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Abstract: Jesus declared in his public life the exonsia, the power that the
Father had granted him. The natrative plot of the four Gospels is built up
around this manifestation of Jesus’ power. From a communicative stand point
we have chosen some /giz of Jesus to evidence his mcisive style manifesting
authority. In regards to the power, Jesus had always a critical attitude. As for
as the political power, Jesus criticized its use 1n general, relativized the use of
power by the Cesar, delimited and circumscribed the political power that Pilato
assured he had. As for as the religious power Jesus respected and considered the
use of power by the priests in general, but mended the abuse of power by
ptiests and lays. As for as the power of wealth Jesus oriented his disciples about
the good use of money, warned about the unfortunate power of wealth and
praised those who had rejected the power of wealth.

PrEMISA

En su libro sobre el poder Romano Guardini afirma: “El poder es un fenémeno
eminentemente humano... significa tanto la posibilidad de realizar cosas buenas y
positivas como el peligro de producir efectos malos y destructores... La conciencia
del poder tiene un caracter completamente universal, es una expresién inmediata
de la existencia... El hombre no puede ser hombre y ademas ejercer o dejar de
gjercer el poder, le es esencial hacer uso de él... El poder humano y el dominio
proveniente de él tienen sus raices en la semejanza del hombre con Dios; por eso
el hombre no tiene poder como detrecho propio auténomo sino como un feudo.
Elhombre es sefior por la gracia de Dios, y debe ejercer su dominio respondiendo
ante aquel que es Sefiot por su propia esencia”. Inspirandonos en estas ideas

1 Cf. GUARDINI, Poder24-41.



profundizaremos el tema del uso del poder politico, poder religioso y poder de las riguezas
que Jesus nos plantea en algunos /ga de los Evangelios.

El método que emplearemos para estudiar estos textos es el de la exdgesis
tradicional con alguna refetencia a la narrativa, \a lingiifstica y la pragmitica.
Haremos de cada texto un estudio sincronico, como emerge de la redaccion
definitiva, sin entrar en discusiones acerca de los ambitos originales o de la
génesis del mismo. Compararemos entre si los textos evangélicos escogidos
relacionandolos con los respectivos contextos. Utilizaremos la critica textual,
veremos la estructura literaria, el andlisis filoldgico y sintdctico de los puntos
sobresalientes. Afladiremos el estudio del aspecto verbal de los tiempos y de
los modos, sobre todo los imperativos y exhortativos. El aspecto pragmatico
lingiifstico nos ayudara a entender mas los /lggia de Jests y profundizar las
reacciones que los imperativos o exhortativos producen en los oyentes de
ayer y de hoy.

Partiendo de la componente narrativa de los Evangelios pondremos en
evidencia la componente discursiva que recoge las palabras de Jesus. El trabajo
de los evangelistas ha sido construir una frama narrativa en la que se
encuentran esparcidos los /giz de Jests. Desde esta frama narrativa emerge la
figura de Jests con su reflexién acerca del uso del poder politico, religioso y del
que dan las riguezas. La componente discursiva pone en evidencia las actitudes y
reacciones de los personajes que se encontraron con Jesus y da pautas para la
reflexién a quien desea acercar los relatos del pasado a la vida de hoy.

La mayoria de los /ogiz de Jesus han sido contextualizados por los evangelistas
sindpticos en las distintas etapas de la vida de Jesus: la infancia (Mt 1,1-4,16;
Lc 1,1-4,15), 1a misiéon en Galilea (Mc 1,14-8,26; Mt 4,17-16,20; Lc 4,16-
9,17), el camino hacia Jerusalén (Mc 8,27-10,52; Mt 16,21-20,34; Lc 9,18-
19,27), la actividad en Jerusalén (Mc 11,1-14-31; Mt 21,1-26,35; Lc 19,28-
22,38), la pasion, muerte y resurreccion (Mc 14,32-16,8; Mt 26,36-28,20;
Lc 22 3924 53¥ . Mas dificil es la contextualizacién de los /gia de Jesus en
el evangelio de Jn dado su amplio caracter discursivo. Veremos sélo dos lgia

2 DELOBEL J. (ed.), Logia. Les paroles de Jésus — The Sayings of Jesus = BETL LIX (Leuven
1982); DIBELIUS M., La Historia de las Formas Evangélicas = CCB Il (Valencia 1984);
EGGER W., Lecturas del Nuevo Testamento. Metodologia linglistica histdrico-critica (Estella
1990; NEIRYNCK F. - VERHEYDEN J. - CORSTJENS R., Matthew and Q Bibliography 1950-1995
= BETL CXV A - B (Leuven (1998); SABBE M., L’Evangile selon Mare. Tradition et Rédaction
= BETL XXXIV (Leuven 1988.2); ZIMMERMANN H., El método de la Historia de las Formas: Los
métodos historico criticos en el Nuevo Testamento = BAC (Madrid 1969).
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tomados de la narracién de la pasion, muerte y resurreccion del Sefior (Jn
18,1-21,25).

A. INTRODUCCION

En el Nuevo Testamento el poder aparece como una perspectiva positiva
perteneciente a Dios, otorgado a Jests y port este a sus discipulos’. Al mismo
tiempo que se acepta que el poder en si es algo positivo, la intencionalidad
de su uso de parte del hombre puede hacer del mismo una fuerza negativa que
tiene que ser desentrafiada, purificada y superada®.

En este estudio no abordamos en forma exhaustiva todos los /logia de
Jesus acerca del uso del poder politico, religioso o del poder que dan las
riquezas; nos limitaremos al analisis de algunos que nos permitan evidenciar
su pensamiento acerca del uso que el hombre debe hacer de estos poderes.

Veremos en primer lugar las distinciones que hace Jests sobre el #so de/
poder politico, el discernimiento que promueve y las aclaraciones que brinda
acerca del uso del mismo. Confrontaremos el respeto que Jests manifiesta
acerca del uso poder religioso, pero veremos cémo se opone al abuso del mismo
y cotrige el uso engafioso que de este puede hacer la autoridad. Acerca del
uso del poder de las riguegas veremos como Jesus orienta a sus oyentes sobre el
uso del dinero, previene acerca del poder funesto de las riquezas e invita a
los discipulos a despojarse de ellas.

Es nuestra intencién descubrir en los /ggiz de Jests que analizaremos el
aleance ético del buen uso del poder en sus tres vertientes y el hecho perjudicial
de su abuso o uso equivocado del mismo y ver de g#¢ debe librarse el hombre
para asumir plenamente las orientaciones de Jesus.

De los textos sinopticos que analizaremos tres se refieren al uso del poder
religioso y estan ubicados en el marco de la Misidn en Galilea (Mc 1,44; Mt
8,4; Lc 5,14); seis se refieren al uso del poder politico Mc 10,42-45; Mt
20,25-27) y del poder de las riquezas (Mc 10,23-25; Mt 19,23-24; Lc 16,9;

3 RAHNER, Poder 495, afirma que “el poder es algo que viene de Dios y que da testimonio de él en
el mundo.”

4 Cf.BEILNER, Poder, BETZ, Dynamis-exousia 386-393; BROER, Exousia 1446-1453, FOERSTER,
Exousfa 642-652; GRUNDMANN, Dynamis 1510-1556; HAAG, Poder 1542s; LEON-DUFOUR,
Poder 701-706; PIANA, Poder 819-829; REESE, Acontecimiento 494-496.
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18,24-25) y se hallan en el marco del Camino de Jesis hacia Jerusalén, siete se
refieren al uso del poder politico (Mc 12,17; Mt 22,21; Lc 22,22) y del
poder religioso (Mc 12,37-40; Mt 23,1-7; Lc 19,8-9; 20,45-47) y se
encuentran en el marco de la narracion de la actzvidad de Jesis en Jernsalén.

Los textos joanicos que analizaremos se refieren respectivamente al uso
del poder politico (Jn 19,10-11) y del poder religioso (Jn 18,19-21. Ambos
forman parte del marco de la pasidn-muerte-resurreccion.

Marcos ] Mateo ] Lucas 1 Juan
Uso del p o decrr p o 1 i t i ¢ 0
Mc 10,42-44 Mt 20,25-27 Lc2224-26
Mc 12,13-17 Mt 22,15-22 Lc 20,20-26
Jn 19,10-11
Uso del p oder r e 1 i g i o S 0
Mc 1,44 Mt 8,4 Lc 5,14
Mc 12,37-40 Mt 23,1-7 Lc 20,45-47
Jn 18,19-21
Uso del poder que dan las riquezas
Lc 16,9
Mc 10,23-25 Mt 19,23-24 Lc 18,24-25
Lc 19,8-9

B. EiL. USO DEL PODER POLITICO

Los evangelios consideran que el poder politico, asi como era ejercido en
tiempo de Jests, estaba bajo el control de las fuerzas del mal (cf. Mt 4,1-13;
Lc 4,1-13). Los evangelistas lo desctiben como algo incompatible con la
misién de Jesas, quien personalmente en un momento crucial lo rechazé (cf.
Jn 6,15) y declaré explicitamente que su Reizo no tenia que ver con el poder
de este mundo (cf. Jn 18,36-37)°. Jests actud con mucha libertad frente al
poder politico ejercido en su tiempo y nunca se dejé condicionar por el mismo.

Analizaremos siete textos que nos hablan del #so de/ poder politico a la luz
del mensaje de Jesus. Sels textos son sacados de la triple tradicion sindptica:
a) tres Jogza dirigidos a los discipulos en los que Jesus critica el ejervicio del poder
politico en general y lo contrapone al uso del poder que se debe ejercer en la

5 Cf. VIDAL, Poder 310.
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comunidad cristiana (Mc 10,35-42; Mt 20,20-25; Lc 22,24-27); b) tres logia
dirigidos a los fariseos y herodianos en relacion al poder de/ César en los que
puntualiza que todo poder debe respetar y ser respetado (Mc 12,13-17; Mt
22,15-22; Lc 20,20-26); ) un texto, que incluye un lgion de Jesiis y pettenece
a la tradicién joanica, es ditigido a Pilato procurador romano de Palestina,
sobre el origen y el alcance de su poder politico dentro del plan de la historia
de la salvaciéon (Jn 19,8-11).

a. Jests critica el abuso del poder politico en general
(Mc 10,42-44; Mt 20,25-27; Lc 22,25-26).

En la composiciéon de sus evangelios los Sindpticos relacionan sus
narraciones con alguna de las etapas de la vida de Jests (infancia; ministerio
en Galilea; camino hacia Jerusalén; ministerio en Jerusalén; pasién-muerte y
resurreccion). Cada etapa recoge algunos logia caractetisticos de Jesus.

En el marco del camino hacia Jerusalén (Mc 8,27-10,52; Mt 16,13-20,34;
Lc 9,18-19,27) Jests se dedica sobre todo a la formacién y correccion de sus
discipulos que manifiestan repetidas veces ansia de poder, celos y envidia
entre si. Lc presenta el mismo tema pero en el contexto del Discurso de la
Ultima Cena (Lc 22,21-38). En el marco del camino hacia Jerusalén Jests
educa a sus discipulos:

1) precisando quién es el mayor entre ellos (Mc 9,33-37; Mt 18,1-5; Lc
9,46-48);

2) eliminando los celos hacia otros discipulos implicitos (Mc 9,38-41; Lc
9,49-50);

3) dando importancia a los que no cuentan (Mc 10,13-15; Mt 19,13-16;
Lc 18,15-17);

4) corrigiendo a los que ansian mas poder (Mc 10,35-45; Mt 20, 20-28).

Analizaremos algunos /ogra del punto 4 que nos ayudaran a entender el
esfuerso formativo de Jests con los discipulos y como consecuencia con los
destinatarios de la comunidad de todos los tiempos.

1. Mc y Mt ponen en evidencia el afan de poder de los discipulos de Jests
con la solicitud de Santiago y Juan de sentarse a su derecha y a su izquierda
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(Mc 10,35; Mt 20,20)°. Jests hace a los dos hermanos una reflexién setia
acerca del origen del poder y de las condiciones para obtenerlo de Dios (Mc
10,36-40; Mt 20,21-23). Luego, ante la reaccion irritada de los otros diez
discipulos, que mal saben esconder su ambicién (Mc 10,41; Mt 20,24)", les
habla acerca del uso del poder politico de los reyes y autoridades imperiales
(Mc 10,42; Mt 20,25), invitandolos a que asuman, cada uno en la comunidad
cristiana, una actitud diametralmente opuesta al modo como es ejercido el
poder politico (Mc 10,43-44; Mt 20,26-27) y proponiéndose a si mismo como
ejemplo en el ejercicio del poder-servicio para todos (Mc 10,45; Mt 20,28).
De este marco analizaremos los /fgi¢ de Jesas acerca del uso del poder de
parte de los jefes politicos de las naciones y la contraposicién con el ejercicio
del poder-servicio de parte de los jefes de las comunidades cristianas:

El contexto inmediato (Mc 10,35-45; Mt 20,20-28) presenta una serie de
logia que describen el procedimiento que utiliza Jesus en la formacién de sus
discipulos:

1) la solicitud de Santiago y Juan (Mc 10,35-37; Mt 20,20-21);

2) Jests exige disponibilidad para aceptar la cruz

(Mc 10,38-40; Mt 20,22-23);

3) la reaccion airada de los diez (Mc 10,41; Mt 20,24);

4) Jests a)analiza el actuar de los jefes politicos del empo

(Mc 10,42; Mt 20,25);
b) contrapone la actitud de servicio de los discipulos en la
comunidad (Mc 10,43-44; Mt 20,26-27);

) se propone 2 si mismo como ejemplo a 1mitar (Mc 10,45; Mt
20,28).

Del contexto inmediato analizaremos solamente los puntos 4a y b. Luego de
observar la reaccidon de los diez ante la solicitud de Santiago y Juan, Jests
toma la iniciativa y llama a los discipulos®, demostrindoles su autoridad con
el dlocutivo directivo implicito. Luego introduce su discurso con la expresion wstedes

6 Mt 20,20 suaviza esta ansia de poder atribuyendo la solicitud a la madre de los hijos de Zebedeo.

7 Cf. GNILKA, Matteo 11 283.

8 Después del participio proskalesamenos Mc y Mt colocan a menudo un Jogion de Jesus (cf. Mc
3,23; 7,14; 8,1.34; 10,42; 12,43; Mt 10,1.15.32; 18,2; 20,25).
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saben gue, relacionando sus palabras con la solicitud explicita de los hijos de
Zebedeo y con el deseo oculto que los otros diez guardaban en su corazén’,
y haciéndoles ver que el punto de arranque de su discutso no les es
desconocido®. Jests hace el anilisis de la situacién en el 1° Jogion y la
contraposicion en el 2° mediante un paralelismo sinonimico a // by al // bl
con el que se agrupan la presentacion de los actotes por un lado (a//al) y su

obrar por el otro (b//b1):
1. Los jefes politicos:
Mc 10,42: Ustedes saben que:
(a) los qute se consideran jefes de las naciones  (b) las dominan como déspotas™

(al) y sus grandes (b1) las oprimen®

Mt 20,25: Ustedes saben que:

(a) los jefes de las naciones (b) las dominan como déspotas

(al) y los grandes (b1) las oprimen

2. Los jefes de la comunidad:

Mc 10,4344: Pero entre ustedes no serd asi;

(@) al contrario el que quiere ser mds importante  (b) se hard el servidor de todos.
(a1) Y el gue quiere ser el primero, (b1) se hard el esclavo de todos.

Mt 20,26-27: Entre ustedes no serd asiy

(a) al contrario el que quiere ser el mds grande de nstedes,
(al) se hard servidor de ustedes.

(b) Y el que quiere ser el primero de ustedes,  (b1)debe hacerse esclavo de ustedes.

9 Segun SEGALLA, Etica 49 “los Doce piensan como los politicos y suefian el futuro como los
hombres que ansian el poder”.

10 Para DE LA POTTERIE, 6ida 712 la forma verbal del perfecto indica el conocimiento claro de una
cosa. Cf. ID., Verdad 289-291; FANNING, Aspect 396; MCKAY, Perfect 299.

11 Cf. FOERSTER, Katakuriéuo 1497.
12 Cf. FOERSTER, Exousiazo-katexousidzo 667s.
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a. El hecho del cual Jesus habla en Mc 10,42 y Mt 20,25 es una
constatacion en forma de flash del uso inescrupuloso que del poder politico
hacen los gobetnantes' de los pueblos paganos**. Los verbos utilizados al presente
katakyrierionsin = los dominan y katexousiazousin = los oprimen indican que era la
praxis normal de los gobernantes y de los que hacian uso del poder politico'
actuar en contra del pueblo'®. La preposicion katd = contra, que se combina
con ambos verbos, no es casual; da una connotacién negativa a estos verbos,
describiendo el uso del poder de una manera despdtica. Estos verbos compuestos
indican un poder ejercido con la fuerza en contra del pueblo, a beneficio
propio, sin excluir injusticias, vejaciones y malos tratos.”” Apatece claro que
el ejercicio del poder que debiera hacerse a beneficio de los pueblos, esta
pervertido y se hace mnescrupulosamente para provecho de los que detentan
el poder politico™.

b. Mc 10,43-44 y Mt 20,26-27 ponen en evidencia las diferencias de
comportamiento en el uso del poder de parte de las autoridades de la
comunidad primitiva que debera ser caracterizado pot el servicio y la ultimidad
(Mc 10,43-44; Mt 20,26-27)".

13 Hacemos notar la diferencia entre Mc 10,42 y Mt 20,25 con respecto a los que gobiernan: Mb
pone en evidencia con ironia el hecho de que quienes usan el poder politico se consideran
bienhechores de los pueblos mientras en realidad son sélo tiranos.

14 El término griego ta éthne indica siempre los pueblos paganos en contraposicion a Israel (Cf. Mc
10,42; 11,17; 13,10; Mt 4,15; 6,32; 10,18; 12,18; 20,19.25; 24,9.14; 25,32; 28,39).

15 TRILLING, Mateo /I 188: “Cuanto mas grande es la privacion de poder de los stbditos, tanto mas
ilimitado es el ejercicio de fa autoridad del dominador. Cuantos ejemplos en la Historia!”

16 BRAVO, Jesis 187, afirma:"Jesus hace un duro analisis de lo normal que resultaba el abuso
politico sobre el pueblo”.

17 LENTZEN-DEIS, Marcos 325, puntualiza: "Normalmente, los dominadores gobiernan con
arbitrariedad. Su motivacion real es la ambicion, el propio provecho, su poderio. Son explotadores
crueles y desconsiderados. Para los subordinados no hay posibilidad de control o instancias de
apelacion”. Cf. FOERSTER, katakuriéuo 1497.

18 Cf. GNILKA, Matteo Il 283. En la traduccion de los LXX el verbo katakuriéuo es utilizado para
expresar la actitud del malvado que oprime al enemigo y a los pobres (cf. Sal 9,26.31).

19 SODING, Leben 192, afirma: “el hecho negativo es puesto claramente en evidencia. Esto tiene
también la funcién retorica de construir un cuadro de contraste para que se de la confrontacién
con la comunidad”; THEISSEN, Redaccidon 11, n. 3 afiade: "Mas alin debemos subrayar el hecho
de que, en el cristianismo primitivo, los dirigentes eclesiasticos no disponian del recurso a la
fuerza para dar forma a sus comunidades. Todo su poder era no violento. Y esta era una
diferencia importante con respecto a la politica que se hacia en la sociedad civil".



b.1. A la descripcidon negativa del ejercicio del poder politico Jesus
contrapone por contraste el ejercicio del poder religioso de los Doce (Mc
10,43a; Mt 20,26a). El primer zocutivo directivo, presente en Mc y Mt pone en
evidencia la disociacion de Jests no solamente con la actuacion de los que
gobiernan, sino también de los intereses ocultos manifestado por los Doce
(cf. 9,34; 10,35.37.41). Dirigiéndose a los discipulos les prohibe tener entre
si = en hymin actitudes semejantes a las que €l critica en los que usan el poder
politico. La prohibicion ouk estin = no serd asi tiene significado de un imperativo
categdrico que encietra un valor absoluto®. El presente estin refuerza el
rechazo constante de toda actitud represiva y despdtica en la vida de los
Doce?' Este primer #locutivo directivo, que inicia la descripcion de la vida de la
comunidad, pone los limites, mds alla de los cuales no pueden ir. En realidad
no prohibe a los discipulos el uso del poder puesto al servicio de la comunidad,
sino el abuso de éI2. Con sus palabzas fuertes Jesus cortige toda manifestacion
de autoritarismo y educa a los discipulos a poner el uso de su poder al setvicio
de los demas™. Segun Mc y Mt la amonestacién marca el desarrollo de una
ruptura incolmable entre el actuar de los Doce y el actuar politico, oxk estin. ..
alld = no serd asi... al contrario, y exige que su actuacion esté siempre permeada
por la comprensioén y no por el atropello.

b.2. Siguen dos /Agza iguales en Mc 10,43b-44 y Mt 20,26b-27 introducidos
por alld = al contrario, con los cuales Jesus traza a los discipulos el camino
para alcanzar la grandeza y el poder verdaderos.

Las protasis (a y b) de las proposiciones hipotéticas en Mc y Mt, a//’hds edn
théle = al contrario e/ que quiere son representadas tespectivamente por dos
subjuntivos®® que critican el ansia de poder, manifestada abiertamente por

20 Cf. BLASS, Grammatica 438, 2.
21 Cf. SCHMITHALS, Evangelium 11 465; SCHRAGE, Etica 138.

22 Segln SCHNACKENBURG, Messaggio | 165:” Jesus quiere que el grupo por él conformado, de
cuantos buscan el Reino de Dios, represente una neta antitesis con respecto a las formaciones
politicas del mundo con sus estructuras de poder entendido como dominacion”.

23 DELORME, Marcos 88 afirma: “Jesus no da solamente una ley entre otras varias, sino la
constitucién misma de la comunidad de sus discipulos; en ella cada uno es servidor de los
demas”.

24 Estas proposiciones expresan una posibilidad real. Cf. BLASS, Grammatica 458, 2; GRUNDMANN,
Markus 293.
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Santiago y Juan, y oculta apenas en los otros diez (cf. Mc 10,41; Mt 20,24),
y ponen en evidencia la grandeza y el poder a los que deben aspirar los Doce.

Siguen las apddosts (al y bl) con las que Jesus indica el camino para
llegar a tener poder y grandeza verdaderos. Los indicativos futuros éstar =

serd (Mc 10,43.44; Mt 20, 26.27) tienen un valor de exhortacién® y
constituyen normas generales fundamentales para la vida comunitaria®.

Toda la fuerza de la Instruccién de Jests a los discipulos esta en la
contraposicion de los términos introducidos por la antitesis oxk... alld = no...
stno. Con el paralelismo sinonimico de los logia Mc y Mt ponen en evidencia la
inversién de itinetario (al//a2 y bl // b2):

Mc 10,432 y Mt 20,26a:

No sea asi entre ustedes,

Mc 10,43b y Mt 20,26b. Mc 10,44 y Mt 20,27
al contrario el gue quiere y el que quiere
a.1. ser grande entre nstedes b.1. ser ¢/ primero entre ustedes
2.2 sea servidor de ustedes b.2. sea e/ servidor - de todos (Mc)
-de ustedes (M)

En el ambiente comunitatio, puesto tres veces en evidencia pot la expresion
en hymin = entre ustedes, debe suceder lo contrario de lo que sucede en el
ambiente politico civil?’.

Internamente cada /ggrion esta construido con el esquema del paralelismo
antitético megas = grande [/ didconos = servidor (a 1//a 2) y primero = prétos |/
stervo = dodtlos (b 1/ /b 2) que pone en contraposicion la realidad contrastindola
internamente. En términos de poder este paralelismo antitético precisa que
mientras menos poder se busca y mas servicio se presta, mayor autoridad se
adquiere en la comunidad.

25 Cf. STOCK, Boten 138.
26 Cf.BERGER, Sétzen 19.
27 Cf.MARUCCI, Spunti187s.



b.3. Con el primer /logion (Mc 10,43; Mt 20,26) Jesus pide a los discipulos
una actitud de servicio y de no poder, antitético al deseo abiertamente expresado
por alguno de ellos u ocultamente guardado en su corazén por los otros (cf.
Mc 10,37.41; Mt 20,21.24). En calidad de servidores y de no detentores del
poder politico, los discipulos deben aspirar a la grandeza y al poder propuesto
pot Jesus®. Solo a estas condiciones ellos pueden lograr a la grandeza y al
poder que €l les ofrece®.

b.4. Con el segundo lgion (Mc 10,44; Mt 20,27) Jesis contrapone al modo
de entender el uso del poder politico (cf. Mc 10,42; Mt 20,25) un nuevo
orden de valores basados en la no dominacién, y en la ultimidad y el servicio.
Para alcanzar esta meta Jests indica a los discipulos el inico camino a transitar
con el iocutivo directivo: éstai panton Mc) // hymin (Mt) dodilos = sea el servidor
de todos [/ de ustedes. Mientras para Mc el servicio va dirigido a todos
indistintamente, para Mt el setvicio va dirigido a los jefes/miembros de la
comunidad. Aplicando a los discipulos el término doslos = siervo, Jesus les
exige que vivan permanen-temente en estado de dependencia del Kyrios.
Los discipulos, en efecto, han sido convocados para seguir al Sefior como
slervos y para ponerse al servicio de aquellos a los cuales Jesus los ha
destinado®. En los logia de Jests la diferencia entre a) dosilos = siervo® y b)
didkonos = servidor dice respectivamente a) dependencia del duerio = kyrios y
b) setvicio prestado a los destinatarios. En Mc 10,43 y Mt 20,26 Jesus se
refiere al ejercicio del poder entendido como servicio (diakonia) de la
comunidad, mientras que en Mc 10,44 y Mt 20,26 Jesds inculca a los
discipulos la mentalidad de la ultimidad en relacién con los demas,
considerandolos siempre y dondequiera superiores a ellos mismos.

28 GNILKA, Marco 574, afirma: “el término didkonos no designa todavia un ministerio dentro de la
comunidad, sino que pone en evidencia el acento sobre los servicios de la direccién, anuncio,
cuidado de los pobres, el servicio a las asambleas comunitarias”.

29 Cf. GRUNDMANN, Mégas 1445.
30 Cf. STOCK, Boten 140; BEST, Following 126s.
31 Cf.Mc 1,17; 3,14; 6,7-11; Mt 4,19; 10,1.7-11.14.

32 RENGSTOREF, Dodilos 1459, afirma que doulos designa una relacion incondicionada de dependencia
de un kyrios que alega sobre su siervo un poder total. De parte del doulos corresponde
normalmente una total dependencia suficientemente fundada en el hecho que el kyrios existe”.



La expresion de Jesus éstai pdanton dodilos = sea el siervo de todos requiere que
los discipulos se consideren a si mismos los servidores permanentes del Sefior
en la comunidad y esto exige un cambio de mentalidad. No hay mas que una
regla para la grandeza: servir®™.

En Mc y Mt Jests rechaza que el modelo de autoridad al servicio de la
comunidad sea hecho al estilo del uso del poder politico ejercido
despoticamente por los altos funcionario imperiales y los reyes de su iempo™.
Por esto en la formacién y educaciéon de sus discipulos €l les inculca actitudes
de disponibilidad y servicio reciproco y la practica de la mentalidad de la
ultimidad respecto a los demas®. En la comunidad cristiana, al contrario de
lo que sucede en el contexto civil, el uso del poder no se fundamenta en la
debilidad de los demas. La grandeza y el uso del poder se llaman servicio™.

2. Lc 22,25-26 trata el mismo tema que Mc y Mt, pero lo pone en el
contexto del Discurso de despedida de Jesis en la Ultima Cena (Le 22,21-38)7.
Colocando en este marco las palabras de Jests Lc manifiesta su preocupacién
por aquellos que tienen a su cargo el cuidado de la comunidad cristiana. Esta
preocupacion da a las palabras de Jests una fuerza especial®®. En el contexto
inmediato Lc ha recogido varios /lggia de Jesus®,:

1. Habla del traidor (Lc 22,21-24)

2. Cornige el afan de grandeza de los discipulos (Lc 22,25-27)
3. Les promete el premio futuro (Lc 22,28-30)

4. Predice la traiciéon de Pedro (Lc 22,31-34)

5. Anuncia la hora de la prueba decisiva (Lc 22,35-38)

33 Cf. DELORME, Marcos 89.
34 Cf. FABRIS, Matteo 425.

35 DONAHUE, Theology 48, afirma que “esta mentalidad que Jesus inculca en la comunidad es
diferente también a 1a mentalidad de las demas comunidades religiosas de la época”.

36 Cf. SCHRAGE, Etica 166.

37 Cf.DIBELIUS, Pasién 196.

38 Cf. DUPONT, Etudes /I 708-710.1110s; GHIDELLI, Luca 412s; RIUS-CAMPS, Exodo 335.
39 Cf. DIBELIUS, Analogias 160; STOGER, Lucas Il 232.

~y



El texto de Lc 22,25-26 presenta unas diferencias con respecto a los textos
de Mc y Mt¥. Ante todo llama la atencién la contextualizaciéon que Lc hace
del Discurso de la Uldma Cena (cf. Lc 22,1-38)*"

a. No atribuye a ningun discipulo en particular el afan de podet, como Mc
y Mg

b. No habla de los que quieren ser grandes (cf. Mc 10,35) sino de los que
son jefes, circunscribiendo el tema a las autoridades;

c. Suaviza el lenguaje de Jests, suprimiendo la preposiciéon katd de los
compuestos verbales”, que en Mc y Mt expresa la idea de prevaricacion y de
abuso de poder en contra del pueblo®;

d. Afiade una caracteristica irdnica a la caracterizacion despética de los
opresotes los cuales, mientras oprimen, se hacen llamar bienhechores por sus
ptopios oprimidos (cf. Lc 22,25)%; Lc analiza la situacién a través de dos
logia de Jesus:

1° El hecho

Le 22,24: Entre ellos surgid un altercado para ver quién de ellos creia ser el mds
grande.

2°. Primera reflexion: los jefes politicos:
Lc 22.25: Les dijo: los reyes de las naciones las gobiernan

y los que ejercen el poder sobre ellas se hacen lamar bienbechores”

40 Cf. MARSHALL, Luke 812.

41 Lc une a menudo discursos de Jesus a las comidas (cf. 5,29-39; 7,36-50; 10,38-42; 11,37-54;
14,1-24; 19,1-27; 24,36-49).

42 Lc tiene el verbo kuriéuo en lugar de katakuriéuo y exousiazo en lugar de katexousidzo Cf.
FOERSTER, exousiédzo 666.

43 Cf. GONZALEZ RUIZ, Marcos 167.

44 Contrariamente a lo que opina GONZALEZ RUIZ, Marcos 167 nos parece que en el logion hay un
elemento de contraste irénico entre el ejercicio del poder en forma despdtica y el hacerse flamar
bienhechor por los oprimidos. Este contraste se puede deducir del mismo texto de Lucas. Cf.
SCHMID, Lucas 471; STOGER, Lucas Il 235; MARSHALL, Luke 812.

45 El titulo de bienhechor se les atribuia a algunos reyes de Egipto: Tolomeo Il y Tolomeo VHi y de
Siria: Antioco Vil. Después de Augusto los emperadores romanos se hacian llamar “salvadores
y bienhechores del universo”. De una manera especial esto pasé con el emperador Trajano. Cf.
HARRINGTON, Lucas 306; MARSHALL, Luke 812; RADEMAKERS, Luca 441, n. 36.
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3°. Segunda reflexion: los jefes de la comunidad:
Lc 22,26: Ustedes no deben ser asi,

(a) al contrario el mds grande entre ustedes  (al) que sea el dltimo(nedteros)

(b) y el que manda (tiene ¢l poder) (b1) gue sea como el gue sirve

a. Lc 22,24 constituye la introduccion del Discurso de adiés de Jesuas (cf.
Lc 22,25-38). Lc atribuye a todos los discipulos el deseo explicito del uso del
poder.

En el contexto de la Ultima Cena surge una discusion = filoneikia entte los
Doce acetca de quien de ellos se consideraba el mas grande®. El término
Jfeloneikia es hapax en el N'T*. Tomandolo como un sustantivo compuesto,
Jiléo = amary netkia = ruptura entendemos que el marco inmediato en el cual
Jesus pronuncié sus palabras habia sido una nueva contienda sobre la grandeza
y el poder entre los discipulos, reunidos alrededor de Jests durante la Ultima
Cena®. Probablemente el término filoneikia tiene que ver con el verbo
aganaktéin = discutir fuertemente, pelear de los Doce entre si, durante el camino
hacia Jerusalén, como nos refiere Mc 10,41%.

b. Lc 22,25 presenta la correccion pedagogica de Jesus. Empleando los
vetbos al presente (kyriéuousin, exousidontes, kalosinthai), Lc quiere describir
una praxis comun de los reyes de la época en relacion a los pueblos dominados
por ellos. Sin los verbos compuestos con la preposicién katd, Lc no quiere
describir negativamente una praxis comun entre los que detenian el poder
politico. Estos concedian a menudo a los habitantes de las ciudades
conquistadas y a las poblaciones circunvecinas, que no se alzaban en armas
y les mantenian fidelidad, un estatus de casi-ciudadania, con condiciones de
vida mejores que los demas pueblos, con impuestos y obligaciones menos
duros®. Sin embargo las palabras revelan con crudeza que los que abusan

46 Segln MALINA, Mundo 130: “Podia ser normal que los discipulos de Jesls se peleasen y se
desafiasen mutuamente, pues tenian establecidos vinculos con Jesus, no entre ellos”. Nos
parece que esta afirmacién tiene poco fundamento, puesto que la intencién de Jesus al llamarlos
cerca der si era para que estuvieran también cerca entre ellos.

47 Cf. DUPONT, Evangiles 709, n. 3; LEON-DUFOUR, Jésus 164.
48 Cf. ZERWICK, Analysis 271.

49 Cf. DUPONT, Evangiles 731, n. 1.

50 Cf. GREEN, Luke 767s.



del poder para someter a otros, lo hacen sin escrapulos y con la finalidad de
set los unicos en ejercerlo’.

Lc ademas afiade la expresion exerguétar” kalointhai’” = se hacen llamar
bienhechores. Con una punta de ironia y de sarcasmo critica las costumbres de
estos gobernante quienes, ademas de imponer su tirania con las armas, se
jactaban de su magnanimidad embelleciendo las ciudades conquistadas,
construyendo puertos, teatros, termas y templos que proporcionaban aun
mayotes entradas econdmicas a sus arcas personales®. De esta manera se
hacian llamar bienhechores®. Como se ve el ansia de dominar se cubtia con
el disfraz de la amistad y la beneficencia®.

c. Lc 22,26: Jests contrapone a la descripcion negativa de las autoridades
politicas el compromiso positivo de los discipulos en sus comunidades (cf.
Mc 10,43 y Mt 20,26). La fuerza del Discurso de Jesus esta en la contraposicion
de los términos introducidos pot la antitesis oxk... alld = no asi... al contrario.
Con el paralelismo sinonimico con el cual Lc dispone los /ogia se pone en
evidencia la inversién de valores (a // al yb // bl):

Lc 22,26:

Ustedes no deben ser asi,

Lc 22,26 Ic 22, 26
(a) al contrario el mds grande entre ustedes  (b) y el que manda (tiene poder)
(al) que sea el siltimo (mds joven) (b1) (que sea) el servidor

51 Cf. STOGER, Lucas I1235.

52 El titulo euergetés = bienhechor, reiteradamente empleado en el mundo helenistico, era otorgado
especialmente a dioses, héroes, médicos y sobre todo reyes (Tolomeos y Seleucidas). Después
de Augusto, los emperadores romanos se hacian llamar “salvadores y bienhechores del orbe de
la tierra”. Cf. SCHMID, Lucas 471; RADEMAKERS, Luca 441 n. 36; DUPONT, Béatitudes Il 133, n.
2; MARSHALL, Luke 812.

53 Elverbo kalotnthai = se hacen llamar, aunque tenga forma pasiva sin embargo tiene un significado
medio. Cf. BLASS, Grammatica 397.

54 Cf. GREEN, Luke 767s.
55 Cf. SCHRAGE, Direttive 142.
56 Cf. STOGER, Lucas If 235.
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Con la prohibici6n explicita, hyméis de ok oditos = ustedes por lo contrario no
sea asi, Jesus ordena a los Doce que se abstengan de usar el poder como los
jefes politicos.

Con el élocutivo directivo ginéstho = sea explicito en la primera parte del logion
e implicito en la segunda, Jesus ordena que se instituya una nueva praxis en
la comunidad. El verbo ginomar = ser, hacerse refleja muy bien la preocupacién
formativa del evangelista®’.

En la primera bina del paralelismo sinonimico (a // al) Lc contrapone
dos adjetivos comparativos méizon = e mds importante |/ nedteros = el mds
Joven. Se entiende por joven aquel que todavia no puede alegar escalafén
para hacer uso del poder en la comunidad. En la segunda bina (b // b1) Lc
contrapone dos patticipios egodmenos = el que tiene poder [/ diakondn = el que
presta servicio. Para Lc la forma de tener poder en la comunidad de Jesis es no
tomar en cuenta la honorabilidad del escalafon del discipulo (= méigon) sino
la ultimidad, que no cuenta con privilegios, sino que hace que esta actie
como el ultimo llegado a la comunidad (= nedtervs)®. Esta es la Gnica manera
que permite a los Doce el buen uso del poder. En la comunidad de los
discipulos de Jests Lc sugiere invertir la escala de valores ansiada por la
sociedad civil: grandeza y poder, y asumir los valores propuestos por el
Maestro: ultimidad y servicio®. Asi el que tiene un puesto elevado en la
comunidad debe tomar conciencia de que no es sefior sino servidor de sus
destinatarios. Por consiguiente no debe alardear el cargo que ostenta sino
ponetlo al setvicio de los demas.

De los textos que hemos analizado (Mc 10,42-45; Mt 20,25-27; Lc 22,25-
27) podemos deducir que Jests manifiesta una actitud critica hacia el abuso
del poder politico ejercido en la sociedad civil y propone de una manera
totalmente diferente el poder en la comunidad®. No es dificil descubrir en
estas palabras de Jesus, enmarcadas por los Sindpticos en contextos diferentes,

57 Cf. DUPONT, Acueillir 170.

58 Cf. GREEN, Luke 469.

59 Cf. SCHMID, Lucas 471s; RIUS-CAMPS, Exodo 334s.
60 Cf. SCHRAGE, Vita cristiana 188.
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el alcance transformador del mensaje que caracterizaba al grupo de los
discipulos: ultimidad y servicio y al mismo tiempo la fuerza destructora del
mal uso del poder politico®.

b. Jesus relativiza el uso del poder politico del César
(Mc 12,14-17; Mt 22,17-21; Lc 20,22-25).

La llegada de Jesus a Jerusalén al final del viaje desde Galilea se abre a
dos temas importantes desctitos ampliamente por los sinépticos: a) la actividad
en la ciudad y el duro enfrentamiento con las autoridades locales (Mc 11,1-
13,37; Mt 21,1-25,46; Lc 19,28-21,38); b) la pasion, muerte y resurreccion y
la misién universal dada a los discipulos (Mc 14,1-16,20; Mt 26,1-28,20; Lc
22,1-24-53). En el primer tema, marcado por el contraste entre Jesas y las
autoridades jerosolimitanas, los Sinépticos ubican un dzdlogo diddctico entre él
y algunos fatiseos y herodianos® acetca de un dilema que le propusieron sobre
la licitud o menos del pago del zmpuesto al César®.

El contexto mas amplio, en el que se encuentran ubicados los /&gia que
vamos a analizar, presenta diversas controversias entre Jesus y sus
interlocutores en el area del Templo en las que €l aparece como el maestro
con una doctrina y dialéctica supetiores a la de cualquier otro de su tiempo®:

Interlocutores: Temas tratados:
1. Sumos sacerdotes, escribas (Mc y Lc) y ancianos: la autoridad de Jests (Mc
11,27-33; Mt 21,23-27; Lc 20,1-8);
2. Sumos sacerdotes, fariseos (Mt) y escribas (Lc): Los vifiadores homicidas
(Mc 12,1-12; Mt 21,33-36; Lc 20,9-19);
3. Fariseos y herodianos (Mcy Mt):  El tributo al César (Mc 12,13-17; Mt
22,15-22; Le 20,20-206);
4. Saduceos: La resurreccién (Mc 12,18-27; Mt
22.23-33; Lc 20,27-40);

61 Cf. RADEMAKERS, Luca 441.

62 Cf. LEGASSE, Marc I 723. S6lo Lc 20,20 no habla directamente de los interlocutores de Jests,
pero deja entender que son unos espias enviados por los escribas y sumos sacerdotes (cf. Lc
20,19). Lo mismo sucede en Lc. 6,11.

63 Cf. GNILKA, Matteo Il 364.
64 Cf. SCHNACKENBURG, Marcos Il 167; LANCELLOTTI, Matteo 294.
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5. Escriba, Doctor de la Ley®® (Mt y Lc): El mandamiento mis
importante (Mc 12,28-34; Mt 22,34-40);

6. Escribas (Mc), fariseos (Mt): El mesias hijo de David (Mc 12,35-
37, Mt 22,41-46; Lc 20,41-44)

Analizaremos la tercera controversia en la que fariseos y herodianos, luego

de adular hipécritamente a Jesus (cf. Mc 12,14; Mt 22,16-17; Lc 20,21), le
ponen la pregunta-trampa acerca de la licitud o menos del pago del impuesto

al César:

1. Pregunta de los fariseos y herodianos:
Mc 12,14f: “3Es licito pagar el impuesto al César o no? ;Pagamos o dejamos de pagar?”
Mt 22,17: “Dinos qué piensas. ;Es licito pagar el impuesto al César 0 no?”
Le 20,22: “3Nos es licito pagar tributo al César o no?”

2. Dialogo didactico entre Jesus y sus intetlocutores:
Mc 12,15-16: Pero él viendo su hipocresia les dijo:
¢Por qué me ponen trampas?
[Denme un denario para que yo vea!
Ellos se la dieron. E/ les preguntd:
¢De quién es esta imagen y la inscripcion?
Ellos le djgeron: “1Del César!”
Mt 22,18-21a: Conociendo Jestis su maldad les dijo:
Hipdcritas s Por gué me ponen trampas?
[Hdganme ver la moneda del censo!
Ellos le entregaron un denario. El les dice:
o De quién es esta imagen_y la inscripcion?
Le dijeron: “;Del Césart”
I:20,23;s: Pero é{ babiendo conocidp s astucia les dijo:
“Muéstrenme un denario!
¢De quitn tiene la imagen y la inscripcion?”
Ellos dijeron: “iDel César!”

65 Nomikds en Mt 22,35 y Lc 10,25 indica el jefe del pueblo en cuanto experto en la Ley. Mc no tiene
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3. Respuesta final de Jesus:
Mc 12,17: Jesdis les contests: Lo del César devolvedlo al César  pero lo de Dios a Dios.
Mt 22,21b: Entonces les dice: Pues lo del César devolvedlo al César, pero lo de Dios a
Dios.

1c20,25: El les dijo: Pues bien lo del César devolvedlo al César, pero lo de Dios a
Dios.

1. En Mc 12,14; Mt 22,17; Lc 20,22 algunos fariseos y herodianos son
enviados a donde Jesus por las autoridades politicas y religiosas de Jerusalén®.
Luego de la captatio benevolentiae le dirigen la pregunta capciosa que les
interesaba: je/ licito pagar impuesto al César o no? Mt introduce la pregunta con
una premisa: Dinos pues qué piensas, que hace de los /gia de Jesas que siguen
una manifestacién de su pensamiento®’. Solamente Mc pone otra pregunta
épagamos o dejamos de pagar? para que Jesus se sienta mas presionado a responder
si 0 no y no evada el planteamiento®.

a. El impuesto®, llamado en griego kensos, traduccién del latin census™, o
Joros segin Le™ (cf. Le 23,2: en la acusacion hecha a Jesuas en el juicio civil se
habla de instigacion a la desobediencia tributaria directa), habia comenzado
a pagarse de una manera poco clara y muy controversial, desde que Pompeyo
habia conquistado Palestina en el afio 63 a.C. Posterior-mente el primer censo
de Palestina, habia sido introducido en Judea, Samaria e Idumea por Quirino,
gobernador de Siria, con todo el peso de la ley a partir del afio 6 d.C. cuando,
después de la muerte de Herodes el Grande (37 a.C. - 4.2.C.)" y de la tenuncia
de su inepto hijo mayor Arquelao (4 a.C. - 6 d.C.)”, se fueron perdiendo los

66 Acerca de esta combinacion insolita de enemigos cf. Mc 3,6; 8,15.Cf. MANICARDI, Cammino 60.
67 Cf. GNILKA, Matteo Il 364.

68 Cf. GNILKA, Matteo Il 367; SCHRAGE, Direttive 139; LEGASSE, Marc |l 726; ECKEY,
Markusevangelium 305; STOCK, Marco 241.

69 Cf. GRUNDMANN, Mundo 281-304; JEREMIAS Jerusalén 144s; LEGASSE, Marc /1726s; GHIDELLI,
Luca 379.

70 Es la averiguacion sobre el patrimonio sujeto a impuestos o la suma que se debia pagar como
impuestos per capita o impuestos fondiarios. Cf. WEISS, Foros 1039, n. 12.E

71 Indica los impuestos que habia que pagar a los dominadores extranjeros: impuestos per capita
o impuestos fondiarios. Cf. WEISS, foros 1040-1044.

72 Cf. SHURER, Erode 362-417; GRUNDMANN, Herodes 174-177; LOHSE, Palestina 34-48;
HOOKER, Mark 279.

73 Cf. SHURER, Arquelao 437-441; GRUNDMANN, Palestina 177-183; LOHSE, Palestina, 34-48.
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ultimos resquicios de autonomia politica hasta caer en manos de Copornio el
primero de los procuradores romanos de Palestina, que hicieron tomar
conctencia a los Judios de su falta de libertad (6 d.C. - 41 d.C.)™. El impuesto
consistia en un denario, moneda de plata que correspondia al sueldo de un
obrero en un dia de trabajo (cf. Mt 20,2), que cada judio mayor de edad tenia
que pagar anualmente al erario imperial.

El pueblo en general mal soportaba el pago del impuesto, sobre todo el
que se referia a las petsonas” y a los bienes que poseia’, pues lo relacionaba
con la pérdida de la libertad ante el dominio del César.” Los herodianos,
considerados colaboracionistas, pensaban que el impuesto era licito y eran
favorables a su pago™. Los saduceos™ y los fariseos® pensaban que el
impuesto era ilicito y por esto les resultaba odioso, pero aceptaban de mala
gana pagatlo hasta que se completara la dominacién extranjera®’. Sélo los
celotas, fundados hacia poco por Judas el Galileo, se oponian con fuerza al
impuesto, sobre todo el wmpuesto personal (tribsitum cdpitis), considerandolo un
reconocimiento ¢ facto de la pérdida de su libertad y una imposicién injusta
e incitaban el pueblo a no pagarlo®. Ante la reorganizacién tributatia del
gobernador de Siria, Quirino (afio 6 d.C.) Judas incité a los Galileos que se
alzaran en armas contra los romanos “declarando que eran una impiedad

74 Cf. SHURER, Governatori 441-488; GRUNDMANN, Palestina 177-183; LOHSE, Palestina 34-48;
GNILKA, Marcos 11 177.

75 Llamado tributum capitis, que tenian que pagar todos, hombres, mujeres y esclavos desde los
doce arios de edad. Cf. TRILLING, Mateo Il 224; GNILKA, Marcos I 178; GNILKA, Matteo I/, 36;
FABRIS, Matteo 453; ECKEY, Markusevangelium 305; MARSHALL, Luke 735.

76 Llamado tributum soli. Cf. BONNARD, Mateo 479; ECKEY, Markusevangelium 305.

77 Sucedi6 con los Griegos y los Judios. Cf. GREEN, Luke 711; WEISS, Foros 1041; ECKEY,
Markusevan-gelium 304.

78 Cf. SCHNACKENBURG, Marcos I1167; TRILLING, Mateo I/ 224; GNILKA, Marcos I/ 177; BONNARD,
Mateo 480; SCHMITHALS, Markus 11 525s; DA SPINETOLI, Matteo 530; GUNDRY, Matthew 442;
FABRIS, Matteo 453s.

79 Cf. SCHURER, Sadducei 487-500; |LOHSE, Sadducei 77-81; SCHMID, Marcos 321.327s; TRILLING,
Mateo 11 224; SCHMI-THALS, Markus /1 526; ERNST, Sadducei 564-566.

80 Cf. SCHURER, Farisei 470-487; JEREMIAS, Fariseos 261-281; LOHSE, Farisei 81-88; WEISS,
Foros 1042; SCHNACKEN-BURG, Marcos 11 168; GNILKA, Marcos I/ 178; BONNARD, Mateo 480;
ERNST, Farisei 143-146; FABRIS, Matteo 453s; RUSSEL, Farisei 91s.

81 Cf. GNILKA, Marcos Il 178; GUNDRY, Mark 693; SCHRAGE, Direttive 134.

82 Cf.LOHSE, Zeloti 88s; WEISS, Foros 1042; ERNST, Marco 11 554; SCHNACKENBURG, Marcos
11168; STOGER, Lucas Il 175; SCHRAGE, Direttive 133.139.



segulr pagando el impuesto a los romanos, reconociendo asi caracter divino
a cualquier otro soberano mortal fuera de Dios™®.

b. La pregunta acerca de la licitud o menos del zmpuesto al César tenfa un
claro tinte politico y una mala intencién en cuanto quienes la hicieron querfan
inducir a Jests a dar una respuesta peligrosa®’. La expresion exestin = es licito,
estd permitido, comun en la triple tradicién, plantea a Jests un problema de
conciencia que un Maestro de la ley debia saber resolver. Se trataba de
mterpretar la ley y la voluntad de Dios. Desde el punto de vista de la religion
judia el pago del impuesto contrastaba con el primer mandamiento del
Decialogo (ct. Ex 20,3) y era considerado una connivencia con la idolatria
que Dios habia prohibido®.

2. Mc 12,15-16; Mt 22,18-21a; Lc 20,23-24: Con el adversativo de = pero
Jests, que se da cuenta de la trampa que le estan tendiendo, Jesus hace la
contrapregunta de derecho que compromete a sus intetlocutores®. Mcy Lc
enfatizan la actitud de sus enemigos anteponiendo el pronombre autin = su a
la descripcién de su estado de animo: hypdkrisis = hipocresia (Mc)®', poneria =
maldad Mt)® o panurgia = astucia (Lc)®. El término hipocresia®™, que Mc
emplea, es corregido por los otros sindpticos que suavizan mas la
caracterizacion del estado de animo de los intetlocutores.

83 Cf. JOSEFO, Guerras, Il 118; ID., Antigiiedades 18,4. La opinidén de Flavio Josefo respecto a los
celotas, que actuaron primero durante los acontecimientos de los afios 66-70 d.C., luego en la
destruccion de Jerusalén (70 d.C) y finalmente en |la culminacion de la guerra judia con el suicidio
colectivo de Masada (73 d.C.) es extremadamente negativa.

84 Para PESCH, Marco 11 342, la pregunta era una trampa pues si Jesus afirmaba que no se debia
pagar se ponia del lado de los Celotas en contra de los romanos, si por el contrario decia que se
debia pagar caia en el pecado de idolatria y se ponia en contra de los Fariseos y de los Celotas. Cf.
SCHWEIZER, Markus 134; LEGASSE, Marc 11 724.727; PIKAZA, Pan 334; STOCK, Marco 242.

85 Cf. BONNARD, Mateo 480.
86 Cf. FABRIS, Matteo 452.

87 El sustantivo, que significa falsedad, mentira, se encuentra repartido una sola vez en ios
sindpticos (Mc 12,15; Mt 23,28; Lc 12,1). Cf. WILCKENS, Hypokrisis 694.

88 El sustantivo, que significa maldad, se encuentra en Mc 7,22; Mt 22,18; L¢ 11,39. Cf. HARDER,
Poneria 1406.

89 El sustantivo, que significa perfidia, es hapax en los sin6pticos, pero comin en [a tradicion
paulina (1Cor 3,19; 2Cor 4,2; 11,3; Ef 4,14). Cf. BAUERNFEIND, Panourgia 466.

90 Para Mc la hipocrisia describe la actitud segin la cual la apariencia exterior se encuentra en
contraposicion con la realidad inte-rior de la persona e hipdcrita es alguien que disimuia ser 1o
que no es (hipécrita falso), o cree ser lo que en realidad no es (hipé-crita sincero). Cf. DUPONT,
Justice 266s.
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a. Jesus comprende que la pregunta encierra una trampa y esta hecha para
hacetlo caer. Por eso para despejar el campo, procede gradualmente con una
contrapregunta acusatotia: /7 me peirdgete = jpor qué me ponen trampas?, propia
solamente de Mc y Mt, que descubre sus intenciones y le permite asumir la
contraofensiva®. La expresion es insélita en la boca de Jesus™. Con ella se
quiere poner en evidencia la maldad de los interlocutores.

b. Luego con un élocutivo directivo Jesus actia como un experimentado Rabi,
pidiendo a los adversatios que le muestten un denario, segun Mc y Lc. Mt en
cambio habla del impuesto personal del censo = 16 némisma tosi kénsou™. Los
Sinépticos emplean tres zocutivos directivos distintos con el mismo significado:
Mc utiliza el imperativo férete md7 dendrion = denme un denario, Lc tiene déixaté
mot dendrion = muéstrenme un denario y Mt emplea epidéixaté mor 10 nomisma tod
kénsou = déjenme la moneda del impuesto.

a estructura quidstica que tienen Mc y Mt pone en evidencia la fuerza
dialéctica de la doble respuesta de Jests, quien prepara ya la intervencién
siguiente.”

a b ¢ c b’ 2’
Me12,15:
gPor gué me ponen trampas?  jDen -me un denario para que yo vea!
Mt 22,18: Hipderitas

¢Por qué me ponen trampas? ;Hdgan - me ver la moneda del censo!

Sélo Mc afiade una aclaratoria a la orden de Jesus, “para que la vea”. Los
interlocutores, sin pensar sobre las consecuencias de su gesto, se la entregan
enseguida, brindandole a Jesus la posibilidad de que les ponga habilmente la
contrapregunta® a la cual, segin la praxis rabinica, tenia derecho: “sDe gui¢n
es esta imagen y la inscripeion?’ *° La respuesta de los intetlocutotes es obligada:

91 Cf. GUELICH, Mark 414; LEGASSE, Marc 11 727.

92 Poreso Lcla elimina.

93 Introducido con el primer censo de Judea el afio 6 d.C. De aqui la referencia que hace Mt.
94 Lc no presenta esta combinacion en las palabras de Jesus.

95 Mc y Mt ponen como sujeto la imagen y la inscripcion, mientras Lc da mas importancia al denario
en si.

96 Cf. GUNDRY, Mark 694.
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“idel Césart” Con ella han tenido que reconocer el poder imperial. Las efigies
y las inscripciones en las dos caras de la moneda® eran un escindalo para los
judios observantes. Al presentar la moneda a Jesus fariseos y saduceos
prueban que ellos mismos se servian de la moneda imperial reconociendo el
derecho del César de cobrar impuestos como soberano del pais™.

3. En Mc 12,17; Mt 22,21b; Lc 20,25 el /ogion constituye un apotegma
compuesto por una doble sentencia paralela que presenta la misma estructura
gramatical y encietra la misma originalidad en el contenido'®.

a b c a’ ®) ¢
Lo del César devolvedlo al César /[ pero lo de Dios ... a Dios

Una breve narracién introduce el /lgion que esta compuesto de dos partes
unidas por un estrecho paralelismo formal contrapuesto en el cual la primera frase
(a - b - ) presenta una construccién gramatical y légica completa con sujeto,
verbo principal y complemento, mientras que la segunda frase (a’- b’ - <) esta
formada por una construccion eliptica con el verbo sobrentendido (b’).

El contenido del /gion no presenta el mismo paralelismo sino que se mueve

en el campo del paralelismo ir6nico o de la antitesis'”

. El resultado es que la
forma eliptica de la segunda frase, precedida por ka7 con sentido adversativo,
le da mas fuerza a la intervenciéon de Jesis y manifiesta su intencién

polémica'?.

La respuesta de Jesus (Mc 12,15; Mt 22,18; Lc 20,24) constituye el nicleo
de todo el texto y recalca positiva y efectivamente las alabanzas que los

97 Kaisaros estatomado como genitivo sujetivo: la imagen es del César.

98 El denario era una moneda de plata que traia en una cara la efigie del emperador Tiberio (14-37
d.C.), rodeado por la inscripcion: “Tiberio, César, hijo del divino Augusto, Augusto”, en la otra la
inscripcion “Pontifex Maximus” acompafriaba la imagen de Livia la madre del emperador sentada
en un trono con un cetro en la mano derecha y un ramo de olivo en la izquierda. Cf. GRUNDMANN,
Markus 244, TAYLOR, Marcos 577; SCHNACKENBURG, Marcos !l 169; PESCH, Marco Il 342;
GNILKA, Marcos 11179; STOGER, Lucas Il 177; SCHRAGE, Direttive 139; ERNST, Marco /i 555;
LEGASSE, Marc /1 728s; STOCK, Marco, 242; MARSHALL, Luke 735s; GREEN, Luke 715.

99 Cf. GNILKA, Marcos Il 179; MARSHALL, Luke 735.

100Cf. GNILKA, Matteo /1 364.

101Cf. SCHRAGE, Direttive 140.

102Cf. GUNDRY, Mark 694; PESCH, Marco /i 343; REISER, Synfax 111-3.
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intetlocutores le habian hecho para camuflar sus malas intenciones'”. Jesus
no cae en la trampa, no responde con un si o un no, no se declara a favor de
la imposicién imperial o en contra de la misma, como hubiesen querido sus
mnterlocutores. Con la forma apodictica del verbo los Sinépticos disctiminan
el caso concreto ayudando al oyente a tomar la propia decisioén de acuerdo a
su conciencia.

a. En la primera parte del logion (a - b - c) con el dlocutivo directivo apodire’™

td Kaisaros Kaisari = dad al César lo del César, Jesis reconoce la legitimidad del
impuesto y el uso del poder imperial para cobrarlo, pero no lo reconoce en si

como un valor absoluto!®.

El imperativo apédote ti Kiisaros Kdisari constituye el ilocutivo directivo que

dirige ambas frases. Aunque tiene el la forma de aoristo'®

, sin embargo el
sentido es de una order general con un significado iterativo, como si su aspecto

verbal fuese de presente.

El genitivo 74 Kdisaros pasa a set un genitivo objetivo'®. El verbo apodidomi
significa dar lo gue es debido como cumplimiento de una obligacién. Jesus no toma en
cuenta la parte animica de aquel que da la retribucidn, tan sélo se fija en el
aspecto objetivo'®. El lgion indica que cada cual tiene que actuar segin las
circunstancias. Bl vetbo compuesto apo-didomi ordena el pago obligatorio de un
impuesto o de una deuda, aunque no se la considere como una devolucion de
algo que le pertenece a otro'”. Jesds por consiguiente no se refiere a la licitud
del pago sino que va mas alld y habla de la solvencia concreta de una deuda'”.
Nos parece que esta parte del /logion significa: ‘87 tienen ya las monedas que

vienen del César y las estdn utilizando, y reconocen con esto el ordenamiento de dependencia

103Mc 12,14 y Mt 22,16 hablan de alguien que dice la verdad. Lc 20,21 habla de rectitud.
104E! verbo es comln en Mty Lc y hapax en Mc.

105Mentiran por lo tanto los miembros del Sanedrin al acusar a Jesus ante Pilatos: “Hemos comprobado
que este hombre agita al pueblo. Dice que no hay que pagar los impuestos al César” (cf. Lc 23,2).

106Cf. BLASS, Grammatica 161, n.71.

107Cf. LEGASSE, Marc 1/ 730.

108Cf. BUCHSEL, Apodidomi 1176.

109Cf. FANNING, Aspect 355; PORTER, Aspect 193; GNILKA, Marcos 11 179s.
110 Cf. SCHRAGE, Direttive 140.



de una potencia extranjera, el impuesto no puede ser ahora un nuevo problema. Dadle
al emperador lo que de é/ habéis aceplado.” Para Jestus no cabe una discusion

tedrica sino cumplir con la realidad de la vida''.

b. En la segunda parte del logion (a’ - b* - °) kdi td tod theod to thed = pero a
Dios lo de Dios, que encierra una orden implicita mucho miés grave que la
primera, Jesus afirma mediante el zocutivo directivo implicito que a Dios le
corresponde la obediencia absoluta. Esta parte del /ogion no responde
directamente a ninguna pregunta de los Fariseos y Saduceos, sin embargo
para los Sinépticos no constituye ningin discurso accesorio. Al conttatio, es
el punto sobre el cual recae toda la verdad y el peso de la respuesta de Jesus''2

El énfasis se apoya en Dios al que todo debe estar sometido!®.

El hecho de devolver a Dios lo que le es debido (esto es lo absoluto) deja
espacio para devolver al César el zmpuesto que se le debe (esto es lo relativo)'™.
Pagar el mpuesto al César no significa elevarlo a una dignidad divina, como
podia entenderse por la efigie y las palabras grabadas en la moneda. Tan sélo
significaba otorgar lo relativo a la autoridad politica, o sea, el uso de su
poder para cobrat lo que le correspondia segun el derecho del iempo''>. Jests
responde a sus interlocutores trasladando el problema del campo de lo Zito o
prohibido al campo de la relacidn objetiva con Dios'®.

La originalidad de la respuesta de Jesis consiste en evitar ubicarse en el
plano teético (si 0 no). Se sitia en el campo pragmatico que implica por un
lado especificar lo relativo: pagar el impuesto al César y por el otro aclarar lo
absoluto: mantener la opcién de fidelidad a Dios'"”. El pensamiento de Jesus
no se reduce ni al pensamiento de los saduceos, que aprobaba sin mas el pago
del zmpuesto, ni al pensamiento de los celotas, que rechazaban el pago del

111 Cf. STOCK, Marco 242s.
112 Cf. DUPONT, Ruine 429; SCHRAGE, Direttive 141; STOCK, Marco 243.

113 Cf. GNILKA, Marcos 11 180; ID., Matteo I/ 368; PESCH, Marco /1 343; TRILLING, Mateo 11 225; DA
SPINETOLI, Matteo 530-3.

114 Cf. SCHNACKENBURG, Marcos /1, 169.

115 Cf. KINGSBURY, Conflicto 157; HARRINGTON Lucas 286; STOGER Lucas 11 177.
116 Cf. FABRIS, Matteo 453.

117 Cf. FABRIS, Matteo 454.
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mismo y se tebelaban a la dominacién romana. Su pensamiento conlleva a la
obediencia absoluta a la voluntad de Dios, relativizando lo demas™s,

Lo gue pertenece al César = td tod Kdisaros esta definido en el denatio, simbolo
del poder politico y administrativo. Lo que pertenece a Dios, en cambio, se
deduce de suimagen reflejada en cada persona (cf. Gen 1,26) que le pertenece
totalmente!”. El poder de Dios no es alternativo al del César, ni se puede
limitar solamente a lo espiritual o a lo religioso, sino que alcanza al hombre
en su totalidad.

Jesus no discute sobre la legitimidad del uso del poder imperial, pues para
él la autoridad es una fuente legitima de poder que hay que respetar'®. Su
palabra, sin embargo, conlleva una actitud critica frente al uso de la autoridad
politica cuando esta pretende convertirse en instancia absoluta e inapelable
o alternativa y excluyente del poder de Dios'*. Fuera del poder de Dios
Jests no reconoce ningin otro poder absoluto. Por consiguiente, aun
relativizando el poder politico, concede a la autoridad civil lo que le
corresponde'®.

c. El lgion del impuesto al César, ademas de manifestar la superioridad
del razonamiento de Jests, compromete a los ctistianos a la fidelidad hacia
Dios mientras se encuentran en este mundo, aceptando la absoluta prioridad
de Dios'®. Estas palabras no pueden entenderse consiguientemente ni como
una total sumisién al uso del poder del Estado, como querian los saduceos, ni
como una total rebelién al uso del mismo, como exigian los celozas’®. Con su
aclaratoria y la importancia que da a la segunda parte de su afirmacién Jesus
deja asentada la proyeccién de su intencion: el uso del poder politico, en su
maxima expresiéon concentrada en el emperador, queda relativizado ante el
poder de Dios. Es Dios quien determina lo que le pertenece al César'®.

118 Nos diferenciamos de la opinién de BRAVO C., Jesus 205s; ID., Galilea 123-6.
119 Cf. GREEN, Luke 715s; PESCH, Marco /1 344; SCHWEIZER, Mark 244.

120La respuesta de Jesus pone las bases para que el hombre pueda tener siempre clara la jerarquia
de valores que lo debe guiar.

121Cf. GONZALEZ RUIZ, Marcos 186; PIKAZA, Pan 334s.

122Cf. SCHNACKENBURG, Marcos 11 170.

123Cf. ERNST, Marco /1 555s8; GRUNDMANN, Markus 327s.

124 Cf. JEREMIAS Jerusalén 144s; GRUNDMANN, Mundo 281-304; LOHSE, Ambiente 88s.
125Cf. SCHRAGE, Direttive 141.



El lector que reflexiona este texto, que nos ofrecen los tres sindpticos
Mc 12,13-17; Mt 22,15-22; Lc 20,20-26) descubre una tendencia a no
oponerse rotundamente a los impuestos romanos decretados para los judios.
En esta perspectiva cabe destacar la preocupacion de la comunidad cristiana
primitiva por no romper con las exigencias impuestas por el emperador'®,
Del analisis hecho notamos que la controversia deja en claro la superioridad
de Dios ante cualquier otro poder humano constituido. Por eso cumplir sélo
la primera parte del /gion no tiene sentido, hace falta que se especifique lo
que se le debe a Dios. La moneda es justo que le pertenezca al César; el
hombre sin embargo pertenece a Dios.

Este logion de Jesus, leido en un contexto de persecucion, ayuda a entender
que hay que dar a] César solo lo que le pertenece. Por otra parte, ofrece una
petspectiva nueva: Dios esta por encima de todo, cueste lo que cueste, incluso

1?7 El Estado con su ordenamiento y sus pretensiones no puede ser

la vida
nunca el bien absoluto. Dios tiene sobte el hombre un derecho primordial y

mas antiguo.

c. Jestis precisa y circunscribe el uso del poder politico de Pilato
(Jn19,10-11)

La narracién de la pasién, muerte y resurreccion del Senor es la parte
narrativa mas elaborada de los Evangelios. Recoge el primer anuncio de la
Iglesia postpascual. Surgié como la primera narracion que circul6 en la Iglesia
primitiva presentando una mayor cantidad de detalles. En ella los relatos
coinciden mayormente (Mc 14,1-16,20; Mt 26,1-28,20; Lc 22,1-24-53; |n
13,1-21,25)'%. E] texto que analizamos se refiere a una parte de la narracién
joanica, que en los Sindpticos esta mas reducida

El procurador romano tenia su residencia en Cesarea Maritima, pero en
ocasion de las grandes fiestas judias, sobre todo la Pascua, subia a Jerusalén,
donde se establecia en el palacio de Herodes'. El proceso politico de Jests

126 Cf. HENGEL, Sequela 75, n. 12.
127Cf. LEGASSE, Marc 11 731.

128Cf. ERNST, Racconto 631-635; LUHRMANN, Passionsgeschichte 227-231; PESCH, Racconto
18-54; ID., Processo 595-623.

129Cf. JOSEFO, Guerras 3,8.
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tiene lugar en el pretorio ubicado en la residencia del procurador. Las fuentes
extrabiblicas mas importantes que poseemos, Filon y Josefo, discrepan en la
descripcién del procurador romano con respecto a los evangelios™. Estos
son mas benévolos y menos criticos.

En el juicio politico ante Pilato (Mc 15,1-15; Mt 17,11-26; Lc 23,1-25; Jn
18,28-19,26) destaca de una manera especial la narracién del Evangelio de
Jn por el espacio que le dedica, pues ocupa casi la tercera parte de la narracién
de la pasién'!, las palabras que Pilato y Jesus se entrecruzan en el pretotio y
el debate que protagonizan el procuradort, los sumos sacerdotes y jefes del
pueblo en el patio del Palacio (18,33-38; 19,9-11).

El proceso politico descrito por Jn se compone de diversos momentos que el
evangelista coloca en un esquema concéntrico alrededor del tema de la realeza
de Jesds (a-b -c-d-c-b’ -2a’)"* Es interesante notar al mismo tiempo la
mmportancia que Jn da al proceso ante Pilato y al dialogo interrumpido varias
veces que se establece entre los dos bandos. Jests no dialoga con los judios.
Ya no tiene mas nada que decirles. Ambos interlocutores lo hacen con la
mediacién de Pilato!*:

a. Pilato discute con los Judios acerca de su acusacién contra Jests (Jn
18,28-32)

b. Pilato interroga Jesus acerca de su dignidad real (Jn 18,33-38a)

c. Pilato discute con los Judios sobre la inocencia de Jesus (Jn 18,38b-40)

d. Jesus es coronado rey (Jn 19,1-3)

c’. Pilato discute con los Judios sobre la inocencia de Jestas (Jn 19,4-7)

b’. Pilato interroga a Jesus sobre su origen (Jn 19,8-12)

130Poncio Pilato del orden ecuestre fue el quinto procurador romano de la Provincia de Judea con el
titulo oficial de Praefectus. Durante su administracién contrasté a menudo con la sensibilidad
religiosa judia e intentd resolver los conflictos acudiendo a |a fuerza. Pilato aparece como un
hombre arrogante, duro, cruel, y sin escripulos. Cf. FLAVIO JOSEFO, Antigiledades /i, XVIIl
3,1.2; 4,1.2; FABRIS, Giovanni 928, n.28; JOSSA, Processo 103; ID. Pilato 110-113.

131Cf. MAGGIONI, Pilato 129.
132Cf. PANIMOLLE, Giovanni Il 379.

133En los didlogos con Pilato Jn manifiesta la tendencia, que se puede rescontrar también en menor
escala en los sindpticos, de liberar en parte de la responsabilidad al poder romano sobre la
muerte de JesUs. Esta responsabilidad seria atribuida casi completamente a las autoridades
judias.



a2’. Pilato discute con los judios acerca de la realeza de Jests (Jn 19,13-

16a)

El contexto resulta muy bien trabado y pone en evidencia la composicién
literaria del redactor. Cuatro veces Pilato sale del pretorio al patio del Palacio
para enfrentarse a los judios (a, ¢, ¢’, 2’) y dos veces entra en el pretotio, para
interrogar a Jesus (b, b’)'*
aparece mas conciliante y benévolo hacia Jesus que el uso del podet judio.
Pilato, sin embargo, manifiesta una gran debilidad en la administracion de la

. Leyendo se percibe que el uso del poder romano

justicia.

El procedimiento del proceso era el de la cognitio extra ordinem, un tipo de
procedimiento legal de naturaleza inquisitoria por el cual algunos reatos,
considerados particularmente graves, eran examinados y castigados en las
provincias romanas por los gobernadores, procuradores y prefectos en calidad
de delegados del emperador'®.

Del contexto que narra el proceso politico delante del procurador romano
veremos solamente la segunda patte del didlogo entre Pilato y Jesus (Jn 19,10-11):

a. Pilato pregunta sobre el origen de Jests (Jn 19,8-9a)

b. Jesds no responde (Jn 19,9b)

c. Pilato alega tener poder de vida o muerte sobre Jests (Jn 19,10)

d. Jesus le responde que ese poder le ha sido dado de lo Alto (Jn 19,11)
e. Pilato busca la posibilidad de dejar libre a Jests (Jn 19,12a)

f. Los Judios responden: si dejas libre a este eres enemigo del César”
(19,12b-d)

De la estructura de este didlogo analizaremos la intervencién de Pilato,
forzando a Jesus para que hable, y la respuesta de Jesds con el /ogion
esclarecedor en el que precisa al procurador el origen del poder que éste afirma
tener y circunscribe el alcance de su uso:

Jn 19,10: Pilato le dijo entonces:
A mi no me hablas?

134 Estas dos entrevistas con Jesis son antitéticamente paralelas. Cf. DE LA POTTERIE, Verdad
155; ID. Passione 92.

135Cf. JOSSA, Processo 109.



#INo sabes que tengo poder para soltarte y poder para crucificarte?”
Jn19,11: Jesis le contestd:

“Tu no tendrias ningsin poder sobre m,

57 1o te bubiese sido dado’ de lo Alto”.

1. El silencio hermético que mantiene Jesus ante las preguntas del
procuradot enoja a Pilato (Jn 19, 10)%. Se nota que éste esta de parte del
condenado, sin embargo, Jesus no le habla porque el tiempo de la revelacién
ha terminado. Ahora se trata de dar testimonio. Fl no tiene nada mas que
afiadir en cuanto Pilato no esta dispuesto a escucharlo. El procurador se
encuentra ante dos situaciones opuestas: la inocencia de un hombre que esta
frente a él y los gritos y amenazas del pueblo y sus jefes que piden su ejecucion.

El temor de Pilato va creciendo (Jn 19,8) en la medida en que se entera
por los judios que Jests afirma ser el hzjo de Dios (cf. Jn 19,7). Su reaccién es
de falsa seguridad, propia de un hombre que se sabe poseedor de un poder
delegado (imperium) sobre las personas y que Jn describe como poder de vida o de
minerte = exousia apolodisai kai exousia staurdsai’™. En este poder y su uso se
basaba la jurisdiccion capital = ius gladii segtn la cual el magistrado podia decidir
personalmente sobre los condenados o valerse de un consejo de personas
para decidit'®. Pilato, sin embargo, ain consciente de que Jesus es inocente,

no sabe hacer frente a los requerimientos de los judios'.

Su recurso a la intimidaciéon de Jests revela su debilidad. Por eso hace
presente a Jesds, con una pregunta retérica, el poder que él tiene: onk didas?
= jno sabes? La intencién del procurador es refrescar a su interlocutor un

136La construccion griega én dedoménon = el que lo dié, pasivo divino expresado en forma neutra,
tiene como sujeto a Dios (cf. también Jn 3,27). Hch 4,27-28 que recoge la oracion de los
apostoles luego de la persecucion presenta a Herodes y Poncio Pilato como instrumentos del
Plan de Dios. Cf. BROWN, Juan Il 1167.

137Con anothen Jn describe el ambito celeste divino (cf. 3,27.31) del cual procede Jesus y por el
cual esta condicionado en su natu-raleza.

138Cf. Mc 14,61, 15,5; Mt 26,63; 27,12; Lc 23,9.

139Este poder incluye la facultad y autoridad delegada, de acuerdo con el poder militar romano
incluyen también el ejercicio factico del poder. Cf. SCHNACKENBURG, Juan /1 n.82, 536; BLANK,
Juan lll, 95s.

140Cf. JOSSA, Processo, 109s.
141Cf. BROWN, Death ! 841; MOLONEY, John 496.



conocimiento evidente y que se impone por su condiciéon de persona que

detiene y usa un poder de vida o de muette, para que actlie en consecuencia'®,

Para dar mayor peso a las palabras del procurador Juan pone en evidencia
al comienzo de la intervencién de Pilato el pronombre emdi'®. Este esta
convencido que soltar a Jesus, como lo ha dejado entender en sus
intervenciones ante los judios (cf. 18,38; 19,4.6), o condenatrlo a la crucifixién,
como lo requieren a gritos los sumos sacerdotes y el pueblo (cf. 19,6), depende
exclusivamente del uso de su zzperium. No capta de las palabras de Jesis que
su poder obedece a un plan superior a sus decisiones'*.

2. El logion de Jesus se inicia con una frase hipotética, que presenta una
protasis y una apddosis bien fundadas (Jn 19,11). Con ellas Jesus precisa y
circunsctibe el sentido de esta exousia = poder que el procurador afirma tener
y esta dispuesto a usar.

a. El empleo del indicativo pluscuamperfecto osik éikes exousian = no lendrias
poder en la protasis da al razonamiento un sentido de irrealidad, que indica
que Jesus no contesta el uso del poder de Pilato, que le corresponde en cuanto
procurador de una provincia romana'®. Jesus no propone ninguna teotia sobre
el origen del poder politico que, como todo poder humano, sabe que viene
de Dios'*.

El Jogion de Jests es una especie de demitizacién y desacralizacion de la
autoridad politica. Jesus concede a Pilato tan sélo la exousia = la potestad que
corresponde a su libertad y facultad de obrar, pero no le concede el uso del
poder sobre él que ctee tener el procurador'?’. Esta conviccién de Jesas habia
sido referida por Jn en otro /ogion ante los fariseos (cf. Jn 10,18): “estd en mi
mano entregar la vida y estd en mii mano recobrarla”. Por este motivo Jesds contesta
a Pilato el uso de la potestad decisotia de su poder politico'.

142Cf. DE LA POTTERIE, Verdad 287.

143Cf. LEON-DUFOUR, Juan IV, 87, n.104,

144 Cf. MATEOS, Juan 793; JOSSA, Processo 109.
145Cf. ZERWICK, Griego 314.

146Cf. DE LA POTTERIE, Passione 93.

147Cf. BLASS, Grammatica 435s, nn 2 y 4; FOERSTER, Exousia 648-651, BLANK, Juan lil, 96,
BROWN, Death | 842.

148Cf. BARTOLOME, Evangelio 345.
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b. En segundo lugar Jesus sefiala a Pilato en la ap6dosis que el origen de la
potestad decisoria, que €l alega tener, no esta en él sino en Dios que esta en
lo Alte*®. No se trata aqui de una fundamentacion teoldgica de la autoridad
o del poder del estado, como lo ha hecho San Agustin, quien se vali6
incorrectamente de Rom 13,1 para explicar el texto de Juan 19,11™°.
cambiando de ese modo el sentido original del /logion joinico y dando a la
afirmacién una otientacién politica®®'. El /ogion, al contratio, sefiala las
fronteras de todo poder del Estado, no sélo sobre Jesus, sino sobre la
comunidad ctistiana'. Con sus palabras Jesus precisa y citcunsctibe el alcance

de la exousia de Pilato!™.

Analizando bien el texto vemos que en la ap6dosis el sujeto ya no es la
exousia, sino el Personaje que esta sobreentendido con el pasivo divino neutro
én dedoménon = el gque lo dio que no concuerda con el sustantivo femenino
exousia. Por consiguiente, la frase deberia completarse: “si no te hubiese sido
dado de lo Alto el poder de dejarme libre o de cructficarme”. De hecho, con el logion
Jesus no plantea ninguna afirmacién teolégica sobre la autoridad politica del
estado como tal, sino que presenta la situacion concreta en la que se
encuentra, y le recuerda a Pilato que su autoridad no depende exclustvamente
de él mismo y ni siquiera del emperador a quien él representa. S1 Pilato puede
proceder en contra de Jesus, es solo porque Dios, que esta en lo A/ y por

encima de €l, se lo permite’>.

El logion nos indica que el poder de Pilatos sobre Jesus no es juridico-
estatal sino que su persona juega un papel no secundatrio en el Plan salvifico

149El imperium era el poder total de administracién, jurisdiccion, defensa y el mantenimiento del
orden puablico que el emperador concedia a los gobernadores y procuradores de las provincias
del imperio. Cf. SCHNACKENBURG, Juan /il 322 y 536 n..81; PANIMOLLE, Giovanni lll 404;
TALBERT, Reading 240.

150Cf. AGUSTIN, Juan Ser 116.5, 573s. Muchos autores adhirieron a la explicacion de Agustin.
Entre ellos BULTMANN, John 661s.

151Cf. BROWN, Juan I/ 1184; URBAN., Poder 115-20; VAN DEN BUSSCHE, Giovanni 591; MERCIER,
Juan Il 498s.

152Cf. DODD, Interpretation 427; TALBERT, Reading 240.
153Cf. SCHNACKENBURG, Juan Ill, 536.

154 Cf. SCHNACKENBURG, Juan /1 322; LEON-DUFOUR, Juan IV 87, n. 105; SCHRAGE, Etica 369;
MERCIER, Juan I/ 498. La misma idea se encuentra en los sinépticos Mt 26,53s; Lc 22,53 que
narran el arresto de Jesas.
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de Dios. Lo que le ha sido dado a Pilato es la posibilidad de ejetcert su podet'.
Por esto el procurador puede actuar con libertad y responsabilidad en contra
de Jesus. Esta libertad, que implica su decisién libre, es utilizada sin escrapulos
por el procurador para condenar a muerte a un inocente (cf. Jn 18,38;
19,4.6)%. El otigen divino de Jesus, como recuerda Jn en otro /Jgion (cf. Jn
3,31), le confiere una superioridad consistente sobre todos los que son de
abajo. Jests en realidad se sabe uno con Aquel que permite actuar a Pilato.

Este /ogion indica que Pilato, que somete a Jesis a su poder, poder que
Pilato considera tener pero que Jesus no le concede, es en realidad aquel que
esta sujeto al poder de Dios, mientras Jests, en su aparente impotencia, es el
que decide precisando y circunscribiendo el uso de su poder'™”. El es quien
tiene el poder de dar su vida y de recuperarla y lo usa con toda libertad (cf. Jn
10,17-18).

C. EL USO DEL PODER RELIGIOSO

El poder religioso en tiempo de Jesus, hasta la destrucci6n de Jerusalén el
afio 70, era ejercido por el sumo sacerdote y las familias sacerdotales, que
pertenecian al partido de los saduceos, el Sanedrin, compuesto por el partido
laico de los fariseos, los escribas y ancianos del pueblo™®. El poder religioso
hasta la dominacién romana en Palestina se identificaba con el poder politico.
Después de la conquista el poder politico pasé casi en su totalidad a manos
del imperio romano, que lo ejercia a través de los procuradores residentes en
Cesarea’. Solo algunos detalles de podet politico siguieron petteneciendo
al poder religioso y quedaron en manos del sumo sacerdote y del sanedrin.

En nuestro analisis veremos siete textos que encierran otros respectivos
Jogia de Jests acerca del uso del poder religioso. Seis de ellos son sacados de la
triple tradicioén sindptica: a) tres /lggiz en los que Jesus revela el respeto y la

155Cf. VAN DEN BUSSCHE, Giovanni 591.
156Cf. MATEOS, Juan 790s.
157 Cf. SCHNACKENBURG, Juan /il 323; BLANK, Juan /1 96.

158Cf. BASLEZ, Ruolo 221-223; JEREMIAS, Factores 139-157; LOHSE, Giudaismo 77-130;
SCHURER, Sinedrio 250-284; ID., Sacerdoti 285-377; ID., Farisei 462-500; ERNST, Scribi 142s;
ID., Farisei 143-146; ID., Sadducei 564-566.

159Cf. JEREMIAS, Clases 167-281; LEIPOLDT, Grupos 234-304; LOHSE, Politica 219-245; SOGGIN,
Romanos 391-409.



consideracion por e/ uso del poder religioso sacerdotal (Mc 1,44; Mt 8.4; Lc 5,14);
b) tres en los que ataca el abuso del poder teoljgico de los escribas y fariseos (Mc
12,40; Mt 23, 14; Lc 20,47); c) un logion de la tradicidén joanica esta dirigido
a Anas, suegro de Caifas, a quien Jesus cottige el abuso de su poder religioso (Jn

18,19-21).

a. Jests respeta y considera el uso del poder religioso sacerdotal
en general (Mc 1,44; Mt 8,4; Lc 5,14).

La misién de Jesis en Galilea (cf. Mc 1,9-8,26; Mt 3,13-16,12; Lc 3,21-9,17)
es generalmente ubicada por los sinépticos en un contexto de baja tension
con sus adversarios religiosos. En situaciones especificas aparecen a menudo
conflictos con uno u otro grupo que detenta el poder religioso. Pero, lejos del
poder central de Jerusalén, la conflictividad no es de alta intensidad.

Uno de estos momentos es el que vamos a analizar: la curacién de un
leproso (cf. Mc 1,40-45; Mt 8,1-4; Lc 5,12-16). En tiempo de Jesus los
leprosos debian ser reconocidos desde lejos: llevaban los vestidos desgarrados,
el pelo desgrefiado, la barba tapada como signo de luto y debia avisar a su
paso desde lejos gritando “impuro, impuro”. La lepra, desde el punto de
vista del Levitico (cf. Lev 13,1-46), volvia impura la persona contagiada y
los objetos que esta persona tocara. El leproso no podia vivir en las ciudades
o pueblos, sino que se le forzaba a vivir en el descampado. La praxis sacerdotal
en estos casos se limitaba al examen de la persona enferma para determinar
su impureza (Lev 13), la constatacion de la curacion y la declaracion legal de
la pureza recuperada (cf. Mc 1,40-45; Mt 8,1-4; Lc 5,12-16)'%.

El relato evangélico, como toda narracion de curacioén, presenta como
elementos comunes: (a) el encuentro del enfermo con el taumaturgo y su
solicitud de curacion, (b) la respuesta del taumaturgo con gestos y palabras,
(c) la orden de constataciéon de la curaciéon, precedida a veces por una
imposicién de silencio, (d) la divulgacién de la noticia y el reconocimiento
de parte de todos.

a. Un leproso se encuentra con Jesus y le suplica que lo cure (Mc 1,40; Mt 8,1-
2; Lc 5,12-16);
b. Jesus lo toca y lo cura (Mc 1,41-42; Mt 8,3; Lc 5,13) y

160Cf. ERNST, Lebbra 125; STOCK, Marco 50.
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c. lo despide imponiéndole silencio y ordenandole presentarse al sacerdote
(Mc 1,43-44;

Mt 8,4; Lc 5,14);

d. el leproso curado divulga la noticia por todas partes (Mc 1,45; Lc 5,15-16).

Los sindpticos, luego de referir el gesto y las palabras de Jests que otorgan
la curacién, afiaden un /ogion con el que Jesus pide al leproso-curado silencio
y respeto hacia la autoridad religiosa:

Me 1,44: y le dijo: “Mira, no lo digas a nadie,
sino vete,
muéstrate al sacerdote

¥ hazg la ofrenda que prescribic Moisés por tu purificacion, para que les sirva de
testimonio”’
Mz 8,4: y le dijo Jesds: “Mira, no lo digas a nadie,

sino vete, muéstrate al sacerdote

_y presenta la ofrenda que prescribid Moisés, para que les sirva de testimonio”.
Le 5,14: y él le ordend que no se lo dijera a nadie y afiadio:
“Vete

muéstrate al sacerdote
y haz la ofrenda por tu purificacion, como prescribic Moisés, para que les sirva de

testimonio”.

Los tres textos del /ogion tienen una gran semejanza y no presentan
diferencias importantes. Jesas toma la iniciativa y manifiesta su poder no
solamente curando al leproso, sino ordenandole ejecutar algunos gestos
especificos. El leproso curado debe guardar silencio, mostrarse al sacerdote
y cumplit con lo que prescribe la ley. Estos perlocutivos'® permiten al leproso
recobrar la salud y reintegrarse a la vida normal y a su ambiente familiar'®.

1. Analizaremos en primer lugat el primero y segundo imperativo: hira,
meedent éipen = mira, no lo digas a nadze, dirigidos por Jests al leproso y que dan
un marco especial a todo el lygion.

161Cf. PERON, Marco 20.
162Cf. FABRIS, Matteo 196.
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a. El primer imperativo pronunciado por Jesus, presente explicitamente
en Mc y Mt, esta constituido por un zocutive directivo: héra = mira es un llamado
de atencién con el que Jesds quiere comunicar algo importante al interesado
e invitarlo a cumplir lo que le ordena. Dada su posicién enfatica al comienzo
del /ogion el imperativo es una invitacion a reflexionar y cumplir lo que él le
va a decir. Lc no utiliza el discurso directo en esta primera parte del texto,
sino que mezcla discurso inditecto y directo (cf. Hch 1,4; 7,6; 23,22; 25,24)'%
pero empleando el verbo parangéllein = ordenar, que solamente utiliza Jesus,

expresa una orden tajante’**.

b. El primer imperativo tiene mas bien la funcién de participio y aflade
énfasis al segundo imperativo negativo:'®® Medeni éipen = no lo digas a nadie.
Esta fuerte prohibicién de hablat pone asi en evidencia la intencidn de Jesas'®.

Mc es el tnico evangelista que refuerza la prohibicién de la comunicacién
con la doble negacién'’. Esa orden constituye un elemento estilistico que
forma parte de la estructura de los relatos de milagro en los sindpticos y
rodea de silencio la accién milagrosa de Jesus y el misterio de su persona'®.
El leproso debia sélo relatar su curacién a los sacerdotes de Jerusalén,
encargados del control sanitario'®. Solamente Mc 1,45 afirma que el leproso
desobedeci6 la orden rompiendo el silencio que le habia impuesto Jests. De
esta manera, el relato de Mc que como los demas tenia una caracteristica
apotegmatica adquiere un matiy misionero'”. Lc 5,15 anade que la fama del
hecho trascendié el ambiente y causé dificultades a la itinerancia de Jesus.

163Cf. SCHMID, Lucas 178; SCHURMANN, Luca /470; HARRINGTON, Lucas 123; MARSHALL, Luke
209; BOVON, Lucas 343; RADEMAKERS, Luca 231.

164El verbo parangéllein = ordenar es tipico de Lc 5,14; 8,29.56; 9,21 y Hech 1,4; 4,18; 5,28.40;
10,42; 15,5; 16,18.23; 17,30; 28,22.30.

165Cf. MOULTON, Grammar 1, 124.

166Esta normalmente se expresa con imperativo aoristo y suele indicar prohibicion. Cf. BLASS,
Grammatica 337; KUTHIRAK-KATTEL, Beginning 170 .

167Con la expresion medeni medén €ipes = no lo digas a nadie Jesus excluye toda posibilidad de
comunicar el hecho a otras personas. Una expresion semejante se encuentra en Mc 16,8 ouden/i
oudén éipan = no lo digan a nadje. Cf. otras imposiciones de silencio en Mc: 1,34; 3,12; 5,43,
7,36; 8,26.

168Cf. GNILKA, Marcos | 106; BONNARD, Mateo 178.
169Cf. THEISSEN, Redaccion 33.
170Cf. también Mc 7,36.
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2. El tercero y el cuarto imperativo hyjpage, seautin déixon 16 hieréi = vete,
muéstrate al sacerdote, en Mc y Mt estan unidos entre si asindéticamente'”. Lc
presenta solamente el segundo imperativo, utilizando el primero con una
forma participial que reviste menor importancia.

a. Bl slpcutivo directivo hypage = vete'™, indica que la curacién ha sido ya

concedida y el leproso curado debe ir a Jerusalén, el centro del podet religioso,
y cumplir con las prescripciones ordenadas por la ley'”. Este imperativo es
una orden a cumplir el imperativo siguiente. Dada la posicién enfitica del
tlocutivo directivo al comienzo del /ogion, la obligacién que sigue reviste una
gravedad mayor.

b. Con el cuarto Zocutivo directivo seauntén déixon 16 hieréi = muéstrate al sacerdote,
Jests reconoce y respeta el uso del poder religioso (cf. Lc 17,14) que tiene
que constatar la curacion de la enfermedad (cf. Lev 13,49).' Sélo el sacerdote
de turno, sorteado semanalmente para este servicio, tenia el poder de constatar
la curacién del enfermo y declarar su putificacion.'” La presentacion ante el
sacerdote le ofrecia a éste la posibilidad de inspeccionar la persona que habia
sido enferma y constatar su curacién. Luego, el sacerdote atestiguaba la
recuperada pureza legal y con ella también decretaba con un escrito la reinte-
gracién oficial del enfermo-curado en la familia y en la comunidad de las que
forzosamente habia sido alejado.'*Los tres sinépticos describen positivamente
la actuacién de Jesis con un gesto de respeto hacia el uso del poder religioso
que cuidaba las tradiciones y leyes dadas por Moisés.

3. Con el quinto zocutive directivo: kdi prosénenke ha prosétaxen Moiisés peri 16
katarismod antod = hag, la oferta que ordend Moisés por tu purificacion'”’, Jesus

171Cf. REISER, Syntax 153; KUTHIRAKKATTEL, Beginning 170. Ejemplos de asindeto se dan también
en Mc 8,15; Mt 8,4; 9,30; 18,10; 26,4.

172E! imperativo aun teniendo forma del presente, sin embargo es puntual y vale para una sola vez.
Cf. BLASS, Grammatica 336.

173Textos semejantes se encuentran en Mc 2,11; 5,19; 7,29; 10,52.
174Cf. TAYLOR, Marcos 210; KINGSBURY, Matthew 91; BONNARD, Mateo 178.

175Segin JEREMIAS, Jerusalén 183s, n. 25: en la Misna - Tamid estaba mandado lo que debia hacer
el sacerdote con las personas impuras que se presentaban ante él para ser declaradas puras.
El sacerdote colocaba a las personas ante [as tres puertas de Nicanor, llamadas puertas orientales,
de espaldas a oriente y mirando a occidente, haciendo memoria de Lev 14,11.

176Cf. PESCH, Marco | 246; GUNDRY, Mark 97; LEGASSE, Marc I 155; TRILLING, Mateo | 184;
LOHSE, Ambiente 82s.

177 Mt 8,4 tiene kai prosénenkon t6 déron ho prosétaxen Moiisés = y ofrece el don que mando Moisés.
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invita al leproso curado a cumplir una obligacién legal (cf. Lev 14,1-32). No
quiere romper la relacion con la ley de Moisés, aunque con dichos y hechos

tepetidas veces se declare supetior a la misma'”.

a. El gesto de purificacion de una enfermedad contagiosa, katarismis =
purificacion'”, que tuviera una relacién con la impureza legal haciendo que todo
el hombre fuera considerado impuro, o sea, indigno de participar a la asamblea
del pueblo de Dios y ejercer cualquier accién ciltica, requeria la declaracion
legal de poder reintegrarse con todos los detechos y deberes en la vida
ordinaria de la familia y de la sociedad'®. Por este motivo el que habia sido
curado, como especifica Mt 8,4, debia ofrecer un sacrificio expiatorio de
purificacién en Jerusalén, segun las prescripciones del Lev 13,49; 14,2-4;
17,1481, Mientras Mc y Lc explican el porqué de la ofrenda, Mt lo calla
considerandolo superfluo en vista de que la comunidad a la cual estaba dirigido
el Evangelio conocia el contexto de la misma'®. El sacerdote, a su vez,
debia declararle legalmente sano y acoger la ofrenda prescrita por su
curacién'®. La orden refleja el ambiente judeo-palestino en el cual el Templo
no habia sido todavia destruido y en la comunidad primitiva judeo-cristiana
habia surgido la pregunta de cémo tenian que comportarse respecto a las
prescripciones de la ley™. Quien lee hoy el texto se da cuenta que la
comunidad cristiana, que cree en Jesus, no ha roto todavia con la ley de
Moisés. El acto de presentacion legal garantizaba la reincorporacién del que
habia sido leproso en su familia y en la sociedad'.

b. En los evangelios sinopticos la expresion eis martyrion antdis = para
lestimonto de ellos®® es bastante comun, indica la finalidad con la cual ha sido

178Cf. Mt,5,21-45; Lc 6,29.
179Cf. Otros textos: Lc 4,27; 5,12-14; 7,22; 17,14.17; Jn 2,6; 3,25; Heb 1,3; 2 Pe 1,9.
180Cf. HAUCK, Katharismés 1297s; TRILLING, Mateo 1 184; DA SPINETOLI, Matteo 217.

181Para Mt esto esta clara la prescripcion mosaica y por esto habla de oferfa. No asi para Mc 1,44
que habla de fas cosas que ordené Moisés y Lc 5,14 que utiliza simplemente la circunlocucion
como ordené Moisés. Cf. BUCHSEL, Déron 1174; SCHURMANN, Luca / 470.

182Cf. GUNDRY, Matthew 140.

183Cf. SCHMID, Marcos 76; GUELICH, Sermon 189.

184 Cf. GNILKA, Marcos 1 106.

185Cf. SCHURMANN, Luca | 470; LENTZEN-DEIS, Marcos 70.

186Cf. Mc 1,44; 6,11; 13,9; Mt 8,4; 10,18; 24,14; Lc 5,14, 9,5; Lc 21,13.
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ejecutada una accién y significa un testimonio o una prueba que habia que
presentar para indicar el hecho cumplido y su significado en el contexto de la

salvacion que habia comenzado’.

La pregunta que por lo contrario nos ponemos se refiere a autois = ellos.
¢Quiénes son estos e/los? Si observamos otros textos evangélicos, que tienen
una construccién semejante, notamos que la afirmacion que depende de éis,
tiene un sentido de rechazo hacia la predicacion de los apostoles (cf. Mc 6,11;
Lc 9,5) o de viokencia en contra de ellos en los tribunales (Mc 13,9; Mt 24,14;
Lc 21,13).

La expresion éis martyjrion auntdis es para muchos autores un dativus incommods
por el cual el control del sacerdote, que constataba la curacidn, constituia
una velada acusacién a la incredulidad de las awforidades religiosas'™®
obstante las palabras de Jests, se mantenian incrédulas acerca de su persona
y de su misién, preocupadas solamente en declarar legalmente puras las

que, no

personas que anteriormente no lo eran'®. El plural autdis pudiera también
indicar el esfuerzo de la comunidad cristiana de manifestar concretamente al
judaismo oficial que ya Jesus les hacia ver que la nueva economia de la

. Otros autores sugieren que el antdis se

salvacion superaba a la ley antigua
refiere a la gente en general. La noticia debia publicarse, puesto que el
sacerdote al cual se debia presentar la ofrenda era uno solo."

opinién choca con la prohibicién de Jests de no hablar con nadie. Por fin,

Pero esta

para no pocos autores la expresion éis martjrion antéis parece tener un sentido

positivo (cf. Mt 10,18; 24,14)"%2.

El gesto de Jesus y sus palabras que hemos analizado hacen ver que él,
aun superando la ley, sin embargo no se pone en contra de la misma, sino que

187Cf. STOGER, Lucas [ 155.

188Cf. STRATHMANN, Martyrion 1356s; TAYLOR, Marcos 210; SCHNACKENBURG, Marcos / 59;
JEREMIAS, Teologia 114; GNILKA, Marcos | 109; LENTZEN-DEIS, Marcos 70; ERNST, Marco /
122; SODING, Glaube 401; SCHMITHALS Markus | 145; GUELICH, Mark 77; LEGASSE, Marc |
155; HOOKER, Mark 82; ALLBRIGHT, Matthew 93; BONNARD, Mateo 178; FABRIS, Matteo 196;
GHIDELLI, Luca 129.

189Cf. FUSCO, Segreto 294; KUTHIRAKKATTEL, Beginning 171.
190Cf. LANCELLOTT!, Matteo 117; FABRIS, Matteo 196.

191Cf. GRUNDMANN, Markus 69s; SCHURMANN, Luca  470; MARSHALL, Luke 210; GUNDRY,
Matthew 140.

192Cf. PESCH, Naherwartungen 128s; ID, Marco | 246; GUNDRY, Matthew 140.



la respeta. Un gesto semejante nos demuestra que donde interviene la fuerza
salvadora de Dios en la persona de Jesis no hay mas lugar para las
prescripciones de las instituciones legales que segregan a los leprosos sin
salvarlos. Todo creyente que lee este texto en la triple tradicion sindptica
esta invitado a dirigirse al Sefior resucitado con la confianza de ser igualmente

salvado!®.

b. Jestis condena el abuso del poder de los escribas y fariseos
(Mc 12,38-40; Mt 23,1-7; Lc 20,45-47).

Ya hemos analizado el contexto de la intensa actividad de la ensefianza
Jesus en Jerusalén, sede indiscutida del poder religioso central (Mc 11,1-
13,37; Mt 21,1-25,46; Lc 19,28-21,38). Hemos visto que el contexto esta
marcado por un fuerte contraste con las autoridades religiosas: sumos
sacerdotes, escribas, ancianos, fariseos, saduceos, herodianos.

1. Sumos sacerdotes, escribas (Mc y Lc) y ancianos: la autoridad de Jests (Mc
11,27-33; Mt 21,23-27; Lc 20,1-8);

2. Sumos sacerdotes, fariseos (Mt) y escribas (Lc): Los vifiadores homicidas
(Mc 12,1-12; Mt 21,33-36; Lc 20,9-19);

3. Fariseos y herodianos (Mc y Mt): El tributo al César (Mc 12,13-17; Mt
22,15-22; Le 20,20-26);

4. Saduceos: La resurreccién de los muertos (Mc 12,18-27; Mt 22,23-33; Lc
20,27-40);

5. Escriba, doctor de la Ley'* (Mt y Lc): El mandamiento mas importante
(Mc 12,28-34; Mt 22,34-40);

6. Escribas (Mc), fariseos (Mt): ¢El mesias es hijo de David? (Mc 12,35-37a;
Mt 22,41-46; Le 20,41-44).

La reaccién de Jesuas, después de las controversias sostenidas en el area
del Templo con sus interlocutores ofrece al Maestro un remate final criticando
y condenando las costumbres y actitudes manifiestas y solapadas de sus
enemigos mas encarnizados, los escribas y fariseos. No obstante la abundancia

193Cf. FABRIS, Matteo 196.

194 Nomikés en Mt 22,35 y Lc 10,25 indica jefe del pueblo en cuanto experto en la Ley. Mc no tiene
este término. Cf. GUTBROD, Nomikés 1410s.



de invectivas que propone Mt 23,1-36 escogemos las que hacen referencia a
la triple tradici6én sindptica. Analizatemos sélo algunos /gia recogidos en el
marco de la conclusién de la enseianga de Jesas en el area del Templo de
Jerusalén: Mc 12,37b-40; Mt 23,1-7; Lc 20,46-47".

a

Me 12,37b-38a:La muchedumbre le oia con agrade. En su ensefianza decia:

Mt 23,1-2a:  Entonces Jesds se dirigid a la gente y a sus discipnlos y les dijo:

Lc 2045:  Estando todo el pueblo oyendo, dijo a sus'® discipulos:

b
Mc 12, 386-39: “Guardaos de los escribas,
que gustan pasear con amplio ropaje, ser saludados en las plazas,
_y ocupar los primeros asientos en las sinagogas
3 los primeros puestos en los banquetes,
Mz 23,2b-7: “En la cdtedra de Moisés se sentaron los escribas y los fariseos.
Haced pues y observad todo lo que os digan;
pero no imitéis su conducta, porque dicen y no hacen.

Atan cargas pesadas e insoportables y las echan a las espaldas
de la gente, pero ellos ni con el dedo quieren moverias.

Todas sus obras las bacen para ser vistos por la gente,
ensanchan las filacterias y alargan las orlas del manto,
quieren los primeros puestos en los banquetes

_y los primeros asientos en las sinagogas
Y que se les salude en las plazas

y que la gente los llame “rabbi”

Lc 2046h: “Guardaos de los escribas,
gue gustan pasear con amplio ropaje, y quieren ser saludados en las plazas,
y los primeros asientos en las sinagogas

_ los primeros puestos en los banguetes,

195Los sindpticos hacen mucha referencia a la ensefianza de Jesus en Jerusalén con los términos
apropiados como did4dskein = en-sefar. Mc 11,17; 12,14.35; Mt 21,23; 22,16; Lc 19,47; 20,1.21.bis;
21,37 y didaké = ensefianza: Mc 11,18; 12,38; Mt 22,33.

196Segin METZGER, Commentary 146 se excluye el autou por ser evidente que se refiere a Jesus.



'~

c

Mc12,40: y que devoran las casas de las viudas bajo pretexto de largas oraciones.
(Es0s tendrin una sentencia mds rigurosa’’.

Lc2047:  que devoran las casas de las vindas bajo pretexto de largas oraciones.

(Estos tendrdn una sentencia mds rigurosa!

El texto dela triple tradicién, como hemos dicho anteriormente, constituye
uno de los ataques mas duros en contra de los escribas. Ademas de una
buena sintonia dirigida contra el modo de proceder de los escribas, presenta
también unas variantes de poca importancia. En los tres textos Jesus se dirige
a sus oyentes hablando de los interesados. En Mt Jesus se dirige también de
los fariseos con un largo discurso (Mt 23,1-36) con el que ataca con dureza

197

de detalles sus costumbres y su conducta Mc y Lc mantienen el texto

mas en lo general.

La intervencién de Jests plantea tres elementos comunes: a) una advertencia
severa a los interesados; b) la descripcion negativa de su obrar; c) la amenaza de
un severo juicio a los culpables.

1. Mientras Mc afirma que estos /gza de Jesus son dirigidos sélo a la gente,
Mt y Lc incluyen entre los oyentes también a los discipulos.

Mc describe a los oyentes de Jesas como polis hiclos = una niuchedunibre,'®

%%, Mt se expresa con el plural hdcloi = las muchedumbres.

que escucha con agrado
Para Lc por el contrario, el discurso pronunciado ante los discipulos con el

trasfondo del pueblo®, es ditigido a la comunidad.

b

Utilizando el impetfecto élegen o elilesen = decia o hablaba Mc y Mt presentan
la continuidad de la ensefianza de Jests en el Templo.””! El impetfecto es

197 Esto es bastante coman en Mt: 5,20; 12,38; 15,1; 23,15.23.25.27.29. Cf. SCHMID, Marcos 334;
FLEDDERMANN, Warning 53. Sin embargo los dos grupos en tiempos de Jesds eran muy
distintos. Cf. DUPONT, Béatitudes 111 247.

198Cf. BLASS, Grammatica 245,1; 270,4.

1990tro texto semejante es Mc 6,20. Esta expresion hédeos akotiein = escuchar con agrado es
utilizada sélo por Mc.

200E) primer discurso de Jesus en Mt también esta dirigido a la gente y a los discipulos (cf. Mt 5,1).
Cf. GREEN, Luke 726.

201Cf. FUSCO, Regno 80.



empleado para introducir las palabras de Jesis que no son respuestas a
preguntas puntuales, sino que constituyen la continuacién de un discurso ya

comenzado®®.

2. Los textos de Mc y Lc, ademias de coincidir entre si en plantear la
vanidad y el afin de honores de los escribas®®, resultan muy concisos en la
descripcion, mientras que Mt ofrece una version mas amplia. Aparte la
polémica del discurso, se nota en los sindpticos el deseo de reflejar lo que
sucedia en la vida ordinaria de la sociedad judia y lo que se quetia evitar en
la comunidad ctistiana. En Mc 12,38b y Lc 20,46 los destinatarios del discutso
de Jesus son solamente los escribas®™, en Mt 23,2b-7 los escribas se hallan

junto a los fariseos®.

a. En Mc 10,38b Jesiis 1nicia su discurso con un zocutivo directivo blépete aps
= cuidense de™, en Lc 20,46 en cambio hay un prosékete apd = estén atentos a,
que resulta mas fuerte que el anterior®. Ambos imperativos estin dirigidos
a los oyentes con un presente enfatico para llamar fuertemente su atencién y
puntualizar las afirmaciones posteriores. El tiempo presente sugiere la
asuncién de una actitud constante que hay que tener frente a ese espiritu
malsano que puede resurgir en la comunidad. En castellano equivalen a pongan

stempre mucho cuidado a, cuidense siempre mucho de alguien gue puede hacer dafio™®.

Los imperativos constituyen un aviso para que las comunidades y sus
componentes pongan atencion acerca de la manera de portarse de los escrzbas.
Al mismo tiempo son una amonestacion para cualquier lector que enfrente

202Cf. LEGASSE, Marc 1 202.
203Cf. SCHURER, Storia Il 393-410; JEREMIAS, Jerusalén 249-260; LOHSE, Ambiente 124-130.
204En Lc 11,43 este reproche aparece dirigido a los fariseos. Cf. JEREMIAS, Jerusalén 268.

205Mt y Lc emplean a menudo la formula “escribas y fariseos”™ Mt 5,20; 12,38; 15,1;
23,2.13.15.23.25.27.29; Lc 5,17.21; 11,29. 30; 6,7; 7,30; 11,53; 14,3; 15,2. Mt conservé en los
Jogia de Jesus la formula conjunta, Lc por lo contrario hizo distincion entre las dos categorias.
Cf. JEREMIAS, Jerusalén 268-9.

206El imperativo blépete apo = cuidense de se halla sélo en Mc 8,15; 12,38. Cf. TAYLOR, Marcos
596; WEEDEN, Heresy 151; LENTZEN-DEISS, Marcos 380.

207 El imperativo prosékete apé = estén atentos a se halla también en Mt 7,15; 10,17; 16,6.11.12; Lc
12,1; 20,46.

208Cf. BLASS, Grammatica 149,2; GUNDRY, Mark 719.
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el texto y descubra que tiene que despojarse de las actitudes propias de las

personas criticadas®®.

b. Estudiando los textos de Mc y Lc se evidencian cuatro elementos
comunes referentes a los escrzbas quienes llegaron a gozar de mucho prestigio

a los ojos de la gente?'’.

I° El primer elemento nos presenta su estatus social que los alejaba de la
gente sencilla. Solian deambular®™!, sobre todo en dia saibado??
ancha en forma de manto que caia hasta los pies y estaba adornada de largas
franjas®", documentando su dignidad, presumiendo de si, ostentando vanidad,
autoritarismo, poder religioso y exigiendo reconocimiento publico (Mc
12,38b; Lc 20,46)*.

con su nica

II° Luego Jests analiza los otros elementos que tocan el #7at0 que los escribas
pretendian tener:

IT a. Al paso de un eseriba la gente sentada en las plazas, a las puertas de la
ciudad, en los metrcados o en la calle se levantaba respetuosamente”. Al
encontrarlo tomaba la iniciativa de saludarlo, (cf. Mc 12,38; Lc 20,40),
llamandole rab? (cf. Mt 23,7), padre (cf. Mt 23.,9), maestro (cf. Mt 23,10) como
sefial de aprecio®®. Esta forma de consideracioén del pueblo constituia parte
de su poder que escandalizaba a los sencillos y desvirtuaba su autoridad?®'’.

209Cf. BONNARD, Mateo 497.

210Sus tumbas estaban colocadas al lado de las de los patriarcas y de los profetas, y estaban
envueltas de leyendas que suscitaban respeto y temor. La aristocracia hereditaria tuvo que
soportar el surgir de la aristocracia intelectual y, luego de la destruccién de Jerusalén, dejarse
aventajar por esta. Cf. JERE-MIAS, Jerusalén 260.

211 Mcy Lc utilizan el participio presente seguido del 1° verbo al infinitivo del 2°: thélontes peripathéin
= acostumbran andar. El verbo thélein tiene aqui un significado negativo en cuanto manifiesta la
intencionalidad negativa de los agentes de pretender deambular. Cf. MARSHALL, Luke 750.

212Cf. PESCH, Marco Il 387s; MARSHALL, Luke 750.

213Cf. PESCH, Marco Il 387; ERNST, Marco 1/ 580. Cf. Num 15,38ss; Dt 22,12.
214Cf. GNILKA, Marcos Il 203; LEGASSE, Marc Il 764s.

21586lo estaban excusados de pararse para saludar los obreros durante el trabajo.
216Cf. PESCH, Marco I/ 387.

217Cf. PIKAZA, Pan 345.



IT b. Los escribas ocupaban los primeros asientos = protokatedriai, en las
sinagogas donde se solia reunir el pueblo para la oraciéon los sabados, de
espalda al armario que contenia los rollos de la Torah y los Profetas y los
Escritos, en un lugar mas elevado para ser mejor vistos por la gente, mirando
hacia el pueblo reunido y visibles de todos los participantes (Mc 12,39; Lc
20,46)*®. En estos puestos solian sentarse las autoridades y personalidades
distinguidas o los invitados especiales para que leyeran y explicaran la Palabra
(cf. Mt 14,51s; Lc 4,16-22).

II c. Los escribas que participaban a las fiestas exigian los primeros puestos
= protoklisiai?*® en los banquetes donde solian llegar siempre los primeros
platos de comida (cf. Mc 12,39; Lc 20,46)*°. El rabi precedia en honor a los
ancianos e incluso a los mismos padres del anfitrion, sacando asi provecho
de su condicién social para vivir bien a costa de los demas®'.

Buscando y exigiendo los lugates de honor, que estaban convencidos les
correspondian por sus méritos, los escribas pensaban que aumentaba su
autoridad y poder ante la gente®. En todos los lugates por donde pasaban:
calles, plazas, mercados, casas, sinagogas los escribas dejaban el rastro de su
orgullo y engreimiento.

Con su ctitica Jesus los desnuda y hace ver que detras de su fachada llena
de apatiencias no habia nada. Al atacarlos, hace ver que el uso que hacen de
su poder religloso es inconsistente y que su pretension de tener una funcion
destacada en la sociedad es vana®*.

En los sindpticos el poder y la autoridad de Jesus tenian otro perfil y otra
finalidad. Contrariamente al comportamiento de los escribas, Jests exigia a

218Cf. MICHAELIS, Protokathedria 674; JEREMIAS, Jerusalén 268; PESCH, Marco /1 388; LEGASSE,
Marc /1 765. En Lc 11,43 Jesus refiere la misma actitud a los Fariseos.

219Puestos adomados con cojines, sobre los cuales solia acostarse el invitado.
220Cf. MICHAELIS, Protoclisia 675.

221En Lc 14,7-10 JesUs describe con una parabola el afan de ellos de abrirse paso a codazos para
alcanzar los puestos de honor.

222Este tipo de construccién se da también en Mc 7,20; 13,11.13; Lc 13,4. 23,50-52; Jn 14,21.Cf.
PESCH, Marco Il; FLEDDERMANN, Warning 56. 63.

223Cf. JEREMIAS, Jerusalén 268; WILCKENS, Stolé 1285; KINGSBURY, Marcos 39; PIKAZA, Pan
345.



sus discipulos una actitud de w/timidad y de servicio hacia todos los miembros
de la comunidad (cf. Mc 9,35; 10,43-44; Mt 20,26-27; Lc 22,25-27),
proponiéndose a si mismo como ejemplo en esto (cf. Mc 10,45; Mt 20,28; Lc
22,27)**. En estos textos no se pone en discusién solamente los titulos,
expresion de una vanidad cuidadosamente manifestada, sino lo que estos
titulos representan en las relaciones comunitarias: el poder y la autoridad
entendidos como control y dominio de unas personas sobre los demas. Para
Jests la motivacién para excluir este uso del poder es que nos hallamos en el
ambito religioso y comunitario®.

c. El texto de Mt 23,2b-7 por su amplitud y sus detalles presenta
caracteristicas propias. Forma parte del quinto de los Discursos de Jests que
Mt reparte a lo largo de su Evangelio®®. A las formas soberbias y
autosuficientes asumidas pot los escribas Mt afiade también las de los fariseos®.
Los esctibas eran rabis algunos de los cuales eran fariseos. Estos constituian
una secta teoldgica, aunque la mayor parte de ellos no ensefiaba™®. Tal vez
uniendo escrbas y fariseos, Mt quiere referirse de una manera especial a los
escribas de la secta de los fariseos™. En Mt esctibas y fatiseos tienen a
menudo connotaciones negativas por su interpretacién y practica de la ley:
eran incoherentes, practicaban un legalismo rigido, eran exhibicionistas, tenian
una pedante vanidad religiosa y alimentaban una actitud hipocrita de fondo™.

224Cf. KERTELGE, Menschensohn 227s; REESE, Acontecimiento 491.
225Cf. FABRIS, Matteo 469.

226En el trasfondo doctrinal con el que Mt enlaza la trama teologica de su Narracion aparecen cinco
discursos que manifiestan la preocupacion doctrinal del Evangelista: Mt 5,1-7,19: el Sermén del
Monte (Jesus proclama el Reino de los cielos y sus exigencias); 9,35-10,42: el discurso de
Misién (JesUs presenta la extension del Reino de los Cielos); 13,3b-52: el discurso en parabolas
(Jesus explica la naturaleza del Reino de los Cielos); 18,3-34: el discurso eclesial (Jesls
presenta la Comunidad que acepta el Reino de Dios); 23,1-25,46: el discurso escatoldgico
{Jesus invita a estar preparados para la venida del Reino de los Cielos). Cf. AGUIRRE, Evangelios
199-203.

227 Para profundizar mas este texto habria que confrontarlo con el primer discurso de Mt 5,1-7,19.

228Cf. SCHURER, Storia Il 470-487; JEREMIAS, Jerusalén 261-281; LOHSE, Ambiente 81-88;
GRUND-MANN, Mundo 283-304.

229Cf. DUPONT, Béatitudes 11 193; ID., Béatitudes I/l 586; GUNDRY, Matthew 454.

230La secta de los escribas estaba desde antiguo influenciada por la manera farisaica de pensar y
la mayor parte de fos escribas pro-cedian del partido de los fariseos. Cf. 12,38; 15,1. Cf.
TRILLING, Mateo /1 235; BONNARD, Mateo 498; FABRIS, Mafteo 468; MINEAR, Matthew 90s.
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I° Mt 23,2b inicia el discurso de Jesas con estas palabras descriptivas: b/
tés Moiiséos kathédras ekdthisan = en la citedra de Moisés estdn sentados. Jests
alude a los asientos que se encontraban en la sinagoga puestos de cara al
pueblo al lado del armario de los rollos, desde los cuales los sibados los
escribas se extendian en sus interpretaciones de la ley, los profetas y los
escritos menores e instrujan al pueblo acerca de las tradiciones de los Padres.
Debido a esto los que solian sentarse en la catedra de Moisés ejercian el
importante poder religioso de ensefiar™".

Mt utiliza el aoristo ekdthisan = estdn sentados con sentido de perfecto semitico
y valor atemporal, que puede significar que los esctibas y fariseos habian
sucedido a Moisés en la ensefianza y la ejercia en forma intermitente.®?

II° Mt 23,3 esta centrado en tres ilocutivos directivos: poiésate = haced... teréite
= observad®® ... me poitite = no practiguéis, separados por una antitesis
introducida pot un de advetsativo™’. Con ellos Jesus invita a los oyentes de
la comunidad a hacer caso y practicar la ensefianz> de los escribas y fariseos =
poiésate kai teréite, pero los pone sobre aviso a no practicar sus obras = me poiéite,
porque no son consecuentes. A mediados del siglo I° d.C. la relacién
comunidad - sinagoga era considerada todavia pacifica por lo menos a nivel
de enseflanza.?¢ Con una dura acusacién Jesas explica el porqué de esa actitud:
ellos dicen y no hacen y por esto su autoridad pierde fuerza en medio del

pueblo.

Los tres imperativos podésate... teréite... me poiéite indican un camino que las
comunidades cristianas y sus componentes no deben seguir, la discrepancia

231Cf. DUPONT, Béatitudes I/ 194; LOHSE, Ambiente 173-183; GNILKA, Matteo I/ 403.
232Cf. PORTER, Aspect 97.126.130s; FANNING, Aspect 278.

233Una construccion semejante teréite panta hosa se encuentra en Mt 28,20. El vocabulario de Mt
se asemeja al de 1 Jn 2,3-5; 3,22.24; 5,3.

2340tros ilocutivos directivos se encuentran a continuacion en el mismo discurso de Mt 23,8-13:
me kalésete (v. 9), me klethete (v. 10), éstai (v. 11), tapeinothesetai ... hupsothésetai (pasivos
divinos v. 12).

235Panta hosa significa precisamente todo lo que ensefian, que se refiere a fa ley de Dios. Los
puentes religiosos y sociales con la sinagoga no estan todavia definitivamente cortados.

236Los puentes religiosos y sociales con la sinagoga no estaban todavia definitivamente cortados
como después de la destruccion de Jerusalén.
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entre el decir y el hacer. Esta es la diferencia basica entre la comunidad
cristiana y la sinagoga®’.

El texto de Mt propone la permanente validez de la ley™®. Los vv. 2b-3 en
su conjunto plantean el primer enfrentamiento de la comunidad cristiana
con los jefes religiosos de la comunidad judia, escribas y fariseos, luego de
los afios 70 d.C. acerca de la manera de portarse. Con la destruccion de
Jerusalén y del Templo, con la desaparicion del poder de los saduceos y la
insignificancia en la que habia caido el sacerdocio, la comunidad judia estaba
en las manos de los laicos escrzbas y fariseos, que hacian pesar sobre la gente su
engreimiento y falsedad®’. El peso del ataque de Jesus no va dirigido a la
forma de ensefiar de los escribas y fariseos sino en descubrir la discrepancia
de su conducta con respecto a su ensefianza, que traducida revela que ellos
imponen a la gente interpretaciones y leyes sin preocuparse por vivir lo que
exigen. Por este motivo la gente no debe guiarse por sus acciones porque
estin en disonancia con su doctrina®®.

III° Mt 23,4a describe dos acciones tipicas de los escribas y fariseos:
desmediousin... kai epitithéasin que ametitan reprobacion. Jesus insiste en la carga
que ellos imponen a la gente®*”'. El verbo desmenein, hipax en Mt, tiene dos
textos correspondientes en la literatura lucana que nos pueden ayudar a
entender su significado: Lc 8,29 refiere que al endemoniado se /e habia sujetado
con cadenas = edesméneto haldsesin y Hech 22,4 cuenta la confesion de Pablo en
su discurso en Jerusalén: “yo persegui a muerte a este Camino, desménon kdi
paradidoils ¢is fulakds = encadenando y arrojando a la cdrcel”. Podemos deducir
que el significado del verbo no es déin = atar, con sentido legal (cf. Mt 16,19;
18,18)**, sino esclavizar, encadenar éticamente, imponer obligaciones
pesadas.

237Cf. GNILKA, Matteo I/ 404.
238Cf. SCHRAGE, Etica 150.

239Cf. GNILKA, Mafteo /1 402; PESCH W, Aussagen 288; BONNARD, Mateo 498; SOGGIN, Historia
403s.

240Cf. TRILLING, Mateo /1 236.

241Utilizando doblemente la preposicion: epiballein... epi tous émous. Cf. BLASS, Grammatica
202,4.

242Como afirma LANCELLOTT!, Matteo 303.



Los términos fortia baréa kdi dusbdstakta = cargas pesadas y aplastantes se
refieren a las prescripciones y obligaciones casuisticas y ritualisticas que los
rabinos imponian a las personas piadosas®”. Estas imposiciones eran vistas
por Jestis como las cargas que los amos ponian sobre los hombros de sus
esclavos. Jestis por el contrario se propone a si mismo como alguien cuyo
yugo es suave y su carga ligera®*.

La construccion epatithéasin epi tous hdmous ton anthripon = echan sobre los
hombros de los hombres con el presente indicativo significa que tienen como
praxis imponer 2 la gente sencilla cargas pesadas e insoportables, constituidas
por una serie de prescripciones vinculantes®®. Jests no ataca las prescripciones

de la ley, sino la mentalidad equivocada que los induce a actuar como acttian®.

IV® Mt 23,4b 1nicia con el mismo sujeto demostrativo au#di seguido por
un 4e adversativo que pone en evidencia en qué consiste la divergencia entre
la ensefianza de los escribas y fariseos, cargada de imposiciones duras para la
gente sencilla y su conducta marcada por la indiferencia y la incomprension:
16 dactiilo antdn o thelosisir®®’ kinésai = ni con un dedo quieren moverlas*® El verbo
kinétn describe plasticamente la contradiccion existente entre la ensefianza
de la ley y la observancia de la misma®®.

El Jogion esta dirigido directamente a los escribas y fariseos, engreidos
intérpretes de la ley, que actuaban sin escrapulos con la gente sencilla y al
mismo tiempo manifestaban su mala voluntad en no querer ayudar. También
las comunidades cristianas estan invitadas a evitar semejantes actitudes.

V© Mt 23,5a retoma Mt 6,1-3.5-6.16-18 y se conecta con el contexto
anterior introduciendo la explicacién de la actuacion de los eseribas y fariseos:

243Cf. WEISS, Fortion 1052; DUPONT, Béatitudes /11 535; DA SPINETOLI, Matteo 541.
244Cf. Mt 11,28-30; Hech 15,10. Cf. DUPONT, Beatitudes /Il 432s.

245Cf. DUPONT, Béatitudes I/ 194; GNILKA, Matteo 11 404.

246Cf. la aplicacion del Korbdn en Mt 15,3-6; Mc 7,9-12.

247E| verbo thelein en Mt tiene a menudo un contexto negativo (18,18; 21,29; 22,3.37).

248EIl verbo kinéin con sentido de mover se encuentra solamente en Mt 23,4. Construcciones
semejantes se encuentran en Num 14,44; Prov 17,13.

249Cf. SCHNEIDER, Kinéo-metakinéo 481.
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pdnta de ta érga antin poiosisin pros to theathénai tois anthrgpois™ = hacen todas sus
cosas para ser vistos por los hombres. A través del infinitivo sustantivado theathénai
Mt quiere indicar que la finalidad hipécrita del obrar de los escribas y fariseos
es para buscar adulacién.®' A la critica a la hipocresia Mt afiade la critica a la
teatralidad piadosa y a la devocion recitada, que engafiaban a los sencillos. Estos
compottamientos deben ser excluidos totalmente de la comunidad ctistiana®2.

VI°® Mt 23,5b-c con dos motivaciones explica la afirmacién anterior: 1)
Platdinousin 14 fylaktéria = ensanchan las filacterias y 2) megalinousin ta krispeda =
alargan las orlas del manto.

El verbo platinein es hdpax en los Evangelios. Pablo en la 2 Cor tiene dos
textos que nos pueden indicar su sentido. En 2 Cor 6,11 Pablo afirma que su
corazén se ha abierto de par en par = he kardia hemdn peplituntai y en 6,13
Pablo reclama a los Corintios una actitud semejante: platinthete kai hymeis =
dbranse también ustedes. En ambos textos Pablo habla de una alargamiento
espiritual mientras que Mt se refiete a un alargamiento fisico. Se entiende que el
lenguaje de Mt no es el de Pablo. Mt habla de observantes exhibicionistas,
dedicados al estudio de la ley, que hacen mas grandes y visibles los signos de

devocion o los cargan puestos todo el dia®’.

Objeto de ese alargamiento son las fiacterias o estuches de cuero que
contienen fragmentos de textos biblicos importantes (cf. Ex 13,9.16; Dt 6,4-
9; 11,13-21). Estos estuches eran amarrados al brazo izquierdo y a la frente
a través de tiras de cuero (fef2/lin) durante los momentos de la oracién matutina

del shemd>.

250Textos semejantes se encuentran en Mt 5,28; 6,1; 13,30; 26,1. La construccion del verbo pasivo
con el dat (cf. 6,1; 23,5) indica la finalidad con la que los interesados actian. Cf. DUPONT,
Beatitudes Il 261.

251Hay otros casos de infinitos sustantivados en los sindpticos que describen intenciones ocultas:
Mc 13,22; Mt 5,28; 6,1; 13,30; 26,12; Lc 18,1. Cf. BLASS, Grammatica 402,5; GUNDRY, Matthew
457.

252Esto ya habia sido presentado con tres ejemplos en el Sermén del monte (Mt 6,2.5.16). Cf.
SCHRAGE, Etica 174.

253Cf. BONNARD, Mateo 501; FABRIS, Matteo 468.
254 Son la aplicacion literal de Dt 6,6-8. Cf. TRILLING, Mateo 11 237.
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El verbo megalinein = ensanchar’™, hapax en Mt tiene otros dos textos en
Lc que dicen referencia a Dios: en Lc 1,46 Maria afirma que su alma engrandece
al Sesior = megalsinei ton Kurion, en 1,58 Dios babia tenido gran misericordia (con
Isabel) = emegdlusen Kiirios to éleos antsi. Para Lucas el verbo megalinein significa
ensanchar espiritualmente. Aqui también el lenguaje de Lc no es como el de Mt
quien habla de un ensanchar fisico de las otlas del manto.

Objeto del ensanchamiento son los flecos del vestido, o sea los bordes de
lana azul, blanca o morada (sisi#) que tenian las mismas funciones de las
filacterias. Estas otlas estaban colocadas en los cuatro bordes del vestido y
tecordaban los mandamientos de Yahvé®S. Es interesante notar que Jesus

7

no condenaba el uso de estas costumbres®’ sino el espiritu de ostentacion

con el cual se hacian®®.

VII® Mt 23,6s utiliza el vetbo fikin con sentido adverbial = de buena gana®.
La construccién con fikéin se halla también en Lc 20.46. Ambos versiculos
desctiben mas bien anhelos interiores de los escribas y fariseos®. Del verbo
principal dependen 4 elementos a los que escrzbas y fariseos aspiraban: 1) el
primer puesto®™ en los banquetes; b) los primeros puestos en las sinagogas;
¢) los saludos en las plazas®?; d) ser llamados rabi por los hombres?® El
ultimo es tipico de Mt. Hacia fines del I° siglo este titulo fue aplicado a los
maestros de la ley?**.

255Cf. GRUNDMANN, Megalinein 1472s.
256Cf. Num 15,37-41; Dt 22,12. Cf. GNILKA, Matteo Il 405; FABRIS, Mafteo, 468.

257La costumbres de llevar signos de la divinidad a la que se pertenecia era comun en todo Oriente
(Cf. Ex 28,36; Ez 9,4.6; Zac 14,20; Ap 13,17; 14,9-11; 16,2; 19,20; 20,4) y es comun hoy también:
vestidos, signos indicativos, tatuajes....

258Cf. LANCELLOTTI, Matteo 303s.
259Cf. BLASS, Grammatica 435,3.
260Cf. PESCH W., Aussagen 288.

261Mientras Mc y Lc hablan de primeros puestos en los banquetes, Mt habla del primer puesto en
absoluto, del puesto mas honorifico al lado del duefio.

262Estos tres primeras elementos son iguales en Mc 12,38s y Lc 20,46.
263Este dltimo anhelo es propio de la descripcion de Mt.
264 Cf. FABRIS, Matteo 469.



En una sociedad en su mayoria religiosa la tentacion de parte de los
observantes de aprovechar su posicion social y de prestigio era grande y
peligrosa, aunque no siempre se manifestaba claramente. Jests hace una radical
contestacion de los esquemas autoritarios de los escribas y fariseos, que
creaban discriminacién entre las personas. Esto no excluia aquellos que tenian
el rol de maestros (rab7) o de primeros (protos). Por esto Jesiis propone actuar

con una profunda actitud de servicio®®.

Estos /ogia ponen en evidencia el afan de los eseribas y fariseos de sobresalir
publicamente, ain a costa de caer en exhibiciones ridiculas, que jugaban
mucho con la fachada y descubtian un afin de prestigio que buscaba
treconocimiento de la opinién publica y privilegios sociales?®. Con estos /logia,
que atacan comportamientos vanidosos y presu-midos de sus peores enemigos,
Jests propone el camino de una justicia superior para la comunidad de sus

267

discipulos®’.

3. La tercera parte del discurso de Jests en Mc 12,40 y Lc 20,47 encierra
un altimo /ogion que describe la avides desenfrenada de los escribas por las
riquezas y su falsa piedad.

Analizando los textos de Mc y Lc notamos: a) una accion inicial del sujeto
= hdi (los escribas)... y b) una reaccion a la cual ese mismo sujeto esta sometido
= hoiitoi (los escribas). La finalidad de la construccion literaria es unir las dos
frases participiales: a) los que devoran... bajo pretexto de largas oraciones y b) éstos
recibirdn un juicio mds severo. Se establece asi que el sujeto de la accion inicial es
al mismo tiempo el sujeto que enfrentara las consecuencias finales de su
obrar. De esta manera Jests retoma y hace suyos los oraculos de los profetas

contra los ricos®®.

a. El ptimer reproche de este logion se refiere a la codicia de los escribas®®.
Mc 12,40a inicia el /ogion con un anacoluto compuesto por un pronombre

265Cf. Mc 9,35; 10,43-44.45; Mt 20,26-27.28; Lc 22,25-27. Cf. DUPONT, Béatitudes I/l 468s.
266Cf. GNILKA, Matteo /1 406; TRILLING, Mateo /1 237; FABRIS, Matteo 468.

267 Cf. WILCKENS, Stolé 1284; SCHRAGE, Etica 573. En Lc 18,9-14 la critica de JesUs va mas a
fondo de los problemas.

268Cf. Is 1,17.23; 10,2; Jer 7,6; 22,3; Ez 22,7.25; Am 5,14s; 8,1-6.
269Cf. GUNDRY, Mark 726.



relativo, un participio y el complemento directo: hdz katesthiontes tds oikias ton
keron. Le 20,47a propone con mas propiedad la unién a través de un relativo,
un verbo al presente indicativo y el complemento ditecto = hdz katesthiousin
tds oikias ton kerdn = los que devoran las casas de las vindas. Lc insiste en la
injusticia que los ricos estin usando en contra de Jos pobres”™. Ambas
construcciones indican una accion deshonesta que va en contra de la ley (cf.

Mc 10,19; Mt 19,18; Lc 18,20).

La acci6n atribuida a los escribas de devorar las casas de las viudas = katesthizin
tds oikias ton kerdn’” es expresada con el presente e indica una praxis normal
por la que los interesados suelen devorar las casas de las viudas. A muchos de
ellos se les reconocia la habilidad de asesorar legalmente las viudas, siguiendo
la invitacién de los profetas, peto se hacian pagar de tal manera su prestacion
legal, que las obligaban a pagarles tanto dinero que debian privarse de sus
propiedades familiares®. Aunque algunos rabinos en tiempos de Jests recibfan

B muchos escribas, sin embargo, se

ayuda libre de mujeres piadosas
aprovechaban de la hospitalidad de personas econémicamente modestas, sobre
todo viudas™, quienes por no tener hombres que velaran por ellas estaban

expuestas a vejimenes legales, aunque estuvieran amparadas por la ley*”.

b. El segundo reproche de este /logion, introducido por un asindeton y un
casus pendens™, se refiere ala falsedad de los escribas. Probablemente la afirmacién
de esta segunda parte del /ogion no tiene que ver con la primera. La expresion

270Cf. DUPONT, Béatitudes 111 56s.

271No esta siempre clara en los Evangelios la distincion entre los conceptos de casa: a) 6ikos = que
com-prende a la familia y la descendencia (cf. Mt 10,6; 15,24; L¢ 1,27.33.69; 2,4...) y b) oikia =
que comprende la casa (cf. Mc 10,29s; Mt 5,15; 7,24 ss; 10,12...) que cobija la familia en sentido
traslato {cf. Mc 6,4; Mt 10,12; 12,25...) y las pertenencias (Mc 12,40; Lc 20,47). Cf. MICHEL
Oikos-364-8; ID., Oikia 368-371; LOHMEYER, Markus 264 n.3; LEGASSE, Marc I/ 766 n.21;
GUNDRY, Mark 727.

272Cf. GNILKA, Marcos 1l 204; PESCH, Marco Il 389; STOGER, Lucas /1 186.

273JesUs también acepté esta costumbre (Mc 14,3-9; 15,40s; Lc 8,2s; 10,38-42). Cf. SCHMID,
Marcos 335.

274 Se sabe que buena parte de los escribas percibian muy buenos ingresos fijos por su trabajo de
ensefianza y de intérpretes de la ley que les permitian vivir holgadamente. Cf. JEREMIAS,
Jerusalén 134-5; SCHNACKENBURG, Marcos Il 190; SCHRA-GE, Etica 36; FLEDDERMANN,
Waming 65.

275Cf. Ex 20,21b; Is 1,7.23; 10,2; . Lc 18,2-5.
276Cf. GUNDRY, Mark 720.



profisei macrd prosenkimenoi en Mc 12,40b y profasei macrd proséukontai en Lc
20,47b significan ambas bajo pretexto de largas oraciones™’

Hacia fines del siglo 1° a. C. luego de la destruccién del Templo, los
escribas laicos ocupaban un lugar importante en la vida religiosa de Istael, pues
al no haber ni oftecimientos ni sactificios, la oracidn se concentraba en la las
sinagogas, en donde ellos actuaban como seflores”®. Los textos sindpticos
analizados presentan como lugares de oracion sélo las sinagogas en las que
los escribas ocupaban los primeros puestos. El engafio que los escribas
manejaban habilmente en cuanto conocedores de la ley, era el de valerse del
uso de su poder y autoridad en cuanto personas religiosas publicamente
reconocidas, para cometer injusticias®”®. De esta manera las largas y ostentosas
oraciones podian traer en engafio a la gente sencilla y devota (cf. Mt 6,5)%.

c. En la conclusién del analisis de los comportamientos de los esctibas se
plantea el castigo de parte de Dios mediante un asindeton que da mis fuerza
al pronunciamiento®. Mc 12,40c y Lc 20,47c¢ afirman que los eseribas pot su
codicia (a) y su falsa piedad (b) tendran perissdteros krima = un juicio muy duro

de parte de Dios (cf. Sant 3,1)%2

El término &rima designa el juicio divino de condenacién, que se produce
infaliblemente al final de la requisitoria, y tiene como consecuencia la rnayor
parte de las veces, la aplicaciéon de la pena en el tiempo escatologico®™.

La expresion hoztoi perisséteros krima lempsontar significa estos recibirdn un
Juicio mds duro y severo en su contra (cf. Mt 23,14; Lc 20,47)®* pone de manifiesto
que la actuacion de los esctibas culpables de engario ha perjudicado a personas

277Cf. BLASS, Grammatica 154,2; FLEDDERMANN, Warning 62; GUNDRY, Mark 720; MARSHALL,
Luke 750.

278Cf. JEREMIAS, Teologia 174; SOGGIN, Historia 405.

279Cf. Mc 12,28-34; Mt 22,34-40; Lc 10,25-28. Cf. LEGASSE, Marc 11 767.
280Cf. GREEN, Luke 727.

281Quien aparece como sujeto implicito del castigo conminado.

282Al respecto Sant 3,1 afirma: eidétes hoti méizon krima lempsémetha = sabiendo que seremos
Jjuzgados con mayor severidad.

283Cf. BUCHSEL, Krima 1078; SODING, Markus 357.

284En lugar del superlativo Mc y Lc usan el comparativo con significado de superlativo. Cf. BLASS,
Grammatica 60,5.



necesitadas de proteccién®. Mc y Lc afirman que quienes tienen mayores
responsabilidades y no las cumplen, tendran un juicio mas severo.

A esta critica severa de Jesus en contra de los escribas y los fariseos deben
someterse también los oyentes (discipulos) porque pueden correr el peligro
de perder los parametros de lo social (engreimiento, injusticia y falsedad) y
por consiguiente incurrir en una fractura ética en el contexto de la comunidad.
También el kctor cristiano de nuestro tiempo debe hacerse la pregunta si no

ha sido él mismo victima de esta fractura®®.

La amonestacion final a los escribas, presente en Mc y Lc pudiera ser al mismo
tiempo una amonestacion a los jefes de las comunidades cristianas, de manera
que su oracién a Dios no tenga que ser rebatida por su conducta ante los demas
miembros de la comunidad®’. En la comunidad primitiva el cuidado de las viudas
estaba organizado juridicamente y asegurado por ordenanzas eclesiasticas®®. La
amonestacion de cuidarse de abusos de oficio y de enriquecimientos ilicitos podia

ser actual, como muestran los dos textos de Mc y L.

c. Jests corrige el abuso del poder religioso del sumo sacerdote
Anas (Jn 18,20-21).

En el juicio religioso que las autoridades llevan a cabo en contra de Jests
(Mc 14,53-65; Mt 26,57-68; Lc 22,54-71; Jn 18,13-24), destaca de una manera
especial la narracién de Jn, quien introduce a Anas, ex sumo sacerdote-

18,13.24)*°. De él los sindpticos, salvo Lc 22,54, no hablan. Jn le dedica
P

285Cf. PESCH, Marco /i 389.
286Cf. GNILKA, Matteo /1 404; FABRIS, Matteo 468..

287Cf. SCHNACKENBURG, Marcos /l 190-191; LEGASSE, Marc I/ 768; ERNST, Marco I/ 580; SODING,
Markus 360.

288Cf. Jn 12,8; Hch 2,45; 4,34s; 6,1-7.
289Cf. ERNST, Marco 11 581.

290Anas, hijo de Sethi, fue nombrado sumo sacerdote por el procurador romano Quirino el afio 6
a.C. y dur6 en el cargo hasta el afio 15 d.C. No obstante haber sido depuesto del cargo gozaba
de gran estima, también como Sacerdote depuesto, y tenia mucho influjo en el ambiente politico-
religioso y ante el gobierno romano. Varios miembros de su familia fueron nombrados sumos
sacerdotes, gracias a sus manejos politicos y al abundante dinero pagado: Eleazar primer hijo de
Ands durd entre el 16-17, José, llamado Caifas, yerno de Anas (segin Jn 18,13), durd entre el
18-36; Jonatan, hijo de Ands, durd entre el 36-37, Tedfilo, hijo de Anas, durd el afio 37, Matias,
hijo de Anas, durd el afio 42 y por ultimo Anés, el altimo hijo de Anas, durd tres meses el afo 62,
siendo asesinado por los sicarios en Jerusalén. Cf. SCHURER, Sinedrio 250-284; ID., Sacerdoti
285-294; DODD, Tradicion 104; ERNST, Sadducei 564-566; FABRIS, Giovanni 919s; DE LA
POTTERIE, Passione 54s.
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interés a las palabras que Anas y Jesus se entrecruzan (Jn 18,19-21). Algunos
opinan que en este texto Jn ha querido presentar este dialogo por la importancia

que le attibuye a las palabras de Jesus®'.

Jn no refiere ninguna palabra entre Jesus, el Sumo Sacerdote Caifas y el
Sanedtin (cf. Jn 18,24)*% Por este motivo algunos autotes proponen una
reestructuracion del texto en base a un orden lgico de los versiculos, recabado
de la combinacién con las fuentes sindpticas®. Pero puesto que esta
reestructuracion no tresuelve los problemas detectados, es preferible aceptar
los hechos segun el orden de como estan escritos: a) un mterrogatorio ante
Anas presentado por Jn (18,20-21) y Lc 22,54 del que Mc y Mt no hablan y
b) un interrogatorio ante Caifas y el Sanedrin detallados por los Sinépticos
que Lc y Jn apenas indican (cf. Lc 22,66; Jn 18,24). Tal vez Jn al describir el
interrogatorio de Jests ante Anas quiere expresar un acto de deferencia de
Caifas ante su suegro™. El contexto narrativo en el cual se encuentra el
logion de Jesus dirigido a Anas ofrece un esquema basado en un paralelismo
quidstico (a —a’ y b — b):

a. Jesus es llevado preso ante Anas (Jn 18,12-14)

b. Pedro niega a Jests (Jn 18,15-18)

c. Anas interroga a Jesus quien da testimonio (Jn 18,19-23)
’. Jests es llevado preso ante Caifas (Jn 18,24)

b’. Pedro niega a Jesus (Jn 18,25-27)

Del esquema podemos deducir que Jn unié en forma quiastica en el texto
la narracién de la tespuesta firme de Jesus ante Anas (a — a”) mezclandola
con las negaciones de Pedro (b — b’) que ponen de relieve la debilidad del
discipulo frente a la conducta firme del maestro. En el centro del esquema se

291Cf. DE LA POTTERIE, Verdad 153.
292Cf. GUNDRY, Sanhedrin 431s.

293Esta daria el siguiente resultado: Jn 18,12-13 (Jests ante Anas). 24 (Jesls enviado a Caifas).
14 (presentacion de Caifas). 19-23 (JesUs ante Caifas). De esta manera la autoridad ante la cual
se encuentra JesUs en el interrogatorio que refiere Jn no seria Anas sino Caifas. Cf. METZGER,
Commentary 215; BULTMANN, John 641-647, BROWN, Juan 11 1110-1118; ID., Death 11 417-428;
SCHNACKENBURG, Juan /il 281-287; VAN DEN BUSSCHE, Giovanni 557-563; LEON-DUFOUR,
Juan IV 39-47; FABRIS, Giovanni 893-899. Nos parece que los cambios son excesivos e
innecesarios.

294 Cf. STRATHMANN, Giovanni 394.



encuentra el testimonto de Jesus (c). Analizaremos solamente la primera parte
del texto Jn 18,19-21%>.

a. Jesus ante Anas (18,19)

Jests responde a Anas (18,20-21)
c Reaccidn del siervo de Anas: bofetada a Jests (18,22)
b’. Respuesta de Jesus al siervo (18,23)

a. Anas envia Jests a Caifas (18,24)

6 emergen algunas divergencias entre Jn y los

Del encuentro con Anas®
sinopticos. Queremos profundizar solamente la primera parte del texto en el
que Jn nos transmite un /ggzon que Jesas dirigié a Anas, acerca de su predicacién
(Jn 18,19-21). Anis, atn después de haber sido relevado en el catgo de sumo
sacerdote, consiguié mantener en ¢l por casi 50 afios a los miembros de su
familia para continuar con la direccién de los negocios®’. Por aquella fecha
Caifis, yerno de Anas, era sumo sacerdote (cf. Jn 11,49)*%. Anis en cuanto
jefe de una de las familias sacerdotales mas poderosas de Jerusalén, seguia
teniendo mucha influencia religiosa y politica®. Pot eso, antes de que Jesuts
fuera juzgado por Caifis y el Sanedrin (cf. Jn 18,24.28)*", el evangelista narra
este interrogatorio privado delante de Anas.

El texto de Jn parece no tener mucha importancia desde el punto de vista

histérico por sus diferencias con los Sinépticos, pero si tiene mucha

impottancia desde el punto de vista teologico™.

295Cf. BENOIT, Pasion 98s.

296Los sindpticos presentan el proceso religioso ante Caifas y el Sanedrin (cf. Mc 14,53.55-65;
15,1; Mt 26,57.59-67;27,1-2; Lc 22,54.66-71; 23,1) mientras Jn 18,13-14.19-24 es el (nico que
presenta detalladamente el interrogatorio ante Anas y luego apenas indica el proceso ante
Caifas. Nada se dice del Sanedrin. Parece que el interrogatorio ante Anas no tenia ninguna pre-
tension de ser un juicio religioso.

297Cf. BENOIT, Pasién 98; DE LA POTTERIE, Passione 55.

298EI sumo sacerdote en tiempo de la dominacion romana en Palestina ejercia la presidencia del
Sanedrin, era escogido por los gobernadores romanos entre las pocas familias sacerdotales
privilegiadas de Jerusalén y representaba al pueblo entero delante de la autoridad romana. Cf.
SCHURER, Storia I1 284; LEON DUFOUR, Juan IV 40, n.49.

299Este personaje es recordado también por L¢ 3,2; Hech 4,6.
300Cf. Jn 18,24.
301Cf. SCHNACKENBURG, Juan 111 291; DE LA POTTERIE, Passione 55.



Jn 18,19:  Elsumo sacerdote interrogd a Jessis
sobre sus discipulos y su doctrina.
Jn 18,20: Jestis le respondio:
Yo he hablado abiertamente ante todo el mundo;

Y0 he enseiado siempre en la sinagoga
y en el Templo donde se redinen todos los judios,
_y 10 be hablado nada a escondidas.
Jn 18,21: s Por gué me preguntas a mi?
Pregunta a los que me han oido lo que les he hablado:

ellos saben Jo que yo he dicho”

Las preguntas de Anis vierten sobre quiénes son los discipulos de Jesus y
cuil es el contenido de su doctrina. La respuesta de Jesus es una invitacién a
dirigir estas mismas preguntas a otras personas que pueden dar testimonio
de lo que saben.

1. Jn 18,19 narra que el objeto del interrogatotio de Anas a Jesds no es su
tdentidad, como sucede en el interrogatotio ante Caifas en los sindpticos (cf.
Mc 14,53-65; Mt 26,57-67; Lc 22,66-71), sino sus discipulos y su enserianza
(cf. Mc 14,58)*2. Jesus, considerado en su tiempo como un rabi importante
(ct. Jn 3,2), tenia que ser evaluado y juzgado sobre esos dos puntos. Anas
queria cercioratse acerca de los seguidores que compartian sus mismas ideas.
Estas dos preguntas, aunque genéricas, tenian una implicacién religiosa y
politica. Con ellas Anas quetia avetiguar a fondo el movimiento de Jesus. En
realidad no se daba de cuenta que era Jesds quien tomaba la iniciativa y le
devolvia la pregunta de una manera serena pero firme™”.

a. Ante todo Anas queria enterarse de cuantos eran los discipulos de Jesus.
La preocupacién del ex sumo sacerdote era politica. Jn nos hace entender
que el interrogatorio no afiadia nada mas a la situacién de Jests quien habia
ya sido condenado sin testigos, sin pruebas y estando ausente (cf. Jn 11,47-
53)**. El temor de Andis ya no era Jests quien habia sido ya condenado, sino
el aumento de sus seguidores que podrian causar un problema sociopolitico

302Cf. BARTOLOME, Evangelio 337.
303Cf. MAGGIONI, Passione 156.
304 Cf. BROWN, Death I, 412.



(cf. Jn 11,47s)*®. La presencia de muchos discipulos y la transmisién fiel de
la doctrina de Jesus podtian causar serios problemas a la Nacion™®.

b. El control de la ensefianza de los rabinos que ensefiaban en Palestina
era de competencia de la autoridad religiosa. Anas queria estar seguro acetrca
de lo que Jesus venia ensefiando. Evidentemente el interrogatorio por set
privado podia poner de manifiesto el intento de Anas como un paso preliminar
para la sesion de la mafiana delante del Sanedrin, presidido por Caifis (cf. Jn
18,24), o una ulterior profundizacion de algo que preocupaba el poder religioso
que ya habia decidido acerca del destino de Jesus (cf. Jn 11,47-48; 12,19)*”.

2. Jn 18,20 presenta la autodefensa de Jests hecha con una postura serena
y sin renunciar a su autoridad. Aparece en primer plano el pronombre egd = yo
repetido tres veces (18,20b.c.21c), indicando asi la conciencia que el
interrogado tiene de lo que ha hecho.

La estructuracion del /ogion presenta un paralelismo interno (a-by b’ - 2)
que facilita la comunicacién de Jesus:

a. Yo (eg0) be hablade abiertamente ante el mundo (18,206);

b. yo (egd) he enseriado siempre (pantote) en la sinagoga y en el Templo (18,20¢)
b’ donde se rednen todos (pantes) los judios (18,204) ’

a’. y no he hablado nada a escondidas (18,20e).

El texto estructurado muestra un paralelismo antitético entre la expresion
inicial (a) y la final (a’) de Jests quien afirma con absoluta certeza que él
habia ensefiado siempre publicamente ante todos. En el centro del /gion hay
un paralelismo sintético que presenta a los destinatarios de la enseflanza y los
lugares de culto donde solian reunirse®”®.

a. Anteponiendo dos veces el sujeto ¢gd = yo Jesis precisa a Anas que €l
siempre ha actuado de una manera responsable y publica®”, y da fe de su
enseflanza en general, sin ofrecer detalles sobre la misma. Su doctrina comncide

305Cf. BARTOLOME, Evangelio 337.

306Cf. BROWN, Death | 413.

307Cf. BROWN, Juan I 1113.

308Cf. DE LAPOTTERIE, Passione 59s; PANIMOLLE, Giovanni Ill 396s.

309Una respuesta semejante se halla en los sindpticos (cf. Mc 14,49; Mt 26,55).



con su obra de enviado del Padre, quien le ha concedido autoridad para
ensefiar (cf. Jn 7,16-17). Jests se limita a precisat el modo y las circunstancias
de su ensefianza®’. Sélo quienes lo han escuchado comprenden su doctrina

y saben de dénde viene™'.

El didlogo con Anas (cf. Jn 18,19-24) se centra alrededor de los
sustantivos: mathetés = discipul’’ y didaké = enseianza’” y de los verbos
diddskein = enseniar'™ 'y laléin = hablar’”. A estos términos se afiaden dos
expresiones que caractetizan el actuar de Jesus: parresia laléin’'® = hablar
abiertamente y en kryptd®” laléin oudén = no hablar nada en secreto.

Es posible que Anas estuviera preocupado por la propagaciéon de la
doctrina de Jests y las consecuencias que esta pudiera tener en medio del
pueblo, puesto que contaba con muchos seguidores. Jesas corrige directamente
esta preocupacion. El ha hablado siempre absertamente en piblico = egé parresia
leldleka’® En el lenguaje religioso /a/éin ha adquitido un significado teolégico
profundo pues indica la revelacion divina (cf. Heb 1,1)*”. El petfecto lelileka
= he hablado tiene el significado de una accién cumplida con la que concuerda
el aoristo edidaxa = enseiié™. Con el perfecto del verbo /léin Jn recoge toda la

1 y afirma que ella ya ocurrid, y

ensenanza de Jesus a lo largo del Evangelio
que ahora no tiene mas nada que afiadir. Toda su actuacién durante su vida

ha sido revelacién. No solamente ¢l ha ensefiado revelando lo que el Padre

310Cf. FABRIS, Giovanni 920; MAGGIONI, Passione 157.
311 Cf. 7,17; 9,31-34.

312Cf. Mc 46 /Mt 73 /Lc 37 / Jn 28.

313CL. Mc5/Mt3/Lc1/Jn 3.

314Cf. Mc 17 /Mt 14 /Lc 17 /Jn 9.

315Cf. Mc 21/ Mt 26/ Lc 31/Jn 60.

316Cf. In 7,4.13.26; 10,24; 11,14.54; 16,25.29; 18,20.
317Cf. Jn 7,4.10; 18,20.

318Cf. 8,26.

319Cf. DE LA POTTERIE, Passione 56.

320Cf. FANNING, Aspect 299-301.

321El verbo es muy comin en Jn. Cf. 3,11.34; 4,26; 6,63; 7,13.17.18.26; 8,12.20.25.26.bis.28.30.38.40;
9,37; 12,36.41.48.49.bis. 50.bis; 14,10.25.30; 15,311.22; 16,1.4.6.25.bis.29.33; 17,1.13;
18,20.21.23.



le ha comunicado, sino que ha hablado abiettamente = parresia leldleka™™.
Jests ha hablado con libertad sin tener miedo a nadie, ni utilizar una doctrina
oculta. En Jn parresia es un término asociado a la actividad exclusiva de
Jesas y forma parte de su autorevelacién®?. La expresion parresia lakin td
kosmo = hablar abiertamente a todos tiene un significado universal. Haber hablado
al mundo sélo puede decirlo quien se encuentra ya fuera del mundo y por
encima del mundo (cf. 8,26)***.

b. Jn 18,20b presenta la construccién que describe el ambito de la
ensenanza de JesUs: pdntote edidaxa en synagogé kdi en 16 hierd = he enseiiado
stempre en la sinagoga y en el templo. La construccion debiera tener el perfecto en
consonancia con lldleka, pero Jn usa aqui el aoristo con el mismo significado
(cf. Jn 6,34)%. El verbo diddskein en Jn es reservado exclusivamente a Jests.
Solo €l ensefia®®. Los lugares institucionales de su ensesianza priblica han sido
la sinagoga (cf. Jn 6,59) y el templo (cf. 2,14; 7,14.28; 8,20; 10,23)**" en los
que solian reunirse los discipulos y los judios devotos. Ellos son los que

pueden dar testi-monio de su doctrina®®.

c. En Jn 18,20c Jests excluye con firmeza haber hablado ocultamente =
kdi én kryptd eldlesan ondén. Luego de la afirmacién anterior en el lygion esta
negacion refuerza lo dicho anteriormente y elimina cualquier posible duda
de lo contrario. La conjuncién inicial £a: tiene un sentido adversativo y
reafirma con fuerza lo dicho con anterioridad. No hay ninguria
ctriptoensefianza que levante sospecha y que haya que investigar, ni en Jests
ni en la comunidad de sus discipulos. Jess hace notar que &rjpto laléin =
hablar a escondidas se opone a su modo de hablar definido como parresia lakéin
= bablar abiertamente.

322Esta forma de hablar referida a Jesus es tipica de Jn (Cf. 7,4.13.26; 10,24; 11,14.54; 16,25.29).
323Cf. SCHLIER, Parresia 908.

324Cf. DE LAPOTTERIE, Passione 61.

325Cf. PORTER, Aspect 187.

326Cf. Jn 6,59; 7,14.28.35; 8,2.20.28; 9,34; 14,26; 18,20. Cf. DE LA POTTERIE, Passione 59.

327Es interesante notar cdmo Jn cita casi exclusivamente el templo como centro de actividad de
Jesls y poco la sinagoga. En los sindpticos las citaciones son més parejas: sinagoga (Mc
1,21.23.29.39; 3,1; 6,2; Mt 4,23; 9,35; 13,54; Lc 4,15.16.20.28.33.38. 44, 6,6; 13,10), templo (Mc
11,11.15.16.27; 12,35; 13,1.3; 14,49; Mt 21,12.14.23; 26,55; Lc 19,45.47; 20,1; 21,37.38; 22,53).

328Cf. 6,41.52; 7,11.15.35; 8,22.31.48.52.57, 10,19.24.31.33; 11,8.



Los verbos utilizados para describir la actividad de Jesas: lakéin y diddskein
resumen su anuncio y ensefianza a lo largo del Evangelio e indican que todo
ha sido hecho publicamente®”. De aqui que la ensefianza de Jests no es una
doctrina oculta que merece ser perseguida®’. Todo ha sido hecho con claridad,
su ensefianza ha sido ofrecida en la sinagoga y en el templo®!

todos son testigos de la doctrina que ha anunciado.

, pot lo cual

3. En Jn 18,21 Jesus toma la iniciativa y nuevamente invita a Anas a
proceder correcta-mente en sus averiguaciones.

a. Jn 1821a presenta enseguida la pregunta de Jesus #/ me erotas? = spor
qué me preguntas a mi? Jesus, con acento firme, pone una pregunta retorica a su
interlocutor. El rechaza rotundamente que se le acuse de ser propagador de
doctrinas ocultas y corrige el abuso del poder religioso de Anas que lo esta
2. Los sinépticos, por el contrario,
3. En Jn Jesus confronta a

interrogando de una manera inquisitoria
aplican estos detalles al interrogatorio de Caifas
Anas reprochandole que esta interrogando la persona equivocada con el fin
de tener informaciones utiles a su finalidad maliciosa. Quien quiere enteratse
de su doctrina ya no tiene que acudir a él simno a aquellos que deben dar
testimonio de la misma®*.

b. En Jn 18,21b después de la pregunta retdrica Jesus sigue exponiendo su
pensamiento con autoridad. Con un imperativo aotisto: erdteson 1ois akekodtas
= pregiintale a los que han escuchado, corrige con gran dignidad el procedimiento
engafioso y manipulador de Anas y le indica lo que tiene que hacer para
conseguir mayor informacién acerca de su,doctrina. Cuantas veces quiera
hacerlo, encontrara testigos fehacientes y pruebas fidedignas a los que puede
hacer referencia®® la autoridad religiosa pata informarse de su doctrina y
quiénes son sus discipulos. La respuesta de Jests es mas bien una mvitacion
para que la autoridad religiosa proceda sin engafio en las averiguaciones que

329Cf. Jn 3,11.31.34; 6,63; 7,17-18; 8,26.28.38; 12,48-50. Cf. DE LA POTTERIE, Verdad 153.

330Esta era una de las acusaciones que Celso dirigia a los primeros cristianos. Cf. ORIGENES,
Contra Celso ll, 71, 168s.

331Cf. 6,59; 7,14.28; 8,20; 8,59-9,1; 10,23. Cf. DE LA POTTERIE, Verdad 60.
332Cf. BROWN, Death | 415.

333Cf. Mc 14,55-59; Mt 16,60-63; Lc 22,71.

334Cf. MAGGIONI, Passione 157.159.

335Cf. Jn 11,49-50.



quiera hacer. Encontrara siempre a alguien que le conteste con parresia (cf.
Mc 13,9-13; Mt 10,17-22; Lc 21,12-17).

El participio perfecto akekodtas hace hincapié en los oyentes y en el
contenido de su predicacién®®. Quien ha escuchado a Jests serd capaz de dar
testimonio de lo que él ha dicho y hecho. Invitar a2 Anas a escuchar a los
testigos es invitar al poder religioso a proceder correctamente en la conduccion
de los interrogatorios como lo prescribia la ley en los procesos que se hacian
en contra de los discipulos.®”’

A lo largo del Evangelio de Jn Jesus presenté ampliamente sus testigos y
su testimonio en el conflicto constante con las autoridades judias. Ahora
esta mnvitando a ese mismo poder religioso a escuchar el testtmonio de los
miembros de la comunidad. Al mismo tiempo Jesds esta animando a los
miembros de la comunidad a dar un testimonio fehaciente de su obra y
enseflanza. Esto implica que los discipulos, indicados en Jn con el participio
petfecto hdi akekodtar = los que han escuchado, deben dar testimonio de la misma.

La invitacién de Jesas, hecha en la persona de Anas y de toda la clase
politica que él representa, es dirigida a los judios para que hagan caso a la
predicacion y al testimonio de los discipulos que escucharon /o gue les dijo =
7 eldlesa antdis (cf. 1 Jn 1,1.3) y conocen el significado de sus palabras (cf. 1
Jn 5,20). En las palabras que ellos pronunciaran se encuentra el mensaje que
Jesus les consignd.

c. En Jn 18,21c Jesus continda su intervencién con un segundo zocutivo
directivo: ide hoditoi didasin hd éipon ego! = he abi gue ellos saben lo que yo he dicho!
Con la expresion #de®® = he abi que, Jesus afirma solemnemente que todo lo
que €] ha ensefiado puede ser testimoniado por sus discipulos, quienes pasan
de la categoria de seguidoresy oyentes ala de festigos fidedignos de su ensefianza.*
El imperativo e tiene como finalidad: a) presentar ante el poder religioso
los testigos de su enseflanza y actuacién para que puedan hablar con toda

336Cf. FANNING, Aspect 416ss.
337Cf. Mc 13,9-13; Mt 10,17-22; Lc 21,12-17.
338Muy comuin en Jn (1,29,36,47; 3,26; 5,14; 7,29; 11,3.36; 12,9; 16,29; 18,21; 19,4.14.26.27).

339MOLONEY, John 487 hace notar que la presencia de los discipulos en el contexto es muy fuerte:
18,15 (3 veces), 16 (3 veces) 17 (2 veces).18.19.21 (impilicito).



libertad; b) alentar a los discipulos a dar testimonio de lo que ellos han
aprendido a lo largo de la vida de Jests. Ellos deben recordar lo que han
escuchado antes de la Pascua, y que ahora comprenden mejor. Por eso pueden
dar testimonio. El verbo dida designa el conocimiento que han adquirido los
oyentes del mensaje de Jests y al mismo tiempo lo dominan'y saber’® como

algo que forma parte de su experiencia®.

Los verbos de escucha y comprension estan expresados en tiempo perfecto
que indica algo que ha comenzado en el pasado y permanece vigente en el
presente como parte de su vida. Sin embargo el objeto de la escucha y la
comprension hd éipon égo = las cosas que yo he dicho, esta puesto en tiempo
aoristo puntual. Esto indica que la fe y el testimonio de la Iglesia son un
hecho permanente, mientras la revelacion de Jesus es un evento preciso. Los
creyentes deben volver a escuchar y comprender la comunicacién de aquel
anuncio que se dio una vez por todas y que ahora es transmitido por los

testigos®*2.

Sélo ahora Jests contesta a la primera pregunta de Anas pers tin mathetén
autodl = acerca de sus discipulos’®. El concepto de mathetés en Jn abarca todos
los creyentes que conocen la doctrina de Jesus y la practican®”. Estos discipulos
son presentados por el evangelista en claro contraste con los judios que se
consideraban discipulos de Moisés (cf. 9,27-28). Al no hablar en general de
ellos Jests invita a Anas a hacer sus propias averiguaciones acerca de quiénes
conocen y practican su doctrina®®,

En realidad el contenido del interrogatorio favorece mucho la
comunicacién de Jests, quien no habla de si mismo porque el tiempo de la
autorevelacion ha concluido®®. Llegamos a la conclusién de que el contenido

340La misma bina verbal: escuchar y saber se encuentra en la experiencia de los samaritanos en
Jn 4,42,

341 Oida describe un conocimiento como algo acabado. Cf. DE LA POTTERIE, Oida 712; ID., Verdad
286s.

342Cf. MAGGIONI, Passione 160.

343No pierde a ninguno de los que el Padre le entreg6 (Cf. 6,39; 17,12; 18,8-9).Cf. MATEOS, Juan
759.

344Cf. 6,60; 8,12.31; 12,25-26. Cf. SCHNACKENBURG, Juan 111 293; FABRIS, Giovanni 920.
345Cf. SCHNACKENBURG, Juan 111 293.
346Cf. FABRIS, Giovanni 920.



del interrogatorio que Anas hace a Jesus, segin Jn, coincide con el contenido
del interrogatorio ante Caifas y el Sanedrin, segin los sindpticos®’. El om0
que utiliza Jesus en el interrogatorio es el de alguien que quiere aclarar algo
importante, resumiendo lo que ha dicho y hecho, e invitando al poder religioso
a dar los pasos ulteriores, pero sin el deseo de convencer a nadie. Anas sigue
incrédulo y en su mala fe. Jesus le ha dado una leccién de como usar su poder
religioso para conocer mas su docttina y saber de sus discipulos.

Al final del texto que hemos examinado Jn refiere que Anas envié a Jests
en calidad de preso a su yerno, el Sumo Sacerdote Caifas, sin haber sacado
mucho de lo que se habia propuesto®®. En una palabra, desaprovecho la
ocasion. No asi el lector, quien conoce ahora el verdadero sentido del
mnterrogatorio. Anas quiso obtener algunos elementos concretos acerca de
los discipulos y la doctrina de Jesus y ver el influjo religioso-politico que
pudieran tener’®. Jests no satisfizo este deseo del anciano y astuto jefe
religioso-politico porque ya no tenia nada que decir al mundo judio (cf. Jn
12,36). La intencién de Jn, en cambio, se ha realizado pues de ahora en
adelante seran los discipulos quienes deben dar testimonio (cf. Jn 4,42; 6,69).

D. EL USO DEL PODER QUE DAN LAS RIQUEZAS

Las concepciones del AT y del NT sobre la riqueza y la pobreza parecen
radicalmente opuestas. Jesus revelando que el Reino de Dios es el tinico
tesoro ante el cual todos los bienes deben ser sacrificados evidencia la
inconsistencia de las riquezas, las cuales son peligrosas porque pueden distraer
al hombre del fin para el cual las recibe y las administra. Si las riquezas son
peligrosas y sila perfeccién que predica el Evangelio consiste en sacrificarlas,
no es porque son inttinsecamente malas, sino porque dicen relacién con el
unico bueno que es Dios, quien se ha constituido en nuestra tnica riqueza®".

347Cf. SCHNACKENBURG, Juan /11292.

348Jn 11,47-53 refiere que el Sanedrin se reunid bajo la presidencia de Caifas para discutir la
conveniencia de la muerte de JesUs. Jn 10,24-25.33.36 revela que las preguntas, acusaciones
y respuestas son semejantes a las preguntas y respuestas de la sesién del Sanedrin (cf. Lc
22,66.70).

349Cf. BROWN, Juan I 1116.
350Cf. LEON-DUFOUR, Riguezas 800.
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v Wl

Veremos cinco textos acerca del uso del poder gue dan las riguezas que
contienen unos /gia pronunciados por Jesis en los evangelios sinépticos,
contextualizados en su camino hacia Jerusaléin (Mc 8,27-10,52; Mt 16,13-20,34;
Lc 9,18-19,27): a) un /ygion de Jests, de la tradicién lucana, dirigido a los
discipulos acerca del buen uso del dinero (Lc 16,9); b) tres /ogia, recogidos por
la triple tradicion y dirigidos a los discipulos, acerca del poder funesto que
tienen Jas riguegas = ta crémata (Mc 10,23; Mz 19,23; Lc 18,24); ) un logion de
la tradicion lucana, dirigido a Zagueo, un rico = plodisios lamado a la conversion

(Lc 19,8-9).

a. Jests orienta a sus discipulos sobre el buen uso del poder del
dinero injusto (Lc 16,9)

En el evangelio de Lc la postura de Jesus ante los ricos y las riquezas
ayuda a comprender que €l es enemigo declarado de las riguezas injustas =
mamonds - crémata, pero se hace amigo de /los rzcos = plousioi que hacen buen
uso de las mismas™. De entre los sindpticos Lc es quien habla con mas
frecuencia de la riqueza y los ricos. Generalmente lo hace en sentido negativo
(cf. Lc 1,53; 3,11; 4,18; 6,24s; 12,13-21; 14,12-14.33; 16,1-13.19-31)*2

Durante el camino hacia Jerusalén, que en Lc reviste la seccion mas larga
de los sin6pticos®® porque contiene una larga tradicién de Lc, lamada inclusiin
mayor (Le 9,51-19,27)** Jesus dedica mucho tiempo a la formacién de los
discipulos. Lc recoge una serie de ensefianzas morales, exponiéndolas en un
orden 16gico. Uno de los temas preferidos de la formacién de Jests es la
reflexion sobre la riqueza y su uso. Jesus tilda la riqueza de nicna (cf. 16,11),
pues aliena el hombre haciéndolo avaro y esclavo (Lc 12,15; 16,13.14) y le
impide convertirse, vigilar y esperar la parusia. Jesus plantea el camino sea
de la renuncia de los bienes (Lc 14,25-35), sea el de compartirlos (16,1-31).
En este contexto formativo Lc 16,1-9 ubica una parabola que los demas
sInopticos Nno tienen y cuya estructura es:

351Cf. RODRIGUEZ CARMONA, Lucas 337.
352Cf. HAAG, Rigueza 1722.

353Mc tiene dos capitulos y medio: 8,27-10,53, Mt 4 capitulos y medio: 16,13-20,34, Lc 10
capitulos:9,18-19,27.

354Cf. RODRIGUEZ CARMONA, Lucas 287.



a. 16,1: Destinatatios de la parabola: los discipulos

b. 16,2: Planteamiento de la situacién: un hombre rico pide cuentas a su
mayordomo

c. 16,3-7: Actuacién astuta del mayordomo deshonesto

d. 16,8: Conclusién de la situacién: El hombre rico alaba la astucia de su
mayordomo

e. 16,9: Logion dirigido a los discipulos acerca del buen uso del poder del
dinero injusto

El /logion de Lc 16,9 se refiere al buen uso del poder del injusto dinero -
mamonds®®. Unido a la pardbola del mayordomo astuto y deshonesto, que
piensa exclusivamente en su futuro (Lc 16,1-8), el /ogion de Jesus da a la

parabola otra interpretacién acerca del buen uso de la riqueza injusta (cf. Lc
12, 39s)*S,

Este /ogion no es solamente un afniadido a la parabola, como alguien ha
afirmado, sino que se encuentra en estrecho paralelismo con el v. 4 de la
parabola, que describe el pensamiento deshonesto del siervo (cf. Lc 16,4).
Haciendo una comparacién entre los dos textos, encontramos muchas
semejanzas significativas que nos hacen pensar que el v. 9 forma parte
integrante de la parabola®”:

Le¢ 16,4: El administrador se dijo a si mismo...: “Ya s¢ lo gue voy a hacer (ti poiésa),
para que cuando (hina hitan) sea removido de la administracion

me reciban (déxontai) en (é2s) sus casas”.

Le 16,9: Yo les digo: “Hdganse (poiésate) amigos con el dinero
injusto”®,
para que cuandp (hina hotan) legue a faltar,

los reciban (déxontai) en (¢is) las eternas moradas’

355EI dinero es designado con el término arameo de mamona que personifica o que es consistente
y da seguridad. Este se puede volver un dios que esclaviza el hombre (cf. Lc 16,11.13). Cf.
MARSHALL, Luke 621.

356Cf. JEREMIAS, Parabolas 36s. 40s.162-164; DUPONT, Gérant 118; KEMMER, Parabolas 163-
165; CARRILLO, Parabolas 161-163; MAGGIONI, Fattore 229.

357 Cf. DUPONT, Gérant 119; FOCANT, Tromper 558.

358Injusto = de la injusticia (tés adikias).
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Unido al texto de la parabola el /logion dice relacién directa con la actuacién
astuta y deshonesta del mayordomo. Las palabras de Jesus del /ogion, al ser
referidas por Lc a los discipulos, les ofrecen la posibilidad de confiar en Dios
para que les abra el camino de la salvacion.

1. En Lc 16,9b La férmula introductoria &dz égo hymin légo = y yo les digo,
puesta por Lc al comienzo del /gion, interrumpiendo la estructura de la
parabola, hace que las palabras de Jests que siguen tengan una fuerza
especial®. El tiempo presente /go da a las palabras del /ogion un sentido de
actualidad permanente. Por esto deben ser tomadas muy en cuenta por los
discipulos y los oyentes de todos los tiempos porque son palabras dichas con
autoridad.

2. Dividimos el /logion Lc 16,9 en dos partes (a y b) que dependen
respectivamente del Zocutivo directivo (orden) y el ilocutivo comisivo (promesa)
estrechamente unidos entre si.

La primera parte del logion (Lc 16,9b) se abre con el imperativo aotisto
poiésate filous = hdganse amigos tiene en el logion una funcién ingresiva que se
traduce con la realizacion de una conducta positiva en contraposicion a la que
hasta el momento habian tenido los oyentes®®. Los sujetos de esta actitud
sapiencial son los mismos discipulos que Lc ha colocado al comienzo de la
parabola (cf. Lc 16,1). La orden no es solamente de actuar, sino de esmerarse
por lograr Jos fines para los cuales se esta actuando. La forma atemporal del
aoristo pozésate plantea un esfuerzo mayor de parte de cada uno y llega a constituir
una tensién en la vida de cada uno y de la comunidad. La intencién del ocutivo
directivo se refiere al punto de llegada de la accién, lograr amigos. Hacerse amigos
es la orden general expresada por el aoristo, que se concentra en el esfuerzo de
cada uno®'; es una expresién rabinica que equivale a hacer obras buenas.*?
Para Jesus el ilocutivo directivo tiene una consecuencia performativa sobre los oyentes
en cuanto los ayuda a actuar’®.. Los discipulos que escuchan la orden deben

359Logia como estos manifiestan autoridad del que habla y llaman |a atencién de los oyentes sobre
el contenido de lo que el sujeto dice. Cf. Mt 5,22.28.32.34.39.44; 21,27; Mc 11,33; Lc 16,9; 20,8.
Cf. DU-PONT, Vous 34; ID., Gérant 119.

360Cf. ZERWICK,Griego 242; BLASS, Grammatica 337.
361Cf. FANNING, Aspect 368s.

362Cf. HARRINGTON Lucas 249.

363Cf. PERON, Seguitemi 20s.
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poner por obra lo que Jesus les manda. Con un lenguaje fuerte, propio de quien
tiene autoridad y la esta ejerciendo, Jesis se compromete con su presencia
educativa a hacerles cumplir un camino formativo en el que deben asumir el uso

correcto del dinero injusto para lograr los amigos que se necesitan®®*.

El sustantivo filo: = amigos®®, puede hacer pensar en ptimer lugar a un
plural de majestad que se refiere a Dios. El sustantivo al plural concuerda con
el verbo déxontai y puede ser entendido como una parafrasis de Dios, quien
ofrecetia la salvacién a los que han hecho uso correcto de la tiqueza injusta®®.
Pero filoi puede referirse también a las personas que en este caso serfan los
anigos-pobres a quienes los discipulos han ayudado con la injusta riqueza.
Estos a su vez hablarfan a favor de los discipulos, intercediendo por ellos
ante Dios el dia del juicio®.

La expresion lucana ék fod mamond tés adikias = con el dinero injusto (cf.
16,11) traduce un semitismo mds reciente: con e/ dinero de la injusticia®®. El
término mamonds, que cotresponde a la expresion aramea mamin diskdr =
dinero injusto, se encuentra en un contexto negativo que describe la adquisiciéon
deshonesta de bienes o su amontonamiento injusto, el mantenimiento de
una propiedad injustamente adquirida o enajenada y el uso del poder del
dinero adquirido injustamente con ganancias tramposas. Por este motivo
mamonds es considerado un dios adikés = injusto que se aduefia del rico y lo

369 Fl sustantivo wmamonds =

esclaviza, haciéndole actuar deshonestamente
dinero, de origen arameo, deriva probablemente del hebreo anin, que significa
lo estable, lo que da seguridad, lo que cuenta, la propiedad en la que una
petsona pone su preocupacion. Aunque en si la palabra dinero pudiera tener

un valor neutro®™, sin embargo, dados los elementos que le dan una conno-

364Yaen Lc 12,33 y 14,12-14 Jesus habia ordenado el buen empleo del dinero.
365Muy utilizado por Le: Mt1/Mc 0/ Lc15/Jn 6/ Hch 3.
366Cf. STAHLIN, Filos 1244.

367Cf. BAUER, Riqueza 934; DUPONT, Malheur 196s; MAGGIONI, Fattore 229. El tema de la imosna
es particularmente importante para Lucas y su comunidad (Cf. Lc 11,14, 12,33; 16,9; 19,8; Hch
9,36; 10,2.4.31; 11,29; 24,17).

368No se encuentra en el A.T. pero si en el Targum, el Talmud y la Mishna, que se remontan a la
época de los escritos neotestamentarios. Cf. SELTER, Mamonas 109.

369Cf. BLASS, Grammatica4 n. 5y 165,1; HAUCK, Mamonas 151s; BALZ, Mamonas 147; DUPONT,
Malheur 195.201; FO-CANT, Tromper 561; SELTER, Mamonas 109.

370Cf. SELTER, Mamonas 109.
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taci6n negativa, se vuelve zzjusto y asi es presentada por Lc y colocada
exclusivamente en boca de Jesas™.

Ahora bien, las palabras ¢k 204 mamond tés adikias describen a) el aspecto
injusto que tiene el dinero en si o b) la manera forzadamente injusta y
deshonesta para conseguitlo®”?. Ordinatiamente el dineto no crea amistad
sino injusticia. Sin embargo, esta valoracién negativa del dinero puede ser
superada de muchas maneras: el abstenetse de toda propiedad®”, la renuncia
total a los bienes terrenos®™, la reparticion de estos a los pobres®” o el recto
uso de la propiedad”.

Con el zlocutivo directivo Jesus ordena a los discipulos crear lazos de justicia
con los hermanos, poner el dinero al servicio de los derechos de todos, sobre
todo de los mas pobres. Con el zlocutivo comisivo Jestis asegura, interponiendo
su palabra, que se pueden conseguir amigos para el dia del juicio al cual
todos estaremos sometidos. Jesds presenta un camino espiritual exigente que
mvolucra la persona tentada por la consistencia engafiosa de la riqueza a
convertirse, cambiar de actitud. Lc exige al rico una libertad continua ante el
dinero injusto®”’.

3. La segunda parte del logion: hina dexontdi hymds éis tds atonious skends =
para que los recibas en sus tiendas efernas se hace eco, por asociacion verbal, de
las palabras del admunistrador astuto de la parabola (cf. Lc 16,4): me recibirin
en sus casas = dexontdt me éis todls dicous autén’®. Se nota sin embargo un contraste
entre las casas de los deudores del administrador astuto y las zendas de Dios,
destinadas por €l a los que hagan buen uso del dinero injusto®.

371De las cuatro veces que se usa en el NT una pertenece a Mt y tres a Lc.
372Cf. HAUCK, Mamonas 1051s; SCHMID, Lucas 374. Cf. también Eclo 27,2.
373Cf. L¢c 9,10; Heh 5,1-10.

374Cf. Lc 5,11.18; 14,33; Hch 2,44; 4,32.34s5.37.

375Cf. Lc 6,30.34s; 12,21.33.

376Cf. SELTER, Mamonas 109.

377 Cf. MERKLEIN, Plousios 1017.

378Cf. FOCANT, Tromper 550.

379Cf. MARSHALL, Luke 621.
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Esta parte del /ogion comienza con una frase final introducida pot bzna...”,
interrumpida por un inciso temporal compuesto por un adverbio y el aoristo
hétan eklipe = cuando falte.

La expresion hina déxontai hymds = para que los reciban, que introduce una
proposicién final, es impersonal, pero el sujeto sobreentendido es Dios®!
quien, como promete Jesus, dara la salvacion a quien haya hecho uso correcto
del dinero injusto®™2. El aotisto déxontai constituye un zlocutivo comisivo que
encierra una promesa solemne de Jesas a sus discipulos de un premio que sera
otorgado a los que asuman el compromiso de dominar la fuerza negativa que

encierra el dinero®?.

El sustantivo plural skénai = tiendas esta estrechamente vinculado con el
adjetivo azonioi = eternas que las especifican. En los sinépticos el adjetivo
aidnios especifica 50¢ = vida, desctibiéndola como eterna®®; en Mt se refiere
también al castigo del fuego eterno = pyr aidnion™, o del suplicio eterno = kdlasis
aidnios’®. Con esta referencia Lc nos sefiala que el /ygion habla de la salvacién
eterna otorgada por Dios a los que emplean correctamente el dinero y la
expresa con el significado de skendi aionioi = tiendas celestes en el que la
contraposicion no es entre presente y futuro, sino Zerrestre y celeste’®’.

La expresion hdtan eklipe tiene un sujeto implicito que se puede referir a)
ditectamente al dinero que puede faltar, b) indirectamente a la vida de los
discipulos que termina con la muerte o c) al final del mundo actual®®. Ahora,
puesto que el sentido del aoristo ek/pe describe un cambio imprevisto y no

progtesivo, todo hace pensar que el sujeto es el dinero y no la vida®.

380En el N.T. el hina final en lugar del subjuntivo puede regir también el indicativo. Cf. ZERWICK,
Griego 340.

381Cf. Lc 6,38b; 12,20. Cf. SCHMID, Lucas 373; ZERWICK, Analysis 247.

3820tros autores piensan que los sujetos de la acogida son los amigos pobres.

383Cf. RAMOS, Reino 125; PERON, Seguitemi 21.

384Cf. Mc 10,17.30; Mt 19,16.29; 25,46; Lc 10,25; 18,18.

385Cf. Mt 18,8; 25,41.

386Cf. Mt 25,46.

387 Cf. DUPONT, Gérant 122; FOCANT, Tromper 559.

388 Cf. GHIDELLLI, Luca 321s. Lc tiene otras referencias a este verbo 22,32; 23,45. Cf. MICHAELIS, Skené 477.
389Cf. DUPONT, Gérant 120, n. 1; ID., Riche 185.
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Unido a la parabola, el /lgion 16,9 ofrece a los oyentes de la comunidad
cristiana una nueva perspectiva ética: todos han de uvsar el poder del dinero,
intrinsecamente injusto, para conseguir amigos que les ayuden a granjearse
la vida eterna®. La parabola (16,1-8) con el /logion (16,9) es una demostracion
del peligro que comporta el dinero atn para las personas que quieren actuar
con justicia.

La parabola, en fin, puede ofrecer una nueva perspectiva escatoligica frente
al Reino que se acerca. Jesus indica el camino de conversion que los discipulos
deben hacer, mediante el uso del poder de la riqueza, para responder al don

1. La inversion de los valores terrenos, que

de la salvacion ofrecida por Dios
se manifestara al final de los tiempos (cf. Lc 16,9¢) confirmara que sélo el
uso de la riqueza orientada hacia Dios y los hermanos necesitados tiene

valor permanente y alcanza al hombrte el don de la salvacién™?

b. Jests previene acerca del poder funesto de las riquezas
(Mc 10,23-25; Mt 19,23-24; Lc 18,24-25).

En el camino hacia Jernsalén (cf. Mc 8,27-10,51; Mt 16,13-20,34; Lc 9,18-
19,27) Jesus se ocupa particularmente de la formacidn de sus discipulos. Este
petiodo formativo constituye el enlace entre la misién en Galilea (Mc 1,14-
8,26; Mt 4,12-16,12; Lc 4,14-9,17) y la actividad de Jesus en Jerusalén (Mc
11,1-13,37; Mt 21,1-25,46; Lc 19,28-21,38).

Las ocasiones para educar a los discipulos por parte de Jests brotan del
acontecer diatio y estan enmarcadas en el camino hacia Jerusalén. En esta
seccion del Evangelio la narracién de los milagros es mas reducida con
respecto a la secciéon anterior de la mision en Galilea; la gente que rodeaba
Jesus, lo buscaba, lo acompafiaba, lo protegia y era por él correspondida, se
retira discretamente y permanece mas en la penumbra para dar cabida a las
confrontaciones directas de Jesds con los discipulos. Los encuentros entre el
Maestro y el grupo son mis frecuentes. La convivencia lleva a la correccidn

390Cf. FOCANT, Tromper 550.558.
391Cf. BALZ, Mamonas 147; FOCANT, Tromper 564.
392Cf. SELTER, Plousios 112; FOCANT, Tromper 564.569.



sobre los celos que surgen entre ellos, los deseos de grandeza, el afan de
poder y constituye el motivo de los reproches y de las orientaciones de Jests
a la comunidad de los discipulos. Al mismo tiempo el tema comunitario toma
cada vez mas fuerza y con ¢él sus implicaciones éticas como el servicio a los
hermanos, la acogida de los insignificantes, la eliminaciéon de los escandalos,
el fortalecimiento de las buenas relaciones entre todos, la conservacion de la
paz, la acogida de los pobres, la prevencion contra el funesto poder de las
riquezas®”.

Todas las ocasiones son buenas para Jesus para corregir, educar, alentar y
formar a los discipulos en el camino hacia Jerusalén. Una de las ocasiones
que mas tesaltan de la triple tradicién sindptica en este camino formativo es
el encuentro fallido de Jesus con el rico (Mc 10,17-22; Mt 19,16-22; Lc
18,18-23) que da motivo al Maestro para hacer su reflexion con los discipulos.
Podemos definir la estructura del contexto como:

1. Dialogo didactico entre Jests y el rico (Mc 10,17-22; Mt 19,16-22; Lc
18,18-23)

a. Encuentro delos personajes y dialogo (Mc 10,17-20; Mt 19,16-20; Lc 18,18-
21)

b. Propuesta de Jesus y rechazo del rico (Mc 10,21-22; Mt 19,21-22; L.c 18,22-
23) :
2. Dialogo didactico entre Jesus y los discipulos (Mc 10,23-31; Mt 19,23-30;
Lc 18,24-30)

c. Primera instruccidén de Jesus (Mc 10,23-25; Mt 19,23-24; Lc 18,24-25)

d. Reaccién de los discipulos (Mc 10,26-28; Mt 19,25-27; Lc 18,26-28)

e. Segunda instruccion de Jesus (Mc 10,29-31; Mt 19,28-30; Lc 18,29-30)

El encuentro del rico con Jesus representa para la triple tradicion de los
sindpticos un punto crucial para quienes quieren seguir a Jests hacia Jerusalén
pero se encuentran atados por las riquezas que les impiden tomar una decision
libre (cf. Mc 10,17-22; Mt 19,16-22; Lc 18,18-23). Luego del encuentro
frustrado con el rico y de que este diera la espalda a Jests y se marchara, el
Maestro, a solas con los discipulos, les dirige una zustruccion que abarca una
serie de logia que componen la primera parte del didlogo diddctico (Mc 10,23-

393Cf. MANICARDI Cammino 99-112.
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25; Mt 19,23-24; Lc 18,24-25)*%. Analizaremos la ptimera parte del didlogo
didactico de Jests con los discipulos:

a
M 10,23: Jessis mirando a su alrededor dice a sus discipulos:

1Oué dificilmente los que tienen riguezas entrardn en el Reino de Dios!”
Mt 19,23: Entonces Jesds dijo a sus discipulos:

“Yo 05 aseguro que un rico dificilmente entrard en el Reino de los cielos!”
Le18,24: Vigndole Jesiis dijo:

“Oué dificilmente los que tienen riguezas entrardn en el Reino de Dios!”
b
M 10,24: Los discipulos quedaron sorprendidos al oirle estas palabras.
Mds Jesdis, tomando de nuevo la palabra, les dice:

“tHijos, qué dificil es entrar en el Reino de Dios!”
c
Me 10,25: “Es mds fdcil que nn camello pase por el ojo de una aguja,
gue el gue un rico entre en el Reino de Dios!”
Mz 19,24: Os lo repito.

“Es mds fdctl que un camello pase por el ojo de una aguja,
que el que un rico entre en el Reino de Dios!”
Le 18,25 “Es mds fdcil que un camello entre por el ojo de una aguja,

gue el gue un rico entre en el Reino de Dios!”

La comparacion entre los tres textos sinépticos muestra algunas diferencias
que no cambian la narracién en general y pone en evidencia muchas
semejanzas: a) los textos del primer Jogion coinciden en el contenido, no
obstante la forma algo diferente de Mt 19,23; b) la repeticion del logron es
tipica de Mc 10,24; ¢) los textos del tercer /gion coinciden.

1. El encuentro con el rico se acaba de concluir y los discipulos, que
habian seguido consternados la escena, reciben ahora la primera instruccion
de Jesus (Mc 10,23; Mt 19,23; Lc 18,24) que contrapone riquezas y Reino de
Dios. Es una reflexién del Maestro hecha en voz alta para que la escuchen

los discipulos™®.

394 Cf. PESCH, Marco 1/ 220.
395Algo parecido en Mc 8,15.27; Mt 22,41, Cf. LEGASSE, Marc I, 616.
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a. La expresion mirando a su alrededor indica que nos encontramos en un
contexto formativo de la comunidad (cf. Mc 3,5.34). Lo cual significa que la
comunidad de los discipulos discutia a fondo si los ricos podian alcanzar la
. En Mc y Mt la ensefianza de Jests es dirigida ditectamente
a sus discipulos. Particularmente Mt acentda la importancia del /ogion con la
expresion amén lego humin - yo les asegura®®’. Solamente Lc no especifica a quién
dirige Jesas sus palabras, pues inicialmente parece que el /Agon esta dirigido
al tico, pero el plural del verbo indica que la afirmacion de Jests es general.
La mtervencién de Pedro en Lc 18,28 hace entender ademas que entre los
oyentes de las palabras de Jesis estaban también los discipulos.

salvacién o no

b. El /ogion pasa de una consideracién particular a una enisefianza universal.
Con ella se deja asentado como principio el hecho de lo dificil y peligroso
que es para los ticos compaginar riquezas y Reino®®. Al mismo tiempo se
pone en evidencia la fuerza negativa del poder de las riquezas sobre el hombre
y el peligro que esto supone para su salvacion®”. Con la expresion pds dyskdlos
= cudn dificil, Mc y Lc especifican en forma exclamativa la dificultad intrinseca
que encuentran los que poseen riquezas para entrar en el Reino, mientras Mt,
colocando dyskdlos inmediatamente antes del verbo, acentiia con mayor fuerza
la dificultad®”. De hecho, las riquezas de por si conducen al hombre a confiar
en sus propias fuerzas constituyendo asi un duro obstaculo para la acogida
del Reino de Dios, que exige absoluta libertad®".

c. Mc 10,23 y Lc 18,24 presentan en forma plural los sujetos que poseen
las riquezas, mientras que Mt 19,23 reduce el giro expresivo al sustantivo
singular plosisios = rico pero con significado indefinido. Segin Mc y Lc los que
tienen riquezas no mantienen su posesiéon sobre las mismas sino que son
esclavizados por ellas mismas, impidiéndoles asi entrar en el Reino*”. Esta

396Cf. PESCH, Marco 1I, 222.
3097 Cf. GNILKA, Matteo f, 249.

398Acerca de los peligroso de las riquezas cf. 1 Tim 6,17; Sal 62,11; Prov 15,16s; Eclo 31,3-11. Cf.
SCHWEIZER, Mark 209.

399Cf. SCHMID, Marcos 279; ERNST, Marco {1, 477.

400E! N.T. utiliza este adverbio solamente en estos textos. Sélo Mc 10,24 lo repite dyskdlos como
adjetivo. Cf. MORGENTHA- LER, Statistik 90. Cf. GUNDRY, Matthew 389.

401Cf. SELTER, Plousios 112.

402Hablamos s6lo del Reino por cuanto Mc y Lc¢ hablan del Reino de Dios, mientras Mt habla en
general del Reino de los cielos.
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expresion significa salvarse, heredar la vida eterna (cf. Mc 10,17.30; Mt
19,16.29; Lc 18,18.29). Entre los obstaculos mas resistentes que hay que
franquear para lograr la salvacion se hallan las riquezas; estas tienen un podet
seductor que subyuga al hombre (cf. Mc 4,18-19; Mt 7,13-14; Lc 13,24),
constituyéndose asi en anti-Reino*®.

El Reino es un don que Dios otorga a los discipulos a condicién de que
estos superen la dificultad que interponen las riquezas y conquisten
continuamente la libertad de ser sujetos de accion ante ellas. Esta conquista
requiere en primer lugar la intervenciéon de Dios seguida por el esfuerzo
humano cotrespondiente. Los ricos, mientras ponen el fundamento de su
vida en sus bienes, mientras actuen dominados por las riquezas, se hallan
expuestos a la peligrosa tentacién de sustraerse a sus graves obligaciones
hacia los pobres y caen en la conviccion de que vale mas la pena servir a
mamon que a Dios (cf. Mc 6,24; Lc 16,13)**. Mc y Lc hablan de este funesto
poder que tienen las riquezas sobre quienes las poseen, porque no son los
ricos quienes disponen de ellas como quieren, sino que son ellas las que
disponen de los ricos y no les permiten cambiar de actitudes para entrar en el
Reino.

2. El dialogo entre Jesus y los discipulos continua en Mc 10,24, texto que
describe las consecuencias de las palabras de Jesds sobre los aténitos
discipulos.

Mc 10,24a sefala la consternacién de los discipulos = hdi de mathetdii
ethambosinto®®, que revela al mismo tiempo la dificultad de la comunidad de
los discipulos para acoger el /ogion de Jesus.

Ante la necesidad de completar y reforzar la explicaciéon anterior, Mc
10,24b tepite la intervencion de Jesus: pdiin apokrithéis légei autois = de nuevo
tomando la palabra les contesta. El dicho de Jests explica que la dificultad para
entrar en el Reino no es solamente de unos cuantos, sino que es de todos**.

La dificultad queda universalizada.

403Cf. BRAVOQ, Jesus 185.
404 Cf. FABRIS, Matteo 415.

405EI verbo thambéomai es utilizado solamente por Mc 1,27; 10,24.32 para describir un estado
animico de desconcierto.

406Cf. SCHNACKENBURG, Marcos 2, 99.
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El /ogion constituye el Gnico texto en los sindpticos en el que Jests se
dirige a sus discipulos llamandolos #kna = hijos, manifestando hacia ellos el
afecto y la preocupacion de un padre*”. Con este término Jests asume hacia
sus discipulos el rol del padre que quiete educar a sus propios hjos*®. Esta
misma relacion la tenian los rabinos con sus discipulos. Para un rabino los
discipulos que pertenecian a su escuela eran considerados como sus propios
hijos*”. En el texto se habla de la imposibilidad que el hombre encuentra para
alcanzar la salvacién por sus propias fuerzas. El /logion advierte que el Reino
no es posesiéon ni conquista de nadie, sino don de Dios*°.

3. El logron Mc 10,25; Mt 19,24; Lc 18,25) expresado en forma de metafora
del camello y la aguja, repite la ensefianza dada en los /gia antetiores, poniendo
aun mas en evidencia, con una paradoja, la dificultad que tienen los ricos
para entrar en el Reino*!. Entendemos aqui por ricos aquellas personas que
tienen el corazén esclavizado por las riquezas. La hipérbole recrudece mas la
situacién de los versos anteriores y refleja las exigencias radicales que Jesus
ptesentaba a los ricos en nombre de Dios*% No sélo es extremadamente
dificil sino que es practicamente zzposible que los ricos que posean riquezas,
o sea que sean poseidos por ellas, entren en el Reino*”
refieren a la entrada en el Reino, insisten en la dificultad para entrar*®. Con la
comparacién que evidencia la imposibilidad para conseguir lo que propone,
Jesus quiere suscitar en los oyentes la reflexién sobre la necesidad de liberarse
de las amatras de las riquezas para poder entrar en el Reino®®.

. Los logza, que se

407S6lo en Jn 13,33; 21,5 Jesis utiliza el diminutivo teknia mientras habla a sus discipulos. Cf.
PESCH, Marco i1, 219; NEUDEC- KER, Master 258.

408Cf. GUNDRY, Mark 556; NEUDECKER, Master258.

409Si uno de sus discipulos moria, el maestro hacia luto por él como si fuera su propio hijo. Cf. NEU-
DECKER, Master, 258.

410Cf. SCHWEIZER, Mark 213. Sin embargo ERNST, Marco 478, opina que no parece que haya en
el logion la intencién de trasponer a todos la expresion referida en el texto anterior a los ricos.

411 Cf. TAYLOR, Marcos 515; GRUNDMANN, Markus 284; FABRIS, Matteo 415.
412Cf. SCHNACKENBURG, Marcos Il, 99.
413Cf. SCHMID, Marcos 279; GUNDRY, Mark, 556.

414 Cf. Mc 9,43.45.47; 10,15 Mt 18,8.9; 18,3. Las pi%pqsiciones eis ed en utilizadas junto con
basileia 1a describen como una entidad espacial. Cf.HUBNER, Teologia 3, 107.

415Cf. STOGER, Lucas /1, 132.
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Dios reclama para su servicio al hombre entero, no se conforma con una
parte de éL Fl no quiere cohabitar con la negacién de si mismo (cf. Mt 6,24;
Lc 16,13). Las riquezas en efecto constituyen una seria amenaza para la
salvacién cuando alguten las atesora para si en lugar de hacerse rico para
Dios (cf. Lc 12,21; 16,13)*¢. El poder de las riquezas secuestra el corazén
del hombre de tal manera que este no encuentra ninguna posibilidad para
alcanzar el Reino*'’
es mas facil que un camello entre por el ojo de una aguja que un rico entre en

el Reino de Dios*®. De hecho la provocativa afirmacién de Jesus parece set
419

. Para explicar que el peligro es tan grave Jesus afirma que

un comentario a todo el texto que la precede

A algunos manuscritos que transmiten este /Jogion les pareci6 tan duro el
significado de la hipérbole propuesta por Jesus que han querido corregir
kdmelos = camello por kdmilos = soga, haciendo menos dura la afirmacién de

5420
Jesus*.

Este /ogion exptesa lo que de por si es casi humanamente imposible*.

Riquezas y Reino se hallan en total contraposicién, como el camello, el animal
mas grande conocido en el tiempo de Jesus, y el ojo de una aguja, considerado
la abertura mas pequefia imaginable. De esta manera destaca la conclusion
segtn la cual las posibilidades de salvacion para los ricos son muy exiguas*®.
El contexto en el que los sindpticos ponen este /ogion de Jesis remite al
peligro concreto y real en el que se encuentran los ricos, porque les resulta
dificil acoger la orden explicita de Jests de renunciar a las riquezas*®.

4. La reacciéon de los discipulos ante las palabras de Jesus es de mayor
asombro y desconcierto, pues les parece que él les esta proponiendo algo

416Cf. STOGER, Lucas I, 132.

417Cf. ERNST, Marco i, 478.

418Cf. JEREMIAS, Teologia 260.

419Cf. MERKLEIN, Plodsios 1016.

420Solamente algunos manuscritos presentan esta version. Cf. METZGER, Commentary 40.90.143.

421Esta hipérbole, o exageracion intencionada, recuerda otros imposibles del lenguaje de Jesus:
astilla//viga (Lc 6,41s); mosquito//camelio (Mt 23,24). Cf. SCHNACKENBURG, Marcos 2, 101;
GNILKA, Marcos /I, 102; LENTZEN-DEIS, Marcos 315; LEGASSE, Marc Il, 618, ERNST, Marco /1,
478; BRAVO, Jests 185; GHIDELLI, Luca 350.

422TRILLING, Mateo I, 174.
423Cf. MERKLEIN, Plodsios 1016.



imposible (Mc 10,26; Mt 19,25; Lc 18,26). Para ellos, que vivian de la
mentalidad judia de la época, las riquezas eran una prueba de la bendicién y
de predileccién de Dios pata los buenos®, mientras que a los malos eran
reservados males como la pobreza y la miseria**. De aqui el intenso esfuetzo
formativo de Jesus por prevenir a los discipulos acerca del poder funesto de

las riquezas.

c. Jests ofrece la salvacién a los que se despojan del uso del
poder de las riquezas (Lc 19,8-9).

En el Evangelio de Lc hemos visto que las riquezas de por si son
consideradas negativamente. Sin embargo Lc se hace propugnador del
anuncio de salvaciéon también para los ricos con una condicién muy clara:
que desapeguen su corazén de ellas, hagan buen uso de las mismas y las
entreguen a los pobres. Jests en Lc exhorta repetidas veces a un total abandono
de las riquezas (cf. Lc 5,11.18; 14,33), o bien a una distribucién generosa de
las mismas a los pobres (cf. Lc 6,30. 34s; 12,21.33). Se trata de compartir
con ellos por amor lo que les per-tenece por justicia*®. Es el caso concreto
del tercer texto que vamos a examinar (Lc 19,8-9):

El contexto mds amplio en el que esta ubicado el texto es el camino de Jests
hacia Jerusalén (cf Mc 8,27-10,52; Mt 16,21-20,34; Lc 9,18-19,27). El contexto
mds restringido describe la actividad de Jesus en Jerico:

1. Jests llega a Jeric6 y se encuentra con un ciego (Lc 18,35-43);

2. Jestis entra en Jeric y es acogido por Zaqueo en su casa (Lc 19,1-10).

Jericé fue la ltima ciudad en la que entrd Jesus en su camino hacia
Jerusalén. En este camino Lc coloca la curacion del ciego a la entrada de la
cudad (Le 18,35-43) y en la audad el encuentro de Jesas con el jefe de los
recaudadores de impuestos Zaqueo (Lc 19,1-10).

Aduaneros y mercaderes, que tomaban el camino de otiente, pasaban por
Jericé para hacer provisiones o para descansar y tenfan que pagar los impuestos
a los dependientes de Zaqueo.

424Cf. Gn 13,2; 24,35; 26,13-14; 30,43; 32,6; 33,11; Dt 28,3-6.11-12; Lv 26,3-10; Sal 112,3; 1Re
3,13; 10,14-25.

425Cf. LEGASSE, Marc I, 817; KINGSBURY, Marcos 29.
426Cf. RODRIGUEZ, Evangelios 338s.
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El contexto inmediato donde esta ubicado el texto presenta los hechos de
la siguiente manera:

1. Ambientacién del hecho: Jesus entra en Jeric6 (Lc 19,1-4);

2. Encuentro de Jesus con Zaqueo y primer dialogo (Lc 19,5-6);
3. Reaccién y palabras de Zaqueo (Lc 19,7-8);

4. Respuesta de Jesas (Lc 19,9-10)

Analizaremos solamente Lc 19,8-9 que constituye la patte final del dialogo
entre Zaqueo y Jesus y encietra el logion de este:

Lc 7198 Zagueo puesto en pié dijo al Sefor:

“Seror, doy (daré) la mitad de mis bienes a los pobres;
Y 5% en algo defraudé a alguien, le devuelvo (devolveré) el cuddruplo”.
Lc19,9 Jestis le dijo:

“Hoy ha llegado la salvacidn a esta casa,

porque también éste es hijo de Abrabam’.

1. Jesus toma la iniciativa y, con un ilocutivo directivo ordena a Zaqueo
bajar de su escondite y recibitlo como huésped en su casa: “Zagueo baja pronto
porque conviene que hoy yo me hospede en tu casa” (cf. Lc 19,5). Zaqueo reacciona
positivamente: se apresurd a bajar y le recibié con alegria (cf. Lc 19,6). La
hospitalidad era algo sagrado en oriente y las personas que brindaban
hospitalidad se sentian honradas de poner a disposicion del recién llegado
todo lo que tenian (cf. Lc 10,38).

a. Ya en casa y en plena celebracion por el huésped Jesus, Zaqueo toma la
palabra**’ y manifiesta con hechos el inicio de su conversién,
comprometiéndose con dos zlocutivos comisivos, didom: = doy y apodidomi =
devnelvo, a entregar lo que ha robado y extorsionado*?®. Estos ilocutivos
constituyen dos promesas solemnes motivadas ambas por la presencia de
Jesus. La iniciativa del Maestro de encontrarse con el arkitelones = el jefe de
los recaudadores de impuestos le brinda a éste la posibilidad de iniciar el cambio

completo de su vida y comenzar un camino nuevo.

427 Llamado dos veces en el texto kyrios = sefior (Lc 19,8a.b).
428Cf. PERON, Seguitemi 21.
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El hecho, natrado solamente por L, refleja la actitud llena de misericordia
de Jests venido a salvar a los pecadores que estaban perdidos (cf. Lc 19,10).
Esta misma finalidad se habia concretizado en Galilea con la narraciéon de la
llamada de Levi y del banquete que Jests y sus discipulos celebran junto con
los recaudadores de impuestos y los pecadores (cf. Mc 2,13-17; Mt 9,9-13;
Lc 5,27-32).

En la reaccion de Zaqueo destacan dos actitudes interesantes: la prontitud
y la alegria de su respuesta. Encontrarse con el Sefior no es de todos los dias,
sobre todo cuando con la presencia del Sefor llega la salvacion. En sus
palabras hay dos verbos al presente indicativo didomi y apodidomi que tienen
un significado de futuro, daré y devolveré. El aspecto del presente da mas
fuerza a estos zlocutivos comisivos y describe con mas energia la intencién del
locutor de que desde ese momento se ejecuten sus propositos®’. Este
presente-futuro se encuentra particularmente sellado con verbos que indican
un ztinerario espiritual que requiere cambios de mentalidad, de actitudes y de
disposiciones. Con escogié el presente de estos verbos, Lc logra describir
una accion que, habiendo comenzado por la miciativa de Jesus, esta a punto

de completarse y de dar sus frutos en la misma casa de su intetlocutor®".

b. Los hechos que manifiestan la verdadera conversién de Zaqueo se
complementan en dos vertientes: la caridad y la justicia. En el encuentro con
el rico (cf. Lc 18,18-23) Jesus le habia propuesto realizar hechos concretos:
desprenderse de todo y seguitlo, pero no habia encontrado respuesta de parte
del interlocutor por el apego que manifesté a las riquezas. Aqui es Zaqueo
quien, ante la presencia de Jesus, toma conciencia de que debe deshacerse
del uso de las riquezas adquiridas con robos y extorsiones y devolverlas a los
pobres y defrauda-dos*?. Zaqueo mismo precisa su conversion:

b. 1. “Daré la mitad de los bienes a los pobres” (obras de misericordia)

Segun la Misnd solo se podian separar como cosa dedicada al Santuario
una parte de los bienes personales, que no pasara de un quinto de la propiedad

429Cf. FANNING, Aspect 221; GREEN, Luke 671.
430Cf. MARSHALL, Luke 698; PERON, Seguitemi 21.

431Esta forma verbal se aplica también a toda accion que no estd todavia en el proceso pero se
entiende o se espera que asi se realice en un futuro.

432Cf. GREEN, Luke 666s.
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total (cf. Mc 7,11). Las decisiones que se extralimitaran eran consideradas
invalidas*®. Esta interpretacion se apoyaba también en el texto de Lev 5,20-
26, que ordenaba que, ademas de la devolucién completa de lo robado,
también se diera a los pobres una quinta parte de la propiedad como sefial de
sincero arrepentimiento®*. Zaqueo, como prueba de la autenticidad de su
conversion, promete mas: repartira la mitad de sus bienes a los pobres,
rebasando lo que la ley le imponia y encontrando la aprobacién de Jesus por
su gesto de misericordia.

b. 2. “Devolveré cuatro veces mds a los defrandados” (obras de justicia)

Zaqueo ademas manifiesta su sinceridad de querer cumplir radicalmente
las prescripciones de la ley que se referfan a la justicia.

El recaudador solia cobrar impuestos indirectos, vejando las personas por
todos los medios, pues los zmpuestos directos los cobraban las autoridades
romanas en Judea y Herodes en Galilea*.
considerada por la poblacién un robo. Ahora, la forma mas corriente de
restituir un robo segin la ley era que el ladrén debia devolver cuatro veces

mas lo que habia robado. Ex 21,37 imponia®%: ”Si un hombre roba un buey

Esta forma de extorsion era

o una oveja, y los mata o vende, pagara cinco bueyes por el buey, y cuatro
ovejas por la oveja”®’. También 2 Sam 12,6 reflejaba el mismo sentir segin
las palabras de David a Natan: “Pagara cuatro veces la oveja por haber hecho
semejante cosa y por no haber tenido compasién”.

En Lc 19,8 Zaqueo reconoce que ha hecho extorsiones: é; #nos t esucofintesa
= sz en algo he extorsionado a algnien y, arrepentido por su mal obrar, se tasa con
un aumento voluntario de dinero entendido como devolucion*®. La frase

433Cf. DEL VALLE, Misnéa —~ arajin (votos), VI, 4.

434 Segun JEREMIAS, Jerusalén 146: “en el siglo I° d. C. ya estaba en vigor la prescripcion de parte
de los doctores de la ley que prohibia dedicar mas de un quinto de la fortuna a la caridad”. Cf.
STOGER, Lucas /1 144.

435MALINA, Mundo 131 afirma: “El recaudador podia estrujar a la gente por encima de lo que pedian
los romanos; después pagaba a estos lo que exigian y se embolsaba el resto”.

4360tros textos son mas comprensivos hacia el ladron: cf. Ex 22,1; Nam 5,6-7.

437FLAVIO J., Antigiiedades XVI, 1,1 afirma que “en caso de que el ladrén no pudiera cumplir con
el pago cuatro veces mayor que el robo efectuado seria vendido”.

438Cf. JEREMIAS, Jerusalén 324.



condicional, introducida da ¢/ = 57, no debe ser entendida como si hubiese
alguna duda o confusién en Zaqueo acerca de lo que hizo. No, él ha tomado
conciencia del mal que ha hecho, de su actuaciéon pecaminosa y quiere corregir.
Considerado al margen de la ley que no le permitia ser aceptado como hzjo de
Abrabam, poniendo las riquezas injustamente almacenadas bajo el mandato
de la justicia, puede ser reintegrado en su comunién con Dios.

c. La fuerza de cambiar de vida, de mentalidad y de actitudes Zaqueo la
recibi6 de la presencia del Kyros = Sedor (cf. Lc 19,8a.b) quien personalmente
tomo la iniciativa para encontrarse con €l, primero a la entrada de la ciudad
y luego en su casa para ofrecerle la salvacion. Jesds quien se acerca y provoca
con su presencia la conversion del jefe de los recaudadores de Jerico, que lo
lleva del camino de la extorsion y vejacion de sus semejantes al camino de la
misericordia hacia los pobres y de la justicia hacia aquellos que habia
extorsionado. Esta decisién demuestra su conversidn sincera®™.

2. Ante la reaccién de todos los que se escandalizaban porque habia ido a
hospedarse en casa de un pecador (cf. Lc 19,7) Jesus se dirige directamente
a los que murmuraban, e inditectamente a Zaqueo y a su familia, con un
logion cargado de compasion.

a. En la primera parte del /ogion se anuncia que la soteria* = salvacion, que
aparece como sujeto en el texto, es un don que pertenece a Dios y que por
intermedio de JesUs egéneto = acontecid especificamente en  esa especifica casa/
familia = 16 diko todito.

El adverbio sémeron = hoy, anticipado por Lc en la autoinvitaciéon que
Jestas se hizo ante el jefe de los recaudadores a la entrada de Jerico (cf. Le
19,5) y repetido en este lgion, en casa de Zaqueo, demuestra que la presencia
de Jesus, provoca un cambio de vida del interlocutor, y es portadora de
salvacion™'. El kairds que Jests oftece favorece la actitud de disponibilidad

439Cf. MARSHALL, Luke 698.

440E! término soteria no se encuentra en los otros sindpticos. Lc lo presenta tres veces en el Canto
de Zacarias (cf. Lc 1,69.71.77) y una vez en nuestro texto. En Hechos se repite abundantemente
(Hch 4,12; 7,25; 13,26.47; 16,17; 27,34).

441Gestos de simultaneidad entre salvacion y presencia de Jesds son colocados repetidas veces
por Lc en su Evangelio. Cf. 1,41 la presencia de Jesus hace que simultdneamente Juan Bautista
goce de su salvacion; 23,43 el ladron arrepentido encuentra simultaneamente la posibilidad de
entrar con Jesus en el cielo.
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que Zaqueo manifiesta. Se produce por esto una profunda sintonia que origina
la salvacién del jefe de los recaudadores y de su familia. Zaqueo aprovecha el
kairds que Jests le brinda repetidas veces (cf. Lc 19,9) para convertirse y

comenzar una nueva vida.*?

A lo largo del camino hacia Jerusalén, luego del encuentro fallido entre
Jests y el rico (cf. Lc 18, 206) los discipulos habian preguntado a Jests: “4#is
dynatai sothénai? = ;quién puede salvarse?” A lo que Jesuis habia respondido: “T4d
adynata pard anthripois dynata pard thed estin = Lo que es imposible para los hombres
es posible para Dios?” (cf. Lc 18,27). En el texto el término soferia dice relacion
con Lc 1,77 que habla de salvacién del pueblo mediante el perdin de los pecados
y significa que lo que estaba perdido a causa del pecado es salvado en el
presente kairds por Jesis*.

Lc explica en el texto que la soteria = salvacion consiste en recibir de Dios
un don inesperado, que sobrepasa el alcance del esfuerzo humano y que al
mismo tiempo requiere una disponibilidad personal total. La salvacidn es
ofrecida a todas las personas que dicen relaciéon de comunién con el pacer-
familias. Esta salvacion es el ofrecimiento de reincorporarse a la misma familia
de Dios, actualizada por la presencia de Jesus.

El verbo al aoristo egéneto = acontecid desctibe el hecho puntual de la soteria
= salvacion, entendida aqui como sujeto, personalizada por Jests. El verbo
egéneto tiene la caracteristica de un élocutivo representativo con el cual Jesus afirma
solemnemente el hecho de la salvaciéon como acontecimiento.

El vocabulario del N.T. presenta dos términos semejantes para indicar
casa/familia: o7k/z = casa fisica y dikos = casa entendida como lugar donde
vive la familia*. En el logion se dice que la salvacién es donada por Jesus #
diko torito = a esta casa (de Zaqueo) y a toda su familza. La hospitalidad del jefe de
los recaudadores ha preparado la recepcion del don de la salvacion ofrecida

442Cf. STOGER, Lucas Il 144; KINGSBURY, Lucas 21.

443EI término entendido abstractamente esta presente 4 veces en Lc sin encontrar otros paralelos
Sinopticos: 1,69.71.77; 19,9. A su vez es seguida en los Hch 10,2; 11,14; 16,15.31; 18,8). Cfr,
MARSHALL, Luke 698.

444Cf. MICHEL, Oikos 366s.
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por Jesus. Toda la familia de Zaqueo recibe, por la disponibilidad del pater-

Jfamilias, el don de la salvacion*®.

b. La segunda parte del /ogion pronunciado por Jests presenta una
motivacién introducida por la conjuncién kathdti = porgue que no tiene un
significado explicativo sino causal. Zaqueo, no obstante haber sido pecador,
es perdonado por Jesus y declarado nuevamente hijo de Abrabam. Esta
explicacion encuentra su motivacion en el Jogzon que sigue: “el hijo del hombre
ha venido a llamar y salvar a lo que estaba perdido” (cf. Lc 19,10).

De pecador a hijo espiritual de Abraham**. Zaqueo ha hecho su camino
de conversién disponiendo su corazén para acoger la salvacién ofrecida por
Dios en Jesus*.

E. CONCLUSIONES

De las lineas de analisis acerca del poder, que hemos profundizado,
estudiando algunos /&g de Jesus en los evangelios, podemos deducir algunas
conclusiones. Podemos retomar las afirmaciones iniciales de Romano Guatdini
que el poder significa tanto la posibilidad de realizar cosas buenas y positivas
como el peligro de producir efectos malos y destructores para los demds. Actuar de una
manera o de otra depende del uso o abuso de la libertad de cada uno. Desde
nuestra optica de creyentes vemos que el poder humano no es un derecho
cerrado del hombre del cual puede disponer a su antojo, sino una encomienda
dada por Dios para que el hombre la lleve a cabo. El #so de/ poder politico,
religioso o del que dan las riguezas constituye un elemento esencial para el hombre
y dice relacion con Dios y los demas.

Hemos analizados tres modos de usar el poder de parte del hombre
mirandolos bajo la éptica de Jesus. Estos poderes no son propiedad del hombre
porque se los de a si mismo sino que son dados por Dios con fines éticos. De
ahi la importancia de su uso y la necesidad imperiosa de evitar su abuso.

445Cf. GREEN, Luke 673. Este ofrecimiento de la salvacion a las personas y a sus familias continuara
en los Hechos de los Apéstoles (10,1-11,18: Cornelio; 16,25-34: el carcelero de Filipos; 18,7-11:
Justo)

446Cf. SCHMID, Lucas 412.

447\ c recoge la predicacion del Bautista en 3,8: “no andéis diciendo en vuestro interior: “Tenemos
por padre a Abraham; porque os digo que puede Dios de estas piedras dar hijos a Abraham”.
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1. Acerca del uso del poder politico hemos visto ttes reacciones de
Jesis que manifiestan una linea comun: Jesus wizica el uso del poder politico
en general; relativiza el uso del poder politico del César; precisa y circunseribe el
uso del poder politico de Pilato. Del analisis hecho deducimos que respecto
al uso del poder politico Jesus tuvo una postura muy clara:

a. Critico el uso del poder politico en gemeral e hizo un planteamiento
radicalmente opuesto acerca del poder ejercido en la comunidad de los
discipulos. Para Jesus este poder es entendido como ultimidad y servicio y
despeja toda duda de connivencia de Jesus con el método violento y egoista
del uso del poder politico (Mc 10,42-44; Mt 20,25-27). Lc pot su parte, aun
ubicando el logion en otro contexto, manifiesta con una punta de ironia que
quienes oprimen a sus subditos les obligan a que los llamen bienhechores;
este no debe ser el camino de los jefes de las comunidades religiosas (Lc
22,25-206).

b. Relativizi el uso del poder politico de! César, aclarando dos puntos
importantes (Mc 12,13-17; Mt 22,15-22; Lc 20,20-26).

Primeramente Jesus apunta al hecho de que el impuesto al César no
solamente es licito, sino que es debido. Jesus no rechaza el poder politico del
Estado ni el derecho que tiene quien ostenta el poder politico para utilizarlo.
El pago del impuesto no tiene nada que ver con posibles alianzas entre trono
y altar, o la teorfa de la justa relacién entre la obediencia a Dios y la obediencia
al emperador. El paralelismo formal contrapuesto que se mueve en el campo del
paralelismo irinico o de la aptitesis existente entre las dos partes del /gion no
significa que los dos términos sean equivalentes o tengan el mismo sentido.
En un entrelazamiento entre vida religiosa y vida politica las palabras de
Jests tienden a desacralizar el poder de la autoridad politica.

En segundo lugar Jesis expresa con toda su fuerza la relativizacion del
poder politico. Para Jests la obediencia a Dios precede y supera toda
obediencia humana. Es Dios quien determina y limita lo que pertenece al
poder politico. Dando al César lo que le corresponde todavia no se ha dado
a Dios lo que le pertenece. Frente a la exigencia de Dios el uso del poder
politico tiene siempre un valor limitado y una importancia relativa.

C. Precisd y circunscribid el uso del poder politico de Pilato (Jn 19,10-11). En el
logion Jesis no propone ninguna teotia sobre el origen y el uso del poder
politico, que como todo poder humano viene de Dios. Ante la afirmacién del
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procurador acerca del poder que detenta Jests precisa que el procedimiento
legal de enjuiciarlo y el uso del poder para condenatlo a la pena capital de la
crucifixion no depende directamente de €l sino que esta previsto por alguien
que esta mas arriba. Pilato es un instrumento que, consetvando su libertad
de actuacién y por consiguiente su completa responsabilidad, entra a formar
parte del designio de Dios.

2. Acerca del uso del poder religioso hemos analizado tres respuestas
de Jesds que manifiestan una linea comun: Jests respeta en general el uso del
poder religioso pero actua superdndolo, condena el abuso del poder religioso de
los escribas y fariseos y corrige el uso engafioso del poder religioso sacerdotal.
Del analisis hecho deducimos que respecto al uso de este poder Jesus tuvo
una postura clara:

a. Respetd y considerd el uso del poder religioso sacerdotal en general. Invits a las
personas directamente interesadas a cumplir las prescripciones legales. Sin
embargo con su autoridad y su modo de obrar relativizé estas mismas
prescripciones legales. Para Jests lo que cuenta es la persona llamada a vivir
libre de todas las ataduras fisicas, sociales y espirituales e independiente de
aquellas tradiciones religiosas que la mantienen esclavizada y marginada (Mc
1,44; Mt 8,4; Lc 5,14). En consecuencia el uso del poder religioso debe estar
continuamente puesto al servicio de los que lo necesitan.

b. Corrigid el abuso del poder religioso laical de los escribas y fariseos. A lo largo de
la vida publica Jesds tuvo que enfrentar continuamente este poder religioso
de escribas y fariseos*®, generalmente hostil hacia su persona y su enseflanza,
que lo seguia por todas partes. L.a mayor parte de los encuentros entre Jests
y sus discipulos con los escribas y fariseos culminan en disputas de escuela y
controversias a veces violentas. Aqui aparece la intolerancia de estos hacia
el modo de pensar y actuar de Jests que los llevé hasta proyectar junto con
otras fuerzas religiosas su muerte ya desde la misién de Galilea*. Dado el

448Asi lo demuestran las cuatro etapas en las que entran en la escena estos personajes: la
mision en Galilea (Mc 1,22; 2,6.16.18. 24; 3,6.22; 7,1.3.5; 8,11.15 Mt 5,20, 7,29; 8,19;
9,3.11.14.34; 12,2.14.24.38; 13,52; 15,1.12; 16,1.6.11.12bis; Lc 5,17.21.30. 33; 6,2.7;
7,30.36bis.37.39); el camino hacia Jerusalén (Mc 8,31; 9,11.14; 10,2.33; Mt 16,21; 17,10;
18,3; 20,18; Lc 9,22; 11,37.38.39.42.43.53; 12,1; 13,31; 14,1.315,2; 16,14; 17,20; 18,10.11); la
actividad en Jerusalén (11,18.27; 12,13.28.32.35. 38; 14,1; Mt 21,15.45; 22,15.34.41;
23,2.13.14.15.26.34; Lc 19,39.47; 20,1.19.39.46; 22,2); la pasién, muerte y resurreccién
(Mc 14,43.53; 15,1.31; Mt 26,57; 27,41.62; Lc 22,66; 23,10).

449Cf. Mc 3,6; Mt 12,14; Lc 6,11.
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influjo preponderante que estos personajes tenian en la vida religiosa del
pueblo y de la nacién su podet en el Sanedrin, ya muy grande, fue creciendo
desmesuradamente después de la destruccion de la ciudad, del Templo y la
desaparicion del poder sacerdotal. Jesus, siempre que se le oftece la ocasion,
los confronta, acepta sus preguntas y las contesta, empleando la misma
dialéctica que ellos usan (cf. Mc 7,1-23; 12,37-40; Mt 15,1-20; 23,1-7; Lc
20,46-47).

En las controversias Jesus preavisa a la comunidad de los discipulos y a la
gente para que estén atentos a no asumir las actitudes negativas que condena
en ellos: en lo social condena su vanidad, autoritarismo religioso y afan de
querer que se reconociera su primacia en todo; ex /o personal condena su
autocomplacencia en querer ser saludados y reverenciados, su afan de ponet
en evidencia su sabiduria en las reuniones sinagogales, su preocupacion de
hacer las cosas sélo para ser vistos y alabados, su deseo de aparentar una
gran devocién y apego a las tradiciones de los padres y su incontrolada
voracidad en los banquetes a los que se autoinvitaban; ex /o profesional condena
su codicia y apego a las riquezas, su voracidad en aduenarse de los bienes de
los pobres y de las viudas bajo pretexto de una vida piadosa, su interés por
imponer cargas legales pesadas a la gente sencilla sin mover un dedo para
ayudarlos,.

c. Corrigid el abuso del poder religioso sacerdotal (Jn 18,20-21). La enorme
influencia religioso-politica del sumo sacerdote le hacia creer que todo medio
estaba permitido para lograr sus fines. Las preguntas de Anas sobre los
discipulos y su doctrina, aunque genéricas no tenian solamente un alcance
religioso sino también politico. En realidad habiendo decidido ya sobre la
muerte de Jests Anas preveia que el problema se extenderia a sus discipulos
y a su doctrina.

La respuesta de Jesus aclara su forma de ensenar: hablar abiertamente y
ensefiar publicamente. Todo el evangelio puede dar fe de esto. Si el poder
religioso quiere enterarse de su doctrina tiene que escoger un solo camino:
interrogar a los discipulos quienes lo han escuchado. Mensaje cristiano y
discipulado estan intimamente unidos. Sélo los discipulos seran capaces de
comunicar y tendran la obligacién de anunciar ante el poder religioso el
mensaje de Jests. Mientras por un lado Jests corrige directamente el abuso
del poder religioso sacerdotal, por otro estimula indirectamente a los discipulos
a dar testimonio de lo que saben.
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3. Acerca del uso del poder de las riquezas hemos analizado también
tres respuestas de Jesus que manifiestan la linea comin de su pensamiento:
Jests ordentaalos discipulos sobre el buen uso del poder del dinero que califica
de injusto, los previene acerca del poder funesto de las riquezas que dominan
el corazén, alaba a quien convirtiéndose, se despoja del uso del poder de las
riquezas acumuladas.

a. Jesus aunque tild6 el dinero de injusto y se mantuvo siempre desprendido
del mismo, sin embargo, orientd a los discipulos sobre el buen uso de su poder.
Quienes, manteniendo la libertad interior lo usan honradamente, pueden lograr
granjearse amigos que intercedan por ellos ante el juicio justo de Dios.
Quienes, perdiendo su libertad intetior, se dejan dominar por el dinero injusto,
seran sometidos al castigo eterno. Lo que da fuerza a los discipulos a cumplir
la orden que inculca el buen uso del dinero injusto es la promesa de un
premio eterno basado en la palabra de Jesus.

b. Previno a sus discipulos acerca del poder funesto de las riguesas en cuanto
logran esclavizar el corazon del hombre (Mc 10,23-25; Mt 19,23-24; Lc 18,24-
25). Ellas encierran en si mismas una fuerza negativa que puede poner en
peligro la salvacién del hombre, haciéndole confiar en sus fuerzas y restindole
confianza en Dios. Con la hipérbole del camello y de 1a aguja Jesus hace caer
en cuenta de la imposibilidad de que los que estén dominados por las riquezas
logren conseguir la salvacién. Es una fuerte llamada de atencién para los
miembros de la comunidad de todos los tiempos.

c. Ofrecid la salvacion a quien estd dispuesto a recibirla  despojindose del abuso del
poder de las riguezas. La salvacidén que Jesus ofrecié en Galilea a Levi y los
demas recaudadores de impuestos (cf. Mc 2,13-17; Mt 9,9-13; Lc 5,27-32)
la repite Lc en la narracion del encuentro en Jericod entre Zaqueo y Jesus (Lc
19,1-10). Lc nos recuerda que para que este ofrecimiento se pudiera realizar
hizo falta que Zaqueo estuviera dispuesto a cambiar de vida y de
comportamientos, a despojarse del abuso del poder de las riquezas para
enriquecerse injustamente. Ante Jesis que personifica y ofrece la salvacién
se confronta la libertad de Zaqueo. Por si solo no puede decidir nada sino es
apoyandose en el ofrecimiento que Jesuds le brinda.
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