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El tema Pablo-Jesiis es tan conocido y ha sido abordado tantas veces en la
época critica que resulta dificil analizarlo una vez més sin recaer en tratamientos
ya conocidos o en reflexiones repelidas una y otra vez. Porque, aunque no haya
sido objeto de estudios o evaluaciones en nuestro 4mbito culiural,! sin embargo,
continiia siendo uno de los temas mis apasionantes de la época critica que es
necesario situar y justificar en cualquier caso,

Revisar la historia del tema desde sus origenes resultaria una tarea exce-
sivamente ardua que, ademds, otros han hecho con cierto detalle.2 Sin embargo,
de 1a misma pueden deducirse algunas consecuencias que son relevantes para nues-
tro tema. Como resumen podriamos decir que se perciben tres grandes etapas en
la investigacién de la relacidn Pablo-Jesiis.

La que va de F. Chr, Baur (1831) a W. Wrede (1905, ¢fr. también A.
Schweitzer3), la cual se caracteriza por el esfuerzo en subrayar la importancia de la
leologia paulina en los origenes del cristianismo. En ¢l fondo se trata de ver si
Pablo es el verdadero y definitivo catalizador de los origenes cristianos. Para de-
cirlo de forma més aguda: se trata de evaluar si Pablo ha sido el verdadero
fundador del cristianismo.4

La segunda elapa estA marcada por la aportacién de R. Bultmann. En esta
etapa se da un enfoque muy conocido y hasla cierto punto familiar a la relacion
Pablo-Jesids: en contraste con la tradicién sindptica, la tradicién paulina no
muestra interés alguno por la vida de Jestis. Ni los fragmentos narrativos de la
tradicién evangélica ni, en otra linea, la tradicién de logia de Jesis encuentran eco
en la tradicién paulina.’ Se puede decir que esta etapa llega hasta nuestros dias y
que todavia hoy se encuentran opiniones que mantienen esta linea 6 Aunque, justo
es decirlo, los aflos transcurridos han impuesto una serie de matices Lantp al
mismo Bultmann como a sus seguidores.’
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Una tercera y (ltima elapa surge de una cierta reaccidn e incluso oposicién a
la 1esis bultmanniana. Los esludios sobre el tema publicados en los dltimos aflos
muestran una doble tendencia: completar la posicién de Bultmann8 o més bien un
rechazo de la tesis bultmannianana® Sin embargo, es necesario dejar constancia
de que no hemos llegado a posturas claras y definidas que puedan ser calificadas
como soluciones de esta complicada relacién.

Podriamos decir, con el peligro evidente de simplificar, que la problemética se
ha centrado poco a poco en un punto capital que no ha alcanzado suficiente
madurez. Pablo no parece mostrar un interés especifico por aquel que ha sido
llamado por la investigacién neotestamentaria "el Jesiis histérico.” La 1eologia de
Pablo no ha llegado a integrar satisfactoriamente la "historia de Jests."19 Por ello
conlinda siendo una cuestién abierta la pregunia por la continuidad entre Jesiis y
Pablo. O, 1o que es lo mismo, la pregunta sobre hasta qué punto Pablo ha cam-
biado o tansformade fundamentalmente los planteamientos y la intencién de
Jesiis. 11

De hecho aqui tenemos un problema de la actual reflexién leoldgica y, mas en
concreto, de la cristologia. Esto se puede mostrar de miltiples maneras. Vamos a
mencionar dos. En primer lugar, la rellexién cnstolégica actual que toma Lan en
serio la realidad del "Jesds histérico” no parece haber logrado integrar la cris-
tologia paulina en un molde inicial fundamentalmente sindptico. 5i bien es
verdad que se plantea con seriedad la cuestidn del "Jesis histdrico," al tratar los
textos paulinos esta problemética no parece ofrecer dificultad alguna. Y, de
hecho, no se trata explicitamente. 12

Sin embargo, desde otro punto de vista, tanto las imédgenes cristolégicas de
Pablo como su cristologia ocupan un lugar muy importante en los tratados
recientes. De modo que parece que se da como resuelta la cuestién de la
continuidad. Y no sélo la de la continuidad entre Jesis y Pablo, sino también
entre Pablo y el resto de autores det Nuevo Testamento. Cosa que no acaba de
"atar" porque, si por un lade los evangelios sinéplicos parecen haber integrado en
sus cristologias 10 que se llama "la historia de Jesiis," ;cémo es posible justificar
la integracidn de la cristologia de Pablo en un molde que no es el suyo, mis ain
que parece ser muy distinto al suyo? Para decirlo mis provocativamente, jcédmo
se puede enlazar la cristologia paulina, que parece haber dejado de lado 1a "historia
de Jesis," con un molde cristolégico que parte precisamente de la relevancia del
“Jests histdrico"™? ;Qué lugar puede tener la austera cristologia paulina en una
cristologfa que parte del tema del reino y de los gestos extraordinarios de Jesis
(aspectos pricticamente ausenles en la presentacién cristolégica de Pablo)?13

Ante este status quaestionis, que resulta suficientemente importante en cual-
quier caso, quisiéramos retomar el tema Pablo-Jestis. Y quisiéramos hacerlo sin
demasiadas pretensiones de poder ofrecer aportaciones nuevas o fundamentales.
Pero, en cambio, sf quisiéramos tomar buena nota de lo que 1a investigacién del
tema nos ha ensefiado hasta ahora, y que parece que continuamos olvidando, para
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llevarlo un poco més lejos. Por ello nuestra pregunta va a ser al mismo tiempo
fundamental e inevitable, ;quién es Jesis para Pablo?14

1. El problema del Jesds histérico

Cuando los discipulos de Bultmann emprendieron una verdadera revisién de
las tesis de su maestro en la cuestién del Jesds histérico, no eran plenamente
conscientes del grado de dependencia que los ataba todavia a las tesis de su maes-
tro.15 Una de las cosas que se ha ido clarificando a lo largo de estos aflos es que la
llamada cuestién del Jesiis histdrico es un planteamiento nuestro que comporta
una forma de enfocar el problema que no tiene paralelo ni en los planteamientos
del Nuevo Testamento ni en los de los padres de la primitiva Iglesia. Para decirlo
con més claridad: el problema de la investigacién del Jesds histérico que la
llamada New Quest reemprendié con nuevas energias, ni coincide con la confe-
si6n eclesial del Dewus-homo,16 ni acaba de coincidir con lo que podriamos 1lamar
¢l interés del Nuevo Testamento en Jesis de Nazaret. Esto hay que desglosarlo un
poco mis porque es uno de los puntos que mis inleresan para nuesiro trabajo.

El conocido "manifiesto” de E. K4semann, en su conferencia a los colegas de
Marburgo en 1953, ya implicaba que la cuestién del Jests histérico no coincidia
con el interés de los autores del Nuevo Testamento por Jesids (sobre todo los
evangelios de Marcos y Mateo).!7 Pero esto no se explicité con claridad hasta al
cabo de unos afios. Porque fue en la respuesta de Kisemann a la dura critica de
Bultmann!® donde se formuld claramente el problema: "no es la ciencia histdrica
la que nos obliga a plantear el problema del Jesis histdrico; menos ain (preci-
samente a nosotros, discipulos de Bultmann) la biisqueda de garantias para la fe:
es el kerigma lo que nos obliga a ello."1?

Parece suficientemente claro que han sido necesarios unos cuantos afios para
que se¢ fuera clarificando que una cosa es la llamada cuestién del Jesis histdrico y
otra muy distinta el interés que muestran las obras del Nuevo Testamento en
Jests de Nazaret.20 Si bien es verdad que la cuestién del Jesds histrico es una
cuestion teolégica, lo es para nosotros que hemos partido tanto de un determinado
concepto de historia como de unas posibilidades de investigacidn que pueden dis-
Linguir claramente entre el iempo de Jesis y el tiempo del Nuevo Testamento.
En cambio el Nuevo Teslamento no solamente no tiene un determinado concepto
de historia (cosa que olvidamos muy a menudo), sino que, ademis, no puede
distinguir entre la propia historia y la historia de Jesids de la misma forma que
podemos hacerlo nosotros.2!

Debido fundamentalmente a esta diversidad de situaciones y planteamientos (y
naturalmente a olras razones que no tenemos por qué analizar aqui), el esmdio del
Nuevo Testamento ha ido girando en tormo a un planteamiento mucho mais mo-
desto y diversificado, ;qué interés se percibe en diversos documentos neotes-
taaentarios por Jesis de Nazaret? O, para decirlo mis en consonancia con el
mismo Nuevo Testamento, (hasta qué punto los diversos documentos neoles-
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tamentarios son conscientes de la problemdtica implicada en el hecho de que el
Jesis prepascual resulta idéntico con el Jesis presente (resucitado)?22

Es en el marco de esle planteamiento mucho mis limitado que quieren ins-
cribirse estas paginas. En el caso de Pablo resulta casi evidente que si "ima-
ginamos" un Jesis histérico (a quien habremos llegado hipotéticamente a través
de la investigacién histdrica, es decir, fundamentalmente sindptica), entonces la
pregunta sobre si este Jesis se encuentra en los escritos paulinos, es muy poco
significativa. Es como si se buscase un nicleo aislado, un recorte momificado. Y
naturalmente, sélo pueden aducirse unos pocos textos paulinos que reflejen lo que
nosotros "imaginamos” histéricamente como Jesis.23 Ademas, resulta que con
este crilerio 1odos los demds libros neotestamentarios que no sean los evangelios
sindpticos se quedan “cortos.” Es aqui donde se percibe con més claridad el fallo
metodoldgico fundamental de la investigacidn sobre el Jesis histérico (la antigua
y la nueva). Hablando neotestamentariamente, el Jesis relevante para la fe y para
el cristiano es siempre un personaje del presente. No pertenece al pasado; no
puede haber quedado anclado en un pasado que sea como una realidad archivada en
la memoria de un ordenador. El pasado, hablando desde un punto de vista biblico,
o se hace presente o simplemente desaparece.24

El Jesiis relevante para la fe y para el seguimienlo cristiano no solamente no
es nunca (en el Nuevo Testamento) un personaje del pasado, sino que, si que-
remos hablar con un minimo de propiedad, el tinico Jests real y verdadero para el
Nuevo Testamento (en nuestro caso para el cristianismo del Nuevo Testamento)
es el Jesis predicado.25 Por lo tanto, hablando desde un punto de vista estric-
tamente neolestamentario, quien tiene la prioridad es el Jesds proclamado como
Seflor y como Dios. La problemitica histdrica es neotestamentariamente pos-
terior. Pero también es 16gicamente posterior. Porque la prioridad la tiene el Je-
sUs presente, es decir, el Jesiis confesado como Seflor (como Dios).26

Todavia hay que afiadir algo més. Si queremos ser minimamente coherentes
con una forma de preguntar que tenga en cuenla la investigacion histdrica, hay
que recordar que la problemética sinéptica es (por lo que sabemos) posterior a la
problematica paulina. Segiin nuestros conocimientos, Pablo ni escribié nunca un
evangelio ni parece que consideré necesario narrar 1a vida de Jesiis para predicar 1a
buena noticia (que, como vamos a subrayar m4s adelante, es el mismo Jesiis).2?

2. Pablo y el Jesis terreno

En repetidas ocasiones, a lo largo de estos dltimos aflos, s2 ha propuesto que,
si la terminologia "Jesiis histérico” resulta poco apta ¢ incluso (como acabamos
de ver) desfiguradora, la formulacidn "Jesis erreno” parece ser mucho mds cerca-
na al interés del Nuevo Testamento en Jesis de Nazaret.28 Es posible que esta
propuesta, que yo mismo he suscrito en diversas ocasiones, tenga algo de ver-
dad.2? Sin embargo, analicemos la propuesta un poco mis de cerca.

En primer lugar, yresulta suficieniemente claro lo que se implica en la for-
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mulacién "terreno”? Pero, ademds, cuando hablamos de terrenalidad, ;jpodemos
describir este concepto de forma que resulte asimilable a las diversas propuestas
del Nuevo Testamento? ;No estamos ante una formulacién muy "nuestra,” es
decir, muy abstracta, y muy poco neotestamentaria? He aqui un primer aspecto
problemético que presenta suficientes dificultades. Pero demos un paso més. Para
Pablo, Jesiis jpuede ser descrito —de alguna forma— como "el terreno™? ;En-
contramos en las cartas de Pablo y su escuela, trazos que hagan patente y subra-
yen la terrenalidad de Jesiis?

Si analizamos las cartas de Pablo con un cierto detalle y las escudrifiamos con
el fin de encontrar en ellas algunos datos que subrayen que Jesiis queda definido
por su condicién humana (hay que asumir que esio es, en definitiva, lo que se
implica en la "errenalidad™), sin duda que hallaremos algunos: Jesis es también
el Christds kata sarka (Rom 9, 5; ¢fr. Rom 1, 34; pero en cambio no en 2Cor
5, 16) y, por tanto, le pertenece también de alguna manera la condicién humana;
Jesis es aquél que ha sido cnucificado ex astheneias (¢fr. 2Cor 13, 3-4), es decir,
es aquél que ha participado de la debilidad propia del hombre mortal; Jests es
aquél que ha tenido una agonfa, una nekrdsis (2Cor 4, 10-11) que el apdstol lleva
en su séma (cuerpo de Pablo). Por otro lado, tenemos también en las cartas de
Pablo una clara referencia al hecho de que Cristo ha nacido de una mujer y ha
vivido bajo el régimen de la ley (Gal 4, 4 y también el texto de Rom 8§, 3).
Dejemos de lado, por el momento, cuiles son los acentos mis importantes de es-
tos textos. Sin embargo, podemos preguntamos, jno resulta un poco incoherente
ir a parar a unos pocos textos, como los que hemos citado (y que podrian ser am-
pliados), para mostrar que es preciso tener en cuenta la terrenalidad de Jesids en las
cartas de Pablo? Este tipo de argumento, ;no resulta simplemenie artificial? Es
aqui donde uno se siente siempre no sélo lejos de los relatos evangélicos (en este
caso sobre todo de los relatos sindpticos), sino también en otro terreno, donde las
cosas deberfan enfocarse de otra manera, 30

Tomemos otra propuesta: en diversos estudios se hace referencia a que las car-
tas paulinas subrayan también el hecho de la encamacién de Jesiis. 3! Y se aducen
textos como el mencionado de Galatas 4, 4 y también Romanos 1, 34 (los
cuales se refuerzan a través de textos de la escuela paulina como, por ejemplo, Ef
1, 10 y también el himno de Col 1, 15-21). Pero podemos preguntamos, jesta-
maos ante un tema que Pablo quiere presentar como tal? ;No se estdn forzando
estos textos para darles un contenido que no tienen? jNo estamos cambiando los
acentos y poniéndolos donde no estin? Es patente que estos iextos pueden resultar
una confirmacién de un tema jo4nico o pueden mostrar una clara consonancia con
la presentacidn cristolégica de Hebreos, pero, en cambio, jconstituyen en s mis-
mos un trazo fundamental de la presentacién de Pablo?

Los ejemplos se podrian multiplicar porque lo que se intenta hacer evidente
aqui es que el interés que parecen mostrar otros documentos neotestamentarios en

la vida terrena de Jesis, en sus gestos y en su condicidén de ser semejante a los
hombres en todo (como dird Heb, excepto en ¢l pecado), no solamente no hacen
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justicia a la presentacién paulina, sino que incluso nos hacen perder los acentos
fundamentales de esa presentacién en un punto tan fundamental como es el que
plantedbamos al comienzo: jquién es Jesiis para Pablo? Esta es, pues, la pregunta
que hemos de intentar responder. S6lo en el marco de esta pregunta serd posible
ver cudl es el sentido y cudles son las dimensiones de nuestro tema en Pablo,

3. ;Quién es Jesis para Pablo?

Notemos, en primer lugar, que nuestra pregunta no puede ser "Jjquién fue
Jesiis para Pablo?" No puede serlo porque esta pregunta ya presupone una cierta
respuesta, Pero, ademds, porque los lextos paulinos no responderfan a esta pre-
gunta32 Esto supuesto, hay que afladir que cualquier manual neotestamentario
sabe responder a nuestra pregunta: Jesis, para Pablo, es el Mesfas muerto y
resucitado. He aqui una respuesta no sélo clara, sino también claramente sub-
rayada en los escritos del apdstol de los gentiles, No estamos ante una serie de
textos aislados, con un sentido dudoso, Estamos ante el verdadero centro de la
presentacién paulina. No se puede predicar la buena nueva (el euaggelion) sin
predicar a Cristo muerto y resucitado. No hay cartas paulinas sin este tema
capital. Es en este nicleo de la predicacién paulina donde encontramos una re-
ferencia inevitable a la muerte de Jesiis. Tan inevitable que para algunos la
resurreccién de Jesiis no serfa otra cosa que un capftulo del libro de la muente de
Jests en cruz,33

El problema no es, por tanto, si Pablo da importancia a la etapa del Jesis
terreno. Lo que podemos preguntamos aqui es més bien si es posible hablar del
Jestis resucitado (el Xyrios) sin hablar del Jesiis muerto, ;Tiene algdin sentido
hablar del Jesiis paulino como el Jesis resucitado y constituido hijo de Dios en
poder sin implicar en ello 1a muerte de Jesis y, por tanto, como hemos de ver, su
donacién de la vida por nosotros? ;Se puede hablar del Seflor de la gloria sin
hablar de Ia profunda debilidad de la camne, es decir, de la muerte? Estas son las
preguntas que surgen en ¢l contexto de las cartas de Pablo. No las que hemos ima-
ginado partiendo de la problematica sindptica o de una consideracién abastracta de
lo que hemos llamado "terrenalidad” de Jesiis.

Por consiguiente, es preciso acercarse a este nicleo fundamental, porque es
aquf donde estd la fuerza de las afirmaciones paulinas. Este es el nicleo que
debemos analizar m4s despacio para ver hasta qué punto Pablo ha dejado de lado
la realidad (humana) de Jesiis de Nazaret

3.1. La muerte "por nosotros"

No es preciso apelar a la problemaética de Lutero y de 1a reforma para constatar
que la muerte de Jesus resulta relevante para Pablo, no en la medida que acontecié
en la profunda vallis historige. Si la muerte de Jesiis en la cruz es fundamental
para Pablo, ello se debe a que allf se da 1a salvacién "para (y por} nosotros.” Lo
que se encuentra afirmado en cualquier tratado de teologia paulina resulta patente
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con sélo ponerse en contacto con los escritos mds importantes de Pablo: Jestis
muere en la cruz para salvamos, lo cual se hace explicito a ravés de la resu-
rreccién. Como se ha dicho y repetido muchas veces, el interés de Pablo por
Jesis es un interés marcadamente soterioldgico, porque sin muerte en cruz no hay
salvacién.34

Ya es bien sabido que hay muchos textos paulinos centrados en esta afir-
macién fundamental y que resultan muy familiares. No vamos a repetirlos aquf,
pero uno de ellos resulta 1an importante que hay que recordarlo: 1Corintios 15.
Entre las muchas cosas que se pueden subrayar a rafz de este texto, hay una que
nos interesa especialmente hoy porque no se acostumbra a resaltar muy a
menudo: ;qué sentido tendria la larga argumentacién de Pablo en este capitulo si
la muerte de Jesiis fuera un suceso de otro mundo? ;Hasta qué punto no depende
todo el largo y enrevesado argumento de Pablo en 1Corintios 15 del hecho cierto
e innegable de 1a muerte de Jesis?35

Subrayemos, ademds, un segundo aspecto. Como es bien sabido la resurrec-
cidn de Jesiis es para Pablo (sobre todo en este texto) un suceso de Dios respecto
no sélo de Jesis, sino también de todos los hombres. En Jesids todos estamos
incluidos: €l es el nuevo Adin, el primogénito.36 Recordemos aqui algo muy
relevante, jqué sentido tendria esta reflexién fundamental de Pablo si no se da por
supuesto que nosotros podemos participar de 1a resurreccién de Jesds precisa-
mente por el hecho de que €] ha participado de nuestra muerte?

3.2. La vida per nosotros

Resulta de sobra conocido que Jesis, para Pablo, es el que se ha entregado, el
que ha dado 1a propia vida. En uno de los textos més inspirados de la literatura
paulina, Pablo intenta presentar este gesto inconmensurable de Jesiis. Se trata de
un texto bien conocido que conviene, sin embargo, recordar:

Fijénse bien en esto: cuando éramos incapaces de todo, precisamente entonces
Cristo murié por los impios. Ciertamente con dificultad uno se dejar{a matar
POr una causa justa; por una buena persona quizA alguno afrontaria la muerte.
Pues bien, Dios demostrd el amor que nos tiene al morir Cristo por nosotros
cuando aiin éramos pecadores... (Rom §, 6-8).

La razén de ser de este texto estd precisamente en que no hay imagen alguna
que pueda expresar el hecho desconcertante e imposible de la muerte de Cristo. Lo
que Pablo quiere decir con este £xto es que la muerte de Cristo por nosotros rom-
pe todos los esquemas.3” No hay posibilidad de expresarla adecuadamente. Se trata
de un hecho imposible de enmarcar en los ejemplos de la vida de cada dia. Por
ello resulta también dificil encontrar imigenes que ilustren este doble aspecto:
expresar el valor salvifico de 1a muerte de Jesucristo y, al mismo tiempo, hacerla
igual a nuestra muerte. El argumento de Pablo es l6gicamente inverso: si ésta es
la muerte de Jesucristo, nuestra muerie puede también ser 1a suya (¢fr. los co-
nocidos textos de Rom 6, para poner un ejemplo especialmente claro). Pero en-
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tonces la realidad de 1a muerte de Jesucristo tiene una prioridad cristolégica que no
admite el acento en que la muerte de Jesucristo ha sido como la nuestra El
argumento de Pablo tiene otro orden.38

Profundicemos un poco mis en el tema. La muerte de Jesis en cruz no es
salvifica por una fuerza que achia arbitrariamente. No lo es tampoco porque Dios
lo ha decretado al margen de lo que Jesds ha hecho. Lo es porque es el resultado
de una vida vivida por los hombres, Esta es la razén por la que resulta en verdad
salvifica.39 Por tanto, en la muerte de Jesis est4 la vida de Jesiis par nosotros,
porque morir por nosotros significa fundamentalmente dar la vida por (pam)
nosotros, es decir, amar.40 Lo que nos salva en la muerte de Jesiis es la fidelidad
de Jesis a Dios, que manifiesta la fidelidad y la benevolencia de Dios respecto de
los hombres. En la medida que esta fidelidad puede ser vivida por nosotros, en
esta medida la muerte de Jesis es salvacidn.

3.3. La realizacién de un proyecto y de una trayectoria

Todo esto enlaza con lo que llamamos a menudo esquema de Aistoria saluds.
No vamos a delenermnos a polemizar contra un modelo teolégico que puede re-
conocerse en el pensamiento de Pablo desde siempre. Lo que si quisiéramos re-
marcar es que el esquema de lo que llamamos 1a historia de salvacién no es nega-
do (de hecho Pablo lo utiliza entre otras cosas para mostrar que Isracl no estd
irremediablemente perdido), pero, en cambio, no se utiliza directamente para ilu-
minar la soteriologia paulina que se encuentra mucho mas enraizada en 1a linea de
la tipologia y de la alegoria4! En este sentido la pregunta, ;quién es Jesmis pam
Pablo?, no tiene una respuesla en estricta dependencia de 1a historia de salvacidn,
sino que oscila directamente sobre un esquema teoldgico que parte de 1a confesidn
de Dios como el creador y no necesariamente como director de la histaria 42 La
confesién teologal de Pablo es la de un Dios que puede crear y recrear. Si Jesis
nos salva es en definitiva porque en &l se hace presente un Dios que es capaz de
sacar vida de la nada o también de sacar vida de la muerte. 43

Hasta aqui un esbozo de lo que se puede decir a grandes msgos sobre la doctri-
na de Pablo en torno a la cuestién de Jesiis de Nazaret y de su papel en las cartas
paulinas, Uno puede preguntarse con razdn si el breve resumen que antecede no
resulta muy conocido. Y la respuesta es que s, que verdaderamente lo es. Pero
hay que afiadir inmediatamente un aspecto que no se submya tanto a nivel de la
presentacién de la doctrina de Pablo como en el mismo enfoque hermenéutico con
que conviene leer sus cartas: que la doctrina de Pablo no puede desligarse de su
vida. Para decirlo de otra forma: sdlo a través de la vida y de la experiencia de
Pablo serd posible captar la verdadera dimensién de su presentacion teolégica 44
Esto es lo que quisiéramos analizar un poco mis, siempre dentro del marco de
nuestro tema, para sacar de ello implicaciones de mayor importancia.

4. Pablo y Jesis
Comencemos con una reflexién a nivel general. Las cartas panlinas (en este
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caso nos referimos a las cartas aulénticas y no necesariamente a toda la literatura
paulina) son documentos nicos en el Nuevo Testamento.5 En ellas se halla el
testimonio directo de Pablo y la manera concreta como ha vivido su transfor-
macién. Son retazos de la misma vida de Pablo, Para Pablo escribir es parte de su
vida (¢fr. 2Cor 3, 2-3). Es aqui donde tenemos un primer acento capital para
nuestro tema: Pablo habla de su vida de cristiano en (£mminos de una verdadera
nueva creacién, los textos son bien conocidos.46 Y 1o que da a entender es que ha
habido una novedad radical en su vida. Esta novedad radical se llama Jesucristo,
asi, globalmente. Conviene valorar los aspectos de esta novedad radical.

En primer lugar, hay que recordar que Pablo no es un resentido respecto de su
pasado fariseo. No habla de esta época de vida con resignacién o con agresividad.
Sin embargo, los textos paulinos estin marcados por la conviccién de la vaciedad
total del régimen de la ley. Es en este marco donde conviene subrayar que Pablo
no podfa haber salido con sus propias fuerzas del régimen de 1a ley.4” La novedad
radical de la vida en Cristo le ha de haber venido de fuera. Y, ciertamente, no de
las fuerzas humanas (de aqui el sentido tan radical de los textos de Gélatas sobre
la no deductibilidad del objeto de su experiencia y de su predicacién?®); por
consiguiente, Jesucristo ha sido vivido por Pablo en la linea de la novedad radi-
cal: la de aquello que ha venido de Dios como novedad radical, es decir, 1o que ha
sido creado en €1.4°

Siguiendo la l6gica de nuestro argumento, si la explicacién paulina de su
radical transformacién estd necesariamente ligada a Jesucristo, también en Je-
sucristo se ha de dar la justificacién de un nuevo estilo de vida basado preci-
samente en la libertad. Una vida nueva basada precisamente en la liberacién del
régimen de las obras de la ley ha de tener un punto de referencia bien claro y
definido. Este punto de referencia es Jesucristo. Por tanio, en este contexto de
novedad, recreacién, gratuidad, jcudl es el contenido de Jesucrisio para Pablo? Lo
vamos a analizar a través de una serie de formulaciones paulinas.

Dios revela a Jesucristo a Pablo. Es aquf donde parece 16gico hacer referencia
al conocido texto de la apokalypsis lesou Christou (Gal 1, 12; ¢fr. 1, 15-16).
Muy a menudo se equipara este texto con el de 1Corintios 15, 3-7 y también con
1Corintios 9, 1-2 (¢fr. 2Cor 12, 1-5); y es muy probable que en algiin sentido
haya un acercamiento innegable entre este conjunto de extos.50 Sin embargo, el
texto de Gélatas 1, 12 habla de la realidad de Jesucristo con una globalidad y una
definitividad que no (enemos en los owos textos! porque esa carta estd
Justificando un determinado estilo de vida que Pablo ha visto nacer en si y que
estd inculcando a los gélatas. Y la apokalypsis I€sou Christow’? no solamente
acennia la gratuidad de la justificacién y la manifestacién del resucitado, sino
también el sentido y el aire de la vida de Pablo frente a otras formas de entender y
practicar la fe. ;De dénde ha sacado Pablo este estilo de vida? Es un estilo de vida
totalmente nuevo, diferente, no deducible ni de los presupuestos de Pablo (bicn
sean las obras de la ley, bien un cristianismo antioqueno) ni tampoco de la
actitud fundamental del grupo de los doce. Por consiguiente, este estilo de vida
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basado en la libertad sélo puede haber sido inducido en Pablo a ravés de Jesis: de
1a vida de Jesiis (y también de su muerte), porque no s¢ irata de justificar sélo una
determinada praxis (gfr. Rom 15, 3); estamos ante aquello que da raz6n de la rafz
tiltima por la cual Pablo vive como vive. Hay que tener en cuenta aqui, ademds,
que lo que lamamos justificacién por la fe, al margen de las obras de la ley, mds
bien llevaria a una existencia agradecida con un peligro grande de convertirse en
paralizante, En cambio, Pablo subraya toda una vertiente apostélica: "me reveld a
su hijo para que lo anunciara a los gentiles” (Gal 1, 16). Esto hemos de verlo un
poco mis despacio.

La actuacién de Pablo como servicio. Resulta muy conocido que la espiri-
tualidad paulina es una espiritualidad de servicio: dowulos fesou Christou. Y es
también claro que la inspiracion profética de esta autodescripcién es cristo-
16gica.53 Por tanto, Pablo intenta vivir a la luz de la forma como Jesis ha
vivido. No tiene otro punto de inspiracién. No hay ningiin otro modelo con que
identificarse: s6lo con Jesis. Aqui hay que recordar los muchos textos que hacen
referencia a esta realidad fundamental: "para mf el vivir es Cristo" (Fil 1, 21; ¢fr.
Gal 2, 20; 2Cor 4, 7-11, etc.). Naturalmente que la vida de Jesds es también la
vida del Seflor presente, pero nunca al margen de la forma concreia como Jesis ha
vivido. Par ello, Pablo lleva en su cuerpo la "agonfa” (nekrosis) de Jesis (2Cor
4, 10-11), el morir de Jesiis (que, naturalmente, no puede ser el morir del hijo de
Dios ya exaltado), las marcas del sufrimiento de Jesis (Gal 6, 17), la debilidad de
la existencia carnal de Jesiis (¢fr. Rom 8, 3 y 2Cor 13-3-4).

Por un lado, por tanto, Pablo se define por dento a través de Jesis. Pero,
ademds, este ser doulos Iesou Christou no acaba de dar toda 1a dimensién de quién
es Pablo: también es apostolos 0 mis explicilamente llamado a ser aposiolos.*
La salvacién por la fe al margen de las obras de la ley no conduce a Pablo a una
espinitualidad intimista o paralizante. Lo conduce més bien a vivir predicando y
procurando ganar a los que pueda. Esta espiritualidad de servicio apostélico, que
counstituye la definicién més profunda de Pablo, sélo s¢ explica a la luz de un
destino (7anagke!) asumido.55 Pablo no subraya la autonomia de la vida espi-
rilnal, sino mis bien la fuerza del evangelio que lo hace libre para el servicio y le
permite amar porque se siente amado (1Cor 9, 15-19). La motivacién cristoldgica
de su ;spostolado no estd contra la inspiracién profética de su tarea. Mis bien al
revés,

La ley de Cristo (Gal 6,2). Un (ltimo texto nos iluminard la espiritualidad
paulina: es un texto que, a primera vista, parece muy poco adecuado porque habla
de l1a ley de Cristo (Gal 6,2; ¢fr. ennomos Christou en 1Cor 9, 21). ;Qué sentido
tiene esta formulacidn paradéjica? jCuil es la ley de Cristo? Porque hay que
recardar que, para Pablo, Jesis no es ley, sino més bien buena noticia.57 A 1a
luz, tanto del contexto de Gélatas 6, 2 como de las referencias a llevar unos las
cargas de los otros, no queda la menor duda de que Pablo se esté refiriendo a la ley
del amar (cfr. Rom 15, 3 y 13, 8-10, textos retomados de Gal §, 14, que a su vez
marca ¢l contexto de 6, 2).5% Lo que ocwrre es que la expresién "ley” resulta
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sorprendente. Pero no lo es tanto si tenemos en cuenta el contexto estrictamente
polémico de la carta a los Gélatas, en el cual al hablar de llevar unos las cargas de
los otros incorpora la sacralidad de la ley, precisamente porque ha sido la forma de
vivir del mismo Jesiis (¢fr. el énfasis en el "nacido bajo la ley" de Galatas 4, 4 y
el conocido texto de 2Cor 12, 9-10). Por consiguiente, la ley de Cristo ha de ser
necesariamente la manera concreta como Cristo ha vivido, es decir, amando y
dando la vida.% Esta es la unica "norma" o "ley" para Pablo. No se trata, por
tanto, de una "ley" que viene de fuera, se trata mis bien de una ley que viene de
dentro (¢fr. 1a ley del espiritu de Rom 8§, 2-3). Pero no estamos ante una expe-
riencia intimista de Pablo. La realidad de Jesucristo que se le ha dado a conocer a
Pablo (el apokalypsis, cfr. supra) y que ésie presenta como punto de referencia de
su actuacién y de su actitud frente a otros cristianos, no puede ser algo puramente
personal e intransferible. Ha de ser una realidad que también otros puedan conocer
y seguir (jpor lo menos los gélatas!). Lo que inspira y, en ¢l {ondo, constituye el
contenido fundamental de su actuacién es Jesds y su actuacién. Recordemos que,
cn la carta a los Filipenses, Pablo les dice que el iinico punto de referencia para
guiar sus pasos est4 en la actitud fundamental de Jesiis de Nazaret (Fil 2, 34).

5. Reflexiones finales

Segin lo que hemos visto y repasado, el tema Jesis-Pablo no estd deter-
minado por la cuestién de si Pablo conocid personalmente a Jesis de Nazaret o
n0.50 Pero tampoco por la pregunta sobre el tipo de informacién acerca de la
historia de Jesis que podriamos sacar de los escritos paulinos si no uviéramos
otros documentos del Nuevo Testamenio$! Hay que afiadir, finalmente, que
tampoco resulta decisivo que haya doctrinas entre los adversarios de Pablo que
resulten condicionantes del tipo de tratamiento que hemos planteado en este
trabajo (para poner un ejemplo bien conocido, la presentacidn cristolégica de
Pablo en 2Cor 10-13 no estd sélo condicionada por la cristologia de aquellos a
quienes Pablo llama "superapéstoles”).62

Hasta aqui unas conclusiones negativas. En un sentido mds positivo, de las
consideraciones y del argumento que preceden se podrian sacar unas cuantas conse-
cuencias, Vamos a subrayar dos que parecen suficientemente significativas,

En primer lugar, lo que se refiere a nuestra pregunta inicial: la relacién entre
Jesis y Pablo. Parece que ha quedado suficientemente claro que, segin como se
formule, podrfa tratarse de una pregunta nuestra. Por consiguiente, si queremos
enlazar con la temética y con los esquemas paulinos debemos de transformarla un
poco a fin de dar con la respuesta adecuada. La pregunta que debemos formular es:
Lquién es Jesis para Pablo? Es en este contexto donde enlazamos con la proble-
mética paulina y con la realidad del mismo Jesiis de Nazaret dentro del horizonte
de Pablo.

Lo mis importante que se deduce de este cambio de enfoque es la renuncia a
un esquema objetivante que harfa de Jesis una magnitud separable de Pablo. Y
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ello no es posible. No lo permiten ni los textos ni la misma experiencia paulina
reflejada en los textos. No se puede hablar de Jesiis sin hacer patente la atadura
esencial que nos remite constantemente a la vida de Pablo, a su experiencia de la
gramidad, a la sorpresa fundamental de su vida: lo que nunca fue posible, se ha
hecho presente a causa de Jesiis. Tenemos aqui un criterio hermenéutico funda-
mental: el testimonio de Pablo (que en el fondo teolégicamente es una mediacién)
resulta un medio de acceso del cual no es posible prescindir.6? Sélo podremos
averiguar quién es Jesis para Pablo si tenemos en cuenia que Pablo sélo se
explica desde Jesis y, por lo tanto, que hay aqui una imbricacién inextricable. Si
para Pablo "vivir es Cristo” Y si su vida (que es un morir poco a poco ¢fr. 2Cor
4, 10-11) manifiesta la vida de Jesis, entonces Jesis y Pablo no pueden ser dos
magnitudes separables, porque, en el fondo, la respuesta a nuestra pregunta es no
solamente que sin Jesis no hay Pablo, sino por encima de todo que sin Pablo no
hay Jesis. Para decirlo con més exactitud, sin Pablo Jesiis no seria lo que es.%4

Pero entonces, y esta es una ulterior reflexién sobre esie primer aspecto,
resulta que el lugar donde encuentra eco nuestra pregunta es en la manera concreta
como Pablo vive su vida. O, si se quiere, en la espirilualidad de Pablo, porque
todo el vivir de Pablo es el vivir, morir y resucitar de Jesis. Es todo ¢l misterio
de Jesiis el que conforma y estructura la vida de Pablo. De manera que sin 1a vida
concreta de Jesiis dificilmenie podriamos comprender por qué Pablo vive como
vive y por qué s¢ siente movido al servicio apostdlico de la manera como lo lleva
a cabo. La inspiracién de la vida de Pablo es el vivir de Jesiis. La ley (las obras de
la ley) no podian hacer surgir una existencia en liberiad que slo se apoya en la
fuerza de Dios que achia precisamente en la muerte de Jesiis (¢fr. 2Cor 5, 19-21),
pero que achia porque Jesis ha vivido de una forma determinada. Por ello el
interés de Pablo por Jesis se ha adentrado en Jesiis, ha ido hasta las motivaciones
y a la forma concreta como Jesiis enfocd su vida y su muerts. No se trala de
rehacer acciones o palabras de Jesis, se trata de revivir actitudes y el enfoque
fundamental de Jesiis, tanto de cara a Dios como de cara a los hombres. En esta
linea Pablo ha ido mds lejos que otros autores del Nuevo Testamento, Que la
formulacién "imitacién" que se encuentra en algunos textos paulinos (por
ejemplo, en 1Cor 11, 1 o en Fil 3, 17) exprese de forma suficientemente clara lo
que venimos describiendo, no es algo que haya de preocupar. De hecho, Pablo
habla de su vida en Cristo de muchas maneras y apelando a olras muchas
imégenes. Lo que Pablo quiere comunicar es, en el fondo, mucho mis osado que
lo que viene subrayado con la categoria narrativa del "seguimiento.” Porque Pablo
ha osado melerse dentro de Jesis (o se lo ha encontrado dentro) y ha intentado
descubrir cudl ha de ser la actitud fundamental del hombre, si quiere ser hermano
del mismo Jesis (y de los demds) e hijo de un mismo Padre.65 Por ello, las
referencias a Jesds que interesan a Pablo son las que definen la vida de Jesiis por
dentro: la mente de Cristo (1Cor 2, 16), las entrafias de Cristo (Fil 1, 8), la
actimd interior de Cristo (Fil 2, 3-4), la bondad y misericordia de Cristo (2Cor
10, 1), el amar de Cristo (Gal 2, 20), su entregarse {Ibid). Pablo subraya aspectos
y trazos que definen a Jesiis en su ser mas intimo: la fe de Jesis (Rom 3, 23), el
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no complacerse a si misme (Rom 15, 3), su acogida cilida (Rom 15, 7), su
profunda debilidad (2Cor 13, 3-4), su condicién humana asumida (Fil 2, 6-8). En
este contexto las expresiones "vida de Jesis" (sobre todo en 2Cor 4, 7-11) y
muerte de Jesiis (passim) no son referencias puntuales, mis bien incluyen toda
una forma de vivir y de asumir la muenie. Esta globalidad cristolégica es la que
caracteriza la realidad de Jestis confesado como hijo de Dios en las cartas de
Pablo.

En este conjunto de datos hay un matiz que debemos subrayar. La forma con-
creta como Pablo ha vivido su experiencia cristolégica fundamental lo lleva a
vivir “fuera de si,” descentrado. Esie descentramiento hace que su vida esté "es-
condida en Cristo con Dios” (¢fr. Col 3, 3). No es que esle aspecto constituya
una novedad tan radical. El hombre de la tradicién biblica sabe que el centro de 1a
vida no es ¢l mismo, sino Dios. Pablo, en este sentido, ha podido sustituir a
Dios por Jesucristo, porque Jesucristo pertenece, sobre todo después de la resurrec-
ci6n, a la esfera de Dios (¢fr. Rom 1, 3-4). Ahora bien, esta "vida de Jesiis" inclu-
ye necesariamente su vida mortal. Al fin y al cabo sélo en la vida mortal de Jesiis
se encuentra el punto de enlace con la forma como Pablo vive su vida (¢fr. Rom
8, 3).

Hasta aqui una somera presentacién de lo que podriamos llamar la "recu-
peracién” de la vida mortal de Jesds por parte de Pablo. No es necesario advertir
que estamos en un mundo muy distinto del de los evangelios sindplicos (e
incluso de Juan y Hebreos). Pero aqui estd precisamente el interés de la apor-
tacién de estas paginas. De una forma bien distinta a otros autores del Nuevo
Testamento Pablo no s6lo Liene en cuenta la vida montal de Jesis, sino que ella
precisamente constituye el centro de su propia vida: el cristiano tiene la mente de
Cristo, los sentimientos de Cristo, vive la vida de Cristo, ama como él, acoge
como él, se adapla a todos, vive entregado a los demas... precisamente por ello
Cristo habla por medio de Pablo (2Cor 13, 3; ¢fr. 2Cor 2, 17; 12, 9).%6 Dado el
mundo cularal de Pablo, equipado con un instrumental intelectual méas fuerte y
elaborado que el de los sindpticos, nos ha de resultar en muchas cosas mucho
mds cercano a nuestras categorias occidentales. Es més apto para esquemas men-
lales mas sofisticados. En cambio la presentacién narrativa de los sinépticos
llega més ficilmente a medios culturales mis directos y, desde un punto de vista
intelectual, menos sofisticados. Lo cual no quiere implicar en modo alguno que
el mensaje de Marcos, para poner un ¢jemplo, no tenga una profundidad y
agudeza extraordinarias.67 El pluralismo del Nuevo Testamento en este punto
central (";quién es Jesis?") nos enriquece cada vez mids.

Como segundo punto de esta conclusién quisiéramos recoger lo que hemos
insinuado al comienzo respecto de la cristologfa. Y aqui conviene decir algo un
poco incisivo. Siguiendo el hilo de nuestra argumentacién, parece que Pablo, su
vida y su experiencia, habrian de tener cabida en la reflexién cristolégica cristia-
na. Pero no como un punto de referencia extrinseco, sino mds bien como conte-
nido esencial, lo cual no resulta tan osade o extrafio como a primera vista pudiera
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parecer. Lo que queremos decir es que, al tratar o aducir los textos paulinos,
habria que tener en cuenta ¢l sentido que les conlicre el hecho de que hayan sido
formulados por Pablo como reflejo de la propia experiencia cristoldgica. En el
fondo, como decfamos mds arriba, la vida de Pablo es la vida de Jesis. No
solamente porque los textos paulinos lo dicen explicitamente. Si lo dicen es
porque Jesucristo, para Pablo, es el contenido iiltimo de su vida. Después de
Jesiis no hay nada més. No hay otra instancia que justifique que se puede vivir de
este modo. Sdlo la vida de Jesiis, que ha sido el hermano mayor, el que ha abierto
camino (1Cor 15, 20; ¢fr. Heb 12, 2). Es posible que lengamos aqui una salida a
la polémica en tomo a una interpretacién cristolégica de los escritos paulinos
como contrapuesia a una interprelacion antropolégica.5® La realidad de la vida de
Jesis es, en (ltimo término, una clave de lecura fundamental tanto de las cartas
paulinas como de la misma experiencia de Pablo. Este es un aspecto que no
podemos desarrollar mds aquf, pero tiene una consecuencia que debemos por lo
Menos mencionar.

(Hasta qué punto el 1omar en serio la mediacién de Pablo no nos llevaria a
una teologia mucho mas enlazada con la espiritualidad y con la experiencia cris-
tiana? El divorcio entre teologia y espiritualidad que se consumé a partir del siglo
XII, ¢no viene en gran parte de no haber tomado con seriedad las mediaciones de
los autores del Nuevo Testamento? Parece que, por lo menos en el caso de Pablo,
no podemos seguir considerando su incidencia en nuestra reflexién teolégica en
términos de "formulaciones doctrinales.” Lo que mds inleresa es su experiencia,
testimoniada directamente en sus escritos. Pero esta realidad experiencial cristiana
queda normalmente al margen de la reflexién teol6gica, la cual sigue, en la uti-
lizacién del Nuevo Testamenlo, los caminos que le marcé la célebre distincion
entre “sentido literal” y “sentido espiritual."? En este caso, jdénde dar con el
posible enlace entre Ia experiencia que vive y aletea bajo los textos y nuestra
reflexién teolégica? Creo que nuestro camino es aqui todavia largo y complejo.
Sin embargo, hay que comenzar a recorrerlo pronto, no sca que perdamos el hilo
cristolégico fundamental de los textos del Nuevo Testamento. En el caso de Pa-
blo este parece ser un peligro muy real.7®

Nolas

1. No he encontrado ningdin trabajo en castzliano que trate el tema. Tal vez exista alguno, pero ni
consta an las bibliografias ni aparece en balances recientes: F. Pasor, "Acercamiento a Pablo:
panorama actual de los estudios paulinos,” publicado en Sal Terrae, 72 (1984) 377-384; hay
también un ineresants balace bibliogrifico en 1a cuidada introduccién de M. Legido al libro de
G. Eichholz, Ef evangelio de Pablo. Esbozo de ieologla pauling, Salamanca, 1977, pp. 14-15 y
las notas de las pp. 24-26.

2. Por ejemplo, V. Fumish, "The Jesus-Paul Debate: From Baur to Bultmann,” BJRyL 47 (1964-
65) 342-381. Pero wambién se encuentran resimenes de esta historia en los capltulos intro-
ductorios de diversas monogreflas: J. Blank, Pawlus und Jesus. Eine theologische Grundlegung,
Miinchen, 1968, cap. 2: "Das Problem Paulus und Jesus' in den jingeren Forschung,” pp. 61-
132; E. Jingel, Pawlus und fesus. Eine Uniersuchung rur Prizisierung der Frage nach dem Urs-
prung der Christologie, HU 2, Tubingen, 1962, pp. 5-16.
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3.

11.

La aponacién del antfculo de F. Chr. Baur esti resumida en el trabajo de Furnish citedo en la
nota 2 y es bastante anterior (1831) a 1a formulacidn de su conacida tesis sobre ¢l lugar de Pablo
en el desarrollo del eristianismo primitive en base fundamentalmente hegeliana (Vorlesungen iber
neulestarmentliche Theologie, Tilbingen, 1964, reeditado reciememente).” El wabajo de Wrede
{Paulus, 1905) es suficientemente canctido ¥ 1a aporiacién de A. Schweitzer (tanlo en Geschichte
der paulinischen Forschung de 1904 como en Die Mystik der Aposiel Paulus de 1905) marcd
un verdadero hilo en los eswdios panlinos.

. Esta cuestidn, como resulia de sobra conocido, fue un locus communis de lo que se viene llamando

teologfa liberal de la segunda mitad del siglo XIX.

. Ademds de sus comentarios al iema en Ia Theologie des neuen Testaments, Tilbingen, 1968, pp.

188-190, conviene tener en cuenta sus contribuciones especificas al tema: "Die Bedeutung des
geschihetlichen Jesus fir die Theologie des Paulus,” Glauben und Versiehen 1. Tibmgen, 1933,
pp- 188-213 y wambién "Jesus und Paulus” en la obra Jesus Christus im Zeugnis der heiligen
Schrift und der Kirche, Miinchen, 1936, pp. 69-90. Hay que tener en cuenta, ademds, los trabajos
que citamos més adelante, nota 18.

. Por ejemplo, W. Schmithals, "Paulus und der historische Jesus,” ZNW 53 (1962) 145-160 y

también H. Braun, "Die frihe Christologie,” ZTK 63 (1966) 145-159.

. De una forma especialmente subrayada en la obra de E. Giiugemans, Der leidende Apostel und

sein Herr, Gbuingen, 1966. Con 1odo el influjo de Bultmann en este caso es muy notable y se
puede percibir claramente en sus seguidores, especialmente en los irabajos de E. Fuchs, G. Ebeling
y I1. Conzelmann, ¢fr. la nota 20 infra.

. Véase las obras y auleres citados en la nota anterior, a los cuales se podria afiadir el trabajo de

liingel, citado en la nota 2.

. Apane de la obra de J. Blank, citads en la nota 2 supra, se puede consultar el interesante (e

independiente) irabajo de G.N. Suanton, Jesus of Nazareth in New Testament Preaching, SNTS
MS 27, Cambridge, 1974, especialmente pp. 86-116.

. Para expresarlo con palabras de un tenaz investigador del tema, la pregunta es si "Pablo toma

seriamente la rcalidad del hombre Jesds o si més bien no se acercan sus afirmaciones a
formulaciones muy cercanas al docetismo,” W. G. Kiimmel, "Jesus und Paulus,” en su obra
Heiisgeschehen und Geschichre, Marburg, 1965, pp. 81-106 (hay que recordar que este trabajo
s remonta a una conferencia tenida en 1939 y publicada por primera vez en 1940); en el mismo
volumen hay otra contribucién con el mismo Uwlo del aflo 1964 (fr. ibid., pp. 439-456). Sin
embargo, uno se pregunta si el problema de la cristologla peulina es el docetismo 0 més bien,
dada la poca acentacién de lo que llamamos la pre-existencia de Jesds, el adopcionismo. De
hecho la relectura de la muerte de Jesds a la luz de la resumreccién apunta més bien a una
“instalacién” de Jesis como Selor después de la resurreccién. El nombre de “Kyrias™ otorgado
a Jesiis a partir de la resurreccién (Fil 2, 9-11; ¢fr. Rom 1, 3-4) parece conferirle una funcién
que no tenfa. En cualquier caso la nomenclatura empleada ("docetismo,” "sdopcionismo™) no deja
de ser anacrénica.

Asi resume la problemdtica Pablo-Jestis G. Bomkamm, en su obra Pablo de Tarso, Salamanca,
1979, pp. 291-302 (original de 1969). La problemélica de la continuidad entre Jesis y Pablo ha
ocupado un lugar muy importanie en ¢l seno del tema que hoy tratamos, Un enfoque a la vez
interesante y profundo en E. Jingel, o. ¢, pp. 263-284.

. No parece que sea necesaric subrayar que este s un rezo muy canacleristico de las cristologias

contempordneas. Sin embargo resulta especiaimente sorprendante que Jas cristologlas de América
Latina no hayan integrado este tema, & pesar del ensayo muy meritorio de J.L. Segundo, El hombre
de hoy ante Jesiis de Nazaret, vol. 11, 1, Madrid, 1982, pp. 287-535, especialmente pp. 287-304
y 430-448. El sugerente 1rabajo de G. Guiiérrez, Beber en su propio pozo, Salamanca, 1984 no
pretende llenar este vaclo. Véase también Ia nota 67 de este trabajo.

- El problema que 1odo esto plantea no es meramenie académico o formal. Porque los peligros de

una reflexién cristolégics que se alimenta de un molde ontolégico (y, por tanto, en este caso
también episiemolégico) ajeno al Nuevo Testamento son mucho més profundos de lo que pueden
parecer a primera vista. El tama tene unas ralces hermenéuticas que superan los limites incvitables
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de un trabajo como éste. Pero no hay que perder de vista el horizonie biblico en que deberia
moverse una reflexion ieolégica que tiene como punto de referencia el Nuevo Testamento come
mediacién que no puede tomarse s Ia ligera.

14. Este pregunia tan sencilla y directa constituye, come tal, el cristianismo, Y deberfa replantearse
continuameniz de modo que a través de la misma el cristiano alcance el micleo dltimo de su
identidad.

15. Probablemente estamos todos todavia demasiado condicionados por la historia y no solamente
por una historiograflia positiva que ha marcado hondamente los estudios erfticos neotestamentarios
desde el comienzo, sino también por la monstruosa sistematizacién de Hegel que nos aplasta. Un
primer gjemplo bien conocide lo tenemos en la escuela de Tubinga (F. Chr. Baur). Pero la
interpretacién aclual del Nuevo Testamento depende todavia mucho de este tipo de
sistematizacién. Para poner un ejemplo: ;serla muy audaz y se prestaria a ser interpretado como
sarcasmo decir que Bultmann esté profundamente marcado por una problemética "historicista"?
La problemética hermenéutica que Bultmann planteé muy cudaments, ¢no tiene una importancia
mucho mayor? De hecho, la escuela de Bulunann derivé & una henmenéutica muy seria que
todavia no hemos estudiado en todas sus dimensiones.

16. Esu afirmacién deberia matizarse més de lo que aqul es posible. Como dice F. Hahn, la temdtica
del "Jesis historico” visla a través del interés del Nuevo Testamento en Jesds de Nazaret 1al vez
no sea tan distinta de la confesidn del Deus-heme: "Merhodologische tiberlegungen zur Riick[rage
nach Jesus,” en la obra cditade por K. Kentelge, Rickfrage nach Jesus, QD 63, Freiburg-Basel-
Wien, 1974, pp. 11-17, cita de la p. 57.

17. Publicada por primera vez en 1954. Ahora tenemos traduccidn casiellana: "El problema del Jesis
histérico,” en la obra Ensayos exegéiicos, Salamanca, 1977, pp. 160-189. Dar una minima
bibliografia del 1ema del Jesis histérico no cae dentro de los objelivos de este trabajo; sin
embargo, uno de los trabajos pioneros del tema ha sido poco conocido. Se trata de una conferencia
de N.A. Dahl, tenids en 1952 y publicada poco después: "Der historische Jesus als
geshichtswissenschaftliches und theologisches Problem,” KD 1 (1955) 104-132.

18. La critica de Bultmann en forma de conferencia pronunciada en la Academia de Ciencias de
Heidelberg en 1959, se publics el aflo siguiente: "Das Werhiltnis der urchristlichen Christus-
botschaft zum historischen Jesus," Sitzunsberichte v.d. Heidelbergische Akad. Wiss., Phil.-hist.
Klasse, 1960. La respuesta de E. Kisemann se publiod en 1964: "Sackgassen im Streit um den
historischen Jesus," Exegetische Versuche und Besinnungen, vol. II, Géttingen, 1964, pp. 31-68.
Hay que recordar que Bultmann se sintié obligado & coniestar brevemente: "Antwort an E
Kisemann," publicado en Glauben und Verstehen IV, Tilbingen, 1965, pp. 190-198.

19. E. Kdsemann, "Sackgassen,” p. 66.

20. Este es un punto capital de nuesiro trabajo que no podemos explicitar més aqul, pero que conviene
por lo menos citar: al ir centrando la investigacién sobre el Jesiis histérico en los Lextos del Nuevo
Testamento y al intentar dar més con su talante que con la informacién que puedan proporcionar
acerca de la "hisioria de Jesds,” el problema se ha ido decantando més sobre el hecho her-
menéutico que sobre la investigacién histdrica. En esta linea los discipulos de Bulunann han hecho
una aportacién verdaderamente interesante, al subrayar la necesidad de una interpretacién "enis-
tencial” de los textos (H. Conzelmann en el anticuloJesus Chrisius del RGG I [Tubingen, 1959)
619-653; E. Fuchs, Zur Frage nach dem historischen Jesus [Ges. Aufy. ii], Tibingen, 1960; E.
Ebeling, Wort und Glaube, Tibingben, *1967). E. Fuchs y E. Ebeling se han inclinado por un
anilisis del lenguaje. En este sentido, cuando heblan de la transformacion del fendmeno del Jesiis
histérico en un Sprachereignis o en un Worigeschehen (cfr. 1ambién lo que dice E. Jingel, en
la obra citada en la nota 2, supra) han ido mds lejos de lo que decimos equi, pero sv contribucién
deberfa ser tenide en cuenta en la medida que ponen el acento en &l hecho hermenéutico y no
en un historicismo trasnochado.

21. Esto ya lo dejaba entrever J. M. Robinson en su obm The New Quest of the historical Jesus, SBT
25, Londom, 1959, pp. 26-32 ("The ambiguous term 'historical Jesus™). Un plantzamiento muche
mis, critico 1o tenemos en el wrabajo de F. Hehn citado supra en la nota 16, pp. 60-63.

22. Este interés diversificado del Nuevo Testamento por Jesds lo he intentado ilustrar en diversas
aportaciones que se cilan aqul como ejamplo de lo que se implica: "Motivacions tiques de la
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23.

26.

27

29.

.
32.

33

1Jn: la 1Jn i el Jesds histdric,” publicado en RCaT 3 (1979) 285-308; "Jesus of Nazareth in the
Chriswology of 1Pe,” en HJ 28 (1987) 292-304; "Jesis en la cara als Hebreus," Butlleti de
l'Associacis Biblica de Catalunya, Suplement, 4 (1984) 84-97; "La vida de Jesis en el evangelio
de Juan," Revista Latincamericana de Teologia, 3 (1986) 3-43,

Los textos que se citan son suficientements conocidos y no vamos a detenemos en hacer una
lista de los mismos. Como ejemplo valgen loa siguientes: “nacido de mujer...” (Gal 4, 4); "de
la desaendencia de David segiin la came..." (Rom 1, 3); "obediente hasta la muerie y muerne
de cruz” (Fil 2, 7); "1a mansedumbre y la benignidad de Cristo” (2Cor 10,1); la cita de }a tradicién
de la institucién de la evcarisifa (1Cor 11, 23-25); 1a debilidad de Cristo, hecha patente sobre
wodo en ]a muerte (2Cor 13, 4 of. 11,30 y 12, 5.9.10, etc); y loa texws en donde Jesis es presentado
como ejemplo y punto de referencia de la vida de Pablo: 2Cor 4, 7-15; Fil 2, 3-5, Rom 6y 15,7.
Se puede encontrar un resumen de datos en muchas introducciones a Pablo: E. Eichholz, Ef
evangelio, pp. 157-303; 1. Blank, Paulus und Jesus, pp. 323-324; contrasta con ellos, en cambio,
G. Bomkemm, Pablo de Tarso, pp. 291-302,

. Hay aqul un tema de un cierio grosor que conviene lener presente, aunque no podemnos ampliarlo.

Puede verse lo que escribl acerca del evangelio de Juan: "El cuano evangelio y el tiempo," EE
57 (1982) 129-154, especialmente pp. 152-154.

Esta afirmacién es central para lo que decimos en este trabajo y, de hecho, constituye la sponiacidn
més seria de Ia moderna crilica biblica a partir del conocide libro de M. Kihler sobre el Jesiis
histérico y el Cristo de la fe. Dice en este sentido W. Trilling: "porque este Jesiis real, s decir,
el JesGa verdadero e inequivoco, es el del kerigma, el de la fe cristiana y el de la predicacién
cristiana” (subrayado del autor): Jemis y las problemas de su historicidad, Salamanca, 1975, p.
20.

El interés del Nuevo Testamento por Jesis nace de ls relevancia de Jesds para la identidad de
la experiencia cristiana la cual corre siempre el peligro de disolverse en 1ma gnosis atemporal:
"Jestis de Nazarel, criterio de identidad cristiana segiin el Nuevo Testaments,” Tedos Uno, Revista
de pasional voaacionsl, 82 (1985) 9-25.

Porlo que sabemos a través del Nuevo Testamento, ento se puede decir de la predicacién cristiana
primiliva en geneml. Es un dato a la vez claro y sorprendente que la predicacién de los primeros
CTistianocs no se centré en los hechos de la vida de Jesds. En este sentido la aparicién de lo que
algunos llamen e} género literario "evangelio™ fue uns innovacién altamente original. Cosa que
no lznemos siampre suficientements en cuenta. Puede verse, entre otras, In aportacién ya clésica
de W. Marasen, Der Evangelist Markus. Studien zur Redaktionsgeschichte des Evangeliumns,
FRLANT 67, Giutingen, 1956 (hay traduccién castcllans).

De una forma especialmente subrayads por R. Slenczka, Geschichlichkeil und Personsein Jesu
Christi, Forsch.zsywt. und Skum. Teol 18, Gitingen, 1967. Pero esto ya puede hallarse en los
anticulos de Kilsemann (gfr. sipra, notas 17 y 18), JM. Robinson (¢fr. now 21). Una crilica
especialmentz penctrmnte en F. Hahn, "Methodologische,” pp. 60-63.

Cfr. los tabajos cilados en la nota 22 supra.

Lo que decimos no 3 que estos textos no sean susceplibles de une argumentacién sobre 1a realidad
“terrena” de Jests. Mis bien decimos que el punio de mir desde el cual deberfamos leer esios
textos deberfa ser mds paulino y mencs sindptico. En otrae palabrus, el molde en que estos textos
funcionan ordinarismente como indicadores de la realidad terrena de Jesds no c1 paulino y se
saca dz otras obras dzl Nuevo Testamento. Un argumenio misressnte & 1a luz de estos texios puede
encontrarse en G, Bichholz, E! evangelio de Pablo, pp. 157-303.

Probablemente esto deberfa matizare porque se trata de aporaciones casi siempre generales.
Aungue Pahlo no descanoce 1a distancis que lo separa de los hechos de Jests, como lo muesiran
clammente los sorintos. Pero el problema no es i los hechos son hechos del pasado. El problema
es mis bien oi estos hechos han quedado de tal maners atados al pasado que no pueden ser
presenies. B evidente que, para Pablo, el pasado se hace presente y configurs Ia realidad actal.
En este sentido sin embargo "ni el pasado ni el fuwro... pueden scparamos del amor de Dios
que 3¢ manifissta en Cristo Jestis,” Rom 8, 38-39.

E. Kiisemamn, "Die Heilsbedeutng des Todes Jesu nach Paulus,” en 1a obm Zur Bedeutung des
Todes Jesu Exagerische Beitrdge, Giliersloh, 1967, pp. 11-34, sobre todo pp. 30-34,
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34. No queremos implicar que el resto del Nuevo Testamenio no muesire un interés soteriolégico
en la vida de Jesds. Lo que queremos submyar es que el marco paulino donde se ha de inscribir
su posible interés por la realidad humana de Jesis ha de ser forzosamente la soteriologfa: "Die
Menachheit Christi ist von ihm ganz und gar sotericlogisch geschen und im Zusammenhang damit
heilsgeschichtlich,” J. Blank, Paulus und Jesus, p. 324.

35. Cfr.X. Alegre, "El cos ressuscitat segons 1 Corintis 15. Apunt d'antropologia panlina,” publicado
en Builleti de I'Associacié Biblica de Catalunya, Suplement 2 (1982) 66-85.

36. Eseste un tema tan conocido y tratado que no es necesario subrayarlo. Pero, en cambio, conviens
no olvidarlo ni pasarlo por alio en maners alguna.

37. “El acento, sin embargo, consistz en que la accién de Dios en comparacitn con la accidn del
hombre (aqul se piensa en una posibilidad extrema del hombre) carece de analogia. Asf Is
comparacién permite conocer lo incampanable. Aguf esuf el acento. Si yo lo entiendo rectamente,
Pablo acenuia precisaments ef [imite de la compancién,” G. Eichholz, El evangelio de Pablo,
p- 243. Subrayedo del autor.

38. Lo que resulta probleméiico es la prioridad eristolégica. Pero para Pablo éste es el punto
fundamental de su argumentacién. Recordemos los 12xtos claves de Rom 5, 12-21 y 1Cor 15.
Podriamos decir que la prioridad cristol6gica es esencial para Pablo en la medids que es también
una prioridad antropol6gica. Si no fuera asl, no tendris valor salv(fico. Esto se recogeri més
adelante, porque resulta muy importante {cfr. sobre todo la nota 68 infra).

39. Aspecto tratado y subrayado por X. Lesin Dufour en su obre Jesiés y Pablo ante la muerte, Madrid,
1982, especialmente en las pp. 173-205 ("Pablo ante Jesils en la cruz”).

40. "Und entsprechend meint Licbe bei Paulus siets die Bekundung des Daseins filr andere, konkret
und besonders nachdriicklich zumal im Sterben,” E. Kiisemann, "Die Heilsbedeumng,” p. 17.

41. Este aspecto lo hemos de dar por supuesto, aunque resulta muy importante para lo que venimos
diciendo. Cfr. U. Luz, Dar Geschichtsverstdndnis des Paulus,” Minchen, 1968, pp. 44-63
("Hermeneutische Bewegungen und Geschichsverstindnis™) y el resumen de las pp. 83-84.

42. Lo cual en modo alguno niega que Dics es también el Sefior de s hintorie. Pero, precisamente
en cuanto Sefior, no le esté sometido. Cfr. Rom 5, 12-21.

43. Rom. 4, 17; ¢fr. 2Cor 4, 6.

44. Esie es un esquema hermenéutico que ha sido muy subrayado en nuestros diss. Una presentacién
muy clann en G. Bomkamm, Pablo de Tarso (original de 1969). Se tan de un esquema
hermenéutico extaordinariamente enraizado en la Biblia que, por tanto, se splica también al resto
del Nuevo Testamento.

45. De hecho la argumeniacién que hacemos esud basada por encima de wodo en la experiencia
personal de Pablo. Es légico, por anto, que spelemos exclusivemente a las cartas suténticas del
mismo Pablo: Rom, Gal, 1 y 2Cor, Fil, 1Tes y Flm. Pero, més en cancreto, son los textos
autobiogrificos lo que nos intcress. En ellos, més que una formulacién doctrinal, tenemos retazos
de la vida de Pablo que resultan dinicos en el Nuevo Tesumento.

46. Se ciw aquf sobre todo 2Cor 4, 6, pero hay que tener especialmente presentes otros 1£xLos camo
por ejemplo Fil 3, 5-16 donde se da uns valoracién miis honda de lo que significa la novedad
de la vida cristiana. Estamos ante Ia experiencia de Pablo como eaperiencia de Dios-creador ¢fr.
supra nota 43). La temdtica implicads enlaza con la formulacién "vida de Jesis” que hemos de
recoger mis adelante.

47. "Aus eigener Kraft kammt der Mensch aus der gezetslichen Daseinsform nicht heraus,” J. Blank,
Paulus und Jesus, p. 221.

48. Este punto se pasa por alto muchas veces: el argumento de Pablo en Gal 1-2 es, por encima de
todo, que la buena nolicia no es un anuncio humano, sino I fuerza de Dios (¢fr. Rom 1, 16-
17). En este sentido no solamentie no viene de los de JTerusalén (cosa suficientemente importants
para Pablo en cualquier caso), pero ni lan sélo del cristianismo al que ha accedido Pablo
{Antioqu(a, Damasco), lo cual no niega la importancia de Ia tradicién a la que Pablo se siente
profundamente ligado.

49." La experiencia de la novedad radical como creacién es lo que lleva a Pablo s bablar de la vida
cristiana en términos de libertad. Por la fe se accede a una nueva forma de ser que panicipa, de
alguna forma, de la cualidad mds profunda de Dios: el creador. Esto es lo que Pablo formulas en
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50.

Sl

52.

53.

54.

35.

56.

57.

58,

5%

61.

62.

63.

términos de libenad (Cfr. Gal 5-6; Rom 6 y 2Cor 5, 11-21).

Todos estos 1extos hacen referencia a ls experiencia que Pablo ha tenido de Jesucrisio y, de alguna
manera, estin relacionados con lo que llamamos Ia conversién de Pablo. Pero no pueden ser
identificados sin més, porque lienen matices muy diversos en sus conicxios respectivos.

Un estudio altamente sugerente de este punto puede hallarse en K. Kertelge, "Apokalysis Iésou
Christou (Gal 1, 12)," publicado en el Festschrilt R. Schmackenburg, Neues Tesiament und Kir-
che, Freiburg-Basel-Wien, 1974, pp. 266-281.

Esto es lo que dice directa y formalmente el texto de Gal 1, 12, segiin ¢l estudio citado en 1n
nota anterior, lo cual no se opone a una valorcidn positiva de Ia tradicién por parte de Pablo.
"Das Wissen um den irdischen Jesus erlangte also durch die gttliche Apokalypsis iber ihn sein
Wert als die enwscheidende Basis der missionarischen Tétigkeit seiner Boten,” K. Kenzlge,
"Apokalypsis,” p. 279.

Cfr. los concidos weatos de Rom 1, 1; 1Cor 1, 1; Gal 1, 1, etc. Su vocacién como uma misién
en forma de dowlos e un tema muy tmbajado en la mterpretacidn de Pablo. Puede verse el anfculo
de K. Kerelge citado o también el libro de J. Blank, Paulus und Jesus, sobre todo en las pp. 222-
230.

Se trata de un texto sorprendente en la literatura paulina: "porque, si predico la buena nueva, no
tengo ninglin motivo de gloriarme de cllo, ya que se me ha impuesto camo una chligacién; y
lay de ml si no predico el evangeliol™ (1Cor 9, 16). ;Cémo liga esto con la libertad paulina?
Cfr. la nota siguiente.

Resulta especialmente penetrants en este sentido el trabajo de E. Kisemann, "Una vemién paulina
del ‘amor faii’” publicado en Ensayos exegéticos, Salamanca, 1978, pp. 51-71.

Esto es algo que pasamos por alio muchas veces. Lo que Jesds dijo o hizo no ¢s norms en el
sentido de /ey, sino buena noticia en ¢l sentido de salvecidn y liberacitn. Puede verse el imbajo
cilado en 1a nota siguiente.

H. Schirmann, "Das Geserz des Christus (Gal 6, 2). Jesu Verhalten und Wort als lerzgiliige
sinliche Norm nech Paulus,” publicado en el Fesischrift R. Schoackenburg, Neues Testamant und
Kirche, Freiburg, 1974, pp. 282-300.

"Die Liebe der Selbsiaufgabe und Selbstemniednigung Christi ist nach Paulus leizze Norm und
Knafiquelle sinlichen Verhaltens... Es ist dic Tora des Herm die er selbst gelebt hat...." ibid.,
p. 300.

De hecho este tzma s ha relacionado muchas veces con el conocido texto de 2Cor 5, 16, al cual
se han dedicade gran mimerc de trabajos. Sin embargo, hoy resulia bien patente que el kata sarka
determina el sentido del verbo gindskein y no la realidad de Cristo. Por otro lado, hay que decir
que en este fragmento paulino més que ante un programa teolégico determinade (H. Conzelmann)
estamos ante 1a presentacién de una nueva ewapa de la salvacién, insugurada con la muerte de
Jestis, en la que Dios ha transformado 1a simacién de la humanidad (y no eSlo de los ceyenies):
J.W. Fraser, "Paul’s knowledge of Jesus: 2Cor 5, 16 ance more,” publicado en NTS 17 (1971)
293-313.

En el fondo se implica en este modo de enfocar el problams una valomadn enormemente
positivista de la historia: como si historia equivaliera a cantidad de datos. Es bien patente que
no podemos medir el valor o sentido de la realidad humana de Jesds pars un autor a través de
la cantidad de informacién que éste proporciona. Unas reflexiones en este gentido pueden hallarze
en J. O. Tuifil, "El cuaro evangelio y la cuestién hisiérica,” EE 50 (1975) 55-76, sobre todo pp.
63-66.

Este punto ha sido tratado en muchas ocasianes. Puede verse, camo ejemplo; el imbajo de H.
W. Kuhn, "Der irdische Jesus bei Paulus als traditionsgeschichiliches und theologisches Problem,”
en ZThK 67 (1970) 295-320, que 1oma como punto de referenicia el conocido esmdio de D. Georgi
sobre los adversarios de Pablo en 2Cor (Die Gegner des Pawlus im 2 Korinsherbrief, Heidelberg,
1964). También estz enfoque metodolégico esuf a Ia base del trabajo de Gingemanns citado en
la nota 7 supra.

Este es un punto fundamental para lo que decimos en este tmbajo ¥, como resulta patznte, se
trata de un esquema hermenéutico utilizado par interpretar los textos paulines, sobre todo los
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autcbiogrificos. Le mediacion de Pablo y de su vida resulta fundamental para no canvertir la labor
de interpretacién en un ejercicio meramente conceptual. Este 24 el peligro al que han mcumbido
los trabajos citados supra en la nota 20. Véase también 1a nota siguiente.

64. Precisaments porque Pablo es la mediacién necasaria pam conocer & Jests. Pero entances resulta
que la vida de Jesids puede ser conocida a través de la vida de Pablo. Y, en este sentido, de alguna
forma la vida de Jesds es la vida de Pablo. Esto constituye un programa de interpretacién de las
cartas de Pablo que deberfa tomamse en serio.

65. A pesar de que el concepto de imitacién no es idéntico con el de seguimiento. Sin embargo, la
imitacién paulina no queda atrds respecto del seguimiento evangélico. Hay squl un aspecio
implicado que se deberfa analizar miés s fondo: de la maner como Pablo ha vivido e] cristianismo
(=8 decir, la vida de Jesis) se podria deducir que no 36lo no nos consta que Pablo escribiera
evangelio alguno, sino que, dada su peculiar experiencia de Jesiis, no pod(a haberle escrilo.

66. Hemos de dejar de ledo ¢l wma del Esplrim que, siendo fundamental pana todo lo que decimos,
nos Lievaria a un tema demasiado importante, que supena los limites de este irabajo. Sin embargo,
hay que recordar por lo menos que #i el cristisno puede tener la mente de Cristo y, en definitiva,
orar de ]a misma maners que Jesids oraba (Abbd), ello se debe sl Esplrim: ¢fr. Ram §, 5; B, 9;
Gal 4, 6; ICor 2, 12, etc.

67. Tal vez es1é aquf la razém més nonda de una cierta connatmralidad del mundo occidental con Pahlo
y, en cambio, de una clam sintonfa del tercer mundo (mayormente América Latina) con In
presentacién narmativa de loa evangelios (sobre todo sindpricos). Cfr. lo que decimos en la nota
12, infra.

6B. Es bien conocido que 1a interpretacién bultmanniana de Pablo (sobre todo la que tenemos en mu
Theologic des neuen Tesiaments) puso un énfasis nowable en la interpretacién antropolégica de
los escritos paulinos. En cambio E. Kisemann (¢fr. sobre todo su obra Paw/inische Perspektiven,
Tibingen, 1969} y otros (p.e. J. Fitzmyer, G. Eichholz) contraponen o esta interpretacidn
antropolSgica una interpretacién méa cristolégica de los escritos paulinos. Tal vez lo que decimos
contribuye a deshacer csta altemativa. Si hemos de interpretar el Jesis paulino a través de la vida
y de la experiencia de Pablo, entonces resulla inevitable que la cristalogia tiene mna vertients
antropoldgica. Por otro lado ya hemos dicho antes que una interpretacién de Jesds en los grandes
textos paulinos (Rom 5, 12-21; 1Cor 15; 2Cor §, 11-21) es, al mismo tiempo y necesariamente,
uns interpretacién antropolégica. Este es el cirvulo hermenéutico que debemos tener presente pan
comprender a Pablo. El punio de entrada (y ¢l punto de enlace con nuestra condicién humana)
c1 en odo caso la experiencia de Pablo. Este es un aspecto que pide uns stencién mayor de 1a
que aqul podemos dedicarle.

69. Sélo es posible mencionar la problemitics implicada en este tema. En el fondo la conocids
distincién entre sentido literal y sentido espiritual toma cuerpo en la escuels alejandrina de
Clemente y Origenes (cfr. H. de Lubac, Histoire et Esprit. L intelligence de V'Ecriture dapréds
Origéne, Paris, 1949). Pero esta distincién ahameme frucifera desde un punio de vista
hermenéutico (¢fr. H. de Lubac, Exégése Mddiévale, 4 vols., Puris, 1959-1964, sobre todo el
volumen 1) fuc a parar en una interpretacién fatal para Is Biblia: la que presenta Santc Tomds
(aunque no es original suya, ¢ffr. Exfgdse Médidvale, vol IV, pp. 272-285. 286-302) en 1a Summa
Theologica (1,1, 10, ad 1: nulla confusio sequitur in Sacra Scriptura, cion omnes sensus fundentur
super unum, scilicet litteralem, ex quo solo polest trahi argumeatum ). |Salo el sentido literal
¢3 vélido para la Tealoglal Desde entances el sentido espinitual ha quedado #l margen de la
reflexi6én teolégica. Pero, ademids, en nuestros dfss Ia distinciGn ha sido decisiva pam la
publicacién de la Divino afflante Spiritu (cfr. J. Levie, La Biblia, palabra humana y mensaje de
Dias, Bilbao, 1960), aunque, iodavia hoy, resulta sospechosa cuslquier inierpretacién que vaya
& parar al sentido espiritual. Todo esto deberfa revisarse mucho més de lo que pemmite mna breve
nota aclaratoria. Lo que decimos en estas piginas muestra un camino de salida de un impasse
que, ademés, hace estériles no pocos esfuerzos de la exégesis actual, la cual quisiens librarse de
un callejon sin salide que la ahoga y l1a banaliza.

70. Quedan una serie de cuestiones pendientes que siguen preocupdindonos y que no podemos resolver
8 1a luz de In experiencia de Pablo. Vamos a mencionar e6lo dos: 1) jhans qué pumo la

Digitalizado por Biblioteca "P. Florentino Idoate, S.J."
Universidad Centroamericana "José Simeo6n Cafas"



PABLO Y JESUS. LA VIDA DE JESUS Y LA VIDA DE PABLO aos

presentacidn cristolégica de Pablo (y también eu experiencia ) liene el peligro, no de un docetismo,
que es el peligro de las presentaciones evangélicas (mayormente de Jn), sino més bien de un
adopcionismo? Las exposiciones de Pablo, (han puesto las cautelas suficientes para deshacer este
potible malentendido? Cfr. Jo que decimos supra en la nota 10; 2), ;no podria ser que el vivir,
morir y resucitar de Jesds sean una imaginacion, una alucinacion de Pablo? Ciertamente que esto
es posible, pero no lo podemos aclarar a la luz del mismo Pablo. Esta pregunta no se la plantza
Pablo. Estd convencido de que Jesis fue Lricionado y murié en una noche en la cual acababa
de instimir el memorial de su vida y de su muerte. Y que resucitd. Si Pablo se equivoca en esta
spuesia queds pendiente de complementacidn (recordemos que hay muchos otros documentos en
el Nuevo Testamento) y de constatacién. Por lo que €l sabe 1a realidad no ofrece dudas al respectio.
Pero es éste ym problema que seguind acuciando al creyente de twodos los tiempo. S6lo al final
seré posible constatar si la interpretacion es correcta. He aqul el atmctivo y la apuesta de la vida
vivida como imitacién de Jesds. La garmntls es el mismo Jesds presente en la fuerza del Espirit.
En algiin sentido estamos wdos muy cerca de Pablo.
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