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“... no entender al Bautista es no entender a JesUs”.
“... Juan como JesUs, la «extrafia pareja» escatologica...™

1. Formulando la cuestion

1.Entre 1774y 1778 G. E. Lessing (1729-1781) publicé una serie de fragmentos
que le dej6 su amigo H. S. Reimarus (1694-1768), bajo el titulo genérico de Fragmen-
tos de un anénimo de Wolfenbuttel. EI ultimo de ellos se titula algo asi como: “De
la finalidad de Jesus y sus discipulos™. Aqui defiende Reimarus un hiato grande
entre lo que Jestis mismo predico y lo que después predicaron sus discipulos. Segin
Reimarus, para entender correctamente a Jesus habria que situarle en los parame-
tros judios de su época. Su mensaje central habria girado en torno al reino de Dios
y la llamada a la penitencia. Pero este reino se entendia de una manera claramente
mundana y judia: el mensaje de Jesus habria tenido un tono marcada y claramente
politico. Sin embargo, Jesus habria fracasado en su empefio. Los discipulos habrian
encubierto este fracaso con un engafo consciente: dijeron que habia resucitado y
transformaron el mensaje inicial de JesUs sobre el reino terreno en un reino celestial.
Desde entonces la cristologia y la fe cristiana estan obligadas a afrontar un reto a la
altura del tiempo cultural: han de acreditarse ante los estudios histdricos sobre la
persona de Jesus, para demostrar que su fe no se fundamenta en un engafio, sino
que esta en continuidad con la verdadera historia de Jesus y se apoya en ella como

Departamento de Teologia Dogmatica y Fundamental. Facultad de Teologia. Universidad Pontificia
Comillas (Madrid)
1 MEER, J. P, Un judio marginal. Nueva vision del Jesiis histérico. II/1 Juan y Jesiis. El reino de Dios, Verbo
Divino, Estella 22000, 35 y 172, respectivamente.
2 El titulo original reza: “Von dem Zwecke Jesu und seiner Jinger”.
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en una roca firmes. A pesar de que la fe no consiste en una reconstruccion histoérica
de la figura histérica de Jesus, ésta no puede prescindir de la misma historia de Je-
sus como un fundamento necesario de la misma fe-.

2. En este ambito, en el marco de lo que ha venido a denominarse “la tercera
busqueda del Jesus histdrico” se han dado algunos desplazamientos dentro de los
intereses de los historiadores y de su metodologia a la hora de reconstruir cientifi-
camente la historia de Jesus. Por una parte, en lugar de fijarse muy marcadamente
en los dichos y la ensefianza de Jesus, como hizo particularmente “la segunda bus-
gueda”, muy centrada en encontrar y discernir palabras auténticas y originales de
Jesus, a la tercera busqueda le interesan también las relaciones que mantuvo Jesus:
con los discipulos, con los pecadores, con los adversarios judios. Por otra parte, una
de las caracteristicas metodoldgicas principales de la tercera busqueda radica en el
estudio de Jesus dentro de su propio contexto: histdrico, social, econémico, cultural,
politico, religioso.

De la conjuncion de estos dos elementos resulta que la figura de Juan el Bau-
tista adquiere un relieve particular para entender a Jesus de Nazaret: la tradicion
evangélica nos habla de una relacion entre Jesus y Juan, a la vez que el Bautista nos
proporciona pistas sobre el contexto religioso en el que se desenvolvié Jesus y que,
posiblemente, le sirvié de caldo de cultivo y de acicate para aquilatar algunos de los
rasgos mas sobresalientes de su propia misién y ministerio.

3. Partiendo de esta situacion, en este trabajo me propongo indagar lo que
podemos averiguar acerca de la autocomprensién de JesUs de su propio ministerio
a partir de la respuesta que éste proporciona a los discipulos de Juan. Mi hipdtesis
baraja los siguientes elementos, que habremos de confirmar. Si Jesus fue discipulo
de Juan, tiene pleno sentido que éste le preguntara acerca de su mision y, mas en
concreto, si Jesus era “el que viene” o habia de venir. En su respuesta, Jesus daria
cuenta de un modo bastante condensado y certero de su propia mision. Asi, ten-
driamos como resultado una version anterior a la pascua de como se entendio Jesus
a si mismo y como formulé él mismo su mision. De esta manera podriamos ver si
la cristologia es capaz de acreditarse ante los estudios historicos sobre Jesis mas
tipicos de nuestra época: la tercera busqueda.

Para realizar esta tarea hemos de partir, primero, de una cala rapida para
constatar la historicidad de la relacion de JesUs con Juan vy, sobre todo, si segun

3 Una primera informacion sobre la historia de la investigacion histérica sobre JesUs se encuentra en:
S. Guuarro OrorTO, “Jesus, el hombre: investigacion historica”, en VArios, Jesiis de Nazaret. Perspectivas
[Catedra Chaminade], PPC, Madrid 22004, 5-28; VArRGAs-MAcHUCA, A., El Jesiis histérico. Un recorrido por la
investigacion moderna, U. P. Comillas, Madrid 2004.

4 Mas detalles: Kasemann, E., “El problema del Jesus histérico”, en: Ip., Ensayos exegéticos, Salamanca,
Sigueme 1978, 159-189 (or. ZThK 51 (1954) 125-153); STuDER, B., “Glaube und Geschichte bei Origenes
und Augustinus’: Cristianesimo nella storia 25 (2004) 1-24.
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nuestros datos Jesus fue discipulo de Juan Bautista. A continuacion nos haremos
una idea lo més cabal posible, dentro de nuestros limites de espacio, del sentido
maés profundo que podia tener la pregunta de los discipulos del Bautista a Jesus.
Para esto, nos tendremos que acercar a la teologia y a la persona de Juan Bautista.
Seguidamente, y como parte central de nuestro trabajo, estudiaremos el tenor de la
respuesta de Jesus, tratando de desentrafiar su contenido. Para terminar, haremos
una reflexion final, recopilando los elementos descubiertos y calibrando si efectiva-
mente se nos proporciona un resumen condensado y fidedigno de la pretension de
Jesus.

2. Jesiis de Nazaret y Juan Bautista
2.1 La historicidad de la relacion entre Juan el Bautista y Jestis de Nazaret

La historicidad de esta relacion queda afirmada por varias razoness, en las
que confluyen los criterios de dificultad y de testimonio multiple.

Segun el criterio de dificultad nos encontramos con dos puntos a favor de la
historicidad. En primer lugar, causaria embarazo a la primitiva comunidad situar
a Jesus por debajo de Juan. Es decir, que si Jesus se deja bautizar por Juan (Mc 1,9
y par.) y de este modo se hace seguidor suyo, al menos en cierto sentido, que por
ahora dejamos sin precisar, esta presuponiendo una superioridad de Juan, ya sea
€cOmMo su maestro, a cuya ensefianza entonces Jesus se adhiere, o ya sea como aquel
de quien recibe algo que le falta y que Juan le puede dar: el bautismo.

En segundo lugar, se sitla a JesUs recibiendo un bautismo que se ha presen-
tado como “para perdon de los pecados” (Mc 1, 4 y par.). Esto, evidentemente, no
resulta facil de conciliar con la teologia de ninguno de los evangelios ni con la fe
de la primitiva comunidad cristiana que recalca la ausencia de pecado en Jesus (cf.
2Cor 5, 21; Heb 4, 15; Jn 8, 46; 1Pe 1, 19; 2, 22), y que considera a Jesus el Hijo de
Dios, como aparece en la visidn que acompafa al Bautismo de Jesus. Por otra parte,
segun la teologia cristiana el perddn de los pecados lo recibimos gracias a la muerte
de Cristo (ej: 1Cor 15, 3; Rm 3, 23-26; 4, 25; 5, 8-21; Col 1, 14; Ef 1, 7; 1Tim 1, 15; Mc 2,
1-12; Mt 1, 21; 26, 28; Lc 7, 36-49; 24, 46-47; Hch 5, 31; Heb 1, 3; 1Pe 2, 24; 3, 18; Jn 1,
29;1Jn 1, 7-2, 2), no al bautismo de Juan. Asi, pues, de nuevo el criterio de dificultad
juega a favor de la historicidad.

En tercer lugar nos encontramos con un caso de atestacion multiple: Marcos
(Mc 1, 1-8); Q (Mt 3, 7-12 y par.; Lc 3, 1-9.15-18; Mt 11, 2-19 y par. Lc 7, 18-35); fuente
especial de Lc (Lc 3, 10-14); Juan (Jn 1, 19-36; 3, 22-36); Hechos (Hch 13, 25), que
posiblemente es independiente de las otras menciones del Bautista en Lucass. A
estos textos se le podria sumar Lc 1 (de historicidad muy dudosa) y algunas otras

> Puede verse un andlisis mas exhaustivo en MEier, J. P., 11/1,139-146. Sigo mi propia sintesis.
6 Cf. MEeier, J. P, 11/1,116, nota 74.
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alusiones a lo largo de los evangelios’. En todo caso, aun suprimiendo Hechos y Lc
1, tenemos cuatro fuentes independientes, a la que algunos autores suman todavia
el Evangelio de Tomas:.

Asi, pues, parece que goza de solidez la afirmacién de que Jesus al menos
durante un tiempo, posiblemente breve, algo del estilo de unos meses, mantuvo
una relacion estrecha e intensa con Juan el Bautista. Es muy probable que fuera se-
guidor suyo durante un tiempo o cuando menos simpatizante, como seguidamente
veremos. Ciertamente es muy firme que se hizo bautizar por él. Incluso es muy pro-
bable que algunos de los primeros discipulos procedieran del circulo de Juan (cf. Jn
1, 35ss) y otros posteriormente (cf. Hch 19, 4). También se puede llegar a pensar que
el rito cristiano del bautismo tendria aqui su antecedente mas inmediato®, si es que
hubo una préctica bautismal del mismo Jesus® (Jn 3, 22; 4, 1) o de sus discipulos (Jn
4, 2), que luego la Iglesia primitiva reinterpretd y practicé de otro modo: bautizando
en el nombre de Jesucristo (Hch 2, 38; 8, 16; 10, 48; 19, 5; 1Cor 6, 11; Gal 5, 27; Rm 6,
3) o de la Trinidad (Mt 28, 19). Como es sabido terminé por afianzarse esta Gltima
costumbre.

2.2 ;Fue Jesiis discipulo de Juan?"

No tenemos muchos datos. Sin embargo, podemos hacer algunas suposiciones funda-
das a partir del dato fundamental del bautismo de Jestis y de la historicidad ya confirmada de
su relacion.

1. ;Qué duracién temporal tuvo la relacion?

La relacion no pudo durar demasiado tiempo. Juan empez6 a predicar, seguin
Lc 3,1, en el afio 282 En este mismo afio, unas semanas o meses después, a lo sumo
antes de la pascua (cf. Jn 2, 13.20), nos encontramos ya con JesUs predicando. En
todo caso, segun nuestros calculos, hemos de dar tiempo para la actividad de Jesus

" Mc 6, 14-27 (= Mt 14, 1-10); Lc 3, 20; Mc 11, 27-33 (= Mt 21, 23-27 = Lc 20, 1-8); Hch 1, 22; 18, 25; 19,
3; Jn 5, 35s; 10, 40s. Visto todo el conjunto, no cabe duda de la huella que el Bautista ha dejado en las
tradiciones evangélicas y en la comunidad primitiva.

8 Asi THeissEN, G. — Merz, A., El Jesiis histérico. Manual, Sigueme, Salamanca 1999, 227. MEier, 11/1, 264,
nota 129, considera evidente que este logion es una reacomodacion de material sindptico. “Dijo Jesus:
«Desde Adan a Juan el Bautista no hay, entre los nacidos de las mujeres, nadie superior a Juan el Bautista.
Sus ojos no se destruiran. Yo, con todo, os digo: Cualquiera, de entre vosotros que se haga pequefio,
conocera el Reino y seré superior a Juan»” (EvT 46). El texto guarda semejanzas y divergencias con Mt
11,11y Lc 7, 28-30. Tomo la traduccion de ALcALA, M., Los evangelios de Tomds el mellizo, y Maria Magdalena,
Mensajero, Bilbao 1999, 111; alli mismo puede verse un comentario somero (111-2), que recalca el caracter
gnostico: ojos, conocer.

9 Cf. MEeier, 11/1,167.

10 Cf. MEIer, 11/1,164-7.

1 Cf. MEIER, 11/1,159-175.

2 Para la cronologia, cf. MEIer, J. P., Jesiis: un judio marginal. Nueva vision del Jesiis histérico. I Las raices del
problema y la persona, Verbo Divino, Estella 32000, 379-437; THeisseN, G. — Merz, A., o. c., 177-187; SANDERS,
E. P., La figura histérica de Jesiis, Verbo Divino, Estella 22001, 305-315.
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en los diferentes pueblos de Galilea y para que vaya al menos tres veces a Jerusalén
(los afios 28, 29 y 30) por la fiesta de Pascua. Por lo tanto, parece l6gico pensar en
una relacion intensa pero no excesivamente prolongada en el tiempo. Lo que mejor
encaja son algunos meses. Lucas sitla a Juan ya en la carcel antes del comienzo del
ministerio pudblico de Jesus (Lc 3, 20), acentuando la continuidad y el paralelismo,
como ya hizo en los relatos de la infancia. Sin embargo, parece mas creible la pre-
sentacion del evangelio de Juan: una actividad simultanea de ambos profetas y sus
seguidores (Jn 3, 22-26).

2. Juan no se esforzé especialmente en reclutar discipulos.

La imagen que refleja Juan no es la de alguien que quiere reclutar un grupo
a su alrededor. Segun nuestros datos nada refleja la existencia de una comunidad
estructurada o algo que se le parezca. Ademas, hay dos elementos que juegan en
contra de que Juan pusiera especial énfasis en organizar un grupo de seguidores (en
contraste con Jesus que llamara al seguimiento personal).

Por una parte, el juicio que estd al caer es inminente. De tal manera que esto
resta interés a una organizacion que vaya a durar en el tiempo y que tenga un sen-
tido. La urgencia no radica en organizarse comunitariamente, sino en convertirse,
practicar las buenas obras y en recibir el bautismo. Las indicaciones morales de Lc 3,
10-14 remiten a la vida ordinaria y no a una permanencia en el desierto junto a Juan
y a su alrededor.

Por otra parte, la figura carismatica de Juan queda rebajada frente al “mas
fuerte” (Mc 1, 7= Mt 3, 11 = Lc¢ 3, 15 = Jn 1, 27; cf. infra) que Juan anuncia vinien-
do detras de él. Es decir, en este contexto resulta mas dificil imaginar que Juan se
considerara como un lider carismatico de tal calibre que hubiera de organizar un
grupo en torno suyo. Mas bien, se dedica a preparar a la gente para el encuentro
con el “mas fuerte” y con el juicio de Dios, siendo él una figura importante, si, pero
subsidiaria.

3. Sin embargo, Juan tuvo seguidores, ;fue Jestis uno de ellos?

A pesar de todo Juan tuvo un grupo de seguidorest, que hemos de suponer
mas cercanos 0 intimos que aquellos que simplemente le escucharon alguna vez,
les lleg6 al corazon, se arrepintieron, se bautizaron y cambiaron de vida. Nuestra
pregunta se concreta, entonces, en si, mas alla de la simpatia de Jesus hacia Juan,
pertenecio a este grupo de mayor intimidad. Una afirmacion explicita al respecto no

¥ Aunque parezca contradictorio con lo anterior no lo es. Juan no busca explicitamente seguidores, sin
embargo, fascina de tal manera que algunos se le agregan. EI mismo fendmeno le sucedio6 al hermano
Roger Schutz de Taizé. No buscé seguidores ni se plante6 crear una comunidad. Pero comenzo a
encontrarse fortuitamente con gente a quien fascinaba su forma de vida y se quedaba junto a él.
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se encuentra en ningun lugar*, El tema no es facil de aclarar. La mayor informacién
para dilucidarlo se encuentra en Juan.

Para empezar, todo parece indicar que Jesus reclutd algunos de sus primeros
seguidores de entre el grupo de Juan Bautista (cf. Jn 1, 19-46). En segundo lugar, de
la comparacion de Jn 3, 22-26 y Jn 4, 1-2 se deduce que todas piezas encajan bien si
entendemos que;

° Jesus bautizaba. Jn 4, 2 (donde se niega que Jesus bautizase), tiene toda
la pinta de una correccion del redactor final, que no ha querido —o ha
considerado que a pesar de todo no podia— modificar o eliminar otras
afirmaciones en contra como Jn 3, 22y 4, 1 (donde se afirma que JesUs
bautizaba).

° Que habia una cierta polémica entre los discipulos de Juan y los de
Jesus. Esta polémica se entiende bien por la cercania entre ambos, de la
cual surge una gran rivalidad (el “narcisismo de las pequefas diferen-
cias”, Freud).

° Todo esto resulta més légico si Jesus pas6 un tiempo con Juan, en con-
cordancia con Jn 1, 19-46; que alli adquiri6 el habito de bautizar y, ade-
mas, fue aquilatando algunos de los elementos de su ensefianza y de
la autocomprension de si mismo, de tal manera que después de un
tiempo se separ6 del Bautista y se lanz6 a una misién propia.

Asi, podemos afirmar que es bastante posible que Jesus fuera discipulo de
Juan, miembro del grupo de intimos, durante un tiempo, aunque no es seguro. Cier-
tamente hemos de considerar como cierto que fue simpatizante y que tal simpatia
ha resultado de gran peso para el conjunto de la tradicién evangélica. ;Pudo ser
simple simpatia pasajera o adhesion a distancia sin llegar a un auténtico discipu-
lado? ;No nos habla el sedimento amplio en la tradicion evangélica y en lugares
significativos de ésta que la relacion con Juan fue de gran alcance para Jesus y su
misién posterior? Del analisis del material en que Juan y Jesus aparecen en relacion
se desprende que ahi se reflejan casi todos los grandes temas de la predicacion y la
praxis de Jesus y muchos de ellos muy centrales:

“Es también significativo que los dichos de Jesus sobre Juan nos
hayan llegado en un material relacionado con variados temas: el reino
de Dios proclamado a los pobres; los milagros de Jesus; su estilo de
vida poco ascético; su convivialidad con recaudadores de impuestos y

4 MEier, 11/1,161-2 rechaza que la expresion “venir detras de mi” (o opisw mou ercomenoj) de Jn 1,27
y Mc 1,7 se refiera a una relacion de discipulado, a pesar de que es parte del vocabulario técnico del
seguimiento. Cf. BLENDINGER, CH. — MULLER, D. — BAUuDER, W. — HaHN, H. C., “Seguimiento”, en: CoENEN,
L. — BEYREUTHER, E. — BIETENHARD, H. (eds.), Diccionario Teoldgico del Nuevo Testamento, Sigueme, Salamanca
#1998-1999, 11,616-30; ScHrAMm, T., “e/)rxomai”, en: BaLz, H. — SCHNEIDER, G. (eds.), Diccionario Exegético del
Nuevo Testamento, Sigueme, Salamanca 1996, I, c. 1589-95 [= DENT].
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pecadores; su escatologia mas “realizada”; su relacion con la ley y los
profetas, los discipulos y el reino; su ensefianza en parabolas y bien-
aventuranzas; su situacion de paralelismo con respecto al profeta Juan;
el rechazo del que es objeto por el pueblo en general; su conflicto con
las autoridades de Jerusalén en el templo, y la oposicion que encuentra
entre los dirigentes que acabara conduciéndolo a la muerte”s.

Tiene mucha fuerza creer, con Meier, que era necesario aclarar en qué sen-
tido Jesus era continuador de Juan y en qué sentido se distanciaba, tanto para los
adversarios como para los potenciales interesados en Jesus. De todo este conjunto
cabe deducir con una alta probabilidad que Jesus fue discipulo de Juan durante un
tiempo no muy largo, pero ciertamente intenso. La influencia de Juan sobre Jesus
aparece reflejada en la tradicién evangélica como altamente significativa. No sola-
mente se sitlia a Juan como el antecedente Gltimo previo a Jesus, sino que se pone en
correlacién el ministerio de Juan con el de Jesus. La explicacion histérica mas obvia
radica, precisamente, en este caracter de discipulado de Jesus con respecto a Juan.

3. Para comprender el sentido de la prequnta de Juan

Para entender bien el sentido de la pregunta de los discipulos del Bautista a
JesUs necesitamos hacernos una idea suficiente de dos cuestiones. Primero, cuéles
eran las lineas fundamentales de la comprensidn de Juan de su ministerio; es decir,
indagar la teologia de Juan el Bautista. En segundo lugar, por qué Jesus se distancio
de Juan el Bautista o cuales son los elementos mas claramente divergentes entre
ambos.

3.1 La teologia de Juan Bautista

Prescindo ahora de una reconstruccion histérica de los datos més aquilatados
sobre la figura de Juan el Bautista. Para nuestro propoésito, es suficiente con hacer-
nos una idea cabal de su teologia.

Los elementos bésicos de su teologia son®:

1. El juicio de Dios es inminente. Por lo cual,

2. la llamada a la conversién personal cobra una urgencia inexcu-
sable.

3. El bautismo de Juan no solamente sera sefial externa de arre-

pentimiento, sino que tiene una funcién para el perdén de los
pecados de cara al juicio escatolégico.

15 MEiERr, 11/1,230-1.

16 MEIER, 11/1,45-138; THEISSEN — MERZ, 0. c., 227-237.

7 Se aconseja tener delante una sinopsis de los evangelios para poder seguir la argumentacién con
mayor facilidad.
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4. Antes del juicio, 0 acompafiandolo, vendra uno detras de Juan,
“mas fuerte que él”,

5. gue bautizara con Espiritu Santo [y fuego].

6. La labor misionera de Juan va acompafada de una predicacion
moral.

7. En resumen, la figura de Juan es la de un profeta escatoldgico.

Pasaremos revista sumariamente a cada uno de estos aspectos.
a) El juicio inminente

“Al ver que venian a bautizarse muchos fariseos y saduceos, les
dijo: «Raza de viboras, ;quién os ha ensefiado a huir de la ira que esta
amenazando? Dad, pues, fruto de seria conversion y no os hagais ilu-
siones, diciéndoos: Tenemos por padre a Abraham. Porque yo os digo
que bien puede Dios sacar de estas piedras hijos de Abraham. Ya esta
el hacha puesta a la raiz de los arboles; asi que todo arbol que no dé
buen fruto seré cortado y arrojado al fuego»” (Mt 3, 7-10 = Lc 3, 7-9).

La inminencia del juicio aparece muy bien reflejada en la imagen, muy com-
prensible en la época. Antes de cortar un arbol de raiz, se quitaba la tierra para
poder talar de raiz. Esta labor ya esta realizada, solamente falta descargar el hacha.
Asi, nos podemos imaginar al lefiador con el hacha balanceandose hacia el arbol con
toda su fuerza, para dar el golpe, aunque el filo del metal todavia no ha llegado a
hincarse sobre la madera. La inminencia es pavorosa.

Ademas, el juicio serd terrible, con un castigo implacable. Este es uno de los
elementos mas tipicos de Juan. La ira de Dios esta cerca de desbordarse y derramar-
se sobre la humanidad®. El juicio ademas sera duro e implacable, con un resultado
catastrofico para los que no sean hallados dignos. La imagen del fuego (Mt 3, 10 =
Lc 3, 10; cf. tb. Mt 3, 12 = Lc 3, 17), asociada a la ira ignea de Dios, no deja dudas.
Por consiguiente, ya se acercaria el momento decisivo de la historia con su resultado
final, con el giro de los eones propio de una intervencion decisiva de Dios.

En el lenguaje biblico edn se refiere a un tiempo amplio, a una etapa de la
historia de la salvacion®. EI NT, en diversos lugares, habla del edn presente: la situa-
cion actual con respecto a la salvacion, antes de la venida de Cristo; y del edn futuro:

8 Del personaje que viene detras de Juan, dice: “Tiene en su mano el bieldo y limpiara su era” (Mt 3, 12
=Lc3, 17).

® “Eén: el gr. aion (hb. ‘6ldm) tiene dos sentidos: a) “duracion, tiempo largo, siglo”. ElI AT con esta
palabra pretende abarcar la duracion de la vida o, si se trata de Dios, expresar lo que es eterno (gr.
aiénios); b) “mundo”. La apocaliptica del judaismo tardio distingue dos eones: “éste” que pasa y esta
sometido a la tribulacion, y “aquél’”, que debe venir y que sera el reino de justicia y de paz. [Mt 12,32; Mc
10,30 (= Lc 18,30); Ef 1,21; Hb 6,5].” (LEoN-Durour, X., Diccionario del Nuevo Testamento, Desclée, Bilbao
2002, 259). Evidentemente manejo el término en el segundo sentido.
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la situacion inaugurada por Cristo, que camina hacia su consumacion definitiva.
El Bautista, con su mensaje y su bautismo, aparece como una figura destacada y
clave dentro del desenlace del drama escatoldgico®. Con el drama escatoldgico me
refiero a esa concepcion segun la cual los tiempos definitivos (= escatoldgicos) estan
a punto de irrumpir de un modo dramatico: es decir, se dara la lucha entre todo lo
que se opone a Dios y Dios mismo. El Sefior vencera y establecera su salvacion y su
presencia en medio del pueblo, llegando con él también el juicio definitivo. Como
vemos, Juan el Bautista se adjudica a si mismo un puesto destacado como figura con
una cierta capacidad de mediar a favor de la salvacion de Dios para cuando llegue
ese momento crucial del desenlace del drama escatolégico.

b) La llamada a la conversion

La llamada a la conversién forma parte del mensaje (Mt 3,2=Lc 3, 3; Mc 1, 4;
Mt 3,8 = Lc 3, 8; Mt 3, 11). Ante el juicio inminente —diagndstico—, se impone una
reaccibn —conversién, arrepentimiento, buenas obras y bautismo de Juan—.

No sirven los privilegios como considerarse “hijos de Abrahan” (Mt 3, 9) o
cualquier otro privilegio estamental. Es significativo que Q (Mt 3, 7 = Lc 3, 7) men-
cione a los fariseos y a los saduceos, dos grupos religiosos de Israel. Los unos mas
ligados al Templo, los saduceos; y los otros a la Ley, los fariseos. El Bautista tiene
en comun con Jesus una critica a las dos grandes instituciones del judaismo de su
época: la Ley y el Templo. Ni para uno ni para otro son los mediadores privilegia-
dos de la presencia de la salvacion de Dios y de su favor. Se entiende bien ahora la
apelacién que hace JesUs a la autoridad del Bautista cuando le recriminan por haber
expulsado a los mercaderes de la explanada del Templo y haber derribado las mesas
de los cambistas (cf. Mc 11, 27-33 y par.).

Se piden frutos concretos de conversion (Mt 3, 8-9 = Lc 3, 8), sin escapato-
ria, apelando a una conversion personal. La llamada a la conversién esta abierta
a todos, pues aunque va dirigida en primer lugar a Israel, parece que los de fuera
también pueden adherirse (los soldados: Lc 3, 14).

¢) El Bautismo para el perdon de los pecados

No cabe duda de que Juan mismo bautizaba. Esto era tan caracteristico que el
apelativo se ha convertido en su nombre: “el Bautista”. Posiblemente el bautismo se
realizaba una Unica vez. El hecho de que sea el mismo Juan quien bautice le coloca
en un puesto especial dentro de la economia de los acontecimientos que él espera.
Ante la inminencia del juicio él tiene una responsabilidad especial.

El simbolo del lavado con las aguas es antiguo. Esta presente en otras cul-

2 Para hacerse una idea somera de las expectativas salvificas de Israel hasta llegar a Jesus, cf. KessLER,
H., Manual de cristologia, Herder, Barcelona 2003, 35-52.



54 GABINO URIBARRI

turas (Persia y Babilonia) como rito de purificacion. Algunos (F. Millan) hablan de
un protosimbolo, que atraviesa diversas culturas. En el AT encontramos una serie
de prescripciones que incluyen lavados rituales (Lv 14, 5-6.50-52; Nm 19, 13.20-21),
que luego se reinterpretan sobre todo como purificacion interior (Is 1, 16; Sal 51, 9).
Dios actuara en un futuro purificando al pueblo (JI 3, 1-5; Ez 36, 25-27). En la misma
zona del Templo habia también un lugar para las purificaciones de los sacerdotes*
e incluso en las sinagogas®.

Ademas de Juan y de los qumranitas, se han atestiguado otros grupos bap-
tistas en la zona en la época que va del s. I a.C. al s. | d.C. Se habla de un tal Banno,
mencionado por Josefo en su Vita (2, § 11).

Se trata de un bautismo que es claramente expresion externa de un verdadero
cambio, de una conversién. Mas problematico parece explicar que se trata también
de un bautismo para el perdon de los pecados (Mc 1, 4; Lc 3, 3; cf. Mt 3, 6). La prepo-
sicidbn que se maneja, eis (ei)j), indica sin embargo més bien hacia o hasta. Es decir,
contiene una fuerte tonalidad dindmica. Esto abre una dimension de futuro, mas
alla del momento personal de conversion, hacia el desenlace del juicio. Es dificil
entenderlo y cualquier propuesta no deja de ser una conjeturaz. Parece que gracias
a este bautismo, habiendo reconocido uno que es pecador, habiéndose arrepentido
y seguido una conducta consecuentemente enmendada, en el momento del juicio
no seria repudiado (0 quemado en el fuego: Mt 3,12) sino que recibiria el Espiritu
Santo (Mt 3,12). Es decir, este bautismo esté en relacion con el bautismo definitivo
de la misteriosa figura “mas fuerte” que Juan, que viene detras de él, ya con “el
bieldo en la mano”. Meier lo caracteriza como un “sacramento escatolégico”#, sin
usar la palabra sacramento en sentido técnico. Se refiere a un rito con significacion
escatoldgica.

d) Detrds de él viene uno que es «mds fuerte»

Esta figura del “mas fuerte” que viene detras de Juan (Mc 1,7=Mt 3,11 =Lc
3,15 =1Jn 1, 27) sera muy importante para la relacion con JesUs. Se percibe que en
opinién de Juan Bautista, él mismo ocupa un puesto singular en el drama escatol6-
gico que esta a punto de desencadenarse: su bautismo y su llamada a la conversién,
su asociacion a Is 40, 3 (“preparad el camino al Sefior”) le caracterizan como un goz-
ne importante. Sin embargo, hay otra figura, que él preanuncia o entrevé vagamen-
te, que es todavia mas importante. EI mismo Juan no sera quien opere o produzca

2 Sicrg, J. L., El cuadrante. II La apuesta. El mundo de Jesiis, Verbo Divino, Estella 31998, 184.

%2 GONZzALEz ECHEGARAY, ., Jestis en Galilea. Aproximacion desde la arqueologia, Verbo Divino, Estella 22001,
114.

Z THeisseN — MERz, 0. c., 233, entiende que se refiere a un perdon de los pecados actual y efectivo, como
altima posibilidad, ya que el Templo esta desacreditado como lugar para asegurarse la misericordia de
Dios y el perdén. También habla de “sacramento”.

2 MEERr, 11/1,91.
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el giro definitivo de los eones. El se inserta en el drama escatol6gico con un puesto
singular, pero no es su desencadenador ni su protagonista.

Se ha propuesto entender que tal figura podria ser Dios. Ciertamente seguin
el judaismo a Dios compete el juicio final, que estd a punto de desencadenarse. Y
también es el Todopoderoso, si esta enigmatica figura es mas fuerte que Juan. Sin
embargo, esta posibilidad se descarta por varios motivos;

° Es dificil creer que “maés fuerte que yo” sea una manera de hablar de
la divinidad, por parte de alguien con verdadera religiosidad. Resulta
excesivamente pretencioso para una persona piadosa de cualquier re-
ligion y ciertamente para un judio piadoso compararse directamente
con Dios.

° No tiene sentido que Juan no sea digno de desatarle las sandalias a
Dios (Mc 1,7=Mt 3,11 =Lc 3,15=1Jn 1, 27). Esta es la razén mas evi-
dente para descartar la referencia a Dios.

° Pareceria muy exagerado comparar el bautismo de Juan, un bautismo
de agua, con el bautismo de Dios: de Espiritu Santo (Mc 1,7) [y fuego
(Mt 3,11 = Lc 3,15)].

Asi, la mayoria de los investigadores se inclinan por entender que Juan hace
vagas referencias a un personaje especial, como una especie de Hijo del Hombre
(aunque no se pueda decir directamente y sin duda que tal es la representacion de
Juan). Es decir, a un personaje especialmente ligado a la divinidad e interviniendo
de su parte en el momento del juicio o inmediatamente antes de él, de modo que
sea crucial de cara a su resultado. Ciertamente se trata de una figura escatoldgica
superior a Juan. Para Meier? la cosa se deja intencionadamente vaga, posiblemente
porque el mismo Bautista tampoco tendria mayor claridad. Gnilka* piensa en una
posible reelaboracién cristiana sobre esta base, para adjudicar esta ensefianza a Je-
sus. Para Meier la vaguedad misma es un argumento a favor de la originalidad de
esta ensefianza, pues no estd moldeada por la adecuacion a la figura de Jesus.

Desde el punto de vista cristolégico esta figura es de lo mas interesante, pues
apunta la posibilidad de que JesUs precisamente en este marco tomara conciencia de
su misién escatologica, en divergencia con Juan el Bautista, e identificandose, con
correcciones, con “el que ha de venir”. En todo caso, facilita mucho y da pistas para
lainterpretacién cristiana de la continuidad y ruptura entre Jesus y Juan: Juan anun-
cia al que vendrg; y Jesus es el anunciado por Juan, que se convierte asi en testigo y
testimonio, tal y como aparece en el evangelio de Juan.

% MEIER, 11/1,66.
% GNILKA, J., Jestis de Nazaret. Mensaje e historia, Herder, Barcelona 21995, 104.



56 GABINO URIBARRI

e) Que bautizard con Espiritu Santo y fuego

Los comentaristas divergen en cuanto a la interpretacion. La duda esta en si
hemos de preferir la version de Mc (Espiritu Santo: Mc 1, 8) o la que recoge Q (Espi-
ritu Santo y fuego: Mt 3, 11 = Lc 3, 16). Meier cree que hemos de quedarnos con Mc:
bautizara con Espiritu Santo, entre otras cosas por la mayor simpleza del paralelis-
mo: un bautismo de agua de Juan en paralelo con un bautismo de Espiritu Santo.
También le resulta cuestionable la suma de Espiritu Santo y fuego, entendiendo que
tal bautismo recae simultaneamente sobre el mismo grupo de personas. Asi, como
da la impresion de que cada uno de estos bautismos tendria efectos diferentes, no
guedaria nada claro la suma de Espiritu Santo y fuego.

Otros? (Theissen, Gnilka) opinan que es mejor el texto de Q: Espiritu Santo y
fuego, y dividen en dos grupos: unos reciben el Espiritu Santo, que seria como un
“bautismo de salvacién”, y otros el fuego, que seria como una especie de “bautismo
de condenacién”z, En ambos textos de Q aparece el fuego “que no consume” mas
adelante, en el siguiente versiculo, como una imagen del castigo. Me parece que, a
pesar de los razonamientos de Meier, esta solucién es més sencilla.

La interpretacidn de este bautismo de Espiritu Santo y fuego no tiene por qué
ser cristiana, aunque sea facilmente cristianizable. Por ejemplo en Pentecostés esta-
ria aconteciendo esta realidad, si bien el fuego no es para condenacion: se asocian el
Espiritu Santo y las lenguas de fuego (Hch 2, 2-3).

f) La predicacién moral segiin Lc 3, 10-14

En Lc 3, 10-14 nos encontramos con un material que aparece exclusivamente
en Lucas. Esto significa que las dudas sobre su verosimilitud histérica son mayores
gue en otros casos. Sin embargo, tampoco hay razones determinantes para oponer-
se a que un profeta como Juan tuviera una predicacion moral. Sobre todo, habida
cuenta de la importancia que le otorga al arrepentimiento y a las buenas obras. Es
l6gico pensar en una suerte de instruccion moral para aquellos que querian mante-
nerse fieles a lo que habia significado el bautismo recibido.

27 THEISSEN — MERzZ, 0. c., 235; GNILKA, J., 0. ¢., 102-103.

% Maés adelante, en la Iglesia antigua se practicé un bautismo triple, aunque en una Unica ceremonia.
Era un bautismo de fuego, de agua y de Espiritu Santo. Parece ser que el catecimeno descendia a una
cueva, ya preparada, desnudo y acompafiado por un diacono. En la profundidad recibia los exorcismos,
pronunciaba las renuncias a Satanas y era ungido con los éleos. Entonces recibia una antorcha (luz).
Como segunda ceremonia, pasaba a una piscina ritual, donde recibia el bautismo de agua. Finalmente el
bautismo del Espiritu consistia en la salida a la superficie, a la nave de la Iglesia, a través de una escala.
En el credo decimos “un solo bautismo para el perdén de los pecados” (DH 150) como reaccion en contra
de este triple bautismo que separa los ritos y uniformando las costumbres. Cf. GonzALEZ ECHEGARAY, J.,
Jesiis en Galilea, 198-199. Hoy se sigue manteniendo todo este rico simbolismo: la uncién con el 6leo, la
inmersion en el aguay el cirio, al que se le afiade la vestidura blanca, posiblemente también muy antigua
y asociada a la salida de la piscina.
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8) Juan, un profeta escatoldgico

Desde todo el conjunto, la caracterizacion que mejor cuadra a Juan el Bautista
es la de un profeta escatolégico con su propia idiosincrasia. Es claro que llama a la
conversion a Israel, tanto a los individuos como al conjunto del pueblo. Esta llama-
da, aunque tremenda, surge del interés por la salvacion de todos.

El tono de su mensaje es claramente escatoldgico: nos acercamos al momento
decisivo de la historia, que es absolutamente inminente. A partir de ahi, de esa inter-
vencion cualitativamente decisiva de Dios, comenzard otro momento de la historia
de la salvacion. No se pueden negar algunos tintes apocalipticos: juicio inminente,
amenaza de condenacion para los aparentemente buenos (“raza de viboras”, Mt 3, 7
=Lc 3, 7), ruptura de la historia de la salvacion (“hijos de Abrahan” [Mt 3,9 = Lc 3,
8] no significa nada), vision tremendista del futuro. Sin embargo, también faltan en
Juan rasgos tipicos de la apocaliptica: visiones misticas interpretadas por angeles,
viajes a través de niveles del cosmos, alegorias esotéricas, doctrina sobre el destino
de las naciones, especulaciones astroldgicas relativas al calendario, cronologias so-
bre la historia de la salvacion, etc.

En resumen: Juan es una figura escatologica importante dentro del drama
escatoldgico, incluso prominente y hasta cierto punto clave, gracias a su bautismo.
Asi, ocupa un puesto singular y destacado dentro del drama escatoldgico. Sin em-
bargo, no es el personaje clave, central y fundamental. No solamente porque no sera
él quien ejercera el juicio®. Tampoco esta en su mano el cambio de los eones. Ade-
mas, reconoce la existencia de otra figura, que viene detras de él, que es més fuerte
que él, que desempefiara un papel mas decisivo, sin que tampoco se identifique tal
figura con Dios. Asi, Juan nos proporciona un cuadro de apertura escatoldgica para
entender y situar teoldgicamente la figura de Jesus de Nazaret, dentro del drama
escatoldgico y de su desenlace.

3.2 ;Por qué se separd Jestis de Juan? Las divergencias entre Juan y Jestis

La aceptacion de Jesus del bautismo de Juan y la pertenencia a su grupo du-
rante un tiempo implica, l6gicamente, que Jesus considerd a Juan como el profeta
escatoldgico y se adhirio durante esta etapa al mensaje de Juan. De ahi que hayamos
de suponer con mucho fundamento que el mensaje de Juan calara hondo en Jesus,
a pesar del distanciamiento posterior. Resulta interesante hacer un parangon entre
ambos para percibir las coincidencias y divergencias entre ambos®; sin embargo,
por razones de espacio me limito a resaltar las divergencias.

% Se puede percibir el peso de la afirmaciéon cristologica de Hch 10,42: “... él esta constituido por Dios
juez de vivos y muertos” (cf. th. Hch 17,31). Merece la pena leer en este contexto Hch 10,34-43.
30 Cf. MEeIEeRr, 11/1,167-8; cf. th. ibid., 150.
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1. JesuUs se aleja del desierto y acude a las ciudades. La itinerancia de
Jesus no transcurre por el desierto de Judea y el valle del Jordan, sino
fundamentalmente por los pueblos de Galilea (204 poblaciones urba-
nas de diferente tamafio), teniendo en Cafarnaéim un lugar importante
de residencia como centro de operaciones, sin olvidar sus viajes y su
actividad en Jerusalén.

2. El anuncio es mas alegre que triste 0 sombrio; y es més salvifico que
catastrofista. El anuncio de JesUs es una buena noticia, un euangelion-
euaggelion. En Jesus predomina la alegria del reino que ya esta cerca
ahoray ya viene. Esto no desdice de la eliminacion del juicio, con sus
posibles consecuencias nefastas®. En el reino no se ingresa automa-
ticamente, sin conversion (p.ej. hacerse como nifios: Mt 18, 3); y sin
una conducta generosa con el projimo necesitado (Mt 25, 31ss). Se es
invitado al banquete, pero no todos quieren acudir. Las parabolas de
la vigilancia insisten en la necesidad del discernimiento y en que no
todo es compatible con el estilo de JesUs y su ministerio. Tampoco im-
plica una eliminacion total del elemento futuro, con su aspecto con-
siguiente de plenificacion. Pero si que se ha operado una reubicacién
muy significativa de los elementos cambiando el tono y el conjunto del
panorama. En lugar de proclamar un juicio inminente tremendo, JesUs
encabeza su mensaje con el anuncio de que Dios viene a salvar y ya lo
estd haciendo a través de su propia figura escatolégica.

3. JesUs acompafia su anuncio de una serie de curaciones, exorcismos y
otros milagros, que estan al servicio de su proclamacion. A través de
los milagros aparece en “signo” —asi entendidos en el evangelio de
Juan—, y en realizacion actual y anticipada lo que Jesus anuncia. Los
milagros son uno de los rasgos claros de la historia de JesUs=.

4. La relacion con los pecadores es otra de las grandes diferencias. JesUs
se mezcla con ellos y come con ellos, estableciendo una comunidad de
mesa. Esto era causa de un gran escandalo (cf. Lc 15, 1-2). Mientras que
Juan es asceta, Jesus es acusado de comilon y bebedor (cf. Mt 11, 28-29

3t Para el tema del juicio, cf. Ruiz be LA PeRA, J. L., La otra dimensién, Sal Terrae, Santander 1986, 177-
181; TorNos, A., Escatologia II, U.P. Comillas, Madrid 1991, 113-141; Varios, “Juzgaré a vivos y muertos”:
Communio. Revista catdlica internacional 7,1 (1985), con contribuciones de: M. GesTeirA, W. KAsPER, A. ANDRES,
E. Touron, H.U. v. BALTHASAR, G. COTTIER, Y. DE ANDIA, S. MAGGIOLINI, L. ScHEFFCzYK, TH. LANGAN Y J. MATEOS;
Krauck, H. J., (Hrsg.), Weltgericht und Weltvollendung. Zukunftsbilder im Neuen Testament (QD 150), Herder,
Freiburg 1994; Cura, S. peL, “Sobre la teologia del juicio: Variaciones y elementos™: Sal Terrae 75/11 (1987)
819-835; Ip., “El Dios del juicio y las fuentes de la violencia”, en: SesasTiAN, F. — GonzALEz DE CARDEDAL,
0., (eds.), La fe en Dios, factor de paz o de violencia, San Pablo, Madrid 2003, 123-178, esp. 153-155 sobre las
diferencias entre Jesus y Juan; Uriearri, G., “«Y de nuevo vendra con gloria a juzgar a vivos y muertos».
Juicio, esperanza y riesgo™: Sal Terrae 87/6 (1998) 453-463.

% “por otra parte, hoy en dia hasta los criticos mas exigentes admiten que Jesus hizo acciones que a
los ojos de sus contemporaneos eran consideradas milagrosas.” (R. Acuirrg, “Prélogo”, en: Ip. (ed.),
Los milagros de Jestis. Perspectivas metodoldgicas plurales, Verbo Divino, Estella 2002, 9). Para una primera
caracterizacion de su sentido: KessLer, H., o.cc., 63-65.
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= Lc 7, 33-34). En este rasgo cristalizan las diferencias teoldgicas prin-
cipales entre ambos: el reino es la buena noticia para los pecadores, no
su amenaza. Y JesUs lo expresa vivencial y simbdélicamente a través de
la comensalidad®.

5. Finalmente, la interpretacion que hace JesUs de la Ley, tanto de la es-
crita como de la tradicion oral, le acarreara un conflicto muy fuerte con
las autoridades del judaismo de la época. Juan parece que fue, sobre
todo después de la muerte, una figura prestigiosa. No se nos dice nada
directamente de sus conflictos con las autoridades, aunque recrimina-
ra fuertemente a los saduceos y fariseos (Mt 3, 7 = Lc 3, 7). Posible-
mente las autoridades judias de Jerusalén no serian muy partidarias de
Juan, pero no se atrevieron a descalificarle publicamente, por la consi-
deracion de la que gozaba entre el pueblo (cf. Mc 11, 27-33 y par.). La
muerte le vino a Juan por las suspicacias de Herodes*, mientras que el
caso de Jesus intervienen los sumos sacerdotes, las autoridades judias
y Pilato. Lucas, que es quien mas insiste en el paralelismo entre Juan
y Jesus, es el Gnico que otorga a Herodes un papel en el relato de la
pasion y en la condena de Jesus (Lc 23, 8-12).

6. Valoracion provisional. Del conjunto se desprende que Jesus tuvo una
originalidad clara y bien significativa con respecto al Bautista. No es
un mero continuador o un simple epigono. Si bien recibié muchos ele-
mentos de Juan, dandose una continuidad innegable; también innova,
corrigié y afadio factores esenciales nuevos, dandose, pues, una clara
discontinuidad.

7. Todo este panorama adquiere mayor densidad si nos fijamos en uno
de los rasgos fundamentales de ambos personajes: la escatologia. En
la presentacion que hicimos de Juan el Bautista recalcamos, como con-
clusién, que la figura de Juan se dejaba describir bien como la de un
profeta escatolégico: alguien que anuncia la salvacion a todo Israel
en la antesala del tiempo final y de la intervencion altima de Dios en
la historia. Jesus también predica un mensaje escatoldgico: “Cuando
JesUs inicia su ministerio publico, proclama un mensaje escatolégico
concerniente al fin inminente de la historia como la ha conocido Israel
hasta entonces”s.

Por lo tanto para ambos personajes la escatologia es absolutamente central.
Si aqui se diera una coincidencia muy acusada, con diferencias nimias o de ligeros
matices, entonces Jesds no seria mas que un mero epigono de Juan, sin personalidad
suficiente como para emprender un ministerio profético diferenciado del Bautis-

3 Cf. GesTelrA, M., “Las comidas de Jesus, anticipacion del banquete del Reino”, en: Io., La Eucaristia,
misterio de comunién, Sigueme, Salamanca #1999, 24-29; AGUIrRRg, R., La mesa compartida. Estudios del NT
desde las ciencias sociales, Sal Terrae, Santander 1994.

3 Cf. JoseFo, Ant. 18, § 116-119.

% MEIER, 11/1,167.
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ta. Por eso, siendo la escatologia el eje central de la propuesta profética de ambos,
serd también el aspecto fundamental en sus divergencias, como tendremos ocasién
de ver seguidamente. Captar bien las diferencias en este punto sera fundamental
para entender la novedad de JesUs frente al Bautista. En mi opinion, la divergencia
escatoldgica es lo que debid de llevar a Jesus a romper con Juan. Simplificando, po-
demos decir que la escatologia de Jesus es mas alegre y mas de presente que la de
Juan.

Como dato curioso, aquellos de la tercera busqueda que desescatologizan a
Jesus no se fijan en sus estudios histéricos en la relacién de Jesus con el Bautista.
Como vemos, este elemento, ciertamente histérico, es también teolégicamente rele-
vante. Parece poco plausible convertir a un seguidor del Bautista, un profeta esca-
tolégico de tal calibre, en un filésofo cinico sin escatologia y sin ningln elemento de
futuro en su escatologia.

4. Andlisis de la respuesta de Jestis

Mas alla de las semejanzas y las diferencias, resulta interesante profundizar
en dos puntos. Primero, ¢se considero Jesus aquella figura que Juan anunciaba que
vendria detras de €l? Es decir, si Jesus se considerd a si mismo como ese mas fuerte,
cuya llegada el Bautista veia ligada al desenlace final del drama escatoldgico entre-
visto como inminente y cuya importancia para el resultado del juicio Juan consi-
deraba decisiva. Dos elementos de la teologia de Jesus inducen a considerar seria-
mente esta pregunta. La escatologia de JesUs es una escatologia méas de bondad, que
de amenaza, con un marcado tono de presente: el reino de Dios llega con él (cf. Lc
11,20; 17,21). En estos dos rasgos aparece una fuerza propia de JesUs superior a la
de Juan: la escatologia no es exclusivamente futura y, ademas, con Jesus acontece la
bondad de Dios para su pueblo. La figura profética de Juan no tiene el poder para
aproximar la escatologia, sino simplemente anuncia y diagnostica su proximidad;
tampoco es capaz de mediar la bondad de Dios, solamente advierte de la amenaza,
conmina a la conversion, proporciona una parenesis y una orientacion para la con-
ducta adecuada y administra un bautismo para (hacia) el perdén de los pecados.
Desde luego, de ninguna manera se puede considerar pequefia 0 menospreciar la
figura profética de Juan, pero queda ciertamente por debajo de la del profeta Jesus
de Nazaret, a quien se le intuye desde lo que hemos visto como superior a Juan.

Segundo, muy ligado a lo anterior pero con algunos matices propios, ¢se consider6
Jesus a si mismo el Mesias, dado que la designacién “el que viene” era una manera
gue podia referirse al Mesias? Es decir, si Jesus entendié que con él y su ministerio
comenzaban los tiempos mesianicos, los tiempos escatolégicos, el tiempo de la res-
tauracion y la regeneracion de Israel en amistad con Dios, en definitiva: la salvacion
de Dios.
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Antes de analizar ambos aspectos citemos el texto que vamos a estudiar:

“2Tras oir Juan las obras del Mesias, por medio de sus discipulos
mando *decirle: ;Eres tu el que viene [Sal 118, 26; Dt 18, 15] o espera-
mos a otro?

Y respondiendo Jesus les dijo: Marchaos y contad a Juan lo que
estais oyendo y viendo: *Ciegos ven [Is 61, 1; cf. Is 35, 5], y cojos andan
[cf. Is 35, 6], leprosos quedan limpios y sordos oyen [Is 29, 18; cf. Is 35,
5], y muertos resucitan [Is 26, 19; Eclo 48, 5], y pobres son evangeliza-
dos [Mal 3, 1; Ex 23, 20]. 6Y dichoso es quien no se escandalice de mi.”
(Mt 11,2-6)*

4.1 ;Se considerd Jestis el «mds fuerte que viene detrds» de Juan?
a) El material de Q con dichos de Jesiis sobre Juan

Para saber si Jesus se consideré el que habia de venir anunciado por Juan
hemos de analizar Mt 11,2-6 = Lc 7,18-23. Esta pericopa pertenece a un material de
Q maéas amplio, Mt 11,2-19 = Lc¢ 7,18-35 + Lc 16,16. EI material no guarda el mismo or-
den en Mty Lc, pero las coincidencias sustanciales son tan amplias que hay acuerdo
en adjudicarlo a Q, si bien luego la discusion se centra en cual de ambos recoge una
versién con menores retoques redaccionales y teoldgicos. Por otra parte, el orden
diferente en Mt y en Lc, a lo cual se afiade la ubicacién divergente del logion de
Mt 11,12-13 recogido por Lc en otro contexto, —no en el capitulo 7, con el resto de
este material, sino en Lc 16,16—, lleva a sospechar que este conjunto de materiales
recogidos por Q funcionaron como unidades autbnomas durante un tiempo y que,
posteriormente, fueron agrupadas de un modo mas general bajo el epigrafe de “di-
chos de Jesus sobre Juan el Bautista” o algo asi.

Sin entrar en la discusion de detalle¥, en general se acepta que nos encontra-
mos con un material muy primitivo, siendo posible incluso adjudicar al menos la
sustancia de lo dicho al mismo Jesus. En su favor aboga que no aparece ninguna
componenda de “alta cristologia explicita” y que todo ello encaja mejor en una si-
tuacion historica imaginable durante el ministerio de Jesus, mucho mejor que como
una composicion posterior, reflejando alguna situacion comunitaria de la primitiva
Iglesia dificil de imaginar. Podemos recomponer las circunstancias con estos ras-
gos:

% Sigo la traduccion de CervANTES GABARRON, J., Sinopsis bilingiie de los tres primeros evangelios con los
paralelos del evangelio de Juan, Verbo Divino, Estella 1999. Los textos en corchetes estan tomados de sus
notas.

¥ Se puede ver en MEier, 11/1,175-224; FitzmyeRr, J. A., El evangelio segiin Lucas. 11 Traduccién y comentario.
Capitulos 1-8,21, Cristiandad, Madrid 1987, 652-665; Bovon, F., El evangelio segiin san Lucas. I Lc 1-9,
Sigueme, Salamanca 1995, 522-24 y 528-531; Luz, U., El evangelio segiin san Mateo. II Mt 8-17, Sigueme,
Salamanca 2001, 224-234.
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° Estando Juan en la carcel y viendo su final cerca, resulta coherente y
I6gico que se preguntara por la figura de Jesus, que en estos momen-
tos iba cosechando éxitos. ;Como enjuiciar a Jesus? ;Acaso es “el que
viene detras”? ;Se considera Jesus mismo “el que viene” que ya ha
venido? Y, asi, Juan envia unos emisarios para que indaguen y pregun-
ten al mismo Jesus directamente, a su antiguo discipulo. Juan podria
muy bien estar perplejo porque las obras de JesUs y las referencias que
le llegarian no encajaban dentro de la imagen del juez del fuego que él
habia anunciado y esperado.

o Por otra parte, si JesUs habia sido discipulo de Juan, tendria que dar
razon de sus relaciones. “Jesus habria considerado necesario explicar
tanto a los israelitas interesados como a los potenciales enemigos que
su predicacién y su praxis eran una continuacion, aunque con diferen-
cias, de las del Bautista.”* En concreto, tendria que explicar el lugar de
Juan en su “teologia”.

o Mas aun, ambos se encuentran con una cierta resistencia y oposicion
por parte de Israel, a quien primariamente se dirigen. ;Cémo enten-
derla?

b) Mt 11,2-6 y Lc 7,18-23: “ seres tii el que viene?”

Ya hemos situado el texto: Juan en la carcel hace la pregunta a Jesus. La res-
puesta no contiene titulos cristologicos®.

La pregunta guarda gran relacién con el anuncio previo de Juan. En Mt 3,11
menciond a “el que viene detras de mi” (0 de opisw mou ercomenoj), que era mas
fuerte que él». La pregunta ahora reza: “Eres tu el que viene (o ercomenoj) [Sal
118,26; Dt 18,15; Mal 3,1; Hab 2,3 (LXX)] o esperamos a otro” (Mt 11,3 = Lc 7,19).

La respuesta de Jesus no incluye ni mencion al acontecimiento pascual, cruz
y resurreccién, ni tampoco titulos cristoldgicos. Es decir, se inscribe bien en el marco
de la actividad misionera de Jesus antes de la Pascua y no parece que haya muchos
afadidos cristianos para resaltar la figura de Jesus y su trascendencia teoldgica.
Ademas, siguiendo el estilo tipico y caracteristico de JesUs, la respuesta es bastante
indirecta®; es decir: no dice expresamente si 0 no, sino que refiere una serie de acon-
tecimientos en los que el buen entendedor capta el sentido de la respuesta.

En cuanto al contenido de la respuesta, JesUs simplemente enumera lo que
todo el mundo que se haya podido interesar por su actividad conoce: Jesus realiza
curaciones y anuncia la buena noticia a los pobres y lo pone en relacion con la pro-

% MEER, 11/1,231.

% Sigo fundamentalmente la exégesis de Meier, 11/1,177-83.
4 Mc 1,7b: o iscuroteroj mou; “el mas fuerte que yo”.

T Luz, U, o.c., 228.
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fecia veterotestamentaria de Isaias, que anunciaba las bendiciones de Yahveh. Si
descomponemos el significado de esta afirmacion podemos subrayar la imbricacion
de esta serie de elementos:

1.

La respuesta de Jesus insinUa con suficiente claridad para el que quie-
ra entender que en su ministerio de curaciones y de predicacion a los
pobres se esta cumpliendo el dia profetizado por Is 61,1; 35,5-6; 29,18.

Pero con la salvedad de que se ha eliminado lo que habia en los textos
sobre castigo o venganza por parte de Dios. Las frases que siguen for-
man parte de las pericopas correspondientes y muy significativamente
se han dejado fuera:

o Is 35,4: “He aqui que vuestro Dios traera la venganza”.

° Is 29,20: “Pues se habran acabado todos los tiranos y terminado
los desvergonzados // y extirpado todos los que acechan la ini-
quidad”.

° Is 61,2b: “un dia de venganza de nuestro Dios” (cf. Lc 4,18-19).

Nos encontramos con la consabida proclamacion de la bondad y
de la gracia, muy por encima del castigo.

Asi, se da un juego de referencias, en las que Jesus no se predica ex-
presamente a si mismo, pero queda muy cualificado como una figura
singular y de excepcional importancia. Es decir, Jesus no se autoaplica
ningun titulo, sino que se refiere a la llegada del dia escatologico de
la gracia de Dios que anunciaba Isaias. Por otros datos nosotros sabe-
mos que JesUs interpret6 esa circunstancia como la llegada del reino
de Dios asociada a su ministerio y a su persona; sin embargo, resalta
el hecho de que aqui no figure una mencién expresa del reino2. A mi
entender, en el nivel de respuesta al Bautista no era estrictamente ne-
cesario. Responde al Bautista, por asi decirlo, dentro de los parametros
de la teologia del Bautista y no dentro de los pardmetros de la teologia
de Jesus®. Es decir, con la respuesta queda claro si €s 0 no “el que viene
detras”, sin tener que afiadir méas elementos centrales de la “teologia”
de Jesus, como por ejemplo la paternidad de Dios.

La referencia va de la pregunta centrada en Jesus, a una respues-
ta de JesUs centrada en el dia escatoldgico de Yahveh. Es decir, se da
un movimiento de desplazamiento de Jesus hacia Dios y, en nuestros

42 FITzmYER, J. A, 0. c., 657.
43 Esto puede dar razén también de la ausencia de exorcismos en la respuesta. Otra
explicacion plausible en Luz, U., o. c., 227.
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términos y haciendo una traduccion, a la presencia del reino de Dios.
Sin embargo, este desplazamiento hacia Dios lleva mucha carga sobre
el significado de la persona de Jesus. Pues la presencia del reino de
Dios o del dia escatoldgico de Yahveh sucede precisamente gracias a la
actividad de Jesuis como predicador a los pobres y como taumaturgo.
Es decir, Jesus se cualifica como el personaje escatoldgico gracias al
cual el esperado dia escatolégico de Yahveh (el reino) irrumpe ya aho-
ra 'y se manifiesta ostensiblemente en obras (curaciones y milagros) y
palabras (predicacion a los pobres).

El texto se cierra con una bienaventuranza y una llamada. Una bienaventu-
ranza para todo el que no se escandalice de Jesus. Es decir, que no entienda que su
conducta, particularmente sus curaciones y su mensaje dirigido a los pobres, es un
error garrafal o un desvio de los planes de Dios; sino que es la irrupcion de la gracia
de Dios que estaba profetizada. Una gracia que no llega como castigo amenazador,
sino como bendicién que sana, rehabilita, reconstruye a la persona y se dirige de
modo especial a los enfermos y a los pobres. Una bienaventuranza que se proclama
de modo abierto y general para todo Israel, pero que se dirige de modo particular
a Juan el Bautista y a sus discipulos, candidatos supuestamente privilegiados para
entender a Jesus.

Y una llamada, pues si uno no se escandaliza sino que encuentra ahi la bien-
aventuranza se supone que se adherira a Jesus, a su mensaje, a su obra y a su ima-
gen de Dios, para tomar parte en la vida del reino.

Finalmente, parece que queda claro que JesUs le responde a Juan afirmati-
vamente: ese tiempo futuro entrevisto por Juan, de la llegada del dia escatolégico
de Dios, ya estd aqui. Y esta aqui vinculado a JesUs y a su mision. Por lo tanto, la
respuesta de JesUs es afirmativa; pero también negativa en un cierto sentido. Es
afirmativa en cuanto que el cumplimiento escatoldgico que Juan esperaba se esta
dando. El es el que viene que ya ha llegado. Pero es negativa en cuanto que ese
cumplimiento no esta llegando a través de un juicio terrible, guemando con fuego
gue no consume la paja (cf. Mt 3,12 = Lc 3,17), sino como gracia para los pobres, los
lisiados y los pecadores.

Desde un punto de vista teoldgico esta escena, como se ha podido apreciar,
es de una gran densidad. La referencia al “mas fuerte” abria una rendija tanto a
Jesuis como a la comunidad primitiva para dar una interpretacion teol6gica y una
justificacion de la figura de JesUs. Asi se articula con facilidad la continuidad y la
discontinuidad entre Juan y Jesus. La referencia al Bautista no consiste, entonces,
basicamente en un simple resto de una tradicion histérica que la primitiva comu-
nidad no podia obviar ni suprimir de su memoria narrativa. Se trata de una pieza
fundamental en la comprensién de la figura de JesUs, pues da razén de la superio-
ridad de Jesus sobre Juan. El Sefior Jesus es precisamente “el que viene”.
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Como hemos visto, el nicleo de la diferencia es doble. Por una parte la es-
catologia de Jesus es, por asi decirlo, acusadamente una escatologia de bondad,
aunque la posibilidad de perdicion, siendo secundaria, no se elimine del todo“. Por
€so es una buena noticia, especialmente para los pobres, los pecadores, los lisiados
y plagados de dolores de todo tipo. Pero ademas, es una escatologia marcadamente
de presente y no solamente de espera tensa e inminente proyectada hacia el futuro.
Pues el dia de Yahveh esta sucediendo ahora gracias a la mision de Jesus.

Por consiguiente y como valoracion final la carga cristolégica de la relacién
entre Jesus y Juan es de alto voltaje: Jesus se considera el profeta escatoldgico, con el
gue sucede el giro definitivo de los tiempos y los eones, con el que la historia de la
salvacién entra en una nueva fase, porque sus obras demuestran que el dia Yahveh
ya ha llegado. Este es el principio de la cristologia, de la comprension de la peculia-
ridad de Jesus y de su singularidad dentro de todo el arco de la historia de la salva-
cion. Desde aqui se ird profundizando mas adelante y aquilatando el significado de
este personaje, fascinante y sorprendente. Sobre esta pretension se construira la fe
de la Iglesia, atravesada también por los acontecimientos pascuales.

4.2 ;Se considerd Jestis el «Mesias»?
a) ¢Hay pregqunta acerca de la mesianidad de Jesiis?

La respuesta de Jesus al Bautista, tal y como la hemos analizado hasta ahora,
se articula en un lenguaje interior a las categorias de Juan. Sin embargo, la formu-
lacion de la pregunta del Bautista, con ese genérico “el que viene”, abre también
otro interrogante, pues ese “que viene” es una designacién suficientemente amplia
como para que también se pueda conjeturar si se refiere de un modo genérico al
Mesias esperado de los tiempos.

En efecto. Para empezar, merece la pena recalcar el empleo de érchomai (ve-
nir) como término técnico en enunciados escatoldgicos del AT. Asi, el verbo se em-
plea referido a la venida de Dios para juzgar (Sal 95,13; 97,9); la venida del dia de
Yahveh (JI 3,4; Zac 14,1; Mal 3,22; Os 9,7); la venida de Yahveh con poder (Is 40,10s;
35,4; 59,20; Sal 49,2; Zac 14,5s y, esp., Is 60,1s); cuando Yahveh venga congregara a
las naciones (Is 66,18). También se emplea para expresar la expectacion de la venida
del Mesias: “el Mesias es —por excelencia— el que viene: «el que viene en nombre
del Sefior»”* (Sal 117,26; cf. Zac 9,9; Dn 7,13; Hab 2,3 [LXX]).

Visto esto, a pesar de que la designacion “el que viene” no sea estrictamente
una manera precisa e inequivoca para designar al Mesias, no cabe duda de que

4 Cf. RaHNER, K., “Principios teoldgicos de la hermenéutica de las declaraciones escatoldgicas”, en:
Escritos de Teologia 1V, Madrid, 1964, 411-439; BALTHASAR, H. U. voN, Tratado sobre el infierno. Compendio,
Edicep, Valencia 1999.

4 Denr, | c. 1590.
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arrastra un halo inseparable acerca de la mesianidad. Incluso los exegetas que nie-
gan aqui una presencia directa e inequivoca de la pregunta por la mesianidad de
Jesus, se ven precisados a abordar esta cuestion y a resolverla positivamente, si bien
manejando circunloquios que eviten el término “Mesias”, refiriéndose sin embargo
a la sustancia de lo que dicho término expresa.

Israel esperaba la llegada de los tiempos mesianicos y escatoldgicos, donde
la bendicion de Dios se derramaria de tal manera que la enfermedad quedaria su-
primiday vencida®. Dicha irrupcion de la gracia de Dios se vincula, con frecuencia,
a un intermediario de tipo mesianico. Por lo tanto, mi impresién es que en la res-
puesta de JesUs resuenan estos elementos mas alla de un pronunciamiento estricto,
cosa que Jesus evitd de un modo premeditado: habitualmente no se autodesigné
con ningun titulo cristoldgico, excepto muy posiblemente el problemético Hijo del
hombre y éste no en sentido mayestatico pleno; si acepto el titulo de Mesias fue
solamente en los interrogatorios de la pasién y mas bien de un modo pasivo, no
rechazandolo, mucho mas que desde una autoproclamacion activa. Por lo tanto,
nos podemos encontrar con una situacién semejante a la anteriormente estudiada:
la pregunta del Bautista es suficientemente abierta como para no dejar fuera la cues-
tion de la mesianidad; y la respuesta de Jesus es suficientemente indirecta y clara
como para responder afirmativamente sin tampoco hacer una declaracién explicita,
con mencidén expresa de términos del estilo: “soy el que viene” o “soy el Mesias de
Dios”. Analicemos con algo mas de detenimiento el contenido de la respuesta desde
este punto de vista que hemos sugerido.

b) Lectura de la respuesta en clave mesidnica

Si atendemos a la actividad del propio Jesus que él menciona, curaciones y
ensefianza a los pobres, y que Mt se ha ocupado de que figure expresamente en el
material narrativo de los capitulos precedentes de su evangelio, resulta que JesUs
esté aludiendo a la regeneracion integral de la persona propia de la llegada de los
tiempos mesianicos. Que Jesus realizd curaciones es algo que la critica histérica hoy
considera un dato firme y no cuestionable, por mas que para algunos resulte dificil
de asimilar.

En el conjunto de los textos se esta aludiendo a una serie de textos del AT: Is
61, 1; 29, 18; 26, 19; Eclo 48, 5y, especialmente, a Is 35, 5-6. En estos casos se habla

4 Cf. Luz, U, 0. c., 233-4; Bovon, F., 0. c., 530, 523, 531. Es sintomatico: FitzmyeRr, J. A., 0. c., 657 en contra
de una referencia al Mesias y, sin embargo, afirma: “En el episodio subyace implicitamente la idea de un
cumplimiento. Las promesas veterotestamentarias de un derroche de bendiciones sobre el ser humano,
asociadas con el periodo escatologico, empiezan a cumplirse en el ministerio de Jesus” (657).

4 “El judafsmo abrig6 la esperanza de que en el nuevo e6n o era mesianica desaparecieran las
enfermedades y el mal en general” (Luz, U., o. c., 232).

“ Véase la nota 32. Ademaés, cf. Meier, J. P., Un judio marginal. Nueva vision del Jestis historico. II/2 Los
milagros, Verbo Divino, Estella 2000, esp. 713-743; KoLLMANN, B., Storie di miracoli nel Nuovo Testamento,
Queriniana, Brescia 2005.
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de un modo expreso y claro la intervencion salvifica de Yahveh que Israel espera.
Transcribo el texto mas relevante:

“4Decid a los de corazén intranquilo:

iAnimo, no temais!

Mirad que vuestro Dios

viene vengador;

es la recompensa de Dios,

él vendray os salvara.

SEntonces se despegaran los ojos de los ciegos,

y las orejas de los sordos se abriran.

®Entonces saltara el cojo como un ciervo,

y la lengua del mudo lanzara gritos de jubilo...” (Is 35,4-6)

Con el ministerio de JesUs, esto esté sucediendo: esta teniendo lugar esa inter-
vencién salvifica de Yahveh profetizada para el tiempo final, para el momento de la
llegada del ungido de Yahveh (cf. Is 61, 1), momento en el cual: los ciegos veran (Is
35, 5; Is 6, 1 [LXX]), los cojos andaran (Is 35, 6), los sordos oiran (Is 35, 5; 29, 18), los
muertos resucitaran (Is 26, 19; cf. Eclo 48, 5) y a los pobres se les anunciara la buena
noticia (Is 61, 1). La Unica curacion que no guarda un respaldo expreso en el AT es
la de los leprosos. La dejamos para un segundo momento.

Mas aun, lo que Jesus describe y guarda relacién directa con su ministerio,
se puede profundizar desde la antropologia biblica®. La ceguera hace relacion di-
recta a los 0jos y estos estan en consonancia con el corazon. El corazoén es la sede
del pensamiento, de la decision, de la libertad, la voluntad, de la emotividad y el
conocimiento; en una palabra: de toda la vida psiquica de la persona. La curacién
de la ceguera expresa, entonces, la sanacion completa del psiquismo humano. Mas
todavia, la relacién profunda con Dios se establece desde el corazén, desde la pro-
fundidad de la persona. Por lo tanto, la curacion de la ceguera apunta claramente
hacia el restablecimiento de la capacidad de relacién cordial con Dios®, aspecto tipi-
co de la llegada de los tiempos mesianicos y salvificos:.

La cojera tiene que ver con los pies. Para la antropologia biblica, los pies es-
tdn muy en relacién con la actividad humana y la significan, igual que las manos.
La sanacidn de la cojera hace alusién, por consiguiente, al restablecimiento de la
capacidad de actuar, de comportarse de un modo correcto, de traducir la relacion

4 Sigo a MourLoN, P., EI hombre en el lenguaje biblico, Verbo Divino, Estella 31988; Rivas, F., La experiencia
espiritual de Jesiis, San Pablo, Madrid 2005, 11-45.

% Llama la atencién la abundancia de curaciones de ciegos en el ministerio de Jesus. MEeier, 11/2,838-839.
Entiendo que se han de ver en correlacion con la Ilamada de Jesus al seguimiento. Algunos de los textos
de curacion de ciego se han convertido con buen fundamento en catequesis sobre la fe (ej: Jn 9, 1-38) y
sobre el seguimiento (ej: Mc 10, 46 y par.).

51 MourLoN, P, o. c., 19.
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con Dios en conducta practica. En el ministerio de JesUs resalta la abundancia de
curaciones de paralisis que encontramos®. Ciertamente, se puede sospechar que
estan en correlacion con el seguimiento.

La sordera tiene que ver con la lengua, la boca y los labios. Segun la concep-
cion biblica de la persona humana, con la lengua se exterioriza lo que habita en el
corazoén, ya sea para reflejarlo o para ocultarlo (mentir y engafar). La sordera hace
alusion a todo el campo tan importante en la vida de la palabra: al entender y asimi-
lar la palabra, especialmente la Palabra de Dios; y también a la ensefianza, la trans-
mision de conocimientos y todas las relaciones interpersonales que estan mediadas
por la palabra. La sanacion de la sordera hace alusion, entonces, a esa capacidad de
escuchar la palabra de Dios propia de los tiempos mesianicos=.

Si unimos estos elementos: resulta que las curaciones de JesUs apuntan hacia la es-
cucha de la palabra de Dios (oidos), su comprension profunda (ojos-corazén) y su
puesta en préctica (pies). Como vemos, la sanacioén de JesUs es integral: abarca la
totalidad de la persona desde la comprensién biblica de la misma entendida como
la conjuncién arménica de: pensamiento (corazon-ojos), palabra (lengua-oidos) y
accion (manos-pies). Por eso, su respuesta refleja bien que con su ministerio la per-
sona entera queda rehabilitada, en una nueva relacion con Dios y con una capaci-
dad regenerada de relacion con los demas.

Este espectro, ya de por si muy completo, en la respuesta de Jesus se amplia todavia
mas, pues también se mencionan los muertos. La llegada de los tiempos mesiani-
cos y escatoldgicos, como ya hemos dicho, estaba ligada a la superacion de toda
enfermedad y de todo mal. Ahora bien, en este sentido el mal supremo, ligado a la
enfermedad, en la mentalidad de Israel es la muerte, que pone una gran distancia
con Dios. Como sefial inequivoca de la llegada de los tiempos mesianicos y de que
llegan en su plenitud, en su respuesta Jesus incluye resurrecciones de muertos, se-
gun la profecia veterotestamentaria y segln la praxis de su ministerio=.

Como dato ultimo y significativo, Jesus también menciona las curaciones de
leprosos: “leprosos quedan limpios”. Este aspecto no tiene respaldo en los textos
veterotestamentarios citados. Aqui se percibe bien como el mismo Jesus afiade un
matiz de su propia teologia a la comprension de los tiempos mesianicos. En ellos
no se da la exclusién marcada por las leyes de pureza, sino la integraciéon dentro
del reino de Dios de los marginados y pecadores. Sus comidas con los pecadores lo
expresan muy bien y se sitdan en la linea de su reinterpretacion de la capacidad de
la Ley de ser la mediadora de la salvacién de Dios. Dado que las normas relativas a
la pureza tienen que ver con la identidad, quién pertenece con pleno derecho y esta

52 MEIER, 11/2,838-839.

% MourLon, P, o. c., 18.

% Ip., 29.

% Cf. MEeIer, 11/2,885-997.
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realmente integrado en un grupo determinado y quién no, el comportamiento de Je-
sus trastocando las prescripciones relativas a la pureza incluye una redefinicion de
la identidad requerida para pertenecer verdaderamente y de modo pleno al pueblo
de Israel.

Finalmente, el Unico aspecto que no he mencionado en este recorrido, la
evangelizacién de los pobres, forma parte del ministerio de Jesus y de los esperados
tiempos mesianicos. Por todo esto podemos concluir con dos observaciones funda-
mentales.

En primer lugar, todo apunta hacia una autocomprensién de Jesus de si mis-
mo en la que no se declara expressis verbis el Mesias. Sin embargo, si dice con
claridad suficiente que es aquel esperado de los tiempos, aquel que cuando llegara
traeria consigo la curacion de los ciegos, de los cojos, de los leprosos, de los sordos,
la resurreccién de los muertos y la buena nueva para los pobres. Ahora bien, este
esperado de los tiempos que habia de venir, tal y como queda descrito, es una figura
claramente mesiénica, con la que Jesus se identificd plenamente, si bien haciendo
algunas correcciones. No es un mesianismo de venganza y castigo; no es un mesias
de fuego como esperaba Juan Bautista ni un mesias vengador, como se esperaba en
otros circulos; incluye la sanacién de los leprosos y, con ello, la reinterpretacion de
las normas de pureza y de la identidad del verdadero Israel. Por lo tanto, en esta
respuesta de Jesus, con fondo historico cierto, se afirma con claridad suficiente una
autocomprensién mesianica de Jesus, modelada por su propia teologia, respondien-
do a las expectativas de salvacion escatologica y modificando su modo de cumpli-
miento.

En segundo lugar, por todo ello, no cabe duda de la fuerza de la bienaventu-
ranza: dichoso quien comprenda y capte la densidad y el alcance del ministerio de
Jesus y se asocie a él; dichoso quien entienda que JesUs es el “mas fuerte” que viene
detras de Juan, pero no tal y como Juan lo describid; dichoso quien vea en Jesus el
inicio del cumplimiento de las esperanzas mesianicas, con la renovacion integral de
toda persona que ahora recibe a manos llenas la accién salvifica de Dios a través de
un enviado suyo.

5. Conclusion: un resumen de la pretension de Jestis

La hipotesis inicial que habiamos planteado se ha visto claramente confirmada. La
podemos resumir en los siguientes elementos.

1. En la respuesta de Jesus a los enviados del Bautista nos encontramos
con un material que refleja muy probablemente una circunstancia his-
térica. Ninguno de los autores consultados se pronuncia en sentido
contrario, pese a mencionar algunas cautelas.

2. En dicha respuesta se nos ha transmitido una tradicion fidedigna que
se remonta al mismo Jesus, en la que él hace una interpretacion de su
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ministerio y de su figura, dentro de claves de comprension accesibles
al Bautista y a sus contemporaneos.

La interpretacidn que hace Jesus de si mismo y de su ministerio apunta
claramente que él mismo se considerd esa figura “que viene mas fuer-
te”, que Juan habia anunciado, si bien corrige algunos de sus rasgos
mas destacados.

Por la respuesta de JesUs y sus alusiones al AT, tal figura es de por-
te mesianico. Luego Jesus entiende que con su ministerio suceden los
acontecimientos salvifico-mesianicos que Israel esperaba. Por consi-
guiente, JesUs tuvo una pretension mesianica claramente consciente,
desde la cual interpret6 el sentido de sus curaciones y de su ensefian-
za.

Todo esto muestra que el desarrollo posterior de la fe de la Iglesia se
asienta solidamente en la conciencia y la pretension de Jesus, si bien
con las correcciones y ampliaciones que introduce la Pascua, la muerte
y la resurreccion.

Desde la perspectiva de la tercera busqueda, parece que resulta bien
fecunda una metodologia de trabajo que otorga amplio espacio e in-
terés a las relaciones de Jesus con sus contemporaneos. Desde ahi se
sitla bien la pretension de Jesus, se ubica con facilidad en el contexto
religioso del judaismo del siglo | y se gana una comprension adecuada
de las acciones y los dichos de JesUs. En este caso, la relacion de Jesus
con Juan Bautista ha demostrado una gran fecundidad y profundidad
para comprender el ministerio de Jesus, para captar su novedad fren-
te al Bautista, para interpretar sus acciones (curaciones y ensefianza),
basandonos en el estudio de un dicho transmitido por la fuente Q. Se
combinan, pues, contexto religioso, relaciones, praxis y ensefianza.



