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El nombre Mesias es una transformacion griega del hebreo masiah, que significa
“ungido”. Su traduccién usual al griego es christos, palabra que aparece unas 350 veces
en el Nuevo Testamento. En el texto griego de Jn 1,41 se usan ambas formas: “Hemos
encontrado al Mesias (que significa Cristo)” (cf. Jn 4,25).

Debido a que un elemento central del cristianismo es precisamente la conviccion
de que Jests era el Cristo (el Mesias esperado por Israel), se ha prestado mucha
atencion al estudio de las raices de las esperanzas mesidnicas judias. La centralizacién
cristiana en la persona de Jests ha llevado incorrectamente a considerar que el
pensamiento judio veterotestamentario se centra también en la persona del Mesias.
Debe tenerse en cuenta que en Antiguo Testamento el término “ungido” no se usa nunca
para referirse a un salvador o redentor futuro, y que en los escritos judios posteriores,
del periodo comprendido entre el 200 a.C. y el 100 d.C., s6lo esporddicamente aparece
este término en relacidon con agentes de salvacion divina futura.

El uso del término “Mesias” para referirse a cualquier persona de la que se
espera que introduzca una era de bendicion eterna, independientemente de la
terminologia usada en las fuentes, puede provocar confusién. Las palabras “mesi4nico”
y “mesianismo” tienen un conjunto de significados ain mayor!, pues se usan también
para referirse a diversas expectativas de un cambio definitivo en la historia, sin que sea
necesariamente provocado por algin liberador futuro en particular (incluso se ha
llegado a acuifiar la expresién “mesianismo sin mesias”).

1. Y se dan incluso entre historiadores de la religiéon y antropélogos sociales en discusiones
sobre temas de historia del occidente tardio o de otras culturas.
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La importancia de la idea mesidnica en el cristianismo y la pluralidad de valores
asociados al mesianismo hacen conveniente esbozar una vision histérica de estos
conceptos en las fuentes literarias para comprender mejor cémo se ha producido su
evolucién dentro del judaismo y, por otra parte, cémo la fluidez conceptual del
mesianismo puede explicar la heterogeneidad de presentaciones dentro del
cristianismo.

En el andlisis de las obras literarias conviene distinguir cudndo se emplea el
término “ungido” en las fuentes y cudndo se utilizan otros epitetos para unas funciones
~ similares a las del Mesias. De igual modo, “expectacion mesidnica” deberia utilizarse
en sentido estricto tan s6lo para la expectacién de un redentor que sea expresamente
llamado “Mesifas”. En otro caso serd preferible hablar de “figuras mesidnicas” o de
“Mesias” en sentido lato.

Concepto de “Mesias” en sentido estricto

En el Antiguo Testamento la denominacién de “ungido” se aplica sobre todo a
los reyes; también al sumo sacerdote —y mads tarde a todos los sacerdotes—. En un
caso aparece aplicado al profeta Eliseo.

1) Reyes ungidos

Las narraciones sobre la uncion de los reyes que presentan los libros de Samuel
y Reyes ponen gran énfasis en la iniciativa divina, en la eleccidn por parte de Yahveh,
lo cual se refleja en la popular expresion “ungido de Yahveh” y las correspondientes
“mi/tu/su ungido”. Por ejemplo, podemos citar /Sam 24,6-7:

Le remordié a David la conciencia por haber cortado la orla del manto de Saiil,
y dijo a sus hombres: «jLibreme Yahveh de hacer yo tal cosa a mi sefior, el Ungido de
Yahveh, poniendo mi mano en él, pues es el Ungido de Yahveh!»

En 2Sam 23,1 David se presenta a si mismo como “el ungido del Dios de
Jacob”, y el siguiente versiculo continda: “El Espiritu del Sefior habla por mi, su
palabra estd en mi lengua”.

La uncién del rey por parte de Yahveh denota la intima y exclusiva relacion entre
el Dios de Israel y el rey al que ha elegido y otorgado el poder de reinar en su nombre.
El rey es el representante de Dios en la tierra y participa del gobierno soberano de Dios.

Totalmente excepcional, pero muy ilustrativa, es la aplicaciéon que el Deutero-
Isaias hace del término “mesias” al rey persa Ciro (Is 45,1), que recibe de Yahveh la
mision y el poder de asegurar la paz y la libertad del pueblo elegido de Dios (Is 45,1-7);
es el pastor de Dios (Is 44,28) donde los reyes davidicos han fracasado.

34



MESIANISMO Y MILENARISMO EN LOS COMIENZOS DE NUESTRA ERA

2) Sacerdotes ungidos

Ademads de los reyes, también los sumos sacerdotes reciben la denominaciéon de
‘“ungido”, como vemos, por ejemplo, en Lev 4,3:

Si fuere el sacerdote ungido quien ha pecado en detrimento del pueblo, ofrecerd
a Yahveh por el pecado que ha cometido un novillo sin defecto en sacrificio expiatorio.

La uncién es un rito de consagracién que garantiza un sacerdocio eterno para
Aarén y sus sucesores (Ex 40,15; cf. Ex 29,29; Lev 6,15; 16,32; Num 35,25). La
asamblea de Israel que ungié a Salomén como rey también ungié a Zadok como sumo
sacerdote (1Cr 29,22), explicitindose asi la dualidad de ungidos (rey y sumo
sacerdote), dualidad que repetidamente veremos a lo largo de la historia.

-Maés tarde, como atestigua en tiempos de los Macabeos la carta a los judios de
Egipto y a Aristébulo, eran ungidos todos los sacerdotes:

«Los que estan en Jerusalén y en Judea, el consejo de ancianos y Judas saludan
y desean bienestar a Aristobulo, preceptor del rey Ptolomeo, del linaje de los
sacerdotes ungidos, y a los judios que estan en Egipto.» (2Mac 1,10)

3) Profeta ungido

En 1Re 19,16 se dice que Elias ungié a Eliseo como profeta que le sucediera. La
historia de la vocacion de Eliseo, sin embargo, no menciona ninguna uncién, sino
solamente que Elias impuso su manto sobre él (1Re 19,19-21); cuando Elias subié al
cielo, Eliseo recibid el espiritu de Elias (2Re 2,1-14). Compérese con Is 61,1, donde el
autor profético declara que el Espiritu de Dios estd sobre él, porque Yahveh lo ha
ungido. El énfasis recae no en el rito de la uncidn, sino en el don del Espiritu de Dios.

Mesianismo y esperanza mesianica

Este es, por tanto, el concepto de mesianismo en sentido estricto, con la utilizacién
del término técnico “Mesias”, que vemos aplicado a personajes histéricos. Ahora bien, ya
hemos dicho que se entiende por mesianismo en sentido lato la expectacion de una era
escatolégica de salud, que culmina en el establecimiento de un reino de Dios.

En contraste con el pensamiento ciclico de la antigiiedad, la concepcién biblica
de la historia es un proceso tnico y l6gico, con principio y fin, que tiende al objetivo
sefialado por Dios. La historia de Israel es una historia de salud, dominada por la idea
de la alianza. Este pensamiento lineal se acentud en la apocaliptica, cuyo determinismo
histérico es una de las caracteristicas mas relevantes.

Asi, en un constante proceso de reinterpretacién biblica (que no hemos de
considerar exclusivamente como la obra de los autores postbiblicos, sino muchas veces
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también como la de los redactores finales del propio texto biblico), se buceé en
tradiciones que en su origen estaban vinculadas a hechos histéricos para encontrar en
ellas nuevos matices de promesas escatolégicas. Este proceso tuvo su culmen en el
Nuevo Testamento, que para sus autores supone el cumplimiento del Antiguo
Testamento. Por ello se ocuparon en rastrear las promesas contenidas en éste e
interpretarlas en sentido mesiénico.

La esperanza mesidnica aparece ya en las primeras piginas de la Biblia.

En Gen 3,14ss se promete a la humanidad caida que, en la lucha entre la mujer y
la serpiente y las descendencias de ambas, la descendencia de la mujer alcanzara la
victoria. A partir de Ireneo, la tradicién cristiana ha visto aqui un primer anuncio de
salud, el llamado «protoevangelio»: de la mujer (Maria) nacera la descendencia (Jesus).

La bendicion de Noé sobre Sem (Gen 9,24) anuncia que la salud del mundo ha
de venir de Sem y la familia de pueblos semitas que de €l descienden. De ella es
elegido Abraham como representante de la promesa, y en la descendencia de Abraham
serdn bendecidos todos los pueblos de la tierra (Gen 12,1-3; 18,18; 22,18).

Tres textos son particularmente importantes como germen de futuros desarrollos
mesianicos:

a) La bendicion de Jacob (Gen 49,8-12) concreta en la tribu de Juda el origen
del autor de la salud; del cuarto hijo del patriarca surgird aquel a quien conviene el
cetro y han de rendir obediencia las naciones. En este pasaje se nos presenta al Mesias
como figura regia, cuyo reino serd de paz:

A ti, Judad, te alabardn tus hermanos; pondrds la mano sobre la cerviz de tus
enemigos. Se postrardn ante ti los hijos de tu padre. Judd es un cachorro de leon: has
vuelto de hacer presa, hijo mio. Se agacha y se tumba, como leon o como leona.
;Quién se atreve a desafiarlo? No se apartard el cetro de Juda, ni el bastén de mando
de entre sus rodillas, hasta que venga Shiloh y te rindan homenaje los pueblos. Ata su
asno a la vid y el pollino de su asna a la cepa, lava su ropa en vino y su tinica en
sangre de uvas. Sus ojos estan chispeantes por el vino y sus dientes blancos por la
leche.

El misterioso personaje “Shiloh” ha sido diversamente interpretado,
predominando la idea de entenderlo como “aquél a quien corresponde” (lit. “de €1”) la
realeza. Que dicho personaje encierra un germen de interpretacion mesidnica lo
demuestran las diferentes versiones del Targum, es decir, las traducciones arameas del
texto hebreo que se recitaban en la sinagoga tras la lectura de los pasajes biblicos en
una época en que el comuin de la gente no entendia hebreo, y que tanto nos ayudan a
comprender cdmo se interpretaba la Biblia en el judaismo postbiblico contemporaneo
de Jesus. Estas versiones arameas traducen el controvertido término directamente por
“Mesias”. Asi, por ejemplo, el Targum Neofiti, en la misma linea que Ongelos y
pseudo-Jonatén, traducen Gen 49,10 de la siguiente manera:
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No cesardn los reyes de entre los de la casa de Judd, ni los escribas que enserian
la ley entre los hijos de sus hijos, hasta que venga el Rey Mesias, del cual es la realeza,
y a él se someterdn todos los reinos.

El Nuevo Testamento (Mt 21,1-9; Mc 11,1-10; Lc 19,28-40; Jn 12,12-19), en el
episodio de la entrada triunfal de Jesds en Jerusalén montado sobre un asno, hace uso
de este oraculo de Jud4, uniendo las tradiciones de Gen 49,10-11 y Zac 9,9, como acto
simbolico de Jesis en calidad de auténtico Mesias.

b) El cuarto ordculo de Balaam (Num 24,15-19) nos lo anuncia como estrella de
Jacob y principe guerrero que someterd a todas las hordas enemigas:

Y profirié su poema y dijo: Ordculo de Balaam, hijo de Beor, ordculo del
hombre de mirada penetrante. Ordculo del que escucha las palabras de Dios y conoce
la ciencia del Altisimo, contempla visiones del Todopoderoso, cae y sus ojos se abren.
Yo lo veo, mas no ahora; lo diviso, mas no de cerca. Una estrella ha salido de Jacob 'y
un cetro ha surgido de Israel. Machacard las sienes de Moab y el crdneo de todos los
hijos de Set (Num 24,15-17). '

La interpretacién de las versiones antiguas es mesidnica. “Estrella” (kojab) es
traducida undnimemente al arameo como “rey”’, probablemente debido al simbolismo
regio que desde antiguo tienen los astros en el mundo oriental, y aplicada aqui més
concretamente al Mesias de Israel. Lo mismo sucede en el pasaje neotestamentario de
Mt 2,1-12 (cf. Lc 1,78-79), relativo a la estrella que siguen los magos de Oriente.

“Cetro” (shebet) se traduce al arameo por “mesias” (o también, segin otras
tradiciones, por “dominador’)2. Esta interpretacion mesidnica de shebet se basa en la
significacién del cetro como simbolo del poder regio, al igual que en el caso de Gen
49,10 antes citado.

c¢) La profecia de Natdn (2Sam 7,12-16) traslada la esperanza mesidnica a la casa
de David. Yahveh dirige unas palabras al rey, que presentan notables semejanzas con la
ceremonia egipcia de coronacion real:

Y cuando se cumplan tus dias y reposes con tus padres, suscitaré detrds de ti un
vdstago tuyo, salido de tus entrarias, y consolidaré su realeza. El construird una casa a
mi Nombre y consolidaré el trono de su realeza para siempre. Yo seré para él un padre
y él serda para Mi un hijo; que si él se pervierte, le castigaré con vara de hombre 'y con
golpes de humanos. No apartaré de él mi benignidad, como la aparté de Saiil, al cual
aparté de tu presencia. Y tu casa y tu realeza permanecerdn firmes para siempre ante
Mi; tu trono serd estable por siempre.

Esta profecia de Natan, como veremos, ha estado siempre subyacente en las
miiltiples especulaciones mesidnicas posteriores.

2. La version griega de los Setenta traduce aqui mediante “hombre” (anthropos), también con
sentido mesidnico, lo que supone la primera interpretacion mesidnica de un versiculo biblico,
enel s. IIT a.C.
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Rey(es) ungido(s) en los Salmos: los salmos reales

En un conjunto de salmos a los que se denomina “salmos reales”3 juega un
significativo papel el tema del “rey y su Dios”, como podemos ver en Sal 2,2:

Conciértanse los reyes de la tierra y los gobernantes conspiran a una contra
Yahveh y contra su Ungido. '

La imagen mesidnica de los salmos reales se orienta sobre la idea directriz de la
promesa de Natén, a la que probablemente se refiere Sal 2,7:

Promulgaré el decreto de Yahveh: Dijome: «Mi hijo eres ti, Yo mismo hoy te he
engendrado.»

Algunos autores proponen entender la ltima frase como: «Yo lo acojo en mi
seno (en sefal de adopcion)», férmula protocolaria de entronizacién frecuente en el
Antiguo Oriente. Ciertamente Israel toma elementos del estilo de corte y de la realeza
sagrada. Por ser la monarquia en Israel relativamente reciente, el yahvismo no tenia
expresiones apropiadas para ella e irrumpe el estilo de corte de los pueblos vecinos para
cantar al regente como representante de Yahveh.

Mowinckel4 ha ejercido mucha influencia con su empefio en comparar las-
religiones antiguas y su conclusién de que existen semejanzas significativas entre la
festividad cananea de la Ascensién divina y la festividad judia del Afo Nuevo.
Considera que el término Mesias se refiere exclusivamente al “rey reinante de Israel” y
ve las profecias mesidnicas como referidas solamente al papel del rey en esta
festividad. Bentzen> describe con cierto detalle estos ritos de entronizacion:

La festividad de la Ascension de Yahweh a su Trono el Dia de Afio Nuevo, que
Mowinckel encuentra reflejada en los Salmos 47, 93 y 95-100 y otros relacionados, se
describe sobre la base de un “drama ritual” cuyo tema central es la recreacién del
mundo. En el drama ritual de la festividad de Afio Nuevo en la época del equinoccio de
otorio, Israel experimentaba una repeticién de los hechos sucedidos en la Creacién del
mundo: la lucha de Dios contra los poderes de Caos, el océano primitivo, Rahab, el
Dragon y su hueste de demonios. Esta lucha divina termina con la derrota de los
enemigos de Dios y precede a la creacidén de la béveda celeste como proteccién fuerte
contra los poderes de Caos, el “Mar” y el “Diluvio”. La creacion de los Cielos es el
acto salvifico decisivo de Dios y la prueba de su poder sobre todos los otros dioses...
En la festividad, el pueblo volvia a tener la experiencia de este acto de salvacion
mediante el acto religioso del “recuerdo”, andmnesis. “Rememorar” los hechos
salvificos de la religion significa para el mundo antiguo que se tenia experiencia
tangible estos hechos, que los miembros de la congregacion, por usar una expresion de

3. Véase Salmos 2, 18, 20, 21, 45, 72, 89, 101, 110, 132 y 144.
4. He That Cometh (New York, Abingdon Press, 1954), p. 4.
5. King and Messiah (2 ed., Londres, Lutterworth Press, 1970), pp. 11-12.
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Kierkegaard, “se hacian contempordneos” del acto de salvacion fundamental en la
historia del mundo.

S1 el citado Salmo 2 proclamaba al Mesias como rey, el Salmo 110,4 1o proclama
como sacerdote®:

Lo ha jurado Yahveh y no ha de arrepentirse: «Tu eres sacerdote para siempre,
a la manera de Melquisedec».

Los salmos 45 y 72, que proceden de la época de los profetas mas antiguos,
miran por encima del rey empirico al rey mesidnico del final de los tiempos’. El
primero es un epitalamio que celebra las bodas del Mesias con su esposa, la Iglesia en
interpretacion cristiana. Se trata de un desarrollo del tema cldsico de los profetas
(especialmente Oseas) de la relacién entre Dios e Israel como esposos. Igual que en Is
8,5, aparece como héroe divino, cuyo trono dura para siempre (45,7). El segundo
canta al rey ideal, social y pacifico, cuyo dominio no tiene limites en tiempo y
espacio, y que en el v. 17 es puesto en relaciéon con la descendencia de Abraham
(cf.Gen 18,18).

Mencionemos finalmente el Salmo 89, en el que Dios unge a su siervo David,
cuya relacion con Dios es la de un primogénito con su padre, en clara referencia a la
profecia de Natdn antes mencionada (“Yo seré para él un padre y €l serd para Mi un
hijo”). Dios ha establecido una firme alianza con su descendencia, a la que amard por
siempre, aunque la castigue si peca. El salmista, que escribe claramente en un periodo
de gran desastre, apela a esta alianza en su suiplica por la intervencion divina.

Estos salmos pertenecen a distintos géneros (intercesiones en favor del rey,
suplicas del rey mismo, oraciones de accién de gracias, lamentos, oraculos,
proclamaciones, etc.) y su dataciéon es dificil. Algunos tendrian lugar en el ritual del
templo y habrian sido recitados en ocasiones especificas o durante celebraciones
regularmente repetidas mientras los reyes davidicos reinaban en Jerusalén. Otros
pueden haber sido compuestos tras el Exilio. En cualquier caso, todos los salmos
seguian utilizdndose mucho después de que hubiera reyes en Jerusalén. Al referir las
promesas de Dios y sus instrucciones a David y su dinastia, los salmistas aluden al rey
en ejercicio y su familia, no a algtin futuro hijo de David. Pero como el ideal habia
quedado practicamente sin cumplir en el presente, y como estos salmos se usaban para
diferentes reyes en sucesion, no resulta sorprendente que en tiempos posteriores los

6. Este breve salmo real preexilico, citado a menudo en el Nuevo Testamento (p.ej., Mt 22,41-
45) y en los florilegios de Qumran, contiene tres ordculos con las ideas siguientes: a) Yahveh
en persona exalta al rey y lo hace sentarse a su derecha; b) al recién entronizado se le
atribuye un nacimiento celestial (la aurora citada en v. 3 se trataria originalmente de una
diosa); c) se le convierte en sacerdote segiin Melquisedec; d) por €l y ante él vence Yahveh,
juez del mundo y héroe de la guerra, a todos los enemigos.

7. Conforme a la profecia de Natdn, todo rey de la dinastia davidica era un eslabén de la cadena
de antepasados del Mesias.
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salmos reales fueran interpretados como referidos al futuro “ungido del Sefior”
davidico, cuya venida esperaba Israel. Habrian sido reelaborados y recibido asi un
caracter exclusivamente mesidnico y escatoldgico.

Profecias del Antiguo Testamento sobre futuros reyes davidicos

Excepto en Is 45,1 y Hab 3,13, la palabra “ungido” no se encuentra en los
libros de Isaias, Jeremias, Ezequiel o los Doce Profetas. Sin embargo, las profecias
respecto a futuros reyes davidicos que se encuentran en estas obras no pueden pasarse
por alto.

Los primeros escritos proféticos se enlazan también con la promesa de Natan.
Al final de su libro, Amds anuncia que Yahveh levantard de nuevo la tienda de David
caida en la tormenta del juicio, y en lugar del antiguo reino nacional surgird un imperio
universal cuya abundancia de bienes recordaré el paraiso primero:

En aquel dia levantaré la cabaria de David, que estd caida, repararé sus
brechas y alzaré sus ruinas, la reconstruiré como en los tiempos de antano, a fin de que
 vuelvan a poseer el resto de Edom y todas las naciones sobre las cuales es invocado mi
Nombre —ordculo de Yahveh, que tal hace—. He aqui que llegan dias —ordculo de
Yahveh— en que el arador se encontrard con el segador, el que pisa la uva con quien
esparce la semilla; las montarias destilaran mosto y todas las colinas se derretirdn.
Repatriaré a los cautivos de mi pueblo Israel, reedificardn las ciudades derruidas y las
habitaran; plantardn vifias y beberdn su vino, hardn huertos y comeran sus frutos. Y
los plantaré en su tierra y ya no serdn arrancados de su territorio, que Yo les habia
dado, dice Yahveh, tu Dios. (Amoés 9,11-15)

Segun su contempordneo mds joven, Oseas, al fin de los dias Israel buscara otra
vez a David y, junto con Jud4, lo reconocerd como rey comun:

Después los israelitas volverdan a buscar a Yahveh, su Dios, y a David su rey;
acudirdn temerosos a Yahveh y su bondad al cabo de los dias. (Os 3,5)

Y se congregardn los hijos de Judd y los hijos de Israel a una; nombrardn para
st un solo jefe y rebasardn del pais, pues grande es el dia de Yizre'el. (Os 2,2)

También la trilogia isaidnica del Emmanuel, muy utilizada por los autores del
Nuevo Testamento, tiene sus raices en la ideologia mesidnica del rey. Al fallo de la
dinastia davidica en la crisis de la guerra siro-efraimita contesta el profeta con el signo
del Emmanuel, una profecia enormemente controvertida:

Pues bien, Adonay mismo os dara una sefial: He aqui que la doncella concebird
y parird un hijo, a quien denominard con el nombre de Emmanuel (“Dios con
nosotros” ). Leche cuajada y miel comerd hasta que sepa rechazar lo malo y elegir lo
bueno... (Is 7,14ss)
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Cuando en el afio 734 a.C. qued6 humillado el reino del Norte y anexionada a
Assur la mayor parte de su territorio, Isaias anuncié el nacimiento del nifio Mesias8,
caracterizandolo con una serie de epitetos:

Porque un nisio nos ha nacido, un hijo se nos ha dado, sobre cuya espalda
reposa el principado y cuyo nombre se llamard «Consejero maravilloso», «Dios
fuerte», «Padre eterno», «Principe de la paz». Para acrecentamiento del principado y
para una paz sin fin [se sentard] sobre el trono de David y sobre su reino, para
fundarlo y apoyarlo por el derecho y la justicia, desde ahora 'y para siempre. El celo de
Yahveh de los ejércitos obrard esto (1s 9,5-6)

El Emmanuel es el soberano de Israel, que levantard de nuevo el trono de David
y lo afirmar4®:

e irrumpl'rd en Judd, la inundard y sumergird hasta que llegue al cuello. Y
sucederd que la envergadura de sus alas llenard la amplitud de tu tierra, joh
Emmanuel! (Is 8,8)

En Is 11,1-9, el arbol que representa la dinastia davidica ha sido reducido a un
mero tocon, pero de sus raices surgird un brote, sobre el que se posard el espiritu del
Sefior, “juzgara con justicia a los pobres” (v. 2) y “golpeard la tierra con el cetro de su
boca” (v. 4; en contraste con Sal 2,7: “los quebrards con cetro de hierro”). El pasaje
concluye con una descripcién paradisiaca del futuro:

Entonces habitard el lobo con el cordero, el leopardo con el cabrito se echard,;
el ternero y el leoncillo pacerdan juntos y un muchacho podrd conducirlos. La vaca
pastard con el oso, sus crias se tumbardn juntas, el leon comerd paja con el buey.
Entonces el niiio de pecho jugard junto al agujero del dspid, la criatura meterd la
mano en el escondrijo de la serpiente. No hardn dafio ni estrago por todo mi Monte

Santo, porque lleno estard el pais del conocimiento de Yahveh, como las aguas colman
el mar. (Is 11,6-9) |

Sigue las huellas de Isafas su contemporaneo Miqueas, quien anuncia el
nacimiento en Belén de un gobernante de linaje antiguo, que se comportard como lo
haria un buen pastor!0:

Pero ti, Belén Efratah, aunque pequefia para figurar entre los clanes de Judd,
de ti me saldrd quien ha de ser dominador en Israel, cuyos origenes vienen de antano,

8. Para algunos se trata del mismo nifio anunciado en 7,14, aunque no se puede afirmar con
certeza. La tradicion cristiana ha visto en estas palabras una magnifica descripcién de la
venida del Mesias (cf. Mt 4,15ss; Lc 1,32s).

9. Esta tercera prediccion del profeta se enlaza con la maravillosa liberacién de Jerusalén el afio -
701 (1Re 19,34ss).

10. Cf. Mt 2,6: Y ti, Belén, tierra de Judd, de ningtn modo eres la menor entre las principales
[ciudades] de Judd, pues de ti saldrd un jefe que pastoreard a mi pueblo Israel.
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desde los dias antiguos'l. Por eso los entregard [Dios al enemigo] hasta el momento
en que dé a luz la que a luz ha de dar; entonces el resto de sus hermanos regresard a
los hijos de Israel. Y permanecerd firme y pastoreard revestido de la potestad de
Yahveh... (Miq 5,1-3)

En Jeremias el Mesias no tiene ya los rasgos brillantes del soberano isaidnico. A
los reyes de su tiempo, que desconocian completamente su mision teocratica, el profeta
opone el vastago justo que Yahveh suscitard de David, volviendo con ello a la profecia
de Natéan!2: ‘

Y erigiré sobre ellos pastores que los apacienten; y ya no temerdn mds, ni se
amedrentardn, ni se echard de menos [ganado] —ordculo de Yahveh—. He aqui que
tiempo vendrd —declara Yahveh— en que suscitaré a David un vdstago legitimo; y
reinard como rey y obrard sabiamente, y ejercitard derecho y justicia en la tierra. En
sus dias serd salvado Judd e Israel habitard en seguridad, y éste serd el nombre con
que se le llamara: «Yahveh es nuestra justicia» (Jer 23,4-6)

Esta falta de brillantez de la imagen mesidnica en Jeremias queda compensada
por la grandiosa promesa de una nueva alianza que traerd €l perdén de los pecados y la
interiorizacién de la Ley y el conocimiento de Dios (cf. Hebr 8,8-43):

He aqui que llegan dias —ordculo de Yahveh— en que pactaré con la casa de
Israel y la casa de Judd una alianza nueva. No como la alianza que pacté con sus
padres el dia en que les tomé de la mano para sacarlos del pais de Egipto; pues ellos
han quebrantado mi alianza, cuando yo me habia desposado con ellos —ordculo de
Yahveh—. Pero ésta serd alianza que concertaré con la casa de Israel después de
aquellos dias —ordculo de Yahveh—: pondré mi Ley en su interior y la escribiré en su
corazén y vendré a ser su Dios y ellos vendrdan a ser mi pueblo. Y no necesitardn ya
instruirse los comparieros unos a otros, ni el hermano a su hermano, diciendo:
«jConoced a Yahveh!», pues todos ellos me conocerdn, desde el mds pequefio al mayor
—ordculo de Yahveh—; ya que perdonaré su culpa, y su pecado no recordaré mds. (Jer
31,31-34)

También la profecia de Ezequiel tiene un toque antidinastico. Segiin la pardbola
de Ezequiel 17, la copa del cedro davidico ha sido cortada y llevada a Babilonia,
refiriéndose con ello al rey de Judd, Jeconias, depuesto el afio 598 y deportado a
Babilonia por Nabucodonosor, quien en su lugar puso como rey (o, como dice
Ezequiel, “plant6”) a su tio Sedecias. Pero esta plantaciéon de Nabucodonosor fall6, por
lo que Yahveh estableci6é otra nueva: corté de la copa del cedro un ramo tierno y lo
plant6 en Israel, donde se convierte en cedro magnifico, bajo cuya corona han de

11. Tal vez esta frase dio origen a la doctrina judia tardia de que el Mesias existia en el espiritu
de Dios desde tiempo inmemorial.

12. En contraste con la situacién de los dltimos tiempos de la monarquia (Sedecias es un rey
impuesto por Babilonia, y sobre el significado de su nombre —«Yahveh es mi justicia»—
parece jugar el texto), Dios hard surgir un digno heredero de David, un véastago “legitimo”
(hebr. saddiq).
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habitar todas las aves. Es el mesias que ha de brotar de la descendencia de Jeconias, el
arbol seco que nuevamente reflorece. El Sefior daré la corona a quien tenga derecho a
ellal!3:

En cuanto a ti, malvado criminal, principe de Israel, cuyo fin ha llegado al
momento de la culpa final, asi dice Adonay Yahveh: ;Quitate la tiara, depén la corona!
;Esto ya no serd lo mismo! Lo humilde serd exaltado y lo alto serd humillado. ;A
ruina, a ruina, a ruina la reduciré! Incluso ella dejard de existir hasta que venga aquel
a quien corresponde el juicio, y [a quien] lo entregaré. (Ez 21,30-32)

En lugar de los antiguos reyes que olvidan sus deberes, Yahveh pondra sobre
todo Israel un pastor tinico:

Luego suscitaré sobre ellas un solo pastor que las apaciente, mi siervo David; él
las apacentara y les servird de pastor (Ez 34,23s)

y concluird con el pueblo una alianza de paz:

Haré de ellos una sola nacién en mi pais y en las montarias de Israel, y un solo
rey tendrdn todos ellos, y ya no constituirdn dos naciones ni se dividirdn en dos reinos.
No se mancillaran mds con sus idolos y sus abominaciones ni con ninguna de sus
rebeldias, y los salvaré de todas sus apostasias con las cuales han pecado, y los
purificaré y constituiran mi pueblo y Yo seré su Dios. Mi siervo David serd rey sobre
ellos, y un uinico pastor tendrdn todos ellos, y caminardn con arreglo a mis preceptos, y
mis estatutos observardn y los practicaran. Y habitardn sobre la tierra que di a mi
siervo Jacob, donde moraron sus padres, y sobre ella habitardn ellos, sus hijos y los
hijos-de sus hijos por siempre, y David, mi siervo, serd su principe perpetuamente. (Ez
37,22-25)

Al igual que en Os 3,5 y Jer 30,9 (cf. Am 9,11), no se trata del David redivivo,
sino de un futuro rey ideal de su familia, es decir, el Mesias, que es un vastago de
David (Ez 17,22) y a quien Ezequiel, que vivié en tiempos de interregno, llama
normalmente principel4.

En el siglo VI el Segundo Isaias, bajo la imagen de un nuevo éxodo, anuncia la
vuelta de los desterrados y la restauracién de un nuevo reino, cuyo soberano es Yahveh:

jCudn bellos son sobre las montarias los pies del albriciador que anuncia paz, el

portador de buena nueva que anuncia salvacion; el que dice a Sion: «;Tu Dios reina!»
(Is 52,7)

13. Ezequiel alude asi a la profecia de Gen 49,10, antes citada: no se apartara el cetro de Juda ni
el bastén de mando de entre sus rodillas, hasta que venga «Aquel a quien pertenece» y a
quien deben los pueblos obediencia.

14. La descripcién del nuevo Israel que se encuentra en Ez 40-48 se centra en torno al nuevo
templo y se presta mucha atencién al papel de los sacerdotes sadoquitas, definiéndose con
precision los derechos y deberes del principe respecto al pueblo y al templo.
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y cuyos ciudadanos pueden ser también los gentiles (Is 49,19ss; 54,4). La conclusion
de una nueva alianza, que serd de paz (Is 54,10), hara participar al pueblo de la gracia
de David, con lo que se alude a la alianza con éste:

/nclinad vuestro oido y venid a Mi; escuchad y vivird vuestra alma! Y concertaré
con vosotros una alianza eterna, las fieles misericordias prometidas a David (Is 55,3)

En los canticos sobre el siervo de Yahveh (Is 42,1-4; 49,1-6; 50,4-9; 52,13-
53,12) éste se nos presenta como mediador universal de salud. La figura del “siervo de
- Yahveh” fue interpretada mesidnicamente y aplicada a Jesucristo por los escritores
neotestamentarios, quienes hicieron extenso uso del cuarto céntico en su desarrollo de
la imagen del “siervo sufriente” y vicario.

La tercera parte del libro de Isafas pinta con brillantes colores la gloria de la
nueva Jerusalén como centro religioso del mundo, donde Yahveh es adorado incluso
por los gentiles (Is 56,7; 66,23) y de entre ellos llamar4 a sacerdotes (Is 66,21).

Los salmos del reino de Dios 47 y 96-100 representan un mesianismo sin
Mesias. Siguiendo al Segundo Isaias, estos salmos anuncian la venida de un reino
universal de Dios y celebran a Yahveh como soberano y juez.

En la profecia postexilica el tema principal es la restauracién de la teocracia en
torno a la realeza, el sacerdocio y el templo. Ageo dirige sus palabras a Zorobabel,
gobernador de Judad (con expresiones como “mi siervo” o el motivo del “elegido de
Dios”, que reflejan el status de su antecesor, David), y a Josué, el sumo sacerdote. Para
Zacarias, el sumo sacerdote Josué es figura y garantia del Mesias venidero y, de
acuerdo con Jer 23,5; 33,15, es llamado vastago (Zac 3,8) y traera la expiacion de los
pecados. La coronacién del sumo sacerdote por el profeta tiene cardcter simbélico, pues
no culmina en él, sino en el Mesias: en la teocracia renovada se promete duracién
eterna a la realeza davidica y al sacerdocio levitico. En la segunda parte del libro de
Zacarias, que la critica atribuye a otros autores, el profeta habla de la entrada en
Jerusalén del rey de paz mesidnico. Tras el castigo de los pueblos gentiles, Israel es
restablecido en sus fronteras ideales y el Mesias, cabalgando sobre un pollino, entrara
en la capital de su reino e instaurard un reino universal de paz (Zac 9,9-10). Malaquias,
por su parte, anuncia el dia del Sefior: «Stbitamente viene a su templo el Sefior, a quien
busciis, y el dngel de la alianza, a quien desedis.» (Mal 3,1).

El libro de las Croénicas o Paralipdmenos repite la promesa hecha a la casa
davidica, pero le presta una nota claramente mesidnica. Idealiza al rey davidico, cuya
figura coincide con el rey escatolégico (1Cr 17,11-14); su trono es designado como
trono de Dios (1Cr 28,5) y su reino como reino de Dios (2Cr 13,8).

En definitiva, todas las profecias postexilicas anuncian un cambio decisivo y
duradero que Dios provocard en el destino del pueblo: terminard la guerra y se
~ restaurard la paz, Israel y Jud4 se reunirdn tras la vuelta del Exilio. La salvacion, en

44



MESIANISMO Y MILENARISMO EN LOS COMIENZOS DE NUESTRA ERA

suma, tiene dimensiones mundiales. Se inaugurard una nueva era sin fin. Como se
reflejaba en los libros de Samuel y Reyes y en los Salmos reales, la figura central es un
descendiente de David que representa un reino ideal en nombre de Yahveh. Ahora bien,
el énfasis no se pone en la persona del futuro rey, sino en el hecho de que, por fin, se
vera cumplido el ideal davidico que ningln rey histérico (ni siquiera David) pudo
cumplir. Es de resaltar asimismo la importancia que alguno de estos textos concede a la
cooperacion futura entre el rey y el sumo sacerdote.

La prehistoria biblica del mesianismo: sus etapas

Llegados a este punto resulta conveniente hacer una recapitulaciéon sobre la
evolucion de la idea del mesianismo en el Antiguo Testamento.

Si consideramos que “el (rey) ungido” es un carismatico descendiente de David
que los judios del periodo romano creian seria suscitado por Dios para romper el yugo
de los paganos y reinar sobre un restaurado reino de Israel al que todos los judios del
exilio retornarian, ya hemos visto que se trata de una idea estrictamente postbiblica.
Incluso Ageo y Zacarias, quienes esperaban que el reino de David serfa renovado con
un individuo especifico, Zorobabel, a su cabeza, pensaron en €l solamente como una
caracteristica de la nueva era, no como el autor o agente de su establecimiento. En
consecuencia, habria que hablar con mds propiedad de la prehistoria biblica del
mesianismo, que puede resumirse en tres etapas!s.

Etapa I: en el climax del poder de David surge la doctrina de que el Sefior ha
elegido a David y sus descendientes para reinar sobre Israel hasta el fin de los tiempos
(2Sam 7; 23,1-3.5), concediéndole también dominio sobre los pueblos extranjeros
(2Sam 22,44-51 = Sal 18,44-51; Sal 2). Citemos un ejemplo:

Por eso he de alabarte, joh Yahveh!, entre los pueblos, y tu Nombre he de
cantar; el que acrece las victorias de su rey y dispensa favor a su Ungido, a David y su
raza para siempre. (2Sam 22,50-51 = Sal 18,50-51)

David es aqui, como Sail lo era antes que €l (1Sam 24,6; 26,9; 2Sam 1,14.16), y
como €l mismo espera que sea cada uno de sus descendientes, el ungido del Sefor,
como signo de consagracion a Dios (y no, por supuesto, como “el Mesfas” en el sentido
antes descrito).

La etapa II comenzé con el colapso del imperio de David tras la muerte de
Salomén. Surgié entonces la doctrina, o esperanza, de que la Casa de David volveria a
reinar sobre Israel y Juda conjuntamente, asi como sobre las naciones vecinas. Esta
esperanza quedo plasmada en la probable reinterpretacion en sentido profético de
composiciones como. el Salmo 18 y en miiltiples dichos proféticos como los de Am
9,11-12; 1s 9,1-6; 11,10; Os 3,5; Ez 37,15ss (esp. vv. 24ss).

15. Cf. H.L.Ginsberg, Enciclopedia Judaica 11 (Jerusalem 1972), c. 1407-8.
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La etapa III esta caracterizada por el cambio de enfoque de Isaias, que pasa de
poner el énfasis en la perpetuidad de la dinastia a situarlo en las cualidades del futuro
rey: el fundamento de su trono serd la justicia, se distinguird por su celo por la misma y
recibira el carisma de discernir entre lo bueno y lo malo para ejercerla. Sin esta tercera
etapa en su prehistoria biblica, el desarrollo de la idea postbiblica de “el Mesias” no
habria sido posible.

Mesianismo en Qumran

Uno de los temas mas debatidos desde los descubrimientos de Qumran es sin
duda el del mesianismol6. En efecto, ya hemos dicho que en la mayoria de los otros
escritos judios de la época del Segundo Templo la figura de “el Mesias™ no aparece o
juega un papel secundario. Por el contrario, los nuevos textos no solamente expresan la
esperanza de una salvacién escatoldgica, sino que introducen en ella la figura de uno (o
mds) mesias, utilizando incluso el término técnico masiah. Todo ello promete clarificar
los origenes de la esperanza mesidnica, que ocupa un lugar central dentro del
cristianismo, asi como la historia de dicha idea dentro del judaismo.

El andlisis de los textos en los que se encuentran referencias a la figura del
Mesias empleando el término técnico o a otras varias figuras mesidnicas que, aunque
no se designen con dicho término especifico, son agentes de salvacion escatoldgicos,
nos permite observar que la actitud de la comunidad respecto al mesianismo parece
haber conocido una evolucién durante los dos siglos de su historia, en funcién de los
acontecimientos vividos en Israel y de su repercusién en la vida religiosa de la nacion.

J. Starcky!? trazé en 1963 la hipétesis de sucesivas etapas en la fe mesidnica de
la comunidad esenia, que corresponderian a los cuatro periodos de la historia de la
secta, de acuerdo con los trabajos arqueoldgicos de De Vaux. Aunque su reconstruccion
no estd exenta de problemas, ya que la fecha de los manuscritos y la complejidad de su
historia redaccional son todavia objeto de discusiones, merece la pena detenerse a
considerarla, pues es un estudio clasico de referencia obligada tanto para sus seguidores
como para quienes prefieren otras alternativas. Las cuatro etapas o periodos de
evolucién de las creencias mesidnicas de la comunidad de Qumrdn serian los
siguientes:

1) El periodo macabeo se caracterizaria por la ausencia de esperanzas
mesidnicas. En los primeros tiempos de la comunidad los hombres de Qumran tienen
entre ellos al “Maestro de justicia”, que colma todas sus esperanzas. A este periodo

16. Cf. F. Garcia Martinez, “Esperanzas mesidnicas en los escritos de Qumran”, en F. Garcia
Martinez - J. Trebolle Barrera, Los hombres de Qumrdn (Madrid, Ed. Trotta, 1993), pp. 187-
222; “Los Manuscritos del Mar Muerto y el mesianismo cristiano”, en A. Pifiero - D.
Fernandez Galiano (eds.), Los Manuscritos del Mar Muerto (Cérdoba, Ed. El Almendro,
1994), pp. 189-206.

17. “Les quatre étapes du Messianisme a Qumran”, Revue Biblique 70 (1963) 481-505.
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pertenecerian los Himnos (Hodayot) y la primera edicion de la Regla de la Comunidad

(1QS), cuya copia mds antigua (4QS®) no contiene el pasaje mesidnico clave de 1QS

9,11, del que luego hablaremos. Los Himnos y la Regla, en su edicién original,

reflejarian una preocupacion €tica mds que escatoldgica. El “Maestro de justicia” tenfa
conciencia de ser un profeta como Moisés o un reformador como Esdras, pero no un

Mesias.

2) El periodo asmoneo estaria caracterizado por la esperanza en dos mesias, uno
laico, de la tribu de Jud4, y otro sacerdotal, de la tribu de Levi. Quizas haya que ver en
esta esperanza una reaccion contra la acumulacién por los asmoneos de las funciones
reales y sacerdotales, a la que pondra fin la llegada de un sumo sacerdote legitimo y el
advenimiento de un rey que ejerza sélo la autoridad politica. Durante este periodo, una
vez desaparecido el fundador de la comunidad, ésta volvid sus ojos al futuro y empez6
a reflexionar sobre el plan divino de salvacién. Asi, se habria hecho una nueva edicién
de la Regla, en la que se incluyen los pasajes mesidnicos de 9,11 y los anexos 1QSa
(Regla de la Congregacién) y 1QSb (Coleccién de Bendiciones). Es, pues, en este
momento cuando aparece la formulacién m4s clara del mesianismo en Qumran, que se
encuentra en la Regla de la Comunidad: |

No se apartardn de ningiin consejo de la ley para marchar en toda obstinacion
de su corazon, sino que serdn gobernados por las ordenanzas primeras, en las cuales
los miembros de la comunidad comenzaron a ser instruidos, hasta la venida del profeta
y de los mesias de Aarén e Israel. (1QS 9,9-11)

La Regla aneja, conocida como Regla de la Congregacién y escrita por la misma
mano que la Regla de la Comunidad, alude también a la venida del mesias de Israel.
Este manuscrito contiene en concreto el reglamento para el tiempo en que Dios “haga
nacer” (o “traiga”, segin otra lectura) al Mesfas (cf. 1QSa 2,11-14). La reunién del
consejo y el banquete comunitario serdn presididos por el sacerdote, en quien la
mayoria de investigadores reconoce al sumo sacerdote de la época escatolégica,
identificandolo con el “Mesias de Aarén”. Que es el sumo sacerdote lo evidencia el
texto, cuando se refiere a él como “jefe de toda la congregacién de Israel”, y que se
trata de la era escatolégica lo anticipa el comienzo del escrito, al sefialar que se trata de
las normas “para el final de los tiempos™ (1,1). La alusion al Sal 2,7 y el papel que se le
atribuye al sacerdote manifiestan una separacion de los poderes politico y religioso.
Incluso cuando llegue el mesias de Israel habrd de mantenerse el ceremonial de la
comida en comun:

Y [cuando] se reiinan a la mesa de la comunidad [o para beber] el mosto y esté
preparada la mesa de la comunidad [y mezclado] el mosto para beber, [que nadie
extienda] su mano a la primicia del pan y del [mosto] antes que el sacerdote, pues [él
es el que ben]dice la primicia del pan y del mosto [y extiende] su mano hacia el pan
antes que ellos. Después el Mesias de Israel extenderd su mano hacia el pan. [Y
después ben]decird toda la congregacion de la comunidad, cada [uno de acuerdo con]
su dignidad. Y segiin esta norma actuardn en cada comil[da, cuando se reliinan al
menos diez hom[bres]. (1QSa 2,17-22)
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En la Coleccion de bendiciones, debida también al mismo copista e incorporada
al mismo manuscrito que contenia originalmente las dos reglas anteriores, se concede
siempre la primacia al poder sacerdotal. La bendicién del sumo sacerdote precede a la
del “principe de toda la congregacion”, regulada asi:

Para el maestro de sabiduria, para bendecir al principe [Ez 34,23-24] de la
congregacion que... su [po]der y él [Dios] renovard en su favor la alianza de la
[co]munidad, a fin de que restaure el reino de su pueblo para siempre [y juzgue con
justicia a los po]bres [ y arbitre con equidad [entre los hu]mildes del pais y se
conduzca perfectamente en todos sus caminos delante de él [...] y restaure su aflianza
santa cuando] la desgracia de los que le buscan. [[Que] el Sefior te [eleve] hasta la
altura eterna y como una torre fort[ificada] sobre un bastion elevado! Y tii gol[peards
a los pueblos] por la fuerza de tu [boca]; con tu cetro devastards la tierra y con el
soplo de tus labios hards morir a los impios. [Sobre ti estard el espiritu de con]sejo y
de poder eterno, el espiritu de conocimiento y de temor de Dios, y la justicia serd el
cinturén [de tus lomos, y la ver]dad el cinturon de tus caderas [Is 11,2-5]. [Y] que él te
haga cuernos de hierro y zuecos de bronce [Miq 4,13]. Que tii cornees como [... y
pisotees] a los [hombres] como el barro de las calles [Miq 7,10). Porque Dios te ha
suscitado como cetro sobre los dominadores [Num 24,17-19]. Ante [ti se apresurardn y
postrardn, y todas las najciones te servirdn, y por su santo nombre te robustecerd. Y
serds como un leon [Gen 49,9]. (10Sb 5,20-29)

En el predmbulo de este formulario de bendicién (lin. 20b-23a) el autor atribuye
al agente divino de salvacién el titulo mesidnico de “principe”, titulo que Ezequiel
conferia al futuro descendiente de David (Ez 34,23-24; 37,25). Por otra parte, el texto
mismo de la bendicién recoge el ordculo mesidnico de Is 11,2-5, evocado ya en la linea
21, asi como las profecias de Miq 4,13 y 7,10, y la bendicion de Jacob en Gen 49.,9.

Aunque no se emplee el término técnico de “mesias”, este texto habla de un
Mesias-Rey tradicional, como lo confirma el contenido de la bendicion: la doble
alusion al cetro subraya su cardcter “real” y las referencias a Is 11,1-5, su proveniencia
davidica; sus funciones militares estdn en primer plano y son acentuadas por la
referencia a Miq 4,13.

3) El periodo romano (pompeyano), a partir del afio 63 a.C., se caracterizaria por
la prevalencia del Mesias sacerdotal, que polariza practicamente todas las esperanzas
mesidnicas. Las huellas de esta nueva concepcion del mesianismo pueden verse en
algunos textos del Documento de Damasco, libro dificil de fechar con exactitud y sobre
cuyos estratos redaccionales existe profundo desacuerdo. Citemos un pasaje:

He aqui la regla sobre la formacion de los campos: Los que marchen segiin
estas (normas) durante el tiempo de la impiedad, hasta la llegada del mesias de Aaréon
e Israel, (lo hardn), por grupos de diez hombres al menos, en millares, centenas,
cincuentenas y decenas [cf. Ex 18,25]. (CD 12,22b-13,1)

Otros dos pasajes de este escrito recogen la misma expresion “el mesias de
~ Aar6n e Israel” (14,19; 19,10), y un cuarto contiene la frase “el mesias de Aarén y de
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Israel” (20,1). La expresion de estos cuatro pasajes es ambigua y punto central de
controversia. ;Se trata de un tnico mesias o de dos, entendiendo el texto como “el
mesias de Aarén y (el mesias) de Israel”? La posibilidad de interpretar ambas frases en
referencia a un personaje tinico, proveniente a la vez de Aarén y de Israel (concediendo
preeminencia a su funcion sacerdotal) parece a algunos gramaticalmente mds natural y
reforzada por el hecho de que en CD 14,19 la expresion estd seguida de un verbo en
singular y con la idea de expiacién, por lo que la figura indicada seria la de un mesias
sacerdotal que expiaria por los pecados del pueblo. Otros autores, sin embargo,
prefieren considerar dicha forma verbal como un pasivo impersonal y, basdndose en la
esperanza mesidnica desdoblada que vefamos atestiguada en 1QS 9,11, consideran que
la ambigiiedad debe resolverse en favor de la esperanza comunitaria en dos mesias. En
este caso, el periodo pompeyano supondria una prevalencia del mesias sacerdotal, no la
exclusividad del mismo. '

4) Finalmente, el periodo herodiano supondria el retorno a la doctrina del
Mesias davidico. Este periodo corresponde a la restauracion de Qumréan y su dltima
etapa de existencia, que va desde comienzos de la era cristiana hasta su destruccién, en
el afio 68 d.C. Este periodo se caracteriza por una fuerte tendencia antirromana de
espiritu celota. Hay varios escritos de esta época que atestiguan la nueva orientacion y
son sin duda una respuesta indirecta a las pretensiones de Herodes el Grande.

El primero que vamos a citar procede de un peser o comentario continuo del
libro de Isaias, del que se han conservado tres columnas y lleva en la edicién critica de
los manuscritos del Mar Muerto la sigla 4Q161. En las lineas 12-17 de la col. III de
este manuscrito fragmentario leemos la cita integra del texto clasico de Is 11,1-5, o sea,
la gran profecia mesidnica de este profeta: “Saldrd un renuevo del tocon de Jesé, y de
su raiz brotard un vastago...”. Luego encontramos este comentario:

[La explicacion de esto se refiere al retoiio] de David que brotara en los difas
postreros, puesto que con el aliento de sus labios ejecutard a] sus enemigos y Dios le
sostendrd con [el espiritu de] valentia [...] trono de gloria, corona sanfta] y vestiduras
bordadas [...] en su mano. Dominard sobre todos los pueblos y Magog [Ez 38-39] [...]
su espada juzgard a todos los pueblos. Y lo que dice: “No [juzgard por apariencias] ni
sentenciard de oidas”, su interpretacion es que [...] segun lo que ellos [=los
- sacerdotes] le instruyan, asi juzgard él, y por su autoridad [...] con él saldrd uno de los
sacerdotes de renombre llevando en su mano vesti[dos ...] (40plsa 3,18-25)

El pasaje de Is 11,1-5 es interpretado dentro de la comunidad de Qumran como
una prediccién mesidnica. El texto no emplea el término técnico de “ungido”, sino que
habla simplemente de “retofio de David”, pero se trata claramente de un Mesias-Rey,
tanto por las connotaciones dindsticas de esta expresién como por las alusiones a los
atributos de la realeza: trono de gloria, corona y vestidos bordados. Es muy dificil
conocer como sigue el texto, dado el estado fragmentario del manuscrito, pero lo que
podemos leer en él nos permite pensar que el mesias real se verd rodeado de sacerdotes
que le ayudardn a tomar sus decisiones.
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Pasemos a otro texto, que da una interpretacion mesidnica a la bendicién de
Jacob en Gen 49,10 y atestigua la fe en la permanencia del linaje davidico. Se trata del
ms. 4Q252 (4QpGen?d), un peser discontinuo al Génesis todavia no publicado en su
integridad, pero cuya parte mesidnica es conocida desde 1956 como 4QPatriarcal
Blessings:

[No] se apartard un soberano de la tribu de Judd. Mientras Israel tenga el
dominio, [no] faltard quien se siente en el trono de David. Pues “la vara” es la alianza
de la realeza, [y los mi]llares de Israel son “los pies”. Hasta que venga el mesias de
justicia, el retoiio de David. Vacat. Pues a él y a su descendencia les ha sido dada la
alianza de la realeza sobre su pueblo por todas las generaciones eternas, porque ha
observado [...] la ley con los miembros de la comunidad. (4Q252 5,1-5)

Cada uno de los elementos de la cita biblica ha sido provisto de su
interpretacién. La palabra hebrea sheber ha sido interpretada en su doble sentido de
“cetro” y-de “tribu”, y “cetro” ha sido comprendido como ‘“soberano”, en la misma
linea que el Targum palestinense, que traducird claramente por “rey” (cf. supra, bajo el
epigrafe “Mesianismo y esperanza mesidnica”). La identificacién de “los pies” con los
millares de Israel acentda el contexto militar de la realeza prometida. El vacat del
manuscrito permite comprender que la expresion “Mesias de justicia” (es decir, el
mesias verdadero, legitimo) es presentada como el equivalente del misterioso Shiloh
del texto biblico, que ya antes comentamos. La clara dependencia que esta expresion
tiene de Jer 23,5 y 33,15 (“En aquellos dias suscitaré a David un retofio legitimo que
ejercitard el derecho y la justicia”) muestra igualmente un cardcter polémico en el
contexto anti-asmoneo de la comunidad y permite encuadrar en un ambiente
apocaliptico este desarrollo de la esperanza de un “mesias rey” para el final de los
tiempos. En la interpretaciéon qumrdénica, la bendicién de Jacob a Juda ha sido vista
como una promesa de restauracion de la monarquia davidica y de la perpetuidad de su
funcion real.

Al comentar antes el doble mesianismo que refleja el texto clave de dicha
expectativa qumranica (Regla de la Comunidad 9,11), hemos visto citado junto a los
mesias de Aarén e Israel a otro personaje, un profeta, cuya venida se espera en el
futuro. El texto no nos permite precisar si este profeta tiene rasgos mesidnicos, y su
contraposicién a los “mesfas” parece indicar lo contrario, pero otros textos nos
permiten afirmar que este profeta escatolégico era considerado también una figura
“mesidnica”. '

Un manuscrito de la cueva 4 (4Q175, 4QTestimonia 1-20) recoge tres
testimonios biblicos que la comunidad interpreta mesidnicamente y que corresponden a
las tres figuras de 1QS 9,11.

Comienza citando Dt 18,17-19 como texto base que fundamenta la espera de un
“profeta como Moisés”, el “Profeta” esperado al final de los tiempos:
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Y el Sefior hablé a Moisés en estos términos: “Has oido la voz de las palabras
que este pueblo te ha dirigido: Todo lo que han dicho estd bien. jOjald tuvieran este
mismo corazén para temerme y guardar todos mis mandamientos cotidianamente, de
forma que fueran felices, ellos y sus hijos, para siempre! Yo les suscitaré un profeta
como tii de en medio de sus hermanos, pondré mis palabras en su boca y él les dird
todo lo que yo le ordene. Y a aquel hombre que no escuche mis palabras, las que el
profeta haya dicho en mi nombre, yo mismo le pediré cuentas.” (4Q175 1-8)

Después de presentar al profeta escatolégico, el recopilador pasa inmediatamente
a una cita de Num 24,15-17 (que reprodujimos mds arriba), relacionada con el anuncio
del mesias davidico por Balaam y que fundamenta la espera del “Mesias-Rey” (4Q175
9-13). A continuacién figura una cita tomada de Dt 33,8-11 (la bendicién concedida a
Levi por Moisés poco antes de morir), que fundamenta la espera del “Mesias-Sacerdote”.

Y respecto a Levi [Moisés] dijo: Dad a Levi tus tummim y tus urim!8, a tu
hombre fiel a quien probaste en Masd y por quien contendiste junto a las aguas de
Meribd, que dijo a su padre y a su madre: “No te conozco”, y no ha reconocido a sus
hermanos, y a su propio hijo no ha conocido. Pues guardé tu palabra y observo tu
alianza. Ellos hardn brillar tus juicios para Jacob y tu ley para Israel, ofrecerdn
incienso ante tu rostro y holocausto sobre tu altar. Bendice, Sefior, su valentia y acepta
la obra de sus manos. Aplasta los lomos de sus adversarios y quienes le odian no se
levanten. (4Q175 14-20)

El texto de 4QTestimonia (documento que, por otra parte, atestigua la existencia
de “cadenas” escriturarias en una época muy antigua) es, por tanto, una recopilacién de
varias citas biblicas. que se refieren respectivamente a los tres personajes de la espera
mesidnica de Qumran, en un paralelo perfecto con 1QS 9,11.

Hemos visto hasta ahora algunos textos que mencionan una sola figura
mesidnica, bien sea davidica o sacerdotal, y otros que mencionan dos o incluso tres.
Independientemente de la evoluciéon que parece haberse producido en el mesianismo
qumrénico, no debemos pasar por alto el estado fragmentario de los manuscritos, y que
el hecho de que a veces aparezca una sola figura puede deberse a la casualidad de haber
recuperado el fragmento concreto que la menciona, sin que ello implique la
inexistencia de otras figuras, que bien podrian estar presentes en los textos perdidos.
Pero tampoco hemos de pensar que todos los textos deban necesariamente mencionar
todas las figuras, como si hubiera un sistema mesidnico uniforme en Qumran, que de
hecho no existe. Lo que nos interesa es la visién global que se deduce del andlisis
conjunto de los textos, y ésta nos muestra el predominio del dualismo rey/sacerdote,
cuyas funciones pueden estar desempefiadas por figuras mesidnicas que a veces llevan
expresamente el titulo de “mesias” y otras veces titulos diferentes, pero en todo caso
representativos de dichas funciones.

.18. Instrumentos para consultar al Sefior (Ex 28,30).
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Asi, hay textos que hablan de un dualismo “principe de la congregacion” e
“intérprete de la ley”, como el siguiente pasaje del Documento de Damasco: '

Vacat. Y la estrella es el Intérprete de la ley que vendrd a Damasco, como estd
escrito: “Una estrella ha salido de Jacob y un cetro ha surgido de Israel” . El cetro es
el Principe de toda la congregacion y cuando él surja arrasard a todos los hijos de Set.
Vacat. (CD 7,18-21)

En esta interpretacién de Num 24,17 (ordculo de Balaam) resulta clara la
identidad del Principe de la congregacion como Mesias-rey. Méas debate ha suscitado la
del Intérprete de la ley, sin que haya acuerdo sobre si se trata del Mesias-sacerdote o del
“Profeta” esperado al final de los tiempos!°.

Otro texto que menciona estas dos mismas figuras mesidnicas es el llamado
Florilegium, un florilegio biblico acompafiado de comentario:

Y Yahveh te [decl]ara que te construird una casa: Y yo suscitaré detrds de ti un
vdstago tuyo y consolidaré el trono de su realeza [para siem]pre. Yo [seré] para él un
padre, y ¢l serd para mi un hijo. Este es el brote de David que se alzard con el
Intérprete de la ley que [surgird] en Si[on en] los ultimos dias, como estd escrito:
“Volveré a levantar la cabaiia de David que estd caida” [Am 9,11; Hch 15,16]. Esto
(se refiere a) “la cabaiia de David que estd caida”, que se alzard para salvar a Israel
[cf. Jer 23,5-6; Lc 24,21]. (4QFlor 1,10-13)

La cita biblica del primer parrafo estd tomada de 2Sam 7,11-14, o sea, de la
profecia de Natédn, una de las bases mds importantes de la esperanza mesidnica en la
Biblia, que es reinterpretada en este comentario qumranico en funcién del mesias real,
quien estard acompaifiado por el Intérprete de la ley, quiza el sumo sacerdote cuya
funcién podria ser la de ofrecer la interpretacion de la ley divina.

Entre las figuras mesidnicas atestiguadas en Qumran resulta enormemente
llamativa la del “Mesias celeste”, presente en el manuscrito 4Q246, que puede datarse
paleograficamente en la primera mitad del siglo I d.C. y en cuya segunda columna
leemos:

Serd denominado hijo de Dios, y le llamardn hijo del Altisimo. Como las
~ centellas de una vision, asi serd el reino de ellos; reinardn algunos anos sobre la tierra
y aplastardn todo, un pueblo aplastard a otro pueblo y una ciudad a otra ciudad, Vacat
hasta que se levante el pueblo de Dios y haga descansar a todo de la espada. Vacat. Su
reino serd un reino eterno, y todos sus caminos en la justicia; juzgal[rd] la tierra con

19. La identificacién con Elias puede aceptarse sin problemas, a juzgar por la mencién de
Damasco (designacién de Qumréan) y su relacidn con 1 Re 19,15, donde Elias recibe de Dios
la orden de ir a Damasco para ungir al rey de Siria, al rey de Israel y a Eliseo. Aunque se ha
presentado a Elias también como sumo sacerdote, esto sucede en la tradicién posterior
(Justino, Dialog. 49, y materiales caraitas).
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justicia, y todos hardn la paz. Cesard la espada en la tierra, y todas las ciudades le
rendirdn homenaje. El Dios grande con su fuerza hard la guerra por él; pondra los
pueblos en su mano y arrojard todos ante él. Su dominio serd un dominio eterno, y
“todos los abismos... (40246 ii 1-9)

Que en el judaismo de la época se hubiera desarrollado la idea de un “Mesias”
como agente de salvacion escatolégico de naturaleza sobrehumana podria parecer una
ampliacién ilegitima del concepto de Mesias, vacidndolo de su caracteristica dimension
humana. No sélo resulta dificil imaginar que a un personaje sobrehumano se le
considere como un “ungido” (los dngeles, por ejemplo, no reciben la uncién), sino que
la naturaleza humana de los mesias que hasta ahora hemos encontrado esta fuertemente
acentuada tanto en la descendencia davidica del “Mesias-Rey” como en la perspectiva
cultual en la que el “Mesias-Sacerdote” realiza su expiacion. A pesar de todo, € incluso
de que en el fragmento citado no aparezca el término técnico “ungido”, cabe la
posibilidad de considerar a la figura que nos presenta como un verdadero Mesias. Ello
implica un cambio en la concepcion mesidnica judia a partir del siglo I d.C.

En efecto,una figura de este tipo nos resulta familiar por el Nuevo Testamento, y
se encuentra atestiguada en dos apdcrifos judios de finales de dicho siglo: las
Pardbolas de Enoc (1En 37-61) y 4 Esdras. El primero de ellos emplea ocasionalmente
el término “Mesias” junto con las designaciones mas comunes de “Elegido” y, sobre
todo, de “Hijo del Hombre”, para designar a una figura preexistente y de origen celeste;
lo mismo sucede en la visiéon de 4 Esdras 13 con el personaje aludido mediante la
expresion “como un hombre”, al que se designa en dos pasajes como “Mesias” y mas
frecuentemente como “Hijo/Siervo de Dios”.

Las claras coincidencias con el Nuevo Testamento, que atestigua en la misma
época esta ampliacion de la nocién de Mesias, hicieron pensar a muchos que se trataba
de ideas cristianas introducidas en los citados apdcrifos (o incluso del origen cristiano
del primero de ellos). Hoy no parece que pueda ponerse en duda su origen judio, y el
fragmento qumrénico citado es prueba de ello.

Su personaje es descrito con los rasgos del “Hijo del Hombre” de Daniel,
interpretado aqui como individuo y no colectivamente. Resulta paradéjico que un
término tan genérico como “hijo de hombre” (es decir, “ser humano”, en arameo bar
nash, Dan 7,13) adquiera con el tiempo semejante aura teoldgica y toda una serie de
significados técnicos. Daniel 7, en efecto, es un texto casi sin igual por su influencia en
las especulaciones mesidnicas, tanto judias como cristianas, en este periodo crucial que
llega hasta finales del siglo L.

- El personaje qumranico aparece presentado como juez del mundo entero, y
resulta oportuno resaltar que la funcién de juez es precisamente una de las
caracteristicas que la cristologia cristiana atribuye a Jesus. Quizés el hecho mds notable
sobre las tradiciones del “hijo del hombre” neotestamentario sea su consistente
atribucién de la funcion de juez al Jesus exaltado. La idea de un juez y liberador
trascendente era un elemento conocido en la escatologia judia de finales del siglo 1
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d.C., conforme a un modelo compuesto de diversos elementos tradicionales israelitas
sobre el rey davidico, el siervo/elegido del Deutero-Isaias y el “hijo de hombre”
daniélico. Comtn a varios textos de la época es el énfasis puesto sobre las funciones
judiciales del personaje exaltado, un elemento ajeno a Daniel 7 pero central en los
textos davidicos y asumido por el Segundo Isafas. Este elemento judicial, més que
ningin otro, identifica los textos del Nuevo Testamento como derivados de una
conflacién de tradiciones judias.

La mayoria de los textos de los evangelios que se refieren a la exaltacién del
- Hijo del Hombre escatolégico asumen que esta figura es idéntica a la del Jesis
ascendido y exaltado. En el Nuevo Testamento se le aplica a Jesus este titulo por ser
muy apropiado para afirmar la identidad entre el Jesus preexistente y el Jesis de la
historia. La referencia a un Jesus terrenal como “hijo del hombre” supone un complejo
proceso de especulacion. Los paralelos que se encuentran en Sabiduria y I Enoc, y
quizd la identificacién de Enoc como Hijo del Hombre, permitieron encontrar para el
futuro Hijo del Hombre y Siervo exaltado una existencia terrenal como perseguido. En
esta misma linea, la idea endquica de que el futuro Hijo del Hombre o el Elegido
existia antes de la creacién permitié a los cristianos —a diferencia del autor de las
Pardbolas— proponer el descenso, sufrimiento y muerte del Hijo del Hombre
preexistente. La aportacién excepcional de la figura de Jesis consistid en fundir el tema
del Siervo doliente con la doctrina mesidnica del Hijo de Hombre. '

Dentro de los textos qumrénicos, €l manuscrito /1/QMelquisedec nos presenta
otro caso de figura salvadora de naturaleza sobrehumana que ejecuta el juicio divino,
libera del poder de Belial y rescata a los hombres de su grupo en la primera semana del
ultimo jubileo de. la historia, y al cual no sélo se le llama elohim “dios”, sino “ungido
del espiritu”.

A la luz de estos textos se comprende mejor como un judio del siglo primero,
Pablo de Tarso, podia entender las promesas mesidnicas contenidas las Escrituras y
atribuir a un “descendiente de David segin la carne” el titulo excelso de “Hijo de
Dios™:

Que él habia prometido de antemano por medio de sus profetas en las santas
Escrituras, referente a su hijo que se hizo descendiente de David segiin la carne, que
fue constituido Hijo de Dios con poder segiin el Espiritu de santidad, desde su
resurreccion de entre los muertos, Jesucristo Sefnor nuestro. (Rom 1,2-4)

En conclusién, todos estos datos demuestran la variedad de concepciones
reflejada en los escritos de Qumrdn, cuya aportacién mds especifica a la doctrina
mesidnica es la esperanza en un Mesias de estirpe sacerdotal. Con ello no hacen més
que formular claramente una idea que se venia gestando desde el exilio. De la misma
manera que la vivencia mondrquica habia tenido como resultado la imagen de un
Mesias con rasgos reales, asi la vivencia postexilica, de un predominio de la autoridad
religiosa, iba a desembocar en la esperanza en un Mesias con rasgos sacerdotales. La
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tradicién del mesianismo sacerdotal tiene cabida de favor en los Testamentos de los
Doce Patriarcas, obra apécrifa cuyos antecedentes estdn conservados en varios
manuscritos de Qumran. Dentro del Nuevo Testamento, la presentacién que la carta a
los Hebreos hace de Cristo como Rey y Sacerdote a la vez puede acusar alguna
influencia del mesianismo desdoblado esenio. Debe tenerse en cuenta, sin embargo, el
énfasis que Hebreos pone en demostrar que el sacerdocio de Cristo no es segin el
orden de Aarén (como el Mesias de Qumran), sino segun el orden de Melquisedec.

Mesianismo en el Antiguo Testamento y Qumran: recapitulacion20

- En ninguna de las 39 ocasiones en las que la Biblia Hebrea emplea la palabra
“Mesias” tiene esta palabra el sentido técnico preciso de titulo de la figura escatoldgica
cuya venida introducird la era de la salvacién. Los “Mesias” del Antiguo Testamento
son figuras del presente, generalmente el rey (incluso en Is 54,1 se trata de Ciro); més
raramente, sacerdotes, patriarcas o profetas; y en los dos casos en los que Daniel
emplea este término se trata de dos personajes cuya identidad es dificil de precisar, pero
que en su contexto no son figuras mesidnicas. La tradicién posterior reinterpretard
varias de estas alusiones veterotestamentarias al “Mesias” como predicciones
mesidnicas, pero las raices de las concepciones que posteriormente emplearan el titulo
de “Mesfas” para designar a las figuras que introducirdn la salvacién escatoldgica se
hallan en otros textos del Antiguo Testamento que no emplean la palabra “Mesias”.
Textos como la bendicion de Jacob (Gen 49,10), el ordculo de Balaam (Num 24,17), la
profecia de Natdn (2 Sam 7) y los Salmos reales (como Sal 2 y 110) seran desarrollados
por Isaias, Jeremias y Ezequiel en direccién a la espera de un futuro “Mesias” real,
heredereo del trono de David. Las promesas de restauracion del sacerdocio en textos
como Jer 33,14-26 (ausente de los LXX) y el ordculo sobre el sumo sacerdote Josué
(Zac 3) servirdn de punto de arranque de la esperanza posterior de un “Mesias”
sacerdotal, lo mismo que la doble investidura de los “hijos del aceite” (Zorobabel y
Josué) en Zac 6,9-14 sera el punto de partida de la espera de un doble “Mesias”, reflejo
de una cierta divisién de poderes presente ya desde Moisés y Aarén. De la misma
manera, la presencia de la triple funcién (rey, sacerdote, profeta), unida al anuncio de la
futura venida de un “profeta como Moisés” de Deut 18,15.18 y a la esperanza concreta
del retorno de Elias en Mal 3,23, servird de punto de partida para el desarrollo de la
esperanza en la venida de un agente de salvacién escatoldégico de tipo profético, se le
designe o no como “Mesias”.

Igualmente, la presentacion de la enigmadtica figura del “Siervo de Yahveh” del
Deutero-Isafas (Is 40-55) como una alternativa al mesianismo tradicional en la
perspectiva de la restauracién dard como resultado el desarrollo de la esperanza de un
“Mesias sufriente”, y el anuncio de Mal 3,1 de que Dios ha de enviar a su “dngel”
como mensajero para preparar su venida permitird desarrollar la espera de un mediador
escatolégico de origen no terrestre.

20. Seguimos la excelente sintesis de F. Garcia Martinez, Los hombres de Qumrdn, p. 189.
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Siguiendo tales lineas de evolucién, en la comunidad de Qumrédn llegan a
cristalizar diversas figuras mesidnicas. L.os manuscritos del Mar Muerto, por otra parte,
nos iluminan el trasfondo judio en el que brotaron las ideas cristianas y nos
proporcionan los eslabones perdidos para comprender cémo ideas tan solo germinales
en el Antiguo Testamento llegan a aflorar en el Nuevo. El grupo judio que conocemos
por el Nuevo Testamento aglutina en el siglo I la espera de un “Mesias-rey”, un
“Mesias-sacerdote”, un “Profeta como Moisés™, un “Siervo sufriente”, e incluso un
“Mesias celeste”, en una persona histérica del pasado cuyo retorno se espera en el
futuro escatolégico.

Movimientos mesianicos en el judaismo

Al analizar los fundamentos biblicos del mesianismo hemos visto que, una vez
establecida la monarquia de David, se desarrollé una ideologia regia oficial de
legitimacién dindstica, que se convirtié en base de la idea mesidnica comunmente
aceptada. Pero nunca qued6 completamente suprimida la tradicién israelita de reino
popular, carismatico, de la que el propio David habia surgido. Centrada
fundamentalmente en el reino del norte, su sede no era, obviamente, la corte real, sino
los circulos proféticos y populares, e incluso el ejército. Esta tradicién operaba como
memoria popular y era susceptible de reaparecer en movimientos sociales concretos.

A juzgar por sus esporddicas apariciones en las narraciones biblicas, estos
movimientos mesidnicos populares pueden entenderse en funcién de tres
caracteristicas?!: (1) el reinado quedaba constituido por uncion popular o eleccién; (2)
era condicional, dependiente de que el rey mantuviera una determinada politica social;
'y (3) la accién de ungir a un nuevo rey era normalmente un acto revolucionario. Por
ejemplo, gran parte de Israel se alzé en rebelion contra David ungiendo a Absalom
como rey suyo. Semejante accion revolucionaria de movimientos mesidnicos volveria
producirse en los siglos siguientes.

La escasez de fuentes histéricas nos impide saber si durante la época del
Segundo Templo permanecia viva entre el pueblo esta tradicién del reinado popular. Al
final de la misma, sin embargo, en tiempos de Jesucristo, sabemos gracias al testimonio
de Flavio Josefo que hubo varios movimientos protagonizados por alguna persona que
“reclamaba el reinado” o “era proclamado rey” por sus seguidores. Concretamente, a la
muerte de Herodes el afio 4 a.C. surgieron varios movimientos revolucionarios en los
principales distritos de su reino, encabezados por Judas en Galilea, Simon en Perea y
Athronges en Judea, todos ellos de origen humilde.

Durante la primera gran rebelién contra Roma, entre los afios 66-70, tuvo lugar
la breve aparicién de Menahem como pretendiente real, aunque se tratdé mds de un
episodio que de un movimiento. Algunos consideran a Menahem como prueba de un

. 21. Cf. R.A. Horsley, “Messianic Movements in Judaism”, en D.N. Freedman (ed.), The Anchor
Bible Dictionary. New York, Doubleday, 1997.
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“mesianismo zelota” violento, en contraposicion al retrato de Jesis como mesias no
violento. Para otros, sin embargo, fue a mediados de esta guerra (y no antes, como
habitualmente se sostenia), cuando surgieron los zelotas, que eran un movimiento
social revolucionario, como los movimientos mesidnicos. Pero el movimiento zelota no
adopt6 la forma de un reinado proclamado popularmente, sino la de un liderazgo
sacerdotal de eleccion popular.

Por esa época ya estaban recluidos en Masada los sicarii —a los que antes se
identificaba erréneamente con los zelotas—, que habian surgido en los afios 50 como
grupo urbano dedicado a actividades terroristas, como el asesinato de sumos sacerdotes
colaboracionistas con Roma o los secuestros para obtener botin.

Histéricamente, el movimiento mesidnico mds importante a finales del periodo
del Segundo Templo fue el encabezado por Simén bar Giora, que se convirtié en el
supremo comandante politico-militar de Jerusalén durante la primera guerra contra
Roma. Josefo, pese a ser poco amigo de mesianismos, introduce en su relato numerosos
paralelos entre este personaje y el prototipo de David como “ungido” popular: al igual
que David, Simé6n provenia de la guerrilla. Su movimiento estaba bien organizado y
férreamente disciplinado, preparado para una larga guerra de liberacion. Determinados
hechos simbdlicos demuestran que Simon bar Giora asumia la posicion de rey de los
judios. Mientras Jerusalén y el Templo estaban siendo destruidos, Simon se rindi6 a los
romanos en un acto lleno de efectismo —vestido con tiinica blanca y un manto real de
purpura—=22, que muchos entendieron como de autosacrificio, y fue ceremoniosamente
ejecutado como derrotado rey de los judios. Su rival en el protagonismo del liderazgo
judio, Juan de Giscala, fue simplemente encarcelado.

Con todo, el movimiento mesidnico de mayor impronta en la tradicién judia fue
el de la rebelién de Simén Bar Kojba, entre 132-135 d.C., la segunda guerra contra
Roma que culminé con la derrota judia y la subsiguiente Didspora. A finales del siglo I
la idea de un futuro Mesias habia recibido un tratamiento explicito en obras como 4
Esdras 13 y 2 Baruc 29,36-40. El movimiento de Bar Kojba pudo estar influido por
estas esperanzas mesianicas mds elaboradas, asi como por la tradicién biblica de reino
popular. Aunque nunca se llamé a si mismo “Mesias”, sino “Principe” —en sus
monedas aparece el titulo “Simoén, nasi de Israel”—, el Talmud de Jerusalén (jTa‘anit
iv 68d; cf. Lamentaciones Rabba ii 4) nos refiere que el venerable Rabbi Aquiba, uno
de los lideres indiscutibles del judaismo centrado en Yabne tras la destruccion del
Templo, declaré que Simén era el Mesias. Le aplicé el cumplimiento del ordculo de
Balaam (Num 24,17: “una estrella (kojab) ha salido de Jacob™), con lo que su nombre
original, Simé6n bar Kosiba (que es el que figura en las cartas de este lider encontradas
entre los manuscritos del Mar Muerto), pasé a ser para sus partidarios Simén bar
Kojba, “hijo de la estrella”. Otros rabinos, probablemente la mayorfa, no sélo eran
escépticos, sino criticos. El mismo pasaje talmudico prosigue con la réplica de Yohanan

22. Atributos reales que conocemos bien por el relato del evangelio de Marcos (15,16-20), segiin
el cual Jesis llevaba esa misma vestimenta cuando era burlescamente apodado “rey de los
judios™.
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ben Torta: “Aquiba, crecera hierba junto a tus mejillas y el hijo de David no habra
llegado todavia™. Incluso otras fuentes talmidicas, considerandolo un falso mesias,
hacen otro juego de palabras con su nombre y le denominan “ben Koziba”, “hijo de la
mentira”.

Junto a estas figuras mesidnicas aparecieron a mediados del siglo I otras figuras
proféticas, etiquetadas por algunos como “mesidnicas” (aunque el propio Josefo habla
- de estas personas como prophétai), que inspiraron movimientos de masas contra los
romanos (a dlferencna de otros profetas de la época, como Jests, hijo de Hananiah y
Juan el Bautista, que eran fundamentalmente mensajeros divinos individuales). Se trata
de Teudas?3, quien atrajo a mucha gente al Jordan y declar6 que a su mandato el rio se
abriria, en una especie de simbolismo del nuevo éxodo, y de “el Egipcio”, quien segin
Josefo (Bell. 11 254- 265) convocd a “unos treinta mil” en el monte de los Olivos para
irrumpir en Jerusalén24,

El reino de Dios

En intima relacién con el concepto de Mesias estd el de “Reino de Dios”, que
también dista de ser homogéneo. La literatura intertestamentaria carece de una visién
uniforme y sistematica del mismo.

A diferencia de lo que sucede en el Nuevo Testamento, en el que —sobre todo en
”, la
expresion “reino de Dios” no figura en el Antiguo Testamento hebreo y es muy rara en
los deuterocandnicos y apdcrifos del Antiguo Testamento, como es rara también en los
targumes y en Filon. Solo se hace relativamente frecuente en frases estereotipadas de la
literatura rabinica. Su contenido, sin embargo, es un tema biblico e insistentemente
tratado en los apdcrifos judios —particularmente los apocalipticos—.

Si la idea veterotestamentaria del reino de Dios no es uniforme, tampoco lo es la
de la literatura apdcrifa, sobre la que aqui nos centraremos y cuya pluralidad de
concepciones expondremos brevemente?25.

Aunque el objetivo dltimo del reino es la victoria de Dios sobre los contravalores
encarnados por los dngeles caidos y los hombres perversos, el objetivo recurrente en la
literatura intertestamentaria es el triunfo de Israel y su salvacién, que comporta la
reintegracion de todas las doce tribus a la tierra de Israel. Aunque esta literatura suele
otorgar a Israel una salvacion colectiva, ello no sucede siempre asi (por ejemplo, 4

23. Cf. Hechos 5,36-37, donde se menciona también a Judas el galileo.
24. Seguin Hechos 21,38, “el egipcio sacé al desierto cuatro mil sicarios”.

25. Cf. A. Diez Macho (ed.), Apdcrifos del Antiguo Testamento 1 (Madrid, ed. Cristiandad,
1984), pp- 351-389.
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Esdras teme que sean pocos los israelitas que se salven). Para los gentiles, por el
contrario, las puertas del reino de Dios estardn cerradas o, a lo sumo, entreabiertas. La
literatura apdcrifa mds antigua suele contemplar la posibilidad de salvacién para los
gentiles: I Enoc 10,21, el libro III de los Ordculos Sibilinos y algunos de los
Testamentos de los Doce Patriarcas acarician la esperanza de una conversién de la
gentilidad a Yahveh. Pero los escritos mds tardios, como las Pardbolas de Enoc y el
Apocalipsis siriaco de Baruc, extreman su condenacion: seran aniquilados y arrojados a
la gehenna.

Esta literatura subraya dos aspectos del reino de Dios: serd futuro y sobrevendra
de forma instantdnea. Es, efectivamente, el reino de Dios futuro y escatolégico, del
final de los tiempos. Ello supondria (aunque sigue siendo un tema de debate) que la
férmula ’aharit ha-yamim (lit. “al final de los dias”), que se usa en el Antiguo
Testamento para anunciar acontecimientos futuros (“en los dias venideros’), no
necesariamente “el fin del mundo” o “el ésjaton”, ha desarrollado en este tiempo un
sentido escatoldégico, la inauguracion del nuevo eén.

Este futuro es cercano, inminente, y el reino serd andlogo al reino de Dios en el
paraiso antes del pecado. La apocaliptica muestra tal pesimismo respecto al presente y
pasado de la historia humana que proyecta el reino de Dios hacia el futuro. En esto
existe una diferencia con la concepcién neotestamentaria del reino, para la que es
futuro, pero ya estd presente; ya ha venido, aunque no en plenitud. Es la conocida
teologia del “ya si, todavia no”, de la “escatologia inaugurada”, en la que subyace una
fuerte concepcién dualista que opone “esta era” a la “era venidera”, y cuya tensién es
un elemento clave para entender las ensefianzas de Jests y las posteriores
interpretaciones paulinas y jodnicas del hecho cristiano.

Es un reino, ademds, que se impondré rdpidamente y, segin los apocalipticos, de
manera fulgurante. Tal parece ser la concepcion del reino de Juan el Bautista, frente a la
implantacién paulatina que reflejan las pardbolas neotestamentarias.

Segiin el espacio o lugar en que se realiza el reino de Dios, pueden distinguirse
las tres representaciones siguientes en la literatura intertestamentaria:

a) Reino de Dios realizado en este mundo;
b) Reino mesidnico en este mundo y reino de Dios en el mundo futuro;

¢) Un tnico reino de Dios en el futuro.

a) Reino de Dios realizado en este mundo

Siempre que se trata de un reino ligado a los yemot ha-Masiah (“los dias del
Mesias™), el reino es intramundano. Los apécrifos més antiguos suelen contentarse con
este reino, por una razén: los profetas y salmistas no tienen mds horizonte que la
salvacién en este mundo, pues la primera proclamacién de la resurreccion aparece en
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Daniel, en la primera mitad del s. II a.C. Es 1l6gico que los apdcrifos mas antiguos,
contempordneos del libro de Daniel (o0, a lo sumo, algo anteriores alguno de ellos), atin
no tuvieran desarrollado un panorama de salvacién o condenacion ultramundanas26.

El reino de Dios en este mundo se concibe con una duracién ilimitada. Todavia
no se ha desarrollado el concepto milenarista de un limite de cuatrocientos afios (cf. 4
Esdras 7) o de mil afos (cf. Apocalipsis 20 y los escritores cristianos de los dos
primeros siglos).

Este reino intramundano puede realizarse por intervencién exclusiva de Dios o
también por medio del Mesias, cuya funcion varia segin los escritos.

Por los evangelios cristianos conocemos las expectativas de un reino de Dios
terrestre que tenian los discipulos de Jesus. El judaismo rabinico, continuador del
fariseo, puso también mucha ilusién en ese reino de Dios realizado por el Mesias, lo
que en siglos posteriores llegd a convertir la fe en la venida del Mesias personal en uno
de los trece articulos del credo judio formulado por Maiménides. El judaismo
apocaliptico, por el contrario, se interesaba sélo por el ‘olam ha-ba’, el mundo futuro
ultramundano, mostrando total escepticismo ante el reino terrestre de Dios. Cuando lo
llega a aceptar es solamente de forma pasajera y por compromiso con la fuerte tradicién
del reino mesidnico intramundano, tan fuerte que es la prevalente en el judaismo
contemporaneo.

b) Reino mesidnico en este mundo y reino de Dios en el mundo futuro

Algunos apdcrifos hablan de dos reinos de Dios, uno temporal, en este mundo, y
otro definitivo, trascendente, en el otro. El reino temporal es exigido por fidelidad a los
profetas y por compromiso con la tradicién del Mesias.

La esperanza del judaismo popular, y asi aparece en varios escritos, se centraba
en un reino terreno en el que el Mesias, hijo de David, tenfa un papel preponderante. Y
aunque los circulos apocalipticos negaban en su pesimismo toda posibilidad de

26. La teologfa de la historia del libro de Daniel entiende la historia universal como historia del
reino de Dios. Los reinos de la tierra tienen que pasar para dar lugar al verdadero reino de
Dios (Dan 2,44). Como soberano de éste aparece el Hijo de hombre (7,13). También la
profecia sobre las 70 semanas de afios (Dan 9,24-27) abre una perspectiva sobre la época
mesidnica. En ella habla el profeta del fin de la prevaricacién y el pecado, de la expiacién de
la iniquidad y de la instauracién de la justicia eterna. Esta situacién se dara ciertamente

- después de setenta semanas de afios, es decir, después de largo tiempo. El autor que en la
época de los Macabeos refundi6 en el libro de Daniel las tradiciones daniélicas subdividi6 las
70 semanas de afios en tres periodos: 587-538 (aparicion del ungido, es decir, de Ciro), 538-
171 (asesinato del sumo sacerdote Onias III) y la semana 70? (abolicién del culto bajo
Antioco IV). Sélo tras el fin de este opresor espera el autor la salud mesidnica prometida en
el v. 24. Las semanas de afios han de interpretarse simbolicamente, pues desde Ciro a Onias
no pasaron 434, sino sélo 367 afios.
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salvacion en este mundo, la esperanza mesidnica pesaba tanto que no podian prescindir
de ella, por lo que se vieron forzados a asignar en “este mundo” un lugar al reino
terreno del Mesias. Asi, algunos escritores apocalipticos adoptaron el siguiente
esquema: mundo presente o historia damnata — reino temporal del Mesias —
resurreccion de los muertos y juicio — mundo futuro o asiento definitivo del reino
celeste de Dios sobre la creacién entera: angeles, hombres, cosmos.

Tanto la teologia rabinica como la cristiana aceptan la concepcién de dos reinos
seguidos, uno terrestre y otro mas alld, pero con diferencias de acento. Respecto al
reino terrestre de Dios, los judios lo ponen en el futuro intramundano, perfectamente
visible y comprobable; los cristianos lo sitian ya en el presente, aunque no susceptible
de una comprobacién empirica, sin insistir, por tanto, en la visibilidad y aparatosidad
del reino. La teologia judia objeta que la concepcion cristiana es infiel a los profetas y
desencarna el reino de Dios, reduciéndolo a la esfera de lo invisible.

La literatura apdcrifa judia, asi como Jesus y los escritores neotestamentarios,
podian pensar en la realizacién ultramundana del reino porque disponian de ciertos
datos que eran fruto del desarrollo ideoldgico posterior (o, por decirlo de otra forma, no
habian sido revelados a los profetas): que existe vida después de la muerte y que los
hombres resucitaran para ser retribuidos. Abiertas las puertas del mds alld, era l6gico
que circulos judios como los apocalipticos reinterpretaran el reino terrestre de los
profetas como reino espiritual y trascendente. También la Iglesia primitiva, mds abierta
a la apocaliptica que el fariseismo y subsiguiente rabinismo, efectué esa misma
reinterpretacion.

c) Un iinico reino de Dios en el futuro

Hay cierta literatura apdcrifa judia que no contempla mas reino de Dios que el
trascendente, el del mas alla. En la linea més tipica de la apocaliptica, se considera que
este mundo, el ‘olam ha-zeh, es historia dominada por los poderes del mal y no puede
ser ambito del reino de Dios. Siguiendo esta 16gica, estos autores sacrifican el reino
interino del Mesias, que otros admitirdn s6lo por compromiso con una tradicion.

Milenarismo

Al hablar del reino de Dios hemos visto que estd difundida la idea de la
existencia de un reino mesidnico que lo ha de preceder. La especulacion sobre sus
caracteristicas constituye el nicleo de la corriente ideoldgica conocida como
milenarismo.

El milenarismo es una variedad de la escatologia judia y cristiana cuyo nombre
proviene del latin mille, “mil” y annus “afio”, en referencia a los “mil afios” que se
mencionan en Ap 20,2ss (en griego, chilia eté, por lo que también recibe el nombre de
quiliasmo, aunque existen matices diferentes en el uso de ambos términos).
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La idea fundamental del milenarismo es la de un reino temporal glorioso del
Mesias (o de Cristo, en la parusia), en el cual los justos, beneficiarios de una “primera
resurreccién”, reinardan con El a lo largo de mil afios, durante los cuales Satdn
permanecerd encadenado en el abismo. Al término del milenio, y recobrada su libertad
por un breve espacio de tiempo, Satin lanzard en vano sus ultimos asaltos contra
Jerusalén, que simboliza a la Iglesia. En este momento se sitda la “segunda
resurreccion”, de la que participardn todos los hombres. Los pecadores serdn juzgados
y condenados, mientras que los justos toman definitiva posesién del reino celestial. El
texto cldsico que inspiré el milenarismo es Apocalipsis 20,1-7, y también se ha
propuesto ver una presentacién andloga, aunque tan sélo implicita, en Pablo
(ICorintios 15,22-26)?7.

La nocién de este reino temporal no estd presente en las Escrituras hebreas, pero
si se da en algunos apdcrifos judios, de los que entresacamos los siguientes:

En el Apocalipsis de las Semanas (I Enoc 93) se alude a que el elegido gobierna
“su rebafio” o “toda la creacién” en la octava semana; no se menciona al Mesias. El
Libro de Enoc eslavo (2 Enoc 32,3-33,1) presenta una cronologia similar.

El Apocalipsis siriaco de Baruc describe un tiempo de gran fertilidad en la tierra
para los justos cuando se revele el Ungido. Tras este periodo, quienes duermen se
levantardn y “las multitudes de almas aparecerdn juntas, en una Unica asamblea y con
una sola mente”(2 Baruc 29-30). Podemos compararlo con 2 Baruc 39,3-40,4: “¢l [el
Ungido] protegera al resto de mi pueblo, que se encontrard en el lugar que Yo he
elegido. Y su dominio duraré para siempre, hasta que el mundo de corrupcién tenga su
fin”.

4 Esdras 7,26-31 ofrece una descripcion mds detallada. La ciudad y el pais
aparecerdn de nuevo, el Mesias y el elegido se revelardn, y se regocijaran durante 400
afios. Entonces el Mesias y todos los seres humanos morirdn y la tierra retornara a su
silencio primitivo. Tras esto tendré lugar la resurreccion general y el juicio.

En las fuentes rabinicas encontramos algunas referencias al reino mesidnico
temporal. Dentro del Talmud de Babilonia, por ejemplo, Pesahim 68a habla de la edad
‘mesidnica y afirma que “los justos estdn destinados a resucitar a los muertos”. Berajot
34b distingue entre este mundo y los dias del Mesias, en los que no habra sometimiento
a poder extranjero. Sanhedrin 91b expresa una idea similar. En Sanhedrin 99a se citan
varias opiniones acerca de la duracion de los dias del Mesias:

27. Es muy improbable, sin embargo, que Pablo se esté refiriendo a dos resurrecciones
diferentes. Se trata mds bien de una tnica resurreccion, que afecta sucesivamente a diferentes
personas.
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Dijo R. Eliezer: Los dias del Mesias durardn cuarenta arios... R. Eleazar b.
Azariah dijo: Setenta arios... Rabbi dijo: Tres generaciones... R. Dosa dijo: Cuatrocientos
afios... Rabbi dijo: Trescientos sesenta y cinco afios, como los dias del ario solar... Abimi,
hijo-de R. Abbahu, ensefio: Los dias del Mesias de Israel serdn siete mil afios... Rab
Judah dijo en nombre de Samuel: Los dias del Mesias durardn tanto como desde la
creacion hasta ahora... R. Nahman b. Isaac dijo: Tanto como desde el dia de Noé...

Para otra distincién entre los dias del Mesfas y el mundo venidero puede verse
Sabbat 63a.

"En Sanhedrin 97a Tanna debe Eliyyahu ensefia que la era mesidnica durari
2.000 afios (cf. ‘Abodah Zarah 9a).

Sobre cudndo vendrd el Mesias, Sanhedrin 97b afirma que el hijo de David
vendrd en el dltimo jubileo, tras no menos de 85 jubileos. R. Hanan b. Tahlifa dice
después de 7.000 afios, y R. Abba, hijo de Raba, tras 5.000 afios. R. Jahocachua predijo
2.000 afios; Barakyah y R. Dosa, 600 afios; José el Galileo, 60 anos o tres
generaciones; R. Aquiba, 40 afios, y Rabbi, tres generaciones (y también 365 afios).

Dentro de la tradicion cristiana existi0 también en sus comienzos la idea de un
reinado terrenal de Cristo, sugerida por una lectura espontdnea del texto de Apocalipsis
20, y esta interpretacion fue seguida por algunos autores cristianos antiguos.

Papias, nacido hacia el afio 70 d.C. (y que escribi6 al parecer hacia el 125-130
d.C.), es el primer testigo de la creencia patristica en el milenio. Enigmatica figura,
pero importante en la historia de la cristiandad primitiva, fue discipulo de Juan y
compafiero de Policarpo. Parece haber tenido a mano un conjunto muy representativo
de tradiciones apostdlicas, tanto de Palestina como de Asia Menor. Segin Eusebio,
Papias defendia que “habrd un milenio tras la resurreccién de los muertos, cuando el
reinado personal de Cristo se establezca en la tierra”.

Justino Mdrtir (100-165 d.C.), el mas importante apologeta del s. II, también
creia en el milenio, como lo demuestra su pasaje mas relevante al respecto (Dial. 80-
81). Argumentando contra Trifén, manifiesta que hay discrepancia entre los cristianos
sobre este tema, pero €l y otros cristianos estdn convencidos de que habrd una
resurreccion de los muertos y mil afios en Jerusalén, que entonces serd construida y
engrandecida, como declaran los profetas Ezequiel e Isaias. Justino basa su creencia
milenarista en las escrituras hebreas, derivandola, como los escritores judios, del Salmo
90,4: “el dia del Sefior son mil afios”.

Ireneo (130 - ca. 200), uno de los tedlogos cristianos mds importantes del s. II,
elabora la teoria heredada de Papias y Justino, insertando sus creencias escatoldgicas.
Afirma que, como el mundo fue hecho en 6 dias, se acabard en 6.000 afios. El
Anticristo, simbolizado por el ndmero 666, reinard tres afios y medio, hasta que sea
destruido por Cristo.
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Entre los autores del s. III citaremos a los Montanistas (que acogieron con
entusiasmo la creencia milenarista, aunque esperaban que la Jerusalén celestial
descenderia en Frigia, no en Jerusalén), Tertuliano, Comodiano, Victorinus de Pettau 'y
Lactancio.

Entre quienes se opusieron al milenarismo destaca Origenes (ca. 185 - ca. 254),
quien propuso una interpretacion espiritual de Ap 20,4-6: el lapso de tiempo indicado
supondria el gradual crecimiento espiritual del alma, comenzado en esta vida y
continuado en la venidera. Ticonio ensefié que los mil afios del Apocalipsis se refieren a
la era actual y a aquellos que han renacido mediante el bautismo. La resurreccion fisica
tendra lugar en el futuro. El reino milenario de Cristo se extiende desde su pasion hasta
su segunda venida.

~ Bajo la influencia de Ticonio, Agustin (354-430) abandoné sus anteriores
creencias milenaristas para abrazar con entusiasmo la idea de la espiritualizacion de los
mil afios. Segln Agustin, el milenio espiritualizado comenzé con la encarnacién de
Cristo y se encontraba ya plenamente realizado en la Iglesia terrenal.

A partir de este momento el milenarismo, nacido de la interpretacion literal del
Apocalipsis, desaparecié en favor de la exégesis espiritual y alegérica, que acabd
“imponiéndose. El bautismo seria la primera resurreccion, y los mil afos, el tiempo (no
tomado literalmente) que mediaria entre el nacimiento de Cristo y su parusia. Ap 20,4-6
se usa también como uno de los textos clave para la idea de que todos los bautizados
comparten la soberania y el sacerdocio de Cristo.

El milenarismo conoceria mdas tarde un florecimiento en ciertas sectas
protestantes (anabaptistas en el s. XVI) y se da actualmente, bajo formas diversas, entre
los mormones, adventistas y testigos de Jehova.

La dificultad fundamental de la interpretacién milenarista radica en que el reino
de Cristo en los textos evangélicos y paulinos no es concebido como un reinado
terreno. Ademads, la parusia del Hijo del Hombre en el resto del Nuevo Testamento no
se contempla como el inicio de un periodo de reinado terrenal, sino como el momento
del juicio y de la retribucién ultraterrena. '
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