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RESUMEN

resentar de un modo sucinto la teologia paulina no es tarea
fcil. Algunos niegan pricticamente todo aporte del Apostol, al
considerar que solo se limita a repetir lo generado en el
cristianismo primitivo. Otros pretenden senalar la “cristologia”,
la “antropologia”, la “escatologia” o la “eclesiologia” como la
clave de interpretacion, o punto de partida del pensamiento
teoldgico de Pablo. El presente trabajo pretende mostrar cOmo
en la mente del Apostol estos cuatro gdrandes temas teologicos
se van entremezclando e iluminando unos a otros, de modo
que dificilmente puede entenderse uno sin mirar a su vez los
otros tres.
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AN APPROACH TO PAULINE THEOLOGY

Abstract

To present Paul ‘s theology in a concise way is no easy task.
Some deny any contribution of the apostle to it, considering
that he limits himself to reproducing the ideas denerated in
primitive Christianity. Others try to indicate “christology”,
“anthropology”, “eschatology” or “ecclesiology” as the
hermeneutical key themes or starting points of pauline
thought. The present paper tries to show that in the mind of
the apostle these four main theological themes are inextricably
intertwined and shed light on each other, so that it is not
possible to understand one of them without taking a look at
the others.

Key words: Pauline theology, Christology, Ecclesiology,
Eschatology, Anthropology.

A APROXIMACAO A TEOLOGIA PAULINA

Resumo

Apresentar a teologia paulina nao é uma tarefa facil, pois alguns
tedricos negam praticamente contribuicao alguma do apostolo
ao considerar que ele limita-se a repetir a teoria do cristianismo
primitivo, enquanto outros acreditam que o apostolo assinala
a “cristologia”, a “antropologia”, a “escatologia” ou a
“esclesiologia” como a chave de interpretacao, ou o ponto de
partida do pensamento teoldgico de Paulo. No presente
trabalho trata-se de mostrar como na mente do apostolo esses
quatro temas teologicos se vao misturando, iluminando uns ao
outros onde dificilmente pdde-se entender algum sem olhar no
mesmo tempo o0s outros trés.

Palavras Chave: Teologia paulina, cristologia, eclesiologia,
escatologia, antrapologia.

APROXIMACION A LA TEOLOGIA PAULINA EDUARDO DE LA SERNA



INTRODUCCION

Al mirar dos recientes obras sobre la teologia del apostol Pablo, descubrimos
facilmente la dificultad que encierra todo intento de sistematizar su pen-
samiento: J.D.G. Dunn' (después de presentar la dificultad de “escribir una
teologia de Pablo”) propone, a modo de esquema, lo siguiente: Dios y la hu-
manidad; la humanidad bajo interdiccion; el Evangelio de Jesucristo; el
comienzo de la salvacion; el proceso de la salvacion; la Iglesia; la ética. Por
su parte, G. Barbaglio ha propuesto que Pablo escribe una “teologia en epis-
tola”; por ello, su esquema es presentar la teologia de cada carta siguiendo
cronolégicamente una a una las siete epistolas auténticamente paulinas, y
finalizar con un capitulo, “Coherencia de la teologia de Pablo: herme-néutica
del Evangelio”.2

La razon de la dificultad es obvia, y universalmente aceptada: “Pablo
no es un tedlogo sistematico”, y por tanto, toda sistematizacion facilmente
responde mas a las preguntas del exegeta que a esquemas paulinos. De un
modo “intermedio”, U. Schnelle ha preferido presentar primero una detallada
“vida de Pablo”, incluyendo una presentacion de cada carta en ella; en un
segundo momento, las “estructuras basicas del pensamiento paulino”: el
centro en la “presencia de la salvacion”; y luego, presentar la teologia, la
cristologia, la soteriologia, la pneumatologia, la antropologia, la ética, la
eclesiologia y la escatologia.’

Ciertamente, esto revela la dificultad de sistematizar un pensamiento
in progress, como ocurre también con otros escritos del Nuevo Testamento:
El resultado (...) es que todo intento de poner items a su teologia (de Juan) y
presentarla en compartimentos netos conduciria a representarla mal (misrepresent

it). La escatologia se toca con la cristologia, la salvacion con la fe y el conocimiento,
los milagros con los sacramentos...*

En el presente trabajo, pretendemos mostrar como esas fronteras de
“items teoldgicos”, en el pensamiento paulino, se traspasan constantemente
en el fluir de sus escritos y hacen que sea muy dificil detenernos en uno, sin

' Dunn, The Theology of Paul the Apostle.

2 G. Barbaglio, La teologia de San Pablo (Salamanca: Secretariado Trinitario, 2005).

3 U. Schnelle, Apostle Paul. His Life and Theology (Michigan: Baker Academia, 2005).

* C. K. Barrett, The Gospel According to John (Philadelphia: Westminster Press, 1978), 67.
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prestar atencion a los otros. Creemos, concretamente, que en el pensamiento
del Apostol, la cristologia, la escatologia, la antropologia y la eclesiologia se
entremezclan constantemente y se iluminan unas a otras.

Lo QUE PABLO HA RECIBIDO

Hoy pareceria insuficiente elaborar una teologia de San Pablo sin tener en
cuenta aquello en lo que él establece una continuidad vy un anadido con el
cristianismo de su tiempo: el cristianismo primitivo. Pablo no parte de cero,
pero tampoco parece un simple repetidor de lo que otros han dicho.

Las comunidades primitivas han hecho su elaboracién, notable y crea-
tiva. Esta parte de la fe, la historia y expectativas del pueblo judio, pero tam-
bién de la novedad absoluta de la resurreccion. El movimiento cristiano,
entonces, no podria limitarse a la mera formulacion de la pregunta de quién
es Jesus de Nazareth. Algunas respuestas ha dado. Pablo de Tarso también
las adopta, pero con su propio genio y creatividad... El conflicto que mantiene
a lo largo de su vida con los judeo-cristianos demuestra, al menos desde él,
que la continuidad con el judaismo palestinense (y también el judaismo he-
lenista) no es sencilla ni pacifica. Su vida no es tan sélo “continuidad”.

Decir sencillamente “Jesus de Nazareth es el Mesias”, ya era conflictivo;
y mas aun lo era indicar qué supone tal afirmacion. Decir “Mesias” supone
(al menos cierta) continuidad dentro del judaismo; decir “cruz” supone
ruptura; no en vano, para el judio Pablo, la cruz seguird siendo escandalo a
lo largo de su vida. Que el “maldito” Jesus sea fuente de “bendicion” parece
una contradiccion insoluble (cfr. Ga 3,13).

Para tratar de detectar la teologia de Pablo, convendria, entonces, partir
de aquello que Pablo recibe (tradicion) para intentar descubrir su novedad
(aportes).

3Como detectar todo esto sin caer en un circulo hermenéutico en el
que partamos de un supuesto que sera a su vez nuestra conclusion? ;C6mo
detectar a Pablo entre los pliegues de la tradicion? Si Pablo es el primer
escritor del Nuevo Testamento, ;como descubrir lo que recibe sin partir de
nuestros propios esquemas preconcebidos? Al no tener fuentes escritas,
ipodemos detectar con una cierta seguridad o probabilidad lo que él recibe,
para distinguirlo de lo que él aporta, lo cual seria lo propiamente paulino ?
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Con frecuencia, para solucionar esto en parte (al menos desde la
cristologia), se ha recurrido a una “cristologia de titulos” (O. Cullmann, F.
Hahn, W. Kramer, L. Sabourin, R. Schnackenburg, ]. Fitzmyer); se piensa que
estudiar los diversos titulos que Pablo -0 los diversos autores neotesta-
mentarios- aplican a Jesus permitiria descubrir la profundidad de su conte-
nido. Esto tiene una gran dosis de veracidad: hay titulos que -en principio-
aparecen cargados de contenido y significado. Nadie podria negar la
importancia en Pablo de titulos como Kl’)pLog, por ejemplo. Sin embargo,
parece probable que algunos titulos los recibe ya “cargados de sentido”.
3Como descubrir ese sentido recibido, y a su vez, su novedad, su evolucion,
sus matices? Como judio que es, decir Xp Lotdc implica decir una palabra
con historia. ;Aporta algo nuevo Pablo a todo esto?

Por otra parte, en momentos tan incipientes de la teologia, como es el
tiempo de Pablo, j;es prudente poner limites tan infranqueables como para
afirmar taxativamente que tal palabra significa siempre fal cosa para el
Apostol? A simple vista, parece dificil. Lo mismo ocurre para establecer ba-
rreras entre un titulo cristolégico y otro. ;Realmente -por ejemplo- son tan
distintos en contenido titulos como “hijo” (vloc) v Kl’)pLog, como plantea
Schnackenburg?’

La “simple” esperanza en un mesias en Israel no es una cosa tan
uniforme como se pensaba antiguamente®; por tanto, ;qué queria decir la
comunidad cuando aplicaba el titulo un/0 XpLorég ajesus?y, luego de
esto, ;qué queria ademds afirmar Pablo? Cuando lo utiliza, jtiene en cuenta
la conformacion de la comunidad a la que se dirige? Logicamente, un titulo
no sonaba igual a una comunidad mayoritariamente pagana (como los fi-
lipenses) que a una comunidad con fuerte presencia judia (como quizas
Galacia); pero, aun en este caso, no hubiera sonado igual a una comunidad
cercana al grupo esenio que a un grupo mayoritariamente fariseo; incluso
era diferente su sonido en una comunidad del judaismo helenista que del
judaismo palestinense...

La comunidad podria estar hablando del “esperado”, pero no es claro
como es este esperado, sus caracteristicas, su origen. Luego de profundizar

5 Schnackenburg, “Cristologia del Nuevo Testamento”, 264-270.

%Recientemente ha profundizado el tema Fitzmyer, en The One Who is to Come.
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este punto serd necesario entender qué dice Pablo sobre este “esperado”.
Quizas el uso del término Mesias no sea suficiente para descubrirlo.

“Les he transmitido lo que a mi vez recibi.”

Al partir de los principios de la Religionsgeschichte, sobre el titulo
“Hijo de Dios”, Bultmann, afirma:

La figura del Hijo de Dios era familiar a la concepcion helenistica, donde se
encuentran diversas matizaciones, entre las que destaca “el culto de los misterios,
contaba el mito que habian padecido el destino mortal humano, pero que habian
resucitado de nuevo de la muerte” y “la figura del salvador del mito gnostico...
en esa figura ha dejado su huella de una manera especialmente enfatica aquella
paradoja de la encarnacion de un ser divino (una divinidad-hijo) y de su destino
humano’”. “Tales concepciones son manifiestamente mitologicas (...) en particular,
la concepcion del Hijo de Dios preexistente, que desciende al mundo en forma
humana para redimir a la humanidad, forma parte de la doctrina gnostica de la
redencion, y nadie vacila en llamar mitoldgica a esta doctrina.?

Otros, en cambio, parten del uso del término “Hijo de Dios” en el
judaismo. Asi lo hace Hengel en su clasico libro El Hijo de Dios. Asi -también-
lo propone Fitzmyer® a la luz del siguiente texto de Qumran:

Col. 1

'[...] se instalo sobre ély cay6 ante el trono ?[...] rey eterno. Tu estas airado y tus
anos 3[...] te verdn, y todo venga por siempre. 4...] grandes, la opresion vendra
sobre la tierra °[...] y grandes matanzas en la ciudad °[...] rey de Asiria y de Egipto
’[...] y serd drande sobre la tierra °[...] haran, y todos serviran °[...] grande sera
llamado vy sera designado con su nombre.

Col. 2

'Sera denominado hijo de Dios, y le llamaran hijo del Altisimo. Como las centellas
’de una vision, asi serd el reino de ellos; reinaran algunos afnos sobre °la tierra y
aplastaran todo; un pueblo aplastara a otro pueblo y una ciudad a otra ciudad.
[vacat]. Hasta que se alce el pueblo de Dios y todo descanse de la espada. *Su
reino serd un reino eterno, y todos sus caminos en verdad y dere[cho]. °La tierra
(estard) en la verdad, y todos haran la paz. Cesara la espada en la tierra, 7y todas
las ciudades le rendirin homenaje. El es un Dios grande entre los dioses (2),
8Hara guerra con él; pondran los pueblos en su mano y °arrojara todos ante él. Su
dominio sera un dominio eterno y todos los abismos [4Q246 (4QHijo de Dios)]™

7 Bultmann, Teologia del Nuevo Testamento, 180-181.
8 Bultmann, Jesucristo y mitologia, 20.

°]. A. Fitzmyer, “The Contribution of Qumran Aramaic to the Study of the New Testament” (WA
85-113), citado por Fitzmyer, “The Consecutive Meaning of E®Q in Romans 5,12", 233.

0 Texto en Garcia Martinez, Textos de Qumian, 185.
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Ciertamente, estas opiniones son diametralmente opuestas, pero ello
solo dice algo sobre la (posible) influencia subyacente en el titulo “Hijo de
Dios”; de todos modos, debemos anadir que uno es el titulo -y su contenido-
tal como parece que Pablo lo recibe, y otro puede ser el contenido que él le
anade (por ejemplo, a causa de sus destinatarios).

Mas aun, 3hay que dar crédito a lo dicho por M. Hengel?

Durante aquel lapso de ni siquiera dos decenios ocurrio mas, desde el punto de
vista cristologico, que durante todos esos siete siglos que hubieron de transcurrir
hasta que quedo ultimado el dogma de la antigua iglesia."

Si asi fuera, Pablo so6lo se limitaria a recibir, sin aportar (casi) nada.

N.A. Dahl afirma que en Pablo, Xp LoTAC, ya no es mas un titulo sino
simplemente la designaciéon de una persona: Jesus. Nunca aparece como
predicado (nunca afirma “Jesus es el Cristo” como si lo hace Hechos); en
contraste con el judaismo pre-cristiano o la tradicion judia, nunca lo acompana
un genitivo oD, kupLoD, etc. 0 un posesivo; no encontramos en Pablo la
aposicion Ifoouvg 0 XpLotog.?

El mismo Dahl concluye diciendo:

La cuestion teologica es complicada ya que el mesianismo de Jesus no es un
elemento dogmatico que pueda aislarse de la cristologia total de Pablo. Decir
que Cristo es “Hijo de Dios” es decir mucho mas que decir “Jesus es el Mesias”.
De todos modos, la filiacion divina de Jesus incluye el oficio mesianico. En Pablo
uno no debe siempre intentar distinguir entre una comprension teocratica de
una comprension metafisica de “Hijo de Dios”. El seforio de Jesus, expresado
por el titulo kyrios trasciende todos los conceptos judios de mesianismo. La
preeminencia de este titulo fue favorecida por la analogia antitética con los
muchos “senores” del mundo oriental-helenistico-romano y por el uso de kyrios
por los judios greco-parlantes para traducir el Tetragrammaton. Los discipulos
pueden haberse dirigido a su senor celestial como “nuestro Senor”; la misma
direccion fue utilizada mas tarde para invocar al Cristo resucitado. Todavia, la
significacion del Sal 110 no debe ser pasada por alto; decir “Jesus es Senor” im-
plica que es el soberano mesianico a la derecha de Dios. Kyrios es -de algun
modo- una correcta apropiacion de lo que Christos podria no comunicar a los
griegos. En este punto, la interpretatio graeco y la interpretatio christiana
coinciden.®

" Hengel, El Hijo de Dios, 12-13.
2Dahl, “The Crucified Messiah”, 15-16.
B 1bid., 20
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Valgan estos ejemplos para preguntarnos sobre el sentido original o
no de los titulos cristologicos que Pablo recibe y transmite; en este caso,
concretamente, los titulos “Cristo”, “Hijo” y “Senor”.

Pero L. Keck agrega sobre esto:

...concentrarnos en los titulos puede llevarnos a olvidar la cristologia que esta en
los textos. Por ejemplo, puesto que Pablo usa “Cristo” virtualmente como un
nombre propio (excepto en Rm 9,5) ni la etimologia de Christos ni la historia de
las esperanzas mesianicas pre-cristianas y clamores mesianicos es relevante para
su elaboracion sobre Jesus. Nada dice el Apostol sobre la identidad de Jesus, ni
nada significativo sobre la revelacion de la justicia de Dios depende del titulo
cristologico. De hecho, concentrandonos en los titulos no podremos entrar en la
cristologia paulina sino pasar de largo..."

Si prestamos atencion a los tres titulos mencionados, es importante
notar su uso en tres textos paulinos que tienen clara apariencia de ser an-
teriores al Apostol:

1Co 15,3. En el texto kerigmatico por antonomasia, el uso de XpLorég
sin articulo hace pensar seriamente que Pablo ha recibido un titulo que ya es
usado como nombre propio en su tiempo; por ello, parece que puede
afirmarse sencillamente que el titulo yp LoTAC no es propio de Pablo sino del
cristianismo primitivo.

Rm 1,3-4. Encontramos un doble uso del término “hijo”; y hay varios
motivos para pensar estos versiculos como pre-paulinos: (1) Unica referencia
a Jesus como hijo de David en Pablo. (2) Unico uso en Pablo de opLeLy
(1,4). (3) El semitismo “espiritu de santidad” (v.4). (4) El contraste “carne”-
"espiritu” (w.3-4) en un modo no paulino: aqui mas cristoldgico que antro-
pologico.™ (5) Unica referencia en Pablo a la relacion filiacion-resurreccion
(v. 4; cfr. el kerigma de Hch 13,33) cuando es preferiblemente paulina la
referencia a la cruz.

Flp 2,(5)6-11. Con frecuencia, este himno, donde se reconoce a Jesus
como “Senor”, es visto como pre-paulino por diversos motivos de estructura,
vocabulario y teologia. El silencio de la cruz (“y muerte de cruz” parece
agregado paulino) y el sentido de la muerte (“para”, “por”), lo mismo que la
ausencia del tema de la resurreccion, aparecen como importantes para dudar

de su autenticidad.

4 Keck, “Toward the Renewal of N.T. Christology”, 369

5 Penna, Lettera ai Romani I, Rm 1-5, 95 (No. 56).
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Que estos textos, con sus titulos XpLO‘EéQ, uiloc y KLP LOc, parezcan
prepaulinos nos invita a reconocer que ellos -los tres con profunda raigambre
veterotestamentaria- son utilizados por el movimiento cristiano. Creemos
muy probable que Pablo los recibe y a su vez los comunica.

Como hemos visto, se ha llegado a afirmar que toda la novedad y
originalidad se agoto en el grupo cristiano primitivo (Hengel); entonces, al
transmitir su Evangelio Pablo so6lo habria repetido lo que a su vez recibio; es
absolutamente probable que el cristianismo primitivo presentara estos tres
titulos veterotestamentarios como primera respuesta a la pregunta “;quién
era este hombre?” La crisis de la cruz queda resuelta en la resurreccion, pero
hace falta responder a la pregunta “;quién era?” Logicamente, las escrituras
judias debian dar la respuesta. Sin embargo, creemos que muchos elementos
nos invitan a sospechar que Pablo ha hecho un gran aporte a la “cristologia
cristiana”. Pablo los recibe, pero anade contenido a lo que transmite. ;Es asi?
Y, si lo es, ;cual es este aporte?

“Les hago saber... no lo recibi de persona alguna.”

Con demasiada facilidad se ha afirmado que el uso de “Cristo” en Pablo
es una aplicacion a Jesus de Nazareth de la esperanza en un Mesias que
seria, a su vez, caracteristico del Antiguo Testamento. La simple “traduccion”
de Xp LoTdc por “Mesias”, como lo hace la Nueva Biblia Espafola, parece
eliminar cualquier novedad en el uso paulino del término. También se ha
dicho, de modo especial, recientemente (Hengel, Sanders, Ziesler), que para
Pablo “Cristo” es simplemente un nombre propio, en cuyo caso se trata tan
solo de un sinbnimo de “Jesus”, sin tener en cuenta el contenido que el
titulo encierre (aunque siempre se considere la excepcion de Rm 9,5).

Sin embargo, podemos ver que algunas veces, el uso de Xp LoTAC se
presenta tan cercano a una comunidad que parece identificarse con ella
(con lo que “cristologia” y “eclesiologia” se aproximan)... Esto nos ha llevado
a preguntarnos si realmente el uso de Xp LoTdC es, en Pablo, tan “esque-
matico” como a simple vista parece; si es tan simplemente traducible por
“Mesias”, o por “Jesus”...

Dentro de esto nos interesa senalar particularmente estos Ultimos usos:
aquéllos en que se parece identificar, o al menos poner en una misma linea
de discurso, a Cristo y la comunidad, los cristianos. No porque Cristo quede
tan identificado con los suyos que termine desapareciendo (como se insinu6
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en un tiempo), pero quizas si debamos decir que casi desaparece la cristologia
hasta fundirse en una eclesiologia, una antropologia, y/o una escatologia...
En realidad, veremos, nuestras categorias teoldgicas, que nos permiten pro-
fundizar un aspecto, constituyen una suerte de especializacioén, y como tal,
por otra parte, nos impiden descubrir la integridad del anuncio de Buenas
Noticias que significa para Pablo el acontecimiento Cristo.

No en vano, numerosos estudiosos han intentado -con resultados bas-
tante dispares- sintetizar la teologia de Pablo, sea como apocaliptica
(Kdsemann'®), como antropologia (Bultmann'’), como cristologia (Lohse’,
Fitzmyer"), etc., que llegan incluso a formulas complicadas (Benoit?°) para
expresar lo que nuestra propia complicacion nos impide abarcar: la sim-
plicidad. Como en tantos otros temas, la variedad y disimilitud de opiniones
suele ser signo de un rumbo desacertado y expresa mas bien nuestras propias
opiniones que la propia de Pablo.

Muchas veces, Pablo habla de estar “en Cristo”, o de ser “Cuerpo de
Cristo”, o utiliza diferentes expresiones que nos permiten sospechar que no
se limita simplemente a una -por asi llamarla- cristologia. Podemos afirmar
que al menos en determinadas ocasiones, cuando Pablo habla de Cristo, se
esta refiriendo también a los cristianos. Esto, l6gicamente, nos pone en la
antesala de la eclesiologia, y en cierta manera nos “abre perspectivas”
antropolodgicas... En esto, por otra parte, la escatologia tiene una pala-
bra que decir. Todos estos aspectos comienzan a entremezclarse (en reali-

6 La “apocaliptica (es) la madre de la teologia cristiana”. (Kisemann, “Sobre el tema de la
apocaliptica cristiana primitiva”, 246).

7 La “teologia paulina es al mismo tiempo una antropologia”. (Bultmann, Teologia del Nuevo
Testamento, 245).

® La “exposicion de la teologia paulina (...) debe seguir el orden de la teologia paulina,
comenzando por la cristologia” (Lohse, Teologia del Nuevo Testamento, 122).

Y La “teologia de Pablo es predominantemente una cristologia” (Fitzmyer, “Teologia de San
Pablo”, 777; Idem., “Pauline Theology”, 1388).

20 “Pablo no es un sistematico. Si se quiere sistematizar su pensamiento con la ayuda de
nuestras categorias modernas hay que ubicar su centro en una cristologia y una pneu-
matologia, que comprometen una antropologia y desemboca en una eclesiologia que se
expande en la amplitud de una cosmologia. Todo sostenido por una escatologia, donde la
apocaliptica no es mas que una coordenada cada vez menos importante, y donde la fuerza
que sostiene de una punta a la otra la historia de la salvacion es la esperanza, llamada a
desaparecer con la fe frente a la vision del amor.” (Benoit, “L'évolution du langage apocalyptique
dans le corpus paulinien”, 335).
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dad, nosotros los hemos separado y nos parece dificil entenderlos como
integridad).

Quizas el ejemplo mas evidente lo encontramos en 2Co 5,17: “El que
esta en Cristo es una nueva criatura, lo primero paso [aoristo], o nuevo ha
venido [perfectol.” Evidentemente, aqui “nuevo” remite a la escatologia, “el
que esta” y “criatura” a la antropologia, estar “en Cristo” es eclesioldgico, y
-obviamente- “Cristo” es cristologia...

Para analizar esto, trataremos -en primer lugar- de detectar brevemente
la que algunos han llamado cristologia del Antiguo Testamento?, y luego
intentaremos detectar lo recibido y aportado por la comunidad primitiva. Asi
podremos llegar a lo recibido por Pablo y descubrir su aporte. Mas adelante
intentaremos profundizar algunos usos paulinos del titulo “Xp Lotdc”, con el
fin de descubrir su sentido, aparentemente colectivo, que nos permitira reco-
nocer que la profundizacion de la escatologia, la antropologia y la eclesiologia
con la cristologia constituyen un importante aporte paulino a lo que ha
recibido.?*

CRISTOLOGIA

Ningun conocedor de las Escrituras afirmaria hoy que la esperanza en el
Mesias es uno de los hilos conductores del Antiguo Testamento. Dificilmente
se encontraran elementos mesianicos en los escritos sapienciales, por ejem-
plo. Esto no significa que esté ausente una esperanza en un futuro mejor, o
un fiempo nuevo. Los tiempos mesianicos son un elemento frecuente en la
predicacion de los profetas. Estos tiempos suponen la presencia de una figura,
algun personaje -generalmente real, aunque no siempre- que hara realidad
estos tiempos.

2 “No estoy de acuerdo con los escritores que hablan de ‘cristologia del Antiguo Testamento'...”
(Fitzmyer, The One Who is to Come, ix, Nota 4, quien se refiere a Cazelles, Maas, Reimer). Nos
detenemos en el uso del término “Cristo” porque parece ser el primero que se atribuyo6 a Jesus
hasta el punto de reemplazar muchas veces su propio nombre. Ademas, es el mas in-
cuestionablemente “recibido”.

2 precisamente -ademas- porque pensamos que lo “cristolégico” constituye el primer paso
del pensamiento teoldgico del cristianismo primitivo ~como hemos dicho- es que co-
menzamos por este titulo. Pretendemos mostrar como en Pablo se integran con otros elementos
teologicos.
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Muchas veces, se trata de una figura anoénima, casi esfumada en el
texto, como cuando se habla de “el dia” de Yahweh. Otras veces es una fi-
gura simbolica, como cuando se habla de David o de un rey (o un olivo) por
venir, ya que el contemporaneo al escritor no presenta aspectos atractivos.
Otras veces, la esperanza queda abierta a una intervencion de Dios, sin que
se precise como sera ésta (el Hijo de Hombre), o presentada como una gran
liturgia (un mesias sacerdotal). Otras, se aguarda una figura profética, al
estilo de Elias o simplemente visto como “el profeta”, por ejemplo, “semejante
a Moisés”. Otras veces, la atencion esta en la efusion de los bienes que Dios
derramaria sobre su pueblo cuando “reinara”: la paz, la alegria, el espiritu...
Pero la expresion “el Mesias” (en un sentido absoluto) no es una expresion
propiamente biblica, sino mas bien -y escasamente- del periodo intertes-
tamentario (Testamento de los Doce Patriarcas; Literatura de Qumran [Sicre,
de Jonge, Fitzmyer]).

Entonces, en tiempos de Jesus de Nazareth, proclamar que alguien era
el Mesias-Cristo no era una afirmacion clara o univoca. El sentido era diferente
segun lo dijeran miembros de uno u otro grupo judio: esenios, samaritanos,
saduceos, apocalipticos, fariseos... Podemos, por otra parte, partir del pre-
supuesto casi seguro de que Jesus no reivindico este titulo para si, aun cuando
si se lo aplicé desde el comienzo la comunidad cristiana primitiva. ;C6mo
llego a esto la comunidad ? ;Qué quiso afirmar con ello?

Sin dudas no se referia a un rey triunfante: el escandalo de la cruz se
lo impedia; tampoco a una figura celestial, a pesar del probable uso -en
boca de Jesus- del término “Hijo de Hombre”%; la persona de Jesus no
aparece con ribetes sacerdotales, por lo cual tampoco se referiria a este
aspecto mesianico... Probablemente, se vio en él -el Resucitado- la inau-
guracion de los tiempos nuevos (escatologia), la llegada del Reino (= reinado)
de Dios y sus dones de vida.

De hecho, la predicacion del Reino aparece como uno de los temas
claros y casi seguros del Jesus historico. Quizas también fue visto como un
profeta, como algunos textos parecen indicarlo, e incluso, probablemente,
Jesus mismo se vio asi. Su muerte, sin embargo, invitd a identificarlo mas
con profetas rechazados como Jeremias, probablemente releidos a la luz del
siervo sufriente de Is 53, o de los Salmos del justo perseguido, que a profe-

3 Theissen y Merz, El Jesus historico, 592-604.
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tas “poderosos” como Eliseo, a pesar de las comparaciones con él que
encontramos.

Pero al anotar que Jesus es “el Cristo”, la comunidad primitiva 3s6lo
afirmaba esto, o decia algo mas? Si coincidimos con Dibelius, Bultmann y
otros, en que Jesus predico el Reino mientras que la primitiva Iglesia predico
a Jesus®, podemos afirmar al menos, sin dudas, que la relacion entre Jesus y
el Reino de Dios fue vista como muy estrecha desde los comienzos.

Lamentablemente, mucho de lo que digamos en este terreno sera
internarse en una hipotesis. No sabemos lo suficiente sobre este periodo.
Sin embargo, se ha avanzado bastante al distinguirse entre un judaismo pa-
lestinense y un judaismo helenista (incluso en Palestina, como lo revelaria
la existencia de una sinagoga en Jerusalén: cfr. Hch 6,9). Sin embargo, conocer
mejor el tiempo gracias a numerosos y muy cientificos estudios, no siempre
garantiza conocer seguramente los planteamientos teoldgicos de los dife-
rentes grupos.

M. Hengel afirma, por ejemplo, que Cristo es -ya cuando Pablo lo re-
cibe- un nombre de Jesus, e incluso recurre a escritos judios que muestran
tal posibilidad (siguiendo a Dalman, Rengstorfy J. Jeremias?®); E. P. Sanders,
en cambio, sostiene que el pensamiento religioso de Pablo no se puede expli-
car adecuadamente por el judaismo palestinense y que no se adectia a modelos
0 esquemas preexistentes?®; por su parte, R. Penna afirma lo contrario.?’

Con estos ejemplos solo pretendemos relativizar algunas conclusiones
por mas documentadas que aparezcan: que algo se demuestre como posible

2 “La predicacion del Nuevo Testamento anuncia a Jesucristo, no solo su predicacion acerca
del Reino de Dios, sino ante todo su persona...” (Bultmann, Jesucristo y mitologia, 19).

2 Hengel, “Christological Titles in Early Christianity”, 385: “La primera confesion cristiana
‘Jesus es Mesias’, Christos lesous, rapidamente mudo a nombre propio.”

26 Sanders, Paolo e il giudaismo palestinense, 743-756: “Dos conclusiones principales: que hay
un tipo religioso prevalente en el judaismo palestinense (el nomismo del pacto); que el mo-
delo paulino de pensamiento religioso es fundamentalmente diferente (la escatologia par-
ticipacionistica).”

¥ Penna, Paolo di Tarso, 101: “El titulo expresa la comprension de Jesus de Nazaret en la
antigua esperanza mesianica del judaismo.” Debemos notar que ni Sanders afirma que el
judaismo palestinense no tiene nada en comun con el cristianismo (ademds de que su
investigacion no se centra en la cristologia), ni Penna afirma que “Cristo” sea una mera
traduccion del término semitico. Como dijimos, no decimos que Sanders niegue toda
continuidad, ni que Penna niegue novedad; simplemente senalamos acentos.
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no es prueba de que sea conclusivamente asi; que algo esté fuera de lo
comun no significa necesariamente que los primeros cristianos lo hicieran.

Evidentemente, las primeras comunidades cristianas tuvieron un arduo
trabajo de pensamiento para llegar a afirmaciones que hoy pronunciamos
con toda facilidad. Sin dudas, por otra parte, al decir que “Jesus de Nazareth
es el Cristo”, se llegd a una meta, al término de este proceso de refle-
xion. Esto -como hemos dicho- es algo recibido por Pablo (]. Jeremias,
Giittgemanns?); no nos parece posible ponerlo en duda. Pablo no lo afirma
nunca, ya que lo da por supuesto, al menos a los destinatarios de las cartas,
que son “cristianos”. Sin embargo, algunos usos del término, enmarcados,
ademas, en contextos evidentemente paulinos, nos invitan a sospechar que
el Apostol agrega algo a lo dicho; dice la misma palabra, pero “dice algo

2cr

mas".

Decir que para Pablo Cristo es igual a Mesias, simplemente, no parece
muy coherente en el Apostol a los Paganos, que -por serlo- no esperaban
Mesias alguno. Decir Cristo es igual a Jesus no aclara suficientemente por
qué Pablo no recurre a férmulas como “cuerpo de Jesus”, “estar en Jesus”,
“pertenecer a Jesus”, etc., mientras que frecuentemente dice “cuerpo de
Cristo”, “estar en Cristo”, “pertenecer a Cristo”... Sin dudas Jesus es Cristo y
Cristo es Jesus, pero aparentemente, al referirse a Jesus de Nazareth con el

titulo “Cristo”, Pablo esta diciendo algo mas.

Veamos un ejemplo meramente estadistico: Pablo usa el término “Cris-
t0” unas 272 veces; sin embargo, no usa nunca estar “en Jesus Cristo” (salvo
las lecturas variantes de 1Ts 1,1 y Ga 3,14); no usa “senor Cristo Jesus” (sal-
vo el texto de Flp 3,8 donde dice “sefnor mio”), ni “senor Cristo”, salvo el
interesante texto de Rm 16,18 que merece leerse en el contexto de las
bendiciones.?

En cambio, utiliza frecuentemente “en Cristo Jesus” o “senor Jesus
Cristo”. Usa, a veces, “Cristo Jesus senor nuestro”, como en 1Co 15,31 o en
Rm 6,23; 8,39, donde también usa el “en”. Aparentemente, Pablo usa “en”

2 Giittgemans, “XpLotog in 1Kor 15,3b - Titel oder Eigenname”; Jeremias, “Artikelloses XpLotog;
Idem., “Nochmals: Artikelloses XpLotoc in 1 Cor 15,3".

2 Trevijano, “Eulogia in Paul and the Text of Rom 16,18”, 540: texto por otra parte interesante,
ya que apareceria como hapax la palabra “cristologia” en hendiadis con eulogia en critica al
judeo-cristianismo, quizas docetista.
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con “Cristo” y “senor” con “Jesus”... No debe dejarse de prestar atencion al
uso de “en Cristo Jesus... Jesus Cristo senor nuestro”, en el mismo versiculo
de 1Co 1,2. Notese la relacion evidente del titulo con lo comunitario. Por
otra parte, no se ha llegado a una conclusion satisfactoria acerca del sentido
o diferencias en el uso de “Cristo-Jesus” y “Jesus-Cristo” en Pablo.

En ese “algo mas” que Pablo dice, llama la atencion la referencia a
terceros; son otros los que “estan en Cristo”, son el “cuerpo de Cristo”, otros
de quien Jesus es “Senor nuestro”... En esto, el uso del término parece
referirse también a una relacion estrecha entre Jesus “el Cristo” y estos “otros”:
los cristianos; una relacion tan estrecha que no parece posible separar sus
partes sin forzar el pensamiento de Pablo. Este parece, al menos, un aporte
(ruptura) de Pablo al uso de “Cristo” (continuidad). Veremos algunos ele-
mentos que ayudan a profundizar en este sentido lo que venimos diciendo.

EL APORTE DEL TERMINO “CUERPO DE CRISTO” EN SAN PaABLO

La categoria “cuerpo de Cristo” suele ser entendida, con justicia, como una
de las principales categorias eclesiologicas de Pablo, pero tampoco puede
entenderse como una eclesiologia aislada.

El uso de la formula copee XpLotod aparece, en el Nuevo Testamento,
como casi exclusivamente paulina. Ciertamente, ella es leida en clave
eclesiologica, lo cual abre el genitivo “XpLoto0” a nuevas dimensiones.
Muchas de estas dimensiones escapan al objeto de nuestro estudio, pero
otras muchas lo afectan directamente. Entre las primeras, citemos par-
ticularmente dos, con el fin de precisar nuestro objetivo: el uso del término
o®po en las cartas deuteropaulinas que, sean o no del Apostol, representan
una nueva dimension respecto de las seguramente paulinas. No es a esta
dimension (“la cabeza de su cuerpo, que es la Iglesia”, Col 1,18) a la que nos
referimos. Tampoco nos referiremos a la férmula mas eclesiologica “cuerpo
mistico” que asi formulada no es paulina, como ha sefnalado expresamente
L. Cerfaux.®

30 Cerfaux, Jesucristo en San Pablo, 222-237. Cfr. Culliton, “Lucien Cerfaux's Contribution Con-
cerning the Body of Christ”. Cerfaux hace la distincion entre una union mistica al cuerpo de
Cristo, y una union al cuerpo mistico de Cristo. Esta expresion, sefiala, no es paulina...
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Sin dudas, no podemos negar una referencia “eclesiolégica” a la for-
mula, pero si pretendemos buscarla dentro de estos marcos paulinos sena-
lados; la intertextualidad tiene sus limites. Tampoco nos vamos a referir al
uso de una formula semejante (tod owpetog Incod Xpiotod) en Hb 10,10,
donde el sentido es claramente fisico. Pretendemos, como lo hemos dicho,
mirar los textos auténticamente paulinos.

Es cierto que Pablo también usa el término en un sentido fisico (cfr.
Rm 7,4: toD oWuatoc tod XpLotoo), pero también afirmar que los
cristianos son miembros de, o son el, 0 son como el cuerpo de Cristo, o que
estamos en comunion con el cuerpo de Cristo... Todas estas formulas las
encontramos en 1Corintios y necesitarian ser analizadas antes de preguntarnos
por el origen de la formula®? y antes de dar un pequeno paso como el que
manifiestamente da Pablo, en Rm 12,5.

1Co 6,15

Los capitulos 5 y 6 de 1Corintios pertenecen a una unidad propia, sea cual
fuere nuestra opinion sobre la integridad de 1Corintios. Esta unidad se
caracteriza por las relaciones ad intra entre los corintios y la vida interna de
la comunidad paulina, caracterizada, en este caso, por tres actitudes éticas:
la reaccion (de la comunidad) frente a un incestuoso, la presentacion de
hermanos ante tribunales paganos, y el trato sexual con prostitutas. Estos
textos tienen relacion uno con el otro y debemos mirarlos brevemente en
conjunto:

En 5,1 Pablo afirma que “solo se oye hablar de ‘inmoralidad’ (ﬂopveioc)
entre ustedes”, y la raiz mopv- se repite seis veces en el sub-bloque 6,12-20.
Algo semejante ocurre con la referencia al cuerpo, que Pablo menciona en
5,3 y repite insistentemente (seis veces) en el parrafo 6,12-20. Esto nos invita
aver estos tres sub-bloques como una unidad de sentido siguiendo, como es
clasico, el esquema A B A'... La frase “no saben que...” (ouk oLdeTe OTL) se

3 Jeremias, La Ultima Cena, 110, sefala que en este pasaje “no significa el cuerpo fisico de
Jesus, sino la comunidad”. Quedara para otro momento el analisis de este texto, su relacion
con el bautismo y con la resurreccion...

32 No parece un método correcto preguntarse primero por las posibles fuentes. Analizar el
texto en primer lugar nos permitiria, en un segundo momento, descartar posibles influencias
que no tienen un mismo sentido, o limitar otras que solo aportan algun aspecto... Sobre esto
volveremos brevemente.
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repite también seis veces en estos tres sub-bloques y en otra parte hemos
sefnalado esta formula como una de las caracteristicas del modo paulino de
enfrentar la crisis corintia...>* Estamos, por tanto, en una unidad caracterizada
por diferentes tipos de inmoralidad. Dentro de ésta encontramos un bloque
marcado por la idea de la fornicacion. Obviamente, precisamente por causa
dela TTOpVéL(X, en esta unidad es importante el tema del cuerpo... De hecho,
la explicita referencia al “cuerpo” enmarca toda la unidad (“inclusién”, 5,3;
6,20).

La sub-unidad 6,12-20 comienza con un slogan corintio: “Todo me es
licito” (eslogan que se repite en 10,23), el cual -como todas las demas veces
que Pablo los utiliza- acepta y a su vez corrige (en este caso: GAL’ 0v).
Termina la unidad con una exhortacion en imperativo (pelyete v.18, dofoowte
v.20). Como la mayoria de los autores afirma, en 8,1 comienza una nueva
unidad (sea una nueva carta, una nueva etapa o un nuevo paso retorico); el
uso de ﬂep‘L 6¢ nos parece estructurante en la carta.>* Asi queda delimitada
la sub-unidad 6,12-20 dentro de la unidad cc.5-6.

La referencia al cuerpo en relacion con la comida y la fornicacion
(probablemente también un eslogan corintio) es completada con una refe-
rencia de la resurreccion. Nos interesa, en este caso, que nuestros “cuerpos
son miembros de Cristo” (v.15). Se debe notar que encontramos aqui dos
de los términos usuales de la formula: “Cristo” y “miembros”, pero la re-
ferencia al “cuerpo” cambia de sujeto: es nuestro cuerpo. El siguiente paso
es una referencia biblica a Gn 2,24: “Los dos se haran una sola carne.” Es
evidente que aqui Pablo pone en paralelismo év OO Con elc oo'cpKo’n y
éstos a su vez en antagonismo con €v mveduw (v.17). En este caso, Pablo
toma el término cuerpo en un sentido fisico y distingue entre ser “un cuerpo
con prostituta” y ser “un espiritu con el Senor”. La referencia al cuerpo esta
puesta para senalar que el cuerpo es “santuario del Espiritu Santo que esta
en ustedes” (v.19).

Digamos, entonces, que aqui la mencién del cuerpo no hace referencia
al “cuerpo de Cristo” sino a Cristo mismo, del cual nuestros cuerpos son
miembros. El titulo “Cristo” solo aparece aqui dos veces, en la formula
“miembros de Cristo” (v.15). Aparentemente, entonces, esta unidad no nos

3 Serna, “Los Origenes de 1Co”, 207.
3 1bid.
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serviria para comprender la formula “cuerpo de Cristo”, pero el uso de los
términos “cuerpo” y “miembro”, la idea de la unidad en el cuerpo o el espiritu,
nos ayuda a entender mas profundamente los usos que vendmn... Notese,
ademas, que la aparente oposicion “cuerpo”-"espiritu”, no es tal, puesto que
los cuerpos son miembros de Cristo y santuario del Espiritu Santo. El problema

no es el cuerpo, sino con qué/quién se hace uno.

1Co 10,1-22

En un nuevo contexto veterotestamentario®®, Pablo refiere a los aconte-
cimientos del éxodo. Es probable que (un grupo de) los corintios creyera
estar ya salvado por la recepcion de los sacramentos del bautismo vy la
eucaristia. Al hacer una lectura de los acontecimientos pasados como
acontecimientos “en figura” (timoc w.6.11), los presenta como “bautizados
en Moisés”, alimentados con bebida y alimento espiritual (“y la roca era
Cristo”). En este contexto, presenta una serie de verbos repetidos de a pares
remitiendo al pasado: “Para que nosotros no (...) como ellos...” S6lo uno de
estos verbos no esta en par con su referencia al pasado: “no se hagan idolatras”
(unde eildwroratpat)... Y es importante, en tal contexto, que la seccion en
imperativo (parenética) de esta unidad pida que huyan de la idolatria.’®

Pablo cita aqui el Antiguo Testamento: la “pequena homilia” se mueve
en el contexto del maximo acontecimiento veterotestamentario de las
manifestaciones del Dios: el éxodo, y se referird al acontecimiento idolatrico
original de este periodo del Antiguo Testamento. Obviamente, Pablo tenia
muchos pasajes para citar, y en este contexto, la referencia a Ex 32,6 no pa-
rece ser la mejor; sin embargo, es la Unica en la que el Apdstol encuentra
referencia al “comer y beber”... Asi, puede poner en paralelo ambos aconte-
cimientos y partiendo del Antiguo Testamento hacer una relectura al presente
de la situacion de la comunidad y su alusiéon a la eucaristia, como hemos
dicho.

35 Autores como Senft (La prémiére épitre de Saint Paul aux Corinthiens, 128) lo han llamado
“pequena homilia”. Inostroza (Moisés e Israel en el desierto) lo llama “Midras paulino”.

3 La otra vez que Pablo habia usado el término huir (también en imperativo, ¢pelyete) fue en
6,18: “Huyan de la fornicacion.” Fuera de aqui no volvemos a encontrarlo en Pablo. ;Tenemos
que pensar, como hacen algunos en prostitucion sagrada, o la clasica identificacion biblica
entre idolatria y prostitucion nos aporta algun elemento en este sentido? La referencia a los
“celos” del Senor, tema clasico en las referencias veterotestamentarias a la idolatria, nos
invitan a tomar en serio este término. Cfr. Serna, 1995: 131-147.
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Pablo ha ido mas alla de la carne inmolada a los idolos, que habia
motivado la tematica; ahora incluye la bebida: de hecho, el término TotnpLov
(w. 16.21) aparece como inclusion en esta seccion.’ La referencia al “cuerpo
de Cristo” es entonces evidentemente eucaristica. Encontramos el término
ouuatog Tod XpLotod (y alpetog) como algo con lo que entrar en comunion
(kowwwvie) y que a su vez causa (ga.r es una “conjugacion coordinante
causal”®) la unidad en un cuerpo y un pan (o'Lprog). La formula, todavia no
llega a su maxima expresion: el cuerpo de Cristo es algo ajeno a nosotros
con el que entramos en comunioén al participar de su comida (pan que
partimos) y bebida (copa de bendicidon); ser “un cuerpo” esta en paralelo
con ser “un pan”. Seguimos en el terreno de lo simbolico-sacramental.

1Co 11,17-34

En una nueva unidad, a continuacion de la anterior, Pablo vuelve a referir al
cuerpo de Cristo. La unidad estd enmarcada por la repeticion del término
“reunir” (ouvépyNoON, w. 17.22). Esta unidad tiene tres partes bien marcadas®:

- La primera, donde presenta el problema de division en la asamblea,
tiene una inclusion quiastica formada por los términos “no los alabo” (o0k
emoLv® W.17.22) y asamblea/Iglesia (ekkAneoio w.18.22).

- La segunda, donde presenta lo que él ha recibido por tradicion; también
nos presenta una inclusion quiastica formada por los términos “Senor... en-
tregado (Topedideto) [v.231y “muerte (Bovotov)... Sefor” [v.26].

- Finalmente, en una tercera unidad, como tantas otras unidades pare-
néticas caracterizada por la presencia de imperativos (“examinese”, “es-
pérense”, “coma”) y particulas conclusivas (“por lo tanto”, “pues”, “por eso”),
y a su vez enmarcada por una de éstas ()ote, w. 27.33) Pablo concluye con
referencias practicas a la situacion de la comunidad a la luz de los datos de la
tradicion. No hace falta decir que el uso del término “cuerpo” (mas pre-
cisamente “cuerpo del Senor”, w. 24 [“Senor Jesus”]. 27) en esta unidad es

eucaristico; incluso tampoco podemos olvidar que Pablo presenta un dato

%7 Serna, “lLa idolatria”, 92.
3 F, Blass y A. Debrunner, Grammatica del greco del Nuovo Testamento § 452.

3 Seguimos lo que hemos dicho (Serna, “;Ver-Juzgar-Actuar en San Pablo?” 95-97).
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de latradicion, y por ello una formulacion que no le es propia.*® Sin embargo,
la referencia a la unidad, a la solidaridad, a la asamblea, dan a la formula un
sentido también eclesial; sin este elemento, lo celebrado no puede llamarse
“Cena del Senor” (v.20), con lo que establece una interesante relacion -co-
mo venimos diciendo- entre “Senor” y comunidad eclesial.

Aqui corresponde preguntarnos por el tercer uso del término “cuerpo”,
el mas propiamente paulino de esta unidad. Pablo lo usa como absoluto*, lo
cual nos dificulta descubrir el sujeto del término “cuerpo”: “quien come y
bebe sin discernir el cuerpo, come y bebe su propio castigo” (v.29). Como
hemos visto, el término lo encontramos en la seccién parenética (w.27-34)
de la unidad (los otros dos, en cambio, los encontramos en la unidad que
remite a la tradicién). “Cuerpo”, por el contexto, pareceria hacer una referencia
eucaristica: es el cuerpo eucaristico el que no se discierne.*

Sin embargo, algunos autores, teniendo en cuenta que Pablo dice
“cuerpo” y no “cuerpo y sangre”, como seria de esperar después de haber
dicho “come y bebe”, prefieren suponer que el “cuerpo” que no se discierne
es el cuerpo eclesial al que acaba de hacer referencia en 10,17%; de hecho,
la parte parenética pone el acento en la actitud frente al hermano (“es-
pérense”). Finalmente, algunos piensan que no debe hacerse una division
tan tajante y dejan el sentido abierto a ambas lecturas.* De hecho, aunque

4 Se ha senalado suficientemente el parentesco de esta unidad con el relato eucaristico en
Lucas, y su diferencia con los relatos de Marcos y Mateo; se la ha llamado “tradicion antioquena”.
Cfr. Léon Dufour, Le partage du pain eucharistique selon le Nouveau Testament, 115-121;
Jeremias (en La Ultima Cena, 105-111) sefala que el relato circula autbnomamente y Pablo lo
incorpora con pequenias modificaciones.

41 “10d kuplov” agregan X 2, C3, D, F, G, Koiné, P, it., sy., muchos unciales y padres. No solo
deben preferirse los manuscritos mas antiguos (P*, 8, A, B, C*, 6, 33, 1739, 1881, pc., co., Pel.)
sino que es mas facilmente explicable que sea agregado por influencia del v.27 y con sentido
liturgico (recordar que ya la Did 14 institucionaliza a modo de mandato: confesion de los
pecados y reconciliacion con los enemigos antes de la eucaristia) mientras que no es facil
explicar por qué se omitio.

4 Léon Dufour, Le partage du pain eucharistique, 254 (No.52); Senft, La prémiére épitre de
Saint Paul aux Corinthiens, 153.

4 Conzelmann, 7Corinthians, 202; Orr y Walther, 1Corinthians, 274; Bornkamm, “Eucaristia e
Iglesia en San Pablo”, 136.

* Walter, Primera Carta a los Corintios, 215; Barrett, La prima Lettera ai Corinti, 340; Ernst,
“Significado del cuerpo eucaristico de Cristo, 620: “No es facil encerrar en conceptos y expresar
en palabras la estrecha vinculacion del cuerpo de Cristo sacramental-cristolégico y
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la referencia fuera simplemente eucaristica, no se discierne el cuerpo por la
actitud frente al hermano, por la falta de unidad en la asamblea (¢kkAeoie),
“desprecian a la Iglesia de Dios y avergiienzan a los que no tienen” (v.22),
puesto que “eso ya no es comer la Cena del Sefor” (v.20) se come y bebe
“indignamente” (v.27).

La conclusion del Apodstol serd: “Asi pues, hermanos mios, cuando se
rednan para la cena, espérense los unos a los otros” (v.33). Notemos, por
otra parte, que aunque el lenguaje de wv. 23-25 no sea (totalmente) paulino,
por ser un parrafo de la tradicion, no deja de serlo la unidad; comer y beber
indignamente (v.27) y comer y beber sin discernir (v.29) estan en paralelo.
La referencia de 10,16-17, por eclesial, no deja de ser eucaristica; la referencia
de 11,29, por eucaristica, no deja de ser eclesial.

1Co 12,1-30

En 12,1, empieza una nueva unidad con la nueva respuesta de Pablo a la
Carta de los Corintios (mepl 6¢). La unidad abarca los capitulos 12-14. En el
primero de ellos, el Apéstol busca presentar un orden frente a las diversas
capacidades espirituales (Tvevpatik®v, 12,1) de los corintios, a las cuales
preferira llamar carismas (yop Lopo'c‘c(ov, 12,4). Sea lo que fuere, presentara
un criterio abarcador que da sentido a todo, y sin lo cual nada tiene entidad:
el amor (c.13). La natural continuacion de 12,31a en 14,1b* hace sospechar
que el c.13 fue incorporado, quizas en un segundo momento de la redaccion,
con el clasico esquema A B A’.*® El c.14 presentara los casos concretos de dos

eclesioldgico.” El mismo Senft (La prémiére, 153) agrega: “No es menos verdadero que para el
apostol cena y unidad de la Iglesia estan unidas.”

4 Senft, La prémiére, 165; Barrett, La prima, 365-366; Conzelmann, 1Corinthians, 217;
Schnackenburg, Die sittliche Botschaft des Neues Testaments 1, 213-224; Kieffer, “'Afin que je
sois brlé' ou bien 'Afin que j'en tire orgueil'? (1 Cor XIl1.3)”; Wischmeyer, Der hochste Wed. Das
13. Kapitel des 1. Korintherbriefes; Standaert, “1Corinthiens 13”; Bornkamm, “Eucaristia e
Iglesia”.

4 Esto es valido si la Carta presenta etapas en la redaccion (Serna, “Los Origenes de 1Co”; De
Boer, “The Composition of 1Corinthians”), si Pablo cita un himno preexistente suyo (o de otro
autor: Titus, “Did Paul Write 1Cor 132”; Walker, “Is First Corinthians 13 a Non-Pauline Inter-
polation?”) o si 1Co es una recopilaciéon de cartas (Schmithals, “Die Korintherbriefe als
Briefsammlung”; Schenk, “Der 1 Korintherbrief als Briefsammlung”; Widmann, “1Kor 2,6-16",
entre otros).
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carismas: el don de lenguas y la profecia... La referencia al cuerpo, en esta
unidad, la tenemos exclusivamente (jy extensamente!) en la primera parte.

Esta primera parte se subdivide a su vez en tres, aunque encontramos
una introduccion a toda la unidad (12,1-3). Esta termina con una referencia
trinitaria (“Dios”-“Senor”-"Espiritu”), que es a su vez (quiasticamente) con lo
que comienza 12,4-6 (“Espiritu”-“Senor”-“Dios”). Por otra parte, toda esta
unidad (12,4-31) comienza y termina con el término “carisma”. La primera
parte de las restantes tres (12,4-11), refiere “desordenadamente” a los
diversos carismas que el espiritu (w. 4, 7, 8 [x2], 9 [x2], 11 [la primera y la
ultima forman una inclusion]) “obra” (12,6.11 [inclusién]) en “cada uno”
(ékaotw, w.7.11 [inclusion]). Sin embargo, mientras la primera parte gira en
torno del mvebue, la segunda parte (12,12-27) esta toda construida sobre la
imagen del cuerpo (“cuerpo” y “miembros” se repiten al comienzo y fin de
la unidad: w.12.27). La tercera vuelve a la imagen del comienzo, pero ahora
“ordenando”*’ (“primero”, Tp@tov; “segundo”, Seltepov; “tercero”, Tpltov...)
la lista anteriormente dada.

Lo que debemos enfocar, dicho esto, es el uso del término oG en la
segunda parte. Lo que nos importa esta en el hecho de que Pablo usara el
tema del cuerpo y los miembros para destacar la importancia de la diversidad
y la unidad en la Iglesia.®® No nos preguntaremos aqui —lo hemos dicho- el
origen del término paulino; nos interesa ver como lo usa.

En la sub-unidad que refiere al “cuerpo de Cristo”, como hemos dicho,
usa la imagen para resaltar la importancia de la unidad y la diversidad; esta
unidad tiene su origen (ga.r) en el bautismo por el Unico espiritu. Mientras
en textos como Ga 3,28 (cfr. Col 3,11), los pares antagonicos (esclavo-libre,
judio-griego, varon-mujer) servian para indicar que las divisiones habian

4 Lo ponemos entre comillas, ya que hay en la primera dones que no encontramos en la
segunda (palabra de sabiduria, palabra de ciencia, fe, discernimiento de espiritus) y viceversa
(apostoles, maestros, asistencia, gobierno); los que se repiten los encontramos quiasticamente:
curaciones, milagros y profecia; salvo el caso de las lenguas y su necesaria interpretacion que
en ambos casos esta en ultimo lugar.

% Vanhoye (“Nécessité de la diversité dans I'unité selon 1Co 12 et Rom 12”, 148) seiala que la
diversidad de dones puede representar un peligro para la unidad, particularmente, para
quienes con un complejo de inferioridad o de superioridad creen no ser verdaderamente de
la comunidad. La diversidad tiene su origen trinitario; es sobre “el misterio de Cristo (...) que
Pablo descubre la eclesiologia cristiana”.
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desaparecido®, aqui se mantienen las diferencias senalando la unidad®®
causada por el espiritu recibido en el bautismo.

La importancia de la unidad causada en el bautismo ya habia sido
sefnalada por Pablo al comienzo de la Carta, cuando frente a la division en
partidos dentro de la comunidad presenta brevemente este tema: “;Han sido
bautizados en el nombre de Pablo?”* El bautismo es causa de unidad?®?, y
también lo es la eucaristia (10,17).>} Para expresar esta unidad, Pablo recurre
a la imagen de un cuerpo y sus miembros. La abundancia de ejemplos y
comparaciones busca expresar lo absurdo que para él significa creerse mas
0 creerse menos que otros en la comunidad, por tener o dejar de tener
determinados carismas. La novedad absoluta consiste en que este cuerpo no
es “un cuerpo” sino “Cristo” (12,12), y que la comunidad es llamada ex-
presamente: “Ustedes son el cuerpo de Cristo, y sus miembros cada uno por
su parte” (12,27). Que utilice “asi también Cristo” y no “en Cristo”, o “el cuer-
po de Cristo” muestra una vez mas que los limites entre cristologia y
eclesiologia no son siempre claros.

4 Nuevamente se indica esto en relacion al bautismo. Volveremos sobre este texto.

50 En Galatas se afirma que “ya no hay” (otk évi) “judio o griego” (Ioudaiog obde EAiny),
“todos son uno” (Dpcic ei¢ €ote), y el acento esta puesto en la unidad; en 1Co, en cambio, “un
cuerpo” (elc év odua), “judios y griegos” (Iovdaiol elte EAAnvec), “todos en un espiritu
hemos bebido” (ITavtec év Trebun émotiodbnuev), el acento esta puesto en la diversidad.

5T Algunos autores, particularmente, de la Religionsgeschichte (Reitzenstein), han pretendido
relacionar la division con los thiasoi (iniciadores) de las religiones de misterios. Asi, los
corintios se habrian dividido segliin quien los hubiera bautizado. Si asi fuera, no queda claro
quiénes formarian el “partido de Cristo”; no sabemos, ademas, si Pedro habia pasado por
Corinto. Ademas, Pablo senala expresamente que no bautizé casi a nadie. 3C6mo habria,
entonces, un partido con su nombre?

52Un tradicional analisis de A. Descamps sobre este tema (1974) es reproducido recientemente:
“El bautismo, fundamento de la unidad cristiana”, RevistB 69 (2007): 31-64.

>3 El uso del término “bebido de un solo espiritu” invita a muchos autores a pensar que Pablo
se refiere también a la eucaristia (Goppelt, “mot{w”, 147, No. 18, y 160; Feuillet, Le Christ, 101-
102; Walter, Primera Carta, 231; Cerfaux, El cristiano en San Pablo, 125, No. 77). Ladd (A Theology
of the New Testament, 541-543) habla de “bautismo en el Espiritu”, distinto de bautismo de
agua; y cita a 12,13 como prueba.
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OTROS ELEMENTOS DONDE LA CRISTOLOGIA
NO PUEDE ENTENDERSE AISLADA

Escatologia

La division del tiempo entre los judios lleva a que Pablo, en continuidad con
el judaismo, se plantee una ruptura temporal, la llegada de algo nuevo a
partir del acontecimiento Cristo. Ha concluido el tiempo de la Ley, para en-
trar en el tiempo mesianico, la plenitud de los tiempos (Ga 4,4) (Bultmann,
Fitzmyer, Schnackenburg®*). Sin embargo, esta plenitud no esta defini-
tivamente alcanzada, y eso se manifiesta en la vida cotidiana del creyente,
que entra en tension entre su ser (indicativo) y su deber ser (imperativo)
(Bultmann, Kdsemann, Schrage®). No obstante, la ruptura temporal marca la
novedad que comienza. El bautismo, la Iglesia, la vida cristiana son -para
Pablo- realidades escatoldgicas, aunque todavia no definitivas...

Esto permitira que algunos estén sumergidos en el nuevo edn mientras
otros todavia permanecen en el antiguo. El ser humano se sumerge en el ser
de Cristo, es en (risto, le pertenece. En cierta manera, podemos decir que
por esto que hemos dicho, la escatologia es un concepto antropologico
(Bultmann®®). Los llamados, sean judios o paganos, son los que encuentran
en Cristo fuerza y sabiduria que vienen de Dios...

Dimension comunitaria del pecado

La solidaridad que Pablo descubre en la humanidad y su pecado es otro tema
muy importante que lo lleva a reflexionar respecto de la obra de Cristo y su
repercusion en la vida del cristiano. En Adan “todos hemos pecado”, y por
tanto, todos (mec) nos hemos hecho acreedores a la colera de Dios (Fitzmyer,
Aletti, Grelot*’). Sin embargo, Cristo, el nuevo (escatologico) Adan (antro-

> Bultmann, Foi et Compréhension I, 354-355; Schnackenburg, “Cristologia”, 267-268; Fitzmyer,
“Teologia de San Pablo”, 771.

55 Bultmann, Teologia del Nuevo Testamento, 393-394: “El indicativo funda el imperativo”
(394); Kdsemann, “Sobre el tema de la apocaliptica”, 245; Schrage, Etica del Nuevo Testamento,
200-207.

56 Bultmann, Teologia del Nuevo Testamento, 348-349: La gracia “es el acontecimiento es-
catoldgico decisivo con el que ha irrumpido el tiempo de la salvacion... El creyente ‘ha sido
llamado a la gracia’ (Ga 1,6) y ha adquirido en ella su estado (Rm 5,2)...”

7 Fitzmyer, Romans, 339; Aletti, “Romains 5,12-21”, 14; Grelot, “Pour une lecture de Romains
5,12-21”, 499.
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poldgico) también nos hace participes de su solidaridad vy, por la gracia, nos
hace hijos, nos justifica. La “solidaridad” en el pecado no lleva a Pablo a un
pesimismo, pues es la misma razon que lleva a una solidaridad mayor en
Cristo, a la que se accede por el bautismo, por la fe.

El bautismo

El cristiano es un ser liberado por Cristo, es hijo (como él); es una muerte y
una vida: muerte a la dimensién antigua, al antiguo eon (escatologia), para
vivir “sumergidos” en Cristo (cristologia). El bautismo pone a la humanidad
(antropologia) en relacion tan estrecha con Cristo, que lo hace “cristiano”, y
tan estrecha con la comunidad (eclesiologia), que lo hace “hermano”.’®

El bautismo es el inicio de la vida nueva del creyente; lo pone en rela-
cion con Cristo, en una relacion tal que lo hace vivir en el nuevo tiempo
(=edn), que lo hace entrar en un nuevo modo de relacién con los hermanos
(miembros del mismo cuerpo).* La unidad que se establece entre los bau-
tizados es mas fuerte que toda relacion que se pueda establecer entre los
seres humanos... No puede dejarse de lado el sentido escatoldgico del bau-
tismo, ni su sentido eclesioldgico: supone unién con la muerte y resurreccion
de Cristo, y estar “en Cristo”.

Estar “en” Cristo

El estar “en Cristo” es una de las expresiones mas frecuentes de Pablo; segun
Schweitzer, supone un estar “injertado” en su corporeidad®, “incorporado”;
otros preferiran hablar de un “espacio” o ambito en el que se esta... Sea
como fuere, Pablo utiliza una categoria espacial (“en”) para referir a Cristo y
alos cristianos en relacion con él. Estar “en” Cristo es todo el ser del cristiano.

8« __lo que (...) proponemos es que la fraternidad, ser hermanos, algo que nace en el bautismo,
derriba toda distincion que implique superioridad e inferioridad [...] la unidad ‘escatologica’
que se da ‘en Cristo’ en el parrafo bautismal de Ga 3,28 viene dada por la ‘in-corporacion’ al
‘pueblo de Dios’ (...) es una incorporacion fraternal...” (Serna, “El lugar de la mujer en los
escritos de Pablo”, 382; 405).

9 Barth, El bautismo en el tiempo del cristianismo primitivo, 119: “Llama la atencion que el
bautismo tenga como efecto, segun se dice, ‘revestirse’ de Cristo (véase Rm 13,14). Esta
afirmacion hay que relacionarla, indudablemente, con 1Co 12,13, segun el cual texto el bautismo
incorpora al bautizado al cuerpo de Cristo.”

% Schweizer, Das Leben des Herrn in der Gemeinde und ihre Diensten, 50-59.
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Vivir, pensar, hacer; se vive, piensa y hace en Cristo. Es “ser del nuevo eén”,
ser nueva criatura. La nueva creacion esperada para los tiempos escatoldgicos
es realidad en el cristiano por estar “en Cristo”.

Estar “con” Cristo

Estar “con” (oUv) Cristo pone al cristiano en tal relacion con él que actian en
el creyente todos los dones escatologicos y salvificos. Asi se entienden los
numerosos aoristos que Pablo pone en el texto de Rm 6: el cristiano murio
en tiempos de Pilatos... y volver a los tiempos pre-bautismales es un imposible,
no psicoldgico o personal, sino teoldgico y eclesial. Al estar “con-Cristo” el
cristiano todo (Rm 6,13) es renovado por la fuerza de Dios (cfr. Col 2,12) y
viene a ser “instrumento de justicia” (Rm 6,13). Por eso, el cristiano esta
muerto, resucitado y vive con Cristo.%

Dimension comunitaria de la predicacion

Para Pablo, su ser predicador (y también el ser de los demas predicadores;
en realidad se refiere a “la predicacion”) lo pone en continuidad con la pre-
dicacion de Cristo.®? Pablo no podria pensar su “evangelizar” sin su ser “de”
y “en” Cristo.%® Es para eso que tiene el mismo Espiritu; es por eso que se
identifica él mismo (como Cristo) con el Servidor de Yahweh de Is 53; es por
eso que Pablo concibe su predicaciéon como un hacer pasar de las tinieblas a
la luz... Evidentemente, esto nos pone en un marco escatolégico: de hecho,
el mismo Apdéstol se presenta como profeta mesianico.®

1 Cfr. Mendoza Magallén, “Estar crucificado juntamente con Cristo”: el nuevo estatus del
creyente en Cristo. Estudio exegético-teoldgico de Ga 2,15-21 y Rm 6,5-11".

2 Murphy-O'Connotr, La prédication selon Saint Paul: La “mision del predicador esta ligada a
la encarnacién en tanto que ésta es prolongacion de la mision del Verbo hecho carne”.

% En este sentido debe entenderse el texto deuteropaulino de Col 2,24, “completo en mi
carne...”: no sucede que a la pasion de Cristo le falte algo (impensable para Pablo y sus
discipulos), sino que pone sus sufrimientos como predicador como continuidad con los
mismos sufrimientos del Sefor (cfr. 1Co 9,26s), como decimos también en la Nota 65.

% Denis, “L'ApoOtre Paul, prophéte 'messianique’ des gentils”; Merklein, “Der Theologe als
Prophet”; Hoppe, “Der Topos der Prophetenverfolgung bei Paulus”.
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Dimension comunitaria de la cruz (los “crucificados”)

Pablo y sus discipulos no hablarian, como se hace hoy, de “crucificados”,
como analogamente no hablarian de “hombres nuevos”, sino del Crucificado,
del Hombre Nuevo... Sin embargo, asi como un discipulo de Pablo dia que
debemos estar revestidos de este hombre nuevo, que es Cristo (deutero-
paulinas), del mismo modo estamos en él, crucificados, y vivimos en fe. Asi
planteada la situacion, Pablo podrd presentarse como “con-crucificado” (Ga
2,19; Rm 6,6) pues Cristo vive en él: incluso podra decir que él se ha
presentado “débil y tembloroso” en continuidad con la pedagogia de la cruz
que Dios manifest6 en Cristo. La misma comunidad de Corinto, que se “gloria”
de cosas superficiales, debera tener en cuenta que también ella “encarna” la
pedagogia de la cruz y no hay “muchos sabios” en ella.®

Dimension comunitaria de la resurreccion

Para Pablo, hablar de la resurreccion de Cristo es inseparable de hablar de la
resurreccion del cristiano (1Ts 4,14); del mismo modo, es inconcebible negar
la resurreccion del cristiano sin negar, asi mismo, la resurreccion de Cristo
(1Co 15,13). El cristiano, asi como esta muerto al antiguo eon, ya esfa resucitado
y debe vivir como resucitado. Su ser resucitado es un vivir con Cristo, para
Cristo. La vida del cristiano necesariamente debe reflejar la resurreccion: es
una vida escatologica.

Dimension comunitaria de la vida cristiana

La ética, lo hemos dicho, es inseparable -en Pablo- de la realidad escatologica
del indicativo y el imperativo; por esto, la moral paulina es escatoldgica y
por serlo, también es cristologica.®® La realidad que hemos alcanzado en
nuestro bautismo y en nuestra incorporacion a Cristo es la misma que nos
lleva -nos debe llevar- a una vida coherente. El escandalo seria llevar una
vida no coherente con el bautismo recibido, con el ser que tenemos...

% Serna, “El pueblo crucificado”, 128-134; ver también Idem., “Segunda Carta a los Corintios”,
878: “Es la cruz de la vida apostolica la que lo recomienda como una suerte de credenciales(...)
una vida crucificada es el sello del ministerio apostolico.” Ver Nota 61.

66 Schrage, Etica del Nuevo Testamento, 201: “La accion salvifica escatologica de Dios en
Jesucristo constituye insoslayablemente la base, el fundamento y el presupuesto de toda la
accion cristiana.”
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El cuerpo de Cristo*

Como hemos dicho, el término eclesial (=comunitario) por excelencia, de
Pablo, es “cuerpo” (o®pow). Cristo es (como) un cuerpo del cual los cris-
tianos somos miembros, participes... Aunque esta fuera de nuestro objetivo,
seria interesante detectar de donde recibe Pablo esta imagen para su uso
colectivo: se ha supuesto que Pablo piensa en el “Urmensch” de los gnosticos
(Kasemann), que ha tomado una imagen de la filosofia estoica (Senft, Cerfaux),
que piensa en la personalidad corporativa caracteristica de la “psicologia
semita” (Léon Dufour; de Fraine), que toma su origen en la eucaristia
(Rawlinson, Benoit), que parte de un mito del “Makroanthropos” (Penna,
Fischer)...

Sea como fuere, parece evidente que al usar el término “Cristo”, éste
parece adquirir una dimensién comunitaria. No en el sentido de un “Cristo
total”, sino como si la referencia al “nuevo edn” no fuera una categoria
exclusivamente temporal, sino que lo fuera también espacial y refiriera a
Cristo como un “lugar” en el cual la persona (humanidad) entra desde el
bautismo para una vida nueva, escatoldgica, un llamado a la unidad que
supera todo lo “comun”.

A MODO DE CONCLUSION

Esto que hemos dicho, partiendo de la cristologia y terminando con los usos
mas comunitarios de Cristo, nos pone a las puertas de la eclesiologia y nos
invita a preguntarnos si realmente deberiamos separarlas a la hora de estudiar
la teologia paulina.

Como hemos senalado, muchas veces, al hablar de Cristo, Pablo lo
concibe tan unido a los cristianos que no parece prudente separarlos; otras
veces, al hablar de los cristianos, lo hace en una union tan estrecha a Cristo
que nos encontramos con la misma dificultad a la hora de presentarlos
separadamente... Sin duda, la escatologia juega un lugar muy importante en
esto: es la causa de esta union tan estrecha que permitiria afirmar que no es
posible plantear una cristologia paulina que no incluya su eclesiologia...

% Ademas de lo ya dicho, se debe resaltar la importancia del tema, particularmente, en 1Co.
Varios trabajos lo han destacado, desde un Congreso de los Profesores franceses de Biblia
(1981), publicado en 1983, hasta el interesante The Corinthian Body, de D. B. Martin (New
Haven: Yale University Press, 1995).
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Del mismo modo, la union del creyente con Cristo permite afirmar lo
mismo de la antropologia. Tomar uno a uno estos temas permite una mayor
profundizacion, pero la dificultad radica en que esto nos impide -o dificulta-
encontrarlos tan unidos como se ve en las cartas del Apostol. Una vez mas
debemos decirlo: Pablo no es un sistematico, y por ello no presenta un manual
de teologia con sus items delimitados; pero para nuestros manuales, no
deberiamos descuidar que la union tan estrecha entre uno y otro “tratados”
aporta una riqueza nueva que debe ser tenida en cuenta.

A lo que ha recibido, Pablo anade una transversalidad teoldgica que
integra todo el acontecimiento salvifico; es su Evangelio. Senalémoslo
claramente: no afirmamos que Cristo “desaparezca” o que sea un simple
nombre para designar una categoria colectiva; lo que en todo caso desa-
pareceria es la cristologia fundiéndose con la eclesiologia, y/o la antro-
pologia, y/o en la escatologia.

El bautismo nos parece, en esto, un tema principal, ya que nos sumerge
“en Cristo” (cristologia), con lo que nos in-corpora a la comunidad eclesial
(eclesiologia), por introducirnos en el nuevo y definitivo eén (escatologia),
y renovarnos plenamente (antropologia). Cristo sigue siendo una persona:
Jesus de Nazareth, reconocido como el que cumple en si las esperanzas
judias (Mesias); pero su solidaridad con la humanidad, su accién escatoldgica
salvadora, establece entre siy los suyos un vinculo tan estrecho que es posible
afirmar que se vive en él tanto como que él vive en nosotros; que la cristologia
es eclesiologia y a su vez antropologia y escatologia...
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