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EXEGESIS FEMINISTA.
A PROPOSITO DE UNA OBRA RECIENTE !

El objetivo especifico de este trabajo no ha sido la reconstruccién
histérica de la figura emblematica que titula esta tesis, sino «descubrir
el sesgo o trayectoria que se desprende de las tradiciones elaboradas».
No prescinde, sin embargo, como veremos, de la captacién del momen-
to narrado ni de las implicaciones que la historia inicial exige para la
historia presente. Se trata indudablemente de un trabajo arduo que ha
requerido mucha entrega y enorme ilusién y tenacidad; también se tra-
ta de una empresa audaz que se inscribe dentro de la llamada exégesis
sociolégica empefada en descubrir el papel de la mujer en el Cristia-
nismo primitivo, sospechosamente velado a lo largo de la historia de la

' C. Bernagt Usieta: Marta Magdalena. Tradiciones en el Cristianismo primitivo
(Institucién San Jerémimo 27). Estella (Navarra): Verbo Divino 1994, 305 pp.

C. B. hace una exposicion clara v metédicamente ordenada de todo el material li-
terario que versa sobre Marfa Magdalena. Precede un breve prefacio (pp. 15 ss.) y una
Introduccién (17-18) donde explica: 1. el itinerario general de la tesis (17 ss.); 2. los
principios que rigen la hermenéutica feminista que va a seguir en ¢l desarrollo del
trabajo (19 ss.) y 3. los testimonios literarios y arqueologicos sobre la ciudad de Mag-
dala (21-28). La tesis esta articulada en seis capitulos. Los cuatro primeros dedicados
a cada uno de los evangelios candnicos [I: M." Magdalena en el evanzelio de Marcos
(29-61); IT: M.* M. en el evangelio de Matea (63-101); I11: M.* M. en el evangelio de Lu-
cas (103-134); TV: M.® M. en el ev. de Juan (132-174)]. V! las tradiciones evangélicas
de M.* Magdalena (175-203) v VI M." M. en los escritos extracanénicos [Nag-Ham-
madi y otros escritos gndsticos (206-227); literatura apoerifa (228-230); escritos disci-
plinares de la Tglesia (231-235); escritos eclesiasticos (236) e himnos littirgicos (237-
241]. A la conclusion de esta VI parte (241-248) le siguen unas conclusiones generales
(249-265), casi 30 paginas de bibliogralia (267-294) v 11 de indices (295-305).

70 (1995) ESTUDIOS ECLESIASTICOS 55-84



56 J. ANTONIO JAUREGUI

Iglesia, debido al androcentrismo inconsciente que ha regido la trans-
mision e interpretacién de los textos. Al método de investigacion utili-
zado se le denomina en esta obra <histérico-critico» (p. 18) ya que se in-
troduce de lleno en el discernimiento entre los niveles literarios de la
tradicién v de la redaccion de los evangelios. Pero tiene en cuenta lo que
se denomina «hermenéutica de la sospechas .

La sospecha, como primer elemento estructurante de la hermenéuti-
ca [eminista, se nutre del presupuesto, confesado paladinamente, de
que los textos de la Sagrada Eseritura han sido transmitidos por una so-
ciedad patriarcal, marcada por el cardcter «androcéntricos de sus diri-
gentes con la consiguiente instrumentalizacién inconsciente, pero ine-
vitable, de la palabra de Dios y en detrimento de su fiabilidad como
garantia de ser la palabra inspirada por Dios. El principio hermenéuti-
co de la sospecha tiende, efectivamente, a descubrir, tras el nivel litera-
rio del textus receptus, la intencion genuina del texto original, orientado
presuntamente a la liberacion de la mujer, para proclamarlo e introdu-
cir en ¢l el factor dinamizador del recuerdo y restaurar su actuacion
creadora. Todo un reto, que reivindica para la mujer en la sociedad ac-
tual y en la Tglesia el puesto que le compete desde las fuentes consti-
tutivas del Cristianismo primitivo con la pretensién de ser instancia vi-
lida para todos los tiempos.

Este método de interpretacién, al menos, tal como ha sido aplicado
en esta obra, resulta cuestionable en varios aspectos. Mi propésito es ex-

? «Se trata de tina categoria central en la exégesis feminista e implica un méto-

do hermenéutico que ha logrado un status Y un reconocimiento académico. Parte del
principio heuristico de que todos los textos, a la hora de ser escritos, recopilados, in-
terpretados o incluso traducidos, sufren la accién de unos esquemas mentales, pre-
comprensiones o intereses determinados, tanto mas cuanto que no se hacen cons-
cientes y explicitos. Aplicado al tema de la mujer, la mentalidad androcéntrica de la
sociedad patriarcal en la que se extendi6 la Igleisa y se desarroll6 el proceso de com-
posicién de los Evangelios, sin duda tuvo influencia» (p. 19).

Los elementos estructurantes de esta hermenéutica feminista son cuatro: 1) la
sospecha, que hace consciente el androcentrismo inconsciente de los textos; 2) lu pro-
clamacidn, impulsada por este aforismo interpretativo: «La verdad y la revelacidn se
daran en aquellos textos que, transcendiendo criticamente la estructira patriarcal,
presenten a la mujer como sujeto de la historia y de la teologiar. 3) el recuerdo, que
habla de reconstruccién histérica. «La cual trata de moverse mas all4 del texto an-
dro-céntrico. Pretende descubrir el trabajo histérico de las mujeres biblicas, contra el
patriarcado, hacia la liberacién. La meta es hacer ver que las mujeres tomaron par-
te en el movimiento cristiano en igualdad con los varones. 4) Actualizacion creativa
¥ ritualizacicn. Pretende una mayor participacién de la mujer ¢n la vida y en la di-
reccién de la Tglesia para recuperar lo que fueron las mujeres en el origen del Cris-
tianismo» (pp. 20 ss.),
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ponerlos a modo de objeciones que expongo a la consideracién critica
del lector, con una intencién que desea ser de todo punto constructiva
y estimulante.

1. M.* M. PARADIGMA DE DISCIPULADO DESDE GALILEA
A JERUSALEN

1.1. SE INICIA LA TRAYECTORIA DE M." M., piscipuLa DE JESUS
CON ARGUMENTO LEXICOGRAFICO BASADO EN EL SENTIDO DE LOS VERBOS
APUESTOS AKOLOUTHEIN Y DIAKONEIN EN Mc 15,40s.
(«LAS QUE LE SEGUIAN Y LE SERVIAN, CUANDO ESTABA EN GALILEA,
Y OTRAS MUCHAS QUE HABIAN SUBIDO CON EL A JERUSALEN®»)?

Esta trayectoria prosigue su elaboracién por medio del analisis de
Mt 27,55s («Estaban alli, mirando desde lejos, muchas mujeres que le
habian seguido desde Galilea sirviéndole, entre ellas M.* M.». También
aqui tienen estos verbos aplicados a las mujeres un sentido profundo".
Se desprende del contexto mateano que evoca a Ez 37 y hace de este
grupo al pie de la cruz un simbolo de la nueva comunidad compuesta
de gentiles y de mujeres en plena consonancia con la idea que Mt desa-

* La argumentacioén deja flotando cierta ambigiiedad de los verbos «seguir» y
«servir». La argumentacién trata de superarla apelando a las ensefianzas de Jesus ca-
mino de Jerusalén, jalonadas por las tres predicciones de la pasién (8,31; 9,30-32;
10,33 ss.) que culminan en el sentido especifico del verbo diakonein aplicado a Jests
en Mc 10,45 («El hijo del hombre no ha venido a ser servido, sino a servir y dar su
vida en rescate por muchos»). En la publicacién se afiade un argumento sacado de
la tradicién rabinica tannaftica (siglos 1-m/v) donde el verbo sms traduce el griego
diakonein. Entre las cuatro acepciones posibles que descubre M. Jastrow en el pi'el
de esta raiz una es «servir como discipulo». El erudito rabinista M. Pérez Fernidndez
lee esta acepcién en SDt 357 donde se aplica a Hillel, Rabban Yohannan ben Zakkay
y R. Agiba. La tradicién traducia este pi'el de sms por servir a los sabios y lo enten-
dia como «ser discipulo». Refuerza la significacién inequivoca de estos términos el
participio synanabdsai («subir»). Se predica de las mujeres con toda la fuerza teoléi-
ca que tiene la subida a Jerusalén para la revelacion total del secreto mesianico de
Jests. M.* M. subid6 a Jerusalén y compartié el mismo destino de cuantos permane-
cieron cerca de Jests en lo que esta ciudad significa de prueba y escandalo. C. B. ve
confirmado este sentido fuerte del término syn-ana-bainein por el paralelismo de Mc
15,42 con Hch 13,31 porque en ambos textos esta indicando la accién de dirigirse a
Jerusalén, como centro religioso y vital, como una significacién esencial para la vi-
da y misién de Jesus y, por lo tanto, de sus discipulos llamados a seguirle.

¢ La significacién profunda de su seguimiento se desprende del contexto creado
desde el v. 51 con la descripcién del velo rasgado del templo y la confesién de fe del
centurion.



58 J. ANTONIO JAUREGUI

rrolla a lo largo de su obra donde se trastoca la 16gica normal de los va-
lores humanos.

La misma autora sale al paso de la escasa fuerza probativa del ar-
gumento lexicografico apoyado sobre el sentido fuerte de los términos
akolouthein y diakonein. Cita a Kinsbury y a Bonnard entre los co-
mentaristas de Mt que niegan el sentido de discipulado al verbo «se-
guir» (pp. 68s.). La refutacién no es muy convincente. El argumento
lexicogréfico derivado de diakonein, apuesto a akolouthein, resulta en
Mc y Mt demasiado ambiguo para extraer de él unas conclusiones se-
guras. De hecho en Lc 8,3 diakonein significa que las mujeres que le
seguian le servian con sus bienes. Se echa de menos una cita y un co-
nocimiento de la obra cléasica «seguimiento e imitacién» de Anselm
Schulz?®. !

Para deducir el sentido estricto del discipulado en las mujeres no
basta el mero argumento lexicogréfico. Es preciso profundizar en los
factores constitutives del discipulado segin los sinépticos®.

Finalmente, extraer el sentido del verbo syn-ana-bainein en Mc 15,42
por su paralelismo con Hch 13,31 (pp. 35 s.) representa metodolégica-
mente un paso en falso. El paralelismo es puramente formal. El sentido
marcano que pueda tener este verbo aplicado a M.* M. no puede dedu-
cirse ni apoyarse en el sentido técnico redaccional de Hch 13,31, como
tendremos ocasién de demostrarlo méas adelante’.

* AxseLm Senurz, Nachfolgen und Nachalunen (Sant 6) Miinchen: Kosel Verlag
1962. Analiza meticulosamente el verbo akolouthein en la tradicion sinéptica y des-
cubre textos redaccionales de Mt en los que ve una predileccion por el sentido no es-
pecifico de este verbo que equivale a acompanar a Jestis v nos evoca una relacion
constante maestro-discipulo. Chr. Mt 4,25; 8,1; 12,15: 14,13: 19,2: 20,29. Estos lextos
hablan de multitudes que siguen a Jesas. Una comparacion de Mc 5,24 («Jairo bajo
con €ély) con ML 9,19, donde es Jestis quien sigue al centurion, demuestra la insigni-
ficancia (eoldgica del término. Akoloutheo en ML 9,19 carece de toda vinculacion
personal implicada en la relacién maestro-discipulo.

" A. ScHurz, después de analizar todos los [actores constitutivos del discipulado
en los Sindpticos, concluye: «Queda en suspenso si ese “diakonein” de las acompa-
fnantes de Jesis segiin Mc 15,40 ss. par Le 8,3, consistente en ayudar econdmica-
mente al Rabbi mesidnico v a su grupo mas intimo, hay que interpretarlo como una
forma de colaboracidn a la que llamaba el Mesias Jesas a sus nathetain (o.c. p- 70).

TG, Kiew, Lk 11-4 als theologisches Progranmm, en AANV. Zeit und Geschichite.
Fests. an R. Bultmann zum 80. Geburistag. Tiibingen: Mohr (Paul Siebeck) 1964, pp.
193-216.
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2. M. M. TESTIGO DE LA VIDA, MUERTE, SEPULTURA
Y RESURRECCION DE JESUS

Este subtitulo apunta a otro matiz de la trayectoria de M.* M., ras-
treable a lo largo de la tradicién evangélica.

2.1. EN LOS EVANGELIOS DE MARCOS Y MATEO

Los primeros pasos estdn presentes en Mc. Primero como cabeza de
lista de las mujeres que estaban observando atentamente el desarrollo
de los acontecimientos, siendo testigos de ellos. Y luego, en la sepultu-
ra (15,42-47) y en la visita a la tumba (16,1-8). En 15,47 Marcos subra-
ya el adverbio dénde («observaron dénde lo habian puesto»). No se tra-
ta tnicamente de ser testigos de la muerte real de Jests. El relato
marcano recalca el conocimiento del lugar donde lo enterraron y «sirve
de unién literaria y teolégica entre la muerte/sepultura y la escena pos-
terior de la visita a la tumba donde se producira el anuncio de la resu-
rreccién» (p. 36). De entre todo el grupo de mujeres mencionadas en
15,41 sélo M.* M. y otra son testigos de la sepultura (p. 37).

La visita a la tumba (Mc 16,1-8) empalma, a modo de inclusién, con
la uncién en Betania (Mc 14,3-9). Se trata de un recurso literario bien co-
nocido de Marcos. La uncién de Betania apuntaba expresamente hacia
la sepultura de Jesus (cfr. 14,9). No cabe dudar de su sentido profundo y
simbélico. Este sentido profundo se explica por medio del descubri-
miento y descripcién del género literario llamado «Chrefa» (p. 38 s.)°.

Pero el paso decisivo, constitutivo de la auténtica discipula, se da en
el v. 5 («Entrando en la tumba, vieron a un muchacho sentado a la de-
recha, vestido con un traje blanco, y se asustaron»). Un estudio compa-
rativo del vocabulario utilizado para describir a este joven celestial con
aquel otro joven que huy6 en el huerto desnudo, soltando la sdbana que
lo cubria en manos de sus perseguidores (Mc 14,51s), ve en este tiltimo
un simbolo del destino de Jests tras su pasion y, paralelamente, en el jo-
ven sentado a la derecha no ya a un angel, sino al mismo Cristo, debido
a la resonancia del kerigma cristolégico y del salmo 110,1 en la cldusu-

# Se trata de un recurso literario bien conocido de Marcos. Consiste en anunciar
enigméticamente los temas y «volverlos a retomar cuando pueden ser... entendidos
en toda su profundiad» (p. 37).
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la «sentado a la derecha»’. Partiendo del supuesto de que Marcos cono-
cfa las tradiciones de apariciones, aunque no las conté, se lanza la sos-
pecha de que la primera cristofania se deja vislumbrar en la aparicién
de este joven a M.* M. (p. 42, nota 27).

El proceso argumental no respeta debidamente los pasos de la criti-
ca de las formas y de la redaccién. Tras el descubrimiento y descripcién
de unas formas literarias (chrefa, angelofania apocaliptica) no se pasa
con rigor a descubrir la intencién del relato y adivinar el ambiente ori-
ginario («Sitz im Leben») de donde surgieron las tradiciones. Se salta
directamente al hecho histérico mismo. Se tiene toda la impresién de
que, en virtud del método de la sospecha aplicado a la aparicién del 4n-
gel «sentado a la derecha» en la tumba, se sabe perfectamente lo que alli
pasé, asi como la razén por la cual quedé oculto el verdadero conteni-
do del mensaje pascual a lo largo de la tradicién recogida por Marcos '°.
Los argumentos que se aducen no estan elaborados. Se alude a la reso-
nancia kerigmaética de la cldusula «a la derecha». Pero, si la resonancia
era tan inequivoca para los primeros cristianos, se hace un poco dificil
creer que el evangelista trabajara de una manera tan desmaiada que,
tratando de transformar una cristofania en una angelofania, dejara una
huella tan clara de la presencia de Jests resucitado en la tumba. De he-
cho la expresién «en dexiois kathemenon» no se encuentra en las profe-
siones de fe mas primitivas'". Las formas kerigmaticas en Mc aparecen

siempre en genitivo plural con la particula ek como en el ps 110,1 (Mc
10,40; 12,36; 14,62; cfr. 16,19).

" Se citan dos articulos de M. Albertz y Ch. Manson para avalar la opinion de gue
«la tradicion de aparicion angélica, en Me v en sus paralelos, era primitivamente una
cristofanfa que se degradé en angelofania para preservar a los apdstoles las prime-
ras apariciones del Resucitado. Marcos puede estar utilizando una tradicién de apa-
ricion y haberla trabajado redaccionalmente dandole un desarrollo teolégico muy
arandes (p. 42).

' En el cap. V —al que remite la nota 26— se explicara todo. La cristofania de
M.* M. provect un conflicto entre tradicion evangélica —favorable a las mujeres— y
tradicion kerigmatica de Pablo y Lucas que favorecio la linea mas acorde con la so-
ciedad patriarcal, con el consiguiente detrimento de las mujeres en el origen de la fe
pascual.

""" Bl kerigma paulino tiene una clara predileceion por la forma «en dexia» (Rom
8,34; Eph 1,20; Col 3,1 [aqui unido a kathemenos]; cfr. Heb 1,3; 8,1; 10,12; 12,2: 1 Pe
3.22; en Hch aparece casi siempre «ek dexion» como una sugerencia del ps. 110,1
(2,25.34; 7,55.56 [estota, no kathemenon]; cf. Heb 1,13). En Heh aparece tlambién en
dativo instrumental o, tal vez, local (dexfai) en 2,33 v 5,31. En el kerigma del Apoc
aparecen formas variadas pero nunca en dativo plural (5,1: 5,7).
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Asimismo, todo el proceso argumental, inducido por la sospecha,
descansa sobre el presupuesto —no demostrado— de que en Mc 16,1-8
subyace el kerigma cristolégico ya bien conocido. Desde este presu-
puesto es natural suponer que Mc se limite a poner en boca del angel el
mero anuncio de la resurreccién con un sencillo «egerthe». En conse-
cuencia, este rasgo tradicional —el tnico que coincide claramente con
la profesién de fe mas antigua transmitida por Pablo en 1 Cor, 15,3ss—
interesa menos. Las caracteristicas redaccionales ayudaran a poner de
manifiesto por dénde va el interés teolégico de este anuncio. Desde el
mismo presupuesto también «parece evidente que no le interesa dar una
explicacion de la tumba vacia» (p. 43). Una vez excluidas del interés pri-
mordial del evangelista estas dos finalidades del anuncio del angel, to-
do el peso de la redaccién recae sobre el mandato de volver a Galilea,
con el sentido de simbolo teolégico, asaz repetido a lo largo de la tesis,
de subversién de los valores tradicionales.

Llama la atencién en este modo de argumentar la facilidad con que
se salta por encima de las tradiciones tanto para dar con el presunto nu-
cleo histérico como para adivinar el sentido redaccional del relato evan-
gélico. La conclusién es brillante pero uno se pregunta ¢a cambio de
qué? En virtud de la identificacién del substrato tradicional con el ke-
rigma cristolégico primitivo, pasa casi inadvertido —por de sobra co-
nocido— el término «egerthe», el tinico nexo que empalma con la tradi-
cién de 1 Cor 15,3ss. Todo el resto del relato de Marcos hace pensar a la
mayor parte de los exégetas que Mc 16,1-8 recoge una tradicién inde-
pendiente de 1 Cor 15. Tampoco explica el sentido de la marcha de las
mujeres a la tumba que, por cierto, estd plagado de detalles bien extra-
fios 2. Todo se resuelve con una frase: «Parece evidente que no le inte-
resa dar una explicacién de la tumba vacia porque, al contrario de Mt
28,6, la constatacion de la tumba vacia se produce después del anuncio
de la resurreccién» (p. 43). Como si el detalle de la tumba vacia, unido
al testimonio de la resurreccién de Jestis, no fuera algo nuevo y desco-
nocido en las férmulas kerigmaticas conservadas en las cartas paulinas,
las cuales no se fijan en las circunstancias préximas de la resurreccién
(cfr. Rom 10,9; 1 Thess 4,14; 1 Cor 15,3ss; Rom 1,3s). De esta manera
tan sencilla se pasa a estudiar el nivel redaccional de Mc 16,1-8, centra-
do en el mandato de volver a Galilea, sin atender a la multiforme varie-
dad de opiniones a que ha dado lugar la investigacién sobre esta tradi-

2 Cfr. W. ScHNEEMELCHER, Das Urchristentum. Sttutgart-Berlin-Koln-Mainz:
Kohlhammer 1981, pp. 79 ss.
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cién tan diferente de la paulina y recogida en el relato mas antiguo de
los evangelios sobre la resurreccién.

El segundo argumento apoyado en el verbo ekthambeisthai, que des-
cribe la reaccion de las mujeres, no puede apurarse demasiado porque
el evangelio termina con la nota de temor de las mujeres con el verbo fo-
beisthai, lo cual apuntaria por hipétesis a una angelofania apocaliptica.

El desarrollo positivo del sentido redaccional aplicado a las nmujeres
se hace por medio del descubrimiento de otra forma literaria llamada
paralepsis, «rara en Mc, de donde se desprende su importancia signifi-
cativa» 2,

Si del descubrimiento y descripcién de la chreia y de la angelofania
apocaliptica habia surgido M.?, M. como la primera testigo histérica de
la auto-revelacion del Resucitado, ahora de la forma literaria paralepsis,
aplicada a M." M., emerge la discipula modelo que recoge para si y pa-
ra los discipulos el encargo de una mision en Galilea de la que ella vie-
ne a ser la figura emblematica del cambio de valores y del cumplimien-
to del anuncio que colma las expectativas mas profundas (p- 59). En
virtud del principio hermenéutico de la sospecha, aplicado al descubri-
miento de unas formas literarias, se reconstruyen, a la inversa, todos los
pasos recorridos por la tradicién marcana, se plasma el proyecto pre-
concebido de las reivindicaciones feministas, representadas en M.* M.,
en una intencién pretendidamente original, larvadamente ocultada por
la tradicién de la Iglesia en la transmisién de las experiencias pascuales
mas primitivas. ‘

La elaboracién del argumento a nivel redaccional resulta recargado
y en el fondo un tanto taimado. El silencio de las mujeres se explica des-
de una especie de curiosa rivalidad con el discipulado masculino. Ca-
llan, desobedecen, no por ser mujeres, sino por ser discipulos falibles,
tan falibles como los discipulos varones.

Me pregunto si ese misterioso silencio de las mujeres no tendria una
explicacién mas coherente dentro de una propedéutica que conduce a
los lectores del evangelio a caer en la cuenta de que el origen de la fe
pascual no es la elipse resultante de un giro sobre los dos ejes que for-
maron al principio las discipulas y los discipulos en mutua concurren-
cia, sino un circulo que se forma desde el centro tnico que es Jesus re-

" En Mc 15,40s. C. B. —siguiendo a G. Genette y a E. S. Malbon— descubre es-
ta forma literaria y la describe en estos términos: «La paralepsis constituye una es-
pecie de laguna... que consiste... en la omisién de uno de los elementos constitutivos
de la situacién en un periodo, en principio, cubierto por el relato...» (p. 57).
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sucitado, el tnico capaz de re-crear la fe perdida, por igual, en los dis-
cipulos de ambos sexos ¢no es eso muy probablemente lo que procla-
maba el kerigma mas primitivo? . El silencio de las mujeres, nacido del
pavor y del «ékstasis», ¢ no estd denunciando que la tumba vacia no es-
t4 en el origen histérico de la fe pascual porque si hubieran visto al Re-
sucitado no habrian tenido mas remedio que comunicar su contenido,
lo mismo que Pedro? De hecho, cuando M.* M. tiene, segin los otros
evangelistas, la vivencia inmediata de la presencia de Jests, no puede
guardarla para si misma, la comunica enseguida. (Cfr. Mt 28,10,16; Jn
20,18; Lc 24,34). ¢No me da la razén en este punto C. B. cuando afirma
que la fe del discipulo amado en Jn 20,8, que cree por la visién de los
signos de la tumba vacia, sin ver al Resucitado, «es todavia incipiente,
no tiende a comunicarse, y asi los discipulos vuelven al estado anterior,
cada uno a lo suyo? (p. 148).

Mt 27,51ss apenas afiade cosas nuevas a la trayectoria de discipula
ideal pergefiada por Mc en la interpretacion del capitulo 1.°.

Dos detalles de interés: una mujer mas («la otra Maria»), afiadida
por Mt a la tradicién que hablaba sélo de M.* M. " y la orden de trans-
mitir a los discipulos el mandato de volver a Galilea con el mismo sen-
tido explicado ya en Mc 16,7. No se habla de uncién porque Jesus ya
ha resucitado y se aparece a las mujeres. Estas cumplen el encargo del
Resucitado.

2.2. EN1a oBra DE Lucas

La trayectoria del discipulado de M.* M. toma nuevos vuelos en la
obra de Lucas (Lc/Hch). Es el tnico de los sinépticos que menciona a
las mujeres subiendo de Galilea a Jerusalén antes de comenzar la subi-
da (8,2-3).

Después de fijar el texto, se analiza su sentido por medio de un ana-
lisis literario (pp. 104-110) y un estudio exegético (110-118).

“ Cfr. L. GoppiLT, Die apostolische und nachapostolische Zeit. Goéttingen: Van-
denhoeck & Ruprecht, 1966 (2.* ed.): «Das Urkerygma war also seinem Wesen nach
nicht lediglich Bekenntnis des Osterglaubens der Gemeinde, sondern Bezeugung sei-
nes Grundes» (p. A8).

15 Sobre este tema hemos de abundar ampliamente en el c. 5.°.
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El anélisis literario descubre una forma literaria: es un sumario que
cierra la seccién anterior y da comienzo a la siguiente. Sigue en este de-
sarrollo a D. Ravens ' y resulta un argumento convincente (p. 108s).

Pero, aunque lo hace de una forma un tanto imprecisa, da a conti-
nuacién un paso en falso. Extiende el argumento de Ravens a todo el
contexto de los canticos del Siervo en Is 52,13-53,12, e interpreta desde
él la palabra «myra» (perfume) de los vv. 37,38,46 (cfr. 23,56) en el sen-
tido, comtin a Mc/Mt, de una uncién que lleva implicita la preparacién
para la sepultura con un sentido soteriolégico (p. 110)".

El analisis exegético (pp. 110-118) consta de tres puntos: 1.°) estudia
la presentacién del personaje: M.* M. una exendemoniada. Es distinta
de la mujer que unge los pies a Jestis en la escena anterior; aunque algo
tiene en comiin con ella: la experiencia totalizante de la salvacién y su
entrega de amor a Jestis.

2.°) Trata de romper la ambigiiedad de la expresién lucana para des-
cubrir la diakonia de M.* M. y de las otras mujeres. ¢Consistié en pro-
clamar el Reino o en servir con sus bienes al grupo de Jesus y sus disci-
pulos? El intento topa con una dificultad: Lucas proyecta en la figura de
M.* M. la imagen de mujer que prevalecia en su Iglesia. Esta destacaba
mas el aspecto de su contribucién y apoyo material al grupo, dejando,
en cierta forma, a la sombra el aspecto de seguimiento. El argumento

' D. Ravens, The Setting of Luke’s Account of the Anointing: Luke 7,2-83. NTS 34
(1988) p. 288: Consta de tres versiculos de estructura dificil en la que se mezclan con
la redaccién ecos de una tradicién procedente de Q (v. 1) y una tradicién propia (vv.
2-3). El contexto inmediato ilumina su sentido. La pericopa inmediatamente ante-
rior (7,36-50) donde una mujer unge los pies de Jests, dada la coincidencia del tér-
mino para indicar el perfume en Le 7,37s y 23,59 donde Lc afade «myra», es una
prolepsis, es decir, estd apuntando anticipadamente a la accién que querran llevar a
efecto las mujeres en 23,36. Pero este apunte lo enmarca en un contexto mas amplio
que incluye todo el camino que va a recorrer Jestis desde Galilea a Jerusalén: a) co-
mo profeta escatoldgico v b) que entrana la pasién, muerte y sepultura. En el punto
a) se observa que la mujer unge los pies de Jesds (jno la cabeza! como en Mt 26,6-
13; Mc 14,3-9). El desarrollo del argumento lo hace a partir de las sicte menciones
de los pies v la reminiscencia implicita de Ts 52,7.

" La prueba extraida del uso de Is 53,7 en Hch 8,32 demuestra, mas bien, todo
lo contrario. La cita comprende Is 53,7bed.8abc y no incluye unas cuantas afirma-
ciones del contexto inmediato que tratan precisamente del valor expiatorio del su-
frimiento del Siervo (Is 53,5.8d). Esta omision de la referentia soteriologica a la
muerte de Cristo es una constante intencionada en la obra de Lucas e induce a pen-
sar que Lucas anticipé la escena de la uncién para orientarla en el esquema del ca-
mino, bien elaborado por Ravens, y evitar su relacién directa y explicila con la muer-
te y sepultura. El esquema de camino actiia en la obra de Lucas como una categoria
mental que lo invade todo en lo que concierne a Jests y a la Iglesia, eliminando ca-
si toda relacion directa entre la redencién y la muerte de Cristo.
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de la obra pasa por encima de este calco redaccional de las matronas de
su época y aborda la tarea de desarrollar y poner de manifiesto la im-
portante noticia que da Lucas sobre M.* M., «aunque él no lo haga»
(p. 115).

3.°) Se admite la distincién que introduce Lucas a lo largo del viaje
de Jestis a Jerusalén de dos grupos: los Apéstoles (los Doce) y el resto
del grupo de discipulos.

Pero ni esta salvedad ni la dificultad del punto 2.° son ébice para ar-
gliir con esta légica: «El viaje prepara a los discipulos, M.* M. entre
ellos, como testigos auténticos y fidedignos de la palabra y accién del
Maestro para ejercitar esta funcién cuando alcancen, tras la resurrec-
cién e instruccién del Resucitado, el auténtico significado de lo vivido.
Entonces recordaran lo aprendido y daran testimonio de que la salva-
cién prometida por Dios se ha cumplido en Jestis de Nazaret». Es asi
que M.* M. escucha en la tumba vacia el mensaje del angel «Recordad
cémo os hablaba cuando estaba en Galilea. Y ellas recordaron» (Lc
24,6ss); luego «este seguimiento y adhesion desde el comienzo le posi-
bilitara llegar a ser constituida testigo con autoridad y ejemplo de dis-
cipula para la comunidad lucana» (p. 117).

Esta manera de argiiir, formulada de una manera menos tortuosa y
mads acorde con los principios de la 16gica formal, podria calificarse de
buena en si por una razén muy sencilla y obvia: Testigo en el sentido
normal del término es el que ha visto o ha vivido algo personalmente.
Por eso el argumento podria considerarse valido dentro de la 16gica nor-
mal. Pero no es esa la légica de Lucas. Basta leer Hch, 1,21s para con-
vencerse de ello: de entre todos los que han estado con Jestis desde el
bautismo de Juan hasta la ascensién se presentan dos para que uno de
ellos llegue a ser (genesthai) testigo de la resurreccién. El mero hecho
de haber visto y haber subido desde Galilea a Jerusalén no constituye a
los discipulos en «testigos de la resurreccién». Este argumento, olvi-
dandose de la salvedad enunciada en el punto 3.°, provoca una identifi-
cacién practica entre los testigos de los sucesos pascuales que han veni-
do desde Galilea (aludidos en Lc 1,1-4; 24,48; Hch 10,37ss; 13,31), y los
servidores de la palabra (Lc 1,2) (p. 116,82) '*. Y sabemos que en Hch s6-

" Pero en lalégica de Lucas, a lo largo de esos textos, se ha ido depurando un con-
cepto fuerte del término lucano «martyr», que en virtud de la condicién expresada en
Hch 1,21s, queda reservado a los Doce, de tal forma que en Hch 13,31 los que vieron
durante muchos dias al Resucitado, los que habian subido con él desde Galilea a Jeru-
salén, se han reducido a los que ahora son «mértyres pros ton ladén», porque el pro-
nombre relativo «hoitines» de 13,31b tiene sentido restrictivo. Y estos son los doce
apdstoles, contrapuestos en la redaccién lucana a Pablo, el cual es «martys pros pan-
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lo se concede la palabra con la predicacién kerigmaética a los «mérty-
res»: Pedro (con los Once), Esteban y Pablo.

Se puede conjeturar que por debajo de la redaccién lucana habia
unas tradiciones en las que M.* M. fue verdaderamente una del grupo
numeroso de seguidores de Jesus. Los expertos en literatura lucana sa-
ben muy bien de la dificultad que entrafa reconstruir las tradiciones
subyacentes a su redaccién. Pero una cosa es clara: no se puede pro-
yectar sobre el hipotético estadio tradicional el concepto depurado de
«testigo» en el sentido técnico de la redaccién lucana, y menos atin, pa-
sando por encima del texto de Lc 8,2-3.

El resto del estudio exegético se dedica al analisis de la presencia de
M.* M. en la narracién lucana de la muerte y sepultura de Jesus (23,44-
56). Lucas define su identidad y su funcién ante la muerte y sepultura
en los vv. 49,55s. Se desarrolla el argumento en dos tiempos: a) la fun-
cién de testigos; b) la caracteristica repetida «las que le habian seguido
de Galilea a Jerusalén» .

tas anthropous» (Hch 22,15). Los doce ap6stoles para Lucas constituyen una catego-
ria dogmatica puesta en los origenes de la tradicién como «testigos desde el comienzo
que vinieron a ser predicadores de la palabra» (Lc 1,2). G. Klein puso de relieve hasta
qué punto es redaccional lucano el proemio del evangelio. Demostré que los «autop-
tai» de Lc 1,2 son los mismos que después vinieron a ser «hyperetai tou logou» (Mi-
nistros de la palabra) porque el participio «genémenoi» tiene ya en el prélogo un sen-
tido restrictivo referido a los doce apdéstoles. «Ahora bien» —argiifa Giittgemanns
partiendo de estos datos— «dado que el motivo “Doce Apdéstoles” se ha demostrado
con seguridad que no es histérico, cae por su base la posibilidad de remontarse con
probabilidad fundada a la situacion histérica prelucana... de la expansion misionera
del material evangélico a partir del proemio de Lucas. El prélogo de Lc no es una fuen-
te histérica, sino un programa teologico dogmatico... La tradicion pre-literaria se ocul-
ta en Lc 1,1-4 tras un velo dogmadtico tan denso que para descubrirla hemos de con-
tentarnos con conjeturas». Cfr. G. KteiN, «Lukas 1,1-4 als theologisches Programmbo»,
en Zeit und Geschichte, Fests, an R. Bultmann zum 60. Geburtstag. J. C. B. Mohr (Paul
Siebeck), Tiibingen 1964, pp. 193-216; Mismo autor, Die Zwélf Apostel. Gottingen: Van-
denhoeck & Ruprecht (Frlant 77; NF 59), 1961; E. GUTTGEMANNS, Offene Fragen zur
Formgeschichte des Evangelivums, Miinchen: Ch. Kaiser Verlag 1970, pp. 192 ss.

¥ a) A través de la trascendencia profunda que Lucas da al verbo «hordo» (ver)
y de la pretendida identificacién del grupo numeroso de discipulos al pie de la cruz
con la intencion expresada en Lc 1,1-4, se introduce a M.* M. connaturalmente entre
«los testigos desde el principio» sobre los que descansa la seguridad de las ensefian-
zas de Jesus.

b) El verbo «akolouthein» cobra en Lc una intensidad insospechada (p. 120). Re-
mite a las escenas de vocacién radical al seguimiento de Jesus (L¢ 9,57.59.61). Todo lo
que ellas implican de identificacién con la vida y destino de Jesus, y lo que conlleva la
espiritualidad lucana del camino a Jerusalén es aplicable a M.* M. La conclusién pasa
nuevamente —como en a)— por la teologia apuntada en el prélogo de Lc: todo este se-
guimiento, unido al hecho de ser testigos de la muerte y sepultura, «es el primer paso
para poder convertirse en servidoras de la palabra y en testigos» (p. 120).
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Lo dicho a propdsito del argumento anterior y en la nota correspon-
diente vale para caer en la cuenta de la labilidad de esta manera de ar-
gumentar®. Por la identificacién de todo ese gran grupo de «conocidos»
y de mujeres (23,49) con el grupo de testigos de Lc 1,1-4 se pretende de-
mostrar que sobre su testimonio descansa la asfaleia de la tradicién pri-
mitiva cristiana. Pero —como he expuesto arriba— este es un apoyo fal-
so para sacar tal conclusién porque en Lc 1,1-2 late un concepto
dogmatico de Lucas sélo aplicable a los Doce apéstoles.

También flaquea el argumento lexicogrifico apoyado en el sentido
del verbo «akoloutheo» porque, aunque se dé por hecho, no se ha supe-
rado la ambigiiedad lucana de este término aplicado a las mujeres en
8,1-3.

Bajo el epigrafe Resurreccién y Mision (p. 121) se aborda el tltimo ar-
gumento de Lc acerca de la funcién de M.* M. en la tumba vacia. El ar-
gumento se desarrolla en cinco apartados: en los dos primeros se abun-
da mas en el paralelismo innegable con la transfiguracién que con la
ascension Hch 1,9-1172.

Sin embargo, en el esquema de la ascensién hay un paralelismo muy
estricto con la escena ante la tumba vacia. En la ascensién los dos va-
rones estan corrigiendo una actitud mal entendida de espera préxima
de la parusia. Ante la tumba corrigen una actitud de las mujeres que con

* No se puede negar la gran importancia que da Lucas al grupo de mujeres, den-
tro de un grupo numeroso de discipulos, como testigos de la muerte y sobre todo de
la sepultura de Jesus. Nadie podra negar la muerte real del Crucificado. Las mujeres
preparan ungiientos para ratificar su conviccion de que estaba muerto y bien muer-
to y de que en ellas no existia la menor preparacion psicolégica para una resurrec-
cion de Jests. Este sentido apologético de la muerte real de Jestis era tan importan-
te para Lucas como el cuerpo real de Jesus, que come y bebe, que no es un fantasma,
en la presentacion lucana de la resurreccién. Pero nuevamente a C. B. esta funcién
de las mujeres en el camino que conduce al nacimiento de la fe en la resurreccién no
le resulta satisfactorio. Ni siquiera lo menciona.

2 1.°) Van a la tumba con sus aromas y perfumes. La encuentran abierta y va-
cia. No entienden nada. Se les aparecen dos varones con vestidos resplandecientes
(contra Mc/Mt que hablan de un angel).

2.°) Desarrollo del mensaje de los varones por analogia con escena de la transfi-
guracién. Alld también dos varones (Moisés y Elias); tema de la conversacién (su
éxodo, a cumplirse en Jerusalén). Aqui un desarrollo de ese mismo tema. All4 tres
discipulos varones (Pedro, Santiago y Juan). Aqu{ tres mujeres (M.* M., Juana y Ma-
ria la de Santiago). Encuadre de toda la escena: una inclusién con la escena de la un-
cién en 7,36-50, prolepsis de la presente. Lo demuestran los términos sinénimos aré-
mata kai myra. Su sentido profundo se desarrolla, como all4, por el contexto de los
cédnticos del Siervo (Is 52,7-53,12) y el sentido de sufrimiento, humillacién y muerte
que entrafia su mision.
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sus aromas y perfumes van al encuentro de un muerto, sin esperanza
ninguna ni remota idea de resurreccién. La correccién de los dos varo-
nes da el verdadero significado de la tumba vacia. Esta interpretacién
autorizada se pone en conexién con las predicciones de la pasién, muer-
te y resurreccién en Galilea, lo cual coincide con el éxodo del que ha-
blaron Moisés y Elias en Lc 9,31, pero alli sin matiz de correccién como
en la ascensién y ante la tumba. Vuelvo a recalcar que tampoco se aca-
ba de ver aqui una alusién tan explicita a la muerte de Cristo encuadra-
da en‘el contexto de los cantos del Siervo. Aqui se trata mucho mas cla-
ramente de recalcar el final del «camino» que ha terminado en
resurreccion. La muerte y sepultura habian quedado absolutamente cla-
ras para las mujeres en la escena anterior, asi como la falta de inteli-
gencia de las predicciones.

En el tercer paso se aborda el sentido del verbo recordar (pp. 123-
125): «y recordaron estas palabras» (24,8). Este recordar se inscribe
dentro del esquema histérico-salvifico de Lucas que esta desde el evan-
gelio creando vinculos de continuidad entre el Jests terreno y el men-
saje de la Iglesia posterior. M.* M., junto con los discipulos, son garan-
tes de que el anuncio pascual de la Iglesia est4 en continuidad con la
ensefianza y la vida de Jestis. Es mas discutible si este «recordar» de M.*
M. implicaba la fe pascual o era s6lo un paso hacia ella. C. B. se inclina
por lo primero. Lo prueba por medio del sentido operativo que tiene el
verbo recordar en tres ocasiones en la obra lucana y sefialando una dis-
tincién en el concepto mismo de fe pascual 2,

Resulta problematica esa manera de decidir el sentido operativo del
verbo recordar ya que se trata de recordar algo que no entendieron nun-
ca durante la vida de Jests. Lo que si parece cierto es que con esa dis-
tincién se introduce en el concepto mismo, presuntamente primitivo, de
la fe pascual un rasgo tipicamente lucano, tardio y helenista de la com-
prensién de la resurreccién. Lucas fue, en efecto, el encargado de ela-
borar el argumento apologético de la resurreccién, sobre todo, en Hch
2,24ss; cfr. 13,32-35. La tesis que tuvo que demostrar desde la Escritura
la expresa él mismo en Hch 2,24: «Dios lo resucité soltando los dolores

* A saber, la resurreccién como comprensién por iniciativa divina de lo que sig-
nificaba aquello que estaban viendo: que Jestis no habia quedado prisionero de la
muerte («y esto» —afiade— «es lo que las mujeres anunciaron al resto de los disci-
pulos») y el significado profundo visto a la luz de las Escrituras. Lo cual no es nece-
sario para la fe pascual, sino consecuencia de ella, posible gracias a una actividad de
la comunidad que es vista como un don de Cristo resucitado» (p. 126).
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de la muerte porque no era posible que la muerte lo retuviera»*. Pero, por
otra parte, la presentacién de la resurreccién en el kerigma apostélico
lleva siempre una referencia a los testigos, o sea, al hecho de haber vis-
to al Resucitado. La comunidad lucana no confiesa la fe en la resurrec-
cién hasta que recibe el testimonio de Pedro (Lc 24,35)*. La tumba va-
cia y el anuncio del dngel a las mujeres estd, mas bien, en el camino que
conduce a la comprensién lucana de la fe pascual. Las mujeres han de-
sempefiado un papel creciente e irrenunciable en el desarrollo que con-
duce a esa fe. Pero no anticipan en la comunidad lucana la fe de los que
creen sin haber visto de la bienaventuranza juanea (Jn 20,29b).

Por eso resultan un tanto cuestionables todos los datos que se adu-
cen a continuacién para demostrar que el empuje con que Lucas intro-
duce a Pedro en la serie de apariciones se pueden resolver atribuyéndo-
los a labor redaccional lucana y a su interés por «la funcién apologética
y legitimadora del papel de liderazgo» de Pedro (p. 128) con merma del
presunto papel histérico preponderante de las mujeres en las escenas de
la tumba vacia. También la funcién de las mujeres ante la tumba vacia
en el camino que conduce a la fe pascual cobra gran realce en la labor
redaccional de Lucas como he tratado de poner de relieve més arriba.
En cuanto a la funcién de Pedro en la obra lucana, nadie duda de que
es objeto de una gran labor redaccional, pero la base histérica en el ori-
gen de la fe pascual es incuestionable, como se reconoce sin ambages en
el cap. 5.°.

Resulta, por consiguiente, problematico un enfoque que explica el
origen y desarrollo complejo de la fe pascual poniendo a Pedro y a las

* La argumentacién se propone demostrar que estaba predicha en el salmo 16 la
incorrupcién del cuerpo del Mesias. El desarrollo del argumento lleva una alusién
implicita a la tumba vacia ya que se excluye el cumplimiento de este salmo en David
cuya tumba es bien conocida de todos en Jerusalén. J. RovLorr (Hechos de los Apdsto-
les, Madrid: Cristiandad 1984) comenta as{ este modo de argumentar: «La existencia
de este sepulcro, donde descansan los restos de David, es una prueba bien patente de
que David no ha resucitado. Este hecho nos deja ante una de dos: o David fue un em-
bustero, o no se referia a si mismo. Desde luego hay que notar que este dilema es va-
lido tinicamente para lectores de cultura helenfstica, como el mismo Lucas, que con-
ciben la resurreccién como una desaparicién, es decir, como una entrada corporal
en la esfera divina, que se produce inmediatamente después de la muerte. Para los
fariseos, que creian en una resurreccién corporal que habia de tener lugar el dia del
juicio, la argumentacién carece de todo valor probativo» (p. 90).

* Pero este hecho no se debié a una marginacién creciente del rol histérico de
las mujeres en el origen de la fe pascual en la Iglesia primitiva. Lucas es fiel a la
transmisién de la fe pascual tal como la recoge el kerigma mas primitivo de la Igle-
sia, segiin el cual esta fe s6lo pudo ser re-creada por la auto-revelacién del Resuci-
tado.



70 J. ANTONIO JAUREGUI

mujeres en mutua competencia. Y todavia es menos concluyente reivin-
dicar para M.* M. y las mujeres el dltimo grado de evolucién eclesial re-
presentado en la redaccién lucana, para proyectarlo de nuevo sobre el
pretendido plano histérico de las mujeres como se hace en la tesis en las
pp. 129ss... jsin apoyo textual!

2.3. EN EL EVANGELIO DE JUAN

Es, sin lugar a dudas, el capitulo elaborado con mas detalle. En él lle-
ga a su cota maxima la trayectoria de M.* M. en los evangelios como dis-
cipula y testigo del acontecimiento Cristo. No pretendo revisarlo todo
paso por paso, sino fijarme en algunos rasgos del método seguido en el
desarrollo de varios argumentos significativos. Los expondré en forma
de objeciones al método.

2.3.1. Anilisis estructurales. El primer texto sometido a andlisis es Jn
19,25 (pp. 136ss). Fija el texto siguiendo la opinion de una
mayoria de autores que ven al pie de la cruz a cuatro mujeres (p.
137). Lo confirman el texto de los sindpticos. La identificacion
resulta problemdtica.

Un andlisis estructural sitia este v. en el centro de un quiasma for-
mado por los vv. comprendidos entre Jn 19,16b-18 y 19,38-42. El senti-
do simbélico de las mujeres en el centro de este quiasma empalma con
el significado de la hora juanea. Jn continda asi la trayectoria iniciada
por los Sindpticos que ya veian en M.* M., junto con las mujeres, la re-
presentacién y simbolo de la nueva comunidad mesianica (p. 140). Jn
enriquece esta trayectoria con matices especiales de su teologia y de las
tradiciones recogidas por él. Estas tradiciones transparecen en las citas
del A.T. en el v. 36b («no le quebraran ni un hueso»: Ps 34,21; Ex 12,46)
yen el v. 37 («y miraran al que traspasaron»: Zac 12,10). Jn sigue en es-
tas citas la lectura del Targum donde ese «Traspasado» se interpreta
mesidnicamente (contra TH y LXX). C. B. encuentra esta cita de Zac
12,10 en Jn pletdrica de reminiscencias biblicas que enlazan al Traspa-
sado con el Siervo doliente y otros filones del A. T. que, a su vez, lo co-
nectan con Joel 3,1ss y su promesa del Espiritu evocada en Jn 19,30 y
recogida también en Hch 2,17ss para proclamar el nacimiento de la
Iglesia en el Espiritu enviado por Jesus glorificado.
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Pero lo sorprendente del texto de Zac 12,12-14 en el Targum es que
el nacimiento escatolégico del pueblo menciona cuatro mujeres que re-
presentan a todo el pueblo (p. 142).

Todo un entretejido de citas y reminiscencias biblicas y targtimicas *
concurre a sacar una conclusién didfana: M.* M. y las mujeres simboli-
zan el germen de ese nuevo pueblo de Dios, el Israel escatolégico... Ellas
estan representando a ese Resto que ha sido purificado por el Espiritu...,
el verdadero pueblo de Dios... en cumplimiento del vaticinio de Zac 13,9
(p. 144).

Visto asi el argumento parece redondo e irrefutable. Pero, vuelve a
aparecer la misma amalgama —decantada en el cap. anterior— de dis-
tintos niveles de la composicién con el resultado de aplicar a estratos
tradicionales lo que constituye el punto supremo de la teologia redac-
cional del autor. Nadie duda, en efecto, de que a los pies de Cristo «al-
zado en la cruz» (cfr. Jn 12,32) queda constituido el nuevo pueblo esca-
tolégico de Dios. Pero, si no me engafio, toda esta argumentacién
sofisticada hace girar esta gran verdad de la teologia juanea sobre un eje
presuntamente tradicional —las cuatro mujeres del texto primitivo—
para aplicar a ellas en exclusiva el simbolismo teolégico juaneo del nue-
vo pueblo de Israel. Esta reduccién del simbolismo a las cuatro muje-
res, derivado de las lecturas targtimicas de Zac 12,10-12 y Gen 28,11, no
hace justicia a la presencia del discipulo amado en el centro mismo de
la estructura quidsmica y sustrae a Marfa, madre de Jests, el protago-
nismo que le concede la palabra interpretativa de Jests en la cruz (Jn
19,25-27). En nombre de una tradicién anterior en la que aparecian al
pie de la cruz cuatro mujeres y pasando explicitamente por encima de
la dudosa antigiiedad —confesada paladinamente— de unas evocacio-
nes targimicas, se violenta el texto de Jn para aplicar su idea teolégica
redaccional a un estrato tradicional en el que la teologia juanea era un
cuerpo extrafio. Y asi se da por demostrado que «para explicar lo que
acontecié en la muerte de Jests, Juan acude a tradiciones veterotesta-

* Esta orientacién exegética encuentra una confirmacién en la promesa de Je-
suiis a Natanael en Jn 1,50 ss. «Veréis los cielos abiertos...». Esta promesa empieza a
cumplirse en la cruz y a ella subyace una cita implicita de Gen 28,11-14, tal como se
lefa en ¢l Tarsum popularizado de la liturgia de la época (p. 143). Juan avanza un pa-
so mas respecto del Tg.: «al relacionar la hora del cumplimiento de la promesa con
la alusion al suefio de Jacob, Jn identifica... a Jests con Jacob/Israel. Asi su descen-
dencia son los verdaderos israelitas, aquellos que creen en él» (143).

Confirma todavia mas esta orientacién juanea una variante del Targum Neofiti a
Gen 28,11, el cual «sorpresivamente introduce cuatro mujeres» (p. 144).



72 J. ANTONIO JAUREGUI

mentarias... en las que las mujeres tienen un protagonismo mucho ma-
yor que el que se les concedia en tiempos de Jests» (p. 144).

2.3.2. Awdlisis de Jn 20,1-18: aparicion a M." M. (pp. 146-174)

Ante todo, se sittian los vv. 11-18 en el conjunto del capitulo para re-
saltar la importancia de M.* M. por su captacién profunda del misterio
pascual. En contraste con Pedro y el discipulo amado, «los cuales se
quedan en un plano de fe incipiente, que no tiende a comunicarse y en
consecuencia vuelve cada uno a lo suyo» (p. 148)*, Jesus resucitado
crea en M.* M. una relacién personal que le lleva a la comprensién total
de los signos y a la confesion de la fe pascual: «He visto al Sefior».

Antes de abordar la exégesis alegérica y simbolizante del encuentro
de Jestis con M.* M., se deja bien asentada la realidad histérica induda-
ble de la protagonista. Toda la escena de btisqueda y encuentro de M.?
M. con el Maestro resucitado esta brillantemente interpretada con una
argumentacién que trata de demostrar una utilizacién derashica del
Cantar de los Cantares.

Se sale al paso de la objecién obvia que puede formularse asi: Para
que a Jn se le ocurriera una interpretacién derashica que viera en Jests
al Mesfas y en M.* M. una representacién del nuevo Israel era necesario
que la liturgia judia de la Pascua leyera el Cantar aplicando alegérica-
mente la lectura al encuentro del Mesias con Israel.

Ahora bien, el cumplimiento de esta condicién en el tiempo de la
composicién de Jn es muy dificil de demostrar?.

* Asi interpreta curiosamente C. B. la frase «vio y crey6» de Jn 20,8.

¥ El Rabbi Agiba —que vivid del a. 52 al 132 d.C.— admitié el Cantar en el Ca-
non debido a su interpretacién alegérica. El primer texto litargico escrito donde apa-
rece la lectura del Cantar en la Pascua judia estd en el tratado Soferim 14,18. Este
tratado del Talmud babilénico es del periodo gadnico (siglos vii-x). Naturalmente es-
te escrito hundia sus raices en tradiciones orales méas antiguas. Pero no es posible
dar con el «terminus ante quem non» de la fusién de los temas Mesias/novio —Isra-
el/novia del Cantar. Tal fusién pudo tener su base en IV Esdr 7,24-26. A esta posibi-
lidad remite C. B. (p. 156) y cita en su apoyo la Pesigta Rab Kahana (ibid. nota 52).
Pero es muy discutible la datacién del apécerifo IV Esdr... (Cfr. A. Digz-MacHo, Apo-
crifos del A.T. 1, Madrid: Cristiandad 1984: «En su conjunto es obra compuesta des-
pués de la destruccién del templo, en las tltimas décadas del siglo L. Pero se discute
si es obra de un solo autor o si han intervenido varias manos con escritos de diversa
épocar. Y en la nota 4 afiade: «... Las contradicciones que parecen darse afectan al
reino mesidnico y al personaje del Mesias. En algunos pasajes, el apécrifo parece es-
crito antes del afio 70 d.D.; en otros, después».

En cuanto a la Pesigta Rab Kahana, viene a ser un testigo no anterior al 400 d.C.
(Cfr. E. ScHURER, Historia del pueblo judio en tiempos de Jesiis, 1, Madrid: Cristiandad
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Los primeros textos cristianos que conectan la escena de M.* M. en
Jn con el Cantar, con una interpretacién alegérica y mesianica, son de
comienzos del siglo 11 y proceden de Hipdlito de Roma, Origenes y Ci-
rilo de Jerusalén. Los argumentos estan poco elaborados. A. M. Pelle-
tier, a quien se cita someramente en p. 156, nota 53, afirma expresa-
mente (p. 217) «no se conoce actualmente interpretacién cristiana del
Cantar anterior a Hipdlito». Todos estos datos estan exigiendo un salto
de tal magnitud para llegar a la época de composicién de Jn, que no
puede menos de quedar algo emparfiada la brufiida imagen del analisis
subsiguiente.

Los argumentos derivados de las posibles conexiones verbales resul-
tan demasiado generales .

El encuentro y didlogo entre el Amado y la Amada (pp. 165ss) se in-
terpreta en términos de una comunicacién total de la sabiduria, perso-
nificada en Jesus resucitado, a M.*> M. Es irrefutable el alto valor sim-
bélico de esta escena. Pero la interpretacién de W. Meeks, como punto
de apoyo para ver en este encuentro el cumplimiento de las expectativas
rabinicas sobre Moisés, carecen de fundamento serio ®. Se trata —me
temo— de una especie de «eiségesis» que introduce en el texto lo que se
ha propuesto a priori como meta del analisis.

Siguiendo el hilo del desarrollo exegético del encuentro y didlogo de
Jestis con M.* M. (pp. 167 ss.), sorprende la interpretacién de las pala-
bras de Jesiis «me mou haptou» (deja de agarrarme). Se hace a la luz del
significado de la segunda parte de la frase «pues atin no he subido al Pa-

1985, p. 135). Parece demasiado tardio para lanzar un puente hasta la liturgia judia
de la Pascua en tiempos de la composicién de Jn.

® Nardos estd en Ct 1,12, pero aqui no va unido a pistikés. Este detalle se expli-
ca mejor por un posible contacto con la fuente de Mc 14,3;

— El término osmé puede sefalar una pista mas caliente hacia el Cantar. Pero

en JIn se trata de Maria la de Betania.

— El empalme de la entrada de Jestis en Jerusalén con la sepultura a través de
la cita de Zac 9,9 es indudablemente pretendido. Es mas dudoso si tal cone-
xién depende del Cantar.

— Los términos smyrma y aloes en Jn 19,39 coinciden con Ct 4,14. Pero ahf esta
ausente M.» M; aparecen José de Arimatea y Nicodemo.

» Esta tipologia de Moisés subiendo al cielo para recibir de manos de Yahwé la
ley y comunicarla al pueblo, aparece en lecturas midrashicas del ps 68,19. Este sal-
mo se aplica ahi a la subida de Moisés al Sinai para recibir la Tor4. Este mismo em-
palme aplicado a Jests exaltado al cielo y al Espiritu enviado por él se puede ver en
Eph 4,7ss (cfr. también Hch 2,33). Pero ni el relato de la aparicién a M.* M. ni el mas
explicito de la efusion del Espiritu en Jn 20,22 sugieren un empalme con el ps, 68,19.
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dre». Esta cladusula no arguye —dice— contra la plena recepcién de la
sabiduria y del Espiritu que Jesus confiere a M.* M. *.

Si he captado bien el proceso argumental, he de confesar que me re-
sulta imposible evitar la impresién de que con todo este recorrido inge-
nioso se hace decir al texto lo contrario de lo que dice, y ello en virtud
de una aplicacién hipotética del Cantar y de una interpretacién de la es-
catologia realizada de Jn que elimina cualquier posibilidad de un tiem-
po intermediario*. Esto tltimo habria que demostrarlo desde la l6gica
del evangelista para explicar desde ella que la frase «atin no he subido
al Padre» no esté en contradiccién con la concepcién unitaria de muer-
te-resurreccién-exaltacién de Jesis en la misma hora. Desde esta logica
dificil no implicaria contradiccién decir —como lo hacen autores emi-
nentes— que la retencién de Jestis que intenta M.* M. estd demorando
su subida al Padre, y la correccién de Jests esta indicando que de la
consumacién de su subida, iniciada en la crucifixién, est4 dependiendo
el envio del Espiritu en 20,22. Desde esta logica de la aparente ilégica
del evangelio de Jn, en la que coexisten pasajes de escatologia realizada
junto a otros de escatologia tradicional, se hace mas soportable a nues-
tro intelecto que esta especie de prolongacién del tiempo «in via» hacia
la glorificacién consumada no rompa con la concepcién unitaria del
evangelista, aunque la complica mucho. El argumento que analizamos
no trata de salvar esta légica dificil. Pero desde ella parece derivarse, a
tenor del sentido mas obvio de la frase de Jests, que M.* M. no recibié
el Espiritu en el sentido juaneo en este encuentro con el Resucitado.

% Para explicar lo que significa la cldusula «todavia no he subido al Padre» se
apela a todo el macrotexto de Jn y mas en particular a los discursos de adiés (Jn
14,18-20; 16,22). Sobre este trasfondo se proyecta la reaccién de M.* M. interpreta-
da a la luz de la esposa del Cantar 3,4, que quiere retener al esposo y meterlo en ca-
sa, es decir, en el templo. En clave juanea —puesto que Jesus es el verdadero Tem-
plo— esta correccion de Jesus al intento de retenerlo significa que su presencia y su
relacién con él se hace a través del Espiritu y de la Palabra. A renglén seguido se
aplica el principio juaneo de escatologia realizada, segin el cual la resurreccién y
glorificacién de Cristo se realiza en la misma «hora» (cf. 12,32) de la crucifixién. En
Jn no cabe un tiempo intermediario entre resurreccién y ascensién. Este modo de
hablar de Jesiis («atin no he subido al Padre») se debe a la légica narrativa que es-
t4 sometida a las limitaciones espacio-temporales. Por consiguiente el Jesus resuci-
tado no puede separarse del Glorificado presente con todos sus dones en la apari-
cién a M., M. Mdas aun, «habian sido derramados sobre este Resto en el momento
de su muerte en la cruz» (p. 169).

' Es curioso observar que en este punto sigue C. B. la teoria bultmanniana de es-
catologia realizada. Pero mas adelante rechaza las opiniones de Bultmann porque
«se muestran como reflejos de una ideologia previa» (p. 172).
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Mas bien, el mensaje que recibe del Resucitado est4 puesto al servicio
de las apariciones de Jests en Jn 20,19ss para que los discipulos en-
tiendan bien que la crucifixién ha sido el comienzo de su exaltacion v
que en la aparicion anunciada se les va a hacer presente el Glorificado,
en cumplimiento de la promesa que ya les hiciera en 16,7.

En el parrafo siguiente (p. 172, parr. 5) se da otro salto desde la 16-
gica narrativa a la historia factica. Presupone que, en las apariciones de
Jn 20,19ss, M." M. estd también presente y que recibe el Espiritu igual
que los otros discipulos. Pero este modo de proceder en la excgesis de
Jn resulta un tanto gratuito, dada la complejidad de sus etapas de com-
posicién *.

Por otra parte, las apariciones provocan una especie de prolongacién
del tiempo a dos domingos sucesivos. Los comentaristas ven aqui otra
etapa distinta de la larga y compleja composicién de los relatos pascua-
les en este evangelio. Los intentos de reconstruccién son muy hipotéti-
cos y mucho més complejos de cuanto se imagina en esta otra.

3. LAS TRADICIONES EVANGELICAS DE M.* M

El cap. 5.° esta dedicado a la reconstruccién del proceso de evolu-
cién de las tradiciones sobre la tumba vacia y las apariciones. Es sin lu-
gar a dudas el tema mds espinoso de la obra. Se trata de una empresa
delicada y forzosamente hipotética porque esas tradiciones hunden sus
raices en el misterio mas grande del Cristianismo: su origen mismo.
Aqui el espacio limitado me obliga a cefiirme a un juicio de valor sobre
algunas muestras del método de investigacién, si bien para seguirlo
con detalle sea aconsejable leer las 18 pp. del proceso argumental de la
obra (175-203).

3.1. 'TRADICIONES SOBRE LA TUMBA VACIA

De salida se elimina el punto de partida comtnmente admitido co-
mo el relato mas antiguo de los evangelios sobre la tumba vacia: Mc

* «Hoy dia estd generalmente admitido con razén que la leyenda de aparicin de
Jn 20,19-23 corrié originariamente aislada en la tradicién oral porque no sabe nada
de la tumba vacia (Jn 20,1ss), ni de la aparicién a M.". M. (vv. 11ss) ¥ no prepara la
tradicion especial acerca de Tomds (vv. 24ss)». Cfr, J. Becker, Das Evangelium nach
Johannes (OTKzNT 4/2). Giitersloh-Wiirzburg: Echter Verlag 1981, p. 620.



76 J. ANTONIO JAUREGUI

16,1-8. Se trata —dice— de un texto muy elaborado redaccionalmente.
Esta redaccién estd ocultando una tradicién mas antigua y sencilla en
la que no aparecia el angel intérprete del significado de la tumba vacia.
Prueba esta afirmacién extrayendo el mensaje comun de los angeles in-
térpretes en los evangelios sindpticos. Este coincide con el mensaje del
kerigma pascual («crucificado»-»egerthe»). Y arguye asi: «es asi que en
el origen del mensaje pascual esta la presencia del Resucitado». Luego
la presencia del dngel es un afiadido posterior que no pudo hacerse an-
tes de tener la experiencia del Resucitado.

Este modo de argumentar no convence. Propiamente el inico punto
en el que coinciden Mc 16,1-8 y el kerigma transmitido por Pablo en 1
Cor 15,3ss es el término «egerthe» —(o «egégertai»). La férmula de 1
Cor 15,4 («que fue sepultado») puede estar suponiendo la tumba vacia.
Pero, de hecho, Pablo no menciona ningun detalle de localizacién de las
apariciones ni ninguna circunstancia préxima de la resurreccién. En
cualquier caso, aun cuando la tumba vacia no esté excluida de la fér-
mula de 1 Cor 15,4, este detalle no dice nada acerca de la formacién de
las tradiciones de 1 Cor 15y Mc 16,1-8 ni de su secuencia temporal. Por
consiguiente, descartar el angel intérprete en el origen de la tradicién de
la tumba vacia, con la intencién constructiva de abrir un hueco a la pre-
sunta presencia anterior del Resucitado porque en el origen de la fe pas-
cual est4 el Resucitado y no un angel es combinar dos tradiciones que,
fuera de ese «egerthe» valiosisimo, no tienen puntos de contacto. Por lo
tanto, no se puede argiiir desde una para desmontar la otra.

En un segundo paso, para demostrar que en la base de los relatos
evangélicos de la tumba vacia subyacia una tradicién mas sencilla y an-
tigua que la descrita por Mc 16,1-8, se orienta la argumentacién hacia
Jn 20,1-18. Luego se reconstruye esta tradicién a partir de Jn 20,1, con
la intencién de introducir a Jesus resucitado en el origen de las tradi-
ciones pascuales de la tumba vacia.

Para llegar a esta meta, en lugar de abordar las enormes complejida-
des que presenta el texto de Jn 20 —el mas elaborado de todos los capi-
tulos evangélicos sobre el tema— se apela a las conclusiones de un ar-
ticulo de P. Benoit. Se adhiere a ellas fundamentalmente. La sospecha
metédica pone objeciones a una de ellas®. De esta manera queda elimi-

3 Tan sélo pone objeciones a una de ellas, guiada por la sospecha de que las
comprobaciones de los varones ante la tumba vacia son afladiduras posteriores, de-
bidas al afan de dar autoridad a los testimonios de las mujeres. Con esta sospecha
elimina los ragos «redaccionales» de Jn y Lc. De Jn 2,2-10 quedan eliminados: el dis-
cipulo amado porque esta afiadido y puesto en lugar de los otros discipulos varones
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nado Pedro solo (contra 1 Cor 15,5) como posible rival de M.* M., pri-
mera testigo del Resucitado. Mas atn, suprime la primera reconstruc-
cién cristiana, elaborada por Lucas, del proceso evolutivo de los acon-
tecimientos acaecidos en torno a la tumba vacia *.

Queda otro escollo en las tradiciones evangélicas sobre la tumba va-
cia: la angelofania. Lo aparta adhiriéndose a las opiniones coincidentes
de tres autores: Alsup, Benoit y Schenke, en contra de X. Léon Dufour,
cuyos argumentos no se contrastan. El resultado es que el dato de la an-
gelofania es secundario, afiadido para explicar el sentido de la tumba
vacia. Anteriormente tuvo que seguir a la turbacidn de las mujeres ante
la tumba vacia un encuentro con el Resucitado dando origen a la fe en
la resurreccién, como lo atestigua el kerigma *. Asf queda el camino ex-
pedito para hurgar en la tradicién mas sencilla y antigua que se oculta
en la redaccién de Jn 20,1-18.

3.2. TRADICIONES DE APARICION

En el tratamiento de este tema tan complejo no se sopesan las difi-
cultades que arrastra optar por una tradicién propia de Jn e indepen-
diente de la sinéptica para extraer de ella a M.* M. sola como la prime-
ra testigo del Resucitado. Es optar por «la hipétesis més dificil» *. Est4
en tensién no sélo con las otras tradiciones evangélicas que mencionan
siempre por lo menos dos mujeres (Mt 28,1; Lc 24,13) sino que choca
con la explicacién mas aceptada del plural («oidamen») de Jn 20,2.

Para demostrar que en Jn 20,11-18 subyace una tradicién més anti-
gua e independiente se establece una comparacién con Mt 28,9 sobre la

que acompaiiaban a Pedro segin Lc 24-22-24. De Lc 24 elimina el v. 12 que habla de
Pedro sélo. Se trata de una afiadidura posterior, en contradiccién con los vv. 22-24
que hablan de «varios de los nuestros».

* Sobre ella se cierne la sospecha de que es una construccién de Lucas, hecha
con un sentido de servicio a la sociedad patriarcal del ambiente lucano para dar au-
toridad al testimonio primitivo de las mujeres.

** Este rasgo lo ve confirmado en Lc 24. «Lo que pasa es que Lucas, por razones
de su teologia, habia afiadido un 4ngel mas al relato marcano y descalificado a las
mujeres (cfr. Lc 24,11.22-24)».

* Cfr. J. BEckeR (Das Evangelium des Johannes [OTKzNT 4/2], Giitersloh-Wiirz-
burg: Echter Verlag 1981) después de comparar Jn 20 con la tradicién sinéptica y
enumerar todas las inconcinidades internas del texto juaneo en una lista que va de
la a) hasta la 1) (pp. 607 ss.), concluye: «El punto de arranque del desarrollo es una
tradicién acerca de la tumba vacia tal como se conoce desde Mc 16,1-8 par... Supo-
ner una tradicién aislada especifica de Jn desde el principio es la hipétesis mas difi-
cil e hipotética» (p. 608 ss.).
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base de las conclusiones de un articulo de J. Alsup¥. Para aquilatar el
papel de las mujeres testigos de la aparicién, Alsup compara Mt 28,9-10
con Jn 24,14-18, repasa las semejanzas terminolégicas (jairete, mis her-
manos, el gesto de agarrar los pies de Jesus en Mt 28,19 parecido a Jn
20,17). Ninguna de estas coincidencias es determinante de una depen-
dencia directa de Jn respecto de Mt. Alsup abre asi una pista hacia la po-
sibilidad de descubrir en Jn 20,14-18 una tradicién independiente de
aparicién a las mujeres. En este punto enlaza C. B. con las conclusiones
que sacara en el ¢. 2.°. Los dobletes de Mt 28,9-10 respecto de la apari-
cién de los dngeles delatan la labor redaccional de Mt*.

La otra variante de Mt 28, 10 respecto del v. 7 es que dice «a mis her-
manos» y no «a sus discipulos». De donde se concluye que estas seme-
janzas son indicio de una tradicién judia sobre el «Mesias hermano» y
no de una dependencia de Jn respecto de Mt porque el término «her-
manos» aparece sé6lo en estos lugares de Mt (28,10) y Jn (20,17).

Esta ultima observacion no creo que sea atinada®. De pronto cesa el
rastreo de huellas semejantes entre Mt y Jn. Pero la mezcla de estilos di-
recto e indirecto en Jn 20,18 puede dar juego a la sospecha®.

7 J. ALsup (The Post-Resurrection Appearance Stories of the Gospel Tradition. Cal-
wer Theologische Monographien. Germany 1975) descarta el texto de Mt 28,9-10 co-
mo base de Jn 20,14-18 y se inclina por la creacién mateana de aquellos sobre la ba-
se de otros relatos de aparicién y de la narracién de la tumba con el fin de unir los
relatos de la tumba vacia y los de apariciones a los discipulos en Galilea (citado por
C. B.en p. 186).

* He aqui los argumentos: «Conforme a su teologia, Mt describe primero los sig-
nos que desvelan la presencia divina y luego su manifestacién. Y asi en el v. 9 la clau-
sula “kal idou” (un doblete del v. 2) introduce la intervencién divina». (No se fija C.
B. que en el v. 7 también hay otro «kal idou” que no es signo precursor de interven-
cién divina). «En el v. 10 también hay una repeticion del mensaje de los angeles del
v. 7, pero con dos modificaciones muy importantes: en vez de poreuthesai eipate («y
marchando deprisa, decid...») el v. 10 dice «hypdgete apaggeilate» («id, anunciad»).
Este giro se parece mas a Jn 20,18: érjetai... aggeloilsa» («va a anunciar»), una ex-
presién tradicional en Jn porque la usa sélo dos veces. Por el contrario el angel ha-
bia usado poreutheisai para indicar el mandato de ir a los discipulos» (186s).

** Jn usa este término, es verdad, para designar a los hermanos carnales (cfr.
1,40; 22,12; 6,8; 7,3.5.10; 11,2.19.21; 23,32). Las Unicas excepciones son nuestro tex-
to (Jn 20,17) y 21,23. Pero Mt lo usa también en 12,49s; 25,40, aparte de las nume-
rosas veces en que designa hermanos a los discipulos (5,22-24.47; 7,3-5; 10,21.50;
18,15.21.35; 19,29; 23,8).

“ En Jn 20,18 hay una mezcla nada juanea entre estilo directo («<hedraka ton Ky-
rion») e indirecto («y que le habia dicho esto»). Esta parafrasis en estilo indirecto pa-
rece ocultar el encargo de Jesus a las mujeres de ir a Galilea segiin Mt 28,10. Resul-
ta al menos plausible pensar que Jn lo oculta porque el c. 20 no cuenta apariciones
en Galilea. Ademads este hemistiquio es un doblete curioso de Jn 20,2 que luego no
juega ninguin papel en la escena narrada en los vv. 19-23.
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Una vez superado el escollo de Mt 28,9s como posible base subya-
cente a la tradicién de Jn 20,14-18, queda eliminada la otra Maria «por
ser detalle redaccional de Mt», traicionado por los verbos en singular
(«estaba», «vino»). Descartados estos elementos redaccionales, le pare-
ce posible aislar en Jn 20,14-18 un relato mas primitivo que correspon-
deria a la tradicién utilizada por Jn. Apela para confirmarlo a dos arti-
culos de Boismard y Fortna *: «En resumen, se puede defender la
existencia de una tradicién primitiva que habla de una aparicién a M.*
M. en las cercanias del sepulcro. Esta ve a Jesus resucitado y va a co-
municarlo a los demas» (p. 187).

En vez de ver un resto de la tradicién primitiva en la frase de estilo
indirecto de Jn 20,18, lo ve en la de estilo directo «He visto al Sefior»,
porque este rasgo aparece en el kerigma mas primitivo y cita 1 Cor 9,1.
En la p. 148 ad b) habia dicho que el verbo «horan» en Jn tiene todo el
sentido teolégico que da el evangelista al conocimiento profundo del
misterio pascual. All4 era redaccional de Jn. Aqui empalma con el ke-
rigma mads primitivo. Pero el kerigma mas primitivo, tal como se nos ha
transmitido en las profesiones de fe mas antiguas de la Iglesia, nunca
sond «he visto» sino «se ha aparecido» («ophthe»: 1 Cor 15,5; Lc 24,34).

En resumen: para sacar adelante a M.* M. como primera testigo en
solitario de la aparicién del Resucitado haoptado por una tradicién pre-
suntamente mas antigua y sencilla oculta tras la redaccién de Jn 20,11-
18, una tradicion propia de Jn e independiente de la tradicién sinépti-
ca. La mas improbable e hipotética de todas las hipétesis. Esta opcién
le ha obligado a renunciar al relato tenido cominmente por el més an-
tiguo sobre la tumba vacia (Mc 16,1-8). Ha prescindido de la recons-
truccién més antigua del proceso de acontecimientos en torno a la tum-
ba vacia (Lc 24,12,22-24) porque ha visto en ella rasgos de servicio a la
sociedad patriarcal. Ha tenido que negar que en la base dé Jn 20,14-18
esté de alguna manera la tradicién contenida en Mt 28,9-10. En su lu-
gar apela a una tradicién antigua del «Mesias hermano» que no explica
ni desarrolla convincentemente.

Para llegar hasta Jesus resucitado apareciéndose cerca de la tumba a
M.* M. en solitario ha tenido que apelar al kerigma pascual primitivo.
Gracias a €l ha logrado vaciar de dngeles la tumba porque «en el origen
de la fe pascual esta Jesus resucitado». Gracias a él ha hecho desapare-
cer a Pedro y a todos los discipulos de Lc 24 como posibles rivales de la

‘' M. E. BoismMaRD, Syrnopse I1I, p. 462; R. FortNa, The Fourth Gospel and its Pre-
decessor, pp. 187-190.
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primera testigo del Resucitado. Apelando al kerigma, ha conseguido ha-
cer tradicional y antiquisimo el juanisimo y redaccional «hedéraka ton
Kyrion» de M.* M. en Jn 20,18 (cfr. Jn 20,25).

Pero todo esto lo ha logrado dejando a jirones por el camino todos
los detalles mas comunes que unen a los relatos evangélicos con el ke-
rigma primitivo de 1 Cor 15,3 ss:

— el valiosisimo «egerthe» de la tradicién antiquisimae indepen-

diente de Mc 16,1-8.

— el texto discutido, pero interesante, de Lc 24,12 que describe la vi-
sita de Pedro en solitario al sepulcro,

— el texto de Lc 24,34, el tinico de la tradicién sinéptica que coinci-
de con 1 Cor 15,5 y lleva también el verbo ophthe: la profesién de
fe méas antigua de la Iglesia cristiana.

— El desarraigo exegético alcanza su cota maxima al final: sé opta
por una aparicién de Jesus cerca de la tumba. ¢Qué fue de aquel
joven vestido de blanco, «sentado a la derecha» dentro de la tum-
ba, que estaba ocultando al Cristo glorioso de la tradicién kerig-
matica primitiva? Gracias al kerigma tampoco hace falta la tum-
ba vacia. M.* M. se encontré con Jests fuera de la tumba, en el
jardin, como la amada del Cantar. Pero el tema de la relacién en-
tre narraciones evangélicas y kerigma se reserva para el final.

3.3. RELACION ENTRE NARRACION EVANGELICA Y KERIGMA. (Pp. 189-191)

El problema surge porque no se menciona a M.* M. en la lista de apa-
riciones de 1 Cor 15,5ss. Se acoge nuevamente al estudio ya citado de J.
Alsup donde se analizan las relaciones entre narraciones evangélicas y
a) el kerigma paulino de 1 Cor 15,3-8; b) los discursos kerigmaticos de
Hch 2.3.5.10.13.

a) El kerigma paulino de 1 Cor 15,3 ss.

En la pagina 189 se alude a los seis puntos del kerigma comparables
con los relatos evangélicos #. Por todo resumen se limita a decir que Al-
sup rebate la teoria de Dibelius, para quien las narraciones evangélicas
son meras ejemplificaciones del kerigma, con una funcién intra-eclesial.
El kerigma, en cambio, era una predicacién publica hacia fuera. Alsup

# 1) El nombre de los que reciben la aparicion; 2) la sepultura del Crucificado;
3) la resurreccién como presupuesto de los puntos 1y 2; 4) el tiempo de la resurrec-
cién: al tercer dia; 5) la alusién a la Escritura; 6) el término «ophthe» («se hizo ver»).



EXEGESIS FEMINISTA. A PROPOSITO DE UNA OBRA RECIENTE 81

concluye que la relacién no es de subordinacién sino de complementa-
riedad. La narracién evangélica y el kerigma constituyen dos corrientes
independientes y paralelas que, a veces, como en Lc 24,34, se juntan®.

Creo que una publicacién de este género requiere un acrisolamiento
de los argumentos. No es suficiente citar las conclusiones. Una exposi-
cién de este tema tan dificil deberia poner de relieve que esos puntos del
kerigma paulino no coinciden esqueméticamente con ninguno de los re-
latos evangélicos.

Salvo el dato, ya apuntado de Lc 24,34, no hay ningtn relato evan-
gélico de aparicion a Pedro solo. Tampoco es indiscutible, a tenor de los
evangelios, que se apareciera a los Doce (cfr. 1 Cor 15,5)*. 1 Cor 15,4 di-
ce que «fue sepultado». Schneemelcher y otros suponen que en el modo
judio de entender la resurreccién va implicita la tumba vacfa. Pero Pa-
blo no la menciona. Tampoco dice dénde ocurrieron las apariciones ni
menciona intervalos temporales precisos entre ellas. La clausula pauli-
na «al tercer dia segun las Escrituras» no sefiala en absoluto una fecha
de apariciones. La alusién a las Escrituras de 1 Cor 15,4 evoca algo dis-
tinto de Lc 24,26.44ss, donde se habla de la necesidad del cumplimien-
to de las Escrituras con un sentido histérico-salvifico especifico de la te-
ologia lucana. El término «ophthe» (1 Cor 15,5ss) sélo aparece en Lc
24,34 y con la misma férmula kerigmatica de Pablo. Las otras aparicio-
nes mencionada en 1 Cor 15,5ss no hay manera de verlas reflejadas en
los evangelios: en esos 500 hermanos juntos han querido ver algunos au-
tores el fenémeno de Pentecostés. Pero sin éxito.

b) Los discursos kerigmdticos de Hch®.

Se acepta de Alsup que la frase de Hch 13,31 («los [las] que habian
subido con él desde Galilea») «es un trabajo redaccional del autor de

% Como prueba —contra Dibelius— de que las narraciones evangélicas no teni-
an una funcién meramente intra-eclesial cita a Celso, quien las conocia en el siglo n
(p. 190, n." 32).

# En Mt 28,16ss estan «los Onces; en Le 24,9 estan «los Once y todos los demass;
segtn Le 24,33 los de Emats encuentran también a «los Once y los (que estaban) con
ellos». En Jn 20,24 se dice que «Tomas, uno de los Doce, no estaba con ellos cuando
vino Jestis». Parece sugerir que los «discipulos» del v. 19 eran «los Doce», pero esta
escena de Tomas revela olra etapa de composicion del evangelio v no permile sacar
conclusiones hacia la escena anterior.

% Leyendo una disertacion sobre el kerigma en general y sobre el kerigma de los
Hechos sorprende la rapida descalificacion de M. Dibelius. Deberia lenerse en cuen-
la que los eserilos de Dibelius sobre el kerigma se presentaron a la Real Academia de
las Ciencias de Heidelberg el afio 1944 y los editd E. Greeven en 1951, Desde enton-
ces esta temdtica no ha cesado de generar publicaciones, Llama mucho la atencion,
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Hch sin conexiones con las tradiciones evangélicas» (190). No obstante,
apoyandose sobre el resultado general del estudio de Alsup, segiin el
cual los discursos tienen su origen probable en la férmula kerigmatica
de 1 Cor 15, se da un nuevo salto en el vacio. Esta frase, dado su para-
lelismo con Mc 15,41, significaria que «Marcos ha usado parte de una
tradicién kerigmatica para referirse a las mujeres. O bien que en esa ira-
dicién kerigmatica se supiera que las mujeres estaban involucradas,
aunque no se las mencionara explicitamente por razones apologéticas.
Y, en consecuencia, que estas estan entre aquellos testigos ante el pue-
blo, receptores de las apariciones, de los que habla Pablo»: (p. 190).

Pero este modo de argumentar no procede metdédicamente en estu-
dios lucanos*. El salto desde la expresién lucana «los que habian subi-
do con €l desde Galilea» hasta el kerigma paulino, pasando por la ex-
presion idéntica de Mc 15,41, es un paso en falso porque la idea de una
subida de los discipulos desde Galilea a Jerusalén es completamente aje-
na al kerigma paulino, como todo lo que concierne a la vida del Jesus
terreno. Presumir que estuvo y se omitié por razones apologéticas es
completamente gratuito. En Hch 13,31 esa clausula se esta entendiendo
como factor constitutivo de los «testigos ante el pueblo», conforme a la
condicién expresada en Hch 1,21s y es especificamente propia de Lucas
en Hch 13,31. Por consiguiente, Marcos no pudo sacar esta expresion
del kerigma paulino de 1 Cor porque allf no est4, ni del kerigma de Hch
en el sentido especifico lucano porque es muy posterior a la composi-
cién de Mc.

En cuanto a la segunda conclusién: es verdad que las mujeres estan
involucradas en todo el camino que va de Galilea a Jerusalén (cfr. Lc
8,2-3), y en el signo de la tumba vacia, tal como lo cuenta Lc 24. Pero,
segn Lc 24, no fueron testigos de las apariciones ni, por consiguiente,
se puede referir a ellas el texto de Hch 13,31.

hablando del kerigma en Heh, no ver citado U. Wilckens o la obra meritisima de E.
Plitmacher. Pero también queda iznorada la fecunda produccion en lengua inglesa
sobre el kerigma en Hch de Ch. H. Dodd, H. Cadbury, C. F. Evans, etc., asi como
otres mas cercanos a nuestra lengua como J. Dupont, A. George, F. Bovon, o Emi-
lio Rasco!

" Falla desde los presupuestos concedidos acriticamente a J. Alsup. Los resulta-
dos mejor consensuados acerca de la va larga controversia en torno al kerigma de los
Hechos coinciden en que los datos del kerigma enunciados en Heh 13,31 son redac-
cionales de Lucas y tienen su base en su propio evangelio, si bien estin formulados
en términos de predicacion, mientras en el evanselio presentan una forma narrativa,



EXEGESIS FEMINISTA. A PROPOSITO DE UNA OBRA RECIENTE 83

En las pp. 190s se afiade otro argumento derivado de Jn 20,18 («he-
6raka ton Kyrion»). Ya expuse arriba la contradiccién interna de este
argumento ¥,

El argumento construido a partir del término «estota» de Jn 20,14-
18 (par. Hch 7,55s) (p. 191) para concluir la existencia de dos tradicio-
nes kerigmaticas paralelas e igualmente antiguas, una derivada del ver-
bo «ophthe» (paulina) y la otra del verbo «hordo» (de tradicién
evangélica, juanea) estadn poco elaboradas. Se remiten a un articulo del
P. Boismard, del que dan un breve resumen. Datos demasiado sucintos
para poderlos ponderar y juzgar. Tal como estan formulados en la pa-
gina 191 chocan por su aparente contradiccién *.

En resumen: de la argumentacién expuesta en las breves lineas en
que se liquida un tema tan espinoso se pueden extraer las conclusiones
siguientes:

— Después de todos los apoyos precedentes sobre el kerigma paulino
para sacar adelante a M.* M. como primera testigo histérica de la
aparicién del Resucitado, al final (p. 191) no se puede evitar el cho-
que con la roca de Pedro y se llega a unas decorosas tablas, tefiidas
de un deje de victimismo feminista: la tradicién kerigmatica y las
narraciones evangélicas son igualmente importantes y antiguas;
mientras una fue tomando auge, la otra fue quedando relegada. M.*
M. seria protagonista de un anuncio karigmatico (p. 191).

— Despusés del gigantesco esfuerzo y del derroche de imaginacién
exegética demostrados en esta obra, pienso que este tltimo capi-
tulo debiera haber arrojado los resultados opuestos.

1.2) Alolargo de la formacién de los relatos de apariciones en la tra-
dicién evangélica las mujeres —sobre todo M.* M.— fueron ad-
quiriendo una importancia creciente y esto por razones apolo-
géticas anejas a la fuerte conciencia histérica que fue
penetrando en la comprensién actualizada del kerigma apostéli-
co primitivo.

4 Cfr. arriba p. 79, parr. 1.

“ Se dice que «ophthe» es del circulo paulino. La prueba esta en que aparece en
iLc 24,341 y varios textos de Hch. Las férmulas con «horios (Jn 20,18.25), se afirma
que son kerigmaticas, igualmente antiguas. Su paralelo mas antiguo esta curiosa-
mente en 1 Cor 9,1, un texto paulino, que no es kerigmético, sino claramente apolo-
gético de su propio apostolado.
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2.%) Esto es particularmente claro en la presentacién lucana de la re-
surreccién. A pesar de ser el mds reticente en mencionar a las
mujeres como testigos explicitos de la aparicién del Resucitado,
estas juegan un papel irrenunciable en el proceso que conduce a
entender la resurreccién de Jesus tal como Lucas la entiende *.

3.%) Pero también puede decirse lo mismo del argumento constitui-
do a partir de Jn 20,14-18. No faltan razones literarias y teoldgi-
cas para pensar que se trata de una cufia que entra en el texto
actual de Jn rompiendo las conexiones anteriores del v. 10 con
los vv. 19ss%. Todo el conjunto de la labor radaccional introdu-
cida en este capitulo invita a pensar que M.* M. llegé a adquirir
una importancia de excepcién en la Iglesia juanea por su vigo-
roso sentido simbélico. Algo parecido al discipulo amado. Pero
ahi cabalmente esta el riesgo de dar el salto a la tradicién mas
antigua para reivindicar su presunta importancia histérica.

# La resurteccion de Jesus, para Lucas, no liene tanto el sentido de signo de la
irrupcion de la escatologia, como lo tenfa en la Cristologia primitiva. Pasa al primer
plano su funcian de prueba, o mejor dicho, de presupuesto conocido v vivido desde
el cual se arguye para demostrar la mesianidad de Jesus... Al principio la fe en la re-
surreccion recibia su consistencia desde la fe general en la resurreceion de los muer-
tos, caracleristica de la fe farisea... En la época de Lucas la fe en la resurreccion se
apoyaba en el testimonio fiel de los apéstoles v en la fe de los creyentes. Se impuso,
por tanto, una bisqueda v un escudrifiamiento de las Escrituras para encontrar ¢n
las fuentes comunes de la cultura judeo-cristiana la solidez de la fe que confirmara
la identidad de la iglesia cristiana confrontada con la sinagoga de los judioss (cfr. E.
KrankL, Jesus, der Kneely Gottes (BU 8) Regensburg 1972,

¥ «Dentro de la historia de la tradicion del relato de la pasion se volvio a clabo-
rar el c. 20 desde el punto de vista de la adicion del encuentro de M, M, con el Re-
sucitado. Esta narracion aislada anterior procedente de la tradicién de la iglesia jua-
nea con un resto de los vv. 11a.14b-17 traté de que el texto anterior se adaptara a ella.
En este intento no sélo quedé destruida la conexion entre los vv. 10 v 19. Quedaron
también destruida la conexion entre los vv. 10 y 19, Quedaron también suprimidas
las mujeres de los vv. 1-2, la visila de las mujeres a la tumba (o sea, la continuacién
primitiva de 20,1) y una parte de ella retocada en los vv. 11b-13a. De esta forma gue-
dé M.™. M. como la primera testigo pascual v la aparicion del Resucitado fue de ma-
fianita (al revés que en el v. 19). Asi se le urté a la tumba vacia su protagonismo en
la historia de la tradicion evangélica para venir a ser un escenario introductor, que
confirman Pedro v los otros discipulos. Flota ahi una situacion sin salida (v. 9), La
resolverd enseguida el Resucitado. La (umba vacia deja de ser un recurso suficiente
hacia el mensaje pascual total (Mc 15,6-8); no es el primer indicador hacia la gran
Novedad (Mt-Le), es mas bien un mero escenario para la primera aparicion de Jesis.
Las mujeres ya no son testigos de la primera aparicion de Jesis, sino una mujer v
unos discipulos conocen ahora por propia vision la tumba vacia, pero una mujer es
la primera que ve al Sefory (J. Beckir, o.c., p. 610).



