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I. INTRODUCCIÓN

1. Presentación

El contexto actual en este nuevo siglo nos presenta grandes desafíos que deben ser asumidos desde una perspectiva evangelizadora. Para nadie es desconocido que los últimos años, vivimos tiempos nuevos o tiempos de cambio en todo el mundo, que se traducen en un profundo desafío para toda vida cristiana seria y madura, como nos lo manifiestan nuestras autoridades eclesiales: “Los Obispos de Bolivia, movidos por el amor de Cristo y cumpliendo con nuestra misión de pastorear (…) en fidelidad al Evangelio y en comunión con el Magisterio de toda la Iglesia Católica, estamos atentos a los signos de los tiempos” (Carta Pastoral, Bolivia 2011).   

Realidad palpable, que nos manifiesta que una vida de un profundo amor a Jesucristo, tiene su referencia en la Sagrada Escritura, lo cual significa la profunda enseñanza de la Iglesia, a la concepción del ser humano y cristiano. Como patrimonio tradicional, ha sido heredada y desarrollada después por las enseñanzas de los Pontífices, a partir de la Rerum Novarum de León XIII hasta la Centessimus Annus de Juan Pablo II.

Toda esta herencia y tradición eclesial, hoy nos compromete a los cristianos a  crear un mundo más justo, más humano y más cristiano. Por aquí también van  los objetivos del presente Dossier de Biblia Jesucristo, cuyos autores hemos querido desarrollar como aporte para consolidar la formación humano de los estudiantes de la Universidad Salesiana de Bolivia bajo una profunda mirada  cristiana que desemboque en contribuir a la construcción de la justicia y la paz.

El Dossier parte del conocimiento de la Biblia y la situación en la que fue escrita y tiene mucha importancia por su presentación reflexiva, analítica, y vivencial; a medida de que el tiempo vaya trascurriendo, orientada a luz divina para nuestro diario vivir.

Fundamentalmente, en la materia de Biblia y Jesucristo se presentará ¿Qué es la Biblia?, Israel, pueblo de Dios, Antiguo Testamento: origen y formación, Dios creador, el misterio del mal, del dolor y de la muerte, la promesa, el Éxodo y la Alianza, los profetas, los sabios y los salmos, el nuevo testamento: origen y formación, Israel en tiempos de Jesús, la persona de Jesucristo, el anuncio del Reino de Dios, la acogida del reino de la conversión, la muerte de Jesús y la resurrección de Jesús. Con todo ello, esperamos orientar y contribuir en la formación humano – cristiana de los estudiantes que se forman en nuestra Universidad Salesiana de Bolivia.
2. Objetivos del dossier

· GENERAL

Descubrir y comprender el mensaje de la Biblia en sus diversas manifestaciones y adherirse al mensaje cristiano en la persona de Jesús, asumiendo el seguimiento a El y de esta manera valorar nuestra misión como cristianos comprometidos para ser sal y levadura en la sociedad.

· ESPECÍFICOS

· Conocer el contenido del Antiguo y Nuevo Testamento para poder descubrir los mensajes que traen grandes valores y verdades que iluminan la vida para  hacerla más digna y humana.

· Conocer la Palabra de Dios como la semilla que cae en tierra buena y que interpela nuestro accionar en el mundo actual. 

· Motivar a los estudiantes a una experiencia de encuentro con Jesús a través de la Palabra Sagrada para descubrir la novedad de su mensaje y vivenciar con Él la construcción del nuevo Reino.

· Estimular al estudiante a construir y elaborar su aprendizaje significativo a través de la metodología de los GACs y la puesta en práctica de la tecnología educativa.

· Ser portadores del mensaje Evangélico, en base al AMOR, LA RAZON Y LA RELIGIÓN a través de nuevas tecnologías educativas.

· Elaborar el decálogo del Estudiante de Derecho como pauta que ilumine la realidad de los estudiantes a partir de un proyecto de vida coherente que una fe y vida. 

· ADICIONAL

El método del sistema preventivo a partir del estilo salesiano debe estar inmerso en  los contenidos y en la metodología, desarrollados en el contexto de una relación personal basada en la RAZON, AFECTO Y RELIGIÓN”, todos estos constituyen el carisma y la originalidad de Don Bosco y su pedagogía para “formar buenos cristianos y honestos ciudadanos”. 

· COMPETENCIAS

DESCUBRE, COMPRENDE Y CONOCE EL MENSAJE DE LA BIBLIA PARA ADHERIRSE AL MENSAJE CRISTIANO EN LA PERSONA DE JESÚS Y ASUMIR EL SEGUIMIENTO A EL DE MANERA COMPROMETIDA, ELABORANDO PROPUESTAS VIABLES PARA SER SAL Y LEVADURA EN ESTA SOCIEDAD. 

· INDICADORES

·  Identifica al Reino de Dios como el centro de la predicación y del mensaje de Jesús.
·  Elabora caminos de compromiso y acción para el seguimiento de Jesús. 
·  Conoce la Palabra de Dios como la semilla que cae en tierra buena y que interpela nuestro accionar en el mundo actual
·  Interpreta los mensajes bíblicos que traen grandes valores y verdades que iluminan la vida para  hacerla más digna y humana.
·  A partir de los valores evangélicos, elabora su proyecto de vida personal y comunitario, como propuesta que ilumina su realidad cotidiana.  
3. Estructura y organización

El presente dossier está estructurado de la siguiente manera:

· La primera parte consta de una introducción – presentación, los objetivos, la estructura y la organización de la materia son expuestas de manera sintética para los estudiantes.

· La segunda parte, propone el contenido, descrito en el plan de disciplina. Está compuesto por unidades y temas.

· La tercera parte, consta de algunas lecturas complementarias, para orientar a los estudiantes respecto a Biblia y Jesucristo.

· La cuarta parte, presenta la bibliografía que respalda las unidades y los temas de Biblia y Jesucristo y así mismo las referencias de las páginas Web de consulta.

· Finalmente, para una mejor comprensión de la terminología usada en la materia, se propone un glosario de términos.

4. Importancia y utilidad

La importancia y la utilidad de la materia de Biblia y Jesucristo, es contribuir a un acercamiento del estudiante a Dios, utilizando todas las estrategias posibles, desarrollando los temas y los contenidos de manera fácil y dinámica, considerando las diversas situaciones y sus inquietudes. En ese marco, es necesario que el estudiante encuentre “sentido a su vida” y que ese sentido apunte el encuentro con Jesús como modelo de vida  lo que le conduzca hacia un encuentro con Jesús y su palabra, para vivir un  compromiso cristiano en nuestra sociedad actual.

Por lo que es necesario, la gestión en un semestre, de los catorce  temas, de manera analítica y didáctica, de modo que el estudiante obtenga un conocimiento global de la materia, que aporte y critique constructivamente, que se sienta actor y no espectador. 

Bajo estas inquietudes, somos conscientes que como es segundo semestre, aún participan jóvenes con:

· Diferente formación educativa y religiosa.

· Que muchos estudiantes no practican la fe católica.

· Que no les interesa la materia, por que esa no es carrera.

· Que se debe igualar conocimientos.

· Que se debe atraer hablándoles de cosas que son importantes para ellos.

· Que se ilumine su propia creencia.

Diversas situaciones que no aminoran nuestras voluntades, nuestras motivaciones y nuestro profundo amor a Jesucristo y a nuestra Madre María: al contrario, es para nosotros un compromiso con Dios, con la Iglesia, con las USB y con nuestros estudiantes, de evangelizar fundamentalmente con nuestro ejemplo de vida.

II. CONTENIDO DEL DOSSIER

UNIDAD DIDÁCTICA I
¿QUÉ ES LA BIBLIA?

1. LA BIBLIA ES LA PALABRA DE DIOS. 

La palabra Biblia viene del griego bi,bloj que significa libros. El mismo nombre de Biblia nos dice que ella se constituye en EL LIBRO por excelencia. Pero es un libro compuesto por muchos otros libros. Entonces la Biblia no es sólo un libro, sino una colección de libros inspirados por Dios. O sea estamos diciendo que Dios es el autor de la Biblia. Al hacer esta afirmación no nos referimos a una sola intervención de la providencia, sino se trata de una intervención especial de Dios a lo largo de los siglos, donde hombres y mujeres supieron abrir sus ojos y su corazón para leer los acontecimientos.  

Entonces la inspiración de la Sagrada Escritura: 

Consiste en:

· Un influjo específico y positivo del Espíritu Santo en las facultades del escritor, de tal profundidad y eficacia que se puede decir que la obra escrita tiene al Espíritu Santo como autor principal.

· Los escritores bíblicos son verdaderos autores de sus escritos en un grado no inferior al de cualquier otro autor humano. Y, sin embargo,  Dios es autor en un sentido más pleno y radical que el escritor sagrado, aunque en un nivel diferente. 

No consiste en:

· Una especie de dictado mecánico que Dios  haría al autor humano, porque  en ese caso el autor no sería verdadero autor  y se reduciría a ser un simple secretario.

2. LA BIBLIA ES UNA COLECCIÓN DE LIBROS

La Biblia se compone de 73 (74) escritos o libros diferentes pero homogéneos y unitarios. Esta unidad de la Biblia adquiere su pleno sentido desde Cristo. 

Se divide en dos grandes partes:

· Antiguo Testamento: consta de 46 libros 


Es el conjunto de libros inspirados, y reconocidos como tales, que se refiere al tiempo antes de la venida de Cristo al mundo.

· Nuevo Testamento: contiene 27 libros 


Es un conjunto de libros inspirados y reconocidos como tales que nos hablan de Cristo y de los primeros tiempos de la vida de  los cristianos. 

Los libros del Antiguo Testamento (Primer Testamento) se divide en cuatro secciones:

· Pentateuco: Génesis: Éxodo, Levítico, Números, Deuteronomio. 

· Libros Históricos: Josué, Jueces, 1Samuel, 2Samuel, 1Reyes, 2Reyes, 1 Crónicas, 2 Crónicas, Esdras, Nehemías, Rut, 1 Macabeos, 2 Macabeos, Tobías, Judit, Ester .

· Libros Sapienciales: Cantar de los Cantares, Lamentaciones, Proverbios, Job, Eclesiastés, Eclesiástico, Sabiduría, Salmos.

· Libros Proféticos: Isaías, Jeremías, Ezequiel, Oseas, Joel, Amos, Abdías, Jonás, Miqueas, Nahum, Habacuc, Sofonías, Ageo, Zacarías, Malaquías, Daniel, Baruc. 

Los Libros del Nuevo Testamento:
· Evangelios Sinópticos: Mateo, Marcos, Lucas 

· Hechos de los Apóstoles.
· Cortas de Pablo  Romanos, 1 y 2 Corintios, Gálatas, Efesios, Filipenses Colosenses, 1 y 2 Tesalonicenses, Filemón 

· Cartas  Pos Paulinos:  Hebreos 

· Cuerpo Juanico: Evangelio de Juan y 1, 2, 3 Juan, Apocalipsis

· Cartas Católicas: 1 y 2 Timoteo, Tito, Santiago, 1 y 2 Pedro, Judas 

Como vemos la Biblia se compone de una gran cantidad de libros todos estos libros no son ni del mismo autor ni del mismo tiempo. Esto quiere decir que la Biblia ha tenido un largo proceso de formación, que duró varios siglos. Probablemente desde el siglo IX antes de Cristo hasta el final del siglo I después de Cristo, o sea, casi diez siglos. 

Hemos de tener en cuenta que la Biblia no es un libro de ciencia sino es un libro religioso: o sea presenta un mensaje religioso de salvación y no una verdad científica. Desde esta perspectiva es como hemos de interpretar y leer la Biblia buscando en ella a Cristo y su mensaje de salvación para toda la humanidad. 

3. LOS GÉNEROS LITERARIOS DE LA BIBLIA: 

Los diversos autores de la Biblia escribieron sus obras utilizando los mismos recursos de información y de expresión que cualquier otro autor del pasado o del presente. Además aquellos autores tuvieron cada cual su propia intención y su propio estilo. En este sentido se entiende por géneros literarios:

· Aquellas formas o/y modos de expresión utilizados por autores de una época y lugar determinados para expresar su pensamiento.  

Lo que el autor de un libro quiere decir con su obra está necesariamente vinculado al género literario que emplea. No es lo mismo leer un libro de poesías, de historia, una novela, una obra de teatro, una carta o un código de leyes. Ya que ante cada uno tomamos una actitud diferente. 

Sería un grave error leer una novela tomándola al pie de la letra como si fuera una historia realmente sucedida; o tomaríamos por loco al que quisiera considerar como leyes civiles los entusiasmos románticos de unas poesías de amor. Uno es el lenguaje expresado en un libro de profecías y otro distinto el que usa un libro de leyes como el Levítico. Si se trata de un libro de género poético, como los Salmos, no podemos tomar sus palabras del mismo modo que las de una carta de San Pablo. Siguiendo estas instrucciones, los estudiosos de la Biblia o exegetas modernos descubren en la Biblia todo un arsenal de géneros y formas literarias. 

En la Biblia hay narraciones folklóricas, con sus típicas exageraciones y formas épicas populares, cuyo objeto es dar importancia a la figura de los héroes y las gestas del pueblo. Tales parecen ser la historia de Sansón (Jue 13), la de las pieles que Rebeca puso a Jacob (Gn 27) o la forma como se describen las plagas de Egipto (Ex 9). Esas formas son maneras de la narrativa popular, que se complace en dar colorido a los relatos y agradan las cosas para impresionar al lector.

Solo daremos algunas normas generales y algunos ejemplos concretos de modo que nos puedan ayudar a familiarizarnos con el lenguaje bíblico.

3.1. GÉNERO MÍTICO: El mito es uno de los géneros literarios que encontramos en el AT. Proviene de una palabra griega “mu,qoij”, que significa reflexión. El mito busca dar una opinión o transmitir un mensaje sobre realidades concretas y profundas, que experimentamos todos los seres humanos. Por ejemplo: el ¿Por qué de la vida y la muerte? ¿El porqué de la ambición y la generosidad? ¿El por qué del dolor y la alegría? ¿Cuál es el origen de nuestro pueblo? etc. Se busca llegar a los orígenes, a la hondura del ser humano, utilizando un lenguaje simbólico. Por eso, los mitos que encontramos en la Biblia no deben tomarse como aparecen en los textos, hay que interpretarlos para descubrir la verdad profunda que transmiten. Detrás de los símbolos como el árbol, la serpiente, la torre de Babel, etc. hay algo más profundo que se nos quiere explicar.

Ejem Génesis 11, 1-9: La torre de Babel 

Los primeros once capítulos del Génesis corresponden al género mítico. Están escritos en el género mítico. Pero es una reflexión profunda sobre el por qué y cómo los imperios buscan dominar a pueblos más pequeños. En el fondo buscan el poder y alcanzar el cielo, ser como dioses.

3.2. GÉNERO EVANGELIO: En los escritos del N.T. es muy común el uso de la palabra Evangelio está presente unas 54 veces, también el verbo “evangelizar” es de uso muy frecuente: 76 veces aparece en los escritos del N.T. Evangelio proviene de una palabra griega “euvagge,lion” que significa “Buena Nueva”, es una buena noticia que es anunciada o proclamada. Por lo tanto, el evangelio es la proclamación de la Buena Noticia sobre Jesús. Los evangelios sobre todo son el testimonio de fe en Jesús. Quienes escriben sobre Jesús transmiten un testimonio de Buena Noticia que significó un camino nuevo en sus vidas.

Ejemplo: Mc 1,1-13: Comienzo de la misión de Jesús.  

Este texto es típicamente una proclama evangélica “Comienzo de la Buena Nueva de Jesucristo Hijo de Dios”.

3.3 GÉNERO SAGA: Esta forma de expresión la encontramos en Génesis del 12–50, en los libros de Josué, Jueces, 1 y 2 Samuel. Las sagas son narraciones que el pueblo contaba de generación en generación sobre algún acontecimiento, pero lo hacían engrandeciendo los hechos de sus héroes, es decir, al transmitir una narración, recrean los acontecimientos, la realidad es contada con imaginación.

· El autor del texto se complace en dar colorido a los relatos y agranda los sucesos. 

· Busca impresionar y captar la atención de los oyentes o lectores. 

· Es muy vivo, permite trasladar al oyente a la época que se cuenta.

 

Ejemplo: 1 Sam 17, 4-11.32-51: El relato de David y Goliat

Es un recuerdo engrandecido para contagiar a los lectores la valentía de David y para que lo reconozcan como un líder.

3.4. GÉNERO MIDRASH: La palabra midrash es nueva y difícil. Significa investigar, es buscar el sentido profundo de los hechos nuevos utilizando o teniendo como respaldo textos antiguos. Es como el pintor que se vale de un cuadro viejo para pintar un nuevo rostro, conservando colores y figuras antiguas. Por eso, el midrash es una relectura de textos del A.T. con el fin de poner luz en un nuevo acontecimiento. Un ejemplo de esto lo encontramos en Lucas y Mateo, en los llamados relatos de la infancia de Jesús. Los evangelistas toman como base histórica el nacimiento de Jesús pero explican su vida a partir de textos del A.T. Lo importante no son los hechos que se nos cuentan sino el mensaje que se nos ofrece. En tanto que Lucas nos quiere mostrar que la Nueva Alianza está representada en Jesús. Una imagen nos puede ayudar. El midrash es como el muchacho que no sabe dibujar bien y para hacer una figura nueva, poniendo de fondo una figura parecida a la que quiere realizar.

Ejemplo: Mt 2, 1-23: Circunstancias del nacimiento de Jesús.

En el texto se habla de una estrella, se compara con la que se habla en Nm 24, 17, en que se dice que nacerá un hijo de la estrella. Herodes nos recuerda al faraón que en el A.T. quiso matar a Moisés. La finalidad del relato básicamente es presentar a Jesús como el nuevo Moisés.

3.5. GÉNERO LEGAL: Este género son normas o leyes sobre el culto, o sobre la organización social del pueblo. Están presentes en los libros del Éx 19–31, en Levítico, Número y Deuteronomio. En estos libros encontramos una serie de leyes de diferente tipo, ejemplo: leyes absolutas: “no matarás”; leyes que defienden a los débiles: “no harán daño a la viuda y al huérfano. Si ustedes lo hacen, ellos clamarán a mí, y yo escucharé su clamor”; leyes que hacen referencia al culto religioso del pueblo. En el A.T. hay muchas leyes que regulan el culto y la vida del pueblo de Israel.  

Ejemplo: Lev 19, 9-18: Varias normas Aquí encontramos normas referentes a la cosecha, al respeto por el pueblo y especialmente por los pobres.

3.6. GÉNERO EPISTOLAR O DE CARTA: Este género es exclusivo del N.T. Los destinatarios son personas o comunidades concretas. Son muy conocidas por nosotros las Cartas Paulinas dirigidas a las comunidades como las cartas a los Romanos, Corintios, Gálatas, Efesios, etc. Las dirigidas a personas como las cartas a Filemón, Timoteo y Tito. 
Las cartas siempre inician:

· Con un saludo para los destinatarios.

· Son un intento de dar respuesta a diversos temas o inquietudes que tenía la comunidad.

En las cartas distinguimos dos secciones. En una, abundan las reflexiones sobre diversos temas de fe: la salvación, la segunda venida de Jesús, etc. En otra, encontramos exhortaciones de ánimo para la comunidad, para la persona. 

Ejemplo: Carta a Filemón
Pablo pide libertad para un esclavo En esta carta vemos claramente el saludo al destinatario, alabanzas, la petición de libertad (el tema), recomendaciones y despedida.

3.7. GÉNERO PROFÉTICO: Este género es propio del A.T. y de mucha importancia para el pueblo de Israel. Los representantes de este género son los profetas; ellos fueron los que animaron la historia del pueblo descubriendo la Palabra de Dios en la vida o en los acontecimientos de la historia. Por lo tanto, se convirtieron en los mensajeros de Dios y portavoces del pueblo. 

Algunas características del género profético son las siguientes: oráculo o sentencia profética.  

· El profeta habla en nombre de Dios: “así habla el Señor”, “escuchen la Palabra de Yahvé”, “esta es Palabra de Yahvé”, “esta es Palabra de Yahvé”.

· El profeta busca comunicar la voluntad de Dios. 

· Utiliza símbolos, visiones o imágenes. Ejemplo de una visión: “Isaías, hijo de Amós, tuvo esta visión acerca de Judá y de Jerusalén” (Is 2.1). Sobre las imágenes tenemos el texto de Ez 37 que nos habla de huesos secos: “huesos secos, escuchen la Palabra de Yahvé”. 

· El género profético proyecta sucesos futuros desde una realidad presente: “vendrán días”, “en días venideros”.

Ejemplo: Am 8, 1-14: Visión de una canasta de frutas.
Con esta visión Amós quiere denunciar la explotación que realizan comerciantes y la manipulación religiosa. Y ante eso anuncia un juicio de Dios.

3.8. GÉNERO APOCALÍPITICO: El género apocalíptico lo encontramos en el A.T. sobre todo en el libro de Daniel. En el N.T. en el libro del Apocalipsis, en Mc 13 y Mt 24. El género apocalíptico proviene de la palabra Apocalipsis que significa revelación, es decir, se “desvela” el sentido de los acontecimientos presentes mirando hacia el futuro. Los autores de este género tienen como finalidad consolar y dar esperanza al pueblo. Esta corriente literaria nace en épocas de fuerte persecución contra los creyentes. Por eso también están muy vivos los juicios de Dios contra los dominadores. Algo que nos puede desconcertar es el uso de símbolos, imágenes que utiliza este género. Es lo propio del libro de Daniel y Apocalipsis. En ellos encontramos una montaña de símbolos: animales, terremotos, pestes, visiones, colores, números. Que pueden ser de muerte ¡la bestia! O de vida ¡la mujer embarazada! Con estas imágenes se quiere “desvelar” o revelar un mensaje de consuelo, de esperanza: ¡el bien vencerá al mal!

Ejemplo: Ap 12: La mujer y la serpiente

Con estos símbolos se nos habla de que la nueva humanidad vencerá al dragón a la serpiente, pero que no será tarea fácil.

3.9. GÉNERO SAPIENCIAL: Los escritos sapienciales los encontramos en el A.T. Los libros de Job, Proverbios, Eclesiastés o Qohelet, Eclesiástico o Sirácides y Sabiduría pertenecen a este género literario. A estos escritos les llamamos “sapienciales”, porque hablan de la sabiduría del pueblo, pero no es la sabiduría basada en conocimientos científicos o técnicos, no es la sabiduría de los libros de colegio o de las universidades. 

Es la sabiduría que nació de la reflexión que hacía el pueblo sobre la vida de cada día. Al leer los libros de Proverbios y Eclesiástico nos da la impresión de estar escuchando los dichos populares de nuestro pueblo, o al leer el libro de Eclesiastés o de Job es como estar escuchando las reflexiones del pueblo. Todos esos libros nacen de las experiencias de y los problemas de cada día: enfermedad, explotación, injusticia, sufrimiento; de las preocupaciones diarias: el amor, matrimonio, familia, educación, amistad, organización, gobierno, etc.; de las necesitadas de cada día: comer, beber, hablar, vestir, educar, trabajar.

Ejemplo: Prov 12, 7-28: 

Consejos sobre conducta, trabajo, honestidad

3.10. GÉNERO PARÁBOLA: Las parábolas son comparaciones narradas como pequeñas historias o cuentos. El punto de partida es un mensaje que se quiere ofrecer, para ello se hace uso de imágenes de la vida (campo, familia, lago, plazas, casa, etc.), lo que permite comparar dos cosas parecidas y al mismo tiempo distintas. Al final provoca reacciones o preguntas en los oyentes. Como es solo comparación hay que descubrir qué es lo que se está comparando, pues muchas veces el mensaje está oculto. Lo bonito de las parábolas es el lenguaje sencillo en el que se expresan. Jesús contó más de cuarenta parábolas,  y todas están llenas de colorido.

Ejemplo: Mc 4, 1-9: Parábola del sembrador.

UNIDAD DIDÁCTICA II
ISRAEL, PUEBLO DE DIOS

6. GEOGRAFÍA DEL MUNDO BÍBLICO: 

Cuando leemos la Biblia nos encontramos con la historia de Israel y descubrimos que se menciona también a otros pueblos e imperios grandes; esas historias tienen sus escenarios, una geografía. Muchas de las historias que aparecen en la Biblia se desarrollan en lugares y regiones geográficas concretas. 

Israel el pueblo del cual habla la Biblia, formaba parte de una gran región que se conoce como el Antiguo Cercano Oriente Medio exactamente al este del mar Mediterráneo. Por el sur limita con Egipto y por el norte con Siria y el Líbano.

En la antigüedad este territorio se encontraba rodeado por grandes imperios: Asiría y Babilonia por el norte. Egipto por el sur. De ahí que su situación, un país pequeño entre grandes colosos le hicieran verse constantemente amenazados en su independencia política.  

En los tiempos del AT. Palestina tenía al norte a Siria que fue casi siempre enemiga del pueblo hebreo. Al noroeste se encontraba Fenicia con quien mantenía buenas relaciones. Al sur del desierto del Negueb estaba el reino árabe de Edom, que siempre fue un enemigo peligroso. Al este, por la derecha del río Jordán, había diversos países: Basan al norte, Ammón en el centro y Moab al sur. Las relaciones políticas con estos pueblos fueron casi siempre conflictivas. De ello habla con frecuencia la Biblia. 

7. TIERRA DE CONTRASTES:

El corredor estratégico era antiguamente llamado Canaán y más tarde se llamo Palestina, nombre con el que hoy en día se le conoce. El pequeño país de Palestina está lleno de contrastes geográficas y climatológicos desde el punto de vista geográfico se distinguen cuatro zonas:
· La llanura costera a lo largo del  mar  mediterráneo.

· El valle del Jordán. Una parte se encuentra bajo el nivel del mar y desemboca en el  mar muerto a 392 metros bajo el nivel del mar. 

· Las montañas que comienzan al norte, en el Hermon y terminan al sur con los montes de Samaria y Judea.

· Encontramos tres mares: Mar Mediterráneo, Mar muerto, Mar de galilea  (lago)
La variedad de climas:

· Nieves perpetuas del  Hermón  

· Desiertos abrasadores de Judea y del  Negueb.

· Tierras fértiles y ricas  en las llanuras de Esdrelon y Samaria 

· Desiertos lunares como ocurre en la depresión del río Jordán. 

· Al Norte, en Galilea, llueve con frecuencia 

· Al Sur las lluvias son escasas y torrenciales 

· En Jerusalén el verano es largo y abrasador y el invierno es corto y frío.

8. VISIÓN DEL MUNDO

Todos los pueblos y culturas tienen una manera de mirar el mundo y explicar los asuntos que tiene que ver con el origen de la vida. La Biblia tiene sus propias explicaciones acerca de cómo surgió el mundo y cómo está organizado. Gn 1,1-4 “En el principio creó Dios los cielos y la tierra.  2 Y la tierra estaba sin orden y vacía, y las tinieblas cubrían la superficie del abismo, y el Espíritu de Dios se movía sobre la superficie de las aguas.  3 Y dijo Dios:  Sea la luz. Y hubo luz.  4 Y vio Dios que la luz era buena; y separó Dios la luz de las tinieblas”. Para la Biblia Dios crea el mundo y la estabilidad del mundo está garantizada por Dios (Sal 96,5) “Porque todos los dioses de los pueblos son ídolos, mas el SEÑOR hizo los cielos.”

La Biblia también nos cuenta detalles de los animales y las plantas; estos elementos influenciaron en la manera en la que el pueblo vio la vida y en la manera como contaron sus historias. 

Plantas y animales

· Las plantas: El almendro, la encina, el olivo, la higuera, la viña, el trigo, anémona roja, los lirios del campo. 

· Los animales: El asno y el buey que se utilizaban para el trabajo, los corderos y cabras y el caballo (objeto de lujo) 

9. EL PUEBLO Y SUS CARACTERÍSTICAS

Los acontecimientos que cuenta la Biblia ocurrieron en una tierra determinada. Esta tierra ha recibido, a lo largo de la historia, diversos nombres: 

· Canaán: por ser tierra de los cananeos; éstos eran los habitantes de aquella tierra antes de que llegaran a ella los Israelitas.

· Palestina, por ser el país de los filisteos, que fueron los enemigos constantes de los Israelitas.

· Israel, por ser el nombre del patriarca Jacob, del que proceden los israelitas. Este nombre se reservó para el reino del norte, cuando a la muerte de Salomón, los judíos se dividieron   políticamente en dos reinos. Este es el nombre del actual estado judío.

Una familia:

Todo israelita, al confesar su fe, decía así “Mi padre fue un arameo errante, que bajo de Egipto, y se estableció allí con una pocas personas. Pero luego creció, hasta convertirse en una raza grande, fuerte y numerosa” (Dt 26,5). Esto quiere decir que todo israelita tenia conciencia de pertenecer a una gran familia, la familia cuyo padre común fue el patriarca Abrahán.

El pueblo se componía de 12 tribus, cada una de las cuales nació de uno de los 12 hijos que tuvo el patriarca Jacob. La conciencia del propio clan, de la propia tribu y de la propia familia fue siempre muy fuerte en el antiguo pueblo de Israel. Y también la conciencia de pertenecer a un pueblo grande y fuerte, el pueblo elegido por Dios. 

La Biblia emplea varios nombres para designar a los miembros del antiguo pueblo de Dios:

· Hebreos: esta palabra significa pasar; los hebreos, en tiempo de los patriarcas, fueron hombres de paso, verdaderos nómadas. 

· Israelitas o hijos de Israel: Israel fue el segundo nombre de Jacob. Se le dio este nombre por haber luchado con Dios y por estar junto a él. 

· Judíos: este nombre quiere decir hijos de Judá, palabra que significa alabar o celebrar.

Estos nombres nos indican diversas disposiciones del espíritu “estar de Paso”, “estar junto a Dios”, “alabar a Dios”. 

Las fiestas 

· Israel fue un pueblo profundamente religioso y sus fiestas son el eje de su vida religiosa y están muy ligadas a los acontecimientos de la historia:

· Cada semana los Israelitas celebran el sábado

· Cada mes festejan los novilunios, eran fiestas con ocasión de la luna nueva 

· Cada año celebran las fiestas propiamente dichas 

Sus principales fiestas judías son:

· El sábado: era el día religiosos por autonomasia de los israelitas. Se recordaba en él el descanso de Dios al terminar la creación. Era el día de descanso y por eso se prohibía severamente todo trabajo o actividad 

· La Pascua: Era la fiesta principal. En ella el pueblo recordaba el paso por el mar Rojo y la liberación de Egipto. Se celebraba al comienzo de la primavera. (Ex 12, 21-28) 

· Pentecostés: Era la fiesta que se celebraba cincuenta días después de la pascua. En ella se recordaba la revelación de Dios en el monte Sinaí, el don de la ley y de la alianza. 

· Fiesta de las tiendas: se celebra en otoño y se celebraba el tiempo en el que Israel vivió en tiendas de campaña en el desierto. 

· Fiesta de la expiación: Se celebra el perdón de Dios a su pueblo.

5. HISTORIA DEL PUEBLO DE ISRAEL.

5.1. Orígenes 

La Biblia ofrece una cantidad ingente de datos sobre el origen del pueblo de Israel especialmente en los libros del Génesis, Éxodo, Números, etc. Israel tiene su origen en unas emigraciones arameas que hacia el s. XVIII a.C., descendieron del norte para establecerse en Palestina. El génesis nos habla concretamente de Abrahán, primer patriarca, que viene con su familia desde Ur. Con él comienza el periodo patriarcal que abarca desde los siglos XVIII al XIII aproximadamente. En esta época no podemos hablar todavía de un “pueblo” de Israel  mucho menos de nación. Se trata de grupos seminómadas. Hemos de tener en cuenta que los pueblos de la antigüedad se dividían en dos clases:

· Los nómadas: pueblos de pastores que vivían en constante migración buscando las pastos para su ganado.

· Los sedentarios: Pueblos de agricultores que vivían instalados en un sitio fijo organizados en pequeñas ciudades. 

Los Israelitas en tiempo de los patriarcas hasta la salida de Egipto en su peregrinación por el desierto eran nómadas y se convirtió en sedentario cuando el pueblo ocupó Canán, después de su larga estancia en el desierto. 

El Dios de los pueblos nómadas es un Dios peregrino, que viaja con su pueblo y es por eso un Dios de promesa y esperanza. Mientras que el Dios de los pueblos sedentarios estaba fijo en un santuario y era un Dios que se relacionaba con los ciclos de la naturaleza. 

Israel, al convertirse de nómada a sedentario, siguió, sin embargo, creyendo en su Dios peregrino del desierto, el Dios de la promesa y de la esperanza, el Dios que orienta hacia el futuro y no meramente a la repetición del pasado. Por eso Israel estuvo siempre pendiente del futuro de su historia con Esperanza. 

5.2. El tiempo de los jueces: 

Esta época esta caracterizada por una organización tribal, cada tribu resuelve sus problemas independientemente como pueden sus líderes son llamados Jueces, estas personas asumen un liderazgo de acuerdo a las necesidades del momento. Se da un profundo cambio en la forma de vida de estas tribus ya que se sedentarrizan y se convierten en agricultores este cambio tendrá repercusiones económicos, sociales, políticos y religiosos. Son grupo pequeños y sufren una continua amenaza de los pueblos vecinos. La principal amenaza la constituye un pueblo joven, que se ha establecido en la costa, los filisteos. Aunque pequeños en número y con n territorio muy reducido, su perfecta organización política y militar junto a su elevado grado de industrialización para aquella época  le permite atacar y dominar continuamente Israel. Estos ataques marcaran el futura del pueblo. Las tribus caen en la cuenta que es difícil defenderse de estos enemigos  si no se unen y organizan de una forma nueva. Entonces las tribus piden un rey aunque la idea genera mucha controversia, pero la situación de pueblo exige un cambio. 

5.3. La monarquía

Los comienzos de la monarquía (1020-931 a.C.) son difíciles porque muchas personas, defensoras de la tradición, piensan que esta institución significa un atentado contra Dios, único rey de Israel, y se oponen decididamente a ella. A pesar de los problemas que supondría tener un rey, Saúl de la tribu de Benjamín es elegido rey de Israel y libera al pueblo de la amenaza filistea, al menos temporalmente. Más tarde ante los problemas que tiene es sucedido por David que por su gran labor une los reinos del norte y sur ya que las tenciones en ambos reinos aún persistían en el tiempo de Saúl. 1Sam 14,47-52;  2Sam 5,1-5. Para mantener la unidad y no defraudar ni al norte ni al sur conquista la ciudad cananea Jerusalén que será a partir de ese momento la capital del reino y la ciudad personal de David.

Su obra fue indudablemente grandiosa cuando termina de conquistar las ciudades cananeas y las anexiona a su reino llevando a cabo una política expansionista. Formando el imperio más poderoso del s. X a.C. sucesión de David está marcada por intrigas, y derramamiento de sangre entre sus propios hijos y le sucede Salomón 1Re 1,5-10,2 (sin ser el primogénito).  Salmón fue proclamado rey de Israel y su reinado tuvo mucha gloria por la riqueza y el lujo nunca antes visto en Israel. La reforma administrativa de Salomón la gloria de sus construcciones y sus negocios marítimos implica la explotación de las tribus del norte  para el mantenimiento del aparato estatal. 

5.4. Los dos reinos 

La historia de los dos reinos (931-722/586 a.C.) no corre paralela y se da entre ellos duros enfrentamientos militares y agresiones ideológicas en muchos momentos. 

· Judá, el reino del sur, cuenta con la dinastía davídica sustentada por la teología Yavista de Jerusalén. 1Re 12

· En el norte, la capital de Samaria, se convierte en un botín de guerra entre diferentes bandos Israelitas 1Re 16,32. En su historia es posible hablar de un crecimiento económico, pero también de crueldad y olvido de Dios. 

El movimiento profético surge cuando los reinos tenían más gloria política y económica y lo hacen para denunciar que las cosas no son tan lindas como parecen. La gloria de los reyes está teñida por la sangre del pueblo y esto no le gusta a Dios.  

5.5. El exilio y la restauración 

El exilio (597/586-538)

La caída de Jerusalén tiene serias consecuencias para la identidad de Judá; por un lado, porque religiosamente implica la derrota de Yahvé y, por otro lado, política y socialmente, implica la desintegración de la monarquía. El pueblo queda dividido en tres grandes grupos: 

· Los que han quedado en Palestina;  campesinos pobres llamados el pueblo de la tierra 

· Los que han marchado a Babilonia o exiliados.

· Los que han huido a Egipto u otros lugares o a la diáspora. 

Durante esta época se finaliza la compilación de obras importantes del primer testamento, como el Pentateuco, la historia Deuteronomista. 

En el exilio se recuerda los tiempos en Egipto, se reinventa nuevamente la tradición en torno a Yahvé y a la misma identidad del pueblo. el judaísmo como identidad nueva surge en este periodo.

El retorno  y la restauración (538-333 a.C.)

Babilonia cae en manos de Ciro el rey persa en año 338 y promulga el edicto real que libera a los cautivos y les permite volver a sus lugares de origen. Para los Judíos esto representa la posibilidad de volver a su tierra. Pero regresar después de 50 años tiene sus desventajas ya que la generación deportada había muerto y sus descendientes se habían adaptado a su nueva vida, por ello no muchas familias estaban dispuestas a volver al territorio devastado de Palestina e iniciar nuevamente su vida. Esdras y Nehemias retornan con el objetivo de la reconstrucción y emprenden un trabajo arduo para lograr este objetivo. 

El año 515 se concluye la reconstrucción de Jerusalén y se organiza la vida cotidiana alrededor del templo sin reyes pero con sacerdotes. La teocracia suple la monarquía caída. De esta época se tiene poca información recién el año 445 cuando llega Nehemías con la iniciativa de reconstruir las murallas de Jerusalén  y llevar adelante una reforma social y religiosa.   

5.6. Dominio griego y romano 

El imperio griego (333- 63 a.C.)

El año 333 Alejandro Magno llega a después de conquistar casi todo oriente muere muy joven. Cuatro de sus generales se pelean la sucesión y  dividen el imperio. Para la historia de la Biblia nos interesa por la influencia que ejercieron en la cultura. 

En el siglo II a. C. ocurre el primer levantamiento judío (guerra de los Macabeos) debido a los continuos abusos a la cultura y la religión, pero básicamente por el saqueo del templo el año 169 por parte de Antioco IV, Epifanes. Este rey era un entusiasta de la cultura griega decidió llevar a cabo la helenización de Jerusalén, prohibiendo la practica de la religión judía en todas sus manifestaciones. 

La guerra Macabea es iniciada por el anciano Matatías a su muerte le sucede Judas Macabeo. La guerra Macabea muestra una ruptura dentro del pueblo judío, puesto que había dos partidos: los defensores del helenismo y los defensores de la tradición fundados en la ley. 

El imperio Romano: (63 a. C.)

Antes de los conflictos entre Seleucidas y judíos, Pompeyo, general Romano, entra a Palestina para quedarse y anexarla a la provincia Romana de Siria. Bajo esta hegemonía Palestina estaba dividida en varias administraciones solo Galilea goza de una aparente independencia al estar bajo el régimen del rey Herodes.

En Judea la organización política se gesta alrededor del templo y se sentían diferentes y superiores a los Samaritanos  a causa de la “mezcla” racial de estos últimos. Los Galileos tampoco eran bien vistos por los judíos debido a la mala pronunciación de la lengua hebrea, que según ellos ocasionaba confusiones. 

Religiosamente, el judaísmo exploto en facciones rivales los Fariseos, los Saduseos, los Escribas, los Zelotes, los Publicanos. 

En conclusión la historia de Israel es compleja y llena de acontecimientos que para este trabajo es difícil de presentar con más detalle. En medio de esa historia, el Dios revelado el Éxodo se hace presente por medio de una persona. 

UNIDAD DIDÁCTICA III

ANTIGUO TESTAMENTO ORIGEN Y FORMACIÓN
1. ¿QUE ES EL ANTIGUO TESTAMENTO?

Desde un punto de vista bíblico, la palabra “Testamento” puede tener dos sentidos: teológico y otro literario. 

· Teológicamente, significa la alianza que Dios establece con el pueblo de Israel (Antiguo Testamento) y, más tarde, con la Iglesia (Nuevo Testamento). 

· Literalmente, significa el conjunto de libros que recogen esa experiencia humana y religiosa.

Aquí nos interesa la segunda perspectiva, literaria. Desde este punto de vista podemos decir que el Antiguo Testamento, tal como lo aceptamos los católicos, es un conjunto de 47 escritos de carácter diverso (narrativo, histórico, espiritual, poético, pedagógico), procedentes de épocas distintas, redactados a lo largo de diez siglos. Sin embargo esta sencilla descripción puede sugerir una idea equivocada. Como si el Antiguo Testamento fuese una antología de la literatura de Israel o contuviese todos los libros escritos por este pueblo en la antigüedad.

1.1 El AT no es una antología de la literatura Israelita 

Una antología de la literatura se limitaría a recoger obras netamente literarias, en su triple vertiente de época lírica y dramática; esa antología no contendría Artículos de Código de Derecho Penal, ni los límites de las provincias y no ofrecería casi nunca la obra completa (a no ser un caso breve, como un soneto), sino simples fragmentos, que animen al lector a conocer la obra original.

En cambio en el AT no ocurre así. Aunque las obras estrictamente literarias son numerosas, también se da cabida en él a muchas páginas de contenido legal, listas genealógicas, límites de tribus, escritos de carácter instructivo y pedagógico. Por otra parte el AT. no ofrece esos escritos en versión resumida; pretende transmitirlos en su integridad, ampliando incluso a lo largo de siglos la obra original de ciertos autores.

1.2 El AT es una selección desde la fe y para la fe

De lo anterior se impone que al recoger esos escritos, los judíos actuaron con un criterio selectivo. Y ese criterio no fue simplemente literario o cultural, sino teológico. Movidos por un espíritu de fe, recogieron el pasado todas aquellas obras que exponían su identidad como pueblo que se siente elegido por Dios y llamado a cumplir una misión  religiosa en el mundo. Al mismo tiempo, pretendieron que esas páginas del pasado animasen a ser fieles a Dios  en el presente y alertasen  la esperanza en el futuro. 

2. ¿COMO SE LLEVO A CABO LA SELECCIÓN?

Hemos dicho que alguna sobras literarias de Israel se perdieron a lo largo del tiempo y otras muchas quedaron excluidas de la selección final ¿Quiénes fueron los responsables y que criterio aplicaron para llevar a cabo su tarea?
· Algunos autores antiguos decían que la selección la había llevado a cabo Esdras, en el siglo V a.C. 
· Otros decían que la selección la llevaron a cabo “los hombres de la Gran Sinagoga”, una corporación impulsada por Esdras y que trabajó después de él, en el siglo IV a.C. 

Ambas teorías son insostenibles, porque algunos libros bíblicos todavía no estaban escritos entonces. Pero sí es muy probable que en tiempos de Esdras la Torá o Pentateuco adquiriese ese puesto privilegiado de que goza entre los judíos. Curiosamente, los  libros del Pentateuco son los únicos del A T que admiten también los samaritanos. Y esto ha llevado a una teoría muy probable. 

Durante el siglo V a.C. cuando judíos y samaritanos estaban dominados por los persas, Esdras con el apoyo de la autoridad imperial, había impuesto ese conjunto de escritos como libros sagrados. En ellos se recogían las tradiciones más antiguas, desde los orígenes hasta Moisés, y se daban numerosas normas civiles y religiosas de conducta. El Pentateuco era una forma excelente de que el pueblo recuperase en parte su identidad perdida y tuviese una ley común. Pero poner de acuerdo a judíos y samaritanos era tarea casi imposible, después de seis siglos de discordias. 

Esta muy difuminada la teoría de que este proceso de selección termino en el llamado “Sínodo de Yamnias”. Se dice que después de la caída de Jerusalén en manos de los Romanos (año 70 de nuestra era), Johanan ben Zakkai fundó en Yamnia una escuela rabínica que estableció entre los años 90 y 100 el “canon palestino”. Pero esta tesis del sínodo de Yamnia también ha sido muy criticada.

Lo más seguro es: Admitir que durante el siglo I de nuestra era se aceptaba popularmente una lista de 22 o 24 libros que se tenían por sagrados, pero el canon hebreo no se fijó rígidamente hasta finales del siglo II o comienzos del siglo III. Los responsables últimos parecen los fariseos.

No sabemos con exactitud que criterios siguieron los judíos para decidir si una obra estaba inspirada por Dios. Entre ellos mismos existían discusiones y puntos de vista distintos. Por ejemplo, parece que ciertos grupos, que terminaron imponiendo su mentalidad, no aceptaban como lengua sagrada el griego. Por consiguiente los libros escritos en esta lengua no fueron admitidos en el canon (Sabidurías, ciertas secciones de Ester y Daniel, etc.). También parece que influyeron motivos políticos. Los responsables, últimos de la selección, eran enemigos de los macabeos; lógicamente no admitieron como inspirados de los libros que trataban de estos personajes. Pero no siempre era fácil decidir la inspiración de un libro las discusiones se prolongaron a veces durante siglos. Los judíos no aceptan los libros siguientes: Eclesiásticos, Sabiduría, Baruc, Judit, Tobías, 1 y 2 Macabeos, secciones griegas de Ester y Daniel. 

3. CLASIFICACIÓN DE LOS LIBROS DEL ANTIGUO TESTAMENTO 

Esta producción literaria de Israel los judíos la dividieron en tres grandes bloques:

· Torá (que significa “ley”). Abarca los cinco primeros libros: Génesis, Éxodo, Levítico, Números, Deuteronomio.

· Nebiim: (Profetas). E divide en dos grupos: el de los “profetas anteriores” (Josué, Jueces, Samuel, Reyes) y el de los “profetas posteriores” (Isaías , Jeremías, Ezequiel y los doce profetas menores).

· Ketubim (escritos). Una especie de “cajón de sastre”, en el que se incluyen las restantes obras: Salmos, Proverbios, Rut, Cantar de los Cantares, Job, Eclesiastés, Lamentaciones, Ester, Daniel, Esdras, Nehemias y los dos libros de las Crónicas.


Para los católicos esta función ofrece un inconveniente capital: no abarca los libros deuterocanónicos, que nosotros consideramos inspirados. Como ya dijimos el canon judío omite los libros de Tobías, Judit, Sabiduría, Eclesiástico, Baruc, Carta de Jeremías, 1 y 2 Mcabeos y las secciones griegas de los libros de Ester y Daniel.

La clasificación judía tiene otro inconveniente. Mientras las dos primeras partes (Torá y Nebiim) son bastante homogéneas, la tercera (Ketubim) es una amalgama de los escritos más variados: poéticos, narrativos, históricos, sapienciales, Muchos autores prefieren clasificar los escritos del A T de forma más coherente desde un punto de vista literario. Aunque se han realizado diversos intentos, me limito a recoger la clasificación de la Nueva Biblia española, que me parece la más adecuada:

· Pentateuco (equivalente a la Torá de los judios) Génesis, Éxodo, Levítico, Números, Deuteronomio.  

· Historia: Josué, Jueces, Samuel, Reyes, Crónicas, Esdras, Nehemias, Macabeos. 

· Narraciones: Rut, Tobías, Judit, Ester.

· Profetas: Isaías, Jeremías, Ezequiel, los Doce, Daniel Baruc y Carta de Jeremías (otras ediciones de la Biblia la incluyen como el capítulo 6 de Baruc).

· Poesía: Salmos, Cantar de los Cantares, Lamentaciones.

· Sapienciales: Proverbios, Job, Eclesiastés, Eclesiástico, Sabiduría.

4. ¿EN QUE IDIOMA SE ESCRIBIERON LOS LIBROS?

Fundamentalmente, en hebreo. Aunque el arameo se usa también en algunas secciones breves (Esd 4,8-6,18; 7,12-26; Dn 2,4b-7-28), un verso suelto en el libro de Jeremías (10,11) y dos palabras en Gn 31,47. Dicho de forma sencilla, hebreo y arameo son dos lenguas muy emparentadas entre ellas. Aunque a nosotros nos resulte más conocido el hebreo, el arameo fue una lengua mucho más importante que llegó a usarse en la diplomacia internacional. Después del destierro, parece que el arameo se difundió cada vez más entre los judíos, hasta el punto de que fue preciso traducir los textos bíblicos a esa lengua para que el pueblo los entendiese (así nacen los “Targumes”).

Finalmente, hay libros o secciones de libros escritos en griego: sabiduría 1 y 2 Macabeos, Est 10,4-16,24; Dn 3,24-90; 13-14. Pero el griego, lengua culta e internacional a partir del siglo III a.C., no fue admitido por los judíos como lengua sagrada. Por eso, el canon judío no contiene ninguno de los libros mencionados anteriormente.

5. ¿COMO HAN LLEGADO HASTA NOSOTROS?

A través de manuscritos y de códices.

· Los manuscritos son membranas de piel u hojas de papiros escritas por una sola cara, rayadas previamente por un punzón. La escritura se distribuía en columnas, equivalentes a nuestras páginas, luego se cocían las pieles o se pegaban las hojas de papiro para formar rollos. El rollo de Isaías. “El rollo de Isaías encontrado en Qumrán consta de 17 tiras de piel, que forma un conjunto de 7.35 mts. de largo por 0.27 de ancho. El texto está repartido en 54 columnas, con un promedio de 30 líneas por columna. Actualmente tenemos más de 190 manuscritos del A T procedentes del 250 a.C. al 135 d.C. fueron descubiertos en distintos lugares del desierto de Judá, sobre todo en Qumrán y Masada”.
· Los códices se diferencian de los manuscritos por que están escritos por ambas caras, Son de época más tardía, los manuscritos son:
· El códice de los profetas de El Cairo (C), escrito en el año 895. Contiene los profetas anteriores (Josué, Jueces, Samuel, Reyes) y los posteriores (Isaías, Jeremías, Ezequiel, Doce) aunque fue escrito en Jerusalén después de la primera cruzada terminó en el Cairo.

· El código del Alepo (A), escrito hacia el año 930, contenía todo el A T, pero sufrió mucho durante las manifestaciones antijudías de 1947 ahora falta todo lo Pentateuco, partes de otros libros, Eclesiastés, Lamentaciones, Ester, Daniel, Esdras, y Nehemías. 

· Alguno puede extrañarse de que existan tantos siglos de diferencia entre la obra original, perdida, y los documentos más antiguos  que poseemos. Esto no tiene nada de extraño, si recordamos la tragedia de las bibliotecas antiguas, expuestas a terremotos, incendios y saqueos. No conviene olvidar que las copias mas antiguas que poseemos de las obras de Cicerón son del siglo IX. 

UNIDAD DIDÁCTICA IV
DIOS CREADOR

1. El Relato Bíblico de la Creación 

1.1 La creación: 

El libro del génesis abre con el resumen de la obra creadora, los dos primeros capítulos esbozan el escenario en el que Israel va a desarrollar su historia nacional. Narra la historia de los orígenes que retratan creación del mundo y la humanidad. 

a) A partir del génesis Israel se distancia de otros pueblos por su fe en un solo Dios y el pensamiento Israelita identificó al Dios Nacional, el salvador que los saco de Egipto con el Dios creador así la creación se integra como primer acto de salvación y la actuación de ese Dios único. 

b) Resulta así un entramado perfecto entre el ámbito de lo creado (1-11) y las promesas (12-50) donde no se acepta a otros dioses en la historia y la figura del ser humano se agiganta ya que es el único compañero que tiene el Señor, su co-protagonista.  

c) Gn 1,1-2,4a es un poema compuesto en el destierro pretende inyectar esperanza en los desterrados de Israel en Babilonia. Por ello presenta a Dios con la mirada puesta en la historia e identifica al salvador con el creador. Dios creador conserva su obra en cuya dinámica se inserta el tema de la vida a la que se suma la bendición que capacita a los seres vivos a reproducirse y responder a las asignaciones que Dios le da dado. 

d) La creación se organiza en dos partes: Los tres primeros días Dios dispone el decorado y prepara la escena en los días cuatro al seis los actores son colocados en su lugar. 

	Día 1
	Día 2
	Día 3

	Creación de la luz
	Se forma el aire y el agua


	Queda dispuesta la tierra seca y la vegetación 

	Día 4
	Día 5
	Día 6

	Se hacen las luces concretas
	Peces y pájaros llenan el agua y el aire 


	Las criaturas terrestres y los seres humanos pueblan la tierra firme.


e) Todo esto se narra con un estilo de Fe. Las formulas siguen un estilo solemne y pausado “y dijo Dios …” “y existió ….” “Y vio Dios que era bueno…” “y Dios llamó…”. Podríamos señalar especialmente las consecuencias que cabe deducir de esas frases repetidas donde la Palabra ar"îB' “Bara” (crear) identifica la aparición del universo como obra exclusiva de Dios, la creación tiene como resultado final al hombre imagen de la divinidad. Y con la proposición el principio indica que crear no significa hacer de la nada, sino hacer de forma inesperada fuera de lo inusual. Cielo y tierra indican la totalidad. La voz divina ordena y es obedecida: la palabra es eficaz, Dios llama a la existencia y la criatura acude.. La relación dice hace manifiesta que el mundo es una creación de su voluntad

f) El gran himno de la creación termina con un día séptimo que completa la semana. Simbólicamente, el número 7 significa la totalidad y acabamiento. El “descanso” de Dios sugiere dos conclusiones diferentes: 

· 1º Dios puede cruzarse de brazos y contemplar la creación entera con alegría y satisfacción, sabiendo que no le falta nada. 

· 2º Dios la dejara sola porque esta completa y es apropiada para las criaturas que la habitan, especialmente para el género humano. 

1.2 Creación del varón y mujer

a) El Dios de Israel tiene un plan y la despliega de forma continua en una secuencia cuidadosamente equilibrada en una semana con un centro de atención, la ceración de los seres humanos a imagen de Dios. La visión que este pasaje tiene equipara al varón y la mujer como seres diferenciados ambos creados a imagen y semejanza del creador. El ser humano sexuado es el único signo o sacramento de la divinidad imagen viva de Dios en el cosmos. 

b) El hombre esta estrechamente unido al mundo visible, sin embargo la narración bíblica no habla de su semejanza con el resto de las criaturas, sino solamente con Dios "Dios creó al hombre a imagen suya, a imagen de Dios lo creó... ": (Gn 1, 27). En el ciclo de los siete días de la creación es evidente una gradación precisa 1; en cambio, el hombre no es creado según una sucesión natural, sino que el Creador parece detenerse antes de llamarlo a la existencia, como si volviese a entrar en sí mismo para tomar una decisión: "Hagamos al hombre a nuestra imagen y a nuestra semejanza" (Gn 1, 26).

c) La creación del hombre con referencia al Génesis 1, 27 "El Creador al principio los creó varón y mujer", viene a ser una formula poética, por tres veces se reitera el verbo “crear” indicando el culmen de lo creado; dos veces a “imagen” en referencia al modelo. Enseña que la diferencia entre los sexos pertenece al orden divino y que esa diferencia es algo bueno, pues responde a lo que el creador pretendía al formarlos tal como son capaces de amar, vivir dar la vida. A este primer ser humano la Biblia lo llama "hombre" (~d'a' Adán,), mientras que, por el contrario, desde el momento de la creación de la primera mujer comienza a llamarlo "varón", rk'z" \'is\' en relación a("mujer"  hV'ai  'issâh.( hb'qen> mujer, femenino) 
2. La bendición y la consigna dada por Dios 

Al contemplar Gn 1,28 “Y los bendíjo Dios, y les díjo: «Sean fecundos y multiplíquense  y henchid la tierra y sométanla; manden  en los peces del mar y en las aves de los cielos y en todo animal que serpea sobre la tierra.» Vemos como Dios asocia al ser humano a su obra, los hace participes de su soberanía: Los bendice y le otorga poder sobre el resto de las criaturas. El hombre puede dominar la tierra porque sólo él -y ningún otro de los seres vivientes- es capaz de "cultivarla" y transformarla según sus propias necesidades ("hacía subir de la tierra el agua por canales para regarla"). Y he aquí, este primer esbozo de una actividad específicamente humana parece formar parte de la definición del hombre, tal como ella surge del análisis del texto yahvista. Por consiguiente, se puede afirmar que este esbozo es intrínseco al significado de la soledad originaria y pertenece a esa dimensión de soledad, a través de la cual el hombre, desde el principio, está en el mundo visible como cuerpo entre los cuerpos y descubre el sentido de la propia corporalidad.

La armonía de lo creado se visualiza en un mundo donde no se derrama sangre Gn 1,29-30 “Dijo Dios: «Ved que os he dado toda hierba de semilla que existe sobre la haz de toda la tierra, así como todo  árbol que lleva fruto de semilla; para vosotros será de alimento. Y a todo animal terrestre, y a toda ave de los cielos y a toda sierpe de sobre la tierra, animada de vida, toda la hierba verde les doy de alimento.»”. 

Este hombre, de quien dice el relato del capítulo primero que fue creado "a imagen de Dios", se manifiesta en el segundo relato como sujeto de la Alianza. Se cierra el proceso creacional con esta constatación Y así fue. Vio Dios cuanto había hecho, y todo estaba muy bien” El creador se recrea definitivamente en lo que ha hecho. Al calificarlo de bueno, muy bueno el redactor sacerdotal proclama al Señor como artista por excelencia y el más cuidadoso de los artesanos 

UNIDAD DIDÁCTICA V
EL MISTERIO DEL MAL, DEL DOLOR Y DE LA MUERTE

La oración cristiana del PADRENUESTRO indica en su última parte la petición final que dice: “líbranos del mal”  Esta petición está también contenida en la oración de Jesús: “No te pido que los retires del mundo, sino que los guardes del Maligno” (Jn 17,15).  Esta petición  concierne a cada uno individualmente, pero siempre quien ora es el “nosotros”, en comunión con toda la Iglesia y para la salvación de toda la familia humana.  La oración del Señor no cesa de abrirnos las dimensiones de la Economía de la Salvación. Nuestra interdependencia en el drama del pecado y de la muerte se vuelve solidaridad en el Cuerpo.

En esta petición, el mal no es una abstracción, sino que designa una persona, Satanás, el Maligno, el ángel que se opone a Dios. El “diablo” (término etimológicamente griego: dia – bolós) es aquél que se atraviesa en el designio de dios y su obra de salvación cumplida en Cristo cuyas características son: “homicida desde el principio, mentiroso y  padre de la mentira” (Jn. 8,44); “satanás, seductor del mundo entero” (Ap. 12,9), es aquel por medio del cual el pecado y la muerte entraron en el mundo, y por cuya definitiva derrota, toda la creación entera será “liberada del pecado y de la muerte” (MR, Plegaria Eucarística IV). 

“Sabemos que todo el que ha nacido de Dios no peca, sino que el  Engendrado de dios le guarda y el Maligno no llega a tocarle.  Sabemos que somos de dios y que el mundo entero yace en poder del Maligno” (1Jn. 5, 18-19)

La victoria sobre el “príncipe de este mundo” (Jn. 14,30) se adquirió de una vez por todas en la Hora en que Jesús se entregó libremente a la muerte para darnos su Vida.  Es el juicio de este mundo, y el príncipe de este mundo ha sigo “echado abajo” (Jn 12,31) por eso, el Espíritu y la Iglesia oran; “Ven, Señor Jesús” -Maranatha- (Ap.22,17.20) ya que su Venida nos librará del Maligno

El Señor que ha borrado vuestro pecado y perdonado vuestras faltas también os protege y os guarda contra las astucias del diablo que cos combate para que el enemigo, que tiene la costumbre de engendrar la falta, no os sorprenda.  Quien confía en Dios, no tema al demonio.  “Si Dios está con nosotros, ¿quién estará contra nosotros?” (Rm. 8,31).       San Ambrosio, Sacr.. 5,30

Al pedir ser liberados del Maligno, oramos igualmente para ser liberados de todos los males, presentes y futuros de los que él es autor o instigador.  En esta última petición, la Iglesia presenta al Padre todas las desdichas del mudo. 

“El hombre, persuadido por el maligno, abusó de su libertad, desde el comienzo de la historia” (GS 13,1). Sucumbió a la tentación y cometió el mal.  Conserva el deseo de hacer el bien pero su naturaleza lleva la herida del pecado original.  Ha quedado inclinado al mal y sujeto al error.  De ahí que el hombre esté dividido en su interior.  Por esto, toda vida humana, singular o colectiva, aparece como una lucha, ciertamente dramática, entre el bien y el mal, entre la luz y las tinieblas (GS 13,2)

1. EL ENIGMA DEL MAL

Si Dios Padre Todopoderoso, Creador del mundo ordenado y bueno, tiene cuidado de todas sus criaturas, ¿por qué existe el mal?  A esta pregunta tan apremiante como inevitable, tan dolorosa como misteriosa no se puede dar una respuesta simple.  El conjunto de la fe cristiana constituye la respuesta a esta pregunta:  la bondad de la creación, el drama del pecado, el amor paciente e Dios que sale al encuentro del hombre con sus Alianzas, con la Encarnación redentora de su Hijo, con el don del Espíritu, con la congregación de la Iglesia, con la fuerza de los sacramentos, con la llamada a una vida bienaventurada que las criaturas son invitadas a aceptar libremente, pero a la cual, también libremente, por un misterio terrible, pueden negarse o rechazar.  No hay rasgo del mensaje cristiano que no sea en parte una respuesta a la cuestión del mal.

Pero, ¿por qué Dios no creo un mundo tan perfecto en el que no pudiera existir ningún mal?  En su poder infinito, Dios podría siempre crear algo mejor (Santo Tomás de Aquino. Suma Theologica. 1, 25, 6) Sin embargo, en su sabiduría y bondad infinitas, Dios quiso libremente crear un mundo “en estado de vía” hacia su perfección última.  Este devenir trae consigo en el designio de Dios, junto con la aparición de ciertos seres, la desaparición de otros; junto con lo más perfecto lo menos perfecto; junto con las construcciones de la naturaleza también las destrucciones.  Por tanto, con el bien físico existe también el mal físico, mientras no haya alcanzado su perfección (Santo Tomás de Aquino. S. Gent. 3, 71)
1.1 ¿No es el mal una crueldad de Dios?

Hay gente que dice que no cree porque en el mundo suceden cosas que le parecen una auténtica crueldad divina.

No deja de ser un curioso razonamiento: Dios es cruel, luego Dios no existe; no comprendo por qué Dios permite eso, luego no hay Dios; no me gusta que suceda esto, luego no le concedo el derecho a existir. 

No parece una lógica demasiado clara. Salvando las distancias, sería como decir: yo estoy sufriendo; si mi madre realmente me quisiera, no me habría traído a este mundo cruel; ergo... mi madre no existe. 

Me parece una postura más razonable tratar de comprender por qué Dios, siendo infinitamente bueno, permite que exista el mal. 


Dios es necesariamente bueno (si no, no sería Dios), y por tanto tuvo que crear un mundo bueno. El mal es algo dramáticamente real, pero no es metafísicamente necesario, sino una realidad contingente: el mal es la ausencia del bien debido, aquello que no debería haber sido, y que, por tanto, en el origen de los tiempos no existió. 


Por otra parte, si hablamos del bien debido es porque hay un orden (si no, ¿qué es el mal y qué el bien?), y si hay un orden será porque hay un principio ordenador, que difícilmente puede explicarse sin Dios. 


La situación presente del mundo, ostensiblemente marcada por el mal, no puede ser considerada como constitutiva de la creación, sino que ha de ser entendida como resultado de una caída, de una herida, de una corrupción que padece el mundo creado. Y tuvo que ser la libertad humana quien introdujo el mal en la creación.

Supongo que te referirás a lo del pecado original. Pero todo eso de Adán y Eva, y la manzana, a la gente suele parecerle una fábula, o un mito. 


Lo de la manzana concedo que pueda ser un mito, entre otras cosas porque el Génesis habla del “árbol del conocimiento del bien y del mal”, pero en ningún momento habla de manzanas. 

El relato del Génesis sobre la caída original utiliza en ocasiones un lenguaje de imágenes, pero afirma un acontecimiento real que tuvo lugar al comienzo de la historia del hombre. La creación, tal como salió de las manos de Dios, era íntegra y estaba destinada a la integridad. Todo cuanto ahora la desfigura estaba ausente en la armonía original del mundo, y es precisamente el resultado de la degradación introducida como consecuencia del mal uso de la libertad por parte del hombre. 


Partiendo de la existencia de un Dios infinitamente bueno, y de la evidente existencia del mal, el pecado original es la única solución razonable al enigma del mal. Los que pretenden achacar el mal a un destino fatal, ante el que el hombre nada puede hacer, acaban por tener que negar la libertad humana (y no parece serio decir que la libertad no existe). Y los que dicen que el hombre es efectivamente libre, pero que no tiene culpa de la existencia del mal en el mundo, ¿a quién cargan esa culpa? Solo les quedaría explicar la existencia del mal como una eterna lucha entre una divinidad del bien y otra del mal, pero es difícil defender ese viejo maniqueísmo, entre otras cosas, por la intrínseca contradicción que supone pensar que haya dos dioses. Si el mal no puede estar en Dios, ni en el primer instante de la creación, tuvo que surgir de nuestros primeros antecesores en la tierra.


1.2 ¿Pero no es injusto que carguemos nosotros con la culpa de Adán?

Comprendo que a primera vista puede parecer injusto, pero es que todos los hombres participamos de esa culpa. La Iglesia afirma que todo el género humano es en Adán como el cuerpo único de un único hombre, y que por esta unidad del género humano, todos los hombres están implicados en el pecado de Adán, como todos están implicados en la salvación de Cristo. 

Quizá nos gustaría que hubiera sido de otra manera, pero eso sería meterse a organizadores de la creación, querer hacer el papel de Dios. Algo parecido a los que se quejan de no haber sido hijos de unos padres más buenos o más ricos o más inteligentes. Aparte de que no todo el mundo puede tener unos padres así, el asunto es que nadie escoge ni su fecha ni su lugar de nacimiento, y nadie piensa que eso sea una injusticia: la vida es así. 


Hay otras personas que no niegan a Dios, pero sí dicen que no pueden ni dirigirse a Él después de lo que pasó, por ejemplo, en Auschwitz... 


Es una queja que siempre impresiona, por supuesto. Pero podemos fijarnos en el testimonio personal y vivo de personas que lo entendieron más profundamente. Y si hablas de Auschwitz, podemos pensar, por ejemplo, en Maximiliano Kolbe. En medio de los horrores del campo de exterminio, Kolbe da testimonio de una esperanza confiada en Dios, y no solo dando la vida para que otro pueda seguir viviendo, sino también ofreciendo su testimonio para que quienes después fueron condenados a muerte pudieran morir mejor. Tales proezas no son solo testimonio de la grandeza de un hombre, sino también de la presencia de la fuerza de Dios, con cuya ayuda se puede superar cualquier pena o desgracia humana.

 
Kolbe supera la mentalidad acusadora contra Dios y se alza en testimonio de valentía y de confianza. Y es Dios quien le libera de las angustiosas presiones de la existencia, del miedo a la muerte, de la sensación del absurdo, en definitiva, del pecado y de sus consecuencias. El dolor, la enfermedad, la injusticia..., son como un anuncio y preludio de la muerte. La interpretación que cada uno haga de todo eso es lo que confiere seriedad y espesor a la vida, lo que más influye en darle sentido.

1.3 ¿De grandes males, grandes bienes?

La aparente contradicción entre la bondad de Dios y la innegable existencia del mal en el mundo ha llevado a muchas personas a una actitud un tanto trágica. Niegan una realidad compleja porque no logran entenderla totalmente, y acaban en una visión de profundo pesimismo vital ante el escándalo que les produce esa presencia del mal. Algo parecido a la triste resignación de un enfermo que muriera en medio de terribles sufrimientos, negándose a tomar una medicina mientras explica con vehemencia que no comprende cómo una cosa tan simple puede curarle. 


Hay una idea que puede contribuir a entender mejor este misterio. Si hay una inteligencia divina, ordenadora del universo y omnipotente, ese Dios no permitiría el mal si no fuera a sacar de esos males –reales o aparentes– grandes bienes. 

1.4 ¿Cómo puede salir bien del mal...? ¿No es una contradicción?
Hay que pensar, de entrada, que no sabes si ese mal que te ha venido ha podido librarte de otro mal peor y, por tanto, te ha supuesto un bien.


Quizá, por ejemplo, ese pinchazo que te ha impedido llegar a una cita importante y te ha hecho perder una buena oferta de trabajo, a lo mejor ha sido un contratiempo que ha impedido un accidente que habrías tenido en ese trayecto; o te ha librado de inconvenientes en ese puesto de trabajo que tú desconocías; o te ha permitido encontrar luego otro trabajo mejor. Y sin embargo, quizá estés muy enfadado y no veas ninguna lógica en ello, y pienses que se trata de un acto de crueldad por parte de Dios. 


Cuando un hombre intenta hacer el bien a su prójimo, hace directamente el bien. En cambio, cuando obra mal, hace directamente ese mal; pero es un mal que Dios aprovecha para sacar otro bien, según sus planes sapientísimos que tiene trazados desde la eternidad. 


Más ejemplos. Piensa en una persona que es habitualmente ruin y egoísta, pero que con ese mal produce un bien en otro compañero que, por reacción ante esa actitud tan desagradable, hace un firme propósito de no caer en esas actitudes. O una empresa que despide injustamente a uno de sus empleados y, sin saberlo, le aleja con eso de un peligro cierto de corrupción en el que estaba a punto de caer. O un conductor temerario que atropella a una persona, y la larga convalecencia sirve para unir a la familia del accidentado. 


La vida es misteriosa. ¿Cuántas veces al cerrarse una puerta –que parecía la elegida para nosotros– no se nos abre otra aún mejor? Esas consecuencias buenas de los males, a veces se ven al poco tiempo. En otros casos, tardan más. O no llegamos siquiera a conocerlas nunca. Pero eso no significa que no puedan existir. 

Todo esto no quiere decir que el mal deje de serlo, o que deje de tener gravedad, o importancia. El mal existe, y Dios sacará bienes de nuestras maldades, pero no tenemos que ver en esto una excusa para continuar haciéndolas. Cuando, por ejemplo, la Iglesia afirma que la Crucifixión de Jesucristo es el punto central de la Redención de la Humanidad, no dice que por ello la traición de Judas deje de ser un acto malvado. El enfoque cristiano del sufrimiento es compatible con poner gran empeño en nuestro deber de dejar el mundo mejor que como lo hemos encontrado. 

1.5 ¿La fe ayuda a sobrellevar el dolor?

El dolor puede conducir a una triste rebelión en las personas que no lo quieren aceptar. Sin embargo, el dolor es siempre una oportunidad que el hombre tiene para crecer interiormente. Todos nos habremos admirado alguna vez de la gran altura de espíritu de las personas que sufren serenamente. De aquellos a quienes los años de sufrimiento les han hecho madurar. De aquellos a quienes la enfermedad ha producido tesoros de fortaleza y humildad. Se descubre en todos, al final de su vida, una serie de rasgos que difícilmente habrían surgido si no hubieran sufrido tanto. 


Y para quienes son testigos de cualquier experiencia dolorosa bien llevada, el sufrimiento es también una escuela de grandes enseñanzas: tanto por el ejemplo de aceptación serena, como por la compasión que despierta en otros y los actos de misericordia a los que conduce, o por esa visión más trascendente de la vida que viene a presentarnos. El sufrimiento, las inquietudes y turbaciones que Dios permite que nos lleguen, pueden ser a veces una excelente advertencia acerca de una insuficiencia de la vida en la tierra, como un aviso que nos recuerda que no confiemos en las fuentes pasajeras de la felicidad. 


La vida de todos los hombres tiene unas cosas buenas y otras menos buenas. Lo que no podemos pretender es que, por tener fe, nuestra vida tenga que ser como una balsa de aceite, o disfrutar de la felicidad de un cuento de hadas, o vivir en un perpetuo descanso físico, psíquico y afectivo. No podemos pretender que los problemas tengan que desaparecer por sí solos por el mero hecho de creer en Dios. O que los dolores de cabeza deban convertirse en efluvios místicos. O que las preocupaciones tengan también que desvanecerse como por arte de magia. Es verdad que la fe ayuda a afrontar esas situaciones y a estar alegre, pero no las hace desaparecer. Las personas con fe no dejan de ser personas normales.


2. SENTIDO CRISTIANO DEL SUFRIMIENTO


El dolor está presente en el mundo animal. Pero solamente el hombre, cuando sufre, sabe que sufre, y se pregunta entonces por qué. Y sufre de una manera más profunda cuando no encuentra para ese dolor una respuesta satisfactoria. Es una pregunta difícil, casi universal, que ha acompañado al hombre a lo largo de su vida en todas las épocas y lugares, un enigma que se vincula de modo inmediato al del sentido del mal. ¿Por qué el mal? ¿Por qué el mal en el mundo? 


En la Antigüedad era bastante corriente pensar que el sufrimiento se abatía sobre el hombre como consecuencia de sus propios malos actos, como castigo del propio pecado personal. Sin embargo, el mensaje cristiano afirma que el sufrimiento es una realidad que está vinculada al mal, y que este no puede separarse de la libertad humana, y, por ella, del pecado original, del trasfondo pecaminoso de las acciones personales de la historia del hombre. 


En el sufrimiento está como contenida una particular llamada a la virtud, a perseverar soportando lo que molesta y causa dolor. Haciendo esto, el hombre hace brotar la esperanza, que le mantiene en la convicción de que el sufrimiento no prevalecerá sobre él. Y a medida que busque y encuentre su sentido, hallará una respuesta. A veces se requiere mucho tiempo hasta que esta respuesta comience a ser interiormente perceptible, pero es cierto que el sufrimiento, más que cualquier otra cosa, abre el camino a la transformación de un alma. 


En el sufrimiento bien asumido se esconde una particular fuerza que acerca interiormente al hombre a Dios, que le hace hallar como una nueva dimensión de su vida. Un descubrimiento que es, por otra parte, como una confirmación particular de la grandeza espiritual de una persona. 


El sufrimiento posee, a la luz de la fe, una elocuencia que no pueden captar quienes no creen. Es la elocuencia de la alegría que se deriva de verse libre de la sensación de inutilidad del dolor. La fe cristiana, además, lleva consigo la certeza interior de que el hombre que sufre completa lo que falta a los padecimientos de Cristo. Que sus sufrimientos sirven, como los de Cristo, para la salvación de los demás hombres y, por tanto, no solo son útiles a los demás, sino que incluso realiza con ello un servicio insustituible al resto de la humanidad. 


2.1 ¿Y por qué unos parecen sufrir tanto, y otros tan poco? ¿No podría Dios hacer que cada uno sufriera proporcionalmente a su capacidad de soportar el dolor?

Pienso que ya lo hace. Cada uno tiene el sufrimiento que es capaz de soportar. Y, por otra parte, ese dolor tiene mucho que enseñarle. Lo que sucede es que no todos lo aceptan igual. 


El dolor es una escuela en donde se forman en la misericordia los corazones de los hombres. La familia, y todas las instituciones educativas, deberían esforzarse seriamente por despertar y encauzar esa sensibilidad hacia el prójimo, de modo que –como señala Juan Pablo II– todo hombre se detenga siempre junto al sufrimiento de otro hombre, y se conmueva ante su desgracia. 


Es necesario cultivar esa sensibilidad del corazón, que testimonia la compasión hacia el que sufre. Una compasión que no será siempre pasiva, sino que procurará proporcionar una ayuda, de cualquier clase que sea y, en la medida de lo posible, eficaz. Una responsabilidad que no debe descargarse solo sobre las instituciones, puesto que, con ser muy importantes e incluso indispensables, ninguna de ellas puede de suyo sustituir a la compasión y la iniciativa humana personal. 


La explicación cristiana al problema del mal tiene sus puntos de difícil comprensión, como sucede siempre con las realidades complejas, y la del mal ciertamente lo es. Sin embargo, las demás explicaciones –que intentan resolver el problema negando a Dios o presentando el absurdo de la vida– son como un círculo cerrado de retornos incesantes, en el que lo único que puede hacer el hombre es soñar con escapar a la pesadilla del tiempo, liberándose de esta cárcel que gira sin tregua, arrastrada por los deseos y dolores humanos. Como la ardilla que hace girar su jaula tanto más rápidamente cuanto más se agita para librarse de ella, el hombre que entiende así el mundo se pierde en el ciclo de la historia. Solo la revelación cristiana rompe el círculo, lo hiende de arriba abajo, lo transforma en una historia con sentido, en la que Dios está presente y conduce a los hombres a su salvación.

3. LA MUERTE

Para resucitar con Cristo, es necesario morir con Cristo, es necesario “dejar este cuerpo para ir a morar cerca del Señor” (2Cor. 5,8).  En esta partida que es la muerte, el alma se separa del cuerpo.  Se reunirá con su cuerpo el día de la resurrección de los muertos (cf. SPF

“Frente a la muerte, el enigma de la condición humana alcanza su cumbre” (GS 18)  En un sentido, la muerte corporal es natural, pero por la fe sabemos que realmente es  “salario del pecado” (Rm 6,23).  Y para los que mueren en la gracia de Cristo, es una participación en la muerte del Señor para poder participar también en su Resurrección (Rm.63-9).

La muerte es el final de la vida terrena. Nuestras vidas están medidas por el tiempo, en el curso del cual cambiamos, envejecemos y como en todos los seres de la tierra, al final aparece la muerte como terminación normal de la vida.   Este aspecto de la muerte da urgencia a nuestras vidas: el recuerdo de nuestra mortalidad sirve también para hacernos pensar que no contamos más que con un tiempo limitado para llevar a término nuestra vida

Acuérdate de tu Creador en tus días mozos…,mientras no vuelva el polvo de la tierra, a lo que era, y el espíritu vuelva Dios que  es quien lo dio (Qo 12, 1.7)

3.1 Teología de la muerte

Tras la caída, el hombre no fue abandonado por Dios.  Al contrario, Dios lo llama (Gn 3,9) y le anuncia de modo misterioso la victoria sobre el mal y el levantamiento de su caída (Gn 3,15).  Este pasaje del Génesis ha sido llamado “Protoevangelio”  por ser el primer anuncio del Mesías redentor, anuncio de un combate entre la serpiente y la Mujer, y de la victoria final de un descendiente de ésta.

La tradición cristiana ve en este pasaje un anuncio del “nuevo Adán” que por su obediencia hasta la muerte y muerte de Cruz repara con sobreabundancia la descendencia de Adán.  Por otra parte, numerosos Padres y doctores de la Iglesia ven en la mujer anunciada en el “Protoevangelio” la madre de Cristo, María, como “nueva Eva”

UNIDAD DIDÁCTICA VI
LA PROMESA, EL ÉXODO Y LA ALIANZA
EL PENTATEUCO.

El Nombre Pentateuco es de origen griego alude a los cinco (penta) libros o “rollos” que lo forman y a los instrumentos o estuches (teukhos) en que se guardaban. El conjunto formado por los cinco primeros libros de la Biblia, conocido como “La Torá” = ley recibió desde su configuración un trato de reconocimiento tanto por el judaísmo como por las primeras comunidades cristianas. 

1. Génesis Orígenes, (del mundo del pueblo de Israel. 

2. Éxodo Salida de la esclavitud de Egipto. 

3. Levítico Lo concerniente a los sacerdotes descendientes de levi 

4. Números enumeraciones, censos, listas de las tribus de Israel. 

5 Deuteronomio. Segunda ley o segunda edición de la ley 

El Pentateuco habla de la formación del mundo, de la humanidad y del pueblo escogido por Dios. La historia y leyes ahí contenidas se fueron escribiendo durante cinco siglos, reformulando adaptando y actualizando tradiciones antiguas que viene desde tiempo de Moisés.  Las historias muestran cómo y por qué el Dios que se revelo en la zarza ardiente a Moisés, con el nombre de Yahvé es el unido Dios verdadero. Que hace una promesa a Abraham Gn 12,1-4, libera a su pueblo en el Éxodo y firma una alianza con ellos Ex 19 en el Sinaí. 

1.  LAS FUENTES DEL PENTATEUCO 

Estas cuatro fuentes se escribieron en diversos tiempos de la historia de Israel reflejan diversas teologías todos tiene en común la relectura de una historia de los orígenes del pueblo de Dios, del pueblo de Israel. Sin embargo cada uno de estos documentos presenta está historia con una sensibilidad religiosa y con un lenguaje propio del momento histórico y de la tradición en que ha nacido. Estas cuatro fuentes son:  

· Yahwista (J) 

· Sacerdotal (P), (Priesterkodex) 

· Eloista (E) 

· Deuteronomista (D)

Estas cuatro tienen en común la relectura de una historia pasada: la historia de los orígenes del pueblo de Israel. 

a) Teología Yahwista:  

Nos ofrece a través de los orígenes una profunda reflexión sobre la historia del pecado y de la salvación nos presenta una larga lista de culpas contra Dios y contra los hermanos Gn 12,10-12; 26,6-11 etc. El pecado del desprecio y de orgullo, Gn 3,1-6 y otros.
· Es frecuente en el texto del Yahwista la presentación de Dios, de su acción y de sus manifestaciones (teofanías) Abraham se deja guiar por el Señor obedeciendo sus indicaciones. Gn 12,1-3; 15,7.13-16 A través de Moisés recurriendo incluso a intervenciones directas y milagrosas 

· La presentación Yahwista de Dios es antropomórfica pero no por ella superficial o irreverente. Yahvé es un Dios vivo, personal, experimentado realmente en la historia de Israel. Se puede dialogar porque está pronto para el perdón de la misericordia. Una presentación de Dios excesivamente humana y con sentimientos humanos (decide castigar y luego se arrepiente, reacciona en suma, a la manera humana). 

· Aparece con gran insistencia el nomadismo espiritual que se separa de la mentalidad sedentaria. Abel es un pastor, Abraham es nómada de nacimiento y vive su existencia bajo la llamada divina Gn 12,1-3. El mismo Israel vive su primera experiencia religiosa de Yahvé en un clima de andadura hacia la tierra prometida. 

b) Teología de la tradición E (Elohista)

Una lectura atenta nos permite descubrir un nuevo modo de concebir a Dios y las relaciones humanas con Él. La manera de presentar los hechos nos muestra que Él Dios de Israel es un Dios trascendente el hombre sólo puede acercarse a él de manera imperfecta y mediata. El hombre podrá tener una experiencia muy profunda de Dios podrá aproximarse, pero jamás podrá verle = experimentarle porque no puede verme el hombre y seguir viviendo Ex 32,1-8. Moisés a pesar de tener una experiencia profunda no estuvo exento de faltar a Dios Nm 12,1-10 y en consecuencia ser castigado por la santidad divina Num 20,12 El nombre propio fue revelado a Moisés  no a los patriarcas. Ex 3,13-15

· Resalta le ley de la mediación con una distancia entre sus interlocutores Dios manifiesta su voluntad y sus planes providenciales a través de sueños Gn 28,11-12.17.18 José Gn 37,5-11; 41,14-36 Sacrificios  Ex 24,3-8 lugares sagrados  Gn 28,20-22 Ex 19,9-19. Ángeles mensajeros divinos  Gn 21,15-19; 22,11-14; Ex 23,20-33; 33,2-3  y la mediación humana como Abrahán y Moisés como transmisores del mensaje divino Gn 20,7-17 Ex 20,18-21; 24,12-15; 32,31-35; 33,5-11 Nm 11,24-30; 12,6-8 
· A pesar del carácter trascendente del Señor y de la ley de mediación  el Elohista habla de un Dios invisible que se hace presente y que puede ser encontrado a través de los acontecimientos y en los acontecimientos. Tiene paginas formidables de la providencia divina  

· Atribuye una importancia singular a la  experiencia del Sinaí  evocar este tiempo era retornar a las fuentes del verdadero Yavismo. Israel retornará como peregrino del camino del desierto y del monte de Dios. 
c) Tradición Deuteronómica: 

Dentro del Pentateuco la tradición D aparece como la más autónoma de todas a excepción de algunos textos (en lo que se refiere a la pascua Ex 12, 24-27; 13,3-16) 

Teología

· La preocupación fundamental  La observancia de la ley 

· La Tora es la revelación fundamental de la voluntad de Dios 

· El olvido de la Torah causa de todo mal 

· La torah expresada en Moisés y los profetas

· La Torah organizada desde el esquema litúrgico 

· La Torah reactualizada en función de las necesidades.

· Idea de elección. Israel elegido solo por amor de Dios

· Idea de la alianza lógicamente no observar la ley es infidelidad, volver a las fuentes de la alianza siendo este el lugar privilegiado. 

· El problema ético religioso planteado a las generaciones jóvenes que corrían el riesgo de romper con la fidelidad a las tradiciones de un pasado que no conocieron. El autor reúne constantemente dos temas el temor y el amor de Dios  como grandeza y trascendía de Dios. Así el libro sintetiza un Dios grande y próximo. Así el Dt sintetiza en una expresión que se repite constantemente Yahvé es un Dios celoso y misericordioso 4,21-31;  5,9-10; 7,9-10 La misericordia y el perdón  siempre que  Israel vuelva a convertirse a retornar al Señor. Es esta la esperanza que anima a Israel. 

d) La tradición  Sacerdotal. 

La tradición sacerdotal se coloca en último lugar tanto por su fecha de redacción como por su mensaje. Su historia no es nada fácil y hasta ahora no se han puesto de acuerdo los exegetas 

· Trascendencia Divina: Dios se manifiesta por medio de la palabra que es creadora e impone obediencia. (representación más frecuente) y no por sueños o visiones 

· La santidad de Dios exige santidad en las personas  y esto lo expresa en los ritos abluciones, Se impone el orden humano hasta en sus más pequeñas acciones. 

· La mediación del culto y del Sacerdote es un instrumento del dialogo. Y camino adecuado para el encuentro con el Señor ya que todo lo prescrito ha sido ordenado por el Señor (calendarios de las fiestas, el número de fiestas, ritos preparatorios del calendario litúrgico vida y dignidad de la casta sacerdotal. 

II. TEMAS PRINCIPALES DEL PENTATEUCO

1. LA PROMESA

1.1 ABRAHAM

La historia de Abraham comienza en Gn 12, 1-4 con un desarraigo, una ruptura y un ponerse en camino, con la esperanza puesta en la Palabra del Señor. La promesa de Dios a Abraham se repite en otros tres textos diferentes:

· Gn 15,1-21: Dios promete a Abraham que tendrá una descendencia tan numerosa
como las estrellas del cielo y que a esa descendencia le dará en posesión la tierra
prometida. Este relato se termina con el sacrificio de los animales descuartizados,
costumbre que existía en los pueblos de Oriente para sellar el pacto entre dos partes
contratantes y que se llamaba berit.

· Gn 17,1-14: Dios vuelve a prometer una fecundidad sin medida y la posesión de la tierra de Canaán, pero Dios añade: "Yo seré tu Dios y el de tus descendientes". Dios impone la obligación de la circuncisión de los varones, como señal perpetua del pacto contraído.

· Gn 18,1-15: se repite la promesa de la fecundidad; se le aparecen a Abraham tres
hombres, lo que parece indicar que se trataba de Dios acompañado de dos ángeles.
En los tres relatos Abraham cree y se compromete. Abraham es el hombre de la fe inquebrantable y de la obediencia a Dios. La promesa a Abraham consistió en tres cosas:

· Yo seré tu Dios;

· Tendrás una descendencia sin límites;

· Te daré una tierra rica y fecunda en posesión perpetua.

La promesa no se limita a la tierra y a la descendencia, sino que abarca algo más importante: Yo seré tu Dios. Es un pacto, un compromiso personal de Dios con Abraham, una promesa material y trascendente al mismo tiempo.
El pueblo nacido de Abraham será el depositario de la promesa hecha a los patriarcas, el pueblo de la elección (cf Rm 11,28), llamado a preparar la reunión un día de todos los hijos de Dios en la unidad de la Iglesia (cf Jn 11,52; 10,16); ese pueblo será la raíz en la que serán injertados los paganos hechos creyentes (cf Rm 11,17-18.24).
La palabra "berit" significa que alguien hace o toma sobre sí un compromiso solemne. En la práctica, equivale a un juramento promisorio en el que se promete algo de manera solemne. La expresión que se utiliza en estos casos es "karat berit", cortar berit, que se refiere al rito que acompañaba al juramento: el que pronuncia el juramento pasa entre dos animales cortados por la mitad, lo que significa que, si perjura, correrá la misma suerte que los animales.
1.2 Significado de la promesa

Para comprender el sentido de estas promesas, hay que tener en cuenta lo que era la vida de los pastores nómadas; no tenían casa, ni hogar, ni una ciudad que les protegiera y vivían siempre a la intemperie, en la inseguridad y en el desamparo.
La promesa de la descendencia y de la tierra respondía a las aspiraciones primordiales del grupo de pastores nómadas, ya que con la descendencia se aseguraba la continuidad del clan, mientras que la tierra aseguraba un lugar donde asentarse.
Por otro lado, la promesa del Señor: "Yo seré tu Dios", se trata de una promesa de fidelidad, en la que Dios mismo se compromete a defender, acompañar, proteger a su pueblo. Esto se expresa en tres textos diferentes:

· "Yo soy tu escudo" (Gn 15,1)

· "Seré tu Dios y el de tus descendientes futuros" (Gn 17,8)

· "Yo estoy contigo. Te protegeré adondequiera que vayas, y haré que vuelvas a esta tierra, porque no

Te abandonaré hasta que haya cumplido lo que te he prometido" (Gn 28,15).

Se trata de una promesa total, que exige de contrapartida obediencia y fidelidad, el estar siempre en camino, la peregrinación constante en la presencia del Señor.

1.3 Mensaje del acontecimiento

La promesa es la primera gran revelación de Dios en la Biblia. En esta revelación Dios se manifiesta con dos características muy acusadas como:

· Un Dios peregrino, no vinculado a un lugar o situación;

· Un Dios protector, que defiende, ayuda y da seguridad en cualquier situación y
en toda circunstancia.

Por tanto, la salvación que Dios nos trae no depende de las capacidades humanas, sino de la Palabra de Dios, que se compromete y es fiel hasta el final.

2. EL ÉXODO
2.1 Descripción del acontecimiento

El libro del Génesis nos cuenta lo que ocurrió con los descendientes de Abraham hasta que llegan a Egipto (Gn 25-50), donde dan origen a un gran pueblo, que hace temer al Faraón, rey de Egipto (Ex 1,8-10). El Faraón decide imponer una dura esclavitud a los descendientes de Abraham, llegando a ordenar la exterminación de su descendencia.

En esta situación el pueblo grita a su Dios, y Él les escucha, tomando la iniciativa de liberarlos (Ex 2,23-25). Para conducir a su pueblo hacia la libertad, Dios elige a Moisés al que encomienda una misión:

"Ve a decir al Faraón, rey de Egipto, que deje salir de su país a los israelitas". (Ex 6,11)
La empresa no fue fácil. El Faraón no quiso dejar salir a los israelitas de Egipto (Ex 7,13). La razón económica era muy fuerte, ya que los israelitas eran una mano de obra muy barata. Entonces, Dios mandó las famosas diez plagas i sobre Egipto, cuya enseñanza fundamental es que Dios interviene portentosamente para sacar a su pueblo de la esclavitud.
La última de las plagas, la muerte de los primogénitos (asociada a la costumbre cananea de sacrificar el primogénito de todas las especies como acción de gracias a Dios), va unida a la celebración de la cena pascual judía, rito nómada en la que se sacrificaba un cordero. Para los israelitas quiere significar que mediante el sacrificio de un animal inocente y limpio, el pueblo pasa de la esclavitud a la libertad.
Los egipcios dejan salir a los israelitas, pero el Faraón cambia de idea y manda perseguirlos. Yahvé interviene poderosamente: es el milagro del mar.
2.2 Las diez plagas de Egipto

La palabra plaga aparece una sola vez en todo el relato (9,14); a estos hechos portentosos se les llama signos, prodigios, tratando el autor de destacar en ellos el poder de Dios. Por ello, es difícil reducirlos a simples hechos naturales.
Por otro lado, existen contradicciones en el texto, tanto en la sucesión de las plagas (muerto todo el ganado en la quinta plaga, ¿cómo puede tener llagas en la sexta? cf Ex 9) como en la lógica interna de algunas de ellas (cf Ex 7,19ss y 8,2ss).

2.3 Mensaje del acontecimiento

Dios lo que pretende desde el primer instante es el cambio radical de la situación: no quiere esclavos que vivan bien, sino personas libres a costa de cualquier sacrificio. Y esto no es sencillo.
La misma noche en que caminaban hacia la libertad, al verse acosados por los egipcios, los israelitas, llenos de miedo, dijeron a Moisés:

"¿Nos has sacado de Egipto para hacernos esto?¿No te decíamos que nos dejaras tranquilos sirviendo a los egipcios; que era mejor servirlos a ellos que morir en el desierto?." (Ex 14,12)
2.4 Yahvé 

Para un semita, un nombre propio es ya una definición de la persona que lo lleva. En la aparición de Dios a Moisés (Ex 3,15), Dios le reveló su nombre. Este nombre se emplea bajo dos formas en la Biblia: la forma larga Yahvé y la forma breve Yah. La forma larga es la más primitiva y la más frecuente en la Biblia.

Esa forma es la que se propone explicar el texto de Ex 3,14 con la expresión: "Yo soy el que soy", cuyo significado hebreo es "Yo soy el que estaré": Dios estará cerca de su pueblo con poder y misericordia, porque Dios se manifiesta como un Dios que salva El contenido esencial de la  queja del pueblo se  resume  en  pocas  palabras:
"preferimos la seguridad y el bienestar en la esclavitud, al penoso peregrinar hacia la liberación". Pero Dios sabe que lo mejor para el ser humano es su liberación integral.
Nosotros creemos en el mismo Dios que se reveló a Moisés, el Dios de Israel es nuestro Dios, es un Dios que salva de la esclavitud, que quiere a hombres y mujeres libres.
2.5 Una libertad que se concreta en tres dimensiones:

· La libertad respecto a los poderes de este mundo: político, económico y social.

· La libertad personal, de nuestras propias ataduras que no nos dejan ser lo que
realmente podríamos llegar a ser, perdiendo la identidad profunda con nosotros
mismos.

· La libertad del pecado, como mal más profundo que afecta al hombre, con todo lo
que el pecado lleva a la degradación de la conciencia y del espíritu.

3. LA ALIANZA
3.1 La gran manifestación de Dios
Tras la salida de Egipto, el pueblo hebreo llega al desierto de Sinaí y acampa al pie del monte que lleva ese nombre. Allí iba a tener lugar la gran manifestación de Dios. La Biblia describe en los siguientes términos este acontecimiento:

"Al amanecer del tercer día, hubo truenos y relámpagos; una densa nube cubría la montaña, y se oía un sonido creciente de trompeta. Todo el pueblo que estaba en el campamento temblaba. Moisés hizo salir al pueblo del campamento al encuentro de Dios, y la gente se quedó al pie del monte. Todo el monte Sinaí estaba envuelto en humo, porque el Señor había bajado sobre él en medio de fuego. Subía aquel humo como humo de horno y todo el monte trepidaba violentamente."(Ex 19,16-18)
Esta descripción estremecedora, hecha a base de fenómenos tan espectaculares: truenos, relámpagos, fuego y humo, sonar de trompetas, temblar de montañas y, dominándolo todo, una nube espesa, responde a la forma de imaginar los hombres del Antiguo Testamento la presencia de Dios (Sal 18,8-15; 29,3.7-9; 46,7; 68,34; 83,15-16).
Dios se manifiesta como el ser grande, impresionante, poderoso, aterrador, inaccesible. Es el ser que se impone al hombre, y que impresiona hasta provocar temores de muerte. Por eso el mismo libro del Éxodo dice todavía:

"Ante el espectáculo de los truenos, los relámpagos, el sonido de la trompeta y el humear del monte, el pueblo temblaba y se mantenía a distancia. Entonces dijeron a Moisés: Háblanos tú y te escucharemos, pues si nos habla el Señor moriremos. Moisés respondió al pueblo: No temáis, que el Señor ha venido para ponernos a prueba, para que le respetéis y no pequéis. Y el pueblo se mantuvo a distancia mientras Moisés se acercaba a la nube donde estaba el Señor." (Ex 20,18-21)
La experiencia de Dios que aquí se destaca, es la experiencia de lo tremendo, lo portentoso, incluso lo aterrador. Este tipo de experiencia es típica y característica de todos los fenómenos religiosos, de todos los tiempos y en todas las culturas: es la experiencia de lo sobrenatural, es decir, que sobre todas las fuerzas de la naturaleza, se experimenta que hay Alguien que las domina, y las manda. Esta experiencia de Dios, pese a ser necesaria para el creyente, es parcial y limitada, como lo expresan otros muchos textos del Antiguo Testamento, donde se manifiestan la bondad, la misericordia y la fidelidad de Dios.
Así se manifestó Dios a su pueblo en el desierto. En todo este relato lo que resalta con claridad es que Dios se manifiesta, se comunica, y se da a conocer a través de una experiencia, no por medio de una teoría, una doctrina, una determinada filosofía o una teología. Es decir, que lo importante no es saber mucho sobre Dios, sino experimentar y vivir su cercanía. El significado profundo de esta experiencia, es el sentido de lo sobrenatural, de lo trascendente, de lo que supera infinitamente a todo lo humano.
3.2 El libro del Éxodo

En el libro del Éxodo hay cuatro relatos lo que se refieren a la Alianza de Dios con su pueblo. En ellos, Dios se compromete con el pueblo, se solidariza con él, y establece un juramento de fidelidad.

Por su etimología éxodo significa Salida del griego (o`do,j ^`odos) = camino  y ex =fuera = Camino que lleva afuera los judíos lo conocen como elleh Shemot. Estos son los nombres. El libro tiene como eje una “salida” modelo que lleva de la esclavitud a la libertad.

El texto de Ex 19,5 lo dice con estas palabras: "seréis mi propiedad", es decir, el pueblo de Israel es algo que Dios mira como suyo, por lo tanto algo que Dios cuida, protege y defiende. De ahí la confianza y la seguridad que ha de tener el pueblo. Es una relación de intimidad, de pertenencia y de entrega sin condiciones.
Por consiguiente, la Alianza consiste en el compromiso de Dios con su pueblo: Dios se compromete, mediante juramento sagrado, a cuidar de su pueblo, a protegerlo y a defenderlo en todo momento. El pueblo, en respuesta a esa fidelidad de Yahvé debe observar los diez mandamientos que Yahvé le impone.
3.3 El Decálogo

Se sabe que, en la Antigüedad, otros pueblos y culturas, al margen de Israel, tuvieron también sus códigos de moralidad, de alguna manera parecidos al decálogo judío. En la misma Biblia existen otras listas de prohibiciones y algunas de ellas dan la impresión de una antigüedad superior a la redacción actual del decálogo.
Por ejemplo, en Dt 27,15ss hay una lista de maldiciones muy antiguas: se dirige contra las transgresiones que se cometían en secreto y podían escapar a los controles y al castigo de la comunidad. También en Ex 21,12.15-17, hay otra lista de actos que parece muy antigua. Y en Lev 19,13-18, encontramos otra serie de mandamientos que son muy semejantes al Decálogo.
3.4 Los cuatro relatos de Alianza

· Ex 19,3-8: es un relato en el que se dice que Israel es el pueblo de Dios, el pueblo de su propiedad. Al ser un relato tardío, depende de los otros relatos.
· Ex 24,3-8: Moisés refiere al pueblo las palabras de Yahvé, recibe el asentimiento del pueblo, construye un altar al pie de la montaña, manda que doce jóvenes ofrezcan sacrificios, se vierte la mitad de la sangre sobre el altar y con la otra mitad se rocía al pueblo que se declara dispuesto a acatar lo que ha ordenado Yahvé.
· Ex 24,9-11: cuenta que la Alianza se realizó sobre la montaña en una comida a la que asistieron con Moisés un grupo de 70 ancianos, representantes del pueblo.
· Ex 34,10-28: se presenta una renovación de la Alianza, lo cual tiene su razón de ser porque ha precedido el episodio del becerro de oro (Ex 32) que había sido una violación de la primera Alianza.

Todo esto quiere decir que, en el pueblo de Israel, se llevó a efecto una profunda reflexión teológica y pastoral en lo que se refiere a las obligaciones del hombre ante Dios. Fruto de esa larga reflexión es el Decálogo. La palabra Decálogo significa "diez palabras", y su texto está en Ex 20,1-17 que se repite, con algunas variantes, en Dt 5,1-21.
El Decálogo y la Alianza están íntimamente unidos: Dios se compromete con el pueblo mediante la Alianza; el pueblo, por su parte, responde mediante la observancia del Decálogo, que recoge y resume lo que debe ser el comportamiento del ser humano ante su Dios. Para comprender el sentido del Decálogo, hay que tener en cuenta el sentido total del libro del Éxodo donde se encuentra: Dios quiere que su pueblo sea un pueblo de hombres y mujeres libres:

· Libres de toda esclavitud exterior, por lo que Dios se pone del lado de Israel y saca a su pueblo de Egipto;

· Libres interiormente para crecer como personas disponibles ante Dios y al servicio
de los demás.

Desde esta perspectiva se debe interpretar el Decálogo, que aparece así como el código de la libertad.
UNIDAD DIDÁCTICA VII
LOS PROFETAS, LOS SABIOS Y LOS SALMOS

I.  LOS PROFETAS

Los libros proféticos son la parte de la Biblia  que contiene los escritos y la predicación de hombre que desempeñaron una función fundamental en medio de su pueblo: los profetas. Ese conjunto de la Biblia se puede dividir en profetas mayores y profetas menores. No porque algunos sean más importantes que otros sino a causa del tamaño de sus libros. 

Los profetas mayores son Isaías, Jeremías, Ezequiel, y Daniel. Los menores son: Baruc, Oseas, Joel Amos, Abdías, Jonás, Miqueas, Nahum, Habacuc, Sofonias, Ageo, Zacarías, Malaquias. El mensaje de cada uno de estos profetas varia de acuerdo al momento histórico que vivieron a los oyentes de su predicación. 

Aunque cada uno tiene un estilo propio con anuncios y denuncias especiales, podemos decir que hay dos mensajes fundamentales en esos escritos. El primero es el que exige conversión y el segundo transmiten palabras de esperanza. De ánimo de esperanza impulsan al pueblo que había perdido su tierra y sus ideales. Los libros proféticos muestran como hombres de una fe profunda y vigorosa en Dios procuran llevar al pueblo a una relacionamiento renovado y responsable. 

1. ¿Qué es un profeta?
La palabra "profeta" viene del griego "" que significa "locutor": el que dice lo que la divinidad le ha inspirado. En hebreo, se dice "nabí” que significa "el que ha sido llamado" (por Dios), "el que tiene una vocación". Pero en la Biblia se utilizan otros nombres también, por ejemplo Amos es llamado "vidente" por Amasias; en 1Sam 9,9 se consideran sinónimos "profeta" y "vidente"; a Eliseo se le llama con frecuencia "hombre de Dios" (2 Re 4,7.9.16). Por lo tanto, más que la palabra, nos interesa la realidad de lo que es un profeta.

La identidad profética tiene las siguientes características: 

1. El encuentro con Dios, 

2. El anuncio de la Palabra de Dios 

3. La fidelidad a la Alianza.

1.1 El encuentro con Dios

En el origen de toda vocación profética hay un encuentro con Dios. Dios se hace presente en la vida del profeta de una manera imprevisible. El profeta es el hombre "que ha visto" a Dios. Este encuentro le hace sentirse débil e incapacitado para la misión que Dios le encomienda. Así comprende mejor que Dios le llama gratuitamente para ser su "enviado".
1.2  Profeta

El hecho de los profetas y el profetismo no es algo exclusivo de Israel. Antes que en Israel, se dio algo parecido en las grandes religiones de la Antigüedad: en Egipto, Mesopotamia, Fenicia y en Canaán existieron hombres inspirados que se mostraban como representantes de Dios ante el pueblo. Las noticias que tenemos de estos hombres son escasas y resulta difícil precisar más en concreto en qué consistió su actividad.
En Israel se tienen noticias del fenómeno profético desde tiempos muy antiguos. En el libro de Samuel se habla de verdaderas comunidades de profetas (1Sam 10,5-13; 19,18-24) que existen también en tiempos de Elías y de Eliseo. Más aún, sabemos que Elías confundió en el monte Carmelo a los 450 profetas de Baal que habían sido llamados por Jezabel (1Re 18,19-40), y que el rey Acab llamó para consultar a 400 profetas (1Re 22,5-12).
De estos profetas, que debieron de existir mucho tiempo antes, sabemos que formaban grupos organizados, que sufrían raptos y éxtasis al excitarse con la música, la danza, los gritos y los movimientos violentos (1 Sam ¡0,10-12), lo que se contagiaba también a los asistentes (1 Sam 10,10-12), y que «profetizaban» en nombre de Yahvé, es decir, daban testimonio de su presencia y de las fuerzas del espíritu, con palabras, gritos, danzas etc. Por consiguiente, el fenómeno profético fue un hecho suficientemente extendido en la antigüedad y del que participó el pueblo de Israel.
La conciencia de haber sido llamado por Dios es un elemento fundamental en toda vocación profética:
"El Señor me habló así: Antes deformarte en el vientre te conocí; antes que salieras del seno te consagré, te constituí profeta de las naciones. Yo dije: ¡Ah, Señor, mira que no sé hablar, pues soy un niño1. Y el Señor me respondió. No digas: Soy un niño, porque irás adonde yo te envíe y dirás todo lo que yo te ordene. No les tengas miedo, pues yo estoy contigo para librarte, oráculo del Señor." (Jr 1,4-8)
1.3 El anuncio de la Palabra de Dios

El profeta debe comunicar el mensaje que ha recibido de Dios y expresarlo en el lenguaje de los hombres. Para ello recurren con frecuencia a imágenes y expresiones de cierto contenido poético.
La misión profética se realiza con palabras y con hechos, con ocasión y sin ella amenazados o no por sus oyentes, lo mismo ante el rey que ante el pueblo, sin miedo a los ricos ni a los poderosos:
"La voz me dijo: Hijo de hombre, levántate, que voy a hablarte. El espíritu entró en mí, me hizo poner en pie y oí al que me hablaba. Me dijo: Hijo de hombre, yo te envío a los israelitas, a ese pueblo rebelde, que se ha rebelado contra mí lo mismo que sus antepasados hasta el día de hoy. Te envío a esos hijos obstinados y empedernidos. Les hablarás de mi parte, te escuchen o no, pues son un pueblo rebelde, y sabrán que en medio de ellos hay un profeta." (Ez 2,1-5)
1.4 La fidelidad a la Alianza

El profeta es el centinela de la Alianza. Su misión consiste en interpretar el sentido de la historia y de los acontecimientos de la vida del pueblo a la luz de la fidelidad a la Alianza. Por eso, con frecuencia interpretan las tradiciones de Israel y critican las situaciones vividas por los hombres de su tiempo.
"Cuando extendéis las manos para orar, aparto mi vista; aunque hagáis muchas oraciones, no las escucho, … que vuestros pecados sean como escarlata, blanquearán como la nieve; aunque sean rojos como púrpura, quedarán como lana. Si obedecéis y hacéis el bien, comeréis los frutos de la tierra; si os resistís y sois rebeldes, os devorará la espada. Lo ha dicho el Señor." (Is 1,15-20)

Esta misión se realiza de dos maneras: unas veces anuncian al Mesías y levantan las cabezas abatidas de los hombres con el anuncio del gozo y la salvación de Dios; otras denuncian el pecado del pueblo en el orden religioso y moral.
Conclusión

Por todo lo señalado hasta ahora, podemos definir al profeta como:
Una persona que tiene conciencia de haber sido llamado por Dios para transmitir al pueblo la Palabra divina, anunciando la salvación de Dios y denunciando la infidelidad del pueblo a la Alianza.
La edad de oro de los profetas transcurre desde el año 750 hasta el 400 antes de Cristo.
2. EL MENSAJE DE LOS PROFETAS

El anuncio de los profetas se puede estructurar en torno a tres puntos: la relación del ser humano con Dios, la condición pecadora del ser humano, la fidelidad a la Alianza.
2.1 La relación del ser humano con Dios
El centro mismo del mensaje de los profetas es Dios. Desde este punto de vista destaca la defensa que ellos hacen del monoteísmo: Dios no hay mas que uno, y ese Dios es Yahvé (Is 44,6-8; 46,1.7-9). Por eso, los profetas atacan duramente a los falsos dioses, a los ídolos, es decir, a la absolutización de cualquier cosa que no sea Dios (Os 2,7-15).
Durante el exilio, cuando a través de tantos fracasos, el pueblo llega a dudar del poder de Yahvé, este ataque profético contra los falsos dioses se hace más patente (Jr 10,1-16):

1 Este Dios único es el absolutamente santo que merece, por eso, todo el respeto y veneración (Is 6,1ss);

2 Pero, al mismo tiempo, es un Dios lleno de ternura y amor incansable para con su pueblo, como el esposo que ama a la esposa sin límites y se entrega a ella con pasión de enamorado (Os 2).

2.2 La condición pecadora del ser humano

A la santidad de Dios se contrapone la impureza del hombre, porque el pecado aleja al hombre de Dios (Is 59,2). El pecado es, en efecto, un atentado contra el Dios de la justicia (Amos), contra el Dios del amor (Oseas), contra el Dios de la santidad (Isaías). Jeremías, por su parte, ve cómo el pecado se extiende a todo el pueblo y a la nación entera (Jr 5,1-13). Por esto tiene que venir el día de Yahvé, en el que el Señor hará justicia (Joel 2,1-2).
En consecuencia, el hombre debe "buscar a Dios", es decir, debe practicar la justicia, portarse honradamente con los demás, vivir en sencillez y humildad (Mi 6,8). Lo que Dios quiere la religión interior, la que brota del corazón del hombre. En definitiva, se trata de comprender que los profetas no separan la relación de Dios de la relación con el hombre. Todo lo contrario, la verdadera relación con Dios exige y lleva consigo una relación coherente con los demás (Is 10,1-4; Ez 9,8-10).

2.3 La fidelidad a la Alianza

Los profetas veían cada situación y cada hecho a la luz de Dios. Y eso es lo que les daba la libertad y la valentía que demostraron ante los reyes y grandes del mundo. Desde este punto de vista, se puede decir que:

1. Los profetas se interesaron por la vida política y social de Israel, porque en ella estaban comprometidos la fidelidad a la Alianza y el bien del pueblo.

2. Esta relación con la vida socio-política fue, con frecuencia, conflictiva, porque su actuación fue crítica desde la Palabra de Dios (1 Re 21,1-13.17-19; 2 Re 1,6.16; Is 7,2-4; Jr 22,13-19; Ez 17,1-10; 22,23-31; 34; Am 7,10-13).

3. Los profetas estaban persuadidos de que la seguridad de Israel dependía, no de los pactos internacionales con las potencias extranjeras, sino de la fidelidad del pueblo y sus gobernantes a la Alianza. De ahí sus oráculos contra las naciones y la frecuente condena de la política estatal (cf. Is 31,1-3; Jr 27; Ez 29,1-6).

Está claro que hombres que hablaban con esta libertad debían tener un mal destino: la cárcel, la condena y la muerte. En este sentido, los evangelios recogen unas palabras durísimas de Jesús:
"¡Ay de vosotros, maestros de la ley y fariseos hipócritas, edificáis sepulcros a los profetas y adornáis los mausoleos de los justos! Decís: si hubiéramos vivido en tiempos de nuestros antepasados, no habríamos colaborado en la muerte de los profetas. Pero lo que atestiguáis es que sois hijos de los que mataron a los profetas." (Mt 23,29-31)

3. LOS LIBROS SAPIENCIALES 

Se da en nombre de libros sapienciales a cinco libros del AT  Proverbios, Job, Eclesiastés, Eclesiástico y Sabiduría, la sabiduría en Israel no es la cultura conseguida gracias a la acumulación de conocimientos, sino el buen sentido y el discernimiento de las situaciones adquiridas por medio de la meditación y reflexión sobre la experiencia concreta de la vida. El sabio israelita es un hombre prudente y reflexivo, interesado por cuanto suponga educación e instrucción del pueblo y de la juventud, destacando principalmente como consejero e instructor.

En los libros sapienciales encontramos reflexiones que brotan de muchos problemas cotidianos de la vida de cualquier persona que busca el camino de la realización y de la fidelidad. En el libro de los Proverbios y el Eclesiástico encontramos la sabiduría popular en una colección de frases cortas, sentencias que ayudan a comprender y  encontrar una salida a las diversas situaciones enfrentadas por las personas. 

Los Libros Job, Eclesiales, Sabiduría, son estudios sobre problemas más profundos como  el sentido de la muerte, el mal, la justicia, la naturaleza de la Sabiduría, la fe, el sufrimiento, etc.  

3.1 LOS ESCRITOS SAPIENCIALES
"Libros sapienciales" es un título convencional que se ha dado a cinco libros del Antiguo Testamento Job, Proverbios, Eclesiastés, Sabiduría y Eclesiástico.
3.1.1 Libros sapienciales
En este género literario, más que en ningún otro, Israel recibe la influencia de los pueblos del Antiguo Oriente. Sabemos qué Mesopotamia transmitió proverbios, poemas y fábulas sapienciales. También Egipto elaboró una serie de enseñanzas destinadas a la instrucción de los nobles y a la formación de funcionarios con la intención de hacer de ellos hombres especialmente preparados. Por la situación geográfica y política de Palestina, por su contacto con los grandes imperios limítrofes y por la antigüedad de la sabiduría egipcia y babilónico puede afirmarse que el género literario sapiencial de la Biblia es de origen extranjero. Israel admiró la sabiduría oriental, se enriqueció de ella, pero, al asumirla y cultivarla por su cuenta, le dio una fisonomía propia por el hecho de cimentarse en la fe en Yahvé y contener una moral preferentemente religiosa.
El tiempo de la elaboración de los escritos sapienciales fue muy largo y su origen muy diverso. Antes del rey Salomón existió la sabiduría popular que floreció entre los campesinos e influyó en los sabios de la corte del rey Salomón. De Salomón a la era cristiana transcurren diez siglos de historia y no es fácil situar cuándo se escribieron cada uno de los libros sapienciales.

3.2 Estilos literarios

Originariamente, la sabiduría partía de la observación de lo que rodeaba al hombre en su vida cotidiana, con el fin de sacar de ello informaciones y normas para vivir. Como el lenguaje racional es demasiado pobre para sugerir toda la riqueza de la experiencia que se desea transmitir, se apela al lenguaje poético, imaginado, de forma que los oyentes entiendan y sientan más de lo que oyen. En estos libros aparecen diversos estilos literarios:

· Son refranes o dichos que provienen de la sabiduría popular, elaborados con un lenguaje poético; suelen estar compuestos de dos versos (díptico), con un paralelismo que utiliza la asonancia o la rima. Este paralelismo puede ser:
· Sinónimo, cuando en el segundo miembro se confirma lo ya dicho en el primero: "La boca del necio es su ruina, sus labios, trampa para su vida"(Prov 18,7).
· Aantitético, más frecuente, el segundo miembro expresa la idea opuesta a lo afirmado por el primero: "No reprendas al arrogante pues te odiará, reprende al sabio, y te amará" (Prov 9,8).
· Progresivo, en el que el segundo miembro progresa en la idea del primero: "Al que maldice a su padre y a su madre, se le apagará la lámpara en la oscuridad” (Prov 20,20).
· Formas de extensión intermedia: Proverbios 1,20-33; 8,1-12; Eclo 42,15-43,33.

· Gran poema didáctico: cuyos ejemplos podemos encontrar en los discursos del libro de Job y   constituyen la cima de la manera de escribir de los sabios.

3.3 Centros de interés de los escritos sapienciales

Los libros sapienciales contienen temas muy variados. Están presentes las pequeñas realidades de la vida diaria, pero encontramos también en ellos grandes problemas filosófico-teológicos sobre la condición y el destino del hombre. En los escritos de los sabios podemos distinguir dos niveles de reflexión: la experiencia humana y la reflexión teológica.
3.3.1  La experiencia humana
La tarea de los sabios se parece en algunos aspectos a la de los pensadores de hoy cuando reflexionan sobre la vida de los hombres de nuestro tiempo. Elaboraron una amplia enseñanza sobre la vida de los hombres, recogiendo las lecciones que les ofrecía la experiencia propia y ajena. Esta especie de meditación sobre las realidades de la vida diaria la hacen desde la perspectiva de la fe yahvista.
3.3.2 La reflexión teológica

Los sabios de la Biblia parten de un hecho fundamental: el mundo no es simple naturaleza, sino creación: obra de Dios enteramente buena. A partir de ahí intentan enseñar a los hombres a encontrar su puesto en la tierra, a tratar la realidad como es y a saber hacer cada cosa en el tiempo oportuno, que es abrirse camino hacia el misterio y acercarse a Dios. El necio ignora el tiempo oportuno, la medida y el orden, por eso no marcha por el recto camino de la vida.
Más allá de lo que el hombre pueda hacer, está el misterio. Pero éste no es una amenaza para el sabio sino motivo para confiar. Los sabios expresan esta realidad cuando afirman que el temor de Dios l es el principio de la sabiduría.

3.4 SIGNIFICACIÓN PARA HOY

Los sabios de Israel fueron, los guías espirituales de la vida del Pueblo de Dios, verdaderos testigos de la Alianza y precursores del Evangelio. La figura y el mensaje de los sabios siguen teniendo plena actualidad en los momentos actuales, ya que los cristianos siguen desarrollando la actividad de los sabios cuando:

· conocen y reflexionan sobre la realidad de la vida de los hombres;

· confrontan e iluminan la experiencia de esta vida a la luz de la fe;
· responden a las necesidades de nuestro tiempo en fidelidad con el Evangelio;

· saben ser verdaderos educadores de la fe de la gente de su pueblo.

4. LIBROS POETICOS Y EL LIBRO DE LOS SALMOS

En los libros poéticos un único tema recorre todo el poema del Cantar de los Cantares, el amor de marido y mujer, el misterioso descubrimiento del otro, a quien darse sin perderse, realizando la plenitud de la unión en la fuerza creadora, en el poder fecundo del momento eterno. El amor del Cantar bíblico cree en el cuerpo, contempla extasiado el cuerpo del amado y de la amada. Lo contempla como una suma de belleza natural, montañas, árboles, etc.

El libro de las lamentaciones en la Biblia hebrea clasifica este libro entre los megil-lot los rollos que se leían en  las fiestas solemnes, el éste libro se expresa el tiempo de duelo para Israel por la ciudad amada Jerusalén por el templo bello como novia y como esposa.  

Así los Salmos son la expresión de la experiencia  humana vuelta hacia Dios. Son expresión de un pueblo seducido por Dios. Como son variadas las circunstancias de la vida y lo fueron las de la historia, así surgieron, se repitieron y se afianzaron algunos tipos de salmos. Desde el punto de vista estilístico, se distinguen tres grandes géneros: los himnos, las suplicas y las acciones de gracias.   

El libro de los salmos (salterio) contiene 150 cantos religiosos que normalmente se acompañan con instrumentos musicales. Cada uno de estos cantos se denomina "salmo".
El pueblo de Israel era conocido por su amor al canto. No nos sorprende que expresara su fe y su piedad cantando. La celebración de una fiesta familiar o religiosa, una peregrinación y muchas otras circunstancias de la vida inspiraron cantos apropiados y de carácter distinto.

4.1 Cantos de diferentes tipos
El libro de los salmos contiene diversos tipos de cantos:

1 Cantos de alabanza y aclamación: se alaba a Dios por la creación y la providencia de Dios (Sal 8; 18; 64; 103; 112; 150); el señorío de Dios sobre el mundo (Sal 23; 46; 97; 99); la gloria de Sión, ciudad de Dios (Sal 45; 131); la peregrinación a Jerusalén (Sal 83; 120; 121).

2 Cantos de súplica y de acción de gracias: cada vez que el pueblo, o uno de sus componentes se halla en peligro grave, acude al Señor pidiendo ayuda - y le promete que ofrecerá en el Templo un sacrificio de acción de gracias si es escuchada su oración.

3 Cantos de súplica son, por ejemplo, los salmos 4,6, 21, 50; como salmos de acción de gracias podemos citar el 29, 31, 39,106

4 Cantos reales, compuestos con ocasión de la coronación del rey o de grave peligro para su persona, de una victoria o una derrota: 2, 44, 71...

5 Cantos de meditación, que incluyen instrucciones morales y exhortaciones sobre la historia del pueblo de Dios y la fidelidad a la Alianza: 1, 33, 118...

6 Cantos graduales, que cantaban los peregrinos en sus visitas anuales al Templo, reconstruido tras el exilio: 125, 126, 127, 130...

4.2 Autores, fecha de composición y distribución

Sabemos ya que en la antigüedad era frecuente atribuir a un personaje importante y admirado obras realizadas posteriormente. Esto ocurre con los 73 salmos que se atribuyen al rey David. Es probable que David esté por detrás de este género sálmico, por lo que en homenaje se le atribuyen salmos compuestos mucho más tarde. Lo mismo se puede decir con los que se atribuyen a Asaf o a los hijos de Coré. Parece que se puede afirmar con seguridad, que los salmos fueron apareciendo de forma escalonada entre los siglos VIII y II a.C. Incluso hay quien afirma que todos son posteriores al destierro de Babilonia. Los cantores del Templo reunieron en el transcurso del tiempo numerosos cantos sagrados en cinco colecciones que darán origen al salterio. Cada colección, compuesta por un número diferente de cantos sagrados, termina con una doxología o canto de alabanza.
Estas colecciones pueden distribuirse de la siguiente manera: 

1 Colección 1: Salmos 1-41; 

2 Colección 2: Salmos 42-72; 

3 Colección 3: Salmos 73-89; 

4 Colección 4: Salmos 90-106; 

5 Colección 5: Salmos 107-150.

4.3 SIGNIFICACIÓN PARA HOY

El libro de los salmos, por otro lado, refleja con sencillez y sinceridad la experiencia profunda de Dios que ha vivido Israel a lo largo de su historia. Por eso, los salmos son como el espejo donde todo creyente se puede descubrir a sí mismo en sus situaciones más profundas, en su realidad auténtica. La comunidad cristiana, al orar hoy con los salmos, vuelve alabar y suplicar a su Señor desde su propia realidad humana e histórica, y aprende, al mismo tiempo, a caminar entre penas y alegrías, trabajos y esperanzas, luces y sombras con la confianza inquebrantable del triunfo final

UNIDAD DIDÁCTICA VIII
NUEVO TESTAMENTO: ORIGEN Y FORMACIÓN

1. DISTRIBUCIÓN DE LOS LIBROS DEL NUEVO TESTAMENTO

Hacia el año 30 de nuestra era, un hombre llamado Jesús de Nazareth anuncia la llegada del Reino de Dios a través de su vida, sus acciones y sus palabras. Le sigue un grupo de hombres y mujeres, sus discípulos que ven como las autoridades civiles y religiosas de su tiempo le condenan a muerte, quedando en una cruz sus esperanzas de una nueva realidad.

Sin embargo, esos discípulos, que fueron testigos de su crucifixión, comienzan a proclamar poco después que su Señor está vivo, que era el Hijo de Dios.

Los escritos del Nuevo Testamento son resultado y expresión de la fe de esos discípulos. Ellos nos anuncian el acontecimiento que transformó sus vidas como una buena noticia, un Evangelio.

Los libros del Nuevo Testamento se dividen en:

· Evangelios sinópticos: Mateo, Marcos y Lucas.

· Escritos paulinos: Romanos, ly 2 Corintios, Gálatas, Efesios, Filipenses, Colosenses, 1 y 2 Tesalonicenses, 1 y 2 Timoteo, Tito y Filemón.

· Escritos joánicos: evangelio según Juan, 1,2 y 3 Juan, Apocalipsis.

· Hechos de los Apóstoles

· Hebreos y Cartas Católicas: Santiago, 1 y 2 Pedro, Judas.

2. DEL EVANGELIO A LOS EVANGELIOS

La palabra Evangelio, escrita con mayúscula y en singular, no designa un libro, sino que quiere decir mensaje gozoso, Buena Noticia. En la antigüedad, por ejemplo, el nacimiento de un hijo del Emperador era un evangelio. Para los cristianos, la palabra Evangelio designa la Buena Noticia de que estamos salvados en Jesucristo. En cambio, llamamos evangelios, con minúscula y en plural, a cuatro libros que recogen el mensaje de Jesús y que contienen fielmente la Buena Noticia de nuestra salvación.

No cabe pensar que los cuatro evangelistas, Mateo, Marcos, Lucas y Juan, escribieron los cuatro evangelios de una vez y como al dictado del Espíritu Santo. Por el contrario, en la formación de los evangelios se recorren tres etapas que vamos a presentar a continuación.

1- Primera Etapa: Jesús de Nazaret (6 a.c.- 30 d.c.) Nació bajo el reinado de Herodes el Grande, seguramente seis años antes de nuestra era. Vivió en Nazaret la mayor parte de su vida, hasta que alrededor del año 30 recorre los caminos de Palestina proclamando, con sus palabras y hechos, la llegada del Reino de Dios. Vivió con un grupo de discípulos que le seguían, y nunca escribió nada. Fue condenado a muerte por las autoridades civiles y religiosas de su pueblo.

2- Segunda etapa: Los Apóstoles Después de la resurrección de Jesús, obedecieron su mandato y predicaron por todo el mundo conocido el mensaje de salvación, el Evangelio. Cuando las personas que aceptaban la predicación y se convertían preguntaban a los Apóstoles qué tenían que hacer para seguir el camino de Jesús, éstos les recordaban algunos hechos y dichos de Jesús. No les preocupaba tanto el lugar o las circunstancias concretas en que el Señor las había dicho, cuanto que sirvieran para responder y dar luz a los problemas que se planteaban los cristianos en las comunidades. Los Apóstoles transmitían el mensaje de Jesús a través de su enseñanza, las celebraciones y la vida. Para guardar esta enseñanza con mayor fidelidad, los cristianos comenzaron a recoger en pequeños escritos lo más importante de la predicación apostólica: primeramente, los relatos de la pasión y resurrección del Señor;  después, parábolas y relatos de milagros de Jesús; finalmente, algunos episodios de su infancia. Estas tradiciones no son todavía los evangelios, pero los evangelistas las tuvieron en cuenta para redactar los evangelios.

3- Tercera Etapa: Los evangelistas Comenzaron a escribir los evangelios por inspiración del Espíritu Santo varios años después de la muerte de Jesús. No dicen todo lo que Jesús hizo y enseñó sino que escogen algo de lo mucho que se transmitía de viva voz o en pequeños escritos A veces reducen los datos de la tradición, o lo amplían más, es decir, adaptan el mensaje de Jesús a las necesidades del grupo de cristianos a quienes éste va dirigido. Pero todos ellos conservan el estilo de la predicación de los Apóstoles: de ella nacieron y a ella quieren servir.

Lo dicho hasta aquí no significa que los evangelios sean indiferentes a la realidad histórica que relatan. Al contrario, la tienen en cuenta pues comunican siempre "lo verdadero y auténtico sobre Jesús" (Dei Verbum 19), pero están más atentos a resaltar el sentido de las palabras y los hechos de Jesús que a transcribir unas y otros con exactitud de detalle.

3. LOS EVANGELIOS SINÓPTICOS

A los tres primeros evangelios, Mateo, Marcos y Lucas, se les llama evangelios sinópticos Estos tres evangelios se atribuyen a Mateo, Marcos y Lucas. De los tres, el más antiguo es el de Marcos, que posteriormente fue recogido y elaborado por Mateo y Lucas.

Además del material que encontraron en Marcos, Mateo y Lucas poseen abundante material común, ausente en Marcos. Se supone que ambos lo tomaron de. una fuente de escritos anterior, que suele designarse con la letra "Q" 

A este material, Mateo y Lucas añadieron informaciones propias procedentes bien de materiales escritos, bien de tradiciones orales.

1 Evangelios sinópticos La palabra sinóptico viene del griego "synopsis", que significa perspectiva común. Los evangelios de Mateo, Marcos y Lucas son los llamados sinópticos porque, además de contar la vida y la actividad de Jesús de una manera semejante, coinciden en pasajes enteros hasta el punto de utilizar las mismas expresiones y palabras.

2 La fuente "Q" de "Ouelle", fue me en alemán) no se ha conservado independientemente, por lo que no es fácil precisar su contenido. Parece ser que este documento formaría parte de un conjunto de escritos, cristianos que circularon en los años 30 al 50 entre las comunidades

El esquema del proceso formativo de los evangelios sinópticos podría representarse de la forma siguiente:

3.1 EL EVANGELIO SEGÚN MARCOS.

Las comunidades en las que surge el evangelio de Marcos parecen ser de origen pagano, por lo que su autor se entretiene en explicar las costumbres judías. Parece ser que viven en una situación difícil en la que se critica su fe.

Probablemente este evangelio terminó de redactarse en su forma definitiva hacia el año 70, poco antes de la destrucción del Templo de Jerusalén. La tradición lo atribuye a Juan-Marcos, compañero de Bernabé y Pablo, y posteriormente a Pedro (1 Pe 5,13).

Es un evangelio que nos presenta a un Jesús tremendamente cercano a nosotros, que enseña más con los hechos que con las palabras. Utiliza la geografía teológicamente, oponiendo Galilea, imagen de los paganos, a Jerusalén, el pueblo judío que rechaza al Mesías.

El proyecto de este evangelio es que el lector confiese junto con el soldado romano al pie de la cruz "verdaderamente este hombre era hijo de Dios".

3.2 EL EVANGELIO SEGÚN LUCAS

Este evangelio está dirigido a las comunidades cristianas de Siria, de Grecia o de Asia Menor, que eran tremendamente pobres. Hay que tener en cuenta que es la primera parte de una obra en dos tomos: evangelio y Hechos de los Apóstoles. Su forma definitiva la adquirió en torno al año 80, y parece tener como autor a Lucas, compañero de Pablo y griego de lengua, cultura y formación.

Es un evangelio que insiste mucho en el cariño entrañable de Dios por todos los hombres, en especial por los más pequeños, pobres y desamparados. Al tiempo, da el título de Señor a Jesús, no sólo resucitado, sino ya en su vida mortal. Para sus comunidades, que vivían en ciudades donde se daba culto al emperador, esto tenía especial significación.

Presenta al Resucitado insistiendo especialmente en su corporalidad, haciendo ver que es toda la persona la resucitada, y no sólo el alma lo que permanece, según creían los griegos de su tiempo.

3.3 EL EVANGELIO SEGÚN MATEO

Las comunidades de Mateo parecen compuestas por cristianos procedentes del judaísmo, que vivían en Siria-Palestina, por lo que utiliza más que los otros evangelistas la Escritura. Son comunidades que han entrado en conflicto con el judaísmo oficial y que se abren a los paganos, herederos de la promesa.

En la base de este evangelio está la personalidad de Mateo, aunque su última y definitiva redacción se llevará a cabo entre los años 80 y 90. Este evangelio está preocupado por la enseñanza, por lo que agrupa las palabras de Jesús en cinco grandes discursos al mismo tiempo también ofrece pistas en torno a la organización, la vida fraternal, etc., de la Iglesia, por lo que se le ha llamado también "el evangelio eclesial".

4. LOS ESCRITOS PAULINOS

Las cartas de San Pablo son los primeros escritos del Nuevo Testamento: probablemente Pablo ha muerto antes de que el primer evangelista, Marcos, haya escrito su evangelio. Se trata de unas cartas escritas al estilo de la época: comienzan indicando las personas que escriben y a quienes dirigen su carta: "Fulano a Mengano, que está en tal ciudad...";a continuación realiza una acción de gracias a Dios por medio de Jesucristo; posteriormente pasa al cuerpo de la carta en la que se encuentra una parte doctrinal, donde Pablo desarrolla un aspecto esencial de la fe o que los cristianos de la comunidad a la que se dirige suelen olvidar; de allí deduce una segunda parte en la que concreta un conjunto de consecuencias para la vida personal y comunitaria; termina con algunos saludos y noticias de carácter personal. Probablemente Pablo no escribía las cartas de su puño y letra, sino que el discípulo que firma con él debió tomar parte bastante importante en su elaboración. A través de sus cartas, podemos percibir cuatro momentos en su pensamiento, que describimos brevemente a continuación.

Primer momento: 1 y 2 Tesalonicenses

· Escritas en torno a los años 50-51. En ellas se afirma que el cristiano ha sido llamado por Dios para entrar en su Reino. Esta llamada Dios la realiza a través de Jesucristo, del Evangelio, que hace vivir a quien lo acoge la nueva realidad de la vida cristiana. 

· En estas cartas, Pablo toca el tema del final de los tiempos, de la escatología. Él, como la mayoría de los cristianos de su tiempo, está persuadido de que está cerca la segunda venida de Cristo. Pero esta esperanza no inmoviliza al cristiano, sino que le hace vivir y trabajar con alegría, aguardando la parusía, es decir, la entrada del nuevo Emperador: Jesucristo, el Señor.

Segundo momento: 1 y 2 Corintios, Gálatas, Romanos y Filipenses

Se escribieron entre los años 56-58. En ellas Pablo trata de explicar el significado que tiene el afirmar que el cristiano es salvado en Jesucristo. 

· En la primera carta a los Corintios se abordan numerosos problemas de carácter práctico. En Corinto, ciudad de 600.000 habitantes, de los que 400.000 son esclavos, se vive con una gran permisividad moral. La comunidad cristiana, enclavada entre los más pobres y formada por ellos, tiene dificultades a la hora de vivir según Cristo y no según las costumbres y los usos propios de la sociedad en que viven. Pablo les amonesta, les persuade y les lleva al centro de su fe: Jesucristo.

· La segunda carta a los Corintios es, en su mayor parte, una reflexión sobre el ministerio apostólico tal como lo vive Pablo.

· Las cartas a los Gálatas y a los Romanos van a tratar de persuadir a los cristianos de estas comunidades del sentido indicador de la Ley. Ésta tan sólo es un pedagogo, un acompañante que nos lleva a Cristo. El creyente en Jesucristo, vive en el Espíritu Santo; ya no hay más Ley, que queda derogada siempre que nos dejemos guiar por el Espíritu derramado en nuestros corazones.

· La carta a los Filipenses no tiene un motivo especial. Pablo, prisionero, abre su corazón a los cristianos de Filipo, a los que ama entrañablemente. A ellos les dice que, pese a su prisión, se siente feliz de participar en los sufrimientos de Cristo.

Tercer momento: Colosenses, Efesios y Filemón

· Son unas cartas escritas en torno al año 62 en Roma. Pablo lleva cuatro largos años de cautividad y en ellos ha reflexionado profundamente sobre el lugar preeminente de Cristo en la Iglesia y como Señor del conjunto de la historia y del universo.

Cuarto momento: Tito, 1 y2 Timoteo

· Llamadas cartas pastorales, probablemente fueron escritas por un discípulo de Pablo. En ellas se expresa la preocupación por organizar la Iglesia y mantener el depósito de la fe.

5. LOS ESCRITOS JOÁNICOS

Con el nombre de escritos joánicos se hace referencia a las cinco obras incluidas en el Nuevo Testamento que se atribuyen al apóstol Juan.

5.1
El evangelio de Juan 

El evangelio de Juan fue compuesto con toda probabilidad entre los años 95-100. Parece cierto que en su fuente está la personalidad de Juan Zebedeo, cuya enseñanza ha sido organizada y dispuesta como a nosotros ha llegado mediante un grupo de discípulos suyos. Si algo parece evidente en este evangelio es la presencia del Resucitado en los sacramentos, la referencia a la celebración del bautismo (nacer de nuevo, agua, luz, espíritu) y a la eucaristía (pan, vino, cuerpo, sangre) son constantes. Al autor del cuarto evangelio le gustan los grandes conjuntos unificados en torno a un milagro ampliamente explicado, que es oportunidad para una catequesis. El hilo conductor de este evangelio progresa en espiral, de manera que en cada conjunto se encuentra todo el misterio de Jesucristo, que será profundizado desde otra vertiente en el conjunto siguiente.

En este desarrollo se parte siempre de realidades concretas y accesibles (el agua, el pan, la luz) que nos hacen subir a un plano superior y nos permiten crear un vínculo con el mundo de Dios, del que son símbolos (en griego "lo que une").

Su conjunto podría dividirse en dos momentos distintos:

· El libro de los signos, que abarcan los doce primeros capítulos y en el que Jesús vive y manifiesta todo lo que se va a llevar a cabo cuando llegue su "hora".

· El libro de la hora de Jesús (13-20) en el que Jesús se despide de sus discípulos, les da las últimas recomendaciones y vive su Pascua, su paso de la muerte a la vida en el que es juzgado el mundo y brota la Nueva Creación en el Espíritu.

5.2
 Las cartas de Juan

Expresan un solo tema que podría resumirse como sigue:

1 Dios nos ha amado primero, y sabemos esto porque el Espíritu nos hace descubrir
el reflejo de su amor en Cristo que se entrega;

2 este amor de Dios hacia nosotros nos lleva a la comunión con los hermanos, prueba
máxima de la presencia de Jesús en la comunidad de sus seguidores.

5.3 El Apocalipsis

O libro de la Revelación, parece escrito a finales del siglo I, pudiendo ser su autor el mismo Juan Zebedeo u otro Juan del que apenas sabemos nada. En él se afirma algo que nos llena de esperanza: la historia tiene sentido, la humanidad, que camina hacia la felicidad, en medio de múltiples luchas y desvelos, se ve arrastrada hacia su plenitud por la Iglesia que ora constantemente diciendo: "Ven Señor Jesús". En este libro podemos distinguir tres partes:

· La Iglesia encarnada (capítulos 1 a 3). Las cartas a las siete Iglesias, esto es, a toda la Iglesia mediante su concreción en unas comunidades, que son un auténtico examen de conciencia.

· La Iglesia comprometida (capítulos 4 a 20), en la que se nos presenta la relación existente entre la Iglesia e Israel (4-11) y las luchas que la comunidad cristiana tiene con los poderes de este mundo (12-20).

· La Iglesia transfigurada (capítulos 21 y 22) en la que se vislumbra el término de esta historia de amor; la Iglesia, novia de Dios, purificada por Cristo, se adorna con los dones maravillosos que él le da.

6. HECHOS DE LOS APÓSTOLES

Este libro, escrito hacia el año 80 por el autor del tercer evangelio, traza los rasgos de los primeros treinta años de la Iglesia. Los hechos de los Apóstoles abren el tiempo de la Iglesia y Lucas quiere afirmar la presencia de Cristo en sus discípulos por medio del Espíritu que les anima. El libro de los Hechos puede dividirse en dos grandes partes:

1 Desde los orígenes de la Iglesia al Concilio de Jerusalén, en la que se narra la vida en la primitiva comunidad de Jerusalén (1-5) y el paso hacia una Iglesia abierta (6-15,35); La buena nueva predicada por Pablo llega hasta Roma, el corazón del mundo conocido, señal de que llegará el día en que sea evangelizado todo el mundo (15,36- 28,31).

2 Desde el principio, la Iglesia conoció la tentación de centrarse en sí misma, pero el Espíritu la lanzará fuera, la empujará cada vez más allá, a predicar a la luz del día en Jerusalén, luego fuera de la ciudad, a Samaría, Antioquía, al Asia Menor, a Grecia, a Roma.

7. LA CARTA A LOS HEBREOS Y LAS CARTAS CATÓLICAS

7.1
La carta a los Hebreos

Es más bien un sermón dirigido a un grupo de cristianos desorientados, judíos que en medio de las dificultades del seguimiento de Jesús, vuelven sus ojos hacia el culto y ceremonias del Templo.

Se escribe en torno al año 70 aunque hay serias discusiones en torno a su datación y se supone que el autor pudo haber sido un discípulo de Pablo.

Las cartas católicas: 1 y2 de Pedro, Santiago y Judas 1 y 2 de Pedro

· La 1 Pedro está escrita en Roma en torno al año 65. En ella se da una profunda catequesis bautismal a los creyentes en Jesús que viven en las naciones, en donde habitan sin pertenecer a ellas. Son miembros del nuevo Pueblo de Dios y su vida ha de testimoniarlo.

· La 2 Pedro es muy posterior, de comienzos del siglo II, e invita a los seguidores de Cristo a permanecer fieles a la vocación que han sido llamados, pese a los falsos predicadores y al retraso de la venida de Cristo.

· Cartas de Santiago y Judas Se escriben en torno al año 80 y se atribuyen a "los hermanos del Señor". Mientras que la de Santiago recuerda la profunda implicación que tiene para la vida la fe en Jesús, en la de Judas se previene a los cristianos contra las falsas doctrinas.

UNIDAD DIDÁCTICA IX
ISRAEL EN TIEMPOS DE JESÚS

1. LA SITUACIÓN POLÍTICA

Palestina forma parte del Imperio Romano, aun cuando mantenía respecto a éste una cierta autonomía. Al nacer Jesús, el rey de Palestina era Herodes el Grande. Cuando Herodes murió, en el año IV antes de la era cristiana, el reino se dividió entre sus tres hijos, con el beneplácito del emperador Augusto: Palestina forma parte del Imperio Romano, aun cuando mantenía respecto a éste una cierta autonomía.
Al nacer Jesús, el rey de Palestina era Herodes el Grande. Cuando Herodes murió, en el año 4 antes de la era cristiana, el reino se dividió entre sus tres hijos, con el beneplácito del emperador Augusto:

· Mientras que Herodes II Antipas heredaba Galilea y el sur de la TransJordania.

·  Filipo asumía el mando en la Trans - Jordania a la altura del lago de Galilea.

· Arquelao sería el etnarca de Judea y Samaria, pero por poco tiempo ya que, debido a su crueldad, Augusto lo desterró en el año 6 d.C. 

A partir de entonces, Judea y Samaria estarían Mar Muerto bajo la supervisión de un gobernador romano que solía vivir en Cesárea marítima y que, ocasionalmente y en las fiestas de la Pascua, bajaba a Jerusalén. En los años que van del 26 al 36 d.C, el puesto de procurador lo ocupó Poncio Pilato. En Judea, el gobierno auténtico de la región estaba ejercido por el Sanedrín, presidido por el Sumo Sacerdote que era nombrado, no sin ciertas limitaciones, por el gobernador romano.
1.1 El gobernador romano

Dependía del legado imperial de Siria, representante del Emperador que disponía, asimismo, del mando militar de la zona. El procurador se preocupaba tanto de mantener el orden en el territorio a él confiado con un reducido número de tropas auxiliares, como de cobrar los impuestos y administrar justicia en los casos en que los tribunales locales judíos no eran competentes, como era el caso de la pena de muerte. 

1.2 Pilato

Según una carta enviada por Herodes Agripa I, reproducida por Filón, era un individuo intransigente, duro, cruel y avaricioso. El evangelio de Lucas (13,1-4) cuenta la ejecución de ciertos galileos por orden de Pilato. La crueldad de este procurador será la causa de que fuera depuesto en el año 36, al reprimir violentamente una insurrección en suelo samaritano.

2. SITUACIÓN SOCIO-ECONÓMICA
Para conocer la situación económica de una sociedad es preciso saber en manos de quién están las fuentes de riqueza. En la Palestina del siglo I la riqueza provenía de la agricultura, la industria y el comercio.
2.1 La Agricultura

El trigo era fundamental en el cultivo agrícola judío, así como la cebada con la que se hace el pienso para los animales y el pan de los más pobres. Además se cultivaban los olivos, la vid, los higos... para consumo interno y para el comercio exterior. Por los campos también se podían encontrar rebaños de ovejas, vacas, que servían de alimento para los más pudientes, además de ser utilizados en los sacrificios rituales del Templo. En Samaría y Judea las explotaciones eran pequeñas, de tipo familiar, para ir sobreviviendo; por el contrario, en Galilea la tierra estaba repartida entre míos pocos latifundistas emparentados con el rey o con comerciantes ricos que compraron la tierra.

2.2 La industria

La única gran industria existente en Palestina era la de la construcción, bajo los auspicios del Estado: el Templo empleaba a unos 18.000 albañiles que lo estuvieron construyendo desde el año 20 a.C. al 64 d.C. según avanzaban las obras, los que iban quedando desocupados, se empleaban en la pavimentación de las calles de Jerusalén y en la construcción de sus murallas; hacia el año 20 d.C, Herodes construye la ciudad de Tiberiades en Galilea, y fortifica Séforis, que había sido reconstruida en los años anteriores.

2.3 El comercio

En el ámbito comercial conviene distinguir entre el pequeño comercio, que se da en los pueblos y en las concentraciones urbanas, principalmente Jerusalén, y el gran comercio, que se realiza en Jerusalén exclusivamente, donde conectan las grandes vías comerciales. En este sentido conviene señalar que, debido al impuesto que todo judío debía pagar al Templo, éste se constituyó en el centro de la vida económica de Israel; es ahí donde se articulaba la gran industria de la construcción, los principales pactos comerciales, y a donde revertían las ganancias de los latifundios, por lo que la nobleza, sacerdotal y laica, vivía en medio del lujo y el derroche.

El Templo se convirtió, pues, en la institución financiera que polarizaba y dinamizaba toda la vida del país, por lo que Jesús diría que la casa de su Padre se había convertido en un "mercado" (Jn 2,16), en una "cueva de bandidos" (Me 11,17).

3. SITUACIÓN SOCIAL

Esta situación económica marca una situación social en la que encontramos tres estratos: 

· los que tenían en sus manos la riqueza del país

· los que vivían de su trabajo artesano

· la mayoría del pueblo, que vivía de lo que podía obtener de una pequeña porción de tierra o de vender su trabajo como jornaleros.

· Por debajo de estos estratos se encuentran los esclavos paganos y extranjeros y todos los marginados debido a sus defectos físicos o enfermedades: cojos, ciegos, lisiados, leprosos Estos, junto a los marginados sociales, son mendigos y vagabundean buscando quien les dé una limosna o roban para poder comer.

3.1 Sistema tributario

El sistema tributario era opresivo. Existía un impuesto por los productos del campo (tributo soli) y otro sobre las personas (tributo capiti) que debían pagar todos los habitantes del Imperio. Estos impuestos iban a parar al tesoro público de Roma.
Además, los diversos reyezuelos locales, vasallos de Roma, exigían un tributo por el transporte de mercancías de una provincia a otra, de forma que ingresaban también dinero en sus respectivas arcas.
La labor recaudatoria la realizaban los publícanos. Estos arrendaban el cobro de impuestos de una zona por una tarifa anual fija. La diferencia entre lo recaudado realmente y lo que oficialmente se enviaba a las arcas públicas pasaba a formar parte de su patrimonio personal. Su rapacidad, unida a su colaboración con el Imperio, les granjearon el odio de la población.
4. SITUACIÓN RELIGIOSO-CULTUAL

El judaísmo es una religión y una cultura. En sus libros se encuentra no sólo la revelación de Dios al pueblo, sino también una cosmovisión, es decir, una forma de ver al hombre, la sociedad, el universo, la historia y a Dios.
El Templo y los sacerdotes

El Templo que mandó construir Herodes el Grande en el año 20 a.C. era esplendoroso y una muestra de ello es que no se terminaría hasta el 64 d.C. El oro hacía su presencia abundantemente, y la ofrendas valiosas enriquecían su ya valioso contenido.
En él se celebraba un culto diario, consistente en dos sacrificios de animales, uno por la mañana y otro por la tarde. El Templo se sostenía con las aportaciones de los judíos de todo el mundo, que pagaban anualmente un impuesto equivalente a dos días de jornal.

4.1 Los sacerdotes eran un círculo cerrado. 

Que poseía el derecho a ofrecer los sacrificios. Según la Ley, sólo los descendientes de Aarón podían oficiar en el culto sacrificial del Templo.
El Sumo Sacerdote, elegido de entre los miembros de unas familias muy concretas, ya hemos dicho que era, bajo la supervisión del procurador romano, el jefe político de la nación, pero también su jefe religioso. Alrededor suyo se agrupaba la aristocracia sacerdotal, perteneciente a las familias poderosas y encargadas de la administración del Templo.

4.2 Los sacerdotes
El sacerdocio formaba una clase sacra, que debía mantener determinadas normas de pureza ritual.
El número de sacerdotes era tremendamente elevado: entre sacerdotes y levitas sumaban unos 18.000. Debido a esto, se estableció un sistema de rotación para oficiar en el Templo

4.3 Escribas y letrados

Pero, además del Templo y los sacerdotes, en la religiosidad judía de ese momento tienen gran influencia los escribas o letrados, que son los educadores del pueblo. Ellos interpretan la Ley a partir de las tradiciones y proponen una forma de vida en la que todo estaba reglado, con numerosas prescripciones rituales. Los letrados educan al pueblo en las sinagogas o lugares de reunión establecidos por toda la geografía palestinense. Tienen una enorme influencia en la gente, por lo que se les trataba con mucho respeto y llamándoles "rabí", (señor mío, monseñor).
Las gentes sencillas, al no tener formación, aparecen a los ojos de los letrados como quienes ni siquiera saben qué hay que hacer para salvarse. Por eso se les desprecia y difama. Sin embargo, los padres enseñaban a sus hijos la Ley y la historia sagrada, por lo que el pueblo tiene una cierta cultura religiosa, una cierta educación, que les hace sentirse parte del pueblo elegido por Dios.

5. LOS GRUPOS RELIGIOSOS

En esta Palestina que venimos recorriendo, existen diferentes formas de interpretar la vida y las relaciones entre las personas. Todas ellas encuentran su origen en la Escritura, pero cada una de ellas interpreta la Ley desde la situación en la que viven y la defensa de sus intereses. Vamos a ir describiendo brevemente estos grupos y sus representantes.
5.1 Los Saduceos

Se consideraban descendientes de Sadoc, Sumo Sacerdote en tiempos del rey Salomón. Es el grupo al que pertenecen las grandes familias sacerdotales y nobles de Jerusalén. Tremendamente conservadores en lo religioso, no admitían como Escritura Sagrada más que los libros que forman parte del Pentateuco.
Sin embargo, en su forma de vida acomodada, habían entrado costumbres helenísticas sin que tuvieran reparo alguno hacia ellas. De alguna manera habían hecho un pacto tácito con el Imperio romano, de forma que ellos mantenían el orden en el país, mientras que Roma dejaba las cosas tal como estaban.
Convencidos de la retribución temporal, pensaban que sus riquezas eran un premio de Dios, que les permitía disfrutar en vida por sus buenas obras. No admitían la resurrección, esperando tan sólo que la situación se mantuviera estable el mayor tiempo posible.
5.2 Los Fariseos
Originalmente formaban parte de los "piadosos" o "hasidim" l. Los fariseos fueron perseguidos en diversos momentos por su oposición al poder, pero en tiempo de Jesús habían recuperado su prestigio y la mayoría de los letrados que pertenecían al Sanedrín procedían de este grupo.
Socialmente, este movimiento de comunidades laicas estaba formado por miembros de la clase media, es decir, fundamentalmente artesanos y comerciantes.
Para el fariseo, la Ley es el eje de la historia santa, la que da identidad al pueblo. Una ley interpretada a la luz de numerosos preceptos y mandatos que provienen de la tradición y que la convierten en una normativa a observar escrupulosamente. Así, se preocupaban obsesivamente de pagar el diezmo (el diez por ciento) de los frutos de la tierra y de mantenerse puros, evitando el contacto con cosas o personas impuras, ya fuese por su mala conducta o por padecer alguna enfermedad (como, por ejemplo, la lepra).
Tenían un enorme ascendiente sobre la gente y, pese a que representaban un 10% de la población (eran unos 6.000), su influencia era inmensa. Sin embargo, debido a su altanería y al desprecio que sentían por el pueblo, también eran mal mirados por una gente que no podía seguir sus prescripciones de pureza.
5.3 Los Esenios
Habrá que señalar en primer lugar que el Nuevo Testamento no los menciona para nada. Su número oscilaba en torno a los 4.000 componentes que se agrupaban en comunidades separadas del resto de la población, incluso en las ciudades. El centro más importante se situaba en torno al Mar Muerto, en Qumram. Cuando Roma imponga su fuerza, lucharán junto con los zelotes hasta el final.

5.4 Las revueltas revolucionarias, los sicarios y los zelotes
En torno al año 6 d.C. se pone en marcha un censo que va a originar una revuelta en Galilea. Los que se rebelan, pensaban que ese censo suponía una mayor esclavitud, un mayor dominio por parte del Imperio.
Al frente de este grupo estaba Judas el Galileo, que originaría así un movimiento revolucionario en lucha por establecer la justicia del Señor. Vivían en las montañas y asaltaban los caminos, aprovechando momentos de alboroto para utilizar un pequeño puñal (sicar) y matar a los colaboradores con el poder romano. Debido a esto, eran llamados también sicarios.
La triste situación del pueblo, que se recrudeció tremendamente en Galilea, hizo que fueran apoyados y amparados por los campesinos, que se unían a ellos en ocasiones.
Lo sencillo de su mensaje, "sólo hay un Señor, de quien es la tierra y él se la da a su pueblo", hacía que muchos vieran en ellos una alternativa, a pesar de que la pertenencia a este movimiento exigía la renuncia a toda posesión, incluso a la propia vida.
Los zelotes, aparecerán como grupo organizado en Jerusalén, hacia el año 66, durante el gobierno provisional que se formó contra Roma en la denominada primera revuelta judía.
5.5 Los Herodianos
Cuando Herodes el Grande subió al poder, en el año 37 a.C, grupos religiosos judíos lo consideraron como rey ilegítimo, aduciendo su procedencia idumea y, por tanto, no de pura raza judía. Si a esto añadimos que su conducta pagana ofendía el sentimiento religioso de la mayoría de la población, veremos que su situación era realmente difícil, a no ser por el apoyo imperial y la benevolencia para con él de círculos de la nobleza y la aristocracia. Estos grupos, que apoyaron a Herodes el Grande, después sostendrían en Galilea a su hijo Herodes Antipas.
5.6 Los Samaritanos
Son los habitantes de la provincia que está entre Galilea y Judea. Desde la conquista del Reino del Norte, en el 721 a. C, su población dejó de ser puramente israelita, mezclándose con grupos asirios, cananeos, etc.
Esto hizo que sus creencias se mezclaran también con las de los pueblos con quienes convivían, perdiendo su pureza primitiva y siendo despreciados por el resto de los judíos que les consideraban paganos. Tanta fue la distancia que Esdras, a la hora de construir el Templo tras el destierro, no dejó participar a los samaritanos (Esd 4,1-3), que darían culto a Dios desde entonces en el Monte Garizim. En tiempos de Jesús era tal la discordia, que no era aconsejable para un judío viajar por Samaria.
5.7 .Los  Movimientos Bautistas

En todo momento de crisis aparecen diversos movimientos que, ante la dificultad de la vida presente, proponen un mundo nuevo, una liberación. Dentro de este ámbito podríamos colocar los movimientos bautistas que surgen en Palestina en el siglo I. Influidos por los esenios, se retiran al desierto y se sumergen en agua para limpiarse de todos los pecados, aunque a diferencia de éstos, no repiten las abluciones de purificación.
Se caracterizan por proponer a todos, y no sólo a algunos, la salvación, dirigiéndose a pecadores y paganos por igual.
Dentro de este marco podemos situar a Juan Bautista y los bautismos realizados en el grupo de los que siguen a Jesús (Jn 3,22; 4,1-2).
UNIDAD DIDÁCTICA X

LA PERSONA DE JESUCRISTO
1.
 LA INFANCIA Y VIDA OCULTA DE JESÚS

Los evangelios de la Infancia tienen una finalidad teológica. Mateo quiere mostrarnos que Jesús es el cumplimiento de las escrituras. Lucas quiere mostrarnos que Jesús es el cumplidor de la le. Por eso, entre otras razones, redactarán de manera distinta el relato de la infancia. Mateo resalta más la figura de José y Lucas la de María. Los Evangelios no son una cinta gravada o un video de los acontecimientos, sino un relato inspirado e inspirador para ayudarnos a conocer y creer en Jesús y para seguirlo fielmente.

Los pasos de Jesús en sus primeros doce años, según los Evangelios:

· Nacimiento de Jesús  Lc  2,  6-7

· Circuncisión  Lc 2, 21

· Presentación en El Templo  Lc  2, 22-39

· Huida a Egipto  Mt 2, 13-18

· Regreso de Egipto a Nazaret  Mt  2, 19-23

· Jesús en Nazaret va creciendo, fortaleciendo y llenando de sabiduría y gracia,     Lc 2, 39-40. Jesús es educado en casa por sus papás y de lo 5 ó 6 años hasta los doce, estudia en la “escuela Bíblica” adjunta a la sinagoga de Nazaret. 

· Jesús en El Templo, dialoga con los maestros de la Ley  Lc  2, 41-54.

El Evangelio narra que Jesús al cumplir 12 años, regresó con sus padres a Nazaret… Lc 2, 51-52. Jesús siguió viviendo en Nazaret, en Galilea. Aprendió en la “Escuela de la vida” en la familia, en el trabajo, en el pueblo y en las cosas de la naturaleza. La sabiduría de Jesús que encontramos en sus palabras: parábolas, sentencias sapienciales nos confirman que su formación es muy humana, popular, sencilla, profunda.

2.
MISIÓN DE JESÚS

Cuando comienza Jesús su misión,  tenía unos treinta años. Comienza en el desierto, por la región del Río Jordán y continúa en Galilea. La misión de Jesús es extender el Reino. Esta etapa comienza con el Bautismo de Jesús por Juan.

Jesús es Bautizado por Juan  Mc 1, 10-11   Mt 3, 13-17  Lc  3, 21-22

Juan Bautista preparaba a sus oyentes con palabras y exigía una conversión: cambio de manera de vivir y obras de justicia.

Jesús se solidariza con los pecadores. Contemplemos a Jesús haciendo “fila”  con pecadores, prostitutas, publícanos y soldados para bautizarse.

La oración de Jesús abre los cielos y baja el Espíritu Santo quien consagra a Jesús para la misión del Reino que el Padre confirma con su Palabra.

“En cuanto salió del agua, vio que los cielos se rasgaban y que el espíritu, en forma de paloma, bajaba a él. Y se oyó una voz que venía de los cielos: “Tu eres mi Hijo, el Amado; tu eres mi elegido”  ( Mc  1, 10-11).

Las Tentaciones de Jesús   Mc 12, 12-13    Mt  4,1-11    Lc 4, 1-13

Jesús es tentado en el desierto, donde el pueblo, en su caminar a la tierra prometida, había caído en la tentación por poner a Dios a prueba. (Dt  6, 16). Jesús, lleno del Espíritu santo, ha sido guiado por El, y es tentado cuando ha pasado cuarenta días de ayuno y oración.

Tres tipos de tentaciones se presentan no sólo a Jesús, sino a la Iglesia y a todos los seres humanos: la tentación de tener más y más bienes materiales; la tentación de poder más y más para dominar a las personas y pueblos; la tentación de la fama y el triunfalismo para gozar de la admiración de los demás.

Los evangelistas relatan que Jesús enfrenta, con la Escritura, las tentaciones del tentador. Cita, reinterpreta y aplica tres citas del Deuteronomio.

“En seguida el Espíritu lo empujó al desierto. Permaneció allí cuarenta días y fue tentado por Satanás”  (Mc  1,   12-13).

La Misión de Jesús  Lc  8, 1-3
Lucas es el único evangelista que además de los “Doce Apóstoles”, señala a las “mujeres” y a los “Setenta y dos discípulos” en al Misión de Jesús.

El contenido fundamental de la misión de Jesús es anunciar la Buena Nueva del Reino de Dios: es una realidad próxima y cercana para el pueblo. El reino d los cielos consiste en vivir ya desde la tierra como hijos del Padre Dios y como hermanos entre nosotros, hombres y mujeres.

“Jesús iba recorriendo ciudades y aldeas, predicando y anunciando la Buena Nueva del Reino de Dios. Lo acompañaban los doce y también algunas mujeres…”  (Lc  8, 1-2).

· Lc  9, 1-6.   Jesús envía a los doce

· Lc  10, 1-11  Jesús  envía a los setenta y dos discípulos 

· Mt 4, 23   Predicaba la Buena Nueva

La Oración de Jesús

Jesús vive en profunda oración, la hace permanente durante toda su vida. Jesús, como judío practicante, ora en muchos momentos del día: En las comidas, al hacer el culto en la sinagoga, ora con los salmos, en la lectura de las escrituras… Jesús, como Hijo de Dios, está lleno de amor a su Padre y se comunica continuamente con El. Jesús ora en la vida y para la vida.

Jesús es maestro de oración: Enseña el Padre Nuestro y propone innovaciones en la práctica de la oración: Se puede orar en todas partes, al aire libre, en la propia habitación, y no solo en lugares sagrados.

“En aquellos días se fue a orar a un cerro y pasó toda la noche en oración con Dios. Al llegar el día llamo a sus discípulos y de ellos escogió  a doce, a los que llamó apóstoles:…”  (Lc  6,  12-13).

· Lc  3,  21-22    Jesús ora en su bautismo

·  Mc  1,  35-39   Jesús, en su misión, ora de madrugada

·  Lc  6,  12-13   Jesús ora para llamar a sus discípulos

·  Mt  14,  19-23   Jesús ora antes y después de los milagros

·  Mt  6,  5-13   Jesús comenta sobre la oración y enseña a orar

·  Jn  4,  19-24   Jesús habla sobre los verdaderos “adoradores”

La Predicación de Jesús: El Sermón del Monte 

Siete “verbos”  (palabras) enmarcan la acción de Jesús en el Sermón del monte: Ve la multitud, sube la montaña, se sentó, abrió la boca, tomó la palabra, les enseñaba diciendo:… 

Jesús es un nuevo Moisés, profeta y maestro. La Palabra de Dios se dirige a los discípulos, quienes se “acercaron a Jesús”. El discurso de Jesús se dirige también a las multitudes del pueblo, a los fariseos y escribas.

“Jesús al ver a toda esa muchedumbre, subió al monte. Allí se sentó y sus discípulos se le acercaron. Comenzó hablar y les enseño así: FELICES… Cuando Jesús terminó estos discursos, lo que más había impresionado a la gente era su modo de enseñar, porque hablaba con autoridad y no como los maestros de la Ley que tenían ellos”.  (Mt  5,  1-7, 29).

Algunos temas del Sermón de la Montaña:

Las Bienaventuranzas   Mt  5,  1-12    Lc  6,  17-26

Las bienaventuranzas son una parte importante del mensaje de Jesús. Su importancia viene de la relación con el Reino de Dios:

· condición de pertenencia al Reino

· estilo de vida de los miembros del Reino

Las Bienaventuranzas hechas un estilo de vida son el camino transformador de una comunidad. Son un don de Dios y una tarea que debemos realizar.

Cuando proclamamos las Bienaventuranzas, actualizamos la misión de Jesús, al mismo tiempo, son una toma de conciencia de que se realiza en ellas la promesa de felicidad y salvación.

“Felices los que trabajan por la paz, porque serán reconocidos como hijos de Dios”  (Mt  5,  9).

Los Discípulos: sal y luz de la tierra  
       Mt  5,  13-16       Mc  4,  21-23;   Lc 14,  34-35;      8,  16- 18;     11, 33

· Jesús intérprete  y cumplimiento de las escrituras:  “Han oído que se dijo…  ahora bien YO les digo…”

· Las prácticas de piedad: Limosna, oración y ayuno. 

· Máximas sapienciales como: Nadie puede servir a dos señores… 

· Culmina en la regla de oro: Por tanto, todo cuanto quieran que los demás hagan con ustedes, hagan lo mismo ustedes por ellos.

· Dos caminos se presentan en la vida: uno estrecho y otro ancho. Jesús invita a optar por el camino de la vida, y no sólo de palabra sino con obras. Parábola del cimiento de la casa.

“Ustedes son la luz del mundo…” (Mt 5,  14).

Las Parábolas

Jesús habla en parábolas por varios motivos:

Porque la Vida esta llena de Palabra y habla del Reino de Dios.

Porque Jesús es sencillo y aprendió mucho en la “Escuela de la Vida” y porque ama a Dios y nos habla del Reino.

Porque el pueblo pobre y sencillo es su público preferido.

La Parábola es una comparación que se desarrolla en forma de historia. Por ser comparación expone las semejanzas y diferencias entre dos cosas; por ser historia lo cuenta a través de acciones.

Jesús en sus parábolas relaciona y compara la VIDA y el REINO.

Cuando estudiamos una parábola del Evangelio nos fijamos.

1. En los aspectos de la vida considerados en la comparación.

2. En la situación de Jesús, creador de la parábola.

3. En los oyentes de la parábola: discípulos, pueblo, enemigos.

4. En el mensaje sobre el Reino que nos señala la comparación.

“Y les anunciaba la Palabra con muchas parábolas según podían entenderle; no les hablaba sin parábolas”  (Mc 4,  33).

· Mc  4,  1-20   Parábola del sembrador

· Mt   13,  44-52   parábolas del tesoro, perla, red y conclusión

· Lc  10,  25-37 Parábola del buen samaritano

Los Milagros

Milagro viene de una palabra latina, que significa “admirarse” o “extrañarse”. Es un acto donde se muestra la fuerza de Dios como señal y signo de su presencia y amor. La fe nos da las actitudes y la luz para descubrir e interpretar el sentido de esos hechos.
“Pero al atardecer, cuando el sol se ponía, ya estaban trayendo a Jesús todos los enfermos y las personas con espíritus malos; el pueblo estaba reunido delante de la puerta. Jesús sanó a muchos enfermos con dolencias de toda clase; también echó a muchos demonios, pero no les dejaba hablar…”  (Mc  1,  32-34).

En los Evangelios encontramos relatos de milagros: curaciones, exorcismos, resurrecciones, sobre la naturaleza.

· Mc  7,  24-30 curación de la hija de la mujer cananea   

· Lc  17,  11-19   los diez leprosos

· Marcos  5,  1-20   un exorcismo

· Mt  14,  22-23   caminar sobre las aguas

· Mc  4,  35-41   calmar la tempestad

· Jun  2,  1-11   conversión del agua en vino

· Mc  8,  1-9  multiplicación de los panes

Lucas nos presenta los milagros de Jesús como actos salvíficos. “Tu fe te ha salvado.  Son signos de salvación ofrecida por Dios, porque el reino de Dios ha llegado.

Las curaciones y exorcismos aparecen como signo del advenimiento del Reino (Mt  12,  28).

Las “señales milagrosas” ayudan a creer en Jesucristo para tener vida en El, muestran a Jesús como señal y sacramento del Padre, las señales van mostrando, revelando la gloria de Dios, la presencia divina en Jesús… y van preparando la hora de la gran señal: El Hijo del Hombre levantado en la cruz.

La persecución de Jesús 

Jesús experimenta los conflictos y las persecuciones desde el comienzo de su actividad apostólica. Estas persecuciones se irán intensificando y multiplicando cada vez más hasta su desenlace fatal en la pasión y muerte de Jesús.

Jesús, por su propia experiencia, advierte a sus seguidores que sufrirán persecuciones. Promete bienaventuranza, felicidad, alegría, por su Espíritu y acompañamiento, a quienes soporten esas persecuciones con fe, amor y paciencia.

“Felices los perseguidos por causa del bien, porque de ellos es el reino de los cielos. Dichosos ustedes cuando por causa mía los maldigan, los persigan y les levanten toda clase de calumnias.”  (Mt  5,  10-11).

La Transfiguración de Jesús   Mc 9,  2-10    Lc  9,  28-36    Mt  17,  1-9

La transfiguración es un relato en la cumbre de la montaña y en la cumbre de la vida de Jesús y de los evangelios. Señala no sólo el “cambio de figura” de Jesús, sino un “cambio en la práctica” de Jesús. 

La transfiguración es un momento de confirmación de Jesús semejante al Bautismo y a la oración en el huerto.

Muchos son los símbolos alrededor del relato y más sus diversas interpretaciones. Posible significado Moisés y Elías: la Ley y los Profetas, las Escrituras confirman también, como el Padre, el camino de la cruz elegido por Jesús. Esto debe dar confianza a los discípulos desconcertados y desconsolados. Montaña: lugar de encuentro con dios. Nube: Gloria, presencia de Dios.

“Ocho días después de estos discursos, Jesús llevó consigo a Pedro, a Santiago y a Juan, y subió a un cerro a orar… de la nube salió una voz que decía: “Este es mi hijo, mi elegido; escúchenlo.”   (Lc  9,  28. 35).

3. JESÚS Y LOS MARGINADOS

La pobreza y la marginación era una realidad muy cruda en la época de Jesús. La dominación romana había llevado a extremos la indigencia de una gran parte de campesinos que merodeaban por los pueblos y Jerusalén. Los impuestos cargados sobre sus espaldas despojaron a los pobres de sus propiedades que no tuvieron otro camino que malvender sus tierras. La forma de concebir la Ley y el culto imponía una nueva marginación a los pobres y a los, así llamados, pecadores.

Toda actitud de Jesús con su pueblo dio pretexto para acusarlo d subversivo y revoltoso. Aunque no tiene un programa social propiamente dicho, va a la raíz de la cuestión y cuestiona de tal manera que apuesta una solución que supone un hombre nuevo.

Para Jesús no hay cambios de estructuras que no obliguen a la conversión del corazón del hombre. Son necesarios esos cambios porque impiden practicar la justicia. Sin conversión se seguirán cometiendo injusticias en cualquier sistema.

Toda la vida de Jesús se consagra al bien de los demás, tiene predilección por los más necesitados. Acoge con una actitud positiva y abierta a todos: publícanos, pecadores, prostitutas, los pequeños, las mujeres, las  viudas y huérfanos.

Jesús y los pecadores 

Jesús, por buscar y convivir con los pecadores, fue criticado y acusado por los fariseos, los maestros de la Ley, los saduceos y los sumos sacerdotes. 

Jesús quiere al pecador, no al pecado. El vino a quitar el pecado del mundo, a liberar de la esclavitud del pecado a hombres y mujeres. Jesús perdona los pecados y nos motiva a la conversión, al cambio de vida.

“Todos, publícanos y pecadores, se acercaban a Jesús para escucharlo. Los fariseos, pues, con los maestros de la Ley murmuraban y criticaban: ‘Este hombre recibe a los pecadores y come con ellos’”.  (Lc  15,  1-2).

· Lc  19,  1-10   Conversión de Zaqueo

· Lc  15,  3-10  parábolas de oveja y moneda perdida

· Lc  15,  11-32   Parábola del hijo prodigo – del padre misericordioso- .   

Jesús y las mujeres 

Jesús considero a la mujer con la misma dignidad que el varón, lo cual suponía una ruptura con las estructuras sociales de su tiempo.

La función de la mujer en el matrimonio era procrear y cuidar de los hijos; debía estar bajo la tutela de un varón, fuese cual fuese su edad y su estado civil, la mujer no podía comparecer como testigo en un tribunal, su testimonio no era considerado fidedigno.

La enseñanza de Jesús se dirige también a las mujeres rompiendo una larga tradición. Las mujeres se cuentan entre los discípulos que siguen a Jesús “Le acompañan los doce y algunas mujeres…” (Lc 8, 1-3).

Jesús les devuelve su dignidad, les habla como a una persona humana “Vete, tu fe te ha salvado”. Las acoge, las cura,…

· Lc  7,  36-38  la mujer pecadora

· Jn  8,  3ss   la mujer adultera

· Mt  9,  20  la hemorroisa

· Jn  4,  5ss  la samaritana  

· 24,  1-10  Las mujeres en la resurrección   

“Yendo de camino, entró Jesús en un pueblo y una mujer llamada Marta lo recibió en su casa. Tenía esta una hermana de nombre María, que se sentó a los pies del Señor para escuchar su Palabra”  (Lc  10,  38-39).

Jesús frente a las leyes 

La Ley estaba constituida por las normas escritas de la Escritura que formaban la Toráh. Además estaban innumerables prescripciones de la tradición oral. Para fariseos y doctores de la Ley, el valor de una y otra era lo mismo. 

Escribas y fariseos explotaban la Ley en provecho propio. Por una parte utilizaban trivialidades, y por otra, discutían asuntos graves (MT 23,  23).

La actitud de Jesús es totalmente distinta. Jesús no viene a abolir la Ley, sino que cumpla su función, a ponerla en su verdadero lugar  (Mt  6,  17). Lógicamente, esta forma de actuar de Jesús fue polémica en un pueblo en que la Ley de Dios y la ley civil  coincidían, y el ir contra la Ley tenía una sanción civil, hasta el punto de estar penado con la muerte el quebrantar el sábado, Ley exclusivamente religiosa. Apostar por la libertad era un acto de valentía religiosa, pero además era jugarse la vida. 

Jesús quebrantó la Ley religiosa repetidas Veces:

· al tocar a los leprosos   Mt  8,  3

· al tocar cadáveres  Lc   7,  14

· al comer con pecadores, al tratar con mujeres…

Permitió que los discípulos la quebrantasen:

· al comer con pecadores y descreídos  Mc  2,  15

· al no ayunar  Mt  12,  1-2

· al no observar la pureza ritual  Mc 7,  1-23

Cuando hizo curaciones:

· curación de la mujer encorvada  lc  13,  10-17

· el ciego de nacimiento  Jn  9, 16

Parece que Jesús quiere liberar de la enfermedad, pero también del sábado. Jesús libera al hombre de la ley. Lo sitúa por encima de la ley. Para él no hay más ley que el amor.

Jesús y el Templo 

El Templo es el centro material y visible del judaísmo es el signo de la presencia divina entre los hombres. Pero al mismo tiempo que es signo de unidad del pueblo y de la presencia de Dios, se convierte en signo de discriminación. La estructura material lo indica.

Los pecadores, los impuros, los que padecían ciertas enfermedades y defectos físicos no podían entra sin purificarse previamente.

· Expulsa del Templo a los que se sirven del culto para el negocio y la mercantilización Jn  2,  13ss

· Rechaza la ritualización del culto en formulas y prácticas estereotipadas que no responden a un corazón sincero  Mt  7,  21

· - Relativiza todos los sacrificios cultuales que no sean expresión de un corazón inclinado a la misericordia y al perdón  Mt  9, 13;    12, 7

· - Establece, como único culto verdadero, la práctica de una vida inspirada en el amor   Mt  5,  23;  Mc 12,  33

El Templo será destruido. En su lugar el cuerpo de Jesús resucitado será el lugar donde reside la gloria de Dios  Jn  2,  21-22.

Jesús y el Padre

Jesús tuvo conciencia de ser enviado de Alguien a quién llama Abba y de quien nos revela su verdadero rostro. Su experiencia de Hijo, la expresa en la entrega total a la voluntad del Padre. La muerte será la prueba más grande de su fidelidad a Él.

La relación que se da entre Jesús y el padre es profunda. Tiene conciencia DE Hijo y Enviado. Es el enviado del Padre. El término “abba” en el lenguaje judío se usa para llamar al padre de una manera familiar y cariñosa. Nadie se había atrevido a dirigirse a Dios de esta manera.

Jesús es el enviado del Padre  Jn  5,  24

Jesús expresa de este modo una proximidad, libertad, amista y espontaneidad con Dios  Mt  5-6-7   Lc  15.

· Mc  14,  36  “abba, todo es posible para ti… ”

· - Lc  23,  32   “Padre, perdónalos porque no saben lo que hacen… ”

· Jn  11,  41ss  “Padre, te doy gracias por haberme escuchado…”

Jesús vive empapado de la conciencia del amor  de su Padre:

· Jn  3,  35  “El Padre ama al Hijo y ha puesto todo en sus manos”

· Jn  5,  20   “El Padre quiere al Hijo y le muestra todo lo que el hace”

· Jn 15,9   “Como el Padre me amó, así yo los he amado a ustedes”

· Jn  17, 23   “Yo los he amado a ellos como tu me has amado a mí”

Títulos Cristológicos

Las primeras comunidades buscaron profundizar en el misterio de la persona de Jesús. Elaboraron un conjunto de Títulos con  los que expresaron esa verdad revelada. Las expresiones: Hijo del Hombre, Cristo, Señor, Hijo de Dios, aunque ninguna de esas expresiones llegan a agotar la totalidad del misterio.

La primera comunidad confiesa que Jesús es el Seño, el Mesías y el Hijo de Dio por su exaltación en la resurrección. 

Jesús además de hombre, era Dios. El hecho de la Resurrección, ante todo, y la actuación de Jesús, durante su vida mortal, les llevaron a esta conclusión.

1.  Jesús es el MESÍAS

Mt 16,16. 20;  Mc  1,1;  Jn  7, 41;  9,22;  20,31;  Hech  2,36;  4,10; 5,42;  Gal 1,1;  1 Tim 2,5;  2 Jn 7

La expresión griega Cristo transcribe literalmente el término hebreo Mesías que significa Ungido.  Este título subraya la profunda relación que une la persona de Jesús a la esperanza del pueblo judío,  centrada en la venida de un Mesías ha restaurar el Reino de Dios. En el N. T. Cristo significa que Jesús es el Cristo.

En tiempos de Jesús, se tiene la idea del  Mesías como un rey terreno y político (JN  6,15).Jesús purifica la concepción mesiánica, proponiéndoles un Mesías como Siervo doliente (Mc  8,31-10,33).

A partir de la resurrección es cuando los discípulos comprenden el sentido del mesianismo propuesto por Jesús el Mesías tiene que padecer (Lc  24,26;  24,46). A la luz de la Pascua la comunidad une el nombre de Cristo al de Jesús, para designar al Mesías glorificado. 

2.  Jesús es el SEÑOR

Hech 2,36;  Rom 4,24;  10,9 ;  1  Cor 6,14;   8,6;   12,3;  Ef  4,5;  Fil 2,11;  Heb  13,20

El título de Señor tenía una resonancia especial en el ámbito religioso judío. Los antiguos traductores de la Escritura hicieron la versión de Yahvé al término griego Kyrios, que significa Señor, Soberano de Israel y del universo. En la carta a los Filipenses encontramos un texto de origen litúrgico donde la novedad del señorio de Jesucristo se expresa con una formula bien definida Fil  2, 5-11.

Este texto incluye en una unidad la confesión de fe y una enseñanza Para los cristianos: “Jesús, el mesías, es el Señor”. Esto quiere decir:

Acogerlo y vivirlo en la propia existencia, identificándose con él.

Aceptar nuestro compromiso con el mundo para transformarlo, hasta lograr que Jesús sea su verdadero señor.

Trabajar por la verdadera fraternidad entre todos los hombres y entre todos los pueblos, bajo la mirada atenta de un único Padre y de un solo Señor, Jesucristo.

La proclamación de Jesús como Señor esta también relacionado con el misterio de la cruz. El señorío de Cristo se realiza en el servicio y en la entrega a los hermanos hasta la muerte.

3. Jesús es el  HIJO DE DIOS

Mt 16,16;  Mc  1,1;  3,11;  15,39;  Lc  4,41;  Jn 1,49;  10,36;  11,27;  20,31;  Hech  9,20;  13,33;  Rom  6,4;   1 Tes  1,10;  1  Jn 2,23;  3,23;  4,15;  5,5

Jesús es el Hijo de Dios, Marcos abre su Evangelio con este título Mc  1,1. y los sinópticos, describen de forma casi idéntica la voz del cielo que Jesús oyó en el Jordán: “Tu eres mi Hijo, a quien yo quiero, mi predilecto” .

Jesús revela su relación con Dios más adelante, llamándolo Padre. Relación personal e íntima. (Mt  11, 25-27). Sólo la revelación del Hijo nos permite acercarnos al misterio de comunión entre el Padre y el Hijo.

Creer que Jesús es el Hijo de Dios significa que en el se nos revela el Padre y que sólo a través de él podemos ir al Padre,  Jn  14, 7-10.  

Por tanto, confesar que Jesús es el Hijo de Dios quiere decir que es la revelación única y perfecta de Dios entre los hombres.

4. Jesús es Verdadero Hombre

La fe cristiana afirma que Jesús fue un hombre verdadero, un hombre como los demás. En este sentido conviene recordar la afirmación del Concilio de Calcedonia: Jesucristo es “perfecto en la divinidad y perfecto en la humanidad, verdadero Dios y verdadero hombre, con alma racional y cuerpo. Ese uno y el mismo es consustancial con nosotros por su humanidad, se hizo en todo semejante a nosotros menos en el pecado (Heb  4,15)”.  

En numerosos pasajes del Nuevo Testamento vemos que Jesús, al igual que los demás hombres, sufrió de ignorancia, miedo, inseguridad y en general, d las limitaciones inherentes al hombre. Jesús apareció en un total vacío de todo rango o distinción que le pudiera diferenciar de un ser humano: “a pesar de su condición divina… se despojó de su rango y tomó la condición de esclavo, haciéndose uno de tantos”  (Fil  2,6-7).

Rasgos de la humanidad de Jesús:

· Jn  4, 6    Siente fatiga

· Jn 4,  7  siente sed

· Jn 11,  35  Jesús lloro

· Jn  6,  67 se siente abandonado

· Mt  11,  15   Lc 10,  21  se alegra

· Mc  8,  31-33  sufre

· Lc  22,  44  siente angustia

· Lc 23,   46   Jesús  experimenta la muerte

· Lc  23,  35   se burlan de Él

· Lc  2,  41-51  se pierde en el Templo

Lo que se dijo de él:

·  Jn  6,  14   es un profeta

· Jn  10,   19-20  un loco, endemoniado

· Jn 9, 24   un pecador

· Jn  7, 12-13   unos: Es buena persona. Otros: Es un mentiroso

· Jn  7, 46   habla con autoridad

· Jn  10,33  se hace pasar por Dios

· Jn  6,  69   un santo

UNIDAD DIDÁCTICA XI
EL ANUNCIO DEL REINO DE DIOS

1. PRESENTACIÓN DEL TEMA

El Reino de Dios es la categoría central del mensaje de Jesús. Cuando predica, su palabra se articula alrededor de este concepto, y su mensaje es la venida de este Reino. Esto contrasta con la predicación apostólica cuyo centro es que Jesús muerto y resucitado es el Kyrios, el Señor.

Mc 1,14-15 “Cuando detuvieron a Juan, Jesús se fue a Galilea a pregonar de parte de Dios la buena noticia. Decía: se ha cumplido el plazo, el Reino de Dios está cerca; arrepiéntanse y crean la buena noticia. 

Así narra Marcos el comienzo de la actividad pública de Jesús. Es muy probable que ésta sea una elaboración de Marcos con “logions” más antiguos, una especie de sumario de ellos.

· Mt 4,17 “Desde entonces comenzó Jesús a predicar diciendo: arrepiéntanse porque el Reino de los Cielos está cerca. (Reino de los cielos, por no citar en vano el nombre de Dios).

· Lc 4,43 “El les dijo: también a los otros pueblos tengo que anunciar el Reino de Dios: para esto he venido”. Jesús da la razón de su venida en la proclamación del Reino.

· En los evangelios aparece 107 veces el término Reino de Dios, Reino de los cielos. En el N.T. 163 veces. Alrededor de él se estructura la predicación, la vida y la muerte de Jesús.

Su expresión en las parábolas Jesús no elabora un tratado o una teoría sobre el Reino. El lenguaje que suele usar es el de las parábolas: El Reino de Dios es semejante a.... Así no nos habla de Dios con un sermón sobre sus cualidades, sino que a propósito de los pajarillos que cuida, p.e., nos habla de su providencia sobre el hombre. Cuando quiere decir cómo tiene que ser el amor que nos h de tener los unos a los otros, pone un ejemplo, y después dice simplemente “haz tú lo mismo”. Esta forma de hablar nos permite llegar al pensamiento de Jesús con más facilidad que todos los resúmenes teológicos que se puedan presentar.

2. DIVERSAS INTERPRETACIONES DEL TÉRMINO “REINO DE DIOS

¿Qué quena decir Jesús cuando nos predica que el R de D está cerca, o que ya está en medio de nosotros? Muchas han sido las interpretaciones que se han dado. Parece que la exégesis moderna está de acuerdo en decir que la expresión Reino de Dios en labios de Jesús tiene un carácter escatológico. Pero aun dentro de esta confluencia hay maneras muy diversas de interpretarlo.

Escatología, literalmente, significa discurso sobre lo “último”. Lo último es lo verdaderamente último y fundamental para el hombre y su historia. Las interpretaciones del sentido de lo “último” son muchas, y se dividen esencialmente entre los que interpretan eso “último” temporalmente los que lo interpretan existencialmente y los que intentan combinar lo positivo de ambas interpretaciones.

2.1 Escatología temporal

Schweitzer dice que Jesús concibió la cercanía del Reino de Dios como una catástrofe cósmica que pronto habla de ocurrir, después de la cual vendría un mundo totalmente nuevo y mejor, que crecerla rápidamente, tal como él esperaba y predicaba (Mc 4,30- 32). La mostaza es un árbol de rápido crecimiento: esa es la imagen del Reino que ha de venir. Jesús creyó que esta catástrofe vendría durante su vida (Mt 10,23), y pensó que no pasarla aquella generación sin que se cumpliese la venida con gloria del Hijo del Hombre (Mc 13,30). Más tarde creyó que su muerte acelerarla esa venida (Mt 26,24). Es la primera comunidad cristiana la que, decepcionada por la no venida del Reino, la ubica al final de los tiempos (Mc 13,32). Para Schweitzer Jesús se equivocó en este planteamiento. Entonces su doctrina se reduce a un mensaje ético, una utopía socio-política. (Cfr J.Sobrino, “Cristologia desde América Latina” p. 46 y ss.)

Ch. Dodd Para este teólogo, anglicano “El Reino de Dios ha llegado” quiere decir que Jesús entendió que su Reino llegaba totalmente con El, y que no hay que esperar una nueva venida del Hijo. Jesús interpela a todos aqul. Y el juicio se da ya aquí según que la actuación de cada uno se conforme o no con lo que Jesús predicó. O sea, el Reino no está por venir, sino que ya se ha realizado en la figura y la actividad Jesús. El N.T. habla de esta escatología ya realizada. La escatología futura es un claro aditamento de la primera comunidad, que interpreta a la luz de los Apocalipsis judíos en boga en la época, las palabras de Jesús que deben aplicarse al presente. (Cfr J.Sobrino, 1.c. y Eugene Wolzorn “Teorla escatológica de Charles H. Dodd”, en S.T. nQ 12, pp. 289—296).

2.2 Escatología existencial

Lo “último” es aquello que atañe y afecta al hombre última e incondicionalmente. La predicación de Jesús y la predicación sobre el Resucitado enfrenta al hombre con lo “último de su existencia” (Cfr Bultmann). Frente a esta predicación el hombre debe decidirse: o continúa pecador dándose él mismo sentido a su existencia, o cree, y con ello acepta que sea Dios el que dé ese sentido.

El lenguaje escatológico temporal, cósmico apocalíptico (al final los ángeles, habrá un juicio...) no pretende determinar la escatología temporalmente, sino que es un revestimiento literario mítico para mostrar la seriedad de la existencia ya desde ahora.

Por lo que toca al sentido de la historia, está próxima o lejana del Reino de Dios en la medida que se acepta esa interpelación de Cristo. (Cfr J.Sobrino, l.c.).

2.3 Teoría de la escatología de la historia de salvación

Es la más común entre católicos y protestantes. Según ella, Jesús predicó que el R de D estaba cerca, de alguna manera ya presente, ya comenzado con su presencia. Pero el Reino no ha llegado en plenitud. O sea, enlaza la escatología de presente y de futuro.

Así cree hallar la solución a la presencia y a la ausencia del Reino, que es un proceso que empieza con Jesús de manera germinal, pero deja lugar para un período indefinido de desarrollo antes de su consumación (J. Jeremías, O. Cullmann, Kümmel). O sea, desde que aparece Jesús hay ya una presencia del Reino. Pero para su llegada a la perfección transcurrirá un tiempo en el cual se irá trabajando por la llegada de ese Reino. Es don que hay que esperar de Dios y es tarea que hay que realizar. Será labor de la gracia y de la colaboración del hombre a ella.

El Reino no ha llegado en plenitud, pero se hace ya presente en un modo concreto de existir el hombre, según una praxis concreta, la del seguimiento, según unos. Según otros, si la culminación del Reino es la resurrección universal, este Reino se hace presente en la medida en que el hombre viva como resucitado, pero dentro de la historia (así Moltmann).

Para L. Boff, el R de D como totalidad es una utopía realizada en Jesús resucitado, pero no en la historia universal. La presencia del Reino en la historia aparece en la existencia liberadora del cristiano conforme a las enseñanzas y vida de Jesús. En la medida en que el cristiano vive una vida que es liberadora para si y para los demás, vive la utopía del Reino. Nunca será plenitud, pero siempre podrá caminar hacia esa plenitud. Y esto puede acontecer aunque históricamente esa existencia, como la de Jesús, sea un fracaso.

En resumen, el R de D, según esta posición, se hace presente en, cuanto se realiza la utopía personal y social de la humanidad nueva.

Entonces, el R de D se convierte en crisis (norma para someter a critica) de la existencia del hombre, y tiene un carácter escatológico existencial. Y al mismo tiempo tiene un carácter temporal, que se realiza en el tiempo, aunque la plenitud corresponda al final de los tiempos. Y junta dos dimensiones: hay que construir el Reino, y al mismo tiempo el Reino se acerca en gracia.

3. DIMENSIÓN SOTERIOLÓGICA DEL REINO DE DIOS

¿Cuál es el contenido de la predicación del Reino?

3.1 La buena noticia de la salvación
El anuncio del Reino para Jesús es una buena noticia: “se ha cumplido el plazo, el Reino de Dios está cerca; arrepiéntanse y crean la buena noticia” (Mc 1,14—15). En Lc 2,10 se habla una gran alegría, que lo será para todo el pueblo”.

Lc 4,18-19, Jesús en la Sinagoga de Nazaret dice que el Reino llega como liberación. Y no habla de venganza, incluso el evangelio suprime los textos de Isaías en que la cita. (Y según la traducción de la Nueva Biblia Española, “se declaraban en contra, extrañados de que mencionase solamente las palabras sobre la gracias.”

Mientras los a hablaban de catástrofes, Jesús proclama un tiempo de gracia, de salvación, que es buena nueva y alegría.

Los celotes hablaban de venganza. Jesús omite esos textos (Cfr Lc 4,18).

A diferencia de los fariseos que predicaban un Reino para los escogidos; Jesús proclama el Reino para todos, especialmente para los pobres que son evangelizados.

3.2  Contenido de esta salvación

1) La salvación plena es el objeto final del Reino, esperanza escatológica, “Vengan benditos de mi Padre, hereden el Reino preparado para ustedes desde la creación del mundo” Mt 25,34. Es lo último del mundo y de la historia.

2) La salvación es vida “más te vale entrar en la vida manco.. .“ (Mc 9,43-45); “ he de hacer para entrar en la vida? (Mc 10,17), Lc 18,18. Es una vida en plenitud, que Jesús simboliza en las curaciones: así el mensaje de la Vida asume la realidad del mundo y de la historia.

3) Esta salvación supone la liberación del pecado que es uno de los ejes de la predicación de Jesús: el perdón del Padre se hace presente en El. A través, sobre todo, de las parábolas da el mensaje del perdón y la alegría del perdón. (Cfr Lc 7, 41-43; Lc 15; Mt 18,23—25).

4) Esta salvación se manifiesta también en que el amor de Dios llega a imperar entre los hombres. Este amor está simbolizado en lo más difícil de esta relación, que es el perdón. Y en esta línea hay que interpretar las exigencias del sermón del monte, la otra mejilla, la túnica, el caminar acompañando al hermano. . . (Mt 5,39—42).

· Lc 10,30—37, (el samaritano) si Dios nos ama, nosotros debemos acercarnos con amor al prójimo

· Mt 18,23—24, (el siervo sin entrañas) hemos de perdonar como El nos perdona.

· Mc 11,25; Mt 6,12, “cuando se pongan a orar, perdonan si tienen algo contra alguno.

· “Mc 4,24; Mt 7,2; Lc 6,38, la disponibilidad para perdonar es condición y medida para el perdón.

· Lc 12,58, arreglar las cuentas con el hermano y reconciliarse, pues el Reino está cerca.

5)  El Reino trae liberación, especialmente a los oprimidos y cautivos. Sinagoga de Nazaret, (Lc 4,16-21), discípulos de Juan (Lc 7,22; Mt 11,5), ya visto en el tema de los marginados.

6)  Esta salvación supone la superación de todos los poderes del demonio y de la naturaleza (Lc 11,20), viene a vencer y a atar al fuerte (Mc 3,27).

Sobre todo la expulsión de los demonios significa que el Reino ya está presente y hay que alegrarse de esta presencia.

· los enfermos son curados (Mt 8,16-17)

· los elementos obedecen (Mt 8,17)

· la muerte se transforma (Mc 5,39)

· los demonios impuros ceden lugar al espíritu de Dios (Mt 12,28)

· el duelo se transforma en alegría (Lc 7,11—17) NaIm.

4.  LOS DESTINATARIOS DEL REINO

Los fariseos ponen la salvación en la observancia de la Ley, por lo tanto hacen una interpretación nacionalista y restrictiva de los destinatarios de ese Reino. Quedan excluidos los extranjeros, los ignorantes, los impuros, los que desconocen la Ley, porque arruinan el destino del país. Son malditos y dignos de desprecio (Si todo Israel guardase la Ley, el sábado dos sábados seguidos, el R de D ya estaría aquí).

Jesús ofrece la salvación del Reino a todos los hombres, judíos y gentiles. Y como signo de universalidad de manera especial a los marginados, pobres, pecadores. A estos hombres Dios los viene a liberar.

“Dichosos ustedes los pobres, porque el Reino de los cielos les pertenece” (Lc 6,20-21). Y no lo dice porque la pobreza sea un valor, sino porque la situación injusta dama por la justicia de Dios. “Ay de ustedes, los ricos...” (Lc 6,24), y no porque la riqueza esté condenada, sino porque la situación de injusticia que les permite ser ricos, dama por la justicia de Dios. Dios no acepta las diferencias creadas por los hombres.

5.  LA CONVERSIÓN CONDICIÓN PARA ENTRAR EN EL REINO

5.1 Qué es la conversión

De acuerdo al A.T. conversión (convertiré) es dar la vuelta atrás en el camino equivocado y retornar hacia a Dios. En esta línea está toda la serie de textos que se podrían citar, que acaban en la predicación de Juan el Bautista “arrepiéntanse y hagan penitencia” (Mt 3,2; Mc 1,4), y los que usa el mismo Jesús, “no quieras pecar más” (Jn 5,14).

Sin embargo, esta limpieza de pecado no es suficiente para recibir el Reino. El Reino y su seguimiento -“por el Reino”— exige una conversión a otro nivel que da una nueva visión, una nueva comprensión de las relaciones con Dios y con el hermano. Es la metanoia, el cambio de manera de pensar (Cfr Rm 12,2): “No se acomoden al mundo presente, antes bien transfórmense mediante la renovación de su mente, de forma que puedan distinguir cual es la voluntad de Dios: lo bueno, lo agradable, lo perfecto”.

En el caso del joven rico se ve claro que para entrar en la dinámica del Reino no basta haber cumplido los mandamientos y estar libre de pecado, sino que hay que pasar a esa nueva dinámica (Cfr Mc 10,17, “Jesús fijando en él su mirada los amó”)

¿En qué consiste este nuevo nivel? Es creer en el Evangelio, aceptando la oferta de salvación de Dios que se ofrece en y por Jesús, y pasa por la fe en El. En Jesús el creyente abraza la fuerza salvadora que Dios le ofrece y entra en un nuevo modo de vivir ante Dios. Supone cambio radical de actitud, corazón nuevo. Por expresarlo en la línea que lo pone el Evangelio, la conversión consiste en dirigir el corazón hacia Dios, como niños que se dejan conducir sin malicia y con confianza ilimitada (Mt 18,3 “como niños”). Se da la conversión cuando no confía en sus fuerzas, deja de mirarse a si mismo y confía audazmente en Dios (Lc 18,9) (Cf Bauer, Dic. de Teol. Bibi.).

Esta conversión trae como consecuencia una nueva manera de pensar, la “metanoia” de San Pablo, un cambio de escalas de valores: de los valores mundanos, sabiduría de este mundo, a los valores del Evangelio, sabiduría de Dios. Cuando esa nueva concepción de la vida va entrando en nosotros, el corazón se va haciendo nuevo. Es la conversión al Evangelio y al Reino, que es mucho más que la conversión del pecado.

5.2  Valor y seriedad de la conversión

- Mt 13,45-46, dispuestos a venderlo todo por comprar el tesoro.

- Mc 10,28, ponerlo todo el segundo lugar, incluso la familia, por el Reino.

- Mc 9,43, Mt 5,29 perder un ojo, o cortarse la mano

- Lc 17,33, arriesgar la propia vida

- Lc 14,28—32, (la torre y la guerra) no sirve hacer las cosas a medias ni quedarse a medio camino.

Lo mismo que hemos dicho en otros temas, aquí hay una dimensión de la gracia, de oferta gratuita por parte de Dios, que no ha sido dado a entender a todos, y en la que los sencillos tienen la preferencia (Mt 11,25). Lógicamente este R d D toca en primer lugar a las personas, no es una revolución social. Pero su autenticidad se muestra en la medida que atañe y transforma la sociedad.     

UNIDAD DIDÁCTICA XII
LA ACOGIDA DEL REINO: LA CONVERSIÓN

1. LA CONVERSIÓN: UNA NUEVA RELACIÓN CON DIOS

Acoger a Jesús significa recibir y reconocer el Reino de Dios en medio de nosotros. La conversión que pide Jesús es un imperativo relacionado con el Reino. La conversión quiere decir buscar a Dios, seguir las enseñanzas de Jesús, un esfuerzo para realizarse uno mismo, es un proceso, un cambio de toda nuestra vida. Exige una nueva comprensión de las relaciones con Dios y con el hermano. Una renovación en nuestra manera de pensar y actuar.

1.1. HIJOS EN Y POR EL HIJO

La relación y experiencia filial,  de Jesús respecto a su Padre sustentan y animan su anuncio de la llegada del Reino de Dios, oferta incondicionada de salvación, de libertad y autoridad en su acogida a los pecadores y su interpretación de la Ley 

Jesús, nos enseña  que acoger al Padre, es acogerlo tal como nos lo acerca él en su persona, palabras y obras, y acogerlo con todas las consecuencias prácticas de tal acogida.

Jesús, por consiguiente, inicia a sus discípulos en su experiencia filial: lo que él vive, quiere trasmitírselo. Les enseña cómo han de vivir en Relación al Padre en la oración, la limosna, el ayuno, en el cuidado por procurarse la comida y el vestido, y en la relación con los demás hombres. 

Jesús nos revela que Dios es nuestro padre, y podemos dirigirnos a él llamándole “abba”, expresión cercana, íntima y tierna. 

Otra actitud básica es la humildad sincera; reconocer siempre la necesidad de su propia conversión a Dios y apreciar siempre como una gracia el perdón divino (Lc 18,9-14). Actitud de confianza y seguridad, de imitar al Padre en su amor generoso.

1.2. LA ORACIÓN DEL DISCÍPULO

El discípulo no ora al Padre desde la lejanía. Su oración esta animada por una confianza filial sin vacilaciones. La oración del discípulo une:

· la cercanía confiada al Padre, tiernamente amoroso,

· y el respeto al Padre "que ve en lo secreto" ( Mt 6,6).

El Padre conoce de antemano lo que necesitamos: el discípulo no necesita muchas palabras en su oración ni dejará de exponer confiadamente al Padre sus necesidades y deseos ( Mt 6,8). Decir al Padre nuestras miserias y necesidades pertenece a nuestra condición de hijos. Jesús nos enseña a mantener con el Padre una intensa y profunda relación de amistad.

1.3. PADRE NUESTRO

Jesús, a petición de sus discípulos, les enseñó la oración del Padre Nuestro:

"Jesús les dijo: Cuando oréis decid: Padre, santificado sea tu nombre; venga tu reino; danos cada día el pan que necesitamos; perdónanos nuestros pecados, porque también nosotros perdonamos a todo aquel que nos ofende; y no nos dejes caer en la tentación." (Lc 11,2-4; Mt 6,9-13)

El discípulo se dirige directamente al corazón de Dios, llamándole "Abba, Padre". Como lo hacía Jesús (cf Me 14,36; Le 23,46), y como antes de él no lo había hecho nadie.

El orante pide el pan necesario hoy, pensar para el mañana es superfluo. La última petición muestra que el hombre no es capaz de sostenerse por sus solas fuerzas en su nueva relación con Dios y sólo puede lograrlo si Dios permanece con el.

Jesús es maestro de oración: Enseña el Padre Nuestro y propone innovaciones en la práctica de la oración.

1.4. JESÚS Y LA LEY MOSAICA

Israel consideraba la Toráh  o la Ley mosaica, como expresión de la voluntad de Dios. Jesús fue un israelita piadoso: estuvo sometido bajo la Ley (cf Cal 4,4). Pero Jesús representaba, a la vez, la voluntad definitiva de salvación de Dios. Por eso es necesario exponer qué pensó Jesús de la Ley mosaica y cómo se condujo respecto a ella.

Jesús denuncia el legalismo, con que se entendían frecuentemente los mandamientos, critica a sus oponentes, fariseos y maestros de la Ley, confrontándoles directamente con la voluntad de Dios.

La Ley o la Toráh contiene un conjunto de normas morales, jurídicas y culturales. Regulaba toda la vida de los individuos y de la comunidad en el judaísmo. Se le había convertido en instrumento de identificación del pueblo judío. Esto llevaba a una interpretación legalista de las normas morales y religiosas y, en consecuencia, a darles la misma importancia a todos sus preceptos y, también, a cumplir con la literalidad del precepto y dejar fuera de la obediencia y amor al Señor lo más íntimo de la persona entera.

1.5 LO PURO Y LO IMPURO

Podemos comprobar lo dicho, en el asunto de lo puro e impuro, diferencia que juega un papel tan importante en la historia de las religiones. Ante la acusación de que sus discípulos no guardan las tradiciones de los mayores al comer con las manos impuras, Jesús sentencia: no mancha al hombre lo que entra en él por la boca, sino lo que sale de su corazón (cf Me 7,15).

1.6  EL SABADO

Podemos decir de la reserva de Jesús respecto a las controversias casuísticas de los maestros de la Ley sobre el sábado.

El sábado era día consagrado al Señor. No se permitía en él, entre otras cosas, curar a los enfermos; Jesús ha transgredido el precepto sabático curando en sábado (cf Me 2,23-28; 3,1-6; Le 13,10-17; 14,1-6; Jn 5,9ss.; 9,14ss).

Las críticas de Jesús a cómo se entendía y practicaba el precepto del sábado, las justifica con esta sentencia:

"El sábado ha sido hecho para el hombre, y no el hombre para el sábado." (Mc 2,27)

Lo que importa es atender a la oferta de salvación de Dios, que Jesús proclama.

Todo esto lo confirman las, así llamadas, antítesis del Sermón del Monte (cf Mt 5,21-48). En ellas, Jesús no sigue la costumbre de los maestros de la Ley que oponían su interpretación a la de otro maestro, apoyándose en la Sagrada Escritura. 

Jesús actúa como un hombre libre de las tradiciones y de los grupos de su pueblo. Sitúa a la persona y a la vida por encima de la ley.

2. LA CONVERSIÓN: UNA NUEVA RELACIÓN CON LOS HOMBRES

La conversión exige una nueva forma de relación con los hermanos. A la pregunta de un maestro por el primer mandamiento de la Ley, Jesús responde:

· El primero es: Escucha, Israel, el Señor, nuestro Dios, es el único Señor. Amarás al Señor tu Dios con todo tu corazón, con toda tu alma, con toda tu mente, con todas tus fuerzas. 

· Y el segundo es éste: “Amarás a tu prójimo como a ti mismo. No hay otro mandamiento mayor que estos". (Mc 12,28-34)

2.1 JESÚS Y EL PRÓJIMO

Amar al prójimo corno a uno mismo, según la Ley, exige ponerse en lugar del "prójimo" y obrar en consecuencia. Jesús invierte el concepto de prójimo del Levítico 18,19 en la parábola del buen samaritano (Lc 10,25-37). Próximo al hombre, caído, herido y despojado fue aquel extranjero y enemigo que se aproximó a él, cargó con él y lo ayudó activamente. Prójimo del caído fue precisamente un extraño y un enemigo.

Para Jesús prójimo es también el otro, el extraño que te reclama desde su necesidad. A ése hay que amarle y amarle activamente. Jesús lleva hasta sus últimas consecuencias el precepto del amor al prójimo de Lev 18,19. Para cumplir el mandamiento de Jesús, no basta con ponerse en lugar del otro, si no se está también dispuesto a salir al encuentro del otro corno otro, del extraño a nosotros.

Esta parábola no es sólo un ejemplo moral para apoyar una máxima. Expresa también lo que está aconteciendo con Jesús. Dios, en él se está acercando con su salvación definitiva, al hombre extraño y hasta enemigo.

2.2 JESÚS Y LA VIOLENCIA

Jesús recomienda no recurrir a la violencia contra quienes nos hagan daño, en unas palabras que, de momento, nos suenan a muy duras:

"Habéis oído que se dijo: Ojo por ojo y diente por diente. Pero yo os digo: no hagáis frente al que os hace mal. Al contrario, al que te abofetea en la mejilla derecha, preséntale también la otra; al que quiera pleitear contigo para quitarte la túnica, dale también el manto; y al que te exija ir cargado mil pasos, ve con él dos mil". (Mt 5,38-41)

Jesús llama a sus oyentes a romper la cadena, tan consubstancial con este mundo viejo, de violencias y respuestas violentas. Es un llamamiento a entrar en una situación nueva, liberada de la secuencia fatal de la acción y reacción violentas. 

2.3 JESÚS Y EL AMOR A LOS ENEMIGOS

Jesús exige, además de la renuncia a la violencia, el amor a los enemigos:

"Amad a vuestros enemigos, haced el bien a los que os odian, bendecid a los que os maldicen, orad por los que os calumnian... Vosotros amad a vuestros enemigos, haced bien y prestad sin esperar nada a cambio; así vuestra recompensa será grande, y seréis hijos del Altísimo. Porque él es bueno para los ingratos y malos. Sed misericordiosos como vuestro Padre es misericordioso". (Lc 6,27-28.35-36)

Tanto la exigencia de amar al enemigo, como la motivación de tal exigencia, son algo nuevo y original de Jesús. Si el amor de Dios no se detiene ante el olvido y el rechazo de los hombres, sino que en Jesús cancela sin condiciones toda culpa y toda deuda, ofreciendo la plenitud de la salvación, entonces nadie, y menos quien se reconoce pecador, puede poner límites a su propio amor y compasión (cf Mt 18,23-34).

Entrar en el Reino de Dios es llegar a ser hijos de Dios: los hijos expresan y reproducen el modo de ser de sus padres; por consiguiente, para quienes tienen con Jesús a Dios como Padre, el perdón del Padre y su entrega sin reservas a los hombres malos e ingratos, debe traducirse, en relación al prójimo, en perdón y en entrega de sí mismos, en los que se supere toda enemistad.

El amor al enemigo anticipa la salvación consumada del Reino de Dios, donde ya no habrá enemistad ni entre pueblos ni entre individuos. Jesús es la garantía de que el amor al enemigo es posible. 

2.4 HACER EL BIEN GRATUITAMENTE

Jesús exige a sus discípulos que hagan el bien al prójimo, no por la recompensa que esperen de él en este mundo, sino a cambio de nada. Expone Jesús esta cualidad del amor del discípulo al prójimo en una recomendación que dirige a un hombre que le había invitado a comer:

"Cuando des una comida o cena, no invites a tus amigos, hermanos, parientes o vecinos ricos; no sea que ellos a su vez te inviten a tí, con lo que quedas ya pagado. Más bien, cuando des un banquete, invita a los pobres, a los lisiados y a los ciegos. ¡Dichoso tú si no pueden pagarte! Recibirás tu recompensa cuando los muertos resuciten". (Le 14,12-14)

Jesús se consagra al bien de los demás. Tiene predilección por los más necesitados. Acoge con una actitud positiva y amorosa a todos y nos invita a nosotros a hacer lo mismo. Es el amor otra característica de Reino de Dios  que consiste en la solidaridad, hacer el bien en todo y a todos.

3. LA CONVERSIÓN: UNA NUEVA RELACIÓN CON LAS COSAS

3.1 LA CONFIANZA EN EL PADRE

La reserva, que Jesús muestra sin duda respecto a la riqueza obedece a una profunda razón teológica:

"Nadie puede servir a dos amos; porque odiará a uno y querrá al otro, o será fiel a uno y al otro no le hará caso. No podéis servir a Dios y a Mammón (al dinero)".   (Mt 6,24)

En su oposición a Dios, "Mammón", que puede traducirse por riquezas o dinero, aparece aquí como un ídolo. Servir a Mammón es, para Jesús, idolatría. Quien se resuelva a amar y servir total e incondicionalmente a Dios, habrá de guardar entera su libertad para su único Señor.

Hay una íntima conexión entre la experiencia filial de Jesús y su vida pobre y al día. Apoyado en su experiencia filial, Jesús exhorta a sus discípulos a liberarse de algo tan propio del ser humano como la ansiedad y la preocupación por el sustento y el vestido en el futuro: como hijos cobijados bajo el cuidado de su Padre del cielo, han de abandonar confiadamente sus preocupaciones en él (Mt 6,25-34).

Lo pide y recibe como un don, aunque sea el fruto de su trabajo. Jesús enseña que pierde, al término de la vida, todo lo acumulado durante ella, quien atesora para sí, en lugar de hacerse rico ante Dios (Lc 12,21).

Seremos ricos para Dios y acumularemos tesoros inagotables en Dios, si compartimos nuestros bienes con los pobres (Lc 12(23).

En la propuesta de Jesús al joven rico, de que entregue sus bienes a los pobres, no hemos de ver una invitación al desprendimiento por el desprendimiento. Jesús, quiere que el joven rico ame a los pobres y comparta con ellos sus riquezas.

Al venir el Reino de Dios con Jesús, representa la causa de los pobres, pues, según el Antiguo Testamento, Dios reinará haciendo justicia a los pobres. Jesús se identifica con los pobres y establece el amor activo en justicia y obras hacia ellos como condición para entrar en el Reino de Dios (Mt 19,16-23; 21,31-45).

También debe tener una permanente actitud crítica ante todo lo que le rodea y entablar nuevas relaciones de respeto, de responsabilidad conciente no destructiva de su entorno. 

3.2 LAS BIENAVENTURANZAS: PROGRAMA BÁSICO DE JESUS

Las Bienaventuranzas son el programa básico y esencial del proyecto de Jesús. Siguiendo Jesús al profeta Isaías, reproduce en su discurso el tema de las tres primeras bienaventuranzas: los pobres, los hambrientos y los que loran. 

Jesús se dirige a los pobres, a los marginados, a los que sufren, a los que necesitan de la bondad de Dios como lo único importante y decisivo de su vida. Ellos son destinatarios de la promesa de la felicidad. Los llama felices y dichosos. Es una paradoja llena de sentido. Los pobres, los que necesitan a Dios, tienen en él a su valedor, dios es su protector. Nada habrá que temer, porque Dios esta de su parte. 

Jesús se manifiesta como Mesías. Es el heraldo de la Buena Noticia de la salvación de Dios. Anuncia la felicidad a una serie de personas y esa felicidad consiste en la posesión del Reino de Dios, es decir, de esa situación nueva y definitiva en la que reinará la justicia de Dios. Promete la benevolencia divina, el amor de Dios Padre que se manifiesta en él.

Las Bienaventuranzas interpretadas por Mateo y Lucas.

Las Bienaventuranzas proclamadas por Jesús fueron adaptadas por los evangelistas a las circunstancias de sus comunidades concretas:

Las Bienaventuranzas de Lucas proclaman felicidad a los pobres, a los que sufren por causa de la fe cristiana. Lc habla de un estado real de pobreza, sufrimiento y persecución, consecuencia de la lucha por hacer realidad la llegada del reino.

Las Bienaventuranzas de Mateo proclaman felices a todos aquellos que viven las actitudes evangélicas, a los que practican la justicia del reino. Mt amplia las posibilidades de permanencia al Reino: no solo son bienaventurados los pobres económicamente, sino todos aquellos que interiormente se sienten pobres y eligen ser pobres.

Mt y Lc coinciden en señalar el centro del espíritu cristiano en el compromiso por la llegada del Reino. Partiendo del discurso original de Jesús, han hecho dos versiones distintas de las bienaventuranzas. Las han adaptado a us respectivas comunidades.

En la comunidad de Lc predominan los pobres económica y socialmente. En la de Mt cristianos procedentes del judaísmo, sin preocupación por el aspecto económico. Ambos intentan que sus respectivas comunidades comprendan lo más posible el mensaje de Jesús.

Las bienaventuranzas hechas estilo de vida en un grupo humano son el camino de transformación de una comunidad, instrumento para ir conquistando espacios de realidad para la utopía del Reino de Dios. Son, en definitiva, un don de Dios y una tarea a realizar.
UNIDAD DIDÁCTICA XIII
LA  MUERTE  DE  JESÚS
1. JESUS ANUNCIA SU MUERTE

1.1 LOS ANUNCIOS DE LA PASIÓN

Los evangelios sinópticos dicen que Jesús anunció tres veces lo que iba a pasar al final de su vida (Mc 8,31 par.; 9,31 par.; 1O,33s par). Por lo tanto, según los evan​gelios, Jesús sabía de antemano lo que le iba a suceder. Ahora bien, ¿conocía Jesús todos los detalles de su muerte o más bien, los evange​listas, después de la resurrección de Jesús, pusieron en boca del propio Jesús todo lo que de hecho había sucedido?

Aquí hay cuestiones que sólo pueden resolverse con un buen conocimiento del Nue​vo Testamento. Ya sabemos que Jesús era un hombre como los demás, en todo igual, menos en el pecado. Por tanto, Jesús tuvo las limitaciones propias de la condi​ción humana, y una de esas limitaciones es no saber de antemano lo que va a suceder en el futuro. Por consiguiente, sabía Jesús realmente el final que le esperaba?

1.1.1 Una conducta provocativa

Leyendo los evangelios se advierte algo que aparece claro: el curso exterior de su ministerio debió obligar a Jesús a contar con una muerte violenta. Tal como fueron ocurriendo los acontecimientos Jesús se tuvo que dar cuenta de que su vida termina​ría mal. Esto parecía un final irremediable. ¿Por qué?

La conducta de Jesús resultó ser de tal manera provocadora que, en repetidas ocasio​nes, apareció al margen de una ley cuya violación se sancionaba con la pena de muerte. Cuando a Jesús le hacían el reproche de que con ayuda de Belzebú expul​saba los demonios (Mt 12,24 par.), le estaban acusando de practicar la magia que merecía la lapidación. Cuando se le acusa dc que está blasfemando contra Dios (Mc 2,7), de que es falso profeta (Mc 14,65 par.), de que es un hijo rebelde (Mt 11,19 par.; véase Deut 21,20s), de que deliberadamente quebranta el sábado, le lanzaban acusaciones penadas con la muerte.

Merecen especial atención los repetidos quebrantamientos del sábado (Mc 2,23-28 par.; Lc 13,10-17; 14,1-6; Jn 5,1-18; 0,1-4). Hay que tener en cuenta que un crimen capital no llegaba a ser objeto de juicio sino después que el autor había sido adverti​do notoriamente ante testigos. Si reincidía, era condenado a muerte. Esto es precisa​mente lo que se dice de Jesús en los primeros capítulos del evangelio de Marcos. Cuando los discípulos arrancan espigas en sábado, Jesús es advertido públicamente de su falta, a lo que Jesús responde que lo hace por convicción (Mc 2,24-28). Jesús vuelve a quebrantar el sábado cuando cura en la sinagoga al hombre del brazo atro​fiado (Mc 3,16). Por eso se dice que los dirigentes, que estaban al acecho (Mc 3,2), enseguida decretaron su muerte (Mc 3,6).

Además, todo esto ocurre en Galilea, donde el rey I-Ierodes podía ejecutar senten​cias de muerte, como se ve por el asesinato de Juan el Bautista (Mt 14,9-11 par.). Por consiguiente, es comprensible la advertencia de que «Herodes quiere matarte» (Lc 13,31).

Es también importante a este respecto la expulsión de los comerciantes del templo (Mc 11,15-16 par.). Sin duda este hecho fue visto como lo más grave que Jesús realizó contra las instituciones judías. De hecho, a eso se redujo la acusación definiti​va en el juicio (Mc 14,58 par.) y los reproches en la cruz (Mc 15,29-30 par.).

En resumen: a los ojos de los judíos .Jesús había perdido el derecho a la vida; se veía constantemente amenazado de tal manera que debía tener presente la probabilidad de una muerte violenta. Esta no sería sino la consecuencia de su propia conducta.
2. LA CAUSA DE SU MUERTE

2.1 EL FRACASO DE JESÚS

La predicación y la actividad de Jesús en Galilea no terminaron en un éxito, sino en fracaso. Es verdad que, al principio del ministerio en Galilea, los evangc1ios hablan con frecuencia de un gran éxito de la predicación de Jesús (Mc 1,33-34.38; 2,1.12.13; 3,7-11.20; 4,1; 5,21.24; 6,6.12.33-34.44.55-56). Pero también es cierto que a partir del capítulo siete de Marcos, las alusiones a la gran afluencia de gente empiezan a disminuir (Mc 7,37; 8,1.4; 9,14.15; 10,1.46; 11,8-10.18). Se nota que la popularidad de Jesús va decreciendo. De tal manera que se tiene la impresión de que él se centra, cada vez más, no en la atención a las masas, sino en la formación de su comunidad de discípulos. Por eso él les insiste que se retiren a descansar (Mc 6,30-31), lejos de la multitud (Mt 14,22; Mc 6,45).
En realidad, ¿qué ocurrió? Hay una palabra del propio .Jesús que nos pone en la pista de lo que pudo suceder: «Dichoso el que no se eseandaliza de mí» (Mt 11,6; Lc 7,23). Esto supone que había gente que se escandalizaba de .Jesús. Su amistad con publicanos, pecadores y gente de mal vivir debió resultar escandalosa para aque​lla sociedad, y, sobre todo, las repetidas violaciones de la ley debieron hacer de Jesús una persona sospechosa.

En torno a Jesús llegó a provocarse la pregunta de si Jesús traía salvación o, más bien, tenía un demonio dentro (Le 11,14-23; Mt 12,22-23; eL Me 3,2; Jn 7,11; 8,48; 10,20). De ahí que hubo ciudades enteras (Corozaín, Cafarnaún y Betsaida) que rechazaron el mensaje de Jesús (Le 10,13-15; Mt 11,20-24). Y de ahí también que c1 mismo Jesús se lamentó de no ser aceptado en su tierra (Me 6,4; Mt 13,57; Le 4,24; Jn 4,44), y temió el abandono de sus discípulos más íntimos: «¿también vosotros queréis marcharos?» (Jn 6,67).

¿Qué nos viene a decir todo esto? La respuesta parece clara: la pasión y la muerte de Jesús fueron el resultado del conflicto que provocó su vida. Este conflicto se apunta ya en su relación con las masas, y, sobre todo, se puso de manifiesto en su enfrenta​miento con los dirigentes y autoridades judías.

2.2  EL ENFRENTAMIENTO CON LOS DIRIGENTES

Parece que los enfrentamientos con los dirigentes judíos se produjeron relativamente pronto. El evangelio de Marcos dice que, apenas Jesús había quebrantado el sábado por segunda vez, los fariseos y los del partido de Herodes se pusieron a hacer planes para ver cómo lo podían matar (Mc 3,6), la policía de Herodes andaba buscando a Jesús «para matarlo» (Lc 13,31).

Pero esta tensión fue en' aumento. Un día Jesús preguntó directamente a los dirigen​tes: «¿por qué queréis matarme?» (Jn 7,19). Y, aunque ellos respondieron que esta​ba loco y que no querían matarlo (J n 7,20), por poco lo meten en la cárcel (Jn 7,44), y en otros momentos estuvo a punto de ser apedreado (Jn 8,59; 10,31), de manera que a duras penas pudo escapar con vida (Jn 10,30).

Por consiguiente, la vida de Jesús se debió ver cada día más amenazada, y sólo respetada porque una parte del pueblo estaba con él, y los dirigentes no querían provocar un levantamiento popular (Me 11,18; 12,12; 14,2, Le 20,19; 22,2).

Pero Jesús no se detiene y se dirige a la capital, Jerusalén, muy consciente de su final (Me 8,31 par.; 9,31 par.; 1O,33s par.). Allí profiere las denuncias más graves contra las autoridades: Les dice que el templo es una cueva de bandidos (Mt 21,13 par.), sólo buscan su propio provecho (Mt 23,5-7), se comen los bienes de los pobres con excusa de la oración (Mc 12,40). Les llama en público asesinos y malvados (Mt 21,33-46 par.) y les anuncia que Dios les va a quitar todos sus privilegios (Mt 21,43 par.).

Por consiguiente, la muerte de Jesús en la cruz no fue el resultado de una decisión del Padre sino la consecuencia de su pretensión y de una forma de vida, el resultado final de una vida entregada por la causa del Reino de Dios.

"La razón de la condena” A Jesús le hicieron un doble juicio: religioso y civil. Y en cada uno de ellos se dio una razón distinta de la condena a muerte. Los vamos a analizar por separado.

En cuanto al juicio religioso, la condena se produjo desde el momento en que Jesús afirmó que él era el Mesías, el Hijo de Dios bendito (Mc 14,61-62 par.). Los dirigen​tes interpretaron esas palabras de Jesús como una blasfemia (Mc 14,63-64 par.). Pero el fondo de la cuestión estaba en otra cosa. Al decir esas palabras, Jesús estaba afirmando que Dios estaba de su parte, le daba la razón a él, y se la quitaba a ellos. Los dirigentes se veían descalificados como representantes de Dios.

Podría darse también otra interpretación. En efecto, muchos entendidos en Nuevo Testamento afirman que seguramente las palabras de Jesús «yo soy el Mesías, el Hijo de Dios bendito» (Mc 14,61-62) son una adición de los evangelistas para enalte​cer a Jesús. En este caso tendríamos que Jesús, ante el interrogatorio solemne del sumo sacerdote (Mc 14,60 par.), se quedó callado y no respondió nada (Mc 14,61 par.). En esta hipótesis, Jesús, ante el interrogatorio del sumo sacerdote, que, según la ley, tenía -facultad de juzgar su doctrina y su vida, habría rehusado someter su doctrina y su vida a la autoridad judía. Habría guardado silencio. Esto caía evidente​mente bajo la sentencia de Deut 17,12: «el que por arrogancia no escuche al sacerdo​te puesto al servicio del Señor, tu Dios, ni acepte su sentencia, morirá». En este caso, el silencio de Jesús y su significado habrían sido la causa de su condena.

Respecto al juicio político, a juzgar por el letrero de la cruz, sabemos que a Jesús lo condenaron por una causa política: por haberse proclamado rey de los judíos (Mt 27,38 par.; Jn 19,19). Y esto, aunque el gobernador militar confesó que no veía motivo para matar a Jesús (Lc 23,13-16) y además declaró que era inocente (Lc 23,4). Por otra parte, Jesús explicó ante el gobernador que su reinado no era como los reinos de este mundo (Jn 18,39; 19,4.6). En realidad, el gobernador militar pudo dar la sentencia de muerte porque los dirigentes religiosos lo amenazaron con denunciado al emperador (Jn 19,12).
3. SIGNIFICACION TEOLOGICA

3.1 EL PROFETA MÁRTIR

En el Nuevo Testamento hay tres interpretaciones teológicas de la muerte de Jesús. Primero se refiere al profeta mártir. Es la más antigua y aparece principalmente en Hech 4,10. Mezclada con otros motivos en Hech 2,22-24; 5,30-31; 10,40-. También aparece en la tradición propia de Lucas, concretamente en Lc 13,31-33; 11,47​48.49 

¿En qué consiste esta interpretación? Para responder esta pregunta conviene recor​dar que Jesús fue considerado como profeta durante su ministerio público (Mt 21,11.46; Mc 14,65; Lc 7,16.39; Jn 4,19.44. Es más, fue tenido como el profeta definitivo (ln 6,14; 7,40;-Hech 3,23; 7,37). Pero, por otra parte, se tenía también el convencimiento de que «Israel mata a sus profetas» (Mt 23,29-36; Lc 11,47-51). Por consiguiente, Jesús fue considerado por las primeras comunidades cristianas como el último y definitivo profeta, que Dios había enviado al mundo, y que, al igual que los anteriores, fue asesinado por la maldad de Israel.

Sin embargo algunos consideraron a Jesús como un seductor (Mt 27,62-64; Jn 7,12), que «blasfemaba contra Dios» (cL Mc 14,64; Lc 5,21; 22,65). Lo cual quiere decir que la vida de Jésús tuvo un sentido ambivalente. Por eso, fue a partir de la resurrec​ción, cuando apareció como el verdadero profeta, el auténtico enviado por Dios, el mensajero fidedigno.

Esto quiere decir que Jesús es el único que enseña el camino de Dios, él es la salvación que Dios ofrece a los hombres. Y, por consiguiente, para estar con Dios hay que estar con Jesús.

3.2 EL PLAN DIVINO DE SALVACIÓN

Una segunda interpretación ve la muerte de Jesús desde. el punto de vista del plan divino de la salvación. No presenta una descripción de los hechos, tal como ocurrie​ron, sino una reflexión de las primeras comunidades, iluminadas por el Espíritu, sobre lo que había ocurrido, para dar una explicación.

¿Por qué era necesaria esta explicación? En el Antiguo Testamento se dice que «ser crucificado es una maldición divina» (Deut 21,23; Gal 3,13), pero Jesús, a pesar de ser un crucificado, no era un maldito. La muerte de Jesús en la cruz respondía al plan divino de la salvación. Era Dios mismo quien había querido y dispuesto las cosas así.

Por eso se repite la expresión debía suceder así. La muerte de Jesús debía suceder como de hecho sucedió. Esto se encuentra en dos series de textos:

· Mc 8,31; 9,12; Lc 17,25. La forma original de esta tradición es: «Este hombre tiene que padecer mucho y así ser glorificado.» Aquí Jesús aparece en una actitud pasiva ante los judíos y Dios.

· Mc 9,31; 14,41, Lc 24,7. En estos lugares la expresión es: «Este hom​bre va a ser entregado en manos de los hijos de los hombres.» Aquí la acción parte exclusivamente de Dios, que entrega a Jesús a la muerte.

Así, pues, la pasión y la muerte de Jesús se interpretan como un hecho querido por Dios, y los hombres aparecen como aquellos en cuyas manos es entregado el mismo Jesús.

En definitiva, ser crucificado significa sufrir y morir por todos, estar dispuesto a ser tenido por maldito y condenado por la sociedad. Esto puede ser la voluntad de Dios.

4. LA MUERTE EXPIATORIA

La tercera interpretación que encontramos en el Nuevo Testamento sobre la muerte de Jesús ve este hecho como una muerte expiatoria en favor de los hombres. Es decir, como un sacrificio que Jesús sufre en lugar de los demás, para salvarlos y redimirlos a todos.

Aquí se utiliza la preposición griega hyper (por, en favor de): muerto por nosotros, por nuestros pecados. Los textos en los que esto aparece son: Gal 1,4; Rom 4,25; 5,8; 8,32; El' 5,2; 1 Cor 15,3-5; Mc 10,45, 14,24; I Pe 2,21-24.

Esta interpretación supone que el hombre se encuentra, de una manera inevitable, en una situación de desgracia y perdición, debida a la propia condición humana. A esto lo llamamos «pecado original» y pecado personal. Ahora bien, esta situación sólo puede ser remediada por Dios mismo, que en Jesucristo se hace como uno de nosotros. Mediante su entrega total a Dios, en la muerte, hace posible lo que para el hombre era imposible: el acercamiento a Dios, la participación de su vida divina, la superación de la muerte y el destino feliz para siempre.

Esta ha sido la reflexión cristiana, inspirada por el Espíritu, sobre lo que fue la muerte histórica de Jesús. Pero tengamos en cuenta que el hecho principal fue la muerte del profeta mártir, tal como ha sido explicada.

UNIDAD DIDÁCTICA XIV
LA RESURRECCIÓN DE JESÚS

1. EL HECHO DE LA RESURRECCIÓN

1.1 UN HECHO INCUESTIONABLE

Algunos días después de la muerte de Jesús resonó en Jerusalén una noticia asom​brosa: Dios ha resucitado al que fue crucificado (Hech 2,23; 3,15; 4,10; 10,39-40). Nadie había visto el hecho mismo de la resurrección, pero se presentaba como un hecho incuestionable. Los seguidores de Jesús afirmaban que estaba vivo, porque ellos lo habían visto, se les había aparecido. Llama la atención la cantidad de testi​monios que se acumulan en torno al mismo hecho (Me 16,1-8; Mt 28,1-10; Lc 24,1​12; Mt 28,16-20; Lc 24,36-50; Jn 20,11-18.19-23.24-49; 21,1-23; 1 Cor 15,3-8). Es también significativo que nadie pudo rebatir ese hecho y, menos aún, demostrar su falsedad.

Es verdad que el relato de Mateo da a entender una cierta polémica en torno al hecho: el sepulcro está vigilado por soldados (Mt 27,62-66), los cuales son soborna​dos por las autoridades judías para que propalen el rumor de que los discípulos de Jesús han robado el cadáver (Mt 28,11-15). La custodia oficial del sepulcro debía durar tres días (Mt 27,63-64), Y se puso un sello al mismo sepulcro (Mt 27,65-66).

A pesar de todo nada pudo impedir la constatación de que el sepulcro estaba vacío (Mt 28,15; d. Jn 20,15). Si las autoridades no denunciaron y castigaron el presunto robo del cadáver es que evidentemente reconocieron el hecho incuestionable: allí había ocurrido algo que humanamente no tenía explicación. ¿En qué argumentos se basa la certeza de este hecho?

1.2 EL SEPULCRO VACÍO

Se ha dicho muchas veces que el primer argumento para afirmar la resurrección de Jesús es el hecho del sepulcro vacío. Sin embargo" si nos fijamos detenidamente veremos enseguida que ningún evangelista aporta, como prueba de la resurrección, el hecho del sepulcro vacío. Porque este hecho, en vez de provocar la fe, causa miedo y espanto, hasta el punto de que «las mujeres salieron huyendo del sepulcro» (Mc 16,8; Mt 28,8; Lc 24,4). María Magdalena interpreta este hecho como robo del cuerpo del Señor (Jn 20,2.13.15). Y, para los discípulos, la noticia no pasa de ser un comentario de mujeres (Lc 24,11.22-24.34).

Aquí conviene hacer dos observaciones:

· La primera es que la repetida proclamación del sepulcro vacío no tendría sentido si quienes hacían esa proclamación no tuvieran la certeza de la resurrección. Porque, en caso contrario, cualquiera podría haber demostrado su falsedad, si es que el cuerpo estaba en alguna parte. Desde este punto de vista, las afirmaciones sobre el sepulcro vacío eran, en el fondo, afirmaciones de la fe en la resurrección.

· En segundo lugar, parece que las afirmaciones sobre el sepulcro vacío estaban asociadas con una práctica de peregrinación y culto al santo sepulcro en la primitiva Iglesia. Los cristianos recorrían los diversos lugares de Jerusalén, que les recordaban Al vía-crucis de Jesús. Como final de esta piadosa peregrinación visitaban también el santo sepulcro. Su veneración religiosa alcanzaría su punto culminante cuando, llega​dos al lugar, el guía pronunciara estas palabras: «y éste es el sitio donde lo deposita​ron» (Mc 16,6).

Todo esto quiere decir que la tradición del sepulcro vacío expresa, de manera indi​recta, una fe sólida y profunda en la resurrección.

1.3 LAS APARICIONES A LOS DISCÍPULOS

El argumento definitivo para afirmar la resurrección se basa en las apariciones de Jesús a su comunidad de discípulos. Las fórmulas más antiguas sobre estas aparicio​nes  (1 Cor 15,3-5; Hech 2,32; 3,15; 4,10; 5,32) indican, por su formulación estricta y despasionada, que estas apariciones no fueron visiones subjetivas sino hechos objeti​vos que se podían afirmar con toda seguridad.

¿Cuántas fueron las apariciones? Resulta muy difícil responder a esta pregunta. Los datos que poseemos son inevitablemente fragmentarios e incompletos. Pablo nos da cuenta de cinco apariciones del Señor vivo (l Cor 15,3-8). Marcos no conoce ninguna aparición (Mc 16,1 -8), aunque indica que .Jesús se dejará ver en Galilea (Mc 16,7). Mateo conoce una sola aparición a los Once (Mt 28,16-20). Lucas refiere dos apariciones (Lc 24,13-53). Juan relata tres manifestaciones del Señor (ln 20,1,18.19-23.24-29). 

A esta lista hay que añadir otras apariciones, como por ejemplo la que tuvo Esteban mientras era martirizado (Hech 7,56). Si a esto unimos la aparición a Pablo (Hech 9,4-6; cf. 1 Cor 15,8), se puede decir con seguridad que las apariciones de Jesús a los suyos duraron varios años.

En cuanto al modo, las apariciones son descritas como una presencia real y hasta carnal de Jesús. Come, camina con los suyos, deja tocar, dialoga con ellos. Su pre​sencia es tan real que puede ser confundido con un caminante (Le 24,14-16), un jardinero (ln 20,15) o un pescador (ln 21,4-6). El hecho es que los discípulos que lo vieron tenían la seguridad de que no era un espíritu (Le 24,39) ni un ángel (Hech 23, 8-9). El que murió y fue sepultado era el mismo que resucitó (1 Cor 15,3-5). De ahí la preocupación por acentuar el hecho de las llagas (Le 24,39; ln 20,20.25-29), de que él comió y bebió con sus discípulos (Hech 10,41) o de que comió delante de ellos (Lc 24,42). En los relatos de las apariciones se nota una evolución: de una represen​tación más espiritualizada como es la de 1 Cor 18; Hech 3,15; 9,3; 26,16; Gal 1,15; Mt 28, se pasa a una materialización cada vez más marcada como ocurre en los relatos de Lucas y Juan.

Como conclusión se puede decir que tales relatos constituyen una base sólida de la fe en la resurrección. Efectivamente Jesús fue visto vivo por los suyos, que convivieron con él y aseguraron con toda firmeza el hecho de la resurrección como un hecho incuestionable y seguro.

1.4  ¿UN HECHO HISTÓRICO?

Para entender correctamente la resurrección hay que hacer una distinción elemental: una cosa es resucitar y otra cosa es revivir. Jesús no revivió, sino que resucitó. Revivir es volver a la vida que se tenía antes de la muerte. Por lo tanto el que revive vuelve a ser un hombre mortal, vuelve a estar en este mundo, como uno de tantos. Eso es lo que ocurrió en el caso de Lázaro (Jn 11,43-44) o en el del hijo de la viuda de Naín (Lc 7,15). Resucitar es vencer definitivamente la muerte y escapar ya para siempre a la muerte.

En consecuencia, quien revive vuelve a este mundo, quien resucita traspasa para siempre las fronteras de este mundo. A la luz de esta distinción elemental ¿se puede decir que la resurrección fue un hecho histórico? Si por hecho histórico se entiende lo que acontece realmente, sin duda alguna la resurrección fue un hecho histórico. Si por hecho histórico se entiende lo que se puede comprobar en el espacio y en el tiempo, entonces hay que decir que la resurrección no fue un hecho histórico; porque Jesús resucitado no estaba ya en el espacio y en el tiempo, es decir, no estaba en este mundo, sino que había rebasado definitivamente las condiciones de la historicidad.

Por esto se comprende que los evangelios no cuenten el hecho mismo de la resurrección. Se cuentan las apariciones después de la' resurrección, pero no la resurrección misma. Por eso, el evangelio apócrifo de Pedro (escrito hacia el 150 d. de Cristo), que en lenguaje fantástico cuenta cómo resucitó Jesús, fue rechazado por la Iglesia, porque la conciencia cristiana per​cibió enseguida que no se puede hablar de la resurrección en sí misma.
2. SIGNIFICADO PARA LA COMUNIDAD CRISTIANA

2.1 LA RESURRECCIÓN REHABILITÓ A JESÚS

La muerte en cruz era considerada, en aquel tiempo, como una maldición di​vina (Deut, 21,23; Gal 3,13). Jesús ha​bía muerto gritando su desamparo to​tal: Dios lo había abandonado (Mc 15,34). Ante los ojos de aquella sociedad, muerto de aquella manera y sepultado, era un fracasado total, un desecho que no merece considerarse. Así se cumplió la palabra del mismo Jesús: «Todos os vais a escandalizar de mí» (Mc 14,27; Mt 26,31). En conse​cuencia, los discípulos regresaron a Galilea (Mc 14,50; Mt 26,56), sin du​da alguna decepcionados como les pa​saba a las de Emaús (Lc 24,19-21).

Con la resurrección todo cambia: 

· Jesús es visto por los suyos como el hombre cabal y perfecto del que habla Dan 7.  Más aún, Jesús es para los creyentes el Señor (Hech 1,6.21; 2,20.21.34.36. 47; etc.), sentado a la diestra de Dios y constituido Hijo de Dios con poder (Rom 1,4; Hech 13,33; Mt 28,18). 

· Las confesiones de fe en Jesús, como Señor y como Hijo de Dios, tienen su fundamento en la resurrección (Jn 3,16-17; Rom 1,3-4; 4,25; 1 Cor 15,3-5; 2 Cor 5,15; 1 Pe 1,20; 3,18; 1 Jn 4,9). A partir de entonces, los discípulos predican con gran valentía delante de 19s judíos. Vosotros lo ha​béis matado... Dios lo resucitó (Hech 2,22s; 3,15; 4,10; 5,30; 1O,39s). A partir de entonces una de las características más acusadas de la predica​ción cristiana es la valentía, la audacia, la seguridad y la libertad para procla​mar el mensaje de la resurrección (Hech 2,29; 4,13.29.31; 9,27.28; Ef 6,19.20; 1 Tes 2,2; Heb 3,6; 4,16).

2.2 DIOS ESTA DE PARTE DE JESÚS

Hay otro aspecto en la predicación de la resurrección que conviene resaltar. Según el testimonio del libro de los hechos, cuando los apóstoles proclaman la resurrección eran perseguidos y encarcelados. Esto quiere decir que hablar de la resurrección era un tema peligroso que provocaba el enfrentamiento y que representaba una amenaza para quienes lo predicaban.

Hoy, la predicación sobre la resurrección no representa ningún tipo de amenaza. Es, más bien, un tema sin implicaciones de ninguna clase. ¿Por ,qué en aquel tiempo era un asunto peligroso?

Jesús había muerto a causa de un enfrentamiento dramático con los dirigentes ju​díos. En aquel enfrentamiento, él había sido el perdedor, el fracasado y el maldito. A partir de entonces la causa de Jesús estaba perdida y derrotada. Pues bien, a los pocos días de semejante fracaso, los seguidores del ajusticiado proclaman que Dios lo ha resucitado. Evidentemente eso tenía que resultar peligroso en aquellas circuns​tancias, porque era lo mismo que decir a los dirigentes que Dios estaba a favor del que habían matado y en contra de ellos. Este tono polémico se nota perfectamente en la predicación de Pedro:

«Habéis rechazado al santo, al justo, y habéis pedido la libertad para un asesino; habéis matado al autor de la vida, pero Dios lo resucitó, nosotros somos testigos» (Hech 3,14-15).

Dios le había dado la razón a Jesús, y se la había quitado a todos los que no estaban de acuerdo con Jesús. Jesús tenía razón, y su causa es el camino que salva al hombre. Esto tiene dos consecuencias:

· Cuando se predica la resurrección sin promover ningún tipo de persecución hay que preguntarse si lo que se predica es en verdad la resurrección de Jesús o es una predicación viciada en si misma, porque la causa continúa siendo hostil a los valores de este mundo.

· Predicar la resurrección no es solamente decir que Jesús vive, es también persuadir  de que Jesús tenía razón, es decir, que el camino de Jesús es el verdadero y único camino.

· Por tanto, proclamar la resurrección es testificar que la vida tiene que ser vista como la vio Jesús, y persuadir de esta manera que hay que ponerse de parte de su Evange​lio.

3. LA VICTORIA SOBRE LA MUERTE

3.1 NUEVO HORIZONTE PARA LA VIDA

El mensaje del Nuevo Testamento sobre la resurrección se refiere no sólo a Jesús sino también a los cristianos. Ese mensaje nos dice: si Jesús ha triunfado sobre la muerte, nosotros los cristianos tenemos resuelto el problema de la muerte, porque el destino de Jesús es también nuestro destino. Si Jesús ha vencido a la muerte, noso​tros también la hemos vencido. La muerte ya no debe ser objeto de miedo, porque es simplemente un paso a la vida que no se acaba. La afirmación más clara, en este sentido, es del apóstol Pablo:

«Si de Cristo se predica que resucitó de la muerte, ¿cómo decís algu​nos que los muertos /10 resucitan? Si los muertos no resucitan, tam​poco Cristo ha resucitado; y si Cristo no ha resucitado, entonces lo que predicamos no tiene sentido ni vuestra fe tampoco» (1 Cor 15,12-14).

Por consiguiente, la gran novedad, el nuevo horizonte para la vida está en que si Cristo resucitó, también nosotros hemos de resucitar, porque «todos somos vivifica​dos en él» (1 Cor 15,20.22; Rom 8,29; Col 1,18). La resurrección de Jesús no fue un hecho aislado, sino que afecta a toda la humanidad, porque él es el nuevo Adán ​(Rom 5,14). De ahí la constante afir​mación del Nuevo Testamento según la cual, si Cristo ha resucitado, noso​tros también resucitaremos (Rom 8,11; 1 Cor 6,14; 15,12-17; 2 Cor 1,9; Ef 2,6; Col 2,12; 3,1).

La documentación sobre este tema es muy abundante, lo cual quiere decir que se trata de una de las grandes con​vicciones de la primitiva comunidad. La fe en la resurrección es un elemen​to. Esencial de la fe cristiana. Para el hombre de fe, la muerte no es ya un problema, es simplemente el paso a la resurrección.

3.2 CÓMO SERÁ LA RESURRECCIÓN

El apóstol Pablo se hace esta pregunta: «¿Y cómo resucitan los muertos? ¿Qué clase de cuerpo traerán?» (1 Cor 15,35). Da la siguiente respuesta: «Se resucita con un cuerpo espiritual» (1 Cor 15,44). ¿Qué quiere decir cuerpo espiritual?

En la teología de San Pablo, cuerpo designa al hombre entero, interior y exterior, cuerpo y alma (2 Cor 4,16; Rom 7,22-23; 1 Cor 9,27; 13,13; Fil 1,20). Por su parte, la carne desig​na lo débil, mortal, transitorio, lo hu​mano con sus limitaciones (1 Cor 5,5; 7,28; 2 Cor 10,3; 11,18; Fil 3,3-4); por eso expresa también la debilidad moral, el estrato del ser donde arraiga el pecado (Rom 7,25) y, en definitiva, la situación humana rebelde contra Dios (Rom 2,28-29). Finalmente espi​ritual se opone, no a cuerpo, sino a carne: «las tendencias de la carne son la muerte, pero las del espíritu son vi​da y paz» (Rom 8,6).

Según el pensamiento bíblico, el hom​bre no se compone de dos realidades separables: cuerpo y alma. Estos dos elementos constituyen una sola reali​dad: la persona humana.

· El hombre entraña esencialmente cor​poralidad. La verdadera liberación del hombre no está en el abandono del cuerpo, sino en la orientación total de toda la persona hacia Dios. Con la ex​presión cuerpo espiritual Pablo quiere decir que por la resurrección el hom​bre entero queda radicalmente lleno de la realidad divina y, así, es liberado de todas sus alienaciones y limitacio​nes: la debilidad, el dolor, la incapaci​dad de amar y comunicarse, el pecado y la muerte.

· El hombre resucita no a la vida bioló​gica, sino a la vida eterna, ya nunca amenazada por la muerte ni por ningu​na limitación. Esta certeza acaba con el carácter dramático de la muerte. La muerte no es la última palabra sobre el destino humano. La última palabra so​bre este destino es la vida, sin ningún tipo de limitaciones.
III.- LECTURAS COMPLEMENTARIAS

1. LECTURAS COMPARTIDAS

a) Conociendo un poco más de la Biblia
1. Qué es la Biblia?

La Biblia es el conjunto de libros escritos por el pueblo judío y la primera comunidad Cristiana. Considerados por estos como canónicos e inspirados por Dios.

2. Qué significa Canónico?

Canónico significa normativos para la fe. Que la fe cristiana se basa en lo que dice la Biblia.

3. Qué significa que son libros inspirados?

Decimos que son libros inspirados porque Dios es coautor . Por eso decimos que la Biblia es palabra de Dios.

4. Cuándo se escribió la Biblia?

La Biblia se comenzó a escribir hacia el año 1.000 antes de Cristo, y se terminó de escribir hacia el año 100 después de Cristo.

5. La Biblia fue escrita por un sólo autor?

No. No sabemos quienes son los todos los autores de la Biblia, sabemos que no está escrita por un sólo autor. Los autores para escribir la Biblia emplearon distintos géneros literarios.

6. Qué son los Géneros Literarios?

Los Géneros Literarios son las distintas maneras con las que un autor nos transmite un mensaje.

7. En qué Géneros Literarios está escrita la Biblia?

· MÍTICO – SAPIENCIAL – HISTÓRICO – LEGAL – POÉTICO – PROFÉTICO – EPOPEYA – EVANGELIO – CARTAS - APOCALÍPTICO

8. Cómo está dividida la Biblia?

La Biblia se divide en dos grandes Bloques , el Antiguo Testamento (A.T.) Y el Nuevo Testamento (N.T.) , cada bloque está dividido en Libros, los libros están divididos en Capítulos y cada capítulo en Versículos. La cita Bíblica se compone de - XX (NN,nn-zz), XX abreviatura del Libro, NN número del capítulo y nn-zz desde el versículo nn hasta el versículo zz.

· Mc' Lc' Mt' Q - Mc Lc Mt

9. Cuál es la verdad de la Biblia?

La verdad de la Biblia es una verdad de FE. No es una verdad científica, no es una verdad de Ciencias Naturales. La Biblia habla a la fe de las personas. No es un libro de Historia antigua.

10. Qué preguntas tenemos que hacer a un pasaje de la Biblia?

A la Biblia hay que hacerle tres preguntas:

· 1.- ) Qué dice el autor?

· 2.- ) Qué nos quiere decir con eso? (Importancia del Género literario)

· 3.- ) Que me dice para mi vida personal? (La más importante)

11. Qué son los Evangelios?

Los Evangelios NO SON LA BIOGRAFÍA DE JESÚS. Los evangelios son la Buena Noticia sobre Jesús. Evangelio es un Género Literario que significa ABuena Noticia@. En los evangelios se nos narra aquello que es necesario para tener fe en Jesús, para tener la misma fe que tenían las primeras comunidades. No intentan contarnos la vida de Jesús.

12. Cuáles son las fases de la formación de lo evangelios?

Las fases son tres:

· Fase Kerigmatica:se predica el Kerigma y la gente se convierte

· Fase Catequética: se cuentan cosas sobre Jesús

· Fase didascalia: Se adapta el mensaje a la comunidad que lo recibe.

13. La cuestión sinóptica?

De los cuatro evangelios a tres se le llama sinópticos, Marcos, Mateo y Lucas. Se llaman sinópticos porque si los ponemos en columnas paralelas podemos ver como siguen el mismo esquema.

14. Podemos saber que es histórico en los evangelios?

Si podemos sacar de los evangelios datos históricos sobre Jesús. Podemos aplicar cuatro criterios:

1.- Criterio de Contrariedad: Cuando en el texto evangélico aparece algún dato que pudiera ir en contra de la buena imagen de la religión cristiana, sobre todo de Jesús (La muerte en cruz)

2.- Criterio de atestación múltiple: Cuando un dato es afirmado simultáneamente por varios evangelistas y por autores no cristianos. (La muerte violenta de Jesús)

3.- Criterio de discontinuidad: Cuando un dato de los evangelios no se ajusta al modo de entender la vida que tenían los primeros cristianos según su mentalidad judía. (Jesús llamaba ABBA a Dios)

4.- Criterio de información desinteresada: Cuando en el texto evangélico aparece de pasada algún dato marginal que no es sospechoso de ser utilizado propagandísticamente. (Jesús tenía 30 años)

15. Los Evangelistas y su Evangelio.-

MATEO: El evangelio de Mateo esta escrito para cristianos que provienen del judaísmo. Está escrito hacia el año 80 d. C. Se distancia de la doctrina de los fariseos y muestra a Jesús como el Mesías esperado.

MARCOS: Parece que fue el secretario de Pedro y que recogió sus catequesis en Roma.. Los destinatarios son cristianos que provienen del paganismo, posiblemente del mundo romano.

Fue el primero que se escribió entre los años 64-74 d.C. Nos presenta a Jesús como Buena noticia, Jesús hijo de Dios.

LUCAS: Parece que es el médico que acompaña a Pablo. Escribe para cristianos de mentalidad griega, por lo que es el más cercano a la mentalidad actual. Lo escribe entre los años 70 a 80 d.C. Para Lucas Jesús es la salvación.

JUAN: Este evangelio no es sinóptico. Sigue un esquema diferente a los otros tres, es el evangelio más elaborado teológicamente, está escrito hacia el año 100 para la Iglesia de Asia.

En este evangelio aparece con claridad que Jesús es Dios.

16. Qué son los Hechos de los Apóstoles?

Los hechos de los Apóstoles es un libro escrito por Lucas en el que se nos narra el nacimiento de la primera comunidad cristiana. Algunos le llaman el quinto evangelio. Podemos señalar dos partes, una primera en donde se narra el nacimiento de la Iglesia y su expansión y otra en la que se nos narra las andanzas de Pablo.

17. Qué son las cartas?

Las cartas son escritos que los apóstoles dirigen a las comunidades con el fin de adoctrinarles y resolver los problemas que surgían en su vivir diario, a su vez que resolvían las dudas de fe que se les planteaba.

Las cartas se pueden dividir en dos bloques las escritas por el apóstol Pablo (cartas Paulinas) y las escritas por los otros apóstoles (Cartas Apostólicas).

18. ) Qué es el Apocalipsis?

El Apocalipsis es el libro que cierra la Biblia, fue el último libro escrito, se escribe hacia el año 100 y se le atribuye a Juan. El Apocalipsis tiene el objetivo de animar a las comunidades cristianas que están siendo perseguidas por los romanos. Su mensaje es que al final de todo, que al final de todo los sufrimientos, Jesús triunfará que el Reino de Dios se impondrá a los enemigos (la Bestia). Utiliza el genero literario Apocalíptico.

Tiene que quedar claro que el Apocalipsis no es un libro de futurología, está escrito para un momento muy concreto. En este libro se puede comprobar la actualidad de la palabra de Dios.

b) Para conocer las dos alianzas de la Biblia
El AntíguoTestamento
El Pentateuco 

Génesis 

Génesis significa nacimiento o comienzos. Este libro contiene los registros de la creación; el jardín del Edén, los antediluvianos, o las personas que vivieron antes del diluvio; el diluvio; la torre de Babel; la dispersión de las razas; y las vidas de los patriarcas — Abraham, Isaac, Jacob y Jose. El sistema patriarca es el gobierno por el varón que era la cabeza del clan. Génesis has sido llamado “el libro de los orígenes,” pues todos los otros libros de la Biblia surgen de el. 
Éxodo 

Éxodo significa “salida”, y la referencia es a la salida de los hijos de Israel de Egipto. Este libro consiste de un relato del nacimiento y los primeros años de la vida de Moisés; las diez plagas; el viaje desde Egipto hasta el Sinai; la entrega de la ley; y una descripción del tabernáculo. La peregrinación de los hijos de Israel desde Egipto hasta la tierra prometida ha sido a menudo comparada a la peregrinación del creyente durante toda su vida. Los primeros 17 versículos del capitulo 20 de Éxodo contienen los Diez Mandamientos, los cual son la base del código mora de la civilización. 

Levítico 

Levítico y Levita se derivan de Levi, el nombre de uno de los doce hijos de Jacob. La tribu que descendía de Levi fue la tribu sacerdotal, a la cual se le encargo llevar a cabo los ritos y ceremonias de los sacrificios y la enseñanza de la ley de Moisés. El libro nos da el ritual que se usaba en los servicios del tabernáculo y describe los deberes de los sacerdotes.
Números 

El libro de Números se deriva del hecho de que los hijos de Israel fueron contados dos veces. El capitulo diez es la continuación del relato de la peregrinación de los israelitas desde Egipto hasta Canaan, la cual se interrumpió en Éxodo 19. En su peregrinación desde el monte Sinai, los israelitas habían planeado viajar hacia el norte y entrar a Canaan por los límites del sur. Pero se asustaron por el informe de los espías quienes hablaron del gran tamaño de los habitantes de la tierra. Como resultado de eso, anduvieron vagando por el desierto durante 40 años y finalmente entraron en Canaan por el este, cruzando el rió Jordán. Las experiencias de esos años en que vagaron por el desierto están registradas en este libro. 
Deuteronomio 

Deuteronomio significa “segunda ley,” o la segunda entrega de la ley. Muchas de las personas que habían estado presentes cuando la ley fue dada en el monte Sinai habían muerto para esta época en la historia de Israel. Por lo tanto fue necesario repetir la ley para beneficio de la nueva generación. Deuteronomio esta escrito en forma de ocho discursos de Moisés. El capitulo final registra su muerte.
Los Jueces
Josué 

El libro de Josué lleva ese nombre en honor de uno de los dos espías que mas tarde llego a ser el sucesor de Moisés. Josué condujo a los israelitas en el cruce del Jordán, ataco y conquisto a los cananitas, y dividió la tierra entre sus seguidores. Los capítulos que siguen contienen un discurso de Josué en el cual lleva al pueblo a normas elevadas de conducta personal, amonestándolos a honrar a Dios.
Jueces

Jueces narra la historia de Israel desde la muerte de Josué hasta el tiempo de Samuel. Este periodo, durante el cual el pueblo desobedeció y se alejo de Dios repetidamente, lo cual se convirtió en uno de los tiempos más oscuros de su historia. Cuando ellos se arrepentían de sus pecados y se volvían a Dios. El levantaba líderes, llamados jueces, quienes los libraban de sus enemigos.
Rut 

El libro de Rut es una historia de amor que ocurrió durante el tiempo de los jueces. Nos da un cuadro excelente de la vida y las costumbres de esos dias. La historia esta narrada en una forma tan curiosa e interesante que uno parece ver a los personajes cuando aparecen en la escena. El pasaje de 1:16,17 es uno de los más hermosos de toda la literatura. Rut fue la bisabuela de David, por lo tanto ella perteneció al linaje terrenal de Cristo.
Vease el capitulo 1 de Mateo para mas detalles.
Primera y Segunda Samuel

Estos dos libros estaban unidos en uno solo en la Biblia hebrea. Nos cuentan en detalles los dias finales de la teocracia (en la cual Dios gobierna directamente a través de los jueces) y los primeros tiempos del reino. Israel rechazo a Jehová, su Dios, y pidió un rey como las otras naciones. El primer rey fue Saúl, un hombre de hermosa apariencia y guerrero competente, pero no de devoción a Dios. Cuando Saúl murió, David, a quien Dios había escogido, fue instalado como rey. Estos libros cubren la vida de David, junto con un relato de Samuel, el último de los jueces.
Reinado
Primera y Segunda Reyes

Estos dos libros, también unidos en uno solo en la Biblia hebrea, continúan la historia del pueblo de Israel desde la coronación de Salomón, el hijo de David, como rey hasta la deportación del pueblo en el cautiverio. Se registra aquí la muerte de David, el reinado de Salomón, y la revuelta de Jeroboam y sus diez tribus durante el reinado de Jeroboam, el hijo de Salomón. Desde esta época en adelante, la narración combina las historia de los dos reinos hasta el cautiverio de ambos.
Primera y Segunda Crónicas

Los dos libros de Crónicas duplican, en un sentido, los libros de Samuel y de Reyes. Estos últimos escritos se cree que provienen de una fuente del reino del norte, y los dos Libros de Crónicas de una fuente del reino del sur. Crónicas hace énfasis en la historia de Juda y la adoración del templo. 
Esdras

El libro de Esdras nos da un relato del regreso de algunos de los exilados de la cautividad y la edificación del templo. La tarea de reedificar el lugar de adoración, llevada a cabo en un ambiente de hostilidad y paganismo, fue demorada también por la frialdad espiritual del pueblo.
Nehemias 

Aunque mayormente de naturaleza biográfica, el libro de Nehemias es el último de los libros históricos del Antiguo Testamento. Como cooperó del rey Artajertes, Nehemias disfrutaba de una vida lujosa. Pero después de enterarse de las condiciones que existían en Jerusalén, renuncio a esa vida para regresar a la ciudad de sus antepasados a fin de reedificar los muros. Un hombre de acción, fue también un líder de mucha firmeza. Bajo Nehemias se llevaron a cabo importantes reformas religiosas y sociales. 
Ester 

Este libro registra una de las liberaciones que los judíos experimentaron en su historia. Los descendientes modernos de los judíos leen este libro durante la fiesta de Purim en memoria de aquella liberación. Ester es una joya literaria que se lee con interés y deleite tanto por los jóvenes como por los adultos. Nos ofrece un buen ejemplo de la providencia de Dios, quien predice lo que va a ocurrir y cuida de Sus hijos.
Sabiduría
Job 

Muchos consideran a Job como una de las piezas literarias más antiguas que existen. El patriarca Job, un hombre justo, de repente sufre las perdidas de propiedad y, uno por uno, todos sus hijos. Como si esto no fuera suficiente, el mismo es arrojado en un sufrimiento físico terrible. Una gran parte de este libro esta dedicada a la discusión filosófica del sufrimiento entre Job y sus amigos. Los amigos le acusan diciéndole que de acuerdo con las leyes de la naturaleza, el sufrimiento viene como resultado del pecado. Job insiste en afirmar que el es bueno, y que el sufrimiento debe tener otro propósito. Los últimos capítulos nos dicen de qué modo su prosperidad le fue restaurada. 
Salmos 

El libro de los Salmos fue el himnario de los hebreos. Cerca de 70 salmos se atribuyen al rey David, y el resto a otros autores. Una gran cantidad de himnos que cantan los cristianos hoy día han tomado su letra de los salmos. Este libro esta compuesto por 150 poemas, algunos de los cuales son de una gran belleza expresiva. De ellos, los salmos 1,19,22,23,90,100 y 103 son quizás los más destacados. 
Proverbios

Un proverbio es una oración corta que comunica una verdad moral en una forma concisa y aguda. La enseñanza por medio de proverbios se origino en el oriente y es una de las formas más antiguas de instrucción. El mensaje principal de esos proverbios es que la sabiduría comienza con Dios.
Eclesiastes

Eclesiastes significa el orador o el predicador. Este libro parece haber sido escrito como un soliloquio (una persona hablando consigo misma). De acuerdo con la tradición judía, Salomón fue el autor, aunque algunos eruditos dicen que fue escrito en una época posterior. La palabra “vanidad,” que parece muchas veces en el libro, significa transitorio o pasajero. Cuando el autor dice que todas las cosas son vanidad, quiere decir que se acabaran. El último capitulo citado muy frecuentemente, es muy interesante e instructivo. Las referencias simbólicas se refieren a las diferentes partes del ser humano. 
El Cantar de Los Cantares

Este libro también se llama Los Cánticos de Salomón, a quien se le atribuye la paternidad literaria. Es la historia de un amor puro y profundo entre un hombre y una mujer. Salomón escribe acerca de la belleza y de lo sagrado de esa relación. La historia simboliza el gran amor de Dios por Su pueblo 
Profetas
Isaías

Este libro fue escrito en una época agitada. El pueblo se había alejado de la religión y se había corrompido. El profeta Isaías predijo la cautividad babilónica tanto para Israel como para Juda. Pero también profetizo el regreso de los exilados y la venida del Mesías. En los capítulos 9,11, y 53 se encuentran las dramáticas descripciones de Cristo y de Su reino, escritos mas de 500 años antes del tiempo de Cristo. El libro de Isaías es una de las grandes obras maestras del mundo. Escrito por una persona educada, en un buen hebreo, contiene un estilo elevado, una expresión vehemente, un sentimiento ferviente y una vivida imaginación. Esta citado en el Nuevo Testamento en mas ocasiones que cualquier otro libro. 
Jeremías

El Profeta Jeremías vivió en una época triste en la historia del pueblo hebreo. Durante esta época, el pueblo del reino del sur, o Juda, fue llevado por Nabucodonosor a la cautividad en Babilonia, aunque Jeremías quedo en Jerusalén. El escribió con autoridad en cuanto a la seguridad del juicio de Dios sobre un pueblo pecaminoso como también de la grandeza del amor divino.
Lamentaciones

En este libro, Jeremías, de pie en medio de la ruinas de Jerusalén y del templo, lamenta la destrucción que el mismo había predicho. En el idioma hebreo, Jeremías esta escrito en una seria de poemas que describen la ruina de la ciudad y la causa de la desolación. El libro ha sido llamado un cántico fúnebre sobre Jerusalén.
Ezequiel 

Siendo joven, Ezequiel fue llevado al cautiverio 11 años antes de la destrucción de Jerusalén. El tema de su profecía es precisamente la destrucción de Jerusalén, el juicio sobre el pueblo, y finalmente, el regreso de los exiliados y el futuro glorioso de Israel.
Daniel 

La profecía de Daniel constituye uno de los libros más interesantes de la Biblia. Sus historias (capts. 1-6) son vividas y emocionantes, y las visiones del resto del libro (capts. 7-12) son muy significativas. Las cuatro bestias de Daniel 7:3 son consideradas las cuatro grandes potencias mundiales, los babilonios, los medopersas, los greco-macedonios, y los romanos. La segunda visión (Daniel 8:1) es considerada como una referencia al gobierno de los griegos bajo Alejandro el Grande. El reino mencionado en el capitulo 9 es el gobierno mesiánico del reino de Cristo. La visión de los capítulos 10-12 es considerada una referencia al fin de los siglos.
Oseas

El Mensaje del profeta Oseas fue dirigido principalmente a Israel. Los primero tres capítulos nos dan un relato de los problemas domésticos de Israel. Tienen el propósito de mostrarnos los pecados de Israel y el amor de Dios. El resto del libro contiene denuncias contra el pueblo por su idolatría y su pecado. 
Joél

El libro de Joel esta dividido en dos partes; (1) una gran calamidad causada por una invasión de langostas, y (2) la respuesta de Dios a las oraciones del pueblo. El libro contiene una profecía que se encuentra con frecuencia en los escritos de los profetas: que los judíos irían a establecer una gran nación en Palestina en el futuro. 
Amos 

Amos es uno de los primeros libros proféticos. El autor profetiza que Dios ama la misericordia y no solamente los sacrificios formales. Amos nació a unas 12 millas al sur de Jerusalén, pero sus profecías fueron dirigidas al reino del norte (Israel). El enseño que la futura grandeza de Israel no se aseguraría por medio del poder y la riqueza, sino por la justicia y el juicio.
Abdias 

Abdias vivió en Jerusalén después de la deportación de Juda a Babilonia. El fue el mensajero de Dios que anuncio la caída de los edomitas, quienes eran los descendientes de Esau, los que se habían gozado de la caída de Juda. El también profetizo de un futuro cuando los judíos volverían a gobernar las tierras que estuvieron una vez bajo el control de David. 
Jonás

El libro de Jonás es el más agradable de leer entre todos los profetas menores. Algunos eruditos bíblicos los consideran un relato histórico, mientras otros lo ven como una historia simbólica, que enseña que así como Jonás falto en cumplir su deber con el pueblo de Nínive, así Israel falto en sus obligaciones morales y religiosas hacia otras naciones. La referencia de Jesús a Jonás (ver Mateo 12:38-41) para indicar que Jonás fue una narración histórica.
Miqueas

Miqueas vivió durante el tiempo de Isaías. Al igual que Isaías, el predico contra los pecados de su tiempo y especialmente contra la opresión de los ricos hacia los pobres. El profetizo tanto la destrucción de Israel como la de Juda poco tiempo antes de que el juicio cayera sobre Israel.
Nahum

Este libro, que esta dividido en dos partes principales, profetiza la destrucción de Nínive. La primer parte presenta el juez y la segunda el juicio sobre la ciudad malvada. Se conoce muy poco de Nahum, quien vivió alrededor del 505 A.C. 
Habacuc 

Habacuc profetizo en Juda durante el reinado de Joaquín. El escribió acerca de las maldades de Israel y de su inminente derrota a manos de los caldeos. El también describió la pecaminosidad de los conquistadores caldeos y profetizo su caída final. El libro concluye con una oración de fe.
Sofonias

Sofonias vivió en el tiempo de Jeremías. Habacuc y Nahum. Así como esos profetas, el hablo en contra de los pecados del pueblo. El profetizo el juicio sobre Juda y las naciones vecinas así como también las bendiciones sobre Jerusalén restaurada.
Hageo 

El libro de Hageo contiene cuatro profecías, todas ellas relacionadas con la edificación del templo bajo Zorobabel. Dios levanto a Hageo y a Zacarías para animar al pueblo a reedificar su casa. A fin de tener un cuadro de las condiciones de ese periodo, vea los primero capítulos de Esdras.
Zacarías 

El mensaje de Zacarías esta dividido en dos partes. La primer parte (capts. 1- [image: image1.png]


trata de la restauración del templo, y la ultima parte (capts. 9-14) con el reino de Cristo.
Malaquias

Malaquias fue el último tiempo de los profetas del Antiguo Testamento. El vivió la época posterior a la edificación del templo y a la restauración de la adoración, pero vio al pueblo volviéndose de nuevo a su vieja vida de pecado. Además de reprenderlos por su condición espiritual, predijo también la venida del Mesías. 
·  
El Nuevo Testamento

El Nuevo Testamento (o Nuevo Pacto - el acuerdo presente de Dios con los hombres) revela a Jesucristo, el Redentor de los hombres. En él encontramos la vida de Cristo, el comienzo del cristianismo, el camino de la salvación, instrucción para la vida cristiana y el plan de Dios para el futuro.

Los primeros cinco libros del Nuevo Testamento son históricos.
Mateo, Marcos, Lucas y Juan son conocidos como “Los Cuatro Evangelios”
1 Mateo La vida de Cristo, escrita especialmente para los judíos, revelando a Jesucristo como su Rey-Salvador esperado por tanto tiempo. 
2 Marcos La vida de Cristo revelando a Jesús como el Siervo obediente de Dios 
3 Lucas La vida de Cristo revelando a Jesús como el Hombre perfecto, enfatizando Su humanidad 
4 Juan La vida de Cristo revelando a Jesús como el Hijo de Dios, enfatizando Su deidad 
5 Los Hechos de los Apóstoles El comienzo y la extensión de la Iglesia Cristiana. Este libro bien podría haber sido llamado “Los Hechos del Espíritu Santo.”
Los Evangelios 
Mateo 

Escrito Principalmente para los judíos, Mateo presenta a Jesús como el Mesías prometido en el Antiguo Testamento. Llamado a menudo “el evangelio del reino,” Mateo comienza con una genealogía de Jesús, “el hijo de David,” y cita frecuentemente del Antiguo Testamento. Ha sido atribuido a Mateo, un recaudador de impuestos, uno de los 12 discípulos. Las mejores evidencias lo identifican como la segunda biografía más antigua de Cristo. Fue escrito probablemente antes de la destrucción de Jerusalén ocurrida en el año 70 D.C. 
Marcos

El Evangelio de Marcos es considerado el más antiguo de los cuatro. Muchos eruditos lo fechan antes del año 70 D.C. así como el evangelio de Mateo fue escrito para los judíos, el de Marcos fue escrito para los romanos.
Marcos, quien acompaño a Pedro en sus viajes, posiblemente le oyó predicar muchas veces. Debido a la estrecha relación entre Marcos y el apóstol Pedro, su evangelio refleja la influencia de este apóstol impulsivo y enérgico. Marcos presenta a Cristo con todo Su poder y autoridad, enfatizando sus obras. 
Lucas

Lucas fue el autor del evangelio que lleva su nombre y del libro de los Hechos. A diferencia de Mateo y Marcos, Lucas era griego y una persona de buena educación. Medico de profesión, había sido compañero de Pablo, uniéndose con el en Antioquia en su segundo viaje misionero, probablemente sirviéndole como su medico y ayudante. El evangelio de Lucas fue escrito para los griegos; por lo tanto presenta a Jesús como el hombre perfecto, aquel que sobrepasa los ideales elevados de los griegos. Lucas presenta a Cristo como el Hijo del Hombre así como el Hijo de Dios. 

Juan
Juan, el mas joven de los doce apóstoles, escribió este evangelio algún tiempo después que Mateo, Marcos y Lucas escribiera los suyos, y su propósito fue suplementar esos mensajes. Los primeros tres evangelios han sido llamados “sinópticos” (del griego, “ver juntos”) debido a que presentan en general el mismo punto de vista de la vida y enseñanzas de Cristo. El evangelio de Juan es un libro extraordinario. Trata de los asuntos más profundos de la vida, usando un estilo directo y simple. Juan presenta a Jesús como el Hijo de Dios y el “unigénito del Padre.” El versículo 16 del capitulo 3 ha sido llamado “el corazón del evangelio.” 
Los Hechos

Escrito por Lucas mientras estaba en Roma con Pablo, Hechos continua el relato de su evangelio, comenzado con los eventos que siguieron a la crucifixión de Cristo. Su relato cubre un periodo de uno de 30 años, comenzando en el año 30 D.C. Incluye un relato de la organización y los comienzos de la historia de la iglesia cristiana. Uno de los libros mas fáciles de leer y mejor organizados, el propósito central de este libro es mostrar que Cristo continua Su obra a través de los creyentes y la iglesia bajo la dirección del Espíritu Santo.
Las Epístolas de Pablo (Libros Doctrinales) 
Romanos

Pablo estaba en Corintio en el año 58 D.C. cuando escribió esta carta a los cristianos que vivían el la capital del imperio, Roma. Considerado por muchos el escrito más importante de Pablo, Romanos es también uno de los libros más importantes de la Biblia. Su tema principal es la justificación por la fe. había una controversia que estaba dividiendo a los cristianos judíos y gentiles. Algunos pensaban que los judíos debían tener el primer lugar con respecto a los gentiles. Pablo enseña que Dios es justo. Siendo que “todos pecaron” (tanto judíos como gentiles), los judíos no son superiores ante los ojos de Dios. 
1 de Corintios 

Esta epístola a los corintios fue escrita desde Efeso un año después de haberse establecido la iglesia en Corinto. Corinto era una ciudad cosmopolita en una época cuando las restricciones morales eran mínimas. Naturalmente, era muy difícil establecer una iglesia y mantenerla pura en esas circunstancias. El propósito de Pablo al escribir esta carta fue doble: guiar a la iglesia a separarse del error y del desorden moral, y contestas algunas preguntas especificas que le dirigieron a el. 
2 de Corintios 

La segunda carta a los corintios fue escrita unos pocos meses después de la primera. De parte de Tito, Pablo se había enterado que si primera carta a los corintios había hecho que muchos de ellos se arrepintieran. Pero también se entero que los judaizantes habían llegado allí, predicando un evangelio falso y rechazando su autoridad. El escribió su segunda carta, no solo para expresar su satisfacción por el arrepentimiento de ellos, pero también para amonestarles contra los falsos maestros y a la vez defender su apostolado.
Gálatas

El apóstol Pablo visito Galacia en su primer viaje misionero estableciendo allí una iglesia. Algunos años más tarde se entero que los judaizantes se habían infiltrado en la iglesia de Galacia. Los creyentes eran engañados alejándose del verdadero cristianismo aceptando ritos y ceremonias judías. Pablo se dio cuenta de existía una crisis seria en esa iglesia. En su carta, Pablo reafirma de nuevo la doctrina de la justificación por la fe. 
Efesios

Esta carta ha sido llamada la corona de los escritos de Pablo. Aunque escrita en forma de carta, es realmente un discurso con la siguiente verdad: Cristo es el centro de todas las cosas y la iglesia esta unida con El. El misterio de las edades encuentra su explicación en Cristo. 
Filipenses

La iglesia de Filipos fue la primera en establecerse en Europa (ver Hechos 16:8-40). Filipenses fue escrita por Pablo, probablemente desde Roma, cerca del final de su encarcelamiento. La fecha fue alrededor del 62 D.C. Filipenses es llamada en algunas ocasiones la “epístola de la Experiencia Cristiana.” porque trata de la conducta personal mas que de la teología. Su nota predominante es el gozo de la vida cristiana. 
Colosenses

Colosas fue una ciudad de Frigia, una provincia en el centro de Asia Menor. Los judaizantes se habían introducido en la iglesia de Colosas, y hubo otros que trataron de enseñar una forma de misticismo oriental. Pablo, escribiendo desde su encarcelamiento final en Roma, les dice a los Colosenses que el misticismo no tiene ningún valor, y que hay muy poco valor en los rituales vacíos y las ceremonias. Cristo esta por encima de todo, Pablo escribe, y el gozo real se obtiene viviendo la vida cristiana. 
1 de Tesalonicenses

Esta carta dirigida a la iglesia de Tesalónica, la cual fue organizada en el segundo viaje misionero de Pablo, fue la primera de las epístolas de Pablo. Fue escrita desde Corinto en el año 51 D.C. Pablo estaba satisfecho con la vitalidad de la iglesia, la cual estaba formada por convertidos de diferentes orígenes. Pero el pensaba que era necesario corregir ciertos errores en sus pensamientos, particularmente con respecto a la segunda venida de Cristo. Tanto la primera como la segunda carta a los tesalonicenses explican la doctrina de la segunda venida de Cristo. 
2 de Tesalonicenses

Esta carta fue enviada desde Corinto unos pocos meses después de haberse enviado primera tesalonicenses. Algunos malos entendimientos con respecto a la primera carta y ciertas palabras de Pablo con respecto a la tribulación al final del siglo hicieron necesario que Pablo escribiera esta segunda epístola. 
Primera Timoteo

fue escrita después que Pablo fue liberado de la prisión, probablemente alrededor del 63 D.C. 
La segunda de Timoteo

la última epístola escrita por Pablo, fue enviada desde la prisión de Roma, en donde Pablo estaba aguardando su ejecución. Timoteo quien era de padre griego y de madre hebrea, se había convertido bajo el ministerio de Pablo. Mas tarde llego ser un compañero de Pablo en sus viajes misioneros. después llego a ser el pastor de la iglesia de Efeso. Pablo le escribe como un padre espiritual al joven pastor, instruyéndole en asuntos de doctrina y de conducta. Esta es una de las epístolas pastorales de Pablo, llamada así por haber sido dirigida a un individuo en lugar de una congregación. 
Tito

La epístola a Tito es también una epístola pastoral. Tito, quien era gentil, era el pastor de la iglesia en Creta. Esa iglesia estaba pasando por un tiempo de dificultades, con herejías floreciendo. Pablo le escribe a Tito para animarlo y aconsejarlo. Aunque fue escrita antes de las epístolas a Timoteo, esta carta es una de los últimos escritos de Pablo. 
Filemon

La más breve de las epístolas de Pablo, es también una epístola privada. Onesimo, un esclavo que se había escapado de la casa de su amo Filemon robándole algunas pertenencias, se encontró en Roma. allí se convirtió bajo el ministerio de Pablo. Pablo escribe esta carta para solicitarle a Filemon, un hombre rico y miembro de la iglesia de Colosas que perdone a Onesimo y lo reciba como hermano en Cristo. Esta epístola fue escrita durante el primer encarcelamiento de Pablo en Roma. 
HEBREOS

Esta carta fue escrita a un grupo de judíos cristianos, probablemente alrededor del año 64 D.C. Estos cristianos, que habían pasado por la persecución, se estaban alejando de su fe y estaban cediendo a la tentación de volver al judaísmo. El autor escribe esta carta para señalar la superioridad de la religión cristiana y animarles en la fe. Enfáticamente el autor señala que Cristo es superior a los profetas, los Ángeles, Moisés, Josué, y Aaron. Dios había hablado a través de cada uno de ellos, pero ahora El ha hablado a través de Su Hijo! después de Romanos, Hebreos ha ejercido la influencia mas grande en el pensamiento de las generaciones sucesivas de cristianos.
Las Epístolas Generales (Universales) 
Santiago

Santiago, junto con las epístolas de Pedro, Juan y Judas, forma parte de las llamadas epístolas generales, debido a que no esta dirigida a ninguna iglesia o individuo en particular, sino a la iglesia cristiana en general. La carta contiene muy poca doctrina. Se concentra en la moral, la ética, y en la demostración practica de la fe personal. 
1 de Pedro 

Otra de las epístolas generales, 1 Pedro fue enviada a los cristianos del Asia Menor. Es principalmente una exhortación a permanecer firmes frente a la persecución. El escritor de la epístola fue el apóstol Pedro. Fue escrita probablemente durante los años 62-69 D.C. 
2 de Pedro

En contraste con 1 Pedro, que fue escrita para animar a los cristianos que enfrentan persecución, 2 Pedro amonesta contra los falsos maestros. Contiene muchas referencias a la segunda venida de Cristo.
1a, 2a y 3a de Juan 

Las epístolas de Juan son diferentes a las otras epístolas generales. La primera es una homilía doctrinal, mientras que las otras dos son principalmente cartas privadas a individuos. La primera epístola fue escrita para corregir herejías y afirmar las cualidades de la vida cristiana. Segunda Juan, dirigida probablemente a una mujer cristiana, enfatiza la verdad del evangelio de Cristo y advierte en contra de los falsos maestros. La tercera epístola, dirigida a Gaio, alaba a este por la buena manera en que trata a sus hermanos cristianos. Aunque muchos han sugerido que esas cartas fueron escritas por otra persona y no el apóstol Juan, hay una firme evidencia de que el fue el autor. 
Judas 

La epístola general de Judas es una apelación a los cristianos a mantenerse consistes en su fe y su vida. Señala las penalidades de la inmoralidad y termina con una bendición, señalando la verdad que solo Cristo puede guardar al creyente de ceder a las tentaciones de la vida. Judas, hermano de Santiago, por lo tanto medio hermano de Jesús, fue el autor de esta epístola.
El Libro Profético 
Apocalipsis

De todos los escritos del Nuevo Testamento, Apocalipsis es el mas difícil de interpretar. Los eruditos difieren acerca del significado exacto de algunos de los pasajes más importantes de este libro. Pero el propósito básico es el mismo: revelar a Cristo como Señor, triunfante sobre el mal. Escrito por el anciano discípulo Juan mientras estaba encarcelado en la isla de Patmos alrededor del año 95 D.C., Apocalipsis ha sido una fuente de estimulo e inspiración a los cristianos de todas las generaciones. 
c) ¿Por Qué Debería Creer Usted en Dios, Jesús y la Biblia?
INTRODUCCION:

¿Ha tenido usted en algún momento la curiosidad por saber si Dios existe, si Jesús es realmente el Hijo de Dios, o de sí la Biblia es real- mente la verdad? Si no, ¡usted es una extraña persona! A veces, toda la gente tiene preguntas sobre estos asuntos.

A. ¿Que Declaraciones Hace la Biblia?

El propósito de este estudio es el de examinar la evidencia por medio de las siguientes declaraciones:

La Biblia declara que Dios existe - Hebreos 11:6.

¿Puede uno agradar a Dios sin fe?

Para venir a Dios, ¿qué debemos creer nosotros?

"En el principio creó Dios los cielos y la tierra" - Gén. 1:1.

La Biblia declara ser una revelación infalible de la voluntad de Dios - 2 Timoteo 3: 16-17.

¿De dónde vinieron las Escrituras? ¿Qué hace ella por nosotros?

"... reconozca que lo que os escribo son mandamientos del Señor"- 1 Cor. 14:37 [Véase también Ef. 3:3-5; 2 Ped. 1:21; 1 Tes. 2:13; Gál. 1:11-12].

La Biblia declara que JESUS es el hijo de dios - Juan 20:26-31.

¿Cómo llamó Tomas a Jesús? ¿Qué debemos creer para tener vida eterna?

Todo el mundo debería reconocer que Jesús es el Divino Hijo de Dios, el Salvador del género humano. [Véase también Juan 8:24; Lucas 19:10; Mat. 16:15-18; 10:37; Juan 1:1,14].

Nótese que la naturaleza de estas declaraciones es tal que no pode- nos tomar una posición intermedia. No podemos decir, "La Biblia es exactamente un buen libro," o "Jesús fue exactamente un gran hombre pero no divino." La Biblia declara ser la propia palabra de Dios, y Jesús declara ser Dios en la carne. Si estas declaraciones no son verdad, entonces Jesús es un mentiroso y la Biblia es un fraude.

B. ¿Que Clase de Evidencia Estudiaremos?

No podemos ejecutar experimentos de laboratorio. 

Dios es invisible y no puede ser producido en un tubo de ensayo para probar que El existe [1 Juan 4:12].

Pero hay mucha evidencia lógica e histórica.

Un juez y el jurado no observan físicamente un crimen, pero ellos se acercan al veredicto por medio de escuchar a los testigos.

Un cazador podría no ver a un animal, pero él sabe que existe y sabe mucho acerca de su naturaleza gracias a sus huellas y otras señales.

De la misma manera también Dios "... no se dejó a sí mismo sin testimonio ..." [Hechos 14:17]. El ha dejado sus "huellas" en el universo. Permítanos ahora que se llaman a los "testigos" de Dios para que testifiquen y usted será el juez - considere el testimonio honestamente y obtenga su veredicto. ¡Pero recuerde que su destino eterno depende de su decisión!

Testigo #1: La Existencia del Universo

Nadie puede negar la existencia del universo, incluyendo las plantas, los animales y el hombre. La pregunta es: ¿Cuál es el ORIGEN del universo? Unicamente hay dos explicaciones disponibles: (1) hay un Dios todo- sabio, todo-poderoso que lo creo, como lo dice la Biblia; o (2) la materia es eterna y, comenzando de una original simple forma(s) de vida, todas las cosas vivientes se desarrollaron gradualmente sobre millones de años por el proceso de la evolución. Considere cual de estas perspectivas se ajusta mejor a la evidencia.

A. La Vida Viene Únicamente de la Vida.

Esta es una de las leyes de la ciencia más firmemente establecida. Todos los días, las cosas vivientes son producto de otras cosas vivientes. No hay evidencia científica de que lo muerto, la materia no viviente pueda espontáneamente dar vida.

La creación concuerda con la evidencia científica de que la vida viene de la vida - Hechos 17:24-28. 
La vida vino del Creador viviente. [Véase también Hechos 14:15].

Pero la evolución contradice la evidencia científica porque demanda que de la materia muerta ha venido la vida, y de esa vida original vinieron todas las presentes cosas vivientes.

¿Cuál perspectiva se acomoda mejor a la evidencia?

B. Las Cosas Vivientes Reproducen Según' Su Propio Genero.

La Biblia enseña que dios creo las plantas y los animales para reproducirse según su genero - Gen. 1:11,21,24, y Sigs.

Esto concuerda con la evidencia. Cada año millones de cosas vivientes se reproducen, y la descendencia es siempre del mismo genero que los padres. La descendencia de un perro es un perro, no un pez, o un pájaro, ¡ o un hombre!

Pero la evolución enseña que todos los géneros presentes son la descendencia de previos y diferentes géneros, todo el camino regreso a un género original de vida.

Pero no hay evidencia de que esto haya sucedido en - cualquier tiempo. Los seres vivientes se adaptan a todo lo que le rodea, ¿pero dónde esta la prueba de que ellos producen totalmente diferentes géneros de seres - vivientes - pez a pájaro, etc.?

Si la evolución es verdad, debería haber muchos "enlaces" intermedios entre los géneros presentes de seres vivientes preservados en las formas fósiles. Pero tales fósiles no existen - los "enlaces" están aun perdidos.

¿Cual perspectiva se acomoda mejor a la evidencia?

C. La Raza Humana Es Unica.

El hombre posee características desconocidas en los animales de los cuales se nos ha dicho que se ha desarrollado.

Unicamente el hombre tiene inteligencia racional. ¿Qué animal habla o escribe por medio de símbolos abstractos [letras o palabras], representaciones matemáticas y cálculos científicos, que invente herramientas y máquinas, use el fuego, amaestre animales, o acumule información para pasar a generaciones futuras?

Unicamente el hombre aprecia la belleza de la música, el arte, la poesía, y la naturaleza.

Unicamente el hombre tiene una conciencia, un sentido de moral y un deseo para adorar. ¿Qué animal naturalmente tiene un sentido de culpa, o busca encontrar y adorar la causa de su existencia?

¿Como podemos explicar estas características del hombre?

La evolución no puede explicar tan grandiosas diferencias. "La sobrevivencia de las adaptaciones" no puede explicar por qué nosotros apreciamos el arte, etc. - ¿Estas cualidades nos ayudan a sobrevivir mejor que el resto de los animales?

La Biblia explica que el hombres es diferente de los animales porque únicamente el hombre es creado a la imagen de Dios [Génesis 1:26-28].

¿Cuál perspectiva se acomoda mejor a la evidencia?

D. El Diseño Debe Venir de un Diseñador

Los seres inteligentes pueden reconocer el trabajo de otro ser inteligente.

Cuando un ser inteligente diseña algo para llevar a cabo algún propósito, esa cosa lleva la marca de la inteligencia - ese algo es inteligible. Otro ser inteligente puede examinarlo, ver cual es el propósito que lleva a cabo, caro funciona, etc. si nunca encontramos al hacedor, sabemos que el debe existir, y apreciamos sus grados de inteligencia.

Tome este test. Trate de nombrar una cosa que tiene las siguientes características:

(1) Apela a su inteligencia-"hace las cosas con sentido" en una forma tan razonable y lógica para llevar a cabo algún propósito

(2) ¡Pero usted sabe que eso no se originó gracias al esfuerzo de algún ser inteligente! Eso "simplemente sucedió" en un obscuro momento.

¿Puede usted nombrar una cosa tal? [¿Carro? ¿Casa? ¿Puente?]

El universo lleva innumerables marcas de diseño.

Las cámaras son diseñadas por seres inteligentes. Pero ninguna cámara puede igualar al ojo humano. ¿De dónde vino el ojo?

Las computadoras son hechas por seres inteligentes. Pero ninguna computadora puede igualar al cerebro humano. ¿De dónde vino el cerebro?

Las fábricas son hechas por seres inteligentes para manufacturar un producto. ¿Pero quién hizo en el hombre el sistema re productivo?

"Porque toda casa es hecha por alguno..." [Heb. 3:4]. Pero ¿quién construyó la "casa" o cuerpo en que uno vive? Considere entonces el designio de todos los órganos del cuerpo humano, todas las plantas y animales, todos los cuerpos celestes, y todo el complejo de las leyes de la naturaleza. La ciencia está fundamentada sobre la convicción de que el universo es inteligible - es ordenado y sistemático para que la inteligencia humana pueda entender mucho más acerca de cono trabaja. ¿De dónde vino este orden?

Todo efecto debe tener una causa adecuada.

La evolución dice que la vida comenzó por un obscuro suceso. Y que de esa vida original, todas las otras formas de vida se han desarrollado por ese obscuro suceso [desaciertos mutantes, etc.]. Pero dónde está la prueba de que ese suceso puede formar tal complejo, seres intrincados [enredados]?

La Biblia dice que hay un todo - sabio, todo - poderoso, un Dios vivo quien intencionalmente planeó y creó el universo y la vida que en él hay.
Rom. 1:20 - Por medio de las cosas que han sido hechas, ¿qué podemos aprender acerca de Dios?

Salmos 19: 1 - ¿Qué nos muestran los cielos y el firmamento?

Nuestro primer testigo testifica que la única explicación adecuada para el universo es que fue creado por Dios tal caro lo enseña la Biblia. Dios existe y la Biblia es la verdad. Considere estas evidencias cuidadosamente antes de acercarse a su veredicto.

Testigo #2: La Exactitud de la Biblia
La Biblia es un libro de texto en religión, pero a veces enseña sobre otros temas como la historia, geografía, o la ciencia. Cuando hace esto, podemos comprobarlo por medio de compararla con la arqueología, etc. Si la Biblia es escrita por el todo y sabio Creador, debemos esperar exactitud.

Además, la Biblia fue escrita hace 2000-3500 años, cuando el error científico abundaba. Los escépticos la han escudriñado cruelmente tratando de encontrar error en ella. Pero si, en lugar de esto, encontramos que no contiene ninguno de los errores comunes de su día-si, en efecto, encontramos en ella verdades que estuvieron desconocidas para las personas instruidas hasta siglos más tarde esto grandemente fortalece nuestra confianza en que ella no es de los hombres sino de Dios.

Considere los siguientes ejemplos de exactitud, aun en casos en donde los "escolares" discordan con la Biblia:

A. Historia y Geografía

La nación Hitita

La Biblia menciona frecuentemente esta antigua nación [Gén. 15:19-21; Núm. 13:29; Josué 3:10]. Pero por años los escépticos dijeron que la Biblia esta equivocada porque no se podía encontrar ninguna evidencia para con esta nación, Luego en 1906, Hugo Winckler excavó Hattusas, la ciudad capital de los Hititas. En su excelencia rivalizó en gloria con Egipto y Asiria. [El Mundo Bíblico, p. 290 y sig.].

Piton y Rameses

La Biblia dice que los Israelitas construyeron estas ciudades durante la cautividad en Egipto [Ex. 1:11]. Ellos usaron ladrillos hechos de arcilla con paja, luego arcilla con rastrojo, luego arcilla sola [Ex. 5: 10-21]. En 1883, Naville encontró los tres ti pos de ladrillos en el área de Pitón [El Mundo Bíblico, p. 458- 459].

El libro de Hechos

Sir William Ramsay fue un escéptico quien intentó desaprobar Hechos por medio de imitar los viajes de Pablo. Como resultado, él se convirtió en un firme creyente de la exactitud del libro. Uno de los puntos mayores que lo hicieron cambiar fue cuando él probó que, contrario a la opinión popular, la Biblia estaba en lo correcto cuando dijo que Iconio estaba en una región diferente a Listra y Derbe [Hechos 14:6]. [Arqueología e Historia Bíblica, Free, p.317].

Citaciones de prominentes arqueólogos

Dr. Nelson Glueck: "...podría ser declarado categóricamente que ningún descubrimiento arqueológico a en cualquier momento altercado con una referencia Bíblica. Las marcas de los descubrimientos arqueológicos que han sido hechos confirman un diseño claro o exacto de las declaraciones históricas detalladas en la Biblia. Y, por la misma marca, la evaluación propia de las descripciones Bíblicas muchas veces han conducido a asombrosos descubrimientos." [Rivers in the Desert, p.31, via Weekly Reminder, 7/5/73]. 

Dr. Joseph P. Free: ". . .la arqueología ha confirmado innumerables pasajes que habían sido rechazados por críticos cono por no historiadores contradictorios a los hechos conocidos Sin embargo los descubrimientos arqueológicos han mostrado que estos cargos escrupulosos. . .están errados y que la Biblia es digna de confianza en las verdaderas declaraciones las cuales habían sido puestas a un lado caro no dignas de confianza No sabemos de ningún caso en donde la Biblia haya sido probada caro equivocada." [La Arqueología y la Historia en la Biblia, p. 1,2,134] 

Ciencia

Isaías 40:22 - Isaías habló del "circulo de la tierra" cuando los hombres pensaban que era plana ["círculo" = "un círculo, esfera" - Gesenius]. ¿Cómo lo sabía Isaías?

Job 26:7 - Job dijo: "Cuelga la tierra sobre nada" cuando los hombres creían que estaba sostenida sobre pilares o sobre la espalda de una tortuga, etc. ¿Cómo sabía Job esto?

Salmo 8:8 - David habló de los "Senderos del mar." El hombre no supo' de tales senderos hasta que Matthew Maury leyó este versículo y decidió encontrarlos. El descubrió las corrientes de los océanos [las Corrientes del Golfo, etc.].

Eclesiastés 1:7 - Los ríos regresan al lugar de donde ellos venían. Nosotros sabemos que esto sucede por la evaporación. ¿Pero cómo hizo Salomón para saberlo?

La Biblia ha contradicho a las teorías científicas no probadas, pero propiamente entendidas, ella nunca ha contradicho cualquier hecho científico probado. Por el contrario, siempre ha declarado verdades científicas siglos antes de que el hombre las conociera.

La Biblia siempre ha sido probada ser exacta. Pero en lugar de los constantes ataques por los críticos, ninguna inexactitud ha sido encontrada en ella. Esto ciertamente fortalece nuestra fe de que la Biblia es también exacta en las otras cosas que enseña.

Considere estas evidencias para que usted obtenga su veredicto.

Testigo #3: La Unidad de la Biblia 

A. La Biblia Se Compone de 66 Libros Escritos Por 40 Hombres Diferentes Durante un Periodo de 1500 Años.
Estos hombres eran extensamente de diferentes fondos, separados por el tiempo y la geografía. Hubo reyes, esclavos, pescadores, y médicos. Ellos vivieron en Palestina, en Babilonia, y en Roma, del 1400 A.C. al 100 D.C.

B. Pero Sus Escritos, Cuando Se Juntan, No Muestran una Sola Contradicción.

Pablo no esta en desacuerdo con Moisés, Juan no disputa con David, etc., aunque ellos escribieron sobre la mayoría de los temas controversiales conocidos para el hombre. En lugar de eso, ellos se fortalecen y sostienen el uno al otro.

Algunos escépticos podrían declarar que existen contradicciones en la Biblia, ¡pero dígale a ellos que le muestren tan solo una!
La mayoría no tratará de hacerlo. Usualmente ellos nunca han leí do la Biblia, pero están tomando también las palabras de algún otro para decir esto. Cualquier supuesta contradicción puede ser arreglada por el correcto estudio.

C. Simples Hombres, por Medio de Su Propia Sabiduría, No podrían Llevar a Caro Tal Unida.

Considere a los maestros religiosos que escriben por medio de su propia sabiduría. ¿Puede usted aún encontrar a dos completamente de acuerdo? No. ¡En efecto muchas veces un solo hombre se contradice a si mismo!

¿Entonces como pueden 40 hombres de condiciones tan diferentes concordar tan perfectamente? La respuesta es: ¡ellos no escribieron por medio de su propia sabiduría!

La Biblia es tan unificada que no puede ser el producto de 40 mentes diferentes. Ella debe ser el producto de UNA MENTE SUPREMA, exactamente como ella así lo declara. Por lo tanto estos testigos testifican que: (1) Dios debe existir, desde que únicamente un Ser Supremo pudo escribir un libro tal caro la Biblia, y (2) la Biblia es el mensaje de ese Ser Supremo.

Testigo #4: Las Profecías Cumplidas

A. El Propósito de la Profecía

Unicamente Dios puede infaliblemente predecir el futuro distante en detalle.

Isaías 41:21-23--Si uno puede declararnos que es lo que va a suceder, ¿qué podemos saber acerca de él?

Isaías 42:8-9 - Como Dios prueba que El no es una imagen esculpida, ¿es el Dios verdadero? Los hombres "no saben lo que será mañana" [Sant. 4: 14]. Esto lo hace un Ser Supremo que conoce el futuro.

Si un hombre puede predecir el futuro, esa es una señal de que dios esta hablando a través de el.

Deut. 18:20-22-Si un hombre pretende predecir el futuro pero falla, ¿qué podemos saber acerca de el?

Jeremías 28:9-Si un hombre predice el futuro exactamente, ¿qué podemos saber?

Si los escritores de la Biblia predijeron infaliblemente el futuro, ¿esto debe probar que la Biblia fue dada por Dios.

Si Jesús cumplió las profecías del Mesías, entonces el debe ser el hijo de Dios como el declaro ser.

Lucas 24 25-27,44 - ¿Dónde encontró Jesús las declaraciones concernientes a El mismo? [Juan 5:39].

Los discípulos de Jesús frecuentemente citaron las profecías del Antiguo Testamento para probar que Jesús era el Hijo de Dios [Hechos 2:25-36; 3: 18-26; 10:43; 13:27-39; etc.].

B. Ejemplos de Profecías Cumplidas

La Biblia contiene cientos de profecías que han sido cumplidas. Nótese unas pocas que pertenecen a Jesús: 

	TEMA
	PROFECÍA
	CUMPLIMIENTO

	Lugar de nacimiento - Belén
Linaje - de la casta de David
Nacer de una virgen
Profeta de Dios
Un mensajero - Juan el Bautista
Entrada triunfal
Muerte por crucifixión
Morir por la culpa de otros
Sepultado en la tumba de un hombre rico
La resurrección
	Miqueas 5:2
Jeremías 23:5
Isaías 7:14
Deut. 18:17-19
Isaías 40:3-4
Zacarías 9:9
Sal. 22:16-18; 34:20
Isaías 53:4-12
Isaías 53:9
Salmo 16:10
	Mateo 2:16
Hechos 13:22-23
Mateo 1:18-25
Hechos 3:20-23
Lucas 3:2-5
Mateo 21:1-9
Juan 19:18-37
1 Pedro 2:21-25
Mateo 27:57-60
Hechos 2:24-32


En adición, la Biblia frecuentemente predijo con exactitud el futuro de las naciones y ciudades tales coma Israel [Deut. 28: 15-64], Tiro [Ezequiel 26:3-14], Nínive [Sofonías 2: 13-15]; Babilonia [Isa. 13:19-21; Jer. 37-58].

Los hombres que meramente escriben por medio de su propia sabiduría humana nunca han podido predecir el futuro cono este. Pero los escritores de la Biblia lo hicieron. Estos testigos testifican que Dios existe, y que El ha hablado a través de estos hombres. Desde que Jesús cumplió estas profecías, El debe ser el Mesías, el Rey, el Profeta, y el Salvador que Dios envió al mando. Deberíamos nosotros por lo tanto creer que todas Sus declaraciones son verdad. Considere este testimonio cuidadosamente antes de acercarse a su veredicto.

Testigo #5: Los Milagros
A. Ejemplos de Milagros
Un milagro, acorde a la Biblia, no es exactamente cualquier evento inusitado, ni debe un evento ser llamado milagro exactamente porque Dios lo originó. Un milagro es un evento que debe ser imposible para las leyes de la naturaleza, pero que es llevado más allá por el poder sobrenatural de Dios. Los ejemplos son:

1. Resucitar muertos [Juan 11:17-44; Hechos 9:36-42].

2. Caminar sobre el agua y calmar una tormenta [Mat. 14:22-33; 8:23-27].

3. Alimentar a multitudes con unos pocos panes y peces [Mat. 14: 13-21; 15:32-39].

4. Sanar instantanea y completamente toda clase de enfermedades tales coma la lepra, la ceguera, la sordera, lisiados, manos secas, etc. [Juan 4:46-54; 5:1-9; 9:1-11,30-38; Hch. 3:1-20; 4:22; 14:8-10; 5:12-16; 19:11-12; 9:32-35; Mr. 2:1-12; etc.].

B. El Propósito de los Milagros

Juan 5:36 - ¿Qué dijo Jesús que probaban Sus obras?

Hechos 14:3 - ¿Cómo hizo el Señor para testificar la predicación de Pablo?

Como los hombres hablaron el mensaje de Dios, la gente necesita un medio para distinguir a los hombres que hablaban la verdad de los hombres falsos. Este fue el propósito de los milagros - "ellos con firmaron la palabra" [Mar. 16:20]. Si los hombres pudieron hacer obras que podían ser llevadas a cabo únicamente por el poder de Dios, la gente sabría que Dios estaba obrando en estos hombres y que ellos debían creer al mensaje [Heb. 2:3-4; Hch. 2:22; Juan 20:30-3 1; 4:48; 2 Cor. 12:12].

C. Las Evidencias de Que Esos Milagros Fueron Ejecutados

Desde que Jesús y Sus apóstoles no están personalmente en su presencia, ¿cómo puede usted como el juez determinar si sí o no los milagros fueron realmente ejecutados? ¡Usted debe llamar a los testigos!

La Biblia contiene testimonios de muchos testigos para confirmar que los milagros ocurrieron [Juan 20:30-31 - véanse también los ejemplos de la lista previamente dada]. Recuerde que la Biblia es históricamente digna de confianza.

Aun los enemigos del evangelio testificaron que Jesús y sus apóstoles ejecutaron milagros.
Hechos 4:16 - Después de que Pedro sanó al cojo:

¿Qué dijeron los líderes Judíos que había ocurrido?

¿Quién mas se convenció de esto?

¿Pudieron ser negados los milagros?

Juan 11:47-48 - ¿Qué admitieron los Fariseos que Jesús había hecho? [Mat. 12:22-24].

Si los amigos o enemigos, la gente que actualmente VIO los milagros no pudo negar su realidad. Su testimonio se convierte en evidencia sobre la cual nosotros podemos basar nuestra fe.

Los milagros de Jesús y de los escritores de la Biblia son la marca de la aprobación de Dios sobre sus enseñanzas. Los testigos testifican que hay un Dios que posee poderes sobrenaturales. Y desde que los escrito res de la Biblia ejecutaron milagros, ellos deben haber hablado de Dios. Y los milagros de Jesús igualmente confirman lo dignas de confianza que son Sus declaraciones de ser el Hijo de Dios.

Testigo #6: La Resurrección

La resurrección es simplemente el mas grande de todos los milagros. Si la aceptamos, los otros milagros son fáciles de aceptar. Si la rechazamos, los otros no interesan. Coma con los otros milagros de Jesús, la resurrección es el testimonio de Dios de que Jesús era Su Hijo [Rom. 1:3-4; Juan 20:28-31].

A. Hechos Históricos Evidentes

[Véase Mat. 27 y 28; Mr. 15 y 16; Luc. 23 y 24; Juan 18-21, Hechos1].

1. Jesús fue golpeado, clavado en la cruz, y Su costado fue penetra do con una lanza.
2. Los soldados romanos lo examinaron para asegurarse de que estaba muerto.
3. Sus discípulos embalsamaron Su cuerpo y lo colocaron en la tumba de José de Arimatea.
4. Los Judíos sellaron la tumba y colocaron soldados para guardarla.
5. Tres días después, el cuerpo se fue.
6. Mocha gente comenzó a declarar que ellos habían visto personalmente a Jesús vivo otra vez. Nótese 1 Cor. 15:4-8.
7. Los discípulos comenzaron a predicar que Su resurrección probó que El era el Cristo [Hch. 1:3; 2:24-36; 3:15; etc.].

Cualquier explicación ofrecida para los eventos siguientes a la muerte de Jesús se deben tener en cuenta todos los hechos de arriba. Especialmente uno debe explicar: (1) la tumba vacía - ¿qué sucedió con el cuerpo? (2) el testimonio de aquellos testigos oculares que declararon ver a Jesús vivo.

B. Posibles Explicaciones para la Evidencia

La teoría de que los discípulos robaron el cuerpo

A los soldados se les pagó para que dijeran esto [Mat. 28: 11-15]. Pero esto no lo explica:

¿Por qué' harían los discípulos esto? Ellos fueron perseguidos y la mayoría murió por predicar la resurrección. Ninguno gana' poder, riquezas, o placeres. Ni uno solo negó la veracidad de la resurrección. ¿Por qué' hacerlo si ellos sabían que todo esto era una mentira?

¿Cómo hicieron ellos para evadir a los guardias que fueron pues tos allí expresamente para prevenir el hurto del cuerpo, y quienes además estaban sujetos a pena de muerte si se dormían en su obligación [cono ellos declararon que lo hicieron]?

¿Cómo debería explicarse esta aparición personal del cuerpo, especialmente a uno de los perseguidores, Saulo de Tarso [Hechos 9]?

La teoría del desmayo

Alguna gente dice que posiblemente Jesús no murió en la cruz sino que únicamente se "desmayó" y más tarde revivió en la tumba.

¿Cómo puede esto explicar el hecho de que los soldados Romanos, el centurión, y los discípulos [quienes embalsamaron a Jesús] todos pensaron que El estaba muerto? [Véase Juan 19:32-34, 38-42; Mr. 15:44-45].

Jesús había sido azotado, crucificado, y atravesado por una lanza. El estuvo tres días en la tumba sin comida, agua o medicamentos. ¿Cómo pudo El revivir, quitar o mover la piedra, y evadir a los guardias, caminar la distancia hasta. Palestina, y aun aparecer completamente sano para convencer a los discípulos de que El había sido resucitado?

¿El carácter de Jesús permitiría esto? Recuerde, ¡esto le ha ría a El un mentiroso y un blasfemo!

La teoría de la alucinación 

Puede ser que los discípulos estaban tan trastornados por Su muerte y tan determinados por verle a El resucitado que ellos vieron alucinaciones de El vivo.

¿Qué le sucedió al cuerpo? Esta teoría significaría que El aun estaría en la tumba donde los enemigos podrían encontrarle para desaprobar las declaraciones.

¿Estaban los discípulos en un estado de mente para alucinaciones? En una alucinación, la gente ve lo que ellos ESPERAN ver. Pero los discípulos no esperaron ver a Jesús vivo de nuevo. En efecto, al principio, ellos no creyeron cuando le vieron [Marcos 16:11-14; Luc. 24:11]. ¿También tuvieron alucinaciones el dudoso Tomás y el incrédulo Pablo?

¿Cómo explica esto el número y naturaleza de las apariciones? ¿Cómo pudo tanta gente tener la misma alucinación, muchos de ellos al mismo tiempo? El paso completo está basado en los hechos y en la historia. Los testigos vieron, escucharon, y tocaron el cuerpo [Luc. 24:39; Juan 20:26-29].

Ninguna de estas teorías se ajusta a la evidencia. El único veredicto razonable es que Jesús en efecto fue levantado de la muerte, y que El es por lo tanto el Divino Hijo de Dios, exactamente como El lo declaró.

Conclusión

Los testigos todos han testificado, y ahora usted debe acercarse a su veredicto. Recuerde que su destino eterno depende de su decisión. Para concluir honestamente de que Dios NO existe, de que la Biblia No es la palabra de Dios, y de que Jesús NO es el Hijo de Dios. aquí está lo que usted debe hacer:

1. Explique la existencia del universo sin Dios para crearlo. ¿Qué explicación razonable hay?

2. Desapruebe la exactitud de la Biblia. Los escépticos han tratado esto por siglos sin resultados.

3. Desapruebe la unidad de la Biblia. Otra vez, esto ha sido tratado repetidamente sin resultados.

4. Desapruebe los milagros. ¡Pero aún los enemigos de Jesús en el primer siglo no pudieron hacer esto!

5. Explique el cumplimiento de las profecías. ¿Qué explicación puede hacer excepto de que Dios inspiro a los escritores?

6. Explique o desapruebe la resurrección. ¿Qué explicación puede dar usted?

¿A cuál veredicto se ha acercado usted? ¿Cree usted que dios existe, que la Biblia es su palabra, y que Jesucristo es el divino hijo de Dios?
2. PRÁCTICAS
PRIMERA: LA REVELACIÓN - LA SAGRADA ESCRITURA - LA TRADICIÓN
1. ¿Qué es la Revelación?
La revelación es la manifestación que Dios ha hecho a los hombres de Sí mismo y de aquellas otras verdades necesarias o convenientes para la salvación eterna.

2. ¿Dónde se encuentra la Revelación?
La Revelación -también llamada Doctrina cristiana o Depósito de la fe- se encuentra en la Sagrada Escritura y en la Tradición.

3. ¿A quién fue confiada la Revelación?
Jesucristo confió la Revelación a la Iglesia Católica por medio de sus Apóstoles, por tanto, sólo la Iglesia tiene autoridad para custodiarla, enseñarla e interpretarla sin error.

4. ¿Qué es la Sagrada Escritura?
La Sagrada Ecritura es la Palabra de Dios puesta por escrito bajo la inspiración del Espíritu Santo, Al conjunto de los libros inspirados le llamamos Biblia.

5. ¿Qué es la Tradición?
La Tradición es la Palabra de Dios no contenida en la Biblia, sino transmitida por Jesucristo a los Apóstoles y por éstos a la Iglesia.

6. ¿En dónde están contenidas las enseñanzas de la Tradición?
Las enseñanzas de la Tradición están contenidas en los Símbolos o Profesiones de la fe (por ej.,el Credo), en los documentos de los Concilios, en los escritos de los Santos Padres de la Iglesia y en los ritos de la Sagrada Liturgia.

SEGUNDA: NOMBRES - AUTOR
1.¿Qué otros nombres tiene la Biblia?
De acuerdo con lo que hemos dicho , a la Biblia se le llama también :Sagrada Escritura, Libros Sagrados, Libros Inspirados, Palabra de Dios.

2. ¿Quién es el Autor principal de la Biblia?
El Autor principal de la Biblia es Dios.

3.¿ Quién es el autor secundario o instrumental de la Biblia?
EL autor secundario o instrumental de la Biblia es el escritor sagrado o hagiógrafo. Por ej., Moisés, el profeta Isaías, San Mateo, San Pablo, etc.

TERCERA: DIVISIÓN – CONTENIDO - ANTIGUO TESTAMENTO - ANTIGUO TESTAMENTO
1. ¿Cómo se divide la Biblia?
La Biblia se divide en dos partes: Antiguo y Nuevo Testamento. A su vez los libros del Antiguo y Nuevo Testamento se dividen en : Libros Históricos, Didácticos y Proféticos. Y cada libro se divide en capítulos y versículos.

2. ¿Qué contiene el Antiguo Testamento?
El Antiguo Testamento contiene los Libros Inspirados escritos antes de la venda de Jesucristo. Son 46.

3. ¿Qué contiene el Nuevo Testamento?
EL Nuevo Testamento contiene los libros Inspirados escritos después de la venida de Jesucristo. Son 27.

4. ¿Cuáles son los libros Históricos del Antiguo Testamento?
Loa libros Históricos del Antiguo Testamento son 21:

Génesis, Exodo, Levítico, Números, Deuteronomio (que forman el Pentateuco), Josué, Jueces, Ruth, I y II Crónicas o Paralipómenos, I y II Esdras (el 2º llamado también Nehemías), Tobías, Judit, Esther, I y II Macabeos.

5. ¿Cuáles son los libros didácticos del Antiguo Testamento?
Los libros didácticos del Antiguo Testamento son 7:

Job, Salmos, Proverbio, Eclesiastés, Cantar de los Cantares, Sabiduría y Eclesiástico.

6. ¿Cuáles son los libros Proféticos del Antiguo Testamento?
Los libros proféticos del Antiguo Testamento son 18:

Los cuatro Profetas Mayores: Isaías, Jeremías( con Lamentaciones y Baruc), Ezequiel, Daniel, y los doce Profetas Mnores: Oseas, Joel, Amós, Abdías, Jonás, Miqueas, Nahum, Habacuc, Sofonías, Ageo, Zacarías y Malaquías.

7. ¿Cuáles son los libros Históricos del Antiguo Testamento?
Loa libros Históricos del Antiguo Testamento son 21:

Génesis, Exodo, Levítico, Números, Deuteronomio (que forman el Pentateuco), Josué, Jueces, Ruth, I y II Crónicas o Paralipómenos, I y II Esdras (el 2º llamado también Nehemías), Tobías, Judit, Esther, I y II Macabeos.

8. ¿Cuáles son los libros didácticos del Antiguo Testamento?
Los libros didácticos del Antiguo Testamento son 7:

Job, Salmos, Proverbio, Eclesiastés, Cantar de los Cantares, Sabiduría y Eclesiástico.

9. ¿Cuáles son los libros Proféticos del Antiguo Testamento?
Los libros proféticos del Antiguo Testamento son 18:

Los cuatro Profetas Mayores: Isaías, Jeremías( con Lamentaciones y Baruc), Ezequiel, Daniel, y los doce Profetas Mnores: Oseas, Joel, Amós, Abdías, Jonás, Miqueas, Nahum, Habacuc, Sofonías, Ageo, Zacarías y Malaquías.

CUARTA: INSPIRACIÓN - PROPIEDADES - CANON BÍBLICO - ÉPOCA DE COMPOSICIÓN - MATERIAL UTILIZADO - FORMATO ORIGINAL
1. ¿Qué es la Inspiración bíblica?
La inspiración bíblica es una gracia específica que concede el Espíritu Santo, por la cual el escritor sagrado es movido a poner por escrito las cosas que Dios quiere comunicar a los demás hombres.

2. ¿Cuáles son las propiedades de la Biblia?
Las propiedades de la Biblia son:
La Unidad entre el Antiguo y el Nuevo Testamento, y entre todas las partes de todos los libros.

La Inerrancia (no contiene errores) y la Veracidad (contiene las verdades necesarias para nuestra salvación).

La Santidad (procede de Dios, enseña una doctrina santa y nos conduce a la santidad).

3. ¿Qué es el Canon bíblico?
El Canon bíblico es el catálogo de los sesenta y tres libros del Antiguo y del Nuevo Testamentos que forman la Biblia y que la Iglesia ha declarado como divinamente inspirados.

4. ¿En qué período se escribió la Biblia?
Los libros del Antiguo Testamento fueron escritos entre el siglo XV y el siglo II antes de Cristo.

Los libros del Nuevo testamento fueron escritos en la segunda mitad del siglo I.

5. ¿Sobre qué material se escribieron los Libros Sagrados?
Los Libros Sagrados se escribieron al principio en papiro y más tarde en pergamino.

El papiro es una planta que abunda en Egipto, el pergamino es una piel de cabrito que permite escribir por las dos caras.

6. ¿Cuál fue el formato primitivo de la Biblia?
Originalmente la Biblia estaba en rollos, es decir, largas fajas de papiro o de piel unidas en los extremos a dos bastones en torno a uno de los cuales giraba.

7. ¿En qué lenguas fueron escritos los Libros Sagrados?
Los Libros del Nuevo Testamento fueron escritos en griego, excepto el Evangelio de San Mateo que se escribió originalmente en arameo.

Los libros del Antiguo Testamento fueron escritos:

-en arameo (unos versículos del Génesis, de Jeremías, de Daniel y de Esdras);

-en griego (dos libros: Sabiduría y II Macabeos);

-en hebreo (todos los restantes).

QUINTA: VERSIONES
1. ¿A qué se llama Versiones de la Sagrada Escritura?
Se llaman Versiones de la Sagrada Escritura a las traducciones que se han hecho de la Biblia a otras lenguas distintas de aquellas en las que se escribieron originalmente los libros que la forman.

2. ¿Cuáles son las Versiones más importantes en la Iglesia?
Las Versiones más importantes en la Iglesia son: La Vulgata y la Neovulgata.

3. ¿Qué es la Vulgata?
La Vulgata es la traducción al latín que hizo San Jerónimo a finales del siglo IV. Esta versión fue solemnemente declarada como auténtica por el concilio de Trento (1546)

4. ¿Qué es la Neovulgata?
La Neovulgata es la misma versión Vulgata, a la que se han incorporado los avances y descubrimientos más recientes.

EL Papa Juan Pablo II aprobó y promulgó como edición Típica en 1979. El Papa lo hizo así para que esta nueva versión sirva como base segura para hacer traducciones de la Biblia a las lenguas modernas y para realizar estudios bíblicos.

5. ¿Puede haber errores en las traducciones o copias de la Sagrada Escritura?
En las traducciones o copias de la Sagrada Escritura puede haber errores por parte de los traductores o copistas, pero en las ediciones aprobadas por la Iglesia no puede haber errores en lo que atañe a la fe o a la moral.

SEXTO: LIBROS APÓCRIFOS - HERMENÉUTICA - OTRAS BIBLIAS
1. ¿Qué son los "libros apócrifos"?
Un "libro apócrifo" es aquél que, teniendo un argumento o título semejante a los libros inspirados, no tiene un autor cierto y no está incluído en el canon Bíblico fijado por la Iglesia, porque no fue divinamente inspirado y por contener algunos errores.

2. ¿Qué es la Hermenéutica bíblica?
La Hermenéutica bíblica es la ciencia que trata de las normas para interpretar rectamente los Libros Sagrados.

3. ¿Quién puede interpretar la Biblia?
La Iglesia Católica es la única capacitada para interpretar auténticamente (con pleno derecho y sin posibilidad de equivocarse) la Sagrada Escritura porque Dios le confió solamente a Ella la misión de guardar,enseñar y aclarar a los fieles su Palabra.

4. ¿Qué otras Biblias existen?
Además de la Biblia católica, que es la única completa y verdadera, existen la Biblia Hebrea y las Biblias protestantes.

5. ¿Los hebreos admiten todos los libros contenidos en la Biblia?
No. La Biblia Hebrea sólo contiene treinta y nueve libros del Antiguo Testamento. Por tanto, rechazan siete libros del Antiguo Testamento y todos los del Nuevo Testamento que forman la Biblia católica.

6. ¿Qué dicen los protestantes acerca de la interpretación de la Biblia?
Los protestantes admiten solamente el "libre examen" es decir, que cada uno ha de leer e interpretar la Biblia a su manera, sin necesidad de someterse a la autoridad de la Iglesia . Y eso supone un peligro grave para la Fe.

7. ¿La Biblia católica y las protestantes son iguales?
No. A las Biblias protestantes les suprimieron algunos libros que están en la Biblia católica; además en los libros que conservan, modifican algunas palabras para apoyar sus ideas erróneas.

8. ¿Qué otras características tienen las Biblias protestantes?
Carecen de notas y comentarios, no tienen aprobación de la autoridad de la Iglesia; muchas son editadas por las "Sociedades Bíblicas", algunas dicen: "Versión del original llevado a cabo por Cipriano de Valera y C.Reyna"; otras más suprimen varios libros del Antiguo Testamento (Sabiduría, Judit, Tobóas, Eclesiástico y II Macabeos) y del Nuevo (Epístolas de Santiago, de San Pedro y de San Juan)

SEPTIMO: LIBROS APÓCRIFOS - HERMENÉUTICA - OTRAS BIBLIAS
1. ¿Qué son los "libros apócrifos"?
Un "libro apócrifo" es aquél que, teniendo un argumento o título semejante a los libros inspirados, no tiene un autor cierto y no está incluído en el canon Bíblico fijado por la Iglesia, porque no fue divinamente inspirado y por contener algunos errores.

2. ¿Qué es la Hermenéutica bíblica?
La Hermenéutica bíblica es la ciencia que trata de las normas para interpretar rectamente los Libros Sagrados.

3. ¿Quién puede interpretar la Biblia?
La Iglesia Católica es la única capacitada para interpretar auténticamente (con pleno derecho y sin posibilidad de equivocarse) la Sagrada Escritura porque Dios le confió solamente a Ella la misión de guardar,enseñar y aclarar a los fieles su Palabra.

4. ¿Qué otras Biblias existen?
Además de la Biblia católica, que es la única completa y verdadera, existen la Biblia Hebrea y las Biblias protestantes.

5. ¿Los hebreos admiten todos los libros contenidos en la Biblia?
No. La Biblia Hebrea sólo contiene treinta y nueve libros del Antiguo Testamento. Por tanto, rechazan siete libros del Antiguo Testamento y todos los del Nuevo Testamento que forman la Biblia católica.

6. ¿Qué dicen los protestantes acerca de la interpretación de la Biblia?
Los protestantes admiten solamente el "libre examen" es decir, que cada uno ha de leer e interpretar la Biblia a su manera, sin necesidad de someterse a la autoridad de la Iglesia . Y eso supone un peligro grave para la Fe.

7. ¿La Biblia católica y las protestantes son iguales?
No. A las Biblias protestantes les suprimieron algunos libros que están en la Biblia católica; además en los libros que conservan, modifican algunas palabras para apoyar sus ideas erróneas.

8. ¿Qué otras características tienen las Biblias protestantes?
Carecen de notas y comentarios, no tienen aprobación de la autoridad de la Iglesia; muchas son editadas por las "Sociedades Bíblicas", algunas dicen: "Versión del original llevado a cabo por Cipriano de Valera y C.Reyna"; otras más suprimen varios libros del Antiguo Testamento (Sabiduría, Judit, Tobóas, Eclesiástico y II Macabeos) y del Nuevo (Epístolas de Santiago, de San Pedro y de San Juan)

OCTAVO: LECTURA DE LA BIBLIA
1. ¿Puede leerse cualquier Biblia?
No. Porque puede contener errores doctrinales o morales. Para evitar esos errores, un católico sólo debe leer Biblias con notas y explicaciones aprobadas por la Iglesia Católica, es decir, que tengan "Nihil Obstat" e "Imprimatur"
2. ¿La Iglesia recomienda la lectura de la Biblia?
Sí. Porque es alimento constante para la vida del alma; produce frutos de santidad, es fuente de oración, gran ayuda para la enseñanza de la doctrina cristiana y para la predicación. El Concilio Vaticano II "exhorta a todos los fieles con insistencia a que , por la frecuente lectura de las Escrituras, aprendan la ciencia eminente de Cristo" (Constitución Dei Verbum, n. 25).

3. ¿Qué disposiciones se deben tener para leer y estudiar la Biblia?
Las disposiciones que se deben tener para leer y estudiar la Biblia son : fe y amor a la Palabra de Dios, intención recta, piedad y humildad para aceptar lo que Dios dice.

4. ¿Cómo podemos conocer y amar la vida de Jesucristo Nuestro Señor?
Podemos conocer y amar la vida de Jesucristo leyendo los libros del Antiguo y Nuevo Testamento, pero especialmente los cuatro Evangelios.

5. ¿Es recomendable leer los Evangelios diariamente?
Sí. Es recomendable leer los Evangelios diariamente durante unos cuantos minutos. San Jerónimo dice "Lee con mucha frecuencia las divinas Escrituras; es más, nunca abandones la lectura sagrada".
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V.- GLOSARIO

ABBA En arameo, la lengua hablada por Jesús, Abbá quiere decir mi padre, papi o papito. Es con esta palabra de cariño y confianza con la que Jesús normalmente se dirigía a su Padre, cuando rezaba. En el Antiguo Testamento, Dios es llamado Padre en diversas ocasiones (Sal 89, 27; Eclo. 23, 1-4; Is 63, 16; 64, 7; Jer 3, 4); pero nunca con esta misma expresión familiar. Esta novedad se pegó fácilmente: a los primeros cristianos les gustaba dirigirse al Padre con la misma palabra que Jesús usaba: Rom 8, 15; Gál 4, 6)

ABRHAM Del hebreo=padre de muchos. Su nombre fue cambiado por Dios de Abram a Abraham (Gen. 17,5). Pasó a ser el prototipo de la fe, sobre todo en el NT. Elegido por Dios para ser portador de la promesa de los hijos de Israel y para todos los hombres (Gén 12, 1 y ss; 15-18). En el NT todo creyente, por la fe, puede convertirse en hijo de Abraham (Gál 3, 7. 29).

ADÁN En hebreo, es sustantivo común: quiere decir hombre (sin artículo), persona humana, incluyendo a las mujeres (ver Gén 5, 2); se refiere principalmente a la humanidad en general. Su traducción literal es rojo, sanguíneo, barro, como reminiscencia de la arcilla utilizada por Dios para crear al hombre (Gen. 2, 7). Por eso, este nombre fue utilizado para hablar del primer hombre, en los ORÍGENES de la humanidad. De hecho las narrativas sobre Adán son reflexiones sobre la naturaleza, la manera de ser humano, en general. Es también en este sentido más profundo que el Nuevo Testamento llama a Jesucristo el NUEVO Adán. Es significativo el hecho de que, fuera de este caso, en toda la Biblia, no haya ningún otro individuo llamado Adán.

ALIANZA Muchas veces un pueblo se une a otro, para beneficio de ambos. Asumen, entonces, un compromiso de fidelidad mutua. Es así como los israelitas veían su unión con Dios. Sólo que Dios no necesita de Alianza; es el pueblo el que la necesita. A causa de la infidelidad de muchos, Jesucristo inaugura la NUEVA Alianza. Debido a traducciones poco exactas, en vez de Alianza comenzó a usarse también la palabra Testamento. Es en este sentido que se habla de Antiguo y Nuevo Testamento: son libros que hablan, respectivamente, de la Antigua y de la Nueva Alianza; o sea, de dos sistemas de vida.

APÓCRIFOS: Son libros o textos no incluidos en el canon de la Iglesia como pertenecientes a la Biblia, bien porque contienen desviaciones doctrinales, bien porque cuentan aventuras y fantasías desmedidas, etc. De algunos de ellos se han sacado tradiciones y complementos a los datos canónicos: los magos de oriente eran tres reyes que se llamaban Melchor, Gaspar y Baltasar, La mujer que en el camino del Gólgota limpia la cara de Jesús y su imagen queda reflejada en el lienzo (Verónica), los nombres de los padres de María (Ana y Joaquín), etc.

APÓSTOL: Del griego APOSTOLOS = enviado delante, comisionado. Dios llama a alguien y lo envía a los hermanos para algún servicio a la comunidad. Apóstoles son, de modo especial, los Doce cuya lista está en Mt 10, 2-4.

ÁZIMOS: Ver PASCUA. Pan cocido sin fermento, ordenado por Dios para la celebración de la Pascua. Simboliza la ingestión de alimentos incorruptibles en imagen del alimento de la Palabra incorruptible de Dios. Originalmente era una costumbre agrícola inmediatamente posterior a la conclusión de la siembra.

BABILONIA: Los israelitas fueron maltratados y hasta vencidos por varios pueblos a lo largo de su HISTORIA. Pero una nación se convirtió para ellos en símbolo de maldad, porque no sólo agredió al pueblo, sino que le quitó lo que consideraba más sagrado: la ciudad santa de JERUSALÉN y el TEMPLO. Esta nación era Babilonia. Por eso, Babilonia en la Biblia se convirtió en símbolo de fuerza del mal, en opresora, en enemigo. Ver HISTORIA DEL AT. Capital del impero caldeo y figuradamente, por analogía, se denomina así también a la Roma imperial que sojuzgaba al pueblo de Israel

BIBLIA: Palabra griega que significa libros. Los escritos que forman la Sagrada Escritura son los libros más importantes que existen; por eso, fueron llamados simplemente los libros. En la misma Biblia aún no se encuentra este nombre para la colección completa de los escritos bíblicos. Pero en el texto griego de 1M 12, 9 Biblia se refiere a los libros santos que existían entonces y que se reconocían como tales. La Biblia de los cristianos comprende el Antiguo y el Nuevo Testamento (Ver ALIANZA); la de los judíos no tiene el Nuevo Testamento. Ver HISTORIA DEL AT. Ver HISTORIA DEL NT. Las ediciones protestantes de la Biblia, en el Antiguo Testamento, tienen 7 libros menos que las católicas. En esto no se debe ver ninguna mala intención, ni de un lado ni de otro. El problema es antiguo. Desde el siglo III hasta el II a. C., los escritos bíblicos fueron traducidos al griego en la llamada Versión de los 70. Esta importante traducción acogió como bíblicos varios libros y pasajes que el judaísmo oficial, en Palestina, rechazó más tarde: Tob, Jdt, 1 y 2 M, Bar, Sab, Si y algunos pasajes de Est y Dan. La Iglesia cristiana primitiva usaba mucho la Versión de los 70. Por eso, esos libros se encuentran en las Biblias de edición católica, pero no en las ediciones judías. A partir del siglo pasado, también los protestantes los retiraron de sus ediciones. Son los llamados libros deuterocanónicos; los protestantes los llaman apócrifos. En el NT, católicos y protestantes tienen la misma lista de libros.

BIENAVENTURANZA: Ventura = fortuna -> bien-afortunada. La fortuna aquí contenida no es asimilable a la suerte aleatoria, sino a la fortuna de contar con la gracia de Dios por mor de conductas o actos agradables a Él.

CANAÁN / CANANEO: Canaán fue un antiguo nombre de PALESTINA. Cananeos eran los habitantes de esa tierra. Los reyes de Canaán eran los poderosos del país, los que oprimían a los pequeños. Terminaron siendo vencidos por los israelitas. En tiempos del NT ya no había cananeos en el país. Cuando Mt 15, 22 llama cananea a una mujer siro-fenicia (Mc 7, 26), es para dar a entender que ella no tenía nada de judía. El apóstol Simón es llamado cananeo en el texto griego de Mt 10, 4 y de Mc 3, 18. Algunas traducciones lo presentan como zelota. Y tienen razón, porque ahí cananeo no quiere decir de Canaán o de la ciudad de Caná, sino que corresponde a una palabra ARAMEA que significa celoso. Ver HISTORIA DEL AT. ZELOTES.

CANON Conjunto de libros que componen la Biblia. El canon católico está compuesto por 46 libros en el AT, más los 4 Evangelios, el libro de los Hechos de los Apóstoles, 21 Epístolas y el Libro del Apocalipsis. Este canon fue establecido en el 3er. Concilio de Cartago en el 397 de nuestra era. El canon protestante, difiere del católico en que los libros aceptados como válidos para el AT son 39 (dejan fuera los conservados en griego).

CENA: Comida principal de la tarde. Los grandes acontecimientos bíblicos suelen girar alrededor de una comida y especialmente de las cenas. Es lógico si observamos que se trata, primero de un pueblo nómada y pastoril y tras la sedentarización, un pueblo agrícola que al final del día (la tarde) realiza la comida principal, aunque sólo sea por tiempo libre real. La cena fundamental recogida en la Escritura es la de Jesús con sus discípulos en la Pascua, donde Cristo instituye la Eucaristía. Metafóricamente, se denomina cena a la imagen del reino mesiánico y de la gloria celestial.

CENÁCULO: Habitación situada en la parte alta de la casa judía, dedicada fundamentalmente a las reuniones familiares íntimas.

CERDO: Animal inmundo según la Ley mosaica. Cristo abolió las comidas inmundas al afirmar que lo que contamina al hombre (a su alma) no es lo que entra, sino lo que sale de su boca. A los cerdos arrojó Jesús los demonios en Mt. 8

CÉSAR: Originariamente era el apellido de Julio César, primer emperador romano tras la abolición de la República, asesinado en el propio Senado romano por una conspiración entre la que se encontraba su protegido Bruto. Por extensión se aplicó, en memoria del fundador del imperio, a todos los emperadores posteriores.

CIRCUNCISIÓN: Corte de la piel que cubre la cabeza del pene, que se practicaba al niño a los ocho días del nacimiento; corresponde a la operación de fimosis. Para los judíos tiene un sentido semejante al del bautismo para los cristianos: es señal de ALIANZA y de pertenencia al pueblo de Dios. En el NT es, a veces, símbolo del judaísmo.

CREACIÓN Atributo exclusivo de Dios. Él es el único, como origen y destino de todas las cosas, capaz de crear, tomando este concepto como acción de originar algo donde nada existe.

DECÁLOGO: Literalmente significa diez palabras. Así llamamos a los Diez Mandamientos. Fórmula breve y fácil de recordar las principales normas de comportamiento del pueblo israelita. El decálogo aparece, con pocas variaciones, en Ex 20, 1-17 y Dt 5, 6-21. Hay también un decálogo cultual en Ex 34, 10-26 y hasta una especie de decálogo en forma de oración, el Salmo 15. Jesús resumió el decálogo en el gran mandamiento del amor: Mt 22, 36-40. Ver ARCA. LEY. En su mayor parte es una copia de los códigos legislativos de los pueblos que en la antigüedad habitaban la meseta, como expresión de la ley natural. Son específicos de Israel el monoteísmo, la institución sabática y la prohibición de las imágenes. Por otro lado la inscripción del decálogo por Dios en tablas de piedra guarda gran paralelismo con el código de Hammurabi que también fue entregado a dicho rey babilónico por su dios Samas.

DESIERTO: Liberado de la opresión de Egipto, pero todavía lejos de la tierra que buscaba, el grupo de los HEBREOS, guiados por Moisés, tuvo la experiencia del desierto, que marcará al pueblo israelita durante toda su historia. Hablar de desierto es recordar el sufrimiento, la soledad, la debilidad y la falta de todo. Pero el desierto es también lugar de purificación, de aprendizaje, de amor que sufre, mas espera y así madura. Es el lugar de los grandes silencios, en donde a veces se oye más claramente la voz de Dios y se puede reflexionar mejor sobre lo que él dice. También es símbolo de lo que es pasajero, pues obliga a caminar, a renunciar, conservando viva la fe. Y, sobre todo, es lugar de la experiencia de Dios - YAVE, que está ahí y camina al frente de los que se comprometen con la liberación. A lo largo de la Biblia se nota más simpatía por el desierto que por la vida en la ciudad: muchos israelitas salieron del desierto, pero el desierto no salió de ellos. 

DIOS: Ver REY. ROCA. SANTO. VERBO. ESPÍRITU. Elohim, Eloah, El. El creador y Señor de todo. Algunos de sus atributos y calificativos recogidos en la Biblia: creador del cielo y de la tierra (del universo). Regidor y dominador de todas las cosas. Poseedor de la gloria que celebran todas sus criaturas. Uno solo y verdadero. Vivo. Incorpóreo y espiritual. Eterno e inmutable. Inmenso y omnisciente. Fuerte y todopoderoso. Santo y terrible. Bueno y misericordioso. 
Salvador y redentor. Poseedor de la caridad. Juez de todos los hombres.

DISCÍPULO: Del griego MAQHTHS = alumno, seguidor. Ha de distinguirse de apóstol que equivale a un enviado de Dios. Aparece 25 veces en el NT como exclusividad de los evangelios y de los Hechos. Quien abraza la doctrina del maestro divino y adhiere a la persona de Jesús. Los discípulos de Jesús no son como los escribas que son discípulos de Moisés (Jn 9, 28). Ellos comparten la suerte de su maestro (Mc 2, 14; 1, 17; Mt 4, 19; 8, 22; etc.). Los discípulos están llamados a sufrir (Mt 10, 24-25; Mc 8, 34-35; Lc 14, 26 ss; Jn 12, 25 ss). Los discípulos de Jesús serán testigos de lo que Jesús fue en su vida, en su muerte y en su resurrección. El libro de los Hch aplica el término a todos los cristianos (Hch 6, 1; 9, 1.25; ll, 29; 21, 16).

ENMANUEL: Vocablo hebreo que significa Dios con nosotros. Es el nombre puesto por Dios al Mesías.

EPÍSTOLA: Hay cartas que deben servir a la comunidad y no sólo a los particulares. Los antiguos las llamaban epístolas. Es como hoy una carta abierta. Los escritos de San Pablo son, en general, epístolas; también las cartas de Santiago, Pedro, Juan y Judas. La epístola a los HEBREOS parece más un sermón, con una cartita final (13, 22-25).

ESCATOLOGÍA: Constituye el objeto de los escritos judíos y cristianos que llevan el nombre de Apocalipsis y que tratan de interpretar los últimos acontecimientos. Es un concepto fundamental en la Biblia, puesto que Israel vivía de esperanzas que estaban ancladas a las promesas de Yavé, esperanzas que no siempre se interpretaron bien. Cuando el pecado cayó sobre la humanidad, Dios quiso restaurar al hombre, restauración que tendrá una etapa última con la vuelta del hombre a su estado de origen. Para realizar esta restauración Dios ha elegido a Israel. Pero Israel no entendió bien su elección, sintiéndose privilegiado y cerrándose en un nacionalismo exclusivista. Esto ocasionó muchas confusiones en épocas distintas. Los profetas antes del destierro preveían castigos próximos en el día de Yavé. Los profetas del destierro verán una restauración al final de los días con un nuevo Mesías que formará el nuevo Israel. Los profetas postexílicos describen el nuevo Israel y su Mesías con rasgos más universales y espirituales. Daniel, Isaías y otros profetas dicen que la salvación escatológica no es de este mundo sino del otro y bajará del cielo. El NT sigue la línea final de la escatología. Con la venida de Jesús han comenzado los últimos tiempos. El reino de Dios ya está en el mundo. La confusión de perspectiva hace ver como inminente la consumación definitiva del reino, la parusía del Señor, el juicio universal, los cielos nuevos y la tierra nueva. El Apocalipsis prevé un tiempo indeterminado para el fin del mundo.

ESENIOS Término griego que significa piadoso. Secta religiosa judía compuesta de sacerdotes disidentes del clero de Jerusalén y de laicos desterrados que se asentaba en las cercanías del Mar Muerto (QUMRAM). En 1946 se descubrieron una serie de manuscritos que recogen pasajes de la vida judía desde el siglo II a. C y diversos pasajes del AT. Vivían en comunidades con un sistema de vida muy severo de espiritualidad apocalíptica y convencidas de construir el verdadero pueblo de Dios. Su doctrina mantendrá muchos puntos de contacto con los fariseos pero mantendrá siempre la ruptura radical con el judaísmo oficial. Esperaban un Mesías para establecer el reino de los justos. No se habla de ellos en los evangelios, aunque existen conjeturas sobre si Juan el Bautista estuvo algún tiempo con ellos.

EVANGELIO En sentido etimológico: buena nueva, buena noticia. La segunda parte de esta palabra (...angelio) se parece a la palabra ÁNGEL. Así como ángel es igual a mensajero, así evangelio quiere decir buen mensaje, o alegre noticia. Es el mensaje de salvación que Jesucristo vino a traer, con su vida y con su palabra. Antes de ser escrito, el Evangelio fue vivido y anunciado. Fue siempre mucho más que una biografía de Jesús. Poco a poco surgieron varios escritos que también tomaron el nombre de evangelio; la Iglesia aceptó cuatro de ellos en la lista de los libros bíblicos: Mateo, Marcos, Lucas y Juan. Notemos que es más exacto decir Evangelio de Jesucristo según Mateo que decir simplemente Evangelio de Mateo.

FE: Hace referencia a la palabra divina que se acepta como manifestación de Dios. Lo contrario sería PECADO contra Dios. Abraham es el padre de los creyentes porque confiará en la Palabra de Dios que lo halaga con promesas (Gén 15, 6; 12). El objeto inmediato de la fe en Israel es la alianza que Dios concluyó con los suyos. El EXILIO babilónico precisará luego que el objeto de las promesas inherentes a la fe es el resto de Israel. En el NT el objeto de la fe es Jesucristo. Creer es admitir como verdaderas las declaraciones de JESÚS sobre su persona y el testimonio apostólico que afirma que, Jesús es Señor y salvador. Es comprender que esta confesión compromete al creyente totalmente, lo une a su Señor y lo hace vivir una vida nueva. La fe no es un vocablo o término absoluto, en cuanto a que posea significado propio. Siempre ha de ir acompañado de un complemento que la define y concreta: fe en Dios, fe en Cristo, fe en los hombres, etc.; o bien: fe de la Iglesia, fe cristiana, fe musulmana, etc. Es el depósito de confianza que se realiza sobre algo intangible o indemostrable por la consciencia humana. Representa la confianza en que la verdad reposa sobre la promesa recibida. Santiago en su carta (St. 2, 14 y ss.) nos hace una puntualización extraordinariamente importante: la fe sin obras es vana, en contraposición, fundamentalmente, a la práctica farisaica que fundamentaba su actuación en la observancia de la Ley (fe sin obras) como medio de salvación.

GALILEA En tiempo del NT era el nombre de la región norte de PALESTINA. Abarca parte del antiguo Reino del Norte. Durante siglos había tenido una población mezclada de israelitas y paganos de diversos orígenes. En el último siglo a. C., la región volvió a ser sólo de judíos por la fuerza. Pero los galileos no eran tan observantes de la religión como sus hermanos de Judea, al sur. Por eso, los del sur no los estimaban. Los galileos eran más abiertos y entregados que el pueblo del sur; estaban más comprometidos en los movimientos de liberación. Jesús creció y vivió casi toda su vida en Galilea. Los APÓSTOLES, con excepción de Judas Iscariote, eran galileos. Los lugares principales de Galilea que aparecen en el NT son: Cafanaum, Caná, Tiberíades, Nazaret, Naín, el lago de Genesaret. Ver el mapa. GEOGRAFÍA DE PALESTINA.

HERODES Cuando Jesús nació, reinaba en JERUSALÉN Herodes, llamado el Grande. Hijo de Antípatro, que obtuvo de los romanos el reino de Palestina ( 37 aC) y lo conservó hasta su muerte. Hombre experto, realizador, violento; organizó un Estado autoritario, opresor: pero con pequeños beneficios agradó a mucha gente ingenua. No hay que confundirlo con su hijo Antipas, TETRARCA de Galilea y de Perea, que es el Herodes de la vida pública y de la pasión de Jesús y de la ejecución de Juan Bautista. También está el nieto de Herodes, el Grande, el rey Herodes Agripa I, perseguidor de la Iglesia primitiva (Hch 12); también el hijo de este, Herodes Agripa II, mencionado en Hch 25 y 26. Ver HISTORIA DEL NT.

HERODIANOS: Partidarios de HERODES Antipas y, por eso, amigos de los dominadores romanos. Odiados por los judíos, especialmente por los fariseos, a causa de su origen idumeo y sus costumbres gentílicas.

JERUSALÉN: Del hebreo = cimientos, ciudad de paz. La raíz hebrea YARAH (directiva) lo es tanto de Jeru -, como de Torah. Ciudad que está en el centro político y religioso de la Historia del AT y del NT, en los tiempos buenos y en los momentos difíciles. Se la llama también (Monte de) SIÓN, Salem (fue su nombre original SALEM = CHALEM, cuando su sacerdote era Melquisedec en tiempos de Abraham), Ciudad de David, Ciudad de Dios, Ciudad Santa, Ariel (Is 29, 1s.8). Recibe, además, los títulos de novia (en cuanto amada por Dios, alegre y festiva), madre (de sus habitantes), viuda (triste por la muerte de sus ciudadanos), prostituta (infiel). El NT habla de una redención de Jerusalén y de una Jerusalén NUEVA, definitiva - símbolo de la ciudad de Dios purificada de tanto mal. Originalmente fue una ciudad jebusea convertida por David en capital de su reino. Por los profetas fue designada capital del reino mesiánico y, figuradamente, madre de los cristianos y esposa de Cristo (Jerusalén celestial). Ver MUJER.

JORDÁN: Del hebreo = descendiente. Río interior de Palestina que va desde Hasbany hasta el Mar Muerto, atravesando el mar de Galilea. Su Longitud total es de 320 Km. (en línea recta 215 Km.).

LEY: El pueblo israelita hace ALIANZA con Dios. Quiere ser fiel. ¿Cómo lo logrará? El mejor modo de saber lo que su aliado desea es cumplir la Ley de Dios. De ahí la importancia que el AT les da a las leyes: ellas vienen del mismo Dios. Ahora bien, en hebreo la palabra ley tiene el sentido de orientación, enseñanza de vida; tiene, pues, para los israelitas el mismo sabor que evangelio para los cristianos: no sólo es una norma que hay que observar bajo pena de castigo; es la manifestación de la voluntad de Dios en todos los sectores de la vida. Las largas colecciones de leyes que aparecen en el AT son más valiosas de lo que parecen a primera vista. Son una buena señal: pues en donde no manda la ley, impera la arbitrariedad de los poderosos. Además: detrás de esas leyes vale la pena tener en cuenta los intereses y las preocupaciones del pueblo. Esto es lo que está en juego. Cuando para muchos israelitas la observancia de la ley se convirtió en legalismo, vino Jesús y enseñó a buscar la plenitud de la ley. Así Jesús le devolvió a la ley su verdadero espíritu. La ley y los profetas = todo el AT.

MAESTRO: En hebreo Rabbí o Rabbuní.

MANÁ: Mientras caminaba por el DESIERTO, huyendo de la opresión de los egipcios (ÉXODO MOISÉS), un grupo de HEBREOS encontró una comida dulce, llamada maná (Ex 16). Hecho para todos los gustos (Sab 16, 20, 21), el maná pasó a ser símbolo del alimento con que Dios sostenía a su pueblo en todo sentido. En el NT es símbolo de la Eucaristía (1 Cor 10, 3-4), alimento de la comunidad cristiana en su camino. Lea en esta línea Ap 2, 17. Literalmente el maná es un fruto de un árbol que los pueblos arábigos denominan MAN y que crece en el desierto del Sinaí.

MAR ROJO: Lengua marítima que separa Egipto de la Península del Sinaí. Su paso milagroso por el pueblo hebreo, incluyendo la separación de sus aguas por la vara de Moisés es la justificación del hagiógrafo para mostrar la experiencia de Dios en los aconteceres del pueblo israelita. Lo cierto es que en el Mar Rojo, cuando baja la marea y sopla viento continental, su profundidad desciende hasta unos centímetros, siendo fácilmente vadeable por un colectivo como el israelita, que marcha fundamentalmente a pie y al que es factible pisar sobre el lecho marino. Este vadeo realizado por los carros de guerra egipcios es mucho más complicado porque sus ruedas fácilmente pueden quedar atascadas en el barro del lecho y ser atrapados por la subida posterior de la marea.

MELQUISEDEC: Según Gén 14, 17-24, fue rey de Salem (= Jerusalén) y sacerdote; le llevó a Abraham una ofrenda de pan y vino y lo bendijo. En el Sal 110, 4 Melquisedec está presentado como imagen del que, más tarde, sería el rey DAVID. Heb 5 a 7 desarrolla este pensamiento, aplicándolo a Jesucristo.

MOISÉS: Por intermedio suyo, Dios salvó a un grupo de HEBREOS oprimidos en Egipto. Ver ÉXODO. La Biblia atribuye a Moisés buena parte de la legislación israelita. Por eso, en el NT Moisés puede ser sinónimo de LEY de Moisés (Lc 16, 29; Hch 21, 21). Existe cierta controversia sobre el origen de Moisés, aunque tradicionalmente se le atribuye un origen levítico, hay versiones que le proporcionan un origen puramente egipcio, y como caudillo levantisco contra el orden establecido, obtuvo el apoyo del pueblo hebreo que también perseguía su liberación del yugo esclavista. Recibió de Dios las tablas de la ley en el Sinaí y condujo a Israel hasta la tierra prometida, pero, al igual que su hermano Aarón, por orden divina, fue impedido de entrar en ella a causa de su desconfianza en la palabra de Dios.

NAZARET: Aldea situada en la baja Galilea (norte de Israel), cerca de Haifa. Se alza sobre una montaña desde donde se divisa la llanura de Jezreel. Allí vivían María y José y donde se desarrolló la primera infancia, adolescencia y juventud de Jesús. Su pequeña importancia queda resaltada por la ausencia de reseñas acerca de ella, tanto en el AT como en los historiadores de la época (Lc. 1, 26)

PALESTINA: En tiempos del AT la región que pasó a ser el país de los israelitas no llegó a tener nombre oficial. Hasta la época de David, solemos llamarla (Tierra de) CANAAN. Cuando los israelitas se liberaron del dominio de los reyes de Canaán, adoptaron el nombre de (Tierra de) ISRAEL. Después de la muerte de Salomón, cuando el pueblo se dividió en dos naciones, Israel pasó a ser el nombre del Reino del Norte, y el del Sur tomó el nombre de JUDEA. El pueblo, tanto del Norte como del Sur, siguió llamándose israelita. A partir del año 135 a. C. los romanos impusieron el nombre de Palestina (Tierra de los Filisteos), que duró hasta 1948 de nuestra era.

SÁBADO: Del hebreo SHABAT = reposo. Es el séptimo día de la semana, en el que Dios, una vez concluida la creación, descansó (Gen. 2,2). Para los hebreos los días de la semana no tenían nombre, sino número, salvo el séptimo al que denominaron SHABAT. La semana es una institución propiamente hebrea, como cuarta parte del mes lunar. Es la constante Biblia del 7 como símbolo de la perfección. Perfección divina de la creación. Para los israelitas es el día del descanso semanal, concedido por Dios. El AT le da mucha importancia y es muy riguroso en obligar a su cumplimiento. Con el correr del tiempo, se suscitaron muchos interrogantes sobre lo que estaba permitido, o no, hacer en día de sábado, y entonces esa observancia se volvió un peso para mucha gente de conciencia delicada. Jesús no estuvo de acuerdo con eso; le devolvió al sábado su sentido más profundo: no era el fin, sino el medio, para bien de los hombres (Mc 2, 27). Cuando la iglesia primitiva se separó del judaísmo, fue también abandonando poco a poco la observancia del sábado (Col 2, 16). Le dio mucha importancia al primer día de la semana, que pasó a ser el día del encuentro de la comunidad (Hch 20, 7; 1 Cor 16, 2). Será celebrado como el día de la Resurrección de Cristo y de su presencia viva en la comunidad de fe; será el día de la Eucaristía. Se llamó en adelante DÍA DEL SEÑOR (Ap 1, 10). De ahí nuestro nombre de DOMINGO (del latín dominicus = del Señor).

SACRIFICIO: Para el concepto de sacrificio, ver SANTO. En el AT había varios tipos de sacrificios. En el holocausto se quemaba todo el animal, menos el cuero (Lev 7, 8) en señal de EXPIACIÓN y de donación total a Dios. Este sacrificio se hacía todos los días en el TEMPLO, por la mañana (sacrificio matutino) y por la tarde (sacrificio vespertino). Los sacrificios de expiación, de varias clases, trataban de hacer las paces con Dios. En cualquier sacrificio sólo se ofrecían animales perfectos y de los que era permitido comer. Finalmente, había diversas clases de ofrendas, principalmente de los frutos de la tierra; en estas se puede incluir la oferta de los 12 panes de la proposición, que representaban la presencia de las 12 tribus en la Alianza con Dios (proposición = colocación delante de Dios). Había también ofrendas de aromas: incienso, PERFUMES, etc. En cuanto al sacrificio de Jesús, ver SANTO. PURO.

SEPULCRO: En un principio, en la zona de Canaán, los sepulcros eran las propias grutas naturales, para, posteriormente ser excavados artificialmente en dichas rocas y poder depositar en ellos los cadáveres, una vez lavados, embalsamados y perfumados. Poseían una puerta que era cerrada por una gran roca o losa de piedra. Los judíos consideraban una gran ignominia privar de sepultura a los muertos, por lo que era una obra de misericordia hacer lo contrario.

TABERNÁCULO: Ver TIENDA. Lugar donde Moisés consultaba con Dios, construido según las instrucciones recibidas directamente de Él, aunque realmente era calcado de las realizaciones de culto egipcias. La fiesta de los tabernáculos o tiendas, originariamente era una festividad agrícola de acción de gracias por los frutos cosechados. En ella se imploraba la lluvia para los próximos cultivos.  Más concretamente era la fiesta relacionada con la celebración de la recogida de los frutos otoñales. Indicaba el fin del año agrícola. A esta significación se añadió la de la peregrinación por el desierto.

TIERRA PROMETIDA: Es la expresión física de la promesa de Dios a Abraham. A la vuelta del pueblo israelita de su esclavitud egipcia, éste fue tomando paulatinamente puntos clave de la zona hasta producir asentamientos sólidos que soportasen la sedentarización del pueblo. Este proceso de asentamiento, luchas con los pueblos y tribus establecidos de antemano en estas tierras, guerras, conquistas, derrotas y expansión se prologó a lo largo de no menos de un siglo. La zona comprendía desde lo que hoy es el Líbano (al norte) hasta 
el desierto del Sinaí (al sur), Jordania al este y el Mar Mediterráneo al oeste.

TRINIDAD: El mayor y más importante misterio teológico: Dios uno y trino. Una sola entidad (Dios) y tres personas (Padre, Hijo y Espíritu Santo) de la misma naturaleza o substancia. Transcribiendo el Catecismo de la Iglesia Católica:  un Dios en la Trinidad y la Trinidad en la unidad, no confundiendo las personas, ni separando las substancias; una es la persona del Padre, otra la del Hijo, otra la del Espíritu Santo; pero del Padre y del Hijo y del Espíritu Santo una es la divinidad, igual la gloria, coeterna la majestad.

UNGIDO: Es el equivalente de CRISTO del griego = ungido y del hebreo MASHIAJ. Quiere significar EL ELEGIDO. Antiguamente se utilizaba el aceite para ungir (untar) a los elegidos y distinguirles de los demás. Su origen está en la unción de los grandes guerreros y capitanes para darles, en las culturas orientales, protección y belleza ante sus enemigos.

VENIDA DEL SEÑOR: Numerosos textos del NT hablan de una venida gloriosa de Jesucristo, que cerrará la historia humana. Esa venida fue asociada al DÍA DEL SEÑOR, anunciado en el AT. El domingo, también llamado Día del Señor en Ap 1, 10 puede ser considerado como una anticipación litúrgica en la Venida del Señor: Él está en medio de nosotros, pero todavía no de modo completo.

VERBO: Griego LOGOS, hebreo AMR, arameo MEMRA Es el concepto, la expresión, la significación. Este término aparece pocas veces en el AT, siempre con el sentido de palabra. Ahora bien, palabra no es solamente la que sale de la boca. Hablamos también con la mirada, la actitud, las acciones. Toda nuestra existencia es palabra, en la medida en que se vuelva hablante, revelando el sentido de la vida y de la historia. En Jn 1, Verbo tiene un significado muy especial, unido a este concepto más profundo de palabra. La palabra de Dios resuena desde la creación del mundo; se hace oír de los hombres a través de los profetas y de muchísimas otras maneras; pero, pasando a existir en la condición humana referencia a Jesucristo es la revelación suprema y definitiva de Dios. Es decir, Jesús no sólo dijo las palabras de Dios, sino que es, de manera única, la Palabra de Dios.

VID: En la cuenca mediterránea, y más concretamente en Palestina, la vid era un cultivo muy abundante. Estamos ante un pueblo (el Israelita) que había pasado del nomadismo tribal y ganadero al sedentarismo agrícola. Por ello Jesús utiliza muy frecuentemente en su predicación analogías agrícolas, y más concretamente la vid, los viñedos, la viña, etc. como parte integrante y fundamental de sus parábolas. Son conceptos fácilmente asimilables para la sociedad a la que se dirige. Él mismo se denomina vid verdadera en Jn. 15, 1 y ss.

VINAGRE: En la antigüedad, el vinagre mezclado con agua se utilizaba como analgésico para calmar dolores y ansiedades. Por ello, los soldados dieron a Jesús a beber esta mezcla cuando desde la cruz manifestó su sed.

VINO: Bebida muy común y popular en Palestina. Por eso los viñedos y las uvas eran tratados con cariño. En la Biblia el vino es símbolo de alegría (Sal 104, 15); tomar vino es la imagen y anticipación de la plenitud esperada (escatológica). El LAGAR donde pisan y exprimen las uvas para hacer vino tiene también su simbolismo: es figura del castigo de los malvados (Is 63, 2), por eso el vino puede representar la IRA DE DIOS (Ap 14, 10; Jer 25, 15-29; Sal 60, 5; 75, 9). En la cena eucarística del NT el uso del vino recibe el extraordinario simbolismo del mundo judío; recibe, al mismo tiempo, un sentido cristiano NUEVO, todavía más profundo. Ver CÁLIZ.

YO SOY: Ex 3, 14 explica el NOMBRE divino YAVÉ como significado de Yo soy. Yavé es el único que tiene existencia completa; es el único Dios. en el NT, Yo Soy se le atribuye a JESÚS: Jn 8, 24. 28. 58; Ap 1, 8. Se trata, pues, de una profesión de fe.

ZELOTES / CELOSO: Del griego zelotes = celante o celoso. Yavé es llamado Dios celoso (Ex 20, 3-6); como decir que no admite otro dios ni otra esposa (ver ALIANZA). Celoso se le aplica también a la persona que se interesa por una causa, especialmente por la de Dios; es el caso de Finés (Núm 25, 1-13) y, en sentido mucho más profundo, de Jesús (Jn 2, 17). En el año 6 d. C. Los romanos depusieron al rey judío y tomaron el poder de Judea; organizaron un nuevo censo de la población, para poder recoger mejor los impuestos. Muchos judíos se pusieron furiosos. Un grupo de ellos comenzó una resistencia más radical: aceptar el dominio del emperador romano y pagarle impuestos va contra la Ley (Mc 12, 17); pero no hay que esperar que Dios mande al Mesías salvador; hay que resistir con la fuerza. Los romanos los llamaron bandidos; pero el pueblo los respetaba y los llamaba celosos o zelotes. En la lucha desigual contra los romanos el movimiento fue eliminado.
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