se trata de los seis hermanos y no deberia llamarse
la pardbola del “hombre rico y del pobre Lazaro”, sino
la paribola “de los seis hermanos”. Los hermanos super-
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vivientes, que hacen juego con los hombres de la gene-
racién del diluvio, que gozaban de la vida, despreocupados,
sin oir el rerumbo del diluvio que se acercaba (Mt 24,
37-39 par.); son hombres de este mundo, como su hermano
difunto. Viven, como éste, en un egoismo despiadado,
sordos a la palabra de Dios, porque piensan que con la
muerte todo se acaba (v. 28). Por tales hombres mundanos
y escépticos Jesds fue objetado ir6nicamente que, si han
de tomar en serio su amenaza, les tiene que presentar
pruebas tangibles de una vida tras la muerte. Jesis qui-
siera abrirles los ojos; pero cumplir su peticion no seria
un buen camino. Un milagro no tendria sentido; aun el
mayor milagro, una resurreccion de entre los muertos,
seria en vano.” Pues quien no se inclina ante la palabra
de Dios, tampoco sera llamado a la conversion por un
milagro. “Por oir seremos salvados” (Bengel). La peticion
de sefiales es una escapatoria y una muestra de impeni-
tencia. Por eso se afirma: “A esta raza no darid Dios nunca
una sefal” (Mc 8, 12).

¢Qué se debe hacer? Jesiis contesta siempre con nuevas
imagenes: Permaneced despiertos (Mc 13, 35), cefiios los
vestidos,” encended las lamparas (Lc 12, 35), revestios
del vestido de fiesta (Mt 22, 11-13). Nada muestra mejor
lo que estas imagenes significan que la pequefia paribola
del convidado sin vestido de fiesta (Mt 22, 11-13)."

V. 11: En banquetes solemnes era una especial cortesfa
que el anfitrién no comiese con los invitados; deja los man-
jares a los invitados solos y aparece solamente durante la
comida. En este “vestido de bodas” que falta no hay que

“ Cf. Jn 11, 46ss: la resurreccién de Lizaro consuma el
endurecimiento.

" Para cefirse e] vestido, se metian las puntas de la tinica
larga y suelta en la faja con el fin de que no les molestase en el
trabajo y no se manchase.

™ Sobre el contexto, cf. supra pdg. 58.
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pensar en un traje especial, que se llevase excepcionalmente en
las solemnidades, sino que se quiere decir un vestido limpio
(cf. Ap 22, 14; 19, 8); el traje sucio es un desprecio al anfi-
tridn.

V. 12: Sobre el apéstrofe “amigo”, cf. sobre Mt 20, 13
(pag. 124). “3Cdmo has entrado aquif” — “¢con qué derecho
has entrado?” (no: “¢de qué manera has entrado?”). “El otro
no despegd sus labios”, y asf no podemos saber por qué no
estaba revestido del traje de fiesta. ¢Se ha introducido sin
tener derecho y se calla avergonzado, cuando se ve descu-
bierto? ;O su presencia es una afrenta consciente contra el
anfitrién, y su silencio es una insolencia? El lugar paralelo
rabinico, que en seguida citaremos, nos lleva a otra respuesta:
estaba invitado, pero era necio y no se habia preparado;
la llamada al banquete de la boda llegé antes de lo que es-
peraba. Tenemos aqui, por tanto, una de las numerosas pa-
ribolas de crisis (cf. pigs. 40-55): la llamada puede sonar en
cada momento. jAy de aquel que no esté preparado!

¢Pero en qué piensa realmente Jesis cuando habla del
vestido limpio que se ha de tener para ser admitido a la mesa
de la boda? Hay que distinguir aqui entre la respuesta ra-
binica y la del evangelio. La respuesta rabinica se encuen-
tra en el Talmud (b. Shab. 153a). Alli se refiere: Un te6-
logo de Palestina de fines del siglo I, Rabi Eli'ezer, “di-
jo: jHaz penitencia un dia antes de tu muerte! Entonces
le preguntaron sus discipulos: ;Cémo sabe, pues, el hom-
bre en qué dia morird? El les contestd: Razén de mas para
que haga hoy penitencia; podria morir mafiana; asi se
pasari la vida en penitencia. También Salomén en su sa-
biduria dijo: Que tus vestidos sean blancos en todo tiempo
y que nunca falte el éleo sobre tu cabeza” (Ecl 9, 8). Co-
mo explicacion de estas palabras, sigue una pardbola de
Rabban Yohanan ben Zakkai (hacia el afio 80), sobre un
rey que invité a un banquete sin determinar la hora. Los
prudentes se revistieron con el traje de fiesta; los necios
fueron al trabajo. De pronto soné la llamada al banquete,
y los que tenfan los vestidos sucios no fueron admitidos
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a la mesa. Aqui tenemos la comprobacién: el traje de fies-
ta es la penitencia. Revestios de ¢l antes de que sea de-
masiado tarde, “un dia antes de tu muerte”, jhoy! La con-
version es el imperativo del momento.

Pero hay todavia otra interpretacién de la imagen del
vestido de bodas, enraizada en el Antiguo Testamento; el
conjunto de las palabras de Jesis nos muestra sin duda que
esta segunda interpretacion estaba presente en su mente.
Is 61, 10 (por tanto, en un capitulo que era especialmente
importante para Jesis: Mt 5, 3s; 11, 5 par. Lc 7, 22,
cf. pigs. 101s; Lc 4, 18s; cf. pags. 102s) dice:

“Pues se me ha revestido de los vestidos de salvacion,
envuelto con el mato de la justicia,

como a un esposo que se coloca una diadema

y como a una esposa que se adorna con sus joyas.”

iDios reviste a los redimidos con el vestido de bodas de
la salvacion! El Apocalipsis de Juan no cesa de hablar del
vestido escatolégico, como el vestido blanco (3, 4.5.18), el
magnifico vestido de finisimo lino (19, 8), que Dios ofre-
cerd. En todos estos pasajes, el vestido blanco o el vestido de
la vida y de la gloria, que nunca envejece ni pasa, es
simbolo de la justicia dada por Dios (cf. Is 61, 10), y el
hecho de revestirse con este vestido es simbolo de la per-
tenencia a la comunidad de los redimidos. Si recordamos
que Jesis habla del tiempo de la salvacién utilizando la
imagen del manto nuevo (Mc 2, 21 par.; cf. pags. 103s) y
que compara el perdén con el traje de honor que el pa-
dre hace poner al hijo prédigo (Lc 15, 22; cf. pig. 116),
entonces no dudaremos de que esta comparacion es la que
estd en el fondo de Mt 22, 11-13. Dios te ofrece el ves-
tido puro de la salvacién y de la justicia otorgada. Revis-
tete de él un dia antes de la llegada del diluvio, un dia
antes de la inspeccién de los invitados a la boda: jhoy!
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Conversion en el sentido de Jests es el vestido de bo-
da y la luz que arde (Mt 5, 16), es el rostro unido con
6leo (6, 17), es la misica y el baile (Lc 15, 25), es la ale-
gria, la alegria del hijo que puede volver a casa y la ale-
gria de Dios, mayor que la que tiene por noventa y nueve
justos. Pero el regreso a casa sblo es auténtico cuando
renueva la vida.

El regreso a casa comienza con que los hombres “de
nuevo se hacen como niiios” (Mt 18, 3). Es muy discutido
cual es el punto decisivo en la comparacién con el nifo,
y el nimero de interpretaciones propuestas es grande. Se
puede dar por seguro, sin embargo, que en todo caso, al
hablar de “nifios”, se ha pensado en nifios pequefios; asi
lo entiende el Ev.T. 22: “Estos pequefios (nifios), que son
amamantados, se parecen a aquellos que entran en el reino.”

Hay que prescindir de aquellos intentos de interpreta-
cibn que han surgido de un pensamiento occidental, pero
que no encuentran ningin apoyo en el lenguaje oriental, es-
pecialmente en el biblico, por ejemplo: el nifio se deja obse-
quiar, el nifio es humilde por naturalez?., etc. La_cu&stlé_n
queda limitada a tres posibilidades de interpretacién. Pri-
mera: es una locucién de la terminologfa judia del bautismo
que se compare al prosélito con “un nifio recién nacido”,
porque Dios le perdona los pecados en el bautismo. El nifio
aqui —y precisamente el nifio pequeiio— es prototipo de la
pureza. Mt 18, 3 tendria este sentido, caso de ser ésta la
comparacién: “Si no os volvéis puros (por el perdén de Dios),
como los nifios (recién nacidos), no podréis entrar en el rei-
no de Dios.” Mds préxima estd una segunda interpretacion,
ya que Mateo la utiliza en el contexto. Explica el “hacerse
de nuevo como un nifio” como “rebajarse a si mismo” (Mt
18, 4); lo que sucede por la confesiéln de la culpa, por Eace_rse
pequeiio ante Dios; Mt 18, 4 afirma, por tanto: ngg
(ante Dios) se rebaja (de modo que se hace) como este nifio.
El punto decisivo en la comparacién con el nifio es, segin
esta interpretacion, el ser pequerio del nifo, y “hacerfe de
nuevo como un nino” quiere decir = “hacerse pequefo de
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nuevo”, a saber, jante Dios! Pero la comparacién de Mt 18,
3 con los lugares paralelos de Marcos y Lucas muestra que la
sentencia fue transmitida originalmente aislada; ha sido la
tradicién la que ha colocado aqui el v. 4 (quizd una trans-
formacién de Mt 23, 12b). Asi se tiene que intentar todavia
una interpretacién del “hacerse de nuevo como un nifio.” Je-
stis se ha dirigido a Dios con el apdstrofe “Abba” (Mc 14,
36), que no tiene paralelo en toda la literatura judfa. Este
hecho, que llama la atencién, se explica porque Abba (que-
rido padre) era una corriente palabra familiar que nadie se
hubiera atrevido a emplear para llamar a Dios. Jesis tuvo
el pleno poder de hacerlo: hablar a su Padre celestial tan
lleno de confianza y seguro como el nifio con su padre. Aqui
podria estar la clave de Mt 18, 3: Los nifios pueden decir
Abba. “Si no aprendéis a decir Abba, no podréis entrar en
el reino de Dios.” En favor de esta explicaciéon de “hacerse
de nuevo como un nifo” hablan su sencillez y sus raices en
el centro del evangelio.

Por tanto, el comienzo de la conversion y de la nueva
vida es éste: que un hombre aprenda a llamar Abba a su
Dios, de modo filial y consolador, porque se sabe seguro
en él y amado sin limites. Pero ciertamente Mt 18, 4 tiene
razon en que a tal hacerse nifio de nuevo pertenece la
confesién de la culpa (cf. Lc 15, 18), la humillacién, hacer-
se pobre, hacerse de nuevo pequefio ante Dios.

A la humilde renuncia a toda autojustificacion fari-
saica invita también la imagen del salario del servidor
(Lc 17, 7-10).

El labrador del que se habla no vive en unas condiciones
econdmicas grandiosas. Sélo puede permitirse wn criado,
que debe hacer el trabajo del campo y el de la casa. Jesis
pregunta: “(7) ¢Podéis imaginaros que uno de vosotros dice
a su criado, cuando vuelve de arar o de apacentar el ganado:
‘Ripido, siéntate a la mesa’? §8) ¢No dird él, mas bien: Pre-
pirame la cena, cifiete (cf. pag. 168, n. 61) y sirveme; des-
pués podrds td cenar? (9) ¢Deberd agradecer a su criado
cuando haya ejecutado sus indicaciones? (10) Después de
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haber cumplido todo lo mandado por Dios (cf. pag. 10, n. 2)
debéis pensar:® ‘Somos pobres™ servidores. Femos hecho
solamente nuestro deber y obligacién.”” No hemos merecido
el reconocimiento de Dios y todas nuestras buenas obras no

nos dan ningin derecho ante él.

Pero la conversién es todavia mis; es hecho, aversién
del pecado, negativa a servir a dos sefiores (Mt 6, 24; Lc
16, 13; Ev.T. 47a)," obediencia a los mandamientos de
Dios (Lc 16, 29-31), obediencia a las palabras de Jests.
Como el cargador coloca sobre la nuca y sobre los hom-
bros el yugo, en cuyos dos extremos cadenas o cuerdas
soportan la carga, asi tienen que tomar los ciiscipulos de
Jestis sobre sus hombros el yugo de su maestro; la carga de
Jesis es mas ligera que la que han llevado en sus hom-
bros hasta ahora (Mt 11, 28-30). Todo depende del hecho,
dice la parabola de la construccion de la casa (Mt 7, 24-27,
Lc 6, 47-49). Como las lluvias torrenciales de otofio acom-
pafiadas de tormentas ponen a prueba los cimientos de las
casas, asi se desencadenari el diluvio por la noche y pondrd
a prueba vuestra vida. jEl sermén de la montafia concluye
con el juicio final! ;Quién saldra airoso? El “prudente”, es
decir, el hombre que ha comprendido la situacién escato-
l6gica. La Escritura decfa: solo resistira el embate de las

®  «Hablar” aqui = “pensar” (cf. Mt 9, 3 par; 14, 26).
Las lenguas semitas no tienen un equivalente exacto de nuestro
vocablo “pensar”.

La traduccién “inttil” no acierta exactamente con el
significado. Se quiere decir “pobre, miserable”. No se dice, por
consiguiente, que el cumplimiento del deber no tenga valc'»,r o
que ellos sean siervos perezosos, desleales, sino que pobre” es
una expresion de modestia. : r 4

% E] caso de un esclavo que tenfa que servir a dos sefiores
no era raro (un ejemplo: Hech 16, 16.19), particularmente cuando
los hermanos, tras la muerte del padre, dejaban la herencia
indivisa. . {

®  «Aceptar el yugo de Jesis” quiere decir concretamente
entrar en su seguimiento.
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olas (Is 28, 15) la casa edificada sobre la piedra sélida co-
locada en Sién: “quien cree, no huye” (Is 28, 16). Los
contemporaneos de Jess ensefiaban: Tiene consistencia
quien conoce la Tora (la Ley) y la obedece. Jestis vuelve
a la Escritura, pero da una respuesta nueva fundada sobre
la conciencia de su grandeza: “Quien escucha mis pala-
bras y las pone en practica.” El puro saber sobre las pala-

bras de Jests conduce a la perdicién; todo depende de
la obediencia.

Esta obediencia tiene que ser total. La puerta que con-
duce a la sala de fiesta en la que tendrd lugar el banquete
del tiempo de la salvacién es estrecha; quien la quiera al-
canzar, tienc que luchar mientras haya tiempo todavia;
muchos lo intentardn, pero no tendrin fuerza (Lc 13,
23s). Es especialmente dificil para los ricos. Jestis - piensa
en los ricos brutales de Oriente, cuando dice que es mas
ficil que un camello (el mayor animal del contorno)”
pase por el ojo de una aguja (la abertura mis pequefia)
que el que un rico entre en el reino de Dios (Mc 10, 25
par.).” Pues el seguimiento de Jestis presupone estar dis-
puesto a una entrega ilimitada. La hora escatoldgica exi-
ge la ruptura radical con el pasado y, si es necesario, con
los que estin mis proximos (Lc 14, 26 par.). Esto dicen
las imégenes de los muertos (Mt 8, 21s; Lc 9, 59s) y del
labrador que s6lo puede mirar hacia adelante (Lc 9, 61s).

® Cf. Mt 23, 24, donde el animal mayor y el mds pequefio
del contorno de Palestina se oponen en el par de contraste: ca-
mello / mosquito.

La lectura, testificada muy ligeramente, que lee kamilos
= maroma de buque (en lugar de kamélos = camello) se
ajustaria bien a la imagen del ojo de aguja. Ha sido tomada de
nuevo recientemente con una fundamentacién dudosa por G. M.
Lamsa, Die Ewvangelien in Aramiischer Sicht. Pero, aparte de
su testificacion débil, estA en contra la expresién rabinica =
“Th bien eres de Pumbedita, donde se hace pasar un elefante
(en Mesopotamia el mayor animal de su contorno) por el ojo
de una aguja.”
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El arado palestinense, muy ligero, se maneja con una
mano. Esta mano (la mayor parte de las veces es la izquierda)
tiene al mismo tiempo que asegurar la posiciébn vertical del
arado, darle profundidad mediante presién y levantarlo
cuando pasa por piedras y rocas. La otra mano la necesita el
labrador para aguijonear a los bueyes™ recalcitrantes con un
palo de unos 2 m. de largo, provisto en la punta de una pia
de hierro.” Al mismo tiempo, el labrador, mirando entre los
animales, tiene que conservar constantemente el surco a la
vista. Esta primitiva manera de arar exige habilidad y una
atencién concentrada. Si el labrador vuelve la cabeza, el
nuevo surco se tuerce. Del mismo modo, el que quiere incor-
porarse a Jesls tiene que estar decidido a romper toc!os los
puentes con el pasado y a dirigir la mirada sélo al reino de
Dios que va a venir.

Jests no deja de traer a la conciencia de los entusias-
mados “la dificultad del seguimiento: asi Mt 10, 37s par.
Lc 14, 26s, y los intimida en la imagen del Hijo del hom-
bre sin asilo (Mt 8, 19s; Lc 9, 57s; Ev.T. 76, aqui sin in-
troduccion) y en el proverbio del fwego, transmitido en
el Ev.T. (82):

“Quien esta cerca de mi,
estd cerca del fuego;
quien estd lejos de mi,
estd lejos del reino.”

Estas son unas palabras de intimidacion: La proximi-
dad de Jesis es peligrosa. No significa la felicidad terrena,
sino que incluye el fuego de la tribulacién y de la prueba en
el dolor. Pero, ciertamente, todo el que se asusta tiene que
saber: quien rechaza la llamada de Jesis, se excluye del
reino de Dios. El fuego sélo es un paso a la gloria.”

Los bueyes eran los animales de tiro corrientes para arar,
cf. Le 14, 19 y ademds supra pdg. 158.
" Hech 26, 14. :
"], Jeremias, Unbekannte Jesusworte, Giitersloh 1963°, pdgs.
65ss.
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Del mismo modo que las palabras de intimidacién, la
pardbola de la construccion de la torre y de hacer la guerra
(Lc 14, 28-32) invita a la prueba de si mismo. En el pe-
quefio ejemplo del constructor, cuyos edificios a medio
construir en la finca provocan el desprecio, y en el gran
ejemplo del rey que hace la guerra, ha subestimado al ene-
migo y se tiene que rendir a €l incondicionalmente, Jesis
inculca la amonestacion: Reflexiona maduramente. Pues
un comienzo a medias es peor que no comenzar. Esta adver-
tencia expresa la pardbola del espiritu impuro que vuelve
de nuevo (Mt 12, 43-45b; Lc 11, 24-26).

La pardbola, tanto filolégicamente como en su conteni-
do, tiene un marcado caricter palestinense.

V. 43: Un “espiritu impuro” es sinénimo judio de de-
monio. No encuentra reposo en el desierto, la morada na-
tural de los demonios, porque solamente se encuentra bien
donde puede sembrar la desgracia.

V. 44: La comparacién de los posesos con la “casa” del
demonio es, aun hoy dia, usual en Oriente. La casa estd
“vacia, barrida, adornada”, es decir, preparada para la re-
cepcidn solemne de un huéspe

V. 45: “Toma consigo otros siete demonios”: jNo en-
cuentra dificultad! Siete es la cifra de la totalidad; los siete
espiritus malos representan todo lo que se puede imaginar de
tentacién y maldad demoniaca.

La parabola encierra una seria dificultad: Al parecer,
describe la recaida ilimitada como cosa probada por la
experiencia general. jPero entonces todas las expulsiones
de demonios hechas por Jests no tendrian sentido! La difi-
cultad se disipa si se nota que el v. 44b tiene sentido con-
dicional: “Si él (el demonio), a su regreso encuentra la
casa vacia, barrida y adornada, entonces toma consigo otros
siete espiritus, peores que ¢l mismo, y se establece alli, y
al final la situacion de aquel hombre es peor que al prin-
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cipio” (Mt 12, 44b-45a). La recaida no tiene, por tanto,
nada de forzoso, de inevitable, sino de culpa. La casa no
puede quedar vacia, cuando el espiritu impio ha sido ex-
pulsado. Un nuevo sefior debe mandar alli, la ensefianza
de Jests debe dirigirla, la alegria del reino de Dios debe
obrar alli. Ha de ser una “morada de Dios en el Espiritu”
(Ef 2, 22).

7. La vida del discipulo

La paribola del tesoro en el campo (Mt 13, 44; Ev.T.
109) y la de la perla (Mt 13, 45s; Ev.T. 76) deben ir en
cabeza aqui incondicionalmente. Estan relacionadas in-
rimamente, pero fueron pronunciadas en ocasiones diferen-

tes (cf. pags. 80s).

Totalmente deformada, la versién de la pardbola del
tesoro en el campo segin el Ev.T. se encuentra reproducida
en la pig. 24.- V. 44: Una pardbola con comienzo en da-
tivo (cf. pags. 89ss): “Asi sucede en el reino de Dios.” “Te-
soro escondido”: Jesis piensa en un recipiente de arcilla con
monedas de plata o piedras preciosas. Las numerosas guerras
que pasaron por Palestina en el correr de los siglos como con-
secuencia de su posicién entre Mesopotamia y Egipto obli-
garon sin cesar a enterrar lo mds valioso cuando el peligro
amenazaba. Los tesoros escondidos son un tema predilecto
del folklore oriental; piénsese en los tesoros fabulosos cuya
ocultacién detalla el rollo de cobre de Qumrin. “Encontran-
dolo un hombre”: El hombre es, por lo visto, un pobre jor-
nalero que trabaja en un campo ajeno; la vaca se hunde al
arar. “Lo esconde”: Con esto persigue un triple fin: El te-
soro debe continuar siendo parte integrante del campo, al
mismo tiempo debe estar asegurado (enterrar era la proteccién
més segura contra los ladrones) y el secreto debe estar ga-
rantizado. No se examina la situacién juridica; se describe,
més bien, cémo obra el hombre medio. Sin embargo, no deja
de tener importancia que no toma sencillamente el hallaz-
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g0, cuyo propietario se ignora, sino que obra de un modo co-
rrectamente legal al comprar el campo.

La pardbola de la perla tiene el siguiente texto en Ev.T.
76: “ Jests dijo: El reino del Padre se parece a un comerciante
que tenfa un cargamento de mercancias y encontrd una per-
la. Aquel comerciante era prudente. Vendid el cargamento
de mercancias y compré precisamente esta. perla.” Mt 13,
45 es, una vez mds, una pardbola con comienzo en dativo
(cf. pdgs. 89ss). “Un (gran) comerciante, que busca perlas
preciosas”: En el Ev.T. se dice, en lugar de esto, “que tenia
un cargamento de mercancias”; no se precisa, pues, en qué
comercia. Si Mateo hace del comerciante un mercader de
perlas, esto es seguramente secundario, porque le priva del
efecto de sorpresa. Las perlas fueron en toda la antigiiedad
un articulo muy codiciado. Eran pescadas por buceadores
sobre todo en el Mar Rojo, en el golfo Pérsico y en el océa-
no Indico y montadas como adorno, particularmente como
collares. Se nos habla de perlas que valfan millones. César
regalé a la madre de Bruto, su futuro asesino, una perla que
valia 6 millones de sestercios (mds de 20 millones de pesetas);
Cleopatra poseyé una perla que valia 100 millones de ses-
tercios (mds de 330 millones de pesetas).

V. 46: “Encontré una perla preciosa”: El acento recae
no sobre el numeral (“una perla preciosa”), como si hubiese
una perla que sobrepasa a todas las demds, sino sobre el adje-
tivo: “encontré una perla especialmente waliosa.”™ “Vendio
todo lo que tenia”: de nuevo el Ev.T. da lo primitivo: “ven-
di6 el cargamento de mercancias.” Asf, sélo corresponde a
la situacién. Mateo carga las tintas bajo el influjo de 13, 44.
Una diferencia sobre el modo y manera del hallazgo no la
hay (v. 44: sin buscarlo al trabajar en el campo, v. 45s: des-
pués de una larga y fatigosa bisqueda), si el comerciante
no era un especialista en perlas. Mas bien el hallazgo apare-
ce como una sorpresa.

Ambas pardbolas utilizan motivos introductorios pre-
feridos en las narraciones orientales. El oyente espera que
la historia del tesoro en el campo cuente algo del magnifico

™ Sobre los fundamentos filolégicos hay que hacer refe-
rencia a la edicién cientifica, pdgs. 242s.
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palacio que construye el que ha encontrado el tesoro, o del
cortejo de esclavos con el que pasa por el bazar (cf. pig. 24), o
de la decisidén de un juez sabio de que el hijo del que encontrd
el tesoro debe casarse con la hija del propietario del campo,
etc. En la historia de la perla espera oir cémo su adquisicién
era el premio de una piedad especial o como la perla salvé la
vida del comerciante asaltado por los bandidos. Jesis sor-
prende a sus oyentes, como siempre que enlaza con narraciones
conocidas (cf. pigs. 159s. 164s. 168s), porque pone el acento en
un lugar totalmente distinto del que esperaban. ;Dénde?

Ambas paribolas han sido entendidas, la mayor parte
de las veces, como si en ellas desarrollase Jesis la exigen-
cia de una entrega sin reserva. En verdad, no se las ha
comprendido absolutamente si se ve en ellas en primer
lugar una exigencia que invita a la accién heroica. Las
palabras decisivas son, mas bien: “lleno de alegria”
(v. 44; no se vuelven a repetir expresamente en el caso del
comerciante, pero valen asimismo para él). Cuando una
gran alegria, que supera toda medida, embarga a un hom-
bre, lo arrastra, abarca lo mas intimo, subyuga el sentido.
Todo palidece ante el brillo de lo encontrado. Ningin pre-
cio parece demasiado elevado. La insensible entrega de
lo mds precioso se convierte en algo puramente obvio. No
es la entrega de los dos hombres de la paribola lo decisivo,
sino el motivo de la decision — el ser subyugados por la
grandeza de su hallazgo. Asi ocurre con el reino de Dios.
La Buena Nueva de su llegada subyuga, proporciona una
gran alegria, dirige toda la vida a la plenitud de la comu-
nidad con Dios, efectia la entrega més apasionada.

¢Cémo aparece la vida de un hombre al que ha embar-
gado una gran alegria? Es el seguimiento de Jestis. Este se-
guimiento tiene su distintivo mis importante en el amor,
cuyo modelo es el Sefior que sirve (Lc 22, 27; Mc 10, 45;
Jn 13, 15s). Este amor puede dar en silencio, sin tocar las
trompetas (Mt 6, 2); no refine tesoros en la tierra, sino que
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pone sus bienes en las manos fieles de Dios. Es un amor
sin limites, como lo describe la paribola del buen samari-
tano (Lc 10, 30-37).

V. 25-28: La opinién corriente de que la introduccién
(v. 25-28) representa simplemente un pasaje paralelo al de la
cuestién del mandamiento principal (Mc 12, 28-34 par. Mt 22,
34—40)' se puede poner en duda con buenas razones. Realmen-
te el Unico punto de contacto es el mandamiento doble del
amor; todo lo demds diverge completamente y es muy pro-
bable que Jesiis hablé muy a menudo de una idea tan central
como el doble mandamiento. Ya hemos visto en la pag. 101
que la frase de T.W. Manson: “great teachers constantly
repeat thcmsqlves” (los grandes maestros repiten constan-
temente lo mismo) se puede aplicar a Jesis. Si es correcta
la hipétesis de que el doctor de la ley repite una ensefianza
de Jesis al hablar del doble mandamiento, se comprende
bien el “queriendo justificarse” (v. 29): quiere justificar que
ha preguntado a Jests, aunque conoce su punto de vista.

V. 25: Que un culto telogo pregunte a un laico por
el camino de la vida eterna, era entonces tan desacostum-
brado como lo serfa hoy, y se explica porque este hombre ha
sido turbado en su conciencia por la predicacién de Jesis.

V. 28: Si Jesiis, de modo sorprendente, le muestra la accién
como el camino para la vida, hay que comprenderlo pre-
cisamente a partir de esta situacién concreta: todo el saber
teoldgico no sirve para nada si el amor a Dios y al “compa-
fiero”™™ no determina la conducta de la vida.

V. 29: La pregunta que le opone sobre qué quiere decir
la Escritura con “compafiero” estaba justificada, porque la
respuesta era discutida. Uno estaba de acuerdo en que sig-
nificaba los compatriotas, con inclusién de los prosélitos,
pero ya no estaba de acuerdo sobre las excepciones: los fa-

® Mt 6, 19-21; Lc 12, 33s. El contraste no es tesoros te-
rrenos / tesoros celestiales, sido que se trata del lugar de conser-
vacién de los bienes.

™ Se estropea la comprensién de la historia si se traduce
por “préjimo™ en Lc 10, 29. El concepto cristiano de “préjimo”
es el resultado de la historia, no su punto de partida.
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riseos se inclinaban a excluir a los no fariseos; los esenios
exigian que se debia odiar a “todos los hijos de las tinie-
blas”; una declaracién rabinica ensefiaba que a los herejes,
delatores y renegados “se los arroje (en una fosa) y no se
los saque”, y una extendida mdxima popular excluia del man-
dato del amor al enemigo personal (“Vosotros habéis oido
que Dios™ ha dicho: Debes amar a tu compatriota, sola-
mente a tu enémigo” no tienes necesidad de amar”, Mt 5,
43). No se le pide a Jests, por tanto, una definicién del con-
cepto “compaiiero”, sino que debe decir dénde se encuentran
los limites del deber del amor dentro de la comunidad del
pueblo. ;Hasta dénde alcanza mi obligacién? Este es el
sentido de la pregunta.

V. 30: La historia con que responde, al menos su marco
escénico, enlaza con un hecho real. “Cayé en medio de la-
drones”: la larga bajada solitaria (27 Km.) de Jerusalén a
Jerich es todavia hoy famosa por los asaltos de los ladrones.
“Infligiéndole golpes”: las heridas (v. 34) hacen sospechar
que la victima intenté defenderse.

V. 33: Segin la division tripartita de las narraciones
populares, esperaban los oyentes ahora un tercero y preci-
samente (después del sacerdote y del levita) un israelita
laico; suponen, por conmsiguiente, que la pardbola tendrd un
punto culminante anticlerical. Para ellos es totalmente ines-
perado y ofensivo que el tercero, que cumple el mandamiento
del amor, sea un samaritano. Las relaciones entre los judios
y los bastardos, que estaban sometidas a fuertes variaciones,
habfan experimentado en los dias de Jesis una especial exa-
cerbacidn, después de haber profanado los samaritanos, en-
tre el afio 6 y 9 después de Cristo, el local del templo du-
rante una fiesta de Pascua a medianoche, esparciendo huesos
humanos; en ambas partes dominaba un odio irreconciliable.
Estd claro que Jests elige intencionadamente ejemplos ex-
tremos; en el fallo de los servidores de Dios y en el desin-
terés del odiado bastardo deben medir los oyentes la in-
condicionalidad y lo ilimitado del mandamiento del amor.

® La pasiva “se dijo” es una circunlocucién del nombre de

Dios.
™ Lc 6, 27s muestra que se ha querido decir el enemigo

personal.

181




V. 34: Dificilmente tendria vendas consigo; desgarraria
su gam,.ljelo de cabeza o su vestido interior de lienzo. “Aceite
Y wino™: el aceite para calmar (Is 1, 6), el vino para desin-
fectar (se esperarfa el orden inverso). “Sobre la propia ca-
balgadura™: Posiblemente se trata de un comerciante que
llevaba las mercancias consigo sobre un asno o sobre un
mulo y que él mismo montaba un segundo animal. En favor
de que era comerciante, que recorrfa frecuentemente el ca-
mino, habla su amistad con el posadero y el anuncio de un
pronto regreso.

V. 35: “Dos denarios”: el pan necesari i
costaba 1/12 de denario. i R e

V. 36: Un problema muy discutido se encierra en la for-
mulacu‘;'m de la pregunta de Jesis: “;Quién de estos tres,
crees ti, fue el préjimo para el asaltado?” Mientras el doctor
de la Ley preguntaba en el v. 29 por el objeto del amor (¢a
quién tengo que tratar como compaiiero?), Jesiis pregunta en
el v. 36 por el sujeto del amor (;quién ha obrado como com-
paiiero?). El doctor de la Ley piensa a partir de si, cuando
pregunta: :dénde estd el limite de mi deber? (v. 29). Jests
le dice: piensa a partir del que padece necesidad, colbcate
en su situacién, reflexiona: ¢quién espera ayuda de mf? (v. 36).
Entonces verds que jno hay limites para el mandamiento
del amor! §m_embargo, se ha de ser prudente aqui ante la
exégesis. Dificilmente el desplazamiento de la pregunta en-
cierra un sentido mds profundo. Tanto para Jesis como pa-
ra el doctor de la Ley se trata de lo mismo: no de una de-
fm:c;én, sino de la extensién del concepto “compafiero”;
la diferencia estd solamente en que el doctor de la Ley pre:
gunta tedricamente, mientras Jesiis pregunta en conexién
con el ejemplo prictico.

V. 37a: “El gue practicé la misericordia con é1”: evita
poner en su boca la palabra odiosa samaritano. El v. 37b
toma con énfasis el v. 28.

“Compafiero”, dice Jesis con esta paribola, debe ser
para t, ciertamente, en primer lugar el compatriota, pero
no sélo €l, sino todo el que necesita de tu ayuda. El eﬁ;n-
plo del despreciado bastardo debe mostrarte que ningin
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hombre esta tan lejos de ti que no debas estar preparado
en todo tiempo a arriesgar tu vida por €l, cuando esté en

necesidad, porque es tu “préjimo” (cf. pag. 180, n. 74).

La falta de limites en el amor se expresa también en
que, siguiendo el ejemplo de Jesis, va encaminado a los
pobres y despreciados (Lc 14, 12-14), a los desamparados
(Mc 9, 37) y a los pequefios (Mt 18, 10). En el cuadro
del pronunciamiento de la sentencia en el juicio final (Mt
25, 31-46) resalta el valor que Jesis atribuye al amor a los
afligidos y oprimidos.

V. 31: El trono mesidnico de la gloria estd sobre Si6n.

V. 32: “Se reunirdn”: es un término técnico del lengua-
je de los pastores; la pasiva transcribe la accién de Dios,
que sucede aqui por medio de un dngel (cf. Mc 13, 27; Mt
24, 31). La reunién del rebafio disperso es un distintivo del
tiempo de la salvacién (cf. Jn 10, 16; 11, 52). “Todos los
pueblos”: de estas palabras (“todos”) se desprende clara-
mente que en lo siguiente se describe el juicio de los pue-
blos de la tierra. “Separé”: es igualmente un término técnico
del lenguaje de los pastores. El Redentor es el pastor
(cf. pags. 1075). “Como el pastor separa las ovejas de las ca-
bras” (asf ha de ser traduci(!:)a). El pastor de Palestina no sepa-
ra ovejas y cabritos (es decir, hembras y machos), sino ovejas
y cabras. En Palestina lo normal son rebafios mixtos; ove-
jas y cabras pacen juntas durante el dia; por la noche sepa-
ra el pastor las ovejas de las cabras. Las cabras las coloca
en una cueva, porque tienen que estar calientes durante la
noche; las ovejas, que requieren durante la noche aire fres-
co, las deja en un redil al aire libre.

V. 33: “A la derecha”: las ovejas son los animales mds
valiosos; ademds su color blanco (a diferencia del negro de
las cabras) las hace simbolo de los justos. La separacién es
la sefial para comenzar el juicio final. Todo lo que sigue a
partir del v. 34 describe el pronunciamiento de la sentencia.

V. 34: El dato de la preparacién del reino de Dios, “des-
de la creacidn del mundo”, expresa la seguridad de la promesa.
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V. 35s: Sin pretender agotar todas, se enumeran como
ejemplo seis obras de misericordia. Sobre la quinta obra de
misericordia: los enfermos son gente pobre, sin cuidados,
por los que nadie se preocupa. La obra de misericordia men-
cionada en dltimo lugar (6), de la visita a los encarcelados,
no se encuentra en la enumeracién judia de las obras de mi-
sericordia.

V. 37-39: es (como 7, 22) una objecidén contra el juicio
que acaba de ser pronunciado; es incomprensible para ellos;
no saben cuindo deberfan haber mostrado al rey el amor.

V. 40: les proporciona la explicacién. No se trata de
obras de caridad que hayan mostrado personalmente a Jests,
sino a sus hermanos y con ello a él mismo. Con “hermanos”
no se quiere designar a los discipulos, sino a todos los opri-
midos y todos los que se encuentran necesitados. Sobre la
cristianizacion de la palabra “hermano”, que se manifiesta
muy pronto y que se encuentra particularmente en Mateo,
cf. pig. 95, n. 50.

V. 44: es (como 37-39) una objecién contra la sentencia.
No han visto nunca al rey en la necesidad, de modo que hu-
biesen sido invitados a ayudar.

V. 45: Su culpa no consiste en grandes pecados, sino en
la negligencia en practicar el bien (cf. Lc 16, 19-31).

Los comentarios a esta pardbola hacen referencia a los
textos paralelos egipcios y rabinicos, que igualmente hablan
de que las obras de misericordia dan la medida en el juicio.
iPero qué diferencia! Tanto en el Libro de los Muertos, de
Egipto, como en el Talmud, el difunto, seguro de s{ mismo,
se gloria de sus obras (“he dado contento a Dios por medio
de lo que ama: he dado pan a los hambrientos, agua a los
sedientos, vestido a los desnudos...” se dice en el libro de los
Muertos, de Egipto). Muy distinta es la pregunta asom-
brada de los justos en los v. 37-39 de nuestro texto, que no
son conscientes de mérito alguno y menos de la idea de
que el Mesias oculto y desconocido sale al encuentro del
hombre en los pobres y miserables. Pero precisamente este
rasgo de que Jests se equipara a s{ mismo con los mds pe-
quefios queda demostrado por palabras como Mc 9, 37.41,
como una tradicion antigua y como especifico de la pre-

184

dicacién de Jests. Nuestra pericopa —no importa si todos
los detalles son auténticos— contiene de hecho “features of
such startling originality that it is difficult to credit them
to anyone but the Master Himself” = “rasgos de una ori-
ginalidad tan destacada _(llue es dificil atribuirselos a otro
que al Maestro mismo” (T. W. Manson).

Se trata en Mt 25, 31-46 de una pregunta concreta, a
saber: ;segin qué medida serin juzgados los paganos?
(v. 32). Jests habia distinguido con persistente claridad
entre la justificacion actual y la escatolégica. En la actua-
lidad proporciona él”™ a los pecadores arrepentidos, a los
descarriados y desesperados, a los “mendigos de Dios” (Mt
5, 3) el perdén de Dios, la remisién de la gran deuda.
En el juicio final, por el contrario, promete la absolucion
divina a los discipulos que se hayan acreditado en el valor
de confesarle (Mt 10, 32s par.) y en la obediencia (Mt 7,
21.22s par.), en el amor dispuesto a perdonar (Mt 6, 14s)
y misericordioso (Mt 5, 7) y en la perseverancia hasta el
final (Mc 13, 13 par.); en el juicio final Dios pregunta
por la fe wvivida. También esa declaracion de justicia de
la fe vivida sigue siendo pura, libre gracia de Dios, y no
tiene que ver nada con el mérito; pues la deuda es dema-
siado grande.

En conexién con algunas palabras como Mt 10, 32s, en
las que Jests dice que intercederd en el juicio final por
aquellos de sus discipulos que le hayan confesado en vida,
pudo haber sido interrogado: ;Pero segin qué medida
seran juzgados los gentiles, a los cuales ti no has encon-
trado? ¢Estan perdidos, como pensaba la opinién domi-
nante de los contemporineos? La respuesta de Jesus suena

T Jestis es el mediador del perdén! También, por ejemplo
en Mc 2, 5, Dios sigue siendo el que perdona. Pues Jests dice
(con circunlocucién del nombre de Dios por la pasiva): “Hijo mio,
Dios te perdona tus pecados.”
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asi: también he encontrado a los paganos como Mesias
oculto en mis manos; quien les muestre amor, lo muestra
a mi, el Salvador de los pobres. Por eso los gentiles serin
interrogados en el juicio final sobre el amor activo que
me han mostrado en la figura de los oprimidos, y reci-
birin el don de la gracia de la participacién en el reino,
si_han cumplido el mandamiento del amor, la Ley del
Mesfas (Sant 2, 8). Tiene lugar en ellos, por consiguiente,
una justificaciéon a partir del amor; también por ellos,
sin embargo, se ha pagado el rescate (Mc 10, 45)."

El misterio més profundo de este amor, que caracteriza
al verdadero discipulo, es que puede perdonar. Transmite
¢l perdén experimentado de Dios, cuya magnitud supera
todo concepto. De ello habla la paribola del siervo des-
piadado (Mt 18, 23-35),

Sobre el contexto, cf. pigs. 86s.

V. 23: Tenemos aqui una paribola con comienzo en
dativo (“asf sucede con —la venida de— el reino de Dios”, cf.
pigs. 89s); de nuevo se compara la llegada del reino de
Dios con un arreglo de cuentas. “Con sus siervos”: “siervos del
rey” se llama en la Biblia y en Oriente a los funcionarios.

V. 24: “Se le presenté uno que le debfa 10.000 talentos”,
por tanto, 100 millones de denarios. La suma gigantesca
muestra que el “siervo debe de ser un sdtrapa (gobernador)
que debe el impuesto de su provincia (cf. mis adelante, sobre
elow, 31); sabemos que, por ejemplo, en el Egipto de Pro-
lomeo los funcionarios de hacienda eran responsables per-
sonalmente de los ingresos totales de su territorio. Cierta-

™ Es impresionante ver cémo corresponde hasta en los de-
talles la doctrina de la justificacién en san Pablo con la de Jests.
También Pablo distingue entre la justificacién del pecador por la
fe sola (Rm 3, 28) otorgada en el bautismo (1 Cor 6, 11; Rm 6,
7) y la justificacién en el juicio final por la fe que se traduce
por el amor (Gdl 5, 6). Y también Pablo sabe de una justifica-

cién de los anos en el juicio final si h ]
escrita (Rm 5;1512-1 6). juicio final si han cumplido la ley no
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mente la deuda rebasa todavia con mucho el estado real de
las cosas; diez mil es la mayor cifra con la que se cuenta,
el talento es la mayor unidad de dinero en todo el dmbito
del Préximo Oriente. La deuda, que supera en su magnitud
toda imaginacién, debe imponer con fuerza al oyente el
contraste con la pequefia deuda de 100 denarios (v. 28).
La interpretacién se inserta, pues, en la pardbola: tras el
rey aparece Dios, tras el deudor el hombre, que podria
ofr el mensaje del perdén. “Se le presenté uno”: el deudor es
conducido desde la prision.

V. 25: En primer lugar hay que pensar en la tierra y en
los bienes muebles. El derecho judaico permitia la venta
de un israelita sélo en caso de robo, cuando el ladrén no
podia restituir lo hurtado; la venta de la mujer estaba
totalmente prohibida en el 4mbito judio. El sefior y sus
“siervos” se supone que son, por tanto, gentiles. “Y" los hijos”:
una pardbola rabfnica describe a un rey que manda vender
los hijos e hijas de su deudor: “entonces se sabia que no se
posefa nada mds”, es decir, los hijos son lo dltimo que
puede ser vendido de un hombre. ;Tiene sentido la venta
de la familia? Puesto que el precio de un esclavo venia a
alcanzar, por término medio, de quinientos a dos mil de-
narios, el producto de la venta de la familia no guarda re-
Jacién con la suma gigantesca de cien millones de denarios.
El mandato del rey en el v. 25 hay que entenderlo, mds
que nada, como una expresién de su ira.

V. 26: El prosternarse, con el que el siervo quiere ex-
presar que estd totalmente a merced de la gracia de su se-
fior, es la forma mds suplicante de peticién que hay. “Te
lo pagaré todo”: promete devolver el dinero administrando
bien.

V. 27: “La bondad del sefior supera la peticién (de un
plazo para pagar) del siervo ampliamente” (M. Doerne).

V. 28: Encontré en la calle a uno de sus funcionarios
subordinados (cf. sobre v. 31). Lo agarrd y lo ahogaba;
todo intento de escaparse se le hace imposible. En el caso
de que no pague en el acto, debe ser metido en prision o
se obtiene un mandato de arresto contra él (cf. Mt 5, 25s).

V. 29: Es un pequeiio funcionario que tiene dificultades
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en aportar la pequefia suma. Su peticién de demora de pago
coincide (hasta “todo” el v. 26) literalmente con la propia
peticién del alto funcionario; existe, sin embargo, la dife-
rencia de que el v. 26 contiene una promesa irrealizable,
mientras que la promesa del v. 29 se puede cumplir.

V. 30: “En la cdrcel”: la venta del deudor (asi en el
v. 25) no se plantea en este caso, porque sblo estaba per-
mitida (al menos segin el derecho judio, que ciertamente
era vilido también en otras partes) cuando la deuda ex-
cedfa al precio obtenido por la venta del deudor; no era
este el caso de la pequefia suma de cien denarios. Por eso
en los paises de Oriente se empleaba en tal caso la prisién
por deudas, que tiene como En que el deudor pague la
deuda con su trabajo o que sea redimido por sus parientes.
En el derecho judio era desconocida la prisién por deudas
(cf. pig. 162).

V. 31: “Los compafieros”: la expresibn aparece en la
traduccién griega del Antiguo Testamento solamente en Esd
4, 7.9.17.23; 5, 3.6; 6, 6.13; y designa alli a los altos fun-
cionarios, entre ellos los gobernadores de Siria y Palestina.
Se confirma con esto, una vez mds, que, al hablar de “sier-
vos”, no se debe pensar en esclavos corrientes.

V. 34: “A los verdugos”: el castigo de la tortura no
existia en Israel. Se ve, una vez mis (cf. sobre v. 25.30),
que se describen condiciones de vida no palestinenses, a
menos que se piense en Herodes el Grande, que utilizé
abundantemente la tortura, sin preocuparse del derecho ju-
dio. ¢Pero se le puede atribuir la magnanimidad del v. 277
La tortura se utilizaba regularmente en Oriente contra los
gobernadores desleales o negligentes en entregar los im-
puestos, para descubrir dénde habfan ocultado el dinero
0 para arrancar por amenaza la suma a sus padres o ami-
gos. El empleo de procedimientos judiciales no judios, y
considerados por los israelitas como inhumanos (cf. pag.
162 sobre Mt 5, 25), debia mostrar con especial insistencia
lo terrible del castigo. “Hasta que pagase lo que debia”:
teniendo en cuenta la magnitud de la deuda, es lo mismo que
decir que el castigo no tendrd fin; la explicacién estd por
consiguiente, incluida en la pardbola (cf. sobre el v. 24).

V. 35: “Asi se portard con vosotros mi Padre celestial,
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si no perdondis cada uno a vuestro hermano de todo co-
razon.”™ El perdén de “todo corazén’ se opone a un perddén
sélo de palabra (cf. Mt 15, 8 = Is 29, 13). Todo depende
de la autenticidad del perdén.

Tenemos aqui una paribola del juicio final, que a la
vez es una amonestacion y una advertencia: Dios —por
el evangelio, por el perdén que te ha concedido— te ha
hecho participe de una remisién de gracia, que excede todo
concepto. ;No deberias perdonar a tu hermano™ una deudfl
que es una bagatela? El don de Dios obliga. Ay de ti,
si exiges tus derechos, si eres duro de corazén y no das
a otros el perdén que has experimentado! Todo estd en
juego, pues Dios revocara el perdéon de las deudas y te
hari padecer todo lo terrible de su juicio. Jests toma, como
también en otras partes,” la doctrina judia de las dos
medidas, pero la modifica totalmente (no es ninguna ca-
sualidad que no haya en la literatura judia nada paralelo
a esta parabola). El judaismo ensefiaba que, mientras Dios
tiene dos medidas para el gobierno del mundo, misericordia
y justicia, en el juicio final sélo valdrd la medida de la
justicia: “El Altisimo aparece sobre el trono de juez.
Entonces viene el final y la misericordia desaparece, la
compasién esta lejana, la longanimidad se desvanece”
(IV Esd 7, 33). Jests, por el contrario, ensefia que la medida
de la misericordia tendra validez también en el juicio final.
La cuestién decisiva es: ;Cuindo emplea Dios en el juicio
final la medida de la misericordia? ;Cuéndo la medida
de la justicia? Jests responde: Donde el perdén de Diqs
origina una disposicion a perdonar, alli absuelve la mi-
sericordia de Dios; pero al que abusa del don de Dios, le

™ Cf. supra pig. 95.
* Cf. supra pags. 95s.
S Mt 7,Pls par. Lc 6, 37s; Mt 6, 14s; Sant 2, 12s; cf. Mt

5, 7; 25, 31ss.
189



alcanza toda la severidad de la justicia, como si nunca hu-
biera recibido el perdon (Mt 6, 14s).

En las iméagenes de Jests resalta fuertemente todavia
un segundo distintivo de los discipulos: su seguridad en
las manos de Dios. Tienen —dice la imagen del esclavo
y del hijo (Jn 8, 35)— para siempre el derecho de ciuda-
dania de hijos de Dios, pertenecen ya ahora a la familia
Dei (Mc 3, 31.35; Ev.T. 99). Ya no se parecen a los
subordinados, sino a los hijos de un rey (Mt 17, 24s).
Son puros como el que tomd un bafio (Jn 13, 10). Con
su padre estin totalmente seguros, como lo ha inculcado
Jests en las iméigenes incomparables de los pajaros bajo
el cielo (Mc 6, 26; Lc 12, 24) y de las flores del campo
(Mt 6, 28-30; Lc 12, 27s). La grandeza total de la seguri-
dad, de la que hablan estas iméigenes, se empieza a
medir si se tiene presente su contexto. Jesis prohibe “preo-
cuparse”. El vocablo merimnan, empleado en el texto grie-
go, puede tener una doble significacién: 1. preocuparse,
2. esforzarse con exceso. Mt 6, 27 muestra que en Mt 6,
25-34 solo viene al caso la segunda significacién y que
la de “tener preocupaciones” no tiene sentido, e igual-
mente estas dos imégenes, que no hablan de preocupa-
ciones, sino de esfuerzo. Jesis prohibe, por consiguiente,
a los discipulos esforzarse demasiado por el alimento y el
vestido. jUna prohibicién del trabajo! ;Cémo es posible
esto? Las palabras que prohiben a los discipulos el trabajo
tienen un paralelo objetivo en Mc 6, 8; son, por tanto,
palabras de envio a la misién. El campo de trabajo es
infinitamente grande y el tiempo apremia, porque la hora
de la tentacion estd a la puerta. Su misién exige totalmente
a los discipulos. Por eso nada les debe detener, ni siquiera
el saludo en el camino (Lc 10, 4b),” y menos el trabajo

® El oriental tiene mucho tiempo, la prisa le es odiosa. Con
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por la alimentacion y el vestido. Dios les dard lo que ne-
cesitan. Lo que Jesus prohibe a sus mensajeros es, por
tanto, no el trabajo, sino la doble ocupacion. Pero luego
puede suceder que no tengan nada para comer ni para
vestirse y tengan que pasar hambre y frio. A estas preo-
cupaciones responden las dos imégenes de los pdjaros y
de las flores, en las que se entremezcla algo del humo-
rismo de Jestis.

¢Visteis, hombres de poca fe, que el sefior cuervo
enganchase el arado, sembrase, segase, trillase y luego
llevase al granero el carro de la cosecha? Y, sin embargo,
Dios le da abundantemente lo que necesita! ;Visteis, hom-
bres de poca fe, que la sefiora anémona girase la rueca
o estuviese sentada en el telar? ;Y, sin embargo, la pir-
pura real palidece ante la majestad de su vestido! Vosotros
sois, no obstante, hijos de Dios (Mt 6, 32; Lc 12, 30).
El Padre sabe lo que necesitdis. {No os dejard pasar hambre!

Tienen un Padre que cuida de ellos y tienen un Sefior
que los llama por su nombre como un pastor a sus ovejas
(Jn 10, 3)* y que intercede por ellos. La gran crisis esta
a la puerta, comienza con la pasion de Jesis. El poder
de las tinieblas se desplegari en el Gltimo carécter terrible

el saludo se unen en él largas conversaciones. 2 Re 4, 29 descri-
be la prisa mds extrema con la indicaci6n contraria a toda cos-
tumbre y cortesfa: “si alguien te encuentra, no lo saludes, y, si
alguien te saluda, no contestes.” Concretamente la prohibicién
de Jesis tiene en consideracién la pérdida de tiempo al unirse
a una caravana como proteccién contra los bandidos.

® En la moderna Palestina los nombres se eligen segin
la figura, color y propiedades (por ejemplo, “oreja gris”, “oreja
corta’2, y precisamente se conservan siempre los nombres que
recibié el corderito o cabrito, nombres que, por consiguiente,
conoce el animal desde pequefio. E] nombre no sélo es un medio
para llamar, sino a la vez expresién de la relacién de propiedad.
Al conducir el rebafio, el pastor de Palestina da gritos de re-
clamo, de aprecio y de parada.
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de la tentacion, ante la cual sélo hay una salida: huid, para
salvar vuestras almas (Mc 13, 14ss). Tampoco los disci-
pulos de Jesis quedarin libres. Satin, el acusador y el
corruptor del pueblo de Dios, ha pedido a Dios el per-
miso de cribarlos en la tormenta de la tribulacién, como
se separa con el cedazo la paja del grano (Lc 22, 31s)."
Y Dios ha dado el si. Lo quiere asi. Pero Jestis ha rogado
por Pedro para que mantenga su fe y reconforte a sus
hermanos en el tiempo inminente de prueba escarolégica.
Pedro es el jefe. Mientras Jesds intercede por él, intercede
por todos. Su intercesion les hard pasar a través de las
pruebas, pues Cristo es mas fuerte que Satén.

El don de Dios y la llamada de Jesds incitan al trabajo;
éste es el tercer rasgo distintivo de los discipulos. Jesis
empleé gustosamente la imagen de una profesion para
representar su propia tarea de Salvador (cf. pags. 106ss)
y lo mismo hizo para la tarea de sus discipulos. Futuro
pescador de hombres llama Jests al pescador Pedro en la
imagen de la vocacion (Mc 1, 17). Si un escriba se hace
discipulo del reino de Dios se parece a un padre de fa-
milia que saca de sus reservas lo viejo y lo nuevo, lo apren-
dido anteriormente y los nuevos conocimientos (Mt 13,
52). Grande es la mies, pequefio el nimero de trabajadores
para la siega (Mt 9, 37; Ev.T. 73). Los discipulos son
enviados a las ovejas perdidas de la casa de Israel (Mt 10,
6), pero como pastores, asi lo entiende al menos Mt 18,
12-14. Pedro recibe las llaves del reino de Dios como
administrador puesto por el mismo Jesis (Mt 16, 19).
El mismo y sus compaferos, cuando anuncian el evangelio,
tienen plenos poderes para atar y desatar, es decir, plenos
poderes para proclamar el perdén y para fulminar el

" La separacién del grano de la paja = el juicio (Mt 3,
1963, pags. 95-98).
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juicio alli donde se rechace el mensaje; tienen, por tanto,
como mensajeros de Jesus, plenos poderes judiciales (Mt 18,
18: 16, 19).%7

La responsabilidad es gigantesca. El tiempo apremia.
Se trata de la paz o de la maldicién, de la salvacién o de
la perdicion de innumerables hombres (Mt 10, 12-15;
Lc 10, 55.10-12). La tarea grande y peligrosa exige, junto
a la entrega total (cf. pags. 173ss), sinceridad y prudencia
dada por Dios. Esto dice Jests en dos imagenes de conte-
nido parecido: “Sed prudentes como las serpientes y sin
doblez como las palomas” (Mt 10, 16; Ev.T. 39b). Y:
“Tened sal (= prudencia) en vosotros y mantened la paz
entre vosotros” (Mc 9, 50b). A la prudencia pertenece
la lucidez espiritual, que recomiendan las muy citadas pa-
labras extracanénicas del Sefior:® “iSed cambistas acre-
dirados!” Del mismo modo que el cambista experimentado
reconoce a primera vista la moneda falsa, asi los discipulos
de Jests no se deben dejar fascinar por los falsos profetas
a los que aclama la muchedumbre.

;Fstarin a la altura de su tarea? Los discipulos —ésta
es la voluntad de Jesis— no deben preocuparse ni frente
a las resistencias que aparecen ni a la vista de su propia
impotencia. La imagen de la ciudad en el monte (Mc 5,
14b) dice asi en el Ev.T. 32: “Dijo Jesis: Una ciudad
que esta construida y fundamentada solidamente sobre la
cumbre de una alta montafia no puede ni caer ni quedar
oculta.” Las palabras intentan confortar a los discipulos
de Jesis y preservarlos del desaliento. Son ciudadanos de

% Con “atar y desatar” no se ha querido decir ni los ple-
nos poderes dogméticos ni los disciplinares, sino los plenos po-
deres judiciales de absolver o condenar. La mejor ilustracién es
Mt 10, 12-15: Los discipulos de Jests traen la paz y decretan el
juicio. i

“ 7. Jeremias, Unbekannte Jesusworte, 3" ed., Giitersloh
1963, pags. 95-98.
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esta ciudad escatologica de Dios, construida en alto (Is 2,
2-4; Miq 4, 1-3), a la que ningln ataque del enemigo ni
tampoco todo el poder del infierno (Mt 16, 18) pueden
conmover, y cuya luz irradia en la noche sin que necesite
esfuerzo humano. Si tienen el evangelio, tienen todo lo
que necesitan para su servicio. Si tienen fe, aunque fuere
tan pequefia como un grano de mostaza, la méis pequefia
de las semillas, nada les sera imposible (Mt 17, 20;
L1756

Ciertamente tienen que saber esto: el odio, que atafie
a Jests, no les sera ahorrado a ellos. Jests ha experimentado
que el profeta nada vale en su tierra (Mc 6, 4; Mt 13, 57;
Lc 4, 24; Jn 4, 44; Ev.T. 31a), porque el evangelio provoca
el escindalo. El discipulo no puede esperar una suerte
mejor que el maestro, ni el esclavo que el seiior (Mt 10,
24s; Lc 6, 40; Jn 15, 20). En su tarea peligra la vida:
Jesis los envia indefensos como ovejas entre lobos (Mt
10, 16; Lc 10, 3). Al menos algunos de los discipulos
tendrin que vaciar junto con Jesis el ciliz del dolor™
(Mc 10, 38s; cf. Mc 9, 1). Pues ser discipulo de Jesus
lleva consigo, como dicen con gran severidad unas palabras
de intimidacion, el estar dispuesto a la entrega de la vida
y a levar la picota (Mc 8, 34 par.).

Con la expresion “llevar su cruz”, “ser portador de
la cruz”, pensamos, la mayor parte de las veces, en soportar
pacientemente lo que Dios nos envia; pero este significado
no estd justificado para “llevar la cruz”. Tampoco el sig-
nificado de estar dispuesto al martirio se aviene con el con-
texto. Mas bien la expresion tiene a la vista un proceso
muy concreto, a saber, el momento en que el condenado a
muerte de cruz carga sobre sus hombros el travesafio, para

- : : ol e 2
Compartir el cdliz con alguien significa compartir su suer-
te, sea buena o mala.
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emprender una marcha terrible a través de la muchedum-
bre que grita, ruge y lo recibe con insultos y maldiciones.
La amargura de esta marcha reside en el sentimiento de
ser excluido despiadadamente de la sociedad y de ser en-
tregado indefenso al insulto y al menosprecio. Todo el que
me sigue, dice Jesis, ticne que atreverse a una vida que
es tan dificil como la via dolorosa de quien se encamina
hacia el suplicio. Pero ciertamente también en la muerte
estan en las manos de Aquel sin cuya voluntad no cae un
gorrién” del tejado (Mt 10, 29; Lc 12, 6). Y deben apren-
der en el ejemplo de la madre como la gran alegria que
a ella le espera le hace olvidar todo lo sufrido (Jn 16, 21s).

Pero, por grandes que puedan ser siempre sus sacri-
ficios y sus éxitos, la grandeza del don de Dios los man-
tiene en la humildad y los protege de la autojusticia fari-
saica (Lc 17, 7-10).

8. La via dolorosa vy la manifestacion gloriosa del Hijo
del hombre.

La confesion de Pedro es el gran corte en la actividad de
Jesis. A la predicacién piblica sigue ahora el mensaje
revelado s6lo a los discipulos, que tiene por objeto la pasion
y el triunfo del Hijo del hombre Ya en su actividad

% Modo proverbial de designar a un animal de poco valor.
Segin Mt 10, 29, dos gorriones cuestan un as; segin par. Le 12,
6, cinco gorriones dos ases (por docenas son mds baratos).

La historicidad de los anuncios de la Pasién ha sido pues-
ta en duda frecuentemente en los Gltimos tiempos. Pero tan cierto
como que algunos detalles han sido estilizados con vistas a la
historia de la pasién, asi de cierto, segin mi parecer, se puede
mostrar por otra parte, con una gran probabilidad histérica, que
Jestis conté con una muerte violenta y que encontrd trazada la
necesidad de su pasién en Is 53. Cf. J. Jeremias, Der Opfertod
Jesu Christi, Calwer Hefte 62, Stuttgart 1963.
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pablica habia hablado Jests en imagenes de su via doloro-
sa: No tiene un lugar en el que pueda reposar su cabeza,
mis bien, como un vagabundo, tiene que renunciar al cobijo
que tienen incluso los péajaros y las raposas (Mt 8, 20; Lc 9,
58; Ev.T. 86): una imagen de su rechazo en todas par-
tes. Desde la confesion de Pedro en Cesarea de Filipo se
desarrolla plenamente el anuncio de la pasién ante los
discipulos. También en su testimonio de la pasién se sir-
vié Jestis, de muchas maneras, de la imagen. Habla del
cdliz que ha de beber (Mc 10, 38; 14, 36), del bautismo
al que debe someterse (10, 38). Su muerte engendra la
comunidad de salvacion plena: pues el pastor tiene que
dar su vida por las ovejas (Jn 10, 11.15)," la espada le
alcanzard (Mc 14, 27 = Zac 13, 7), para que pueda con-
ducir al redil el rebafio purificado (Mc 14, 28):" la piedra
tiene que ser rechazada (Mc 8, 31; cf. 12, 10 — Sal 118,
22), para llegar a ser la piedra angular del templo de
Dios; el grano de trigo tiene que morir y (jasi hay que
completar!) ser resucitado” por Dios, para que produzca
la plenitud de la bendicion de Dios (Jn 12, 24; cf. pég.
134). Tal fuerza tiene la muerte de Jests, porque es la
muerte del que no tiene pecado y suple a los deudores
rescate (Mc 10, 45; Mt 20, 28) y sacrificio (Mc 14, 24)
por la tropa innumerable de los perdidos.

" K. E. Wilken, Biblisches Erleben im Heiligen Land II,
Lahr-Dinglingen 1954, pdg. 162, refiere que los pastores le con-
taron incursiones nocturnas de manadas de hienas de treinta o
mds animales y citaban los nombres de los amigos muertos en la
lucha contra las fieras.

" Mc 14, 28 prosigue la imagen del pastor y hace suya la
profecfa de Zac 13, 8s, seglin la cual, después de la muerte del
pastor, aparecerd el rebafio purificado.

Cuando en Jn 12, 24 se dice: “si muere trae mucho fru-
to”, es un modo oriental de hablar y sélo se tiene en consideracién
el estadio inicial y el final en la imagen del grano de trigo. El
importante acontecimiento intermedio (la resurreccién) tiene que
ser completado.
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Pero estos sufrimientos del Hijo del hombre, que re-
presentan el comienzo de la tltima tribulaci‘én, son s:610
un paso al triunfo grande y definitivo de Dios (cf. pags.
42s). En tres dias acabara Jests el nuevo templo, cuya ci-
mentacién y construccion (Mt 16, 18) introduce su acti-
vidad terrena y cuya piedra angular es él mismo (Mc 14,
58 par.). Como el relimpago transforma la oscuridad en
luz clara como el dia, asi serd la venida del Hijo del hom-
bre: repentinamente, sin que se pueda calcular, ilumi-
nando todo claramente (Mt 24, 27 par. Lc 17, 24).

9. La consumacion

Cuando Jesis habla de consumacién, emplea, por regla
general, el lenguaje simbdlico.

Dios es rey y seri adorado en el nuevo templo (Mc 14,
58). Sobre el trono, a su derecha, se sienta el Hijo del
hombre (Mc 14, 62), rodeado de santos angeles (Mc 8, 38).
Se le rinde acatamiento (Mt 23, 39). Como el buen pas-
tor, apacienta el rebafio purificado (Mc 14, 28; Mt 25,
32a).

El mal serd eliminado. Pues el templo profano es des-
truido (Mc 13, 2), el mundo pecador pasa (Mt 19, 28;
Lc 17, 26-30), se tiene el juicio sobre muertos y vivos
(Mt 12, 41s), sigue la separacién (Mt 13, 30.48). Satin es
expulsado del cielo (Lc 10, 18) y con todos sus dngeles
entregado al fuego eterno (Mt 25, 41). La muerte ya no
domina mas (Lc 20, 36), el sufrimiento tiene un fin (Mt 11,
5), la tristeza cesa (cf. Mc 2, 19).

Las situaciones se invierten: Lo oculto se manifiesta
(Mt 6, 4.6.18; 10, 26 par.); los pobres se vuelven ricos
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(Lc 6, 20); los dltimos, primeros (Mc 10, 31); los pe-
quefios, grandes (Mt 18, 4); los hambrientos se sacian
(Lc 6, 21); los miserables son aliviados (Mt 11, 28); los
que lloran, rien (Lc 6, 21); los tristes son consolados
(Mt 5, 4); los enfermos se vuelven sanos; los ciegos ven;
los cojos andan; los leprosos son curados; los sordos oyen
(Mt 11, 5); los cautivos son libertados; los maltratados, libe-
rados (Lc 4, 18); los bajos, ensalzados (Mt 23, 12; Lc 14,
11; 18, 14); los humildes se convierten en dominadores
(Mt 5, 5); los miembros de la pequefia grey, en reyes
(Lc 12, 32); los muertos, en vivientes (Mt 11, 5).

La culpa es perdonada (Mt 6, 14): el siervo de Dios
ha pagado el rescate por los pueblos (Mc 10, 45 par.).
Los que son de corazén puro pueden contemplar a Dios
(Mt 5, 8); se da el nombre nuevo (5, 9); se concede el ves-
tido celestial de los dngeles (Mc 12, 25). Tienen la vida
eterna (Mc 9, 43); viven para Dios (Lc 20, 38).

Dios recompensa (Lc 14, 14): se paga el gran salario
(Mt 5, 12), la medida abundante, apretada, colmada y
desbordante,” se vierte en el regazo (Lc 6, 38), se reparte

* Cada uno de estos cuatro atributos tiene un sentido
preciso del todo. Todavfa en la actualidad el comerciante de
grano de Oriente llama a sus clientes proclamando su medida
franca. La medicién del grano se lleva a cabo segin un esquema

fijo. El vendedor estd en cuclillas en el suelo y tiene la medida
" entre las piernas. La llena en primer lugar hasta unas tres cuar-
tas partes y le da una sacudida enérgica en sentido giratorio,
Eara que los granos se hundan. Luego llena la medida hasta el
orde y la sacude de nuevo. Entonces aprieta el grano con ambas
manos con toda su fuerza. Finalmente apila el grano en forma de
cono y golpea prudentemente para que los granos se compriman,
y de tiempo en tiempo abre una pequefia cavidad en la punta y
aprieta granos todavia en ella, ﬁasta que literalmente no hay
sitio para ningiin grano mds. De este modo el comprador estd
seguro de que se ha agotado la posibilidad mds extrema de una
medida abundante: mds no es posible. Asi, dice Jesis, serd la
medida de Dios.
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la herencia (Mt 19, 29), se hace entrega del tesoro con-
servado en el cielo (6, 20), se conceden tronos y funciones
de dominio (19, 28).

La comunidad transfigurada esti ante el trono de Dios.
Como Noé y Lot, se ha salvado de la aniquilacién (Lc 17,
27-29). La cosecha se ha recogido en los graneros eternos
(Mt 13, 30), se ha construido el nuevo templo (Mc 14,
58), se han reunido los escogidos dispersos (13, 27), los
hijos de Dios en la casa paterna (Mt 5, 9), se celebra la
boda (Mc 2, 19). Ha comenzado la gran alegria después
de la tribulacién (Jn 16, 21). Habitan en tiendas eternas
(Lc 16, 9), los gentiles han venido en multitud a la ciudad
sobre el monte y se sientan a la mesa con los patriarcas
(Mt 8, 11), se sientan a la mesa del Hijo del hombre
(Lc 22, 29s). El les parte el pan del tiempo de la salvacion
(Mt 6, 11), les tiende la copa con el vino del nuevo mun-
do (Mc 14, 25), se calma toda sed y hambre, resuenan las
risas alegres del tiempo de la salvacién (Lc 6, 21). La co-
munidad entre Dios y el hombre, destruida por el pecado,
se ha restaurado.

No sabemos quiénes eran los piadosos faniticos que
dirigieron a Jests la pregunta (probablemente entendida
como una exigencia) de por qué no establecia la comunidad
mesidnica pura por exclusién de los pecadores. No se de-
bia haber afirmado nunca que esta pregunta no hubiera
sido candente mis que para la comunidad posterior. jLo
contrario es lo exacto! Por todas partes en el ambiente de
Jestis encontramos intentos de llevar a cabo la comunidad
de los tiempos finales. Hay que recordar en primer lugar
el movimiento farisaico. Los fariseos pretendian represen-
tar a la comunidad santa, al verdadero pueblo de Dios,
que esta separado de la muchedumbre caida en la maldicién
de Dios, que no sabe nada de la Ley (Jn 7, 49). Es-
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peran al Mesias, que, “puro de pecado”, hard “desaparecer”
a los pecadores “con palabra poderosa” (Salmos de Sa-
lomén 17, 36). Junto a los fariseos hay que nombrar a
los esenios, que exageraban todavia mas el intento fari-
saico de establecer la comunidad pura y que querian for-
mar la “comunidad de la nueva Alianza”, que emigraria
de la ciudad del “santuario contaminado” (Manuscrito de
Damasco 4, 18) y cuya autodesignacién ya dice que queria
ser la personificacion del pueblo de Dios de los tiempos
finales. Por 1ltimo hay que llamar la atencién sobre Juan
el Bautista, cuya actividad toda consisti® en reunir la
comunidad de salvacién y que anuncié al Mesias como a
aquel que limpiaria la era y separaria la paja del grano
(Mt 3, 12).

Lo que Jesis hizo fue lo contrario de todos estos in-
tentos. Era indignante que declarase la lucha a la comu-
nidad farisea del resto santo y llamase a si precisamente
al maldito “pueblo, que no sabe nada de la Ley” (Jn 7,
49). No solamente segin el juicio de los fariseos, sino
tam]:.xién. segin su propio parecer se encontraban entre sus
seguidores algunos que no serian justificados delante de
Dios. ;Por qué toleraba esto? ;Por qué no exigia una
seleccion de la pura comunidad de Israel? Una vez mis
el escindalo por la conducta de Jesis es el motivo para
un discurso en forma de parabola. En la paribola de /a
cizafia entre el trigo (Mt 13, 24-30) y en la de la red
barredera (13, 47s) dio Jests la respuesta.

Las dos pardbolas no forman precisamente una pardbola
doble (cf. pags. 80s), pero no por eso dejan de estar re-
lacionadas Intimamente. Los datos secundarios (cf. pdgs.
74s) sobre la situacién en el v. 36 no nos deben inducir a
ver en la pardbola de la cizafia unas palabras a la muche-
dumbre (jsélo el final trae la separaci n? y en la pardbola
de la red una amonestacibn a los discipulos (jarrojad la
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red, pescadores de hombres!). Pues esta segunda interpre-
taciébn se malogra por el comienzo en dativo (cf. sobre el
v. 47).

La paribola de la cizaiia entre el trigo tiene el texto
siguiente en el Evangelio de Tomds (57): “Jests dijo: El reino
del Padre se parece a un hombre que tenfa buena semilla.
Su enemigo vino por la noche y sembré cizafia entre la
buena semilla. El hombre no les (= a sus siervos) dejé
arrancar la cizafia. Les dijo: No vaydis con la intencidn:
‘vamos a arrancar la cizafia’ y arranquéis con ella el trigo.
Pues el dia de la siega se manifestard (o: aparecerd) la ci-
zafa. Se la arranca y se la quema.” Se ve que la conclusion,
en efecto, es mas corta que en Mateo, que, a la vista de
su interpretacién alegérica (cf. pig. 74), pudo haber ador-
nado la separacién de trigo y cizafa (v. 30).

V. 24: “Se parece el reino de los cielos a un hombre.”
No se compara con este hombre, sino con la siega (cf. pag.
90).

V. 25: Puesto que se nos refiere un suceso parecido en
la moderna Palestina, bien pudo Jesis enlazar con un acon-
tecimiento concreto. La cizafia es la cizafia venenosa, que
botinicamente se acerca al trigo aristado y que al princi-
pio parece semejante.

V. 26: La cizafia sale en una cantidad que excede lo
corriente.

V. 28: “Eso es cosa de algin enemigo mio.” Todo lo
anterior, por consiguiente toda la introduccién (v. 24-28a),
tiene solamente la intencién de poner en claro que el pro-
pietario no tiene la culpa de la mucha cizafia. Sélo con
la segunda pregunta de los siervos (v. 28b: si deben arrancar
la cizaia) se menciona el problema verdadero. Esta segunda
pregunta en modo alguno es disparatada; por el contrario,
lo corriente es que la cizafia se escarde, incluso varias veces.

V. 29: El amo opina que la cizafia debe quedar en pie,
por lo visto, a causa de su abundancia desacostumbrada;
la cantidad de hierba mala tiene como consecuencia el que
sus rafces se han entremezclado con las del trigo.

V. 30: “A los segadores”: en la siega, ademds de los
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criados habituales, se emplean segadores. “Recoged primero
la cizafia”: la recogida de la cizafia no hay que imagindr-
sela como si inmediatamente antes de segar el trigo se
escardase todavia, sino que el segador, cuando corta el
trigo con la hoz, deja caer la cizafia, para que no vaya
a las gavillas. “Haced gavillas”: La cizafia en haces no es
un trabajo innecesario; se debe secar y se emplea como
combustible; en Palestina, pobre en bosques, el material
combustible es escaso (cf. Mt 6, 30).

Para comprender la pardbola de la red de pesca (Mt
13, 47s), es esencial darse cuenta de que tenemos aqui una
paribola con comienzo en dativo; el reino de Dios no se
compara, por tanto, con una red que recoge y contiene peces
buenos y malos, sino que la introduccién (v. 47) debe
traducirse: “Sucede también con el reino de los cielos”
como en la seleccién de los peces (cf. pig. 91). La red es
la red barredera que se arrastra entre dos barcas o se
coloca con ayuda de una barca y se saca a tierra con largas
sogas. “Toda clase” quiere meramente fundamentar la ne-
cesidad de la seleccién descrita en el v. 48; habfa peces de
“toda clase” en la red, comestibles y no comestibles (por
tanto, ninguna alusién alegorizante a la misibn entre los
gentiles). En el lago de Genesarer se han contado veinti-
cuatro clases de peces.

V. 48: “Los malos” son a) peces impuros (Lv 11, 10s:
todos los peces sin escamas o sin aletas) y b) los animales
acudticos no comestibles, como los cangrejos, a los que se
tenfa como incomestibles.

Ambas paribolas son escatolégicas, pues las dos tra-
tan del juicio final, que introdujo el reino de Dios; se
compara con la separacién: aqui entre trigo y cizafia, alla
entre peces comestibles y no comestibles. Lo bueno y lo
malo antes mezclado. En la paribola de la cizafia se
rechaza expresamente la idea de una discriminacién antes
de tiempo y se invita a tener paciencia hasta la siega.
¢Por qué es necesaria tal paciencia? Jesis menciona dos
motivos. En primer lugar: Los hombres no estin de nin-
gin modo en la sitvacion de llevar a cabo la diseriminacién
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(Mt 13, 29). Del mismo modo que la cizafa y el trigo
aparecen al principio tan iguales que pueden confun-
dirse, asi el pueblo de Dios del Mesias oculto estd oculto
entre los falsos creyentes. Los hombres no pueden ver
dentro del corazén; si quisieran llevar a cabo la separa-
cién, incurririan en falsos juicios y arrancarian la cizafia
junto con el buen trigo.* Mas bien —ésta es la segunda
raz6n— Dios ha determinado la hora de la discriminacion.
Se tiene que colmar la medida puesta por €l, la siembra
tiene que madurar. Después vendré el final” y con él la
separacion de la cizafia y el trigo, la seleccion de los peces
apartando los buenos de los malos. Entonces aparecerd
la santa comunidad de Dios, desembarazada de su aspecto
de sierva, liberada de todos los malos, falsos creyentes y
de los que confiesan con los labios. Pero todavia no estamos
tan lejos. Todavia no ha pasado el dltimo plazo de peni-
tencia (Lc 13, 6-9). Hasta entonces hay que rechazar
todo falso celo, dejar madurar pacientemente los campos,
arrojar la red y dejar con fe a Dios todo lo demis; hasta
que llegue su hora.”

10. Las acciones en pardbolas

S6lo brevemente y a modo de apéndice se debe indicar
que Jesis no solamente habl6 en paribolas, sino que tam-
bién obré en paribolas. Su accién parabdlica mis impre-

“ Cf. 1 Cor 4, 5: “No juzguéis antes de tiempo.”

®%  Cf. pigs. 104s. 1

* TFsta actitud de Jesds estd fijamente enraizada en la ma-
teria de la tradicién. Lanza también una llamada a la paciencia
en Mc 4, 26-29 (cf. pdgs. 137s) y no cesa de insistir en que el
grupo de discipulos no es una comunidad pura y que al final pa-
sard la separaeién por medio de sus filas (Mt 7, 21-23.24-27; 22,
11-14).
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sionante fue permitir que los despreciados compartiesen
su mesa (Lc 19, 5s) y acogerlos en su casa (Lc 15, 1-2)
e incluso en el circulo de sus discipulos (Mc 2, 14 par.;
Mt 10, 3). Estas comidas con los publicanos son signos
proféticos que, mas impresionantes que las palabras, anun-
cian de un modo que no puede pasar inadvertido: ahora
es el tiempo del Mesias, el tiempo del Mesias es el tiempo
del perdon.” La noche antes de su muerte Jests utilizd la
comunidad de la mesa para la Gltima accién parabélica de
su vida, en la que dio a los suyos participacién en la fuerza
redentora de su muerte, que se avecinaba.

De modo siempre nuevo proclama Jesis por sus he-
chos la llegada del tiempo de la salvacién: por las cu-
raciones, por la renuncia al ayuno (Mc 2, 19s par.), por
dar el sobrenombre kephas (—roca) a Simén, hijo de
Jonis, con el que lo designa como piedra fundamental del
templo escatolégico de Dios, cuya construccién ha comen-
zado (Mt 16, 17s). Su majestad como sefior del pueblo
escatologico de Dios (con inclusion de las nueve tribus y
media desaparecidas) la expresa en el nimero doce de los
discipulos, sus plenos poderes reales en la entrada como
rey y en la expulsion de los mercaderes del templo (ambos
hechos indisolublemente unidos como simbolo del cambio
del mundo), su misién de paz en la eleccién del asno como
cabalgadura para la entrada en Jerusalén (cf. Zac 9, 9).
Confunde a los discipulos orgullosos, colocando un nifio
delante de ellos (Mc 9, 36 par.); lava los pies como ejem-
plo del amor que sirve a los demés (Jn 13, 1ss). Si pode-
mos suponer que la historia de la addltera (Jn 7, 53ss)
tiene por base una tradicién antigua, pertenece a las ac-
ciones en pardbolas escribir en la arena (8, 6.8); debe re-
cordar a los hombres de la Escritura, sin confundirlos pi-

“ J. Schniewind en: Das Newe Testament Deutsch 1 Zu
Mk 2, 5.
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blicamente, unas palabras de la Escritura: “Mis renegados
serdn escritos sobre la tierra” (Jer 17, 13), y decirles: jlos
renegados sois vosotros!;” una invitacién sin palabras a
la penitencia.” También las ligrimas de Jesis sobre Jeru-
salén, que, en visibn profética, anticipan el duelo por la
desgracia venidera, pueden colocarse entre las acciones en
parabolas. La mayor parte de estas acciones de Jesis pro-
claman la llegada del tiempo de la salvacién: las acciones
parabélicas de Jesis son predicacion. Muestran que Jests
no sélo ha anunciado el mensaje de las parabolas, sino
que lo vivié y lo encarné en su persona. “Jesis no dice so-
lamente el mensaje del reino de Dios, €l es al mismo tiempo
ese mensaje.”"”

% Escribir en la arena el nombre que va a borrar el viento
significa destierro y amenaza de aniquilamiento.

® Otra explicacién de escribir en la arena: Jesls obra
como los jueces romanos, que ponian por escrito su sentencia antes
de que se pronunciase; la sentencia de Jesis dice: Absolucién.

W C. Maurer en: “Judaica”, 4 (1948), pag. 147.

205




CONCLUSION

Si intentamos recuperar el son primitivo de las pa-
ribolas, hay una cosa que nos parece ante todo clara: todas
las paribolas de Jesis fuerzan a los oyentes a adoptar
postura sobre su persona y sobre su misién. Pues todas
estan llenas del “misterio del reino de Dios” (Mc 4, 11),
a saber, de la certeza de que ha comenzado el tiempo de
salvacion. La hora del cumplimiento ha llegado: éste es
su acento fundamental. El fuerte estd desarmado, las fuer-
zas del mal tienen que ceder, el médico viene a los enfermos,
los leprosos quedan limpios, la gran deuda se perdona,
la oveja perdida es conducida a casa, la puerta de la casa
paterna estd abierta, los pobres y los mendigos son llama-
dos al banquete, un sefior de una bondad muy profunda
paga el jornal completo, la gran alegria domina los cora-
zones. Ha comenzado el afio de gracia de Dios. Pues ha
aparecido Aquel cuya oculta majestad centellea tras cada
palabra y tras cada paribola: el Salvador.
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VOCABULARIO DE TERMINOS TECNICOS

Por Francisco Javier Calvo

APOCALIPSIS.— Género literario que reviste sus reve-
laciones en forma de visiones del futuro, sobre todo del
fin del mundo, con descripciones cosmolégicas.

APOCRIFOS.— En la terminologia catdlica se designa
con este nombre a aquellos libros que por su apariencia
han pretendido pasar como canonicos, pero que han sido
excluidos del canon por la tradicion de la Iglesia.

ESCATOLOGIA.— Etimologicamente, doctrina sobre las
Gltimas cosas. El conjunto de ensefianzas sobre la otra vi-
da del individuo, sobre el fin del mundo y sobre el destino
de la humanidad y del universo después del juicio final.

ESCRIBAS.— Desde Esdras se llaman asi a los investiga-
dores e intérpretes de la Ley. Su actividad consistia en
interpretar casuisticamente los precepros de la Ley, en en-
sefiarla y en aplicarla en la practica judicial, por ejemplo,
en el sanedrin, donde formaban uno de los tres grupos.
Ademas del orgullo y la codicia, el Nuevo Testamento les
reprocha su hipocresia y la invalidacion de la palabra de
Dios por su casuistica rebuscada.

ESENIOS.— Miembros de una secta ascética, que en parte
llebavan vida cenobitica. Plinio dice que vivieron enci-
ma de En-Guedi, en el Mar Muerto, lo que se ha visto con-
firmado por las excavaciones en Qumréin. Los manuscritos
alli encontrados, a partir de 1947, dan luz sobre la doc-
trina y la vida de esta secta.
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EVANGELIO DE TOMAS.— Descubierto en 1946 en
Chenoboskion, en el Alto Egipro. Es una coleccién de 114
discursos atribuidos al Sefor, que recuerdan, en parte, los
sinOpticos y, en parte, los evangelios apécrifos y los escri-
tos gnosticos y maniqueos. Esta coleccién de dichos puede
ser del siglo IV, pero esta basada en una obra del siglo II.

FARISEOS.— El nombre proviene del arameo y quiere
decir los “separados”, porque se distanciaban de todo aquel
que en su modo de vida no era tan riguroso como ellos; se
esforzaban por fundamentar su vida sobre la Ley. En tiem-
pos de Cristo no tenian aspiraciones politicas sino mera-
mente religiosas,

HISTORIA DE LAS FORMAS.— Los evangelistas, antes
de la actual redaccion de los evangelios, se encontraron
ya con un material elaborado, constituido por pequefios
trozos literarios (dichos, paribolas, narraciones, etc.). La
historia de las formas intenta determinar en cada caso los
géneros literarios que aparecen y descubrir la situacién con-
creta en que surgieron tales formas. El segundo capitulo
de la presente obra es un analisis de las parabolas segiin la
historia de las formas.

PALABRA GUIA.— Palabra comiin a dos o mis pasajes
consecutivos, que ha provocado artificialmente su agru-
pamiento.

PARENESIS, PARENETICO.— Género literario de la
exhortacion moral. Suele ser una aplicacién secundaria
de las sentencias de Jesis.

SADUCEOS.— Los miembros de un partido religioso-
politico de tendencia conservadora; el partido judio mas
importante después de los fariseos. En su mayoria proce-
dian de las clases sacerdotal y aristocratica. Rechazaban las
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tradiciones orales y se atenian literalmente al texto de la
Ley.

SANEDRIN.— Suprema autoridad administrativa del pue-
blo judio. Contaba 71 miembros agrupados en tres clases:
los sumos sacerdotes y los escribas.

SECUNDARIO.— Se opone a original o primitivo.

SETENTA.— Version griega de la Biblia realizada en
Alejandria del 250 a. C. al 150 a. C. Su nombre procede
de la leyenda transmitida por la Epistola de Aristeas, segin
la cual la traduccién la habria realizado un equipo de 72
sabios en 72 dias.

SINOPTICO.—Se designan asi los evangelios de Mateo,
Marcos y Lucas por la correspondencia que entre ellos exis-
te, que permite una vision conjunta de sus elementos co-
munes dispuestos en columnas.

TALMUD.— Las ensefianzas sobre la Escritura, trans-
mitidas primero oralmente y fijadas por escrito en el siglo
I d. C, fueron objeto de comentarios en las escuelas ra-
binicas de Palestina (Galilea) y Babilonia. Se llama Talmud
al conjunto de esas ensefianzas y sus comentarios.

ZELOTES. — Miembros de un movimiento fandtico nacio-
nalista religioso que desencadendé la insurreccién contra
Roma el afo 66 d. C.
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INDICE DE PARABOLAS SINOPTICAS

* = cirta literal del texto del Evangelio de Tomds

Mc 4, 3-8; Mt 13, 3-8; Lc 8, 5-8; Ev. T. 9: Sembrador
20%, 71s. 1355

Mec 4, 26-29: Labrador paciente 135s
Mc 4, 30-32; Mt 13, 31s; Lc 13, 18s; Ev. T. 20: Grano de
mostaza 90s. 132ss*
Mec 12, 1-11; Mt 21, 33-34; Lc 20, 9-18; Ev. T. 65: Viiia-
dores malos 63ss*. 114, 150
Mec 13, 28s; Mt 24, 32s; Lc 29, 29-31: Higuera en eclosién
1055
Me 13, 33-37; Lc¢ 12, 35-38: Portero 45ss. 150
Mt 5, 25s; Lc 12, 58s: Recurso al juez 34s, 161s
Mt 11, 16-19; Le 7, 31-35: Nifios que juegan 145s
Mt 12, 43-45; Le 11, 24-26: Espiritu impuro que vueve de
nuevo 1765
Mt 13, 24-30; Ev. T. 57: Cizana entre el trigo 74s. 201*
Mt 13, 33; Lc 13, 20s; Ev. T. 96: Levadura 91. 1325=
Mt 13, 44; Ev. T. 109: Tesoro 24%, 177ss
Mt 13, 45s5; Ev. T. 76: Perla 177ss*
Mt 13, 47s: Red 91. 202s

Mt 18, 12-14; Le 15, 4-7; Ev. T. 107: Oveja perdida
3lss. 119ss*

Mt 18, 23-35: Siervo despiadado 186ss
Mt 20, 1-16: Patrono generoso 2555, 123ss
Mt 21, 28-32: Hijos desiguales 73s. 111s. 113s
Mt 22, 1-10; Lc 14, 16-24; Ev. T. 64: Gran cena 56ss. 61ss.
157ss*

Mt 22, 11-13: Invitado sin tra’ le gala 56. 168s
Mt 24, 43s; Lc 12, 39s; Ev. T. 21 193: Ladrén 40ss. 77%.
845, 147
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Mt 24, 45-51; Lc 12, 42-46: Siervo al que se le

gilancia 48s. 149
Mt 25, 1-13: Diez virgenes 42ss. 155ss
Mt 25, 14-30; Lc 19, 12-27: Talentos 49ss. 149
Mt 25, 31-46: Juicio final 183ss
Le 7, 41-43: Dos deudores 112s. 131
Le¢ 10, 30-37: Buen samaritano 180ss
Lc 11, 5-8: Amigo al que se pide ayuda 141ss
Le 12, 16-21; Ev. T. 63: Rico insensato 1475
Le 13, 6-9: Higuera estéril 154s
Le 13, 24-30: Puerta cerrada 85
Le 14, 28-32: Construccion de una torre y estrategia

bélica 176s
Lc 15, 8-10: Dracma perdida 119ss
Le 15, 11-32: Amor del padre (Hijo prédigo) 114ss
Lc 16,.1-8: Mayordomo sagaz 36ss. 162ss
Le 16, 19-31: El hombre rico y el pobre Lazaro 164ss

17, 7-10: Salario del servidor 172s
Lc 18, 1-8: Juez inicuo 139ss
Lc 18, 9-14: Fariseo y publicano 126ss
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Prélogo a la edicién abreviada

EL PROBLEMA
RETROCEDIENDO DESDE LA IGLESIA PRIMI-
TIVA HASTA JESUS
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