www.monografias.com

Cómo y cuándo Jesús se convierte en Cristo?
1. Introducción
2. Hipótesis
3. Análisis
4. A modo de conclusión
5. Citas bíblicas
6. Bibliografía
Introducción
En primer lugar, pidiendo perdón a nuestro divino Señor Yahvé (Dios) y a Jesucristo, nuestro redentor, por tocar este tema tan delicado: “CÓMO Y CUANDO JESÚS SE CONVIERTE EN CRISTO?”; pero nuestro propósito no es contravenir las Sagradas Escrituras ni la existencia de nuestras divinidades mencionados, sino analizar el trabajo antes citado desde un punto puramente Teológico, mas no Filosófico ni Antropológico como hemos estado acostumbrados a analizar otros trabajos teológicos; no debemos olvidar que el Apóstol San Juan, por mandato divino, nos recomienda (emplaza) a “escudriñar las (Santas) Escrituras”, (1) no dice “lean”, expresamente prescribe “escudriñad”, pero que significa este término?, bueno recurriremos al DRAE
 y al Diccionario Católico
 para conocer su significado; es eso entonces lo que haremos, sin transgredir las Sagradas Escrituras. En segundo lugar, debemos dejar mencionado que existe escaza literatura, tanto bibliográfica como on line (internet) sobre el tema abordado, a excepción de testimonios encontrados y bajados de “YouTube” (videos); así como tampoco existen hipótesis formuladas sobre dicho tema.
Nuestro único propósito es precisar, analizando las Sagradas Escrituras, cómo y cuándo Jesús se convierte en Cristo, cuyo este último nombre aparece como parte del nombre de Jesús a través del Nuevo Testamento, en realidad no es un apellido, sino un título, que proviene del hebreo “mashíakj”
, que significa “mesías”, en griego “koiné”
, que significa “Kristos”, y en latín “Christus”; todos que tienen el significado de “ungido”
.

La Biblia es un Libro escrito para revelar la verdad espiritual, religiosa y redentora, que viene a nosotros solamente por medio de la fe.

Debo mencionar con sinceridad que en estos momentos, al empezar a redactar este trabajo, me están sucediendo hechos extraños, como por ejemplo: la computadora, se “cuelga” o se “apaga” por si sola, en un momento determinado el foco de luz parpadeo uno instantes, momentos en que se abrió y cerró la puerta, sin que no haya nadie; como inusualmente me sucede; salvo los hechos que me sucedieron cuando escribí el tema: “EL GRAN CONFLICTO: EL BIEN Y EL MAL” (12.07.2014), (publicado en monografías.com, y aparece con el Link de Acceso URL: http://www.monografias.com/trabajos101/gran-conflicto-bien-y-mal.shtml), que a nadie desearía pasen lo que experimenté yo en aquellos días de noche y frio, y que gracias al Rev. Mons. Erman Colina Figueroa, Arzobispo para América Latina y el Perú, Diócesis del Santa – Chimbote, de la Iglesia Cristiana Apostólica Católica; y no quiero atribuir a nada extraordinario estos hechos, sólo quiero pensar que es mi imaginación; pero como reitero no quisiera desearle a nadie que se dedique a indagar una verdad jamás contada, estudiada o analizada por lo que estoy pasando en estos momentos; en fin sólo Dios sabe mi propósito.
DESARROLLLO: CÓMO Y CUÁNDO JESÚS SE CONVIERTE EN CRISTO?.
Hipótesis
He formulado las siguientes hipótesis, no “tesis”, porque no es un trabajo donde ya tengo algo preconcebido; al igual que ustedes, estimados lectores, también estoy indagando, analizando, estudiando, teniendo como base las Sagradas Escrituras:

A) Primera Hipótesis: Jesús ya era Cristo desde la Creación del Universo como parte de la Santa Trinidad?: Génesis 1:25-27 (6), Después de que Dios creo los cielos y la tierra, Moisés expresa: “Y dijo Dios: ‘Hagamos al hombre a nuestra imagen, conforme a nuestra semejanza (…)’”. (7)
B) Segunda Hipótesis: Jesús se convierte en Cristo, en los tiempos que no aparece en la Biblia?: (8), Lucas cita en el Nuevo Testamento: “Y Jesús crecía en sabiduría, y en edad, y en gracia con Dios y los hombres”. (cfr. 1 S. 2:26) (9).
C) Tercera Hipótesis: Jesús se convierte en Cristo, a partir de sus Bautismo?: Evangelios de Mateo, Marcos y Lucas. Los 3 apóstoles coinciden con los mismos hechos del bautismo de Jesús, realizado por Juan el Bautista en el río Jordán; cuando Jesús tenía 30 años, y empieza su peregrinación apostólica en las tierras de Jerusalén y aledañas.
D) Cuarta Hipótesis: Jesús se convierte en Cristo desde su padecimiento (pasión) ante Pilatos, Herodes y Caifás, y los propios judíos?: Hechos que suceden desde la realización de la última cena, su entrega por parte de Judas Iscariote, su negación por parte de Pedro, su experiencia en la vía crucis camino al Gólgota, y su crucifixión entre dos ladrones (Dimas y Gestas) y muerte. (Ver: Evangelios de Mateo, Marcos, Lucas y Juan).

E) Quinta Hipótesis: Jesús se convierte en Cristo a partir de su resurrección?: (Ver: Evangelios de Mateo, Marcos, Lucas y Juan).

Análisis
A) Primera Hipótesis:

Jesús ya era Cristo desde la Creación del Universo como parte de la Santa Trinidad?

Cuando leemos y analizamos el texto de (21), Moisés expresa que después que Dios creara los cielos y la tierras: “Y dijo Dios: ‘Hagamos al hombre a nuestra imagen, conforme a nuestra semejanza (…)’”. (22)
Notemos que en dicho pasaje bíblico, Moisés al expresar textualmente cita: “Y dijo Dios: ‘Hagamos al hombre a nuestra imagen, conforme a nuestra semejanza (…)’”; Dios se expresa hablando en plural; es qué acaso no se trata de la “Santa Trinidad”? (23): “Porqué tres son los que dan testimonio en el cielo, el Padre, el Verbo y El Espíritu Santo: y estos tres son uno”, (…) “El que tiene al Hijo tiene la vida: el que no tiene al Hijo de Dios, no tiene la vida eterna”.
Por su parte el Apóstol San Pablo, en la Epístola a los Efesios, nos señala: “Y os vistáis del nuevo hombre, el cual en la semejanza de Dios, ha sido creado en la justicia y santidad de la verdad”. (24) Del mismo modo, el Apóstol Santo, describe en su Epístola a los Colosenses: “Y os habéis vestido del nuevo hombre, el cual se va renovando hacia un verdadero conocimiento, conforme a la imagen de aquel que lo creó”. (25)
Por su parte el Apóstol Santiago, expresa en su Evangelio: “Con ella bendecimos a nuestro Señor y Padre, y con ella maldecimos a los hombres, que han sido hechos a imagen de Dios”. (26)
Moisés por su parte describe en el libro de Génesis: “Este es el libro de las generaciones de Adán. El día que creó al hombre, a semejanza de Dios lo hizo”. (27) El mismo profeta y en el mismo libro en estudio, cita: “El que derrame sangre del hombre, por el hombre su sangre será derramada, porque a imagen de Dios es hecho el hombre”. (28)
El Rey David, por su parte, el Salmos 8, describe: “¡Sin embargo, lo has hecho un poco menor que los ángeles, y lo coronas de gloria y majestad” –refiriéndose al hombre–. (29)
La primera pregunta que surge es, ¿cómo fue creado el hombre? Esto nos lo relatará el capítulo siguiente. Aquí se le dice –al hombre– que “Ejerza dominio”. (30) Dios le dio dominio sobre la tierra, y no creo que ello signifique que Dios le hizo una especie de jardinero ilustre del jardín del Edén. A Adán le fue dada una gran autoridad. Un poco más adelante veremos que él iba a tener que hacer ciertas cosas en relación con la creación que Dios le había entregado.
Aquí tenemos sencillamente el simple hecho de la creación del hombre. Otra vez encontramos la palabra hebrea “bara” que significa “crear a partir de la nada”. Así que tomamos nota que el hombre es creado; es algo nuevo. Es la primera palabra que había aparecido en el primer versículo del Génesis, en aquella expresión: “en el principio creó Dios los cielos y la tierra”. (31) El creó el universo físico. Luego, El creó la vida: dice aquí, “y creó Dios los grandes monstruos marinos (ballenas), y todo ser viviente que se mueve…”, como leemos en este capítulo del Génesis. (32) Y ahora, en este pasaje Bíblico, vemos que Él creó al hombre. El versículo 27 continúa diciendo: “creó, pues, Dios al hombre a imagen suya”. (33) Dios nos daría los detalles sobre su creación del hombre en el capítulo siguiente y, podremos observar que Él ha omitido mucho acerca de la creación del universo. La frase “En el principio creó Dios los cielos y la tierra” contiene toda la información que Él nos ha dejado y es todo lo que podemos conocer sobre este Tema. Él podría haber incluido detalles, pero no lo hizo. Él sí ofreció más detalles, solamente en lo referente a un hecho de su creación, como en el caso de la creación del hombre. ¿Y saben por qué?, porque este relato fue escrito para el ser humano. Dios quiere que él (hombre) conozca cual fue su origen. Es como si Dios estuviese diciendo; “Me agradaría mucho que prestases atención a tu propia creación y que no especules sobre la creación del universo”. Este versículo que acabamos de leer nos dice algo extraordinario.

Siguiendo la posición de Pablo Santomauro, consideremos como fundamental la frase “Creó, pues, Dios al hombre a imagen suya”, (34) es el punto de partida del análisis que estamos realizando en el presente trabajo. Quisiera sugerirles que consideren a ésta como una de las grandes declaraciones de la Palabra de Dios. No podría concebir nada tan maravilloso como este hecho. ¿Qué significa?; bueno, yo creo que el hombre es semejante a Dios, es como una trinidad. Claro que alguien va a replicar inmediatamente que quiero decir que el hombre es física, mental y espiritualmente un ser. Pues sí, creo que eso es cierto. El apóstol San Pablo, en su primera Epístola a los Tesalonicenses, afirmó esto mismo: “... y que el mismo Dios de paz os santifique por completo; y que todo vuestro ser, espíritu, alma y cuerpo sea preservado irreprensible para la venida de nuestro Señor Jesucristo”. (35)
Aunque esto es cierto, cuando nos introduzcamos en el próximo capítulo veremos que, en realidad, implica más que eso. Creo que se refiere al hecho de que el hombre es una personalidad, y que siendo una personalidad, es consciente de sí mismo y toma sus propias decisiones. Es un agente moralmente libre. Aparentemente, esto es único y exclusivo de los seres humanos. Pienso que esto es lo que se quiere decir al afirmar que Dios creó al hombre a imagen suya. 

En Génesis 1:27 (36) añade la expresión: “varón y hembra los creó”. Esta frase no nos da los detalles sobre cómo fueron creados el hombre y la mujer, detalles que no encontraremos hasta que lleguemos al capítulo segundo. Esta es la razón por la que opino que Dios no tuvo la intención de proporcionarnos los detalles acerca de la creación de este magnífico universo en que nos encontramos. De otra manera, nos habría dejado otro capítulo dedicado a este asunto. Dios no ofrece otra explicación más allá de que Él es el Creador. Esto nos recuerda aquella verdad sumamente importante que se halla en la Epístola a los Hebreos, que dice lo siguiente: “Por la fe entendemos que el universo fue preparado por la palabra de Dios, de modo que lo que se ve no fue hecho de cosas visibles”. (37) 

Lo que hoy vemos fue hecho de cosas que ni siquiera existían anteriormente. La creación fue hecha a partir de la nada. Si alguien pidiese una explicación al respecto, respondería que no puedo darla. Y la evolución tampoco puede explicarlo. La evolución nunca ha respondido a la pregunta de cómo la nada puede convertirse en algo. Como ya hemos comentado en programas previos, siempre comienza con la pequeña ameba, con los desechos, con un alga marina o con animales. Parece como si nuestra mente necesitase algo concreto como punto de partida, pero la Biblia comienza con la nada. Por ello, el hecho de que Dios creó, constituye la extraordinaria revelación de este capítulo.
Proseguimos leyendo Génesis en el primer capítulo, en el versículo 28: “Y los bendijo Dios, y les dijo: sed fecundos y multiplicaos, y llenad la tierra y sojuzgadla; ejerced dominio sobre los peces del mar, sobre las aves del cielo y sobre todo ser viviente que se mueve sobre la tierra”.
 (38) 

Aquí podemos observar que Dios le ha dado a esta criatura (al hombre) algo excepcional. En primer lugar le dice: “sed fecundos y multiplicaos, y llenad la tierra”. Y le oiremos repetirlo cuando crea a la mujer. Dios parece ser el que introdujo el Tema del sexo. Es realmente interesante considerar que nuestra generación piensa haber realizado un descubrimiento en este tema del sexo. Dios ya presentó este asunto en el mismísimo principio. En realidad, hay cuatro métodos que Dios ha utilizado para introducir a los seres humanos en este universo. El primero fue por creación directa, en el caso de Adán. Una segunda manera consistió en la creación indirecta, en el caso de Eva. El tercer método fue el nacimiento virginal, por medio del cual Jesucristo llegó a la familia humana. Y el cuarto, la generación natural, bastante bien conocida en la actualidad. 

Nunca estuvo presente en la intención de Dios. Él creó al hombre para reproducirse. Esta es una verdad maravillosa y espléndida, que no debe convertirse en algo malo y obsceno, como el ser humano lo está haciendo hoy en día. Se están escribiendo libros indecentes, a los que se denomina literatura. Se están produciendo obras de esa clase y se las denomina arte. Algunos críticos están comenzando a hablar claro contra estos abusos, por lo cual damos gracias a Dios. 
Dios creó al ser humano a su imagen. Dios es el Ser esencialmente personal y al dar al hombre un alma inmortal, le dotó también de una verdadera personalidad, El ser humano tiene conciencia de sí mismo, posee la capacidad de elegir libremente y tiene una responsabilidad moral bien determinada. Está creado a imagen y semejanza de Dios. 
Como vemos en el mandato “sed fecundos, y multiplicaos, y llenad la tierra”, Dios le dijo al ser humano que poblase la tierra por medio de la reproducción. Observa que El utiliza la palabra “llenad”. Esta es una palabra interesante que parece indicar que la tierra había estado habitada anteriormente por otras criaturas. Cualesquiera hayan sido tales criaturas, habían desaparecido cuando el hombre fue creado.
Dios le ordenó al hombre que “dominase” la tierra. Creo que ésta es la base para el saber (conocimiento) y la exploración científica de nuestro tiempo. Uno de los proverbios Bíblicos, concretamente el que se encuentra en el libro de los Proverbios, el Rey Salomón expresa: lo siguiente: “Es gloria de Dios encubrir una cosa, pero la gloria de los reyes es investigar un asunto”. (39)
Dios esconde diamantes en lo más profundo de la tierra, colocando allí los tesoros, donde el hombre tenga que cavar para descubrirlos. Creo que en la actualidad lo mismo es verdad en cuanto al conocimiento. Y es también cierto con respecto al estudio de la Palabra de Dios. Dios desea que acudamos al laboratorio para utilizar el tubo de ensayo y el microscopio, aunque desafortunadamente lo que el hombre ha descubierto es una bomba nuclear y otros medios con los que conseguiría destruir la familia humana de nuestro tiempo.
El “ejercer dominio” forma parte las instrucciones de Dios. Adán no era meramente un jardinero encargado de cortar la hierba sino que “fue creado para gobernar la tierra”. Creo que Adán podía controlar el tiempo de la misma forma que nosotros controlamos el aire acondicionado en nuestras viviendas. Él gobernó esta tierra. Es lo que vemos en el Señor Jesús. Cuando Él estaba en la tierra, ejercía control sobre la naturaleza. Pudo decirle a la tempestad, “cálmate”. Pudo alimentar a la multitud con cinco panes y dos peces. En mi opinión, Adán pudo haber hecho todo eso hasta el momento de su caída. En la caída, perdió el dominio que Dios le había concedido.
Continuemos con la lectura del versículo 29, que dice así: “Y dijo Dios: He aquí, yo os he dado toda planta que da semilla que hay en la superficie de toda la tierra, y todo árbol que tiene fruto que da semilla; esto os servirá de alimento”. (40)
De esta declaración, deduzco que al principio, el hombre era vegetariano, y que no fue carnívoro hasta después del diluvio. Y prosigue el texto Bíblico en los versículos 30 y 31 de este primer capítulo, diciendo: “Y a toda bestia de la tierra, a toda ave de los cielos y a todo lo que se mueve sobre la tierra, y que tiene vida, les he dado toda planta verde para alimento. Y fue así. Y vio Dios todo lo que había hecho, y he aquí que era bueno en gran manera. Y fue la tarde y fue la mañana: el sexto día”. (41)
En este primer capítulo, podemos observar la unidad y el poder de la personalidad de Dios. Es exactamente lo que el apóstol San Pablo escribió en su carta a los Romanos, cuando dijo lo siguiente: “Porque desde la creación del mundo, sus atributos invisibles, su eterno poder y divinidad, se han visto con toda claridad…”. (42) Y nos preguntamos ¿cómo es que se han hecho claramente visibles?, y el escritor nos responde; “siendo entendidos por medio de lo creado, de manera que no tienen excusa”. (43) Teniendo en cuenta estas palabras, puedo decirte con toda sinceridad, que Dios no te ha dejado otra opción que tener fe en Él.

Debemos tomar nota de otras verdades incluidas en este capítulo. Se rechaza al politeísmo. Un Dios, es el que crea. En segundo lugar, se niega la eternidad de la materia. Las primeras palabras eran: “en el principio”, y todo tuvo un principio. Esto es cierto a pesar del hecho de que hubo una época en que la ciencia enseñaba la eternidad de la materia. En tercer lugar, este capítulo rechaza el panteísmo. Dios está antes que todas las cosas y existe separado de ellas. En cuarto lugar, se niega el fatalismo. Dios actúa en la libertad de Su Voluntad.

Finalmente, permitidme enumerar las características notables del Capítulo 1 del Libro de Génesis, que son: 1) orden, 2) progreso, 3) prontitud y 4) perfección.

¿Con quién habló Dios en Génesis 1:26?
Antitrinitarios
 de toda procedencia han tratado de atemperar la fuerza gramatical de este versículo, donde encontramos a Dios hablando en el plural. Judíos ortodoxos, liberales, arrianos, modalistas, unitarios universalistas, unitarios socinianos (si es que aún queda alguno), y musulmanes, se unen a coro para encontrar explicaciones de alternativa ya que su teología no admite una pluralidad en la unidad de Dios. El hecho de Dios hable usando pronombres plurales en Génesis 1:26, puede ser para ellos:

1) Una referencia a los ángeles.
2) Una descripción de Dios tomando consejo de su propia voluntad.
3) Una pluralidad majestuosa o literaria.
4) Un pronombre que simplemente concuerda con el sustantivo “Elohim”.
5) Una referencia profética a la futura manifestación del Hijo de Dios.
Analicemos ahora la validez de estos reclamos.

1) ¿Una referencia a los ángeles?

Por razones prácticas usaremos citas del Libro de David K., Bernard, titulado “La unicidad de Dios”
; donde las citas se encuentran en el capítulo 7, titulado “Explicaciones del Antiguo Testamento”, del mencionado Libro. Ya que Génesis 1:26 (44) no puede significar dos o más personas en la deidad, ¿qué significa entonces?. Los judíos lo han interpretado tradicionalmente con el significado de que Dios habló con los ángeles en la creación. Esto no implica que los ángeles tomaron realmente parte en la creación, sino que Dios les informó acerca de sus planes y solicitó sus comentarios por cortesía y respeto. Por lo menos, en una ocasión más, Dios habló con los ángeles y solicitó sus opiniones al formular sus planes. (45) Y sabemos que los ángeles estaban presentes en la creación. (46)
El registro bíblico no da lugar para tal fábula de los judíos. El invento carece de base bíblica ya que los ángeles no tienen la misma capacidad creativa de Dios (hagamos). Tampoco hay indicación ninguna en la Biblia para afirmar que los ángeles puedan crear vida. La imagen y semejanza que se menciona en el verso es la misma para ambos, es la misma para Dios (nuestra imagen − nuestra semejanza) y para el/los interlocutor/es. Tampoco hay indicación de que los ángeles fueron creados a imagen de Dios. Conclusión: Dios no está hablando con un ángel ni con un concilio de ángeles.

En vista de lo anterior, el resto del párrafo de Bernard es irrelevante, es decir, no apoya el argumento principal y no tiene conexión lógica con éste. Esta falacia se conoce con el nombre de non sequitur
. Si bien esto entierra el argumento de Bernard, me permito agregar que la sola idea de que el incomparable Creador del universo consultó con los ángeles en la magna ocasión de la creación del hombre (o cualquier otra decisión) es un insulto a la soberanía y autoridad del Dios infinito. Es como si el hombre consultara con los insectos acerca de sus decisiones.

2) ¿Estaba Dios tomando consejo de su propia voluntad?
Otros comentaristas han sugerido que Génesis 1:26, simplemente describe a Dios tomando consejo de su propia voluntad. (47) Efesios 1:11 apoya este punto de vista, diciendo que Dios obra todas las cosas “según el designio de su voluntad”. Por analogía, esto es semejante a un hombre que dice “Vamos a ver” aun cuando está formulando sus planes a solas.

No existe en el texto ninguna indicación que apoye esta especulación descabellada. La narrativa es sencilla y directa. Moisés reporta las palabras de Dios (“Entonces dijo Dios”) sin siquiera sugerir la teoría de que Dios  estaba deliberando consigo mismo. La teoría se conoce como el “plural de deliberación”, y presenta a Dios meditando y concentrado en sus pensamientos en cuanto a la decisión de crear al hombre. El peso de la prueba recae sobre sus proponentes y me temo que no tienen el más mínimo apoyo bíblico, el texto se opone vehementemente a la teoría. Es cierto que otras partes de la Biblia describen a personas consultando o discurriendo con su naturaleza inmaterial, por ejemplo, en Salmos se lee: “¿Por qué te abates, oh alma mía, y te turbas dentro de mí?  La diferencia consiste en que el salmista usa las palabras ‘oh alma mía’, lo que hace obvio que está deliberando consigo mismo”. (48) Este no es el caso de Génesis 1:26. La evidencia reduce la teoría al nivel de un cuento para dormir a los niños.
Finalmente, ¿apoya Efesios 1:11 esta hipótesis irracional?,  para nada. “Según el designio de su voluntad” simplemente significa que Dios hace todas las cosas de acuerdo con su propósito soberano, determinado e inalterable, a los efectos de derramar bendiciones sobre aquellos que creen en Cristo. La idea de Dios consultando y cavilando consigo mismo no se encuentra en el texto.
3) ¿Acaso Génesis 1:26 se trata un plural majestuoso o literario?
Otros explican la pluralidad en este pasaje como una pluralidad majestuosa o literaria. Es decir, en la escritura u oración formal, el orador o el escritor frecuentemente se refiere a sí mismo en la forma plural, especialmente si el orador es de posición real. Se pueden citar ejemplos bíblicos de la forma plural para ilustrar esta costumbre. Por ejemplo, Daniel le dijo al Rey Nabucodonosor, “la interpretación de él diremos en presencia del rey” (49), aunque sólo Daniel procedió a darle la interpretación al rey. El rey Artajerjes, en su correspondencia, alternó entre referirse a sí mismo en la forma singular y la forma plural. Una vez, él escribió, “La carta que nos enviasteis fue leída claramente delante de mí”. (50)  En una carta a Esdras, Artajerjes dijo de sí mismo “mí” en un lugar (51), pero “os hacemos” en otro lugar. (52)
Bernard recurre aquí a una explicación contemporánea muy popular, la que ya ha sido plenamente refutada por académicos de renombre. Por ahora valga decir que en apariencia, la idea está basada en pruebas lingüísticas y el análisis histórico. Los ejemplos usados por Bernard para apoyar esta posición merecen ser analizados uno por uno, y así procederemos.

A pesar de que Bernard no usa este ejemplo, conviene que el lector esté compenetrado con este argumento antitrinitario que se promueve como “prueba” por el plural de majestad; cita en 2 de Crónicas: “Entonces el rey de Israel (Acab) reunió a cuatrocientos profetas, y les preguntó: ¿Iremos a la guerra contra Ramot de Galaad, o me estaré quieto?”. (53)
¿Es éste un plural de majestad en boca de un monarca de Israel? ¡De ninguna manera! Los versos anteriores dicen: “Y dijo Acab rey de Israel a Josafat rey de Judá: ¿Quieres venir conmigo contra Ramot de Galaad?. Y él respondió: Yo soy como tú, y mi pueblo como tu pueblo; iremos contigo a la guerra. Además dijo Josafat al rey de Israel: Te ruego que consultes hoy la palabra de Jehová”. (54)
A la luz del contexto, es indiscutible que el plural del verso 5 (iremos) no es un plural de majestad sino que es una referencia directa a ambos reyes, Acab y Josafat.

4) ¿Pronombres que simplemente concuerdan con el sustantivo “Elohim”
?

El uso de la forma plural en Génesis 1:26, también puede ser semejante a la forma plural “Elohim” en que denota la grandeza y majestad de Dios o los múltiples atributos de Dios. En otras palabras, el pronombre plural concuerda con y se sustituye por el sustantivo plural “Elohim”.

Este es un argumento anémico por excelencia. Si fuera como Bernard dice, ¿por qué en cientos de otros pasajes cuando “Elohim” (plural) es usado, es seguido por pronombres y verbos en singular? Obviamente, el hecho de que en pasajes como Génesis 1:26 encontremos las formas plurales es indicativo de que estamos frente a algo mucho más allá de un recurso gramatical armonizado o concordante.

5) ¿Es Génesis 1:26 un pasaje profético?
Aun otra explicación, es que este pasaje describe la presciencia de Dios acerca de la futura llegada del Hijo, muy semejante a los pasajes proféticos de los Salmos. Debemos darnos cuenta de que Dios no vive en el tiempo. Sus planes le son reales, aunque están en lo que nos concierne a nosotros, en el futuro. El llama las cosas que no son como si fuesen. (56) Para El, un día es como mil años y mil años son como un día. (57) Su plan −el Verbo− existió desde el principio en la mente de Dios. (58) En lo que concierne a Dios, el Cordero fue inmolado antes de la fundación del mundo (59) No es sorprendente que Dios pudiera transcurrir visualmente los corredores del tiempo y dirigir una declaración profética al Hijo. Romanos describe que Adán era una figura de Aquel que había de venir, es decir, Jesucristo. Cuando Dios creó a Adán, Él ya había pensado de la Encarnación y creó a Adán con aquel pensamiento en mente. (60)
La primera reacción de un apologista cristiano
 al leer un párrafo como el anterior, es preguntarse, ¿será necesario refutar tal desvarío? Pero cuando reflexionamos en la falta de preparación y habilidad de análisis crítico preponderante en nuestra cultura y aun en filas cristianas, concluimos que sí se debe refutar la idea de los modalistas
. En el arsenal de argumentos de los unicitarios
, éste es el más absurdo de todos. Si Génesis 1:26 es un pasaje mesiánico similar al de los Salmos, ¿por qué los judíos, que reconocen los pasajes de los Salmos como mesiánicos, no reconocen Génesis 1:26 como tal? Los judíos ortodoxos sabían muy bien que el estilo literario de Génesis 1 es una narrativa histórica. Es por ello que jamás intentaron interpretar Génesis 1:26 en la descabellada forma que los unicitarios lo hacen. Por supuesto que para negar la unipluralidad de Dios, los judíos salieron con otras interpretaciones y aun con diferentes traducciones, pero nunca trataron de decir que se trataba de una declaración de Dios hecha con el futuro Mesías en mente. De acuerdo con la tradición judía, los eruditos que trabajaron en la traducción Septuaginta
 del hebreo al griego, unos dos siglos antes de Jesucristo, estaban muy molestos por los pronombres plurales de Génesis 1:26.
Por su parte el teólogo Pablo Sautomauro, expresa que: “Debemos notar que la creencia unicitaria sobre quien es Dios, no solamente es herética, sino que es absurda y al mismo tiempo contradictoria. Ellos creen que el Jesús es el Padre, y en su Encarnación, el Hijo es un simple hombre que comienza a existir. O sea, el Hijo es temporal. Ahora bien, ellos creen en la Divinidad de Jesús porque según ellos es una ‘manifestación’ del Padre, pero el Hijo sigue siendo temporal. Leonardo, ¿tú de veras puedes creer esas locuras?. O sea, ¿Por no poder contestar a una pregunta, aceptas todas esas locuras?”.

De allí que siguiendo la posición de Santamauro, tenemos que el nombre del Padre no es Jesús, ya que el nombre le fue dado al Hijo en su Encarnación. (61) Si analizamos bien lo que ellos dicen los unicitarios sobre “títulos” nos daremos cuenta que un padre no es padre porque alguien le ha dado ese título, sino que es padre porque tiene un hijo o hija. El hecho que Jesucristo nos presenta al Padre, nos muestra que el Padre y el Hijo no son la misma persona.

Sigamos analizando, en primer lugar, los discípulos de Pedro y los apóstoles sí entendían algo y era que Jesús es el Hijo de Dios, y Jesús es el nombre del Hijo solamente.

Y en segundo lugar, la Iglesia siempre ha bautizado en el nombre “Trino”
, que no es una fórmula de la Iglesia Católica. Esa es una expresión típica de los sectarios.
Hay diferencia en unitario y unicitario?

Daniel Brito, Pastor evangélico de la Iglesia Iberoamérica de Basauri, California – EE.UU.; nos hace referencia sobre la Santa Trinidad; expresando lo siguiente: “Debemos tener en cuenta que dentro de la palabra de Dios, nunca será hallada la palabra TRINIDAD, pero está representada de la siguiente manera que eso lo sabemos todos. Padre, Hijo y Espíritu Santo. Ahora bien. Cuando hablamos de Trinidad, no nos estamos refiriendo a tres Dioses, sino a la función que cada uno de ellos representa, siempre teniendo en cuenta que es el mismo Dios. Dios Padre en su soberanía no puede habitar (en su esencia) entre nosotros, por el pecado de la humanidad, donde está el pecado ahí no está la presencia de Dios”
.

Siguiendo su propuesta, es necesario dejar aclarado que al Padre le era necesario habitar entre nosotros y con nosotros, esto se aclara, valga la redundancia en Mateo 1:21-23. (62)
Doctrina de la Santa Trinidad.
Sobre el nombre de Jesús, no es el nombre de Dios el Padre, sino solamente del Hijo. El nombre de Jesús va ligado a la Encarnación del Hijo. Sólo los unicitarios niegan la eternidad del Hijo.
 Indiscutiblemente, grande es el misterio de la piedad: “Dios fue manifestado en carne… Y aquel Verbo fue hecho carne, y habitó entre nosotros (y vimos su gloria, gloria como del unigénito del Padre), lleno de gracia y de verdad”. (63)
Poca o ninguna esperanza tengo de poder convencer a nadie de que Jesucristo no era más que un hombre, si el Espíritu Santo de Dios no abre sus ojos para ver, sus oídos para oír y su corazón para sentir la manifestación de la Deidad en Jesucristo; “Porque nadie puede llamar a Jesús, Señor, sino por el Espíritu Santo”. (64)
El Señor Jesucristo fue el único que cumplió los requisitos, tanto es así que analicemos lo siguiente: “El cual, siendo en forma de Dios, no estimó el ser igual a Dios como cosa a que aferrarse, sino que se despojó a sí mismo, tomando forma de siervo, hecho semejante a los hombres”. (65), (66).
Dios, Padre único y Supremo.
Dios Padre en su soberanía habita (en su esencia) entre nosotros, a pesar del pecado de la humanidad. Al Padre le era necesario habitar entre nosotros y con nosotros, esto se aclara en Mateo. (67)
El concepto teológico de Dios hace referencia a una suprema deidad. Dios es el nombre que se le da en español a un ser supremo  omnipotente y personal en religiones teístas y deístas (y otros sistemas de creencias) quien es: o bien la única deidad, en el monoteísmo, o la deidad principal, en algunas formas de politeísmo, como en el henoteísmo.

Dios también puede significar un ser supremo no personal como en el panteísmo, y en algunas concepciones es una mera idea o razonamiento sin ninguna realidad subsistente fuera de la mente, como en los sistemas materialistas.

Dios es concebido como el  creador  sobrenatural y  supervisor  del universo. Los  teólogos  han  adscrito  una variedad de atributos a las numerosas concepciones diferentes de Dios. Entre estos, los más comunes son  omnisciencia,  omnipotencia, omnipresencia, omnibenevolencia (perfecta bondad), simplicidad divina, y existencia eterna y necesaria. Dios también ha sido concebido como de naturaleza incorpórea, un ser personal, la fuente de toda obligación moral, y el “mayor ser concebible con existencia”
. Estos atributos fueron descritos en diferentes grados por los primeros filósofos-teólogos judíos, cristianos y musulmanes, incluidos Maimónides, San Agustín, y Al-Ghazali, respectivamente
. Muchos destacados filósofos medievales y filósofos modernos desarrollaron argumentos a favor de la existencia de Dios
.  En forma análoga numerosos filósofos e intelectuales de renombre han desarrollado argumentos en contra de la existencia de Dios.

Su conceptualización ha sido tema de debate en diversas civilizaciones.

Jesucristo.
Pablo decía: “Poca o ninguna esperanza tengo de poder convencer a nadie de que Jesucristo no era más que un hombre, si el Espíritu Santo de Dios no abre sus ojos para ver, sus oídos para oír y su corazón para sentir la manifestación de la Deidad en Jesucristo; Porque nadie puede llamar a Jesús, Señor, sino por el Espíritu Santo”. (68)
En relación con el nacimiento y vida de nuestro Señor Jesucristo, hay dos palabras que dividen el mundo en dos campos opuestos. Estas dos palabras son “Salvador” y “Señor”. Se puede hablar de Cristo en cualquier lugar ensalzando la hermosura de su carácter, la grandeza de sus ideales, la belleza de su vida, el valor de sus enseñanzas y la importancia de su ejemplo sublime, y los oyentes, de cualquier credo y clase que sean aplaudirán.

Pero desde el momento que se le presenta como Salvador, como Redentor, como quien se dio en precio de rescate, derramando su sangre por la salvación de los pecadores, o se le presenta como Señor, demandando y poseyendo con derecho toda autoridad sobre la conciencia, convicción y conducta de los hombres, desde entonces queda dividida la multitud y surgen, enseguida, dos partidos opuestos; El uno de lealtad y sumisión, el otro de antagonismo y rebeldía.

El Espíritu Santo.

Tengamos claridad, que Jesucristo cumplía dos cualidades, omnipotencia, omnisciencia, pero pretender decir que cumplía la omnipresencia, ya que físicamente esto se lo impedía. (69) Por esta causa era necesario que Él (Jesucristo) partiera, para que el Espíritu Santo habitase en los creyentes, siendo el Espíritu Santo (Omnipotente, omnisciente y omnipresente).

Sería bueno que analizáramos lo siguiente: Génesis y Juan (70).  En el Principio Dios creó los cielos y la tierra. 1) Dios creó; 2) El Espíritu de Dios se movía; y, 3) ¿y Jesús donde aparece?.

Miremos que en Juan dice lo siguiente: 1) En el principio era el Verbo.  (¿Quién es el Verbo?); pero el Verbo estaba en el principio. 2) El Verbo era con Dios (Meditemos en la palabra era). 3) Y el Verbo estaba con Dios (Meditemos estaba con Dios); y,  4) Este era en el principio con Dios (Meditemos con Dios).

De allí que nuevamente deducimos que el “unicitario” es un “modalista” (Ver Pág. 14, 15 del presente trabajo); o sea, sigue las creencias de “Sabelio”
, conocidas como el “Sabelianismo”
, lo cual es la creencia en una trinidad “modalista”, o sea que, acepta el concepto de trinidad, pero se lo atribuye solamente a “expresiones” o “modos”, y no a personas.

Los “unitarios” se dividen en dos grupos: uno es el que considera a Jesús como un ser creado, estos son conocidos como “arrianos”
. El otro grupo conocido también como “unitarios socinianos”
 creen que Jesús era un simple hombre.

Muchas veces ignoramos la Doctrina de la Santa Trinidad. Sobre el Nombre de Jesús, no es el Nombre de Dios el Padre, sino solamente del Hijo. El Nombre de Jesús va ligado a la Encarnación del Hijo.

Primera Conclusión.

El relativismo aplicado a la verdad no es sólo un razonamiento filosófico, sino que desemboca inevitablemente en la intolerancia respecto a Dios. Los enunciados centrales sobre Dios, Jesucristo, la Iglesia, se consideran, como mucho, una subcultura de un reagrupamiento religiosamente motivado. Dios se convierte en un “ideal” utilizable para la edificación o la pedagogización de los hombres. Jesucristo se convierte en un “caso” particularmente adecuado para servir de modelo a la moral de la sociedad, y la Iglesia es una libre unión (como la asociación) de personas con las mismas opiniones subjetivas en materia de religión.

Corresponde aclarar que ningún trinitario basa la doctrina de la Trinidad en un solo versículo, sino en la totalidad del contexto bíblico. Los elementos de prueba para demostrar que la frase “Hagamos al hombre a nuestra imagen” (71) es una referencia a una pluralidad en la Deidad son irrefutables. Los nombres y pronombres plurales aplicados a Dios como “Elohim”, “Adonai”, “nuestra”, “nosotros”, y los verbos y adjetivos plurales que detallamos en el presente trabajo, muestran la silueta de la Santa Trinidad dibujada, tenue pero indeleble en el Antiguo Testamento. La doctrina luego fue revelada claramente en el Nuevo Testamento.

Los paganos se glorían en sus dioses y los mahometanos en su profeta. El Cristianismo se gloria solamente en Jesús porque es Dios.

Grande es su dignidad, refulgente su Gloria, inmarchitable su esperanza. Es Santo en su carácter, soldado en el conflicto, amigo en sus íntimas relaciones, un niño en su temperamento, peregrino en su progreso, en su esperanza. Por eso y mucho más, la Iglesia Apostólica de Jesucristo, lo confiesa públicamente. ¿Y usted?.
A la luz del registro, la evidencia histórica, contextual, literaria y exegética, la hipótesis de los unicitarios relacionada con la “presciencia de Dios acerca de la futura llegada del Hijo”, pierde toda credibilidad. La interpretación de Bernard, vale mencionar, está basada en la deficiente doctrina de que el Hijo de Dios no pre-existió antes del pesebre, aberración ésta que este autor encara en el ensayo completo de donde extractamos este artículo. Todo lo que se construye sobre una falsa base (la doctrina unicitaria del Hijo) es consecuentemente falso.

B) Segunda Hipótesis: Jesús se convierte en Cristo, en los tiempos que no aparece en la Biblia?: (72), Lucas cita en el Nuevo Testamento: “Y Jesús crecía en sabiduría, y en edad, y en gracia con Dios y los hombres”.
Me es preciso dejar expuesto que al analizar esta segunda hipótesis y por falta de información documental e histórica; se me hace difícil continuar con este trabajo; pero persistente en mis propósitos y sin querer mancillar el honor del dulce nombre de Jesús; trataré de relatar los hechos, con los documentos que me parezcan demostrables; sin antes dejar dicho que los acontecimientos relatados por mí en la parte introductoria me siguen sucediendo, esta vez con mayor veces y más fuertes; de tener miedo, no lo niego, lo tengo; pero me tracé este propósito y lo culminaré por el buen nombre de nuestro señor Jesucristo.

Con lo citado en Lucas (73), Jesús la última vez que aparece es a los 12 años, cuando perdido por José y María, lo encuentran en el Templo dialogando con los Sacerdotes, más no aparece, sólo el Apóstol Lucas en su Evangelio nos relata que “Jesús crecía en sabiduría, y en edad, y en gracia con Dios y los hombres”. Para luego aparecer a los 30 años en el río Jordán para ser bautizado por Juan El Bautista. (74)  Es por ello que, los estudiosos en las Sagradas Escrituras y especialmente en Cristología; y en particular los más interesados son los Antropólogos Teólogos, privados y hasta del mismo Vaticano; de allí que esta ausencia permite se hagan relatos, muchas veces sin sustento histórico, denominado: “los años perdidos de Jesús” (o conocido como “los años oscuros de Jesús”); decíamos precedentemente se hace referencia al periodo indocumentado entre la infancia de Jesús y el comienzo de su ministerio, relatada en el Nuevo Testamento.

Los evangelios relatan sólo el nacimiento de Jesús, y el subsiguiente viaje a Egipto para librarse de la furia de Herodes. (75)  Hay una referencia general a que María y el joven Jesús vivieron en Nazaret. (76)  También hay un relato aislado de la visita de José, María, y Jesús a la ciudad de Jerusalén para celebrar la Pascua, cuándo Jesús tenía doce años de edad. (77)
Después de ese episodio, hay una laguna en la historia que cubre dieciocho años en la vida de Cristo (desde los 12 a los 30 años). Aparte de la alusión genérica de que Jesús avanzaba en sabiduría, estatura, y en el favor de Dios y el hombre, según lo dejamos expuesto, prescrito en Lucas (78), la Biblia no cita nada más acerca de la vida de Jesús durante este período de tiempo. Una suposición común entre los cristianos es que Jesús simplemente vivió en Nazaret durante ese período, pero hay varias informaciones que afirman que este periodo de silencio se debe a viajes de Jesús a la India y otros lugares, afirmaciones don documentación sustentable.

Varios autores han afirmado haber encontrado pruebas de la existencia de escritos en India y Tíbet que apoyan la creencia de que Cristo estuvo en la India durante este periodo de su vida. Se citan antiguas creencias en varios lugares de la India de que Jesús pasó por allí en la antigüedad.
 Un manuscrito sobre una visita de Jesús al Tíbet fue relatado por Nicolás Notovitch
 (1894). Notovitch, fue un aristócrata ruso, oficial cosaco, espía y periodista, conocido por sus libros donde afirma que durante los años de la vida de Jesucristo que la Biblia no relata, es decir, de los 12 a los 30 años, Jesús se unió a un grupo de comerciantes que viajaban al extranjero, (el tráfico de caravanas por la ruta de la seda era continuo), llegó hasta la India, y en el “Monasterio de Hemis”, en Ladakh, Nepal, se conserva un manuscrito que describe la visita de “Isha” o “Issa”, un occidental que estudió en tiempos antiguos budismo en el monasterio, y a quien identificó como Jesús de Nazaret. En una parte del manuscrito, se cita: “La vida del  santo  maestro san Issa" comienza con un relato de los israelitas en Egipto, de su liberación  por Moisés, su abandono de la religión, y su conquista por los romanos. Luego  sigue un relato sobre la Encarnación. A la edad de trece años, el divino adolescente, en lugar de buscar esposa, dejó su hogar y se unió a una caravana de mercaderes, llegando a la India (Sindh)
,  para estudiar  las  leyes de los  grandes Budas. con la idea de perfeccionarse  en ‘La Palabra  verbo  de  sabiduría  del  bien  divino’  del legendario  ‘Dios’  ‘eros’ o ‘al-lah’ (espíritu  santo) el  alfa  y  la  omega, el  principio y  el  final, ....”
Notovitch afirmaba que en el Monasterio de Hemis se enteró de la “Vida de San Issa, el Mejor de los Hijos de los Hombres” por un “lama”
. Su historia, con el texto de su “vida”, fue publicada en francés en 1894 el libro antes descrito, esto es, “La vida desconocida de Jesucristo”. El mismo que fuera traducido al inglés, alemán, español e italiano.

El relato del descubrimiento de Notovitch cuenta que él se había alojado con una pierna rota en el monasterio de Hemis. Allí convenció al lama superior, que le había hablado de la existencia de la obra, de que le leyera, a través de un intérprete, los versículos un tanto dispersos de la versión tibetana de la “La vida de Issa”, que dijeron fue traducida del original en idioma Pali.

Notovitch dice que él mismo reagrupó los versículos de acuerdo a los requisitos de la narración. Según los datos publicados por Notovitch, el trabajo constaba de 244 párrafos breves, organizados en catorce capítulos.

El nombre no documentado de “Issa” se asemeja al nombre árabe de “Jesús”, que es “Isa”, cuya es escritura en árabe es un poco dificultoso por eso no lo consignamos; pero utilizado lo prescrito en el “Corán” para referirse a Jesús.

Este monasterio tibetano Hemis estaba a lo largo de la ruta de la seda, cuando Ladakh formaba parte del Tíbet, antes de que la India fuese una nación, y hasta el día de hoy, los monjes que viven allí afirman que “Issa” fue un antiguo alumno.

“La vida de Issa” comienza con un relato de los israelitas en Egipto, de su liberación por Moisés, su abandono de la religión, y su conquista por los romanos. Luego sigue un relato sobre la Encarnación. A la edad de trece años, el divino adolescente, en lugar de buscar esposa, dejó su hogar y se unió a una caravana de mercaderes, llegando a la India (Sindh), para estudiar las leyes de los grandes Budas.

“Issa” fue bienvenido por los seguidores de la religión Jain
, pero los dejó para pasar seis años entre los Brahmanes
 en Juggernaut, Benarés, y en otros lugares, estudiando los Vedasy enseñando que todas las castas son iguales. Los brahmanes se le opusieron, ya que “Issa” los condenaba especialmente por las castas y la idolatría y planearon matarle. Entonces huyó y se refugió entre los budistas, y pasó seis años entre ellos, aprendiendo el idioma Pali hasta dominar sus textos religiosos. Predicó entre los paganos contra la idolatría y les enseñó una alta moralidad. Entonces visitó Persia y predicó a los Zoroastrianos.

A los veintinueve años Issa regresó a su propio país y comenzó a predicar. Visitó Jerusalén, donde Poncio Pilatos recelaba de él. Los líderes judíos también le temen por sus enseñanzas pero aún continúa su obra durante tres años. Finalmente es detenido y condenado a muerte por blasfemia, por afirmar ser hijo de Dios. Sus seguidores son perseguidos, pero sus discípulos llevan su mensaje a lo largo del mundo.

En la traducción de Notovitch, la sección sobre Poncio Pilatos es digna de mención; en esta versión de los acontecimientos en torno a la muerte de Jesús, el Sanedrín
 fue a Pilatos y argumentó para salvar la vida de Jesús, y ellos son los que “se lavaron las manos” por su muerte, en lugar del romano Pilatos.

Subsiguientemente, varios otros autores escribieron sobre el asunto, incluyendo la líder religiosa Mirza Ghulam Ahmad (1899) y Swami Abhedananda.

En 1908 Levi H. Dowling, escribe el libro “Evangelio de Acuario”
, obra que fuera publicado constantemente desde entonces, y ha sido traducido a varios idiomas. Afirma ser la historia verdadera de la vida de Jesús, incluyendo los dieciocho años “perdidos” silenciados en el Nuevo Testamento. El relato sigue al joven Jesús a través de India, Tíbet, Persia, Asiria, Grecia y Egipto.
Se dice que el autor practicó meditación durante 40 años para poder leer los “registros akásicos”
, materia sutil donde estaría registrado todo hecho del pasado. Escribió el libro siempre entre las 2 y las 6 de la mañana. El libro consta de 22 capítulos que abarcan toda la vida de Jesús, desde su nacimiento hasta su muerte. Los 3 últimos años de su predicación en Palestina son similares al relato de la Biblia pero con más elementos esotéricos. El libro afirma ser el Evangelio que se usará en la próxima Era de Acuario.

Formación académica de Jesús.
Principalmente, Jesús pudo haberse formado en la cultura de su pueblo. Lo habitual era que los niños de esa época vayan al colegio de la sinagoga de Nazaret, ciudad donde pasó sus primeros años de vida. La educación escolar estaba dividida en dos niveles. Primero, estudiaban en la llamada Casa del Libro, como una escuela primaria, donde también aprendían a leer los libros sagrados en hebreo, se empezaba con el alfabeto en un pizarrón y luego memorizaban la Torá.

Después le seguía como el nivel secundario, la Casa de la Interpretación, que era opcional. Allí aprendían los elementos básicos para cumplir las leyes judías y la manera de interpretarlas. Es posible, que Jesús haya estudiado en esta Casa, y si es que la terminó, profundizaría las Escrituras en el Templo de Jerusalén por un maestro o rabino.

Se supone que también sabía hebreo, arameo, latín y griego.
Jesús y la India.
Elmer R. Gruber y Holger Kersten (1995)
 afirman que el budismo tuvo una influencia sustancial en la vida y las enseñanzas de Jesús. Afirman que Jesús fue influenciado por las enseñanzas y prácticas de los “Terapeutas”, descritos por los autores como maestros de la escuela Budista Theravāda
 que estaba establecida en Judea. Aseveran que Jesús vivió la vida de un budista ideal y enseñaba el budismo a sus discípulos; su trabajo sigue los pasos del erudito del Nuevo Testamento de Oxford Barnett Hillman Streeter
, quien estableció ya en la década de 1930 que la enseñanza moral de Buda tiene cuatro parecidos notables con el “Sermón de la Montaña”.
Algunos eruditos creen que Jesús pudo haber estado inspirado por la religión budista y que el Evangelio de Tomás y muchos textos de los manuscritos encontrados en  Nag Hammadi, Egipto, reflejan esta posibilidad. Libros como “Los Evangelio Agnósticos” y “Más allá de las creencias: el Evangelio secreto de Tomás” por Elaine Pagels
 y “El Jesús Original” por Gruber y Kersten
, discuten estas teorías.

El santo Issa
.
En 1887 el corresponsal de guerra ruso Nicolás Notovitch visitó India y Tíbet. Afirmó que, en la lamasería o monasterio de Hemis Ladakh, oyó hablar de un manuscrito sobre la “Vida del Santo Issa, el Mejor de los Hijos de Hombres”. “Issa” es el nombre árabe de Jesús. Su historia, junto con un texto traducido de la “Vida del Santo Issa”, fue publicada por Nicolás Notovitch en francés en el año de 1894 con el nombre de “La vida desconocida de Jesucristo”
, y subsiguientemente traducida al inglés, alemán, español, e italiano.

Las escrituras de Notovitch crearon inmediatamente controversia. Max Mueller, orientalista alemán, publicó una carta que había recibido de un oficial colonial británico manifestando que la presencia de Notovitch en Ladakh “no estaba documentada”.

J. Archibald Douglas, entonces profesor de la Facultad de Agra también visitó el monasterio Hemis en 1895, pero afirmó que no encontró ninguna prueba de que Notovich había estado allí. Hay muy poca información biográfica acerca de Notovitch y no hay registro de su muerte.
El diario del Dr. Karl Rudolph Marx del Ladane Charitable Dispensary, un misionero de la Orden de los Hermanos de Moravia, y director del hospital en Leh, declaró claramente que trató a Nicolás Notovitch por un dolor de muelas agudo en noviembre de 1887. Edgar J. Goodspeed en su libro “Bulos Bíblicos famosos”
 afirma que el abad principal de la comunidad Hemis firmó un documento denunciando a Notovitch como un mentiroso categórico, pero esta afirmación no se ha verificado independientemente.

Las pruebas de visitantes posteriores aún no habían tenido lugar, y Notovich respondió a estas afirmaciones que el lama de Hemis había negado la existencia del manuscrito para evitar investigaciones por su valor para el mundo, con riesgo de ser confiscado o robado. Los expertos en Tibet, Snellgrove y Skorupski escribieron a los monjes en Hemis, y dijeron que “parecen convencidos de que todos los extranjeros roban si pueden. De hecho han sufrido muchos robos importantes estos últimos años”. Notovitch también facilitó los nombres de varias personas de la región que podían demostrar su presencia allí.

En 1922, después de dudar inicialmente de Notovitch, Swami Abhedananda
, discípulo de Sri Ramakrishna, y bien conocido de cerca por Max Müller, viajó al Tíbet, investigó el asunto, y el lama le mostró el manuscrito y con su ayuda tradujo parte del documento. Más tarde defendió las afirmaciones de Notovitch. Como habló en el funeral de Max Müller, su oposición a la afirmación de Müller de que el documento de Notovitch era una falsificación, no fue asunto sin importancia.

Varios autores han tomado estos relatos y los han ampliado en sus obras. Por ejemplo, en su libro “Los Años Perdidos de Jesús: Prueba Documental del Viaje de 17 años de Jesús a Oriente”, Elizabeth Clare Prophet
 se refiere a los escritos budistas que prueban que Jesús viajó a través de India, Nepal, Ladakh y Tíbet. Sin embargo, retoma las objeciones y refutaciones de la Vida de “San Issa”, refiriéndose con detalle a ambas opiniones de la controversia. Observa que “el hecho que Douglas no viese una copia del manuscrito no es prueba decisiva de que no existió, al igual que la afirmación de Notovitch de que existe”.

Cristo y Krishna
.
La idea de Jesús en India ha sido asociada con el libro de Louis Jacolliot
 “The Bible in India, or the Life of Jezeus Christna” (1869); pero no hay conexión directa entre sus escritos y los manuscritos de Himmis.

Jacolliot compara los relatos de la vida de “Bhagavan Krishna” con los de “Jesucristo” de los evangelios y concluye que no puede haber sido coincidencia casual que las dos historias tengan tantas similitudes en muchos de los detalles más profundos. Concluye que el relato de los evangelios es un mito basado en la mitología de la antigua India, (Ramakrishna,Vivekananda, Sivananda entre otros), han escrito que las similitudes de las vidas de dos de las figuras más importantes de la religión de occidente y oriente, (Cristo y Krishna), son prueba de la divina armonía que une las grandes religiones de este y oeste.

Sin Embargo, Jacolliot está comparando dos períodos diferentes de la historia (o la mitología) y no afirma que Jesús estuviera en India. Deletrea “Krishna” como “Cristna” y afirma que los discípulos de Krishna le dieron el nombre de Jesús, un nombre supuesto que significaba “esencia pura” en sánscrito, aunque no es una palabra sánscrita en absoluto, por lo que esto simplemente fue inventado por Jacoillot.
Paramahansa Yogananda
 afirma que las palabras “Cristo” y “Krishna” tienen igual significado y etimología, siendo la conciencia crística o conciencia de “Krishna” un alto estado de consciencia que pocos o quizá solamente ellos alcanzaron. También afirma que este título de “Cristo” le fue impartido a “Jesús” en la India tras haber aprendido yoga y meditación con los más altos yoguis y lamas. En su libro “El Yoga de Jesús”, de 2007, capítulo, 2 habla de los años que Jesús pasó en la India. El libro trata también de las coincidencias entre los evangelios y el yoga.

Doctrina del Islam Ahmadiyya.
Según algunos musulmanes del subcontinente, los Ahmadiyyas
 en particular, los escritos suplementarios de “Mahoma” mencionan que Jesús murió en Cachemira a la edad de ciento veinte años. Los Ahmadiyyas ha apoyado esta opinión durante más de 100 años. Las fuentes musulmanas y persas se proponen rastrear la estancia temporal de Jesús, conocido como Issa, o Yuz Asaf (líder de los sanados) a lo largo de la vieja Ruta de la Seda hasta oriente. Los libros “Cristo en Cachemira” por Aziz Kashmiri
, y “Jesús vivió en India” por Holger Kersten
, enumeran documentos y artículos en apoyo de esta opinión.

Creen que Yuz Asaf esté sepultado en el santuario de Roza Bal en Srinagar. El canal National Geographic, tiene un documental titulado Misterios de la Biblia que se refiere al manuscrito de Hemis y relatos similares como “historias descabelladas de Jesús viajando a la India para estudiar con místicos del este”. El documental repite el relato de J. Archibald Douglas y la negativa del lama de la existencia del escrito y no menciona las pruebas positivas de Swami Abhedananda y Nicolás Roerich.

Glastonbury.
Se sabe que José de Arimatea puso finalmente la primera piedra de la primera iglesia cristiana: la Vetusta Ecclesia, la iglesia más antigua del reino insular de la que habla la leyenda.

Muchos habitantes de Glastonbury siguen estando convencidos actualmente de que en su tiempo estuvo como comerciante de estaño, junto con su sobrino adolescente, Jesús, en este brumoso páramo de Glastonbury para aprender en la academia druida la sabiduría celta por boca de los sacerdotes.

Segunda Conclusión:
El Nuevo Testamento no habla mucho acerca de estos “años de silencio” en la vida de Jesús. Más allá de la mención de Jesús a la edad de 12 años hablando con dotes y varios Judíos en el tempo y asombrando a todos ellos (80) tenemos relativamente, muy poca información acerca de la infancia de Jesús, Su adolescencia y más allá de sus 12 años hasta los 30 aproximadamente. Otros evangelios apócrifos tardíos, tratan de establecer un puente sobre este vacío, como el “Evangelio de la Infancia de Tomás”, etc., pero estas obras apócrifas son escritas posteriormente y no son realmente consideradas por los eruditos expertos, ni aún los más escépticos detractores de Jesús, como un retrato fiel del Señor.

Las escrituras de Nicolás Notovitch, no han sido convincentes; peor aún si estas han sido refutadas por otros estudiosos de la Biblia y de la vida de Cristo, si estuvo o no en la India o en la India o en el Tíbet, sólo son vestigios sin medios de pruebas que demostrasen las afirmaciones realizadas por él  y otros investigadores.
Lo mejor que podemos decir por ahora es que no fue el propósito de los escritores del Evangelio en el S. I, hablar acerca de los años de infancia de Jesús detalladamente así, que realmente no tenemos mucho que decir acerca de ellos. Pienso que debemos enfocarnos acerca de lo que podemos saber de Jesús más que en lo que no sabemos. Por los registros históricos antiguos, tenemos mucha información acerca de la vida de Jesús, en su edad temprana, su pasión y muerte, y posterior resurrección. Es ahí donde debemos enfocarnos, ya que la resurrección es el fundamento sobre el cual está sostenido el Cristianismo, (81) como lo analizaremos en la Quinta Hipótesis de la presente monografía.
C) Tercera Hipótesis: Jesús se convierte en Cristo, a partir de sus Bautismo?: Evangelios de Mateo, Marcos y Lucas. Los 3 apóstoles coinciden con los mismos hechos del bautismo de Jesús, realizado por Juan el Bautista en el río Jordán; cuando Jesús tenía 30 años, y empieza su peregrinación apostólica en las tierras de Jerusalén y aledañas.

Los Evangelios de Mateo (82), Marcos (83) y Lucas (84) coinciden con los hechos acontecidos sobre el bautismo de Jesús en el río Jordán por Juan el Bautista. Es así que, la historia es la misma, sólo cambian algunos hechos o dejan de decir uno o el otro, hechos que realmente acontecieron; el Evangelio de Mateo, resulta ser el más completo; pero lo que más importa es que analizaremos cada uno de los acontecimientos sucedidos y su significado, siempre desde el punto de vista teológico.
El Bautismo de Jesús de Nazaret es un episodio en la vida de Jesús dentro de la Historia Sagrada del cristianismo que aparece relatado en el Nuevo Testamento. Se cuenta que Jesús llega a orillas del río Jordán procedente de Galilea, donde pide a su primo Juan que le bautice. Juan protesta y dice que es él quien debiera ser bautizado por Jesús. Jesús le responde: “Hay que dar cumplimiento a toda justicia ordenada por Dios”. (85)
Juan procede a la ceremonia y el Espíritu de Dios desciende para anunciar: “Este es mi hijo muy amado, mi predilecto”. (86)

Decíamos inicialmente en el presente trabajo que, nuestro único propósito es precisar, analizando las Sagradas Escrituras, cómo y cuándo Jesús se convierte en Cristo, cuyo este último nombre aparece como parte del nombre de Jesús a través del Nuevo Testamento, en realidad no es un apellido, sino un título, que proviene del hebreo “mashíakj”
, que significa “mesías”, en griego “koiné”
, que significa “Kristos”, y en latín “Christus”; todos que tienen el significado de “ungido”; y es en este preciso momento que cuando desciende el espíritu santo, en que Jesús es ungido como “Cristo”.
La tendencia cristiana de corte trinitario, ha querido ver en esta escena el simbolismo del misterio de la Santa Trinidad
. Se consideró como una “manifestación” o  “epifanía”
  o  “teofanía”
, cuya fecha de conmemoración se puso en el 6 de enero, fecha que coincide con la fiesta de los Reyes Magos, no confirmado.

Ejemplos de teofanías:

−
Cuando Dios se le aparece a Abraham en forma humana. (87)
−
Cuando Dios se mostró a Isaac. (88)
−
Cuando Dios se mostró a Jacob y luchó con él. (89)
· Cuando Dios se mostró mediante fenómenos de la naturaleza: truenos, rayos, relámpagos, fuego, humareda, nube. (90)
El Evangelio de San Mateo, nos narra el episodio del Bautismo de Jesús, momento en el que Él (Jesús) se manifiesta como enviado del Padre y comienza su vida pública:

En aquel tiempo, fue Jesús de Galilea al Jordán y se presentó a Juan para que lo bautizara. Pero Juan intentaba disuadirlo, diciéndole: “Soy yo el que necesito que tú me bautices, ¿y tú acudes a mí?”, Jesús le contestó: “Déjalo ahora. Está bien que cumplamos así todo lo que Dios quiere”.

Entonces Juan se lo permitió. Apenas se bautizó Jesús, salió del agua; se abrió el cielo y vio que el Espíritu de Dios bajaba como una paloma y se posaba sobre él. Y vino una voz del cielo que decía: “Éste es mi Hijo, el amado, mi predilecto”.

Jesús se encuentra en el río Jordán, en Galilea, con Juan el Bautista y comienzan a hablar. Jesús le pide que lo bautice, pero Juan se resiste: “¿y tú acudes a mí”. No Jesús −pensaría Juan− soy yo el que necesita ser bautizado por Ti, soy yo el necesitado de tu perdón, el pecador. 
El Evangelio nos cuenta como continúa el diálogo: “Jesús le contestó: Déjalo ahora. Está bien que cumplamos así todo lo que Dios quiere?”. Y ya Juan no puede resistirse y lo bautiza. Y cumple Jesús toda justicia. Él, siendo inocente, asume los pecados de los hombres haciéndose Él, mismo pecador. Esta decisión libre, de amor hasta el extremo, le costará la vida entregada en la cruz. Jesús no tenía pecado, pero solamente Él era capaz de hacernos merecedores del perdón de los pecados.

El “agua” simboliza “la limpieza del alma”. Jesús la santificó al sumergirse en ella, sumergiendo así todos los pecados de los hombres.

Al salir Jesús de las aguas se manifiesta abiertamente la Santísima Trinidad: La voz es la del Padre, eterno Amante, el que engendra al Hijo en un acto de amor eterno, dándole toda su vida. El Hijo es el Amado, igual al Padre según su divinidad y consustancial con el Padre, los dos son uno en unión de amor. El Padre le dio toda su vida, y el Hijo ama al Padre con ese amor obediente. El Padre se complace en ese hombre que le ama con amor total y ama a su vez a los hombres en el Hijo.

La “paloma” simboliza el “Espíritu Santo”. Jesús es ungido por el Espíritu. “Es así el Cristo”, el “nuevo rey del reino del Padre”.

Después de todo eso, Juan reunió un grupo de personas. Jesús se acercó al grupo mientras Juan hablaba con ellos. Juan les dijo a ellos todo lo que paso. Juan dijo, “¡Miren!, La mano de Dios viene para liberarnos del pecado que hay en este mundo”. Le dijo que vio el Espíritu de Dios bajando a donde Jesús en forma de una paloma. Dijo que escucho la voz de Dios, y que dijo que la paloma era un símbolo para que revelara el Hijo de Dios.

Ahora, Juan y Jesús son parientes quienes crecieron juntos. La madre de Juan, Elizabeth, dijo que desde que conoció a María, la madre de Jesús, sabía que ella iba a ser la madre del Hijo de Dios. Jesús era Dios en persona quien vino a la tierra.

Juan tenía una misión. Tenía que preparar el pueblo para el encuentro con Cristo, y estaba completando su misión. Ahora, Cristo se ha revelado.
Algunas personas fueron a donde Juan y le dijeron que ahora las personas van a donde Jesús, y no a él. Pensaban que lo iba a molestar, pero Juan no tenía ningún problema con eso. Él les dijo que él siempre aclaraba que él no era el Cristo. Les dejo saber que Cristo debe ser el importante, y él debe ser menos importante.

Al reflexionar sobre el bautismo de Jesús, comprendemos mejor que aquel Niño que contemplábamos en Belén y que fue presentado ante los pueblos por medio de una estrella, ha de ejercer una misión en nombre de Dios. Y que sobre Él reposa toda la confianza del Padre y toda la fuerza del Espíritu Santo. Más aún, si en Navidad contemplábamos al Verbo Encarnado, ahora se manifiesta todo Dios, Padre, Hijo y Espíritu Santo, lo que simboliza a la “Santísima Trinidad”. Dios se implica en la historia humana. La historia de Jesús se transforma ahora en la historia del Dios−con−nosotros y del nosotros−con−Dios.

El bautismo que recibió Jesús de manos de Juan el Bautista es completamente diferente al que recibimos nosotros hoy día.

Nuestro bautismo fue instituido por Cristo. Es un sacramento o señal e instrumento de la gracia de Dios por el cual la persona que lo recibe se hace partícipe de la comunidad del bien de las siguientes maneras:

−
Coparticipando de la resurrección de Jesús. (92) 
· Haciéndose hijo de Dios, heredero del cielo y miembro activo de la Iglesia de Jesús. (93)
El bautismo de Jesús no era un sacramento, sino una señal penitencial. Juan lo administraba a aquella persona que cambiara de vida y procurara seguir su predicación penitencial. Juan exigía la conversión, el cambio de vida, como condición para recibir su bautismo. El bautismo de Juan se llama “bautismo de penitencia para el perdón de los pecados”. (94)  Sin embargo, no es un bautismo suficiente para alcanzar la salvación de Dios como lo es el bautismo instituido por Jesús. El bautismo de Juan tampoco comunica la participación en la vida del Espíritu Santo. Tal diferencia aparece clara, tanto en los evangelios como en los Hechos de los Apóstoles, con la oposición de los términos “agua” y “Espíritu Santo" que usan cuando se refieren al bautismo de Juan y al instituido por Jesús.

El bautismo de Juan es bautismo de agua solamente. El bautismo instituido por Jesús es un bautismo del Espíritu Santo. (95)  A veces, el bautismo de Jesús es llamado también bautismo “de fuego”: “Yo les bautizo en agua para la conversión; pero aquel que viene detrás de mí es más fuerte que yo y no soy digno de desatarle las sandalias. El les bautizará en Espíritu Santo y fuego”. (96)
¿Por qué, entonces, Jesús fue bautizado por Juan? ¿Necesitaba convertirse, cambiar de vida?
Jesús no necesitaba ser bautizado por Juan, porque no tenía que cambiar de vida. Pero se somete al bautismo de Juan porque de hecho, iba a comenzar “una nueva vida”: su ministerio público, la predicación del reino de Dios. Jesús siguió la costumbre que tenían muchos judíos de la época. Dice la Palabra que Jesús se hizo semejante a todos los hombres en todo. (97)  Por esto Juan, quien sabía quién era Jesús, rehusaba bautizarlo. (98)
Jesús cuando fue a que Juan lo bautizara lo que hizo fue un acto de humildad. (99)
La paloma y la voz del cielo.

La narración de Mateo no puede tomarse al pie de la letra. Cuando nos acercamos a la Biblia tenemos que darnos cuenta que nos explica las cosas según la mentalidad de la época, no con nuestra mentalidad de hoy. San Mateo usa un género literario que se llama “teofanía”
 (ya lo mencionamos precedentemente que indica la manifestación de Dios perceptible sensiblemente, o sea, que lo podamos ver). Para elaborar una teofanía el autor usa muchos elementos: “simbolismo”, “figuras humanas”, “señales”, “fenómenos naturales”, empleados con frecuencia, mostrados como fuerzas terribles e incontrolables.

En el bautismo de Jesús, Mateo usa este modo de escribir. Por eso aparecen los cielos que se abren, la paloma como figura del Espíritu Santo y la voz que vienen de lo alto, del cielo.

La “voz” simboliza la “presencia de Dios Padre”.

El “agua” simboliza “la limpieza del alma”. Jesús la santificó al sumergirse en ella, sumergiendo así todos los pecados de los hombres.

La “paloma” simboliza el “Espíritu Santo”. Jesús es ungido por el Espíritu. “Es así el Cristo”, el “nuevo rey del reino del Padre”. La “paloma” tiene un gran significado simbólico en el Antiguo Testamento. (100) Llegó a simbolizar además del “Espíritu Santo”; simboliza “el viento”, “el soplo de Dios con alas”.

Tercera Conclusión:
Lo que nos quiere decir Los cuatro Evangelios sobre lo acontecido en el Bautismo de Jesús, que “Jesús” es el “Hijo de Dios”. “El Espíritu Santo” actúa en nosotros formando al hombre nuevo. El Padre es quien envía a su Hijo al mundo y confirma que es el Mesías con una misión específica: Salvar a la humanidad de todos nuestros pecados.

Al salir Jesús de las aguas se manifiesta abiertamente la Santísima Trinidad: La voz es la del Padre, eterno Amante, el que engendra al Hijo en un acto de amor eterno, dándole toda su vida. El Hijo es el Amado, igual al Padre según su divinidad y consustancial con el Padre, los dos son uno en unión de amor. El Padre le dio toda su vida, y el Hijo ama al Padre con ese amor obediente. El Padre se complace en ese hombre que le ama con amor total y ama a su vez a los hombres en el Hijo. De allí que, Jesús en el acto de su bautismo y con los hechos acecidos, es ungido por el “Espíritu Santo”.
“Es así el Cristo”, el “nuevo rey del reino del Padre”.
D) Cuarta Hipótesis: Jesús se convierte en Cristo desde su padecimiento (pasión) ante Pilatos, Herodes y Caifás, y los propios judíos?: Hechos que suceden desde la realización de la última cena, su entrega por parte de Judas Iscariote, su negación por parte de Pedro, su experiencia en la vía crucis camino al Gólgota, y su crucifixión entre dos ladrones (Dimas y Gestas) y muerte. (Ver: Evangelios de Mateo, Marcos, Lucas y Juan).

Todo inicia después de la Santa Cena; Jesús va al huerto de Getsemaní a orar, donde es tentado por Satanás, mientras oraba; y en tanto que los Apóstoles deberían acompañarlo en oración, pero se quedaron dormidos. Como lo había anunciado Jesús en la Santa Cena, Judas Iscariote lo entregaría, y así fue, lo entregó a los sacerdotes con un beso en la mejilla.
Aquellos que han arrestado a Jesús lo maltratan camino a ser juzgado y lo arrojan encadenado de lo alto de un puente, ocasionándole un moretón en un ojo y otras heridas; debajo del puente se encuentra Judas y también una criatura demoniaca.

Enviados del Sanedrín sobornan a otros judíos para que se presenten en el juicio contra Jesús y pidan su muerte.

María Magdalena le dice a unos soldados romanos que “ellos (los judíos) están tratando de ocultar su crimen de ustedes”, como solicitándoles que intervengan. Uno de los secuaces del Sanedrín responde a los romanos que se trata meramente de un asunto interno sobre alguien que ha quebrantado las leyes del Templo.

El lugar donde se realiza el juicio delante del Sanedrín es un recinto con una amplia explanada que era el Templo de la casa del Sumo Sacerdote; donde este, el Templo, nunca fue utilizado para realizar este tipo de procesos.

Un ayudante le dice a Pilatos que se está cocinando un problema dentro de las paredes y que los fariseos aparentemente odian a este hombre. Sin embargo, los fariseos están casi totalmente ausentes de las causas del juicio, narraciones sobre la Pasión. Esto resulta aún más comprensible, si tenemos en cuenta que el partido al que pertenecían los sumos sacerdotes, el de los saduceos, mantenía discrepancias sobre temas esenciales con los fariseos y, por lo tanto, una conjura de los fariseos con los sumos sacerdotes resulta altamente improbable.

Por su lado, Judas es atormentado por los demonios, a tal punto, que enloquece y se suicida.

Pilatos, al serle presentado Jesús con huellas de los golpes que le han sido propinados, les pregunta a los sumos sacerdotes si siempre castigan así a sus prisioneros antes de juzgarlos; quienes pedían la crucifixión de Cristo.

Pilatos le confiesa a su mujer que teme que el Sumo Sacerdote produzca una revuelta si no accede a sus demandas de crucificar a Jesucristo. Y si manda matar a este último, teme que sus seguidores ocasionen la revuelta. Uno de sus oficiales le dice a Pilatos que la revuelta ya ha comenzado en realidad. En realidad, Pilatos fue un gobernador cruel y drástico, que mandó ajusticiar a varios judíos durante su mandato; el Sumo Sacerdote sólo podía ejercer su puesto con la autorización de Roma, por lo cual no le convenía fomentar una rebelión, sino mantener una actitud sumisa, que es lo que efectivamente sucedió.

Pilatos les habla a los judíos en arameo; a su vez, Cristo se dirige a Pilatos en latín. Lo más probable es que en estos casos se hubiera utilizado el griego, que era el idioma administrativo y comercial de la época.

Pilatos, tratando de salvar su gestión, lo envía a Herodes, quien este lo devuelve nuevamente a Pilatos, aduciendo que no le correspondía juzgarlo. Llegado a Pilatos, les dice a los Sumos Sacerdotes que no encontraba delito alguno en Cristo, y ordena que lo azoten; lavándose las manos lo entrega a los Sumos Sacerdotes y les dice que hagan lo que gusten con él.
Así es llevado al patio del Templo de los sumos sacerdotes, que en un recinto no accesible al público en general, donde sólo había soldados romanos; pero estando presentes los sumos sacerdotes y la Madre de Cristo están entre los espectadores de la flagelación de Jesús; donde estos azotaron a Jesucristo con una especie de látigos de varias puntas. Por otra parte, si bien los látigos romanos tenían pedazos de metal o huesos de oveja en las puntas, con el fin de desgarrar la piel de quien era azotado, por lo tanto, desgarraban la piel sin clavarse en la carne.

La mujer de Pilatos le da a María unos paños, con los cuales ella recogerá la sangre derramada por su Hijo en el patio donde fue flagelado.

Pilatos, un gobernador romano, de quien se sabe que sofocó cruelmente varios levantamientos y mandó matar a una gran cantidad de judíos (ver Lucas 13:1), muestra estar impresionado por la apariencia de Jesús después de la flagelación.

Jesús carga una cruz entera, y no el madero horizontal, como era usual en los procesos de crucifixión efectuados por los romanos, como en el caso de los dos ladrones crucificados junto con Jesús. Además, la cruz de Jesús es inusualmente larga.

Los soldados romanos siguen azotando a Jesús camino al Calvario. En Mateo, deja deducir este hecho, dato no se consigna en ningún Evangelio. Si bien uno de los oficiales romanos advierte que Jesús está demasiado débil y podría no llegar al Calvario cargando la cruz, aun así los soldados lo siguen azotando una vez que obligan a Simón Cireneo a ayudar a Jesús a cargar la Cruz. Si bien los soldados romanos eran crueles en el momento de aplicar torturas, no les era permitido hacerlo de motu proprio sin una orden de por medio.

“Él ha sido herido por nuestras rebeldías, molido por nuestras culpas. El soportó el castigo que nos trae la paz, y con su perdón hemos sido curados”.
 (101)
Jesús murió en sacrificio por nuestros pecados, por amor a todos nosotros. Sin embargo, no queda claro en qué consiste el valor de ese sacrificio. Ese valor se halla en el sufrimiento mismo por amor, en la cantidad de sangre derramada por los hombres, de tal modo que Jesús es maltratado físicamente antes de ser presentado ante el Sumo Sacerdote.
En el Templo es atacado físicamente por una turba enfurecida, que lo golpea por todo el cuerpo. Los relatos evangélicos sólo hablan de bofetadas y escupitajos.

Jesús sigue siendo azotado por los soldados cuando carga la cruz camino al Calvario.

Las caídas, dato no bíblico aportado por la Tradición cristiana, son escenificadas de tal manera, que impliquen el mayor daño posible para Jesús: caídas aparatosas, donde la cruz le cae encima del cuerpo con todo su peso o le cae encima de la cabeza coronada de espinas, caída de cara, etc.

Cuando los soldados romanos están clavando a Jesús en la cruz, se dan cuenta de que su mano derecha no llega hasta el hueco que han preparado para el clavo correspondiente; por eso mismo, le atan una cuerda a la mano para jalársela y le dislocan el hombro.

Una vez que han clavado a Jesús a la cruz, los soldados la levantan para voltearla, y la dejan caer estrepitosamente, con el fin de doblar las punta de los clavos por la parte posterior; hecho esto, vuelven a levantar la cruz ‒con Jesús clavado en ella‒ y la vuelven a dejar caer para voltearla; luego encajan la cruz en un hueco preparado en el suelo, encajándola con un golpe seco; todos estos procedimientos aumentan el sufrimiento corporal de Jesús crucificado.

A raíz de lo expuesto, resulta difícil estar de acuerdo con quienes afirman con la más absoluta certeza que fue el sufrimiento físico de Jesús en realidad. ¿Cuál es la base para afirmar esto?. ¿Acaso el supuesto de que los sufrimientos de Jesús han de ser infinitos y, por lo tanto, tuvieron que ser peores de lo que jamás se pueda representar?. Bajo tal supuesto nos deberíamos preguntar si una muerte por crucifixión es la manera más dolorosa de morir, pues si el sufrimiento de Cristo debió ser infinito, entonces debería haber elegido la manera más cruenta posible para morir. Y creo personalmente que un empalamiento, procedimiento que también era practicado por los romanos como método de ejecución, es un método de tortura más cruel y dolorosa que una crucifixión.

En realidad, el valor del sacrificio de Cristo está en función de quién lo realizó ‒la segunda Persona de la Trinidad: el Verbo Encarnado‒ y por qué ‒el amor a los hombres‒, no en función de la intensidad del sufrimiento ni de la cantidad de sangre derramada. Existe una tradición que tiende a introducir ciertos detalles cruentos en la Pasión, con el fin de acentuar hasta el extremo los dolores sufridos por Cristo. El problema es que de esta manera se tiende a “desencarnar” el sufrimiento del Señor, en la medida en que se lo hace tan insufrible, que sólo Dios puede haberlo soportado sin desfallecer. El sufrimiento de Cristo deja de ser propiamente humano. Cuando en realidad Dios se hizo hombre igual a todo en nosotros menos en el pecado, y no hay razones para suponer que su sufrimiento físico haya sido mayor que el de cualquier reo condenado a morir crucificado. El sufrimiento de Cristo puede ser asumido por cualquier ser humano, como lo hicieron los mártires a lo largo de la historia de la Iglesia, precisamente porque hasta en el sufrimiento Dios se hizo en todo semejante a los hombres.

Jesús se entregó a los tormentos y la muerte en Cruz por amor a nosotros. Los Evangelios, más que resaltar lo que le hicieron a Jesús detalle por detalle, se interesan más por subrayar su inocencia y la actitud amorosa de Jesús ante la injusticia sufrida, que lo lleva a una muerte ignominiosa por amor.

Un análisis teológico, en imaginar la relación de Jesucristo con su madre María, la tradición de la Iglesia, hace entender que María aparece con una lúcida comprensión de la necesidad del sacrificio de su Hijo para lograr la redención de los hombres y sigue todo el camino de la Cruz como Madre dolorosa, que busca cooperar con su Hijo en el vía crucis sufriente que tiene que recorrer. Continuamente se ven intercambios de miradas, mediante los cuales se unifica íntimamente los corazones de Jesús y María en esos momentos tan difíciles. Éste es quizás uno de los aspectos más impactantes de la relación Madre e Hijo, que pueda resultar para el pueblo católico.

Es necesario recordar que en la última cena, se establece una relación del sacrificio en la Cruz, dándole un sentido eucarístico a la entrega amorosa del Hijo de Dios. Los actos allí realizados parecen querer decirnos que en la Eucaristía se vuelve a hacer presente de una manera misteriosa la Pasión del Señor.

También la contraposición de Jesús y María a las fuerzas demoniacas juega un papel importante. Todo el drama se contempla como una lucha cósmica entre el bien y el mal, entre los poderes celestiales y los infernales, entre el amor y el odio.
Sobre el Calvario se dice que ninguno de los ladrones crucificados al lado de Jesús fueron flagelados. En los Evangelios de Mateo, Marcos y Lucas, la flagelación aparece como un procedimiento normal antes de la crucifixión. Incluso suponiendo que no sea así, dentro de la lógica en aquellos entonces, supongo que si los romanos azotaron a Jesús camino al Calvario, supuestamente es razonable pensar que también lo hicieron con los otros dos reos.

Jesús es crucificado con clavos en las manos, cuando se sabe actualmente que los romanos solían clavar los clavos en las muñecas del reo, a fin de evitar que los metatarsos de la mano se rompiesen. Además, le ponen un respaldo de madera en los pies, cuando lo usual era colocar ese respaldo a la altura de medio cuerpo, con el fin de que el crucificado pudiera sentarse allí.

A la muerte de Jesús, el Templo judío se parte en dos; sin embargo, los Evangelios sólo relatan que sólo la cortina del Templo se rasgó.

Es necesario dejar expuesto que, supuestamente resulta imposible considerar los relatos de la Pasión como históricos en sentido actual, en base a la teoría de los Evangelios del Nuevo Testamento que estos fueron redactados varias décadas después de los acontecimientos y los hechos han sido modificados de acuerdo a la intención teológica de sus autores. Esta crítica yerra el blanco, pues lo único que hace es contraponer una opinión teológica ‒por lo demás discutible‒ a aquella según la postura de la Iglesia Católica, de acuerdo a sus intereses.
Desde el punto de vista de la historicidad, es que parece creer que las visiones místicas de Sor María Agreda y Ana Catalina Emmerich
 son históricas sin más, sin comprender verdaderamente cómo deben ser asumidas esas visiones en el contexto de la fe. La Iglesia siempre ha manifestado sus prudentes reservas frente a este tipo de manifestaciones y se ha guardado siempre de colocarlas al mismo nivel que los relatos evangélicos. Es en las visiones que tiene Ana Catalina Emmerich, que al encuentro con María, Madre de Cristo, ella le revela los pormenores que Cristo pasa en todo el proceso de la pasión hasta su crucifixión y muerte.
Conocemos, a través de la vía crucis el sufrimiento de Cristo en esta etapa de la Pasión
:
1) PRIMERA ESTACIÓN: Jesús condenado a muerte,
“El dedo acusador”; 2) SEGUNDA ESTACIÓN: Jesús con la cruz a cuestas, “El pesado madero de la crisis”; 3) TERCERA ESTACIÓN: Jesús cae por primera vez, “La fragilidad que se abre a la acogida”; 4) CUARTA ESTACIÓN: Jesús se encuentra con la Madre, “Lágrimas solidarias”; 5) QUINTA ESTACIÓN: El Cireneo ayuda a Jesús a llevar la cruz, “La mano amiga que levanta”; 6) SEXTA ESTACIÓN: Verónica enjuga el rostro de Jesús, “La ternura femenina”; 7) SÉPTIMA ESTACIÓN: Jesús cae por segunda vez, “La angustia de la cárcel y de la tortura”; 8) OCTAVA ESTACIÓN: Jesús encuentra a las mujeres de Jerusalén, “Compartir, no sólo conmiseración”; 9) NOVENA ESTACIÓN: Jesús cae por tercera vez, “Superar la nociva nostalgia”; 10) DÉCIMA ESTACIÓN: Jesús es despojado de las vestiduras, “La unidad y la dignidad”; 11) UNDÉCIMA ESTACIÓN: Jesús clavado en la cruz, “En el lecho de los enfermos”; 12) DUODÉCIMA ESTACIÓN: Jesús muere en la cruz, “El suspiro de las siete palabras”; 13) DECIMOTERCERA ESTACIÓN: Jesús es bajado de la cruz y entregado a su Madre, “El amor es más fuerte de la muerte”; 14) DECIMOCUARTA ESTACIÓN: Jesús es puesto en el sepulcro, “El jardín nuevo”.
Así que no tiene en cuenta que las visiones místicas suelen pasar a través de la imaginación de los videntes, y éstos contemplan lo que se les revela místicamente revestido de los elementos religiosos aceptados socialmente en su época. Por eso mismo las heridas de Jesús suelen ser “vistas” en las manos y no en las muñecas. Además, se ha de tener en cuenta que el proceso de canonización de Ana Catalina Emmerich se detuvo momentáneamente antes de ser reintroducido por Pablo VI gracias a la iniciativa del entonces Arzobispo de Münster, debido a que se tuvo evidencias de que Clemens Brentano, el escritor que había escuchado a esta estigmatizada y luego había pasado por escrito lo que había escuchado, también había puesto algo de su parte en la historia y, por lo tanto, era difícil determinar cuál era el núcleo de lo que la Emmerich había contemplado y cuál era lo que Brentano había aportado a esas revelaciones. Si Ana Catalina Emmerich llega a ser canonizada, no lo será por sus visiones místicas, sino a pesar de ellas.
Además de los elementos provenientes de las visiones místicas mencionadas, hay que tener en cuenta otros elementos extra bíblicos provenientes de la Tradición de la Iglesia o de la piedad católica (como son las caídas de Jesús camino al Calvario; el manto de la Verónica; la actitud compasiva de la esposa de Pilatos –de quien cuentan algunas fuentes antiguas que se convirtió al cristianismo–; la conversión de Longinos, el soldado que atravesó a Jesús muerto con su lanza y abrió sus ojos a la fe al caerle encima el chorro de agua y sangre que brotó de su costado; el descendimiento de Jesús de la Cruz, que es colocado entre los brazos de María antes de ser enterrado.

Si bien es cierto que los Evangelios no narran algunos hechos, pero por las versiones vertidas por la beata Ana Catalina Emmerich, enumeramos algunos ejemplos:

‒ Satanás le habla a Jesús en el huerto, insinuándole que no hay hombre alguno que pueda cargar con el peso de todos los pecados del mundo.

‒ Pedro y Juan se dirigen a María llamándola “Madre”.

‒ Uno de los reos que va a ser crucificado junto con Jesús le recrimina que abrace la Cruz.

‒ Jesús le dice a María cuando está cargando la Cruz: “Madre, mira cómo hago las cosas nuevas”.

‒ Al pie de la Cruz, María le dice a Jesús: “Hijo, hazme morir contigo”.

Dado que todos los elementos mencionados anteriormente aparecen amalgamados en un único hilo narrativo por parte de la beata Emmerich, resulta difícil distinguir entre lo que proviene de los relatos evangélicos y lo que realmente sucedió.
Sin embargo, a raíz de todo lo expuesto, es evidente que no nos hallamos meramente ante una narración de la Pasión que se basa exclusivamente en los relatos evangélicos y en la visiones y/o relatos de la beata Ana Catalina Emmerich; que incluso en este punto yerran algunos escritores en algunos aspectos, es sino ante una interpretación personal de los mismos que, como tal, está sujeta a crítica.

Ayuda un poco sobre el tema tratado, revisar y analizar la película dirigida por Mel Gibson, donde el teólogo Carlo Casale Rolle escribe que la citada película: “La pasión de Cristo”, tiene un contenido puramente de “violencia obscena”. 2004. California, EE.UU. Revista Mensaje No 527. Ver también en: www.mensaje.cl.
Sin embargo, según el Diccionario de la RAE (http://www.rae.es), obsceno significa: “impúdico, torpe, ofensivo al pudor”. Ocupar este adjetivo para calificar el uso de la violencia en esta obra y para la mayor parte de la película misma, resume bastante bien la opinión personal que ella nos causó. Con esto no afirmamos que el uso de la violencia no sea un instrumento lícito para vehicular un argumento. Pero ésta siempre debe estar al servicio de otro objetivo, ¡nunca un fin en sí misma!. Esto es: para lograr hacer de esas escenas una metáfora de otra violencia: la imposibilidad de comunicarse, el uso abusivo del poder, el miedo al otro, el concebir al otro como algo “a la mano”.

Sin entrar a analizar el hecho de que el umbral del dolor físico es mucho más alto que el del dolor psicológico, espiritual, la verdadera violencia está en otra parte: en las miradas, en la violencia que penetra lo cotidiano de forma sigilosa, en dudar de aquello que es bueno, en traicionar mis ideales por una simple “satisfacción” como en Fausto. Lo grave de La Pasión de Cristo consiste, a nuestro juicio, en que lo esencial se puede perder en una violencia gratuita y artificial, que a veces gana rápidamente al público, pero que pierde lo fundamental del verdadero cineasta: poder llevar al celuloide el sentido de lo que pasa, aquello interno que se confronta con mis estados de ánimo, con mis pensamientos y que me señala que la auténtica textura de la violencia es, por ejemplo, la que en mi hoy no quiero ver, en la sacralización del presente, en no reconocer lo infinito y eterno de todo prójimo.

Bien, nos hemos apartado del tema central. Es claro y evidente que el mejor material con el cual se cuenta para interpretar la vida de Jesucristo son los actuales Evangelios del Nuevo Testamento y aunque ellos contienen datos biográficos sólidos, no son lo que hoy se conoce por relatos biográficos. El interés del Nuevo Testamento es dar testimonio de la buena nueva; que en la persona misma de Jesucristo ha tenido lugar la manifestación de Dios mismo, que en aquella persona él puede ser tocado, escuchado y seguido. Dios se hace capaz del hombre para que éste se haga capaz de Dios, pero no de una fuerza anónima, sino de un Dios personal. Dios se revela en Jesucristo como su Padre y por ello puede ser llamado así, con confianza, por los creyentes. Todo lo que implica la palabra Dios está pues presente en el modo cómo Jesús vive en relación a su Padre. Y esto último constituye la “misión” de Jesucristo: anuncia que aquella realidad llamada Dios acontece como amor por la palabra, por la acogida gratuita, por el perdón, por la comunión con el mismo Dios, que se despliega en el compartir con el Hijo enviado por el Padre. Esta misión se manifiesta a través de los dichos y obras de Jesús, en la forma cómo acoge a los pecadores, cómo pone al hombre por sobre la norma, por su opción con los pobres y marginados y, sobre todo, por el decidido amor que tiene dios por cada hombre, sin ningún tipo de distinción. De esta manera, los Evangelios son muy escuetos a la hora de aportar datos "biográficos" sobre Jesús, pues el tema no es directamente él mismo, sino su misión, que se identifica totalmente con su persona: hacer accesible a Dios a los hombres. Por eso no puede extrañar que en ninguno de los cuatro evangelios haya una palabra sobre cómo era el rostro de Jesús, sus medidas anatómicas, o que los detalles de su pasión sean los estrictamente necesarios. Todo el material está pues al servicio de señalar que lo que es “buena nueva” tiene lugar en el aquí y el ahora de aquella persona, Jesucristo.

Un aspecto de la misión de Jesús desde la perspectiva de la predicación del “reino de Dios”, éste aparece en un sermón exhortando a amar al enemigo, pues hacerlo con el amigo no tendría, en boca de quien en esa escena actúa y es contemplado como maestro, ningún “mérito”. Pero, luego sucede algo altamente contradictorio con esta central enseñanza. En el propio acto de la crucifixión, el ladrón de la izquierda, el “mal ladrón”, contrapunto con el “bueno” de la derecha, continúa las burlas y desdenes contra Jesús que le dirigen los romanos apostados bajo él. Aquí confluye el sinsentido y la contradicción dramático‒teológica: el mal ladrón es castigado (¿metáfora de su condena más allá de la muerte?), contradiciendo las palabras del sermón, en donde justamente la misericordia de Dios, su filantropía, que se ha manifestado en su amor a todos los hombres a través de Jesús, y de forma privilegiada a los pecadores. En el fondo, hay una paradoja: Dios actúa a imagen de las características divinas que Jesús critica, que le han “colgado” las autoridades judías con las que ha entrado en conflicto, y han dado lugar a su pasión. Aquí se da más bien una pena meramente retributiva sin expresión de la misericordia. ¡Justamente todo lo contrario de un Dios amor, “rico en misericordia”, lo es uno vengativo!

Es necesario hablar del “Arma Christi”
: Llamados también “los instrumentos de la Pasión”, son objetos asociados a la Pasión de Cristo en el simbolismo católico medieval que representan una serie de méritos en forma de armas heráldicas conquistados por Jesucristo frente a Satanás. El sentido espiritual es tener presente los hechos memorables de la Pasión de Cristo para poder interiorizarlos y meditar en el dolor que Cristo pasó en esta Tierra, así, mirando cada objeto representado, se pasa de unos a otros, en el orden natural de los acontecimientos reseñados en los Evangelios. Aunque el uso de las armas no es indiscriminado, es posible que en función del ámbito cultural o época histórica se escojan con preferencia unos elementos sobre otros, hay un conjunto mínimo formado por: la Cruz, la Corona de espinas, el Pilar o Columna de la Flagelación, la vara con la Santa Esponja, la Santa Lanza, los Santos Clavos y el Velo de la Verónica. En algunos casos, los menos, es posible ver las cabezas de las figuras de la Pasión, incluyendo a Judas, Caifás, o el hombre que se burló de Cristo tras escupir su rostro.
Cuarta Conclusión:

Según los hechos narrados en los Evangelios del Nuevo Testamento de las Santas Escrituras, los que cuentan el sufrimiento y padecimiento de Cristo, al llegar la hora de su sacrificio que entrega por la salvación de nuestros pecados; pero como habíamos concluido en la Tercera conclusión, Jesús ya era Cristo desde su Bautismo, en el que tiene contacto con la Santa Trinidad, siendo Él parte de esa Trinidad, Padre, Hijo y Espíritu Santo.
Esta etapa de cristo en su vida, sólo nos demuestra hacia nosotros, entregando su vida por salvarnos del pecado original.

E) Quinta Hipótesis: Jesús se convierte en Cristo a partir de su resurrección?: (Ver: Evangelios de Mateo, Marcos, Lucas y Juan).

Introducción.
¿Cuál es la importancia de la Resurrección de Cristo?

Analizaremos este acto evangélico, no como tradicionalmente se ha contado desde siempre, la petición del cuerpo por José de Arimatea, el santo sepulcro, el encuentro de María Magdalena con los Ángeles y luego con Cristo; sino, trataremos de ver la profundidad que existe tras este pasaje bíblico. La Resurrección de Cristo es un evento extraordinario, original, irrepetible, único en la historia humana. Es el dato central del cristianismo, el centro de la predicación y del testimonio cristiano, desde el inicio hasta el final de los tiempos. La Pascua es la fiesta principal, la más importante de todo el año, “el fundamento y el núcleo de todo el año litúrgico”. Busquemos ilustrar sintéticamente esta extraordinaria importancia de la Resurrección de Cristo partiendo sobretodo de su historicidad.

A) HISTORICIDAD DE LA RESURRECCIÓN DE CRISTO.

a) ¿En qué sentido la Resurrección de Cristo es un evento histórico?

‒ No lo es en el sentido de que alguien haya podido asistir directamente, fotografiar el evento en el momento en que sucedió; “Qué noche tan dichosa, canta el Exultet de Pascua
, sólo ella conoció el momento en que Cristo resucitó de entre los muertos!”. “Nadie fue testigo ocular del acontecimiento mismo de la Resurrección y ningún evangelista lo describe. Nadie puede decir cómo sucedió físicamente. Menos aún, su esencia más íntima, el paso a otra vida, fue perceptible a los sentidos”.

‒ Sin embargo, la Resurrección de Cristo es un acontecimiento histórico en el sentido que sucedió realmente en la historia, y ha tenido signos y pruebas comprobadas históricamente.

‒ Al mismo tiempo es también un evento misterioso, que trasciende y supera la misma historia, en cuanto es un misterio de Fe, y, en cuanto tal, exige la Fe, don de Dios, gracias al cual se puede exclamar con Santo Tomás de frente a Cristo resucitado: “Señor mío y Dios mío”. (104)
b) ¿Cuáles son los signos, las pruebas que atestan la Resurrección de Cristo?

Son dos en particular:

‒ El sepulcro vacío.
‒ Las apariciones de Cristo resucitado.

Gracias a tales pruebas, la verdad histórica de la Resurrección de Cristo “es ampliamente documentada, aunque si hoy, como en el pasado, no hace falta quien en maneras diversas la pone en duda o incluso la niega”.

c) ¿Qué valor tiene el sepulcro vacío?

“En el marco de los acontecimientos de Pascua, el primer elemento que se encuentra es el sepulcro vacío. No es en sí una prueba directa. La ausencia del cuerpo de Cristo en el sepulcro podría explicarse de otro modo. (105)  A pesar de eso, el sepulcro vacío ha constituido para todos un signo esencial. Su descubrimiento por los discípulos fue el primer paso para el reconocimiento del hecho de la Resurrección. Es el caso, en primer lugar, de las santas mujeres (106), después de Pedro. (107) ‘El discípulo que Jesús amaba’ (108) afirma que, al entrar en el sepulcro vacío y al descubrir ‘las vendas en el suelo’ (109) ‘vio y creyó’. (110) Eso supone que constató en el estado del sepulcro vacío (111) que la ausencia del cuerpo de Jesús no había podido ser obra humana y que Jesús no había vuelto simplemente a una vida terrenal como había sido el caso de Lázaro”. (112)
d)
¿Cuáles características tienen las apariciones de Cristo resucitado?

Tales apariciones:

‒ Están documentadas en forma rigurosa en el Nuevo Testamento (Evangelios, Hechos y Cartas de los Apóstoles son todos concordes al describirla);

‒ Son numerosas: a las dos Marías (113); a María Magdalena (114); a los discípulos en el Cenáculo (115); a los viandantes de Emaús (116); a Tomás (117); a los discípulos sobre las aguas del lago (118); a otros (119); a Pablo y a 500 hermanos (120);

‒ Manifiestan un dato fundamental: la iniciativa no es de los discípulos, sino de Él, el Cristo, el Viviente, como lo atesta también el Libro de los Hechos: “Él se mostró vivo a ellos”. (121)  No es por tanto algo que parte de los discípulos, sino del mismo Cristo;

‒ Permiten constatar que el cuerpo resucitado de Jesús es el mismo que ha sido martirizado y crucificado, porque lleva todavía los signos de la pasión (122);

‒ Atestan la nueva dimensión del Resucitado, su modo de ser “según el Espíritu”, que es nuevo y diverso al modo de existir anterior, “según la carne”;

‒ Consienten a Jesús resucitado de confiar a los Apóstoles y a los discípulos la misión de anunciar a los otros su Resurrección y su Evangelio: “Id, pues, y haced discípulos a todas las gentes bautizándolas en el nombre del Padre y del Hijo y del Espíritu Santo” (123); “Y les dijo: "Id por todo el mundo y proclamad la Buena Nueva a toda la creación”. (124)
Jesús resucitado aparece en primer lugar a las mujeres, las cuales por lo mismo fueron las primeras en encontrar a Jesús resucitado y a darles el anuncio a los Apóstoles:

‒ Mujeres incrédulas, que reciben por eso, la mañana de Pascua, también el reproche del ángel: “¿Por qué buscáis entre los muertos a aquel que está vivo?”; (125)
‒ Mujeres no atendibles: en aquel tiempo, en el contexto hebreo, el testimonio de la mujer no tenía ningún valor oficial, jurídico.

Ahora, el hecho de que Jesús se haya manifestado antes que nada a las mujeres es una ulterior prueba para creer a la verdad histórica de su Resurrección y a la veracidad de todo lo que ha sido escrito por los evangelistas. De hecho, si no hubiese realmente sucedido, por qué confiar el importante testimonio de la Resurrección de Cristo antes que nada a mujeres, cuya palabra no tenía valor jurídico?

e)
¿Qué valor tiene el testimonio de los Apóstoles?

El valor del testimonio de los Apóstoles aparece de las características que tal testimonio presenta:

‒ El núcleo central del testimonio de personas diversas, en situaciones y lugares diversos, concuerda en todas las apariciones y atesta que el Señor ha resucitado y se ha manifestado vivo;

‒ Es un testimonio muy antiguo. El más antiguo testimonio de la Resurrección es el que ha dado San Pablo Apóstol: “Porque os transmití, en primer lugar, lo que a mi vez recibí: que Cristo murió por nuestros pecados, según las Escrituras; que fue sepultado y que resucitó al tercer día, según las Escrituras; que se apareció a Cefas y luego a los Doce; después se apareció a más de quinientos hermanos a la vez, de los cuales todavía la mayor parte viven y otros murieron. Luego se apareció a Santiago; más tarde, a todos los apóstoles. Y en último término se me apareció también a mí, como a un abortivo”. (126) La fecha en la que fueron escritas estas palabras es aproximadamente el año 56 ó 57 d.C. Pero San Pablo afirma haber recibido de otros, después de su conversión, el núcleo central de tal testimonio. (127)  Y por tanto puede remontarse dicho texto aproximadamente al año 35 d.C., es decir más o menos 5 ó 6 años después de la muerte de Cristo. Este testimonio por tanto es de gran valor histórico, por su antigüedad;

‒ Los Apóstoles aparecen como testigos y no como inventores de dichos testimonios. De hecho la Resurrección les parecía una cosa imposible, fuera de lo imaginable. El mismo Jesús debe vencer la resistencia de ellos, su incredulidad: “¡Oh tardos de corazón para creer!” (128); “¿Por qué os turbáis, y por qué se suscitan dudas en vuestro corazón? Mirad mis manos y mis pies; soy yo mismo. Palpadme y ved que un espíritu no tiene carne y huesos como veis que yo tengo”. (129)
Del testimonio de ellos, se ve que la Resurrección de Cristo es un evento que:

‒ Los supera a ellos mismos, que además son testigos. A este respecto, no debemos olvidar que cuando Jesús fue capturado y crucificado, los discípulos huyeron y pensaron que el caso de Jesús ya estaba cerrado, sin nutrir ninguna esperanza de una Resurrección. Al puesto del entusiasmo, después de la muerte de Cristo, sólo había en los discípulos desaliento y desilusión. Y por tanto la Resurrección estaba más allá de sus pensamientos y de sus esperanzas;

‒ Precede por tanto, es más cambia totalmente el modo de pensar y de querer de los Apóstoles, los cuales por tanto no habrían podido inventarse un hecho tal;

‒ Les cambia la vida: los vuelve valientes en modo de poder enfrentar incluso el martirio. Es esto un ulterior motivo a favor de la historicidad de la Resurrección de Cristo, en cuanto ninguno muere por una mentira.

B) IMPORTANCIA DE LA RESURRECCIÓN DE CRISTO.

a) ¿Qué importancia ha tenido para Cristo su Resurrección?

La Resurrección de Cristo:

♦ No es: 

‒ Un hecho que toca a Cristo sólo desde un punto de vista espiritual, mental o psicológico;

‒ Un regreso a nuestra vida terrenal, y ni siquiera una simple reanimación de un cadáver, "como en el caso de las resurrecciones que él había realizado antes de Pascua: la hija de Jairo, el joven de Naim, Lázaro. Estos hechos eran acontecimientos milagrosos, pero las personas afectadas por el milagro volvían a tener, por el poder de Jesús, una vida terrena “ordinaria”. En cierto momento, volverán a morir. 
La resurrección de Cristo es esencialmente diferente. En su cuerpo resucitado, pasa del estado de muerte a otra vida más allá del tiempo y del espacio. En la Resurrección, el cuerpo de Jesús se llena del poder del Espíritu Santo; participa de la vida divina en el estado de su gloria, tanto que San Pablo puede decir de Cristo que es “el hombre celestial”.
♦ Sino:

‒ El culmen de su Encarnación;

‒ La transformación del cuerpo de Cristo, que es glorificado y entra en un orden radicalmente distinto. Su corporeidad es diversa de la que tenía antes. No está sujeto a las leyes físicas; no está más condicionado por el espacio y el tiempo. Por cuanto entra y sale estando las puertas cerradas; aparece y desaparece donde, como y cuando quiere, “su cuerpo resucitado es el mismo que fue crucificado, y lleva las huellas de su pasión, pero ahora participa ya de la vida divina, con las propiedades de un cuerpo glorioso. Por esta razón Jesús resucitado es soberanamente libre de aparecer a sus discípulos donde quiere y bajo diversas apariencias”;
‒ La obra de todas las tres Personas de la Santísima Trinidad: “el Padre manifiesta su poder, el Hijo ‘recobra la vida, porque la ha dado libremente’ (130), reuniendo su alma y su cuerpo, que el Espíritu Santo vivifica y glorifica”:
‒ El “sí” de Dios a Jesús que los hombres han condenado y matado: es el sello que Dios pone a las palabras y a las obras de Jesús. Es el vértice, la plenitud, la síntesis de todo el diseño que el Padre tiene sobre el Hijo. El libro de los Hechos atestigua: “Dios ha dado a todos los hombres una prueba segura sobre Jesús resucitándolo de la muerte”; (131)
‒ La prueba definitiva y decisiva de su divinidad. Él había dicho: “Cuando hayáis levantado al Hijo del hombre, entonces sabréis que Yo Soy". (132)  La Muerte de Cristo es el cumplimiento de la consumación de la víctima, el testimonio supremo de su caridad, mientras que su Resurrección es la prueba de su verdad como Hijo de Dios y Dios él mismo;

‒ La confirmación de todo aquello que:

1. El Antiguo Testamento había preanunciado; (133)
2. Jesús ha dicho, prometido; (134)
‒ La victoria sobre el pecado y sobre la muerte;

‒ La glorificación, la exaltación, la elevación de Jesús a la derecha del Padre. En tal modo “el Señor reina con su humanidad en la gloria eterna de Hijo de Dios, intercede incesantemente ante el Padre en favor nuestro, nos envía su Espíritu y nos da la esperanza de llegar un día junto a Él, al lugar que nos tiene preparado”.
b) ¿Qué importancia tiene la Resurrección de Jesucristo para nosotros?

La Resurrección de Cristo no sólo concierne a la persona y a la obra de Jesús. Esa es un hecho de alcance universal, que abarca toda la historia humana y el destino de todo ser humano, alcanza íntimamente la existencia humana y está en grado de cambiarla.

La Resurrección de Cristo de hecho:

‒ Es el fundamento, el centro, el culmen de la Fe cristiana: “Si Cristo no ha resucitada ‒afirma San Pablo‒ entonces vana es nuestra predicación y vana también nuestra Fe” (136); No es de hecho una novedad creer que Jesús ha muerto: esto lo creen también los paganos, todos lo creen. Sino que la cosa verdaderamente nueva, original, estrepitosa es creer que Él ha resucitado;

‒ Es la victoria sobre el pecado y sobre la muerte, porque Jesús muriendo ha destruido la muerte y resucitando ha donado nuevamente a los hombres la vida. “Él nos ha hecho pasar de la esclavitud a la libertad, de la tristeza al gozo, del luto a la fiesta, de las tinieblas a la luz, de la esclavitud a la redención. Por eso decimos ante Él: ¡Aleluya!”; 

‒ Esa “realiza la adopción filial porque los hombres se convierten en hermanos de Cristo, como Jesús mismo llama a sus discípulos después de su Resurrección: ‘Id, avisad a mis hermanos’. (137)  Hermanos no por naturaleza, sino por don de la gracia, porque esta filiación adoptiva confiere una participación real en la vida del Hijo único, la que ha revelado plenamente en su Resurrección”;
‒ La verdadera fuente del servicio de amor de la Iglesia, que busca aliviar el sufrimiento de los pobres y de los débiles, habiéndose revelado el amor más fuerte que la muerte, más fuerte que el mal. “En la Pascua florece el árbol de la Fe, la fuente bautismal se hace fecunda, la noche resplandece de luz nueva, desciende el don del cielo y el sacramento da su nutrimento celestial. En la Pascua la Iglesia acoge en su seno todos los seres humanos y hace de ellos un único pueblo y una única familia”; 

‒ Sucedió en Domingo ‒“el primer día de la semana” (138)‒, y éste es el motivo por el cual el día Domingo es para los cristianos:

1. El día de fiesta de la semana (dies Domini)
;

2.  El día principal de la celebración comunitaria de la Eucaristía (precepto festivo). En la Santa Misa de hecho se celebra el Memorial de la Pascua del Señor;

‒ Hace que el Domingo de Pascua sea la fiesta más importante de todo el año: de ella manan todas las otras festividades;

‒ Se convierte en nuestra resurrección, en una triple dimensión:

1. Bautismal: “Sepultados con él en el bautismo, con él también habéis resucitado por la fe en la acción de Dios, que lo resucitó de entre los muertos”; (139)
2. Moral: cada día debemos morir al pecado y resucitar a la vida nueva: “Así pues, si habéis resucitado con Cristo, buscad las cosas de arriba, donde está Cristo sentado a la diestra de Dios. Aspirad a las cosas de arriba, no a las de la tierra”; (140)
3. Escatológica: “Aquel que resucitó a Cristo de entre los muertos dará también la vida a vuestros cuerpos mortales por su Espíritu que habita en vosotros”. (141)
c)
¿Cuál relación existe entre la Resurrección de Cristo y la resurrección de nuestros cuerpos?

La Resurrección de Cristo es causa eficiente (fuente) y ejemplar (modelo) de nuestra justificación y resurrección, principio y manantial de la resurrección futura de nuestros cuerpos que se dará al final de este mundo: “Cristo resucitó de entre los muertos como primicias de los que durmieron. (...); pues del mismo modo que en Adán mueren todos, así también todos revivirán en Cristo”. (142)  Nuestro cuerpo por tanto al final de los tiempos:

‒ Resucitará transformado: “Comprender cómo tendrá lugar la resurrección sobrepasa la posibilidad de nuestra imaginación y entendimiento”;

‒ Recibirá la misma retribución que el alma ha tenido en el juicio de Dios al momento de la muerte del cuerpo: “los que hayan hecho el bien para una resurrección de vida, y los que hayan hecho el mal, para una resurrección de juicio”. (143)
La resurrección de nuestros cuerpos estará acompañada de la transformación de toda la creación y del universo, el cual “liberado de la esclavitud de la corrupción, participará de la gloria de Cristo, inaugurando ‘los nuevos cielos y la tierra nueva’. (144)  Así se alcanzará la plenitud del Reino de Dios, es decir, la realización definitiva del designio salvífico de Dios de ‘hacer que todo tenga a Cristo por Cabeza, lo que está en los cielos y lo que está en la tierra’. (145)  Dios será entonces ‘todo en todos’ (146), en la vida eterna".

C)
LA RESURRECCIÓN DE JESÚS DE ENTRE LOS MUERTOS. 

a) Qué sucede en la resurrección de Jesús?.

“Si Cristo no ha resucitado, nuestra predicación carece de sentido y vuestra fe lo mismo. Además, como testigos de Dios, resultamos unos embusteros, porque en nuestro testimonio le atribuimos falsamente haber resucitado a Cristo”. (147) San Pablo resalta con estas palabras de manera tajante la importancia que tiene la fe en la resurrección de Jesucristo para el mensaje cristiano en su conjunto: “es su fundamento”. La fe cristiana se mantiene o cae con la verdad del testimonio de que Cristo ha resucitado de entre los muertos.

Si se prescinde de esto, aún se pueden tomar sin duda de la tradición cristiana ciertas ideas interesantes sobre Dios y el hombre, sobre su ser hombre y su deber ser ‒una especie de concepción religiosa del mundo‒, pero la fe cristiana queda muerta. En este caso, Jesús es una personalidad religiosa fallida; una personalidad que, a pesar de su fracaso, sigue siendo grande y puede dar lugar a nuestra reflexión, pero permanece en una dimensión puramente humana, y su autoridad sólo es válida en la medida en que su mensaje nos convence. Ya no es el criterio de medida; el criterio es entonces únicamente nuestra valoración personal que elige de su patrimonio particular aquello que le parece útil. Y eso significa que estamos abandonados a nosotros mismos. La última instancia es nuestra valoración personal.

Sólo si Jesús ha resucitado ha sucedido algo verdaderamente nuevo que cambia el mundo y la situación del hombre. Entonces Él, Jesús, se convierte en el criterio del que podemos fiarnos. Pues, ahora, Dios se ha manifestado verdaderamente.

Por esta razón, en nuestra investigación sobre la figura de Jesús la resurrección es el punto decisivo. Que Jesús sólo haya existido o que, en cambio, exista también ahora depende de la resurrección. En el “sí” o el “no” a esta cuestión no está en juego un acontecimiento más entre otros, sino la figura de Jesús como tal.

Por tanto, es necesario escuchar con una atención particular el testimonio de la resurrección que nos ofrece el Nuevo Testamento. Pero, para ello, antes de nada debemos ciertamente dejar constancia de que este testimonio, considerado desde el punto de vista histórico, se nos presenta de una manera particularmente compleja, suscitando muchos interrogantes.

¿Qué pasó allí?; para los testigos que habían encontrado al Resucitado esto no era ciertamente nada fácil de expresar. Se encontraron ante un fenómeno totalmente nuevo para ellos, pues superaba el horizonte de su propia experiencia. Por más que la realidad de lo acontecido se les presentara de manera tan abrumadora que los llevara a dar testimonio de ella, ésta seguía siendo del todo inusual. San Marcos nos dice que los discípulos, cuando bajaban del monte de la Transfiguración, reflexionaban preocupados sobre aquellas palabras de Jesús, según las cuales el Hijo del hombre resucitaría “de entre los muertos”. Y se preguntaban entre ellos lo que querría decir aquello de “resucitar de entre los muertos”. (148) Y, de hecho, ¿en qué consiste eso? Los discípulos no lo sabían y debían aprenderlo sólo por el encuentro con la realidad.

Quien se acerca a los relatos de la resurrección con la idea de saber lo que es resucitar de entre los muertos, sin duda interpretará mal estas narraciones, terminando luego por descartarlas como insensatas. Rudolf Bultmann ha objetado a la fe en la resurrección que, aunque Jesús hubiera salido de la tumba, se debería decir no obstante que “un acontecimiento milagroso de esta naturaleza, como es la reanimación de un muerto” no nos ayudaría para nada y, desde el punto de vista existencial, sería irrelevante
.
Efectivamente, si la resurrección de Jesús no hubiera sido más que el milagro de un muerto redivivo, no tendría para nosotros en última instancia interés alguno. No tendría más importancia que la reanimación, por la pericia de los médicos, de alguien clínicamente muerto. Para el mundo en su conjunto, y para nuestra existencia, nada hubiera cambiado. El milagro de un cadáver reanimado significaría que la resurrección de Jesús fue igual que la resurrección del joven de Naín (149), de la hija de Jairo (150) o de Lázaro (151).  De hecho, éstos volvieron a la vida anterior durante cierto tiempo para, llegado el momento, antes o después, morir definitivamente.

Los testimonios del Nuevo Testamento no dejan duda alguna de que en la “resurrección del Hijo del hombre” ha ocurrido algo completamente diferente. La resurrección de Jesús ha consistido en un romper las cadenas para ir hacia un tipo de vida totalmente nuevo, a una vida que ya no está sujeta a la ley del devenir y de la muerte, sino que está más allá de eso; una vida que ha inaugurado una nueva dimensión de ser hombre. Por eso, la resurrección de Jesús no es un acontecimiento aislado que podríamos pasar por alto y que pertenecería únicamente al pasado, sino que es una especie de “mutación decisiva” (por usar analógicamente esta palabra, aunque sea equívoca), un salto cualitativo. En la resurrección de Jesús se ha alcanzado una nueva posibilidad de ser hombre, una posibilidad que interesa a todos y que abre un futuro, un tipo nuevo de futuro para la humanidad.

Por eso Pablo, con razón, ha vinculado inseparablemente la resurrección de los cristianos con la resurrección de Jesús: “Si los muertos no resucitan, tampoco Cristo resucitó... ¡Pero no! Cristo resucitó de entre los muertos: el primero de todos”. (152) 1 Co. 15:16-20 La resurrección de Cristo es un acontecimiento universal o no es nada, viene a decir Pablo. Y sólo si la entendemos como un acontecimiento universal, como inauguración de una nueva dimensión de la existencia humana, estamos en el camino justo para interpretar el testimonio de la resurrección en el Nuevo Testamento.

Desde aquí puede entenderse la peculiaridad del testimonio neo testamentario. Jesús no ha vuelto a una vida humana normal de este mundo, como Lázaro y los otros muertos que Jesús resucitó. Él ha entrado en una vida distinta, nueva; en la inmensidad de Dios y, desde allí, Él se manifiesta a los suyos.

Esto era algo totalmente inesperado también para los discípulos, ante lo cual necesitaron un cierto tiempo para orientarse. Es cierto que la fe judía conocía la resurrección de los muertos al final de los tiempos. La vida nueva estaba unida al comienzo de un mundo nuevo y, en esta perspectiva, resultaba también comprensible: si hay un mundo nuevo, entonces existe en él un modo de vida nuevo. Pero la resurrección a una condición definitiva y diferente, en pleno mundo viejo, que todavía sigue existiendo, era algo no previsto y, por tanto, tampoco inteligible al inicio. Por eso, la promesa de la resurrección resultaba incomprensible para los discípulos en un primer momento.

El proceso por el que se llega a ser creyente se desarrolla de manera análoga a lo ocurrido con la cruz. Nadie había pensado en un Mesías crucificado. Ahora el “hecho” estaba allí, y este hecho requería leer la Escritura de un modo nuevo. Hemos visto en el capítulo anterior cómo, partiendo de lo inesperado, la Escritura se ha desvelado de un modo nuevo y, así, también el hecho ha adquirido su propio sentido. Obviamente, la nueva lectura de las Escrituras sólo podía comenzar después de la resurrección, porque únicamente por ella Jesús quedó acreditado como enviado de Dios. Ahora había que identificar ambos eventos ‒cruz y resurrección‒ en la Escritura, entenderlos de un modo nuevo y llegar así a la fe en Jesús como el Hijo de Dios.

Pero esto significa que, para los discípulos, la resurrección era tan real como la cruz. Presupone que se rindieron simplemente ante la realidad; que, después de tanto titubeo y asombro inicial, ya no podían oponerse a la realidad: es realmente Él; vive y nos ha hablado, ha permitido que le toquemos, aun cuando ya no pertenece al mundo de lo que normalmente es tangible.

La paradoja era indescriptible: por un lado, Él era completamente diferente, no un cadáver reanimado, sino alguien que vivía desde Dios de un modo nuevo y para siempre; y, al mismo tiempo, precisamente El, aun sin pertenecer ya a nuestro mundo, estaba presente de manera real, en su plena identidad. Se trataba de algo absolutamente sin igual, único, que iba más allá de los horizontes usuales de la experiencia y que, sin embargo, seguía siendo del todo incontestable para los discípulos. Así se explica la peculiaridad de los testimonios de la resurrección: hablan de algo paradójico, algo que supera toda experiencia y que, sin embargo, está presente de manera absolutamente real.

Pero ¿puede haber sido realmente así?. ¿Podemos ‒especialmente en cuanto personas modernas‒ dar crédito a testimonios como éstos?. El pensamiento “ilustrado” dice que no. Naturalmente no puede haber contradicción alguna con lo que constituye un claro dato científico. Ciertamente, en los testimonios sobre la resurrección se habla de algo que no figura en el mundo de nuestra experiencia. Se habla de algo nuevo, de algo único hasta ese momento; se habla de una dimensión nueva de la realidad que se manifiesta entonces. No se niega la realidad existente. Se nos dice más bien que hay otra dimensión más de las que conocemos hasta ahora. Esto, ¿está quizás en contraste con la ciencia?. ¿Puede darse sólo aquello que siempre ha existido? ¿No puede darse algo inesperado, inimaginable, algo nuevo?. Si Dios existe, ¿no puede acaso crear también una nueva dimensión de la realidad humana, de la realidad en general?. La creación, en el fondo, ¿no está en espera de esta última y suprema “mutación”, de este salto cualitativo definitivo?. ¿Acaso no espera la unificación de lo finito con lo infinito, la unificación entre el hombre y Dios, la superación de la muerte?.

En la historia de todo lo que tiene vida, los comienzos de las novedades son pequeños, casi invisibles; pueden pasar inadvertidos. El Señor mismo dijo que el “Reino de los cielos” en este mundo es como un grano de mostaza, la más pequeña de todas las semillas (153) Mt. 13:31 y ss. Pero lleva en sí la potencialidad infinita de Dios. Desde el punto de vista de la historia del mundo, la resurrección de Jesús es poco llamativa, es la semilla más pequeña de la historia.

Esta inversión de las proporciones es uno de los misterios de Dios. A fin de cuentas, lo grande, lo poderoso, es lo pequeño. Y la semilla pequeña es lo verdaderamente grande. Así es como la resurrección ha entrado en el mundo: sólo a través de algunas apariciones misteriosas a unos elegidos. Y, sin embargo, fue el comienzo realmente nuevo; aquello que, en secreto, todo estaba esperando. Y para los pocos testigos ‒precisamente porque ellos mismos no lograban hacerse una idea‒ era un acontecimiento tan impresionante y real, y se manifestaba con tanta fuerza ante ellos, que desvanecía cualquier duda, llevándolos al fin, con un valor absolutamente nuevo, a presentarse ante el mundo para dar testimonio: Cristo ha resucitado verdaderamente. 

b) Los dos tipos diferentes de testimonios de la resurrección.

Ocupémonos ahora de cada uno de los testimonios sobre la resurrección en el Nuevo Testamento. Al examinarlos, se verá ante todo que hay dos tipos diferentes de testimonios, que podemos calificar como tradición en forma de confesión y tradición en forma de narración.
b.1) La Tradición en forma de confesión.
La tradición en forma de confesión sintetiza lo esencial en enunciados breves que quieren conservar el núcleo del acontecimiento. Son la expresión de la identidad cristiana, la “confesión” gracias a la cual nos reconocemos mutuamente y nos hacemos reconocer ante Dios y ante los hombres. Quisiera proponer tres ejemplos.

El relato de los discípulos de Emaús concluye refiriendo que los dos encuentran en Jerusalén a los once discípulos reunidos, que los saludan diciendo: “Era verdad, ha resucitado el Señor y se ha aparecido a Simón” (154) Lc. 24:34. Según el contexto, esto es ante todo una especie de breve narración, pero ya destinada a convertirse en una aclamación y una confesión que afirma lo esencial: el acontecimiento y el testigo que es su garante.

En el capítulo 10 de la Carta a los Romanos encontramos una combinación de dos fórmulas: “Si tus labios profesan que Jesús es el Señor y tu corazón cree que Dios lo resucitó, te salvarás” (155). La confesión ‒análogamente al relato de la confesión de Pedro en Cesarea de Felipe (156)‒ tiene aquí dos partes: se afirma que Jesús es “el Señor” y, con ello, teniendo en cuenta el sentido veterotestamentario de la palabra “Señor”, se evoca su divinidad. A ello se asocia la confesión del acontecimiento histórico fundamental: Dios lo ha resucitado de entre los muertos. Se dice también qué significado tiene esta confesión para el cristiano: es causa de la salvación. Nos introduce en la verdad que es salvación. Tenemos aquí una primera formulación de las confesiones bautismales, en las que el señorío de Cristo se vincula cada vez con la historia de su vida, de su pasión y su resurrección. En el Bautismo el hombre se confía a la nueva existencia del resucitado, pues se había convertido ya en “Cristo”. De allí que la confesión se convierte en vida.

La confesión más importante en absoluto de los testimonios sobre la resurrección se encuentra en el capítulo 15 de la Primera Carta a los Corintios. De manera similar a como lo hace en el relato de la Última Cena (157), Pablo subraya aquí con gran vigor que no propone palabras suyas: “Porque lo primero que yo os transmití, tal como lo había recibido, fue esto”. (158)  Con ello Pablo se inserta conscientemente en la cadena del recibir y trasmitir. En esto, tratándose de algo esencial, de lo que todo lo demás depende, se requiere sobre todo fidelidad. Y Pablo, que recalca siempre con vigor su testimonio personal del Resucitado y su apostolado recibido del Señor, insiste aquí con gran vigor en la fidelidad literal de la transmisión de lo que ha recibido, en que se trata de la tradición común de la Iglesia ya desde los comienzos.

El “Evangelio” del que aquí habla Pablo es aquel “en el que estáis fundados y por el cual os salvaréis, si es que lo conserváis tal como os lo he proclamado”. (159)  De este mensaje central no sólo interesa el contenido, sino también la formulación literal, a la que no se puede añadir ninguna modificación. De esta vinculación con la tradición que proviene de los comienzos se derivan tanto su obligatoriedad universal como la uniformidad de la fe: “Tanto ellos como yo, esto es lo que predicamos; esto es lo que habéis creído” (160).  En su núcleo, la fe es una sola incluso en su misma formulación literal: ella une a todos los cristianos.

A este respecto, la investigación ha seguido preguntándose cuándo y de quién exactamente ha recibido Pablo dicha confesión, así como también la tradición sobre la Última Cena. En cualquier caso, todo esto forma parte de la primera catequesis que, una vez convertido, recibió tal vez ya en Damasco; pero una catequesis que en su núcleo provenía sin duda de Jerusalén, y que se remontaba por tanto a los años treinta. Es, pues, un verdadero testimonio de los orígenes.
En la versión de 1 Corintios, Pablo ha ampliado el texto transmitido en el sentido de que ha añadido la referencia a su encuentro personal con el Resucitado. Me parece importante el hecho de que Pablo, por la idea que tenía de sí mismo y por la fe de la Iglesia naciente, se sintiera legitimado a unir con el mismo carácter vinculante la confesión original y la aparición que tuvo del Resucitado, así como la misión de apóstol que ello comportaba. Él estaba claramente convencido de que esta revelación del Resucitado entraba también a formar parte de la confesión: que formaba parte de la fe de la Iglesia universal, como elemento esencial y destinado a todos.

Analicemos ahora el texto en su conjunto, tal como se encuentra en Pablo: (161)
* Que Cristo murió por nuestros pecados, según las Escrituras;

* Que fue sepultado, y que resucitó al tercer día, según las Escrituras;

* Que se le apareció a Cefas y más tarde a los Doce.

* Después se apareció a más de quinientos hermanos juntos, la mayoría de los cuales viven todavía.
* Después se le apareció a Santiago, después a todos los apóstoles;

* Por último, como a un aborto, se apareció también a mí, dice Pablo.
Según la opinión de la mayor parte de los exegetas, la verdadera confesión original acaba con el versículo 5, es decir con la aparición a Cefas y a los Doce. Tomándolo de tradiciones sucesivas, Pablo ha añadido a Santiago, a los más de quinientos hermanos y a “todos” los apóstoles, usando obviamente un concepto de “apóstol” que va más allá del círculo de los Doce. Santiago es importante, porque con él la familia de Jesús, que antes había manifestado alguna reticencia (162), entra en el círculo de los creyentes, y también porque luego es él quien asumirá la guía de la Iglesia madre en la Ciudad Santa, tras la huida de Pedro de Jerusalén.

Fijémonos ahora en la confesión propiamente dicha, que requiere un examen más atento. Comienza con la frase: “Cristo murió por nuestros pecados, según las Escrituras”. El hecho de la muerte es interpretado mediante dos afirmaciones: “por nuestros pecados” y “según las Escrituras”.

Comencemos con la segunda afirmación, que es importante para aclarar cómo se comportaba la Iglesia naciente respecto a los hechos de la vida de Jesús. Lo que el Resucitado había enseñado a los discípulos de Emaús se convierte ahora en el método fundamental para comprender la figura de Jesús: todo lo sucedido respecto a Él es cumplimiento de la “Escritura”. Sólo se lo puede comprender basándose en la “Escritura”, en el Antiguo Testamento. Por lo que se refiere a la muerte de Jesús en la cruz, significa que esta muerte no es una casualidad. Entra en el contexto de la historia de Dios con su pueblo; de ella recibe su lógica y su significado. Es un acontecimiento en el que se cumplen las palabras de la Escritura, un acontecimiento que comporta un logos, una lógica; es un acontecimiento que proviene de la Palabra y retorna a la Palabra, la confirma y la cumple.

La otra afirmación indica cómo puede entenderse mejor este íntimo enlace entre Palabra y acontecimiento: ha sido un morir “por nuestros pecados”. Puesto que esta muerte tiene que ver con la Palabra de Dios, tiene que ver con nosotros, es un morir “por”. En el capítulo sobre la muerte de Jesús en la cruz hemos visto el enorme caudal de testimonios de la Escritura transmitidos que confluyen en el trasfondo, entre los cuales el más importante es el del cuarto canto sobre el siervo de Dios. (163)  Al insertarse en este contexto de palabra y amor de Dios, Jesús es arrancado de ese tipo de muerte que proviene del pecado original del hombre, como consecuencia de querer ser como Dios; una presunción que debía terminar con el hundimiento en la propia miseria, marcada por el destino de la muerte.

La muerte de Jesús es de otro tipo: no proviene de la presunción del hombre, sino de la humildad de Dios. No es la consecuencia inevitable de una hybris
, de un orgullo desmesurado y contrario a la verdad, sino obra de un amor en el que Dios mismo desciende hacia el hombre para elevarlo de nuevo hacia sí. La muerte de Jesús no forma parte de la sentencia a la salida del Paraíso, sino que se encuentra en los cantos del siervo de Dios. Por tanto, es una muerte en el contexto del servicio de expiación; una muerte que realiza la reconciliación y se convierte en una luz para los pueblos. Con esto, la doble interpretación que este Credo transmitido por Pablo incluye también la afirmación «murió» abre la cruz hacia la resurrección.


La cuestión del sepulcro vacío.
En esta confesión de fe se afirma a continuación, escuetamente y sin comentarios: “Fue sepultado”. Con eso se hace referencia a una muerte real, a la plena participación en la suerte humana de tener que morir. Jesús ha aceptado el camino de la muerte hasta el final, amargo y aparentemente sin esperanza, hasta el sepulcro. Obviamente el sepulcro de Jesús era conocido. Y, naturalmente, aquí se plantea de inmediato la pregunta: ¿Acaso permaneció en el sepulcro? O, después de su resurrección, ¿quedó vacío el sepulcro?

Esta pregunta ha dado lugar a muchas discusiones en la teología moderna. La conclusión más común es que el sepulcro vacío no puede ser una prueba de la resurrección. Eso, en el caso de que fuera un dato de hecho, podría explicarse también de otras maneras. Se llega así a la convicción de que la cuestión sobre el sepulcro vacío es irrelevante y que, por tanto, se puede dejar de lado este punto; además, esto implica frecuentemente la suposición de que probablemente el sepulcro no quedó vacío, evitando así al menos una controversia con la ciencia moderna acerca de la posibilidad de una resurrección corpórea. Sin embargo, en la base de todo eso hay un planteamiento distorsionado de la cuestión.

Naturalmente, el sepulcro vacío en cuanto tal no puede ser una prueba de la resurrección. Según Juan, María Magdalena lo encontró vacío y supuso que alguien se había llevado el cuerpo de Jesús. (164)  El sepulcro vacío no puede, de por sí, demostrar la resurrección; esto es cierto. Pero cabe también la pregunta inversa: ¿Es compatible la resurrección con la permanencia del cuerpo en el sepulcro? ¿Puede haber resucitado Jesús si yace en el sepulcro?. ¿Qué tipo de resurrección sería ésta?. Hoy se han desarrollado ideas de resurrección para las que la suerte del cadáver es irrelevante. En dicha hipótesis, sin embargo, también el sentido de resurrección queda tan vago que obliga a preguntarse con qué género de realidad se enfrenta un cristianismo así.

Sea como sea, Thomas Söding
, Ulrich Wilckens
 y otros hacen notar con razón que en la Jerusalén de entonces el anuncio de la resurrección habría sido absolutamente imposible si se hubiera podido hacer referencia al cadáver que permanece en el sepulcro. Por eso, partiendo de un planteamiento correcto de la cuestión, hay que decir que, si bien el sepulcro vacío de por sí no puede probar la resurrección, sigue siendo un presupuesto necesario para la fe en la resurrección, puesto que ésta se refiere precisamente al cuerpo y, por él, a la persona en su totalidad.

Lo expuesto por el Apóstol San Pablo, no se afirma explícitamente que el sepulcro estuviera vacío, pero se da claramente por supuesto. Los cuatro Evangelios hablan de ello ampliamente en sus relatos sobre la resurrección.

Para la comprensión teológica del sepulcro vacío me parece importante un pasaje del discurso de san Pedro en Pentecostés, en el cual anuncia abiertamente por primera vez la resurrección de Jesús a la muchedumbre reunida. No lo hace con palabras suyas, sino mediante una cita del Salmo 16:9-11 (165), donde se dice: “Mi carne descansa en la esperanza, porque no abandonarás mi alma en el lugar de los muertos, ni permitirás que tu Santo sufra la corrupción. Me has enseñado el sendero de la vida...”. (166)  Pedro cita a este respecto el texto del Salmo según la versión de la Biblia griega, que se distingue del texto hebreo en que se lee: “No abandonarás mi vida en los infiernos, ni dejarás a tu fiel ver la fosa. Me enseñarás el camino de la vida”. (167)  Según esta versión, el orante habla seguro de que Dios lo protegerá y lo salvará de la muerte, incluso en la situación de amenaza en que claramente se encuentra, es decir, en la certeza de que puede descansar seguro: no verá la fosa. La versión que cita Pedro es distinta: en ella se dice que el orante no permanecerá en los infiernos, no conocerá la corrupción.

Pedro presupone a David como el orante originario de este Salmo, y ahora puede constatar que en David no se ha cumplido esta esperanza: “David murió y lo enterraron, y conservamos su sepulcro hasta el día de hoy”. (168)  El sepulcro con el cadáver es la prueba de que no ha habido resurrección. Sin embargo, la palabra del Salmo es verdadera, en cuanto vale para el David definitivo; más aún, Jesús se demuestra aquí como el verdadero David, precisamente porque en Él se ha cumplido la palabra de la promesa: no “dejarás a tu fiel conocer la corrupción”.

No es necesario discutir aquí sobre si este discurso es de Pedro o fue redactado por otro, y por quién, como tampoco sobre cuándo y dónde fue compuesto exactamente. En todo caso, se trata de un tipo antiguo de anuncio de la resurrección, cuya autoridad en la Iglesia de los inicios se demuestra por el hecho de que se le atribuyó a Pedro mismo y fue considerado el anuncio original de la resurrección.

Cuando en el los hechos de Jerusalén, que se remonta a los orígenes y es transmitido por el Apóstol San Pablo, se dice que Jesucristo ha resucitado según las Escrituras, se refiere indudablemente al Salmo 16 (169) como a un testimonio bíblico decisivo para la Iglesia naciente. Aquí se encontró claramente expresado que Cristo, el David definitivo, no habría conocido la corrupción, que Él debió ser realmente resucitado.

“No conocer la corrupción”: ésta es precisamente la definición de resurrección. Sólo la corrupción era considerada como la fase en la que la muerte era definitiva. Con la descomposición del cuerpo que se disgrega en sus elementos ‒un proceso que disuelve al hombre y lo devuelve al universo‒, la muerte ha vencido. Ahora, aquel Hombre ya no existe más como Hombre; sólo puede permanecer tal vez como una sombra en los infiernos. En esta perspectiva, era fundamental para la Iglesia antigua que el cuerpo de Cristo no hubiera sufrido la corrupción. Sólo en ese caso estaba claro que no había quedado en la muerte, que en Él la vida había vencido efectivamente a la muerte.

Lo que la Iglesia antigua dedujo de la versión de los Setenta
 del Salmo 16:10 (170) ha determinado también la visión compartida durante todo el periodo de los Padres. En dicha visión la resurrección implica esencialmente que el cuerpo de Jesús no sufra la corrupción. En este sentido, el sepulcro vacío como parte del anuncio de la resurrección es un hecho estrictamente conforme a la Escritura. Las especulaciones teológicas, según las cuales la corrupción y la resurrección de Jesús serían compatibles una con otra, pertenecen al pensamiento moderno y están en clara contradicción con la visión bíblica. Según eso se confirma también que un anuncio de la resurrección habría sido imposible si el cuerpo de Jesús hubiera permanecido en el sepulcro.

El tercer día.
Volvamos a lo expuesto precedentemente. El artículo siguiente cita: “Resucitó al tercer día, según las Escrituras”. (171) 1 Co. 15:4  El “según las Escrituras” vale para la frase en su conjunto y sólo implícitamente para el tercer día. Lo esencial consiste en que la resurrección misma es conforme con la Escritura, que forma parte de la totalidad de la promesa, que en Jesús de palabra ha pasado a ser realidad. Así se puede pensar ciertamente como trasfondo en el Salmo 16:10 (172), pero naturalmente también en textos fundamentales para la promesa, como Isaías 53. Para el tercer día no existe un testimonio bíblico directo.
La tesis según la cual “el tercer día” se habría deducido quizás de Oseas 6:1 (173) y ss., es insostenible, como han demostrado por ejemplo Hans Conzelmann
 o también Martin Hengel
 y Anna Maria Schwemer
. El texto cita: “Volvamos al Señor, él nos desgarró, él nos curará... En dos días nos sanará, el tercero nos resucitará y viviremos delante de él”. Este texto es una oración penitencial del Israel pecador. No se describe de una resurrección de la muerte en sentido propio. Ni en el Nuevo Testamento, ni tampoco a lo largo de todo el siglo II se cita este texto, Hengel‒Schwemer: “Jesus und das Judentum: Eine Geschichte des frühen Christentums”
. Pudo convertirse en una referencia anticipada a la resurrección al tercer día sólo cuando el acontecimiento del domingo después de la crucifixión del Señor hubo dado a este día un sentido particular.

El tercer día no es una fecha “teológica”, sino el día de un acontecimiento que para los discípulos ha supuesto un cambio decisivo tras la catástrofe de la cruz. Josef Blank
 lo ha formulado así: “La expresión 'el tercer día' indica una fecha según la tradición cristiana, que es primordial en los Evangelios y se refiere al descubrimiento del sepulcro vacío”. 

Yo añadiría: se refiere al primer encuentro con el Señor resucitado. El primer día de la semana ‒el tercero después del viernes‒ está atestiguado desde los primeros tiempos en el Nuevo Testamento como el día de la asamblea y el culto de la comunidad cristiana. (174) 1 Co. 16:2; Hch. 20:7; Ap. 1:10 En Ignacio de Antioquía (final del siglo I, inicios del siglo II), el domingo ‒como hemos visto‒ es atestiguado como una característica nueva, propia de los cristianos, en contraposición con la cultura sabática judía: “Ahora bien, si los que se habían criado en el antiguo orden de cosas vinieron a la novedad de la esperanza, no guardando ya el sábado, sino viviendo según el domingo, día en que también amaneció nuestra vida por gracia del Señor y mérito de su muerte”.
Si se considera la importancia que tiene el sábado en la tradición veterotestamentaria, basada en el relato de la creación y en el Decálogo, resulta evidente que sólo un acontecimiento con una fuerza sobrecogedora podía provocar la renuncia al sábado y su sustitución por el primer día de la semana. Sólo un acontecimiento que se hubiera grabado en las almas con una fuerza extraordinaria podría haber suscitado un cambio tan crucial en la cultura religiosa de la semana. Para esto no habrían bastado las meras especulaciones teológicas. Para mí, la celebración del Día del Señor, que distingue a la comunidad cristiana desde el principio, es una de las pruebas más fuertes de que ha sucedido una cosa extraordinaria en ese día: el descubrimiento del sepulcro vacío y el encuentro con el Señor resucitado.


Los testigos.
Mientras el versículo 4 de Marcos (175) Mc. 4, interpreta el hecho de la resurrección, con el versículo 5 del mismo Evangelio (176) Mc. 5, comienza la lista de los testigos. “Se le apareció a Cefas y más tarde a los Doce”, se afirma lapidariamente. Si podemos considerar este versículo como el último de la antigua fórmula jerosolimitana, esta mención tiene una importancia teológica particular: en ella se indica el fundamento mismo de la fe de la Iglesia.

Por un lado, “los Doce” siguen siendo la piedra‒fundamento de la Iglesia, a la cual siempre se remite. Por otro, se subraya el encargo especial de Pedro, que le fue confiado primero en Cesarea de Felipe y confirmado después en el Cenáculo (177) Lc. 22:32, un encargo que lo ha introducido, por decirlo así, en la estructura eucarística de la Iglesia. Ahora, después de la resurrección, el Señor se manifiesta a él antes que a los Doce, y con ello le renueva una vez más su misión única.

Si el ser de los cristianos significa esencialmente la fe en el Resucitado, el papel particular del testimonio de Pedro es una confirmación del cometido que se le ha confiado de ser la roca sobre la que se construye la Iglesia. Juan ha subrayado claramente una vez más esta misión para la fe de toda la Iglesia en su relato de la triple pregunta del Resucitado a Pedro ‒¿me amas?‒ y del triple encargo de apacentar el rebaño de Cristo. (178) Jn. 21:15-17 Así, el relato de la resurrección se convierte por sí mismo en eclesiología: el encuentro con el Señor resucitado es misión y da su forma a la Iglesia naciente.

b.2) La tradiciòn en forma de narración.

Pasemos ahora ‒tras esta reflexión sobre la parte más importante de la tradición en forma de confesión‒ a la tradición en forma de narración. Mientras la primera sintetiza la fe común del cristianismo de manera normativa mediante fórmulas bien determinadas e impone la fidelidad incluso a la letra para toda la comunidad de los creyentes, las narraciones de las apariciones del Resucitado reflejan en cambio tradiciones distintas. Dependen de transmisores diferentes y están distribuidas localmente entre Jerusalén y Galilea. No son un criterio vinculante en todos los detalles, como lo son en cambio las confesiones; pero, dado que han sido recogidas en los Evangelios, han de considerarse ciertamente como un válido testimonio que da contenido y forma a la fe. Las confesiones presuponen las narraciones y se han desarrollado a partir de ellas. Concentran el núcleo de lo que se ha relatado y remiten a la vez al relato.

Todo lector notará enseguida las diferencias entre los relatos de la resurrección en los cuatro Evangelios. Mateo, además de la aparición del Resucitado a las mujeres junto al sepulcro vacío, conoce solamente una aparición a los Once en Galilea. Lucas conoce sólo tradiciones jerosolimitanas. Juan habla de apariciones tanto en Jerusalén como en Galilea. Ninguno de los evangelistas describe la resurrección misma de Jesús. Esta es un proceso que se ha desarrollado en el secreto de Dios, entre Jesús y el Padre, un proceso que nosotros no podemos describir y que por su naturaleza escapa a la experiencia humana.

La conclusión del Evangelio de Marcos presenta un problema particular. Según manuscritos importantes, el texto termina con el versículo 16:8 (179). Ellas, las mujeres, “salieron corriendo del sepulcro, temblando de espanto. Y no dijeron nada a nadie, del miedo que tenían”. El texto auténtico del Evangelio, en la forma que ha llegado a nosotros, concluye con el susto y el temor de las mujeres. Antes el texto había hablado del descubrimiento del sepulcro vacío por parte de las mujeres, que habían venido para la unción, y de la aparición del ángel que les anunció la resurrección de Jesús y las encargó decir a los discípulos, y “a Pedro” en particular, que, según la promesa, Jesús iría por delante a Galilea. Es imposible que el Evangelio se haya concluido con las palabras que siguen sobre el silencio de las mujeres; en efecto, el texto presupone que ya habían hablado del encuentro. Y, obviamente, está también informado de la aparición a Pedro y a los Doce, de la que habla el texto bastante más antiguo de la Primera Carta a los Corintios. Por qué nuestro texto queda interrumpido en este punto no lo sabemos. En el siglo II se ha añadido un relato sintético en el que se recogen las más importantes tradiciones sobre la resurrección, así como de la misión de los discípulos de predicar por todo el mundo. (180)  En cualquier caso, también la conclusión breve de Marcos presupone el descubrimiento del sepulcro vacío por las mujeres, el anuncio de la resurrección, el conocimiento de las apariciones a Pedro y a los Doce. Por lo que se refiere a la interrupción enigmática, tenemos que dejarla sin explicación.

La tradición en forma de narración habla de encuentros con el Resucitado y de lo que Él dijo en dichas circunstancias; la tradición en forma de confesión conserva solamente los hechos más importantes que pertenecen a la confirmación de la fe: así podríamos describir, una vez más, la diferencia esencial entre los dos tipos de tradición. Y de esto se derivan también diferencias concretas.

Una primera consiste en que en la tradición en forma de confesión se nombra como testigos solamente a hombres, mientras que en la tradición en forma de narración las mujeres tienen un papel decisivo; más aún, tienen la preeminencia en comparación con los hombres. Esto puede depender de que en la tradición judía se aceptaba solamente a los hombres como testigos ante el tribunal; el testimonio de las mujeres no se consideraba fiable. La tradición “oficial”, que está, por decirlo así, ante el tribunal de Israel y del mundo, debe atenerse, pues, a estas normas para poder afrontar el proceso sobre Jesús, que en cierto modo continúa.

Los relatos, en cambio, no se sienten sujetos a esta estructura jurídica, sino que comunican la amplitud de la experiencia de la resurrección. Así como bajo la cruz se encontraban únicamente mujeres ‒con la excepción de Juan‒, así también el primer encuentro con el Resucitado estaba destinado a ellas. La Iglesia, en su estructura jurídica, está fundada sobre Pedro y los Once, pero en la forma concreta de la vida eclesial son siempre las mujeres las que abren la puerta al Señor, lo acompañan hasta el pie de la cruz y así lo pueden encontrar también como Resucitado.

Las apariciones de Jesús a Pablo.
Una segunda diferencia importante, con la cual la tradición en forma de narración integra las confesiones, consiste en que las apariciones del Resucitado no son solamente confesadas, sino descritas concretamente. ¿Cómo hemos de imaginarnos las apariciones del Resucitado, que no había vuelto a la vida humana habitual, sino que había pasado a un nuevo modo de ser hombre?.
Hay ante todo una diferencia clara entre la aparición del Resucitado a Pablo, por un lado, descrita en los Hechos de los Apóstoles, y, por otro, los relatos de los evangelistas sobre los encuentros de los apóstoles y de las mujeres con el Señor vivo.

Según los tres relatos de los Hechos de los Apóstoles sobre la conversión de Pablo, el encuentro con Cristo resucitado se compone de dos elementos: una luz “más resplandeciente que el sol” (181) y, a la vez, una voz que habla a Saulo (Apóstol San Pablo) “en lengua hebrea”. Mientras el primer relato refiere que los acompañantes oyeron la voz, “pero no veían a nadie” (182), en el segundo se lee lo contrario: “Vieron la luz, pero no oyeron la voz del que me hablaba”. (183) El tercer relato dice solamente que todos los compañeros de viaje, al igual que Saulo (Ídem), cayeron a tierra. (184)
Una cosa está clara: la percepción de los acompañantes fue diferente de la de Saulo (Ídem); sólo él fue el destinatario directo de un mensaje que suponía una misión; también los compañeros, sin embargo, fueron de algún modo testigos de un acontecimiento extraordinario.

Para el verdadero destinatario, Saulo (Apóstol San Pablo), los dos elementos van juntos: la luz resplandeciente, que puede recordar el acontecimiento del Tabor ‒el Resucitado es simplemente luz (primera parte)‒, y luego la palabra, con la que Jesús se identifica con la Iglesia perseguida y, al mismo tiempo, confía a Saulo (Ídem) una misión. En el primero y el segundo relato se habla de la misión de Saulo (Ídem), diciéndole que le manda a Damasco, donde se le indicarán los detalles, mientras que en el tercero se le dirigen unas palabras detalladas y muy concretas sobre su misión: “Levántate y ponte en pie; pues me he aparecido a ti para constituirte servidor y testigo tanto de las cosas que de mí has visto como de las que te manifestaré. Yo te libraré de tu pueblo y de los gentiles, a los cuales yo te envío, para que les abras los ojos; para que se conviertan de las tinieblas a la luz, y del poder de Satanás a Dios; y reciban el perdón de los pecados y una parte en la herencia entre los que han sido santificados por la fe en mí”. (185)
A pesar de todas las diferencias entre los tres relatos, resulta claro que la aparición (la luz) y la palabra van juntos. El Resucitado, cuya esencia es luz, habla como hombre con Pablo (El Apóstol) y en su lengua. Su palabra, por una parte, es una auto identificación que significa a la vez identificación con la Iglesia perseguida y, por otra, una misión cuyo contenido se manifestará sucesivamente con mayor amplitud.

Las apariciones de Jesús en los Evangelios.

Las apariciones de las que nos hablan los evangelistas son ostensiblemente de un género diferente. Por un lado, el Señor aparece como un hombre, como los otros hombres: camina con los discípulos de Emaús; deja que Tomás toque sus heridas; según Lucas, acepta incluso un trozo de pez asado para comer, para demostrar su verdadera corporeidad. Y, sin embargo, también según estos relatos, no es un hombre que simplemente ha vuelto a ser como era antes de la muerte.
Llama la atención ante todo que los discípulos no lo reconozcan en un primer momento. Esto no sucede solamente con los dos de Emaús, sino también con María Magdalena y luego de nuevo junto al lago de Tiberíades: “Estaba ya amaneciendo cuando Jesús se presentó en la orilla; pero los discípulos no sabían que era Jesús”. (186)  Solamente después de que el Señor les hubo mandado salir de nuevo a pescar, el discípulo tan amado lo reconoció: “Y aquel discípulo que Jesús tanto quería, le dice a Pedro: ‘Es el Señor’”. (187), por decirlo así, un reconocer desde dentro que, sin embargo, queda siempre envuelto en el misterio. En efecto, después de la pesca, cuando Jesús los invita a comer, seguía habiendo una cierta sensación de algo extraño. “Ninguno de los discípulos se atrevía a preguntarle quién era, porque sabían bien que era el Señor”. (188)  Lo sabían desde dentro, pero no por el aspecto de lo que veían y presenciaban.
El modo de aparecer corresponde a esta dialéctica del reconocer y no reconocer. Jesús llega a través de las puertas cerradas, y de improviso se presenta en medio de ellos. Y, del mismo modo, desaparece de repente, como al final del encuentro en Emaús. Él es plenamente corpóreo. Y, sin embargo, no está sujeto a las leyes de la corporeidad, a las leyes del espacio y del tiempo. En esta sorprendente dialéctica entre identidad y alteridad, entre verdadera corporeidad y libertad de las ataduras del cuerpo, se manifiesta la esencia peculiar, misteriosa, de la nueva existencia del Resucitado. En efecto, ambas cosas son verdad: Él es el mismo ‒un hombre de carne y hueso‒ y es también el Nuevo, el que ha entrado en un género de existencia distinto.

La dialéctica que forma parte de la esencia del Resucitado es presentada en los relatos realmente con poca habilidad, y precisamente por eso dejan ver que son verídicos. Si se hubiera tenido que inventar la resurrección, se hubiera concentrado toda la insistencia en la plena corporeidad, en la posibilidad de reconocerlo inmediatamente y, además, se habría ideado tal vez un poder particular como signo distintivo del Resucitado. Pero en el aspecto contradictorio de lo experimentado, que caracteriza todos los textos, en el misterioso conjunto de alteridad e identidad, se refleja un nuevo modo del encuentro, que apologéticamente parece bastante desconcertante, pero que justo por eso se revela también mayormente como descripción auténtica de la experiencia que se ha tenido.

Una ayuda para entender las misteriosas apariciones del Resucitado pueden ser, creo yo, las teofanías del Antiguo Testamento. Quisiera señalar aquí brevemente sólo tres tipos de estas teofanías.

Ante todo la aparición de Dios a Abraham en la encina de Mambré. (189) Hay sencillamente tres hombres que se paran al lado de Abraham. Y, sin embargo, él se da cuenta inmediatamente desde dentro de que se trata del “Señor” que quiere ser su huésped.
En el Libro de Josué se nos narra cómo Josué, levantando los ojos, de repente ve ante sí a un hombre con una espada desenvainada en la mano. Josué, que no lo reconoce, le pregunta: “¿Eres de los nuestros o de nuestros enemigos?”. Y la respuesta es: “No, sino que soy el jefe del ejército del Señor... Quítate las sandalias de tus pies, porque el lugar en que estás es sagrado”. (190)
Son significativos también los dos relatos sobre Gedeón (191) y sobre Sansón (192), en los que “el ángel del Señor”, que aparece bajo el aspecto de un hombre, es reconocido siempre como ángel solamente en el momento en que desaparece misteriosamente. En ambos casos, un fuego consume la comida ofrecida mientras “el ángel del Señor” desaparece. En el lenguaje mitológico se manifiestan juntos, de un lado, la cercanía del Señor que aparece como hombre y, de otro, su alteridad, gracias a la cual está fuera de las leyes de la vida material.

Estas son ciertamente solamente analogías, porque la novedad de la “teofanía”
 del Resucitado consiste en el hecho de que Jesús es realmente hombre: como hombre, ha padecido y ha muerto; ahora vive de modo nuevo en la dimensión del Dios vivo; aparece como auténtico hombre y, sin embargo, aparece desde Dios, y Él mismo es Dios.
Son importantes, pues, dos acotaciones. Por una parte, Jesús no ha retornado a la existencia empírica, sometida a la ley de la muerte, sino que vive de modo nuevo en la comunión con Dios, sustraído para siempre a la muerte. Por otra parte ‒y también esto es importante‒ los encuentros con el Resucitado son diferentes de los acontecimientos interiores o de experiencias místicas: son encuentros reales con el Viviente que, en un modo nuevo, posee un cuerpo y permanece corpóreo. Lucas lo subraya con mucho énfasis: Jesús no es, como temieron en un primer momento los discípulos, un “fantasma”, un “espíritu”, sino que tiene “carne y huesos”. (193)
La diferencia con un fantasma, lo que es la aparición de un “espíritu” respecto a la aparición del Resucitado, se ve muy claramente en el relato bíblico sobre la nigromante de Endor que, por la insistencia de Saúl (Apóstol San Pablo), evoca el espíritu de Samuel y lo hace subir del mundo de los muertos. (194)  El “espíritu” evocado es un muerto que, como una existencia‒sombra, mora en los avernos; puede ser temporalmente llamado fuera, pero debe volver luego al mundo de los muertos.

Jesús, en cambio, no viene del mundo de los muertos ‒ese mundo que Él ha dejado ya definitivamente atrás‒, sino al revés, viene precisamente del mundo de la pura vida, viene realmente de Dios, Él mismo como el Viviente que es, fuente de vida. Lucas destaca de manera drástica el contraste con un “espíritu”, al decir que Jesús pidió algo de comer a los discípulos todavía perplejos y, luego, delante de sus ojos, comió un trozo de pez asado.

La mayoría de los exegetas opinan que Lucas, en su celo apologético, ha exagerado aquí; con una afirmación como ésta, habría vuelto a poner a Jesús en una corporeidad empírica, que ha sido superada con la resurrección. De este modo, entraría en contradicción con su propio relato, según el cual Jesús se presenta de improviso en medio de los discípulos en una corporeidad que no está sometida a las leyes del espacio y el tiempo.

Pienso que es útil examinar aquí los otros tres pasajes en que se habla de la participación del Resucitado en una comida.

El texto antes comentado está precedido por la narración de Emaús. Ésta concluye diciendo que Jesús se sentó a la mesa con los discípulos, tomó el pan, recitó la bendición, lo partió y se lo dio a los dos. En aquel momento se les abrieron los ojos “y lo reconocieron. Pero Él desapareció”. (195)  El Señor está a la mesa con los suyos igual que antes, con la plegaria de bendición y la fracción del pan. Después desaparece de su vista externa y, justo en este desaparecer se les abre la vista interior: lo reconocen. Es una verdadera comunión de mesa y, sin embargo, es nueva. En el partir el pan Él se manifiesta, pero sólo al desaparecer se hace realmente reconocible.

Según la estructura interior, estos dos relatos de comidas son muy parecidos al que encontramos en Juan 21:1-14 (196): los discípulos han faenado toda la noche sin éxito; sus redes no han capturado ningún pez. Por la mañana, Jesús está en la orilla, pero no lo reconocen. Él les pregunta: “Muchachos, ¿tenéis pescado?”. Ante su respuesta negativa, les manda salir de nuevo a pescar, y esta vez vuelven con una pesca superabundante. Ahora, en cambio, Jesús, que ya ha puesto pescado sobre las brasas, los invita: “Vamos, almorzad”. Y entonces ellos “supieron” que era Jesús.

El último pasaje particularmente importante y útil para comprender el modo en que el Resucitado participa en las comidas se encuentra en los Hechos de los Apóstoles. Sin embargo, la singularidad de lo que se dice en este texto no se pone claramente de manifiesto en las traducciones corrientes. En la traducción alemana se dice: “... se les apareció durante cuarenta días y les habló del Reino de Dios. Mientras comía con ellos, les mandó que no se fueran de Jerusalén...”. (197)  A causa del punto después de la palabra “Reino de Dios” ‒una exigencia redaccional para construir la frase‒, queda en penumbra una conexión interior. Lucas habla de tres elementos que caracterizan cómo está el Resucitado con los suyos: Él se “apareció”, “habló” y “comió con ellos”. Aparecer‒hablar‒comer juntos: éstas son las tres auto‒manifestaciones del Resucitado, estrechamente relacionadas entre sí, con las cuales Él se revela como el Viviente.

Para comprender correctamente el tercer elemento que, como los dos primeros, se extiende todo a lo largo de los “cuarenta días”, es de capital importancia la palabra usada por Lucas: “synalizómenos”, traducida literalmente, significa “comiendo con ellos sal”. Indudablemente, Lucas ha elegido a propósito esta palabra. ¿Cuál es su significado?. Sólo la frase en sí es impactante, denuncia asumiendo una dieta incorrecta y la agresión a comer bien. Pero la verdad es que está en la Biblia!. Un contexto que no tiene nada que ver con la comida. Al principio del libro de los Hechos, 1:3, 4 (198), leemos que Jesús, "... Después de haber sufrido, se presentó vivo con mutias pruebas que aparecen (los discípulos) durante cuarenta días, hablándoles acerca del reino de Dios y comer sal con ellos…”.
En el Antiguo Testamento el comer en común pan y sal, o también sólo sal, sirve para sellar sólidas alianzas. (199)  La sal es considerada como garantía de durabilidad. Es remedio contra la putrefacción, contra la corrupción que forma parte de la naturaleza de la muerte. Cada vez que se toma alimento se combate contra la muerte; es un modo de conservar la vida. El “comer sal” de Jesús después de la resurrección, que de este modo se nos muestra como signo de la vida nueva y permanente, hace referencia al banquete nuevo del Resucitado con los suyos. Es un acontecimiento de alianza y, por ello, está en íntima conexión con la Última Cena, en la cual el Señor había instituido la Nueva Alianza. Así, la clave misteriosa del “comer sal” expresa un vínculo interior entre la comida anterior a la Pasión de Jesús y la nueva comunión de mesa del Resucitado: Él se da a los suyos como alimento y así los hace partícipes de su vida, de la Vida misma.

Finalmente, conviene recordar aquí todavía algunas palabras de Jesús que encontramos en el Evangelio de Marcos: “Todos serán salados a fuego. Buena es la sal; pero si la sal se vuelve sosa, ¿con qué la sazonaréis? Repartíos la sal y vivid en paz unos con otros”. (200)  Algunos manuscritos, retomando Levítico 2:13 (201), añaden además: “En todas tus ofrendas ofrecerás sal”. El salar las ofrendas tenía también el sentido de dar sabor al don y de protegerlo de la putrefacción. Así se unen muchos sentidos: la renovación de la alianza, el don de la vida, la purificación del propio ser en función de la entrega de sí a Dios.

Cuando, al principio de los Hechos de los Apóstoles, Pablo resume los acontecimientos post‒pascuales y describe la comunión de mesa del Resucitado con los suyos usando el término “synalizómenos, comiendo con ellos la sal” (202), no se disipa el misterio de esta nueva comunión entre los comensales, pero, por otro lado, se manifiesta al mismo tiempo su esencia: el Señor atrae de nuevo a sí a los discípulos en la comunión de la alianza consigo y con el Dios vivo. Los hace partícipes de la vida verdadera, los convierte en vivientes y sazona su vida con la participación en su pasión, en la fuerza purificadora de su sufrimiento.

No nos podemos imaginar cómo era concretamente la comunión de mesa con los suyos. Pero podemos reconocer su naturaleza interior y ver que en la comunión litúrgica, en la celebración de la Eucaristía, este estar a la mesa con el Resucitado continúa, aunque de modo diferente.

D)
RESUMEN: LA NATURALEZA DE LA RESURRECCIÓN Y SU SIGNIFICACIÓN HISTÓRICA.
Preguntémonos ahora, una vez más y de manera sumaria, de qué género fue el encuentro con el Señor resucitado?. Son importantes las siguientes distinciones:

‒ Jesús no es alguien que haya regresado a la vida biológica normal y que después, según las leyes de la biología, deba morir nuevamente cualquier otro día.

‒ Jesús no es una fantasma, un “espíritu”. Lo cual significa: no es uno que, en realidad, pertenece al mundo de los muertos, aunque éstos puedan de algún modo manifestarse en el mundo de la vida.

Los encuentros con el Resucitado son también algo muy diferente de las experiencias místicas, en las que el espíritu humano viene por un momento elevado por encima de sí mismo y percibe el mundo de lo divino y lo eterno, para volver después al horizonte normal de su existencia. La experiencia mística es una superación momentánea del ámbito del alma y de sus facultades perceptivas. Pero no es un encuentro con una persona que se acerca a mí desde fuera. Pablo ha distinguido muy claramente sus experiencias místicas ‒como, por ejemplo, su elevación hasta el tercer cielo, descrita en 2 Corintios 12,1-4‒ (203), del encuentro con el Resucitado en el camino de Damasco, que fue un acontecimiento en la historia, un encuentro con una persona viva.

Según todos estos datos bíblicos, ¿qué podemos decir ahora realmente sobre la naturaleza peculiar de la resurrección de Cristo?.
Que es un acontecimiento dentro de la historia que, sin embargo, quebranta el ámbito de la historia y va más allá de ella. Quizás podamos recurrir a un lenguaje analógico, que sigue siendo impropio en muchos aspectos, pero que puede dar un atisbo de comprensión. Podríamos considerar la resurrección (como ya hemos hecho por adelantado en la primera sección de este capítulo) algo así como una especie de “salto cualitativo” radical en que se entreabre una nueva dimensión de la vida, del ser hombre.

Más aún, la materia misma es transformada en un nuevo género de realidad. El hombre Jesús, con su mismo cuerpo, pertenece ahora totalmente a la esfera de lo divino y eterno. De ahora en adelante ‒como dijo Tertuliano en una ocasión‒, “espíritu y sangre”; tienen sitio en Dios. Aunque el Hombre, por su naturaleza, es creado para la inmortalidad, sólo ahora el lugar de su alma inmortal encuentra su “espacio”, esa “corporeidad” en la que la inmortalidad adquiere sentido en cuanto comunión con Dios y con la humanidad entera reconciliada. 
Las  Cartas de la Cautividad del Apóstol San Pablo a los Colosenses (204) y a los Efesios (205)  pretenden decir esto cuando hablan del cuerpo cósmico de Cristo, indicando con ello que el cuerpo transformado de Cristo es también el lugar en el que los hombres entran en la comunión con Dios y entre ellos, y así pueden vivir definitivamente en la plenitud de la vida indestructible. Puesto que nosotros mismos no poseemos una experiencia de este género renovado y transformado de materialidad y de vida, no debemos maravillarnos de que esto supere lo que podemos imaginar.

Sin embargo, permanece siempre en todos nosotros la pregunta que Judas Tadeo le hizo a Jesús en el Cenáculo: “Señor, ¿qué ha sucedido para que te muestres a nosotros y no al mundo?”. (206)  Sí, ¿por qué no te has opuesto con poder a tus enemigos que te han llevado a la cruz?, quisiéramos preguntar también nosotros. ¿Por qué no les has demostrado con vigor irrefutable que tú eres el Viviente, el Señor de la vida y de la muerte?. ¿Por qué te has manifestado sólo a un pequeño grupo de discípulos, de cuyo testimonio tenemos ahora que fiarnos?

Pero esta pregunta no se limita solamente a la resurrección, sino a todo ese modo en que Dios se revela al mundo. ¿Por qué sólo a Abraham?. ¿Por qué no a los poderosos del mundo?. ¿Por qué sólo a Israel y no de manera inapelable a todos los pueblos de la tierra?

Es propio del misterio de Dios actuar de manera discreta. Sólo poco a poco va construyendo su historia en la gran historia de la humanidad. Se hace hombre, pero de tal modo que puede ser ignorado por sus contemporáneos, por las fuerzas de renombre en la historia. Padece y muere y, como Resucitado, quiere llegar a la humanidad solamente mediante la fe de los suyos, a los que se manifiesta. No cesa de llamar con suavidad a las puertas de nuestro corazón y, si le abrimos, nos hace lentamente capaces de “ver”.

Pero ¿no es éste acaso el estilo divino? No arrollar con el poder exterior, sino dar libertad, ofrecer y suscitar amor. Y, lo que aparentemente es tan pequeño, ¿no es tal vez ‒pensándolo bien‒ lo verdaderamente grande?. ¿No emana tal vez de Jesús un rayo de luz que crece a lo largo de los siglos, un rayo que no podía venir de ningún simple ser humano; un rayo a través del cual entra realmente en el mundo el resplandor de la luz de Dios?. El anuncio de los Apóstoles, ¿podría haber encontrado la fe y edificado una comunidad universal si no hubiera actuado en él la fuerza de la verdad?

Si escuchamos a los testigos con el corazón atento y nos abrimos a los signos con los que el Señor da siempre fe de ellos y de sí mismo, entonces lo sabemos: Él ha resucitado verdaderamente. Él es el Viviente. A Él nos encomendamos en la seguridad de estar en la senda justa. Con Tomás, metemos nuestra mano en el costado traspasado de Jesús y confesamos: “¡Señor mío y Dios mío!”. (207) Jn. 20:28

El “contrapunto” dramático y teológico entre tumba vacía y testigos de la resurrección, donde cabe afirmar que la verdadera humanidad del resucitado ‒por el Padre‒ es ante todo un hecho que los evangelistas narran como un acontecimiento (real, histórico) dialógico entre testigos y el Cristo resucitado. No se trata de que el “ver” de aquellos confirme lo que se les aparece, sino que quien se les manifiesta ha muerto por ellos, para que creyendo se salven. Con esto decimos que la verdadera humanidad expresada en las marcas de las manos no es sólo testimonio de un acontecimiento intradivino, un monólogo entre el Hijo y el Padre, es también la asunción de nuestra íntegra humanidad en Dios, de lo cual han dado testimonio aquellos que han sido testigos directos y de lo cual siguen dando testimonio los cristianos reunidos en comunidad eclesial que tiene a los sucesores de aquellos testigos, los apóstoles, como cabeza: que la vida eterna es el destino final de los hombres, lo cual se vive de forma anticipada ahí donde éstos viven como Jesús, en una existencia a favor de los otros, para la vida plena, justa y digna de todos. De esta manera, la imagen de las marcas de la crucifixión no hace, por sí solas, las manos de Jesús más “humanas”, pues lo propio de lo verdaderamente humano en Jesús es su carácter de realidad epifánica, de revelarse para los otros, de ser la topografía de Dios “para” los hombres.

Quinta Conclusión:
Es esencial que, con la resurrección de Jesús, no ha sido revitalizada una persona cualquiera fallecida en algún momento, sino que con ella se ha producido un salto ontológico que afecta al ser como tal, se ha inaugurado una dimensión que nos afecta a todos y que ha creado para todos nosotros un nuevo ámbito de la vida, del ser con Dios.

A partir de esto hay que afrontar también la cuestión sobre la resurrección como acontecimiento histórico. Por una parte, hay que decir que la esencia de la resurrección consiste precisamente en que ella contraviene la historia e inaugura una dimensión que llamamos comúnmente la dimensión escatológica. La resurrección da entrada al espacio nuevo que abre la historia más allá de sí misma y crea lo definitivo. En este sentido es verdad que la resurrección no es un acontecimiento histórico del mismo tipo que el nacimiento o la crucifixión de Jesús. Es algo nuevo, un género nuevo de acontecimiento.

Pero es necesario advertir al mismo tiempo que no está simplemente fuera o por encima de la historia. En cuanta erupción que supera la historia, la resurrección tiene sin embargo su inicio en la historia misma y hasta cierto punto le pertenece. Se podría expresar tal vez todo esto así: la resurrección de Jesús va más allá de la historia, pero ha dejado su huella en la historia. Por eso puede ser refrendada por testigos como un acontecimiento de una cualidad del todo nueva.

De hecho, la predicación apostólica, con su entusiasmo y su audacia, es impensable sin un contacto real de los testigos con el fenómeno totalmente nuevo e inesperado que los llegaba desde fuera y que consistía en la manifestación de Cristo resucitado y en el hecho de que hablara con ellos. Sólo un acontecimiento real de una entidad radicalmente nueva era capaz de hacer posible el anuncio apostólico, que no se puede explicar por especulaciones o experiencias interiores, místicas. En su osadía y novedad, dicho anuncio adquiere vida por la fuerza impetuosa de un acontecimiento que nadie había ideado y que superaba cualquier imaginación.

A modo de conclusión
Decíamos en la parte introductoria del presente trabajo, que analizaríamos el tema desde un punto de vista puramente Teológica; y así hemos tratado de hacerlo. Si bien es cierto que, hemos introducido parte de historia, es sólo para ubicarnos en el contexto del análisis del tema; no tiene otro propósito; porque respetamos las Sagradas Escrituras y en lo que en ella manifiestan los Apóstoles; sin embargo, era necesario hacerlo, y esto no tiene nada que ver con un supuesto análisis antropológico.

Dios Padre en su esencia, entre nosotros, a pesar del pecado de la humanidad. Al Padre le era necesario habitar entre nosotros y con nosotros; decíamos que esto se aclara en Mateo.

El concepto teológico de Dios hace referencia a una suprema deidad. Dios es el nombre que se le da en español a un ser supremo  omnipotente y personal en  religiones  teístas  y  deístas  (y otros sistemas de creencias) quien es: o bien la única deidad, en el monoteísmo, o la deidad principal, en algunas formas de politeísmo, como en el henoteísmo.

Dios es concebido como el  creador  sobrenatural y  supervisor  del universo. Los  teólogos  han  adscrito  una variedad de atributos a las numerosas concepciones diferentes de Dios. Entre estos, los más comunes son  omnisciencia,  omnipotencia,  omnipresencia, omnibenevolencia  (perfecta bondad),  simplicidad divina, y existencia eterna y necesaria.

Su conceptualización seguirá siendo tema de debates en diversas civilizaciones.

Con respecto a nuestro señor Jesucristo, Pablo decía: “Poca o ninguna esperanza tengo de poder convencer a nadie de que Jesucristo no era más que un hombre, si el Espíritu Santo de Dios no abre sus ojos para ver, sus oídos para oír y su corazón para sentir la manifestación de la Deidad en Jesucristo; Porque nadie puede llamar a Jesús, Señor, sino por el Espíritu Santo”.

En relación con el nacimiento y vida de nuestro Señor Jesucristo, hay dos palabras que dividen el mundo en dos campos opuestos. Estas dos palabras son “Salvador” y “Señor”. Se puede hablar de Cristo en cualquier lugar ensalzando la hermosura de su carácter, la grandeza de sus ideales, la belleza de su vida, el valor de sus enseñanzas y la importancia de su ejemplo sublime, y los oyentes, de cualquier credo y clase que sean aplaudirán.

Pero desde el momento que se le presenta como Salvador, como Redentor, como quien se dio en precio de rescate, derramando su sangre por la salvación de los pecadores, o se le presenta como Señor, demandando y poseyendo con derecho toda autoridad sobre la conciencia, convicción y conducta de los hombres, desde entonces queda dividida la multitud y surgen, enseguida, dos partidos opuestos; El uno de lealtad y sumisión, el otro de antagonismo y rebeldía.

Muchas veces ignoramos la Doctrina de la Santa Trinidad. Sobre el Nombre de Jesús, no es el Nombre de Dios el Padre, sino solamente del Hijo. El Nombre de Jesús va ligado a la Encarnación del Hijo.
Sobre el análisis de las 4 hipótesis propuestas, en definitiva, es la Tercera, que nos da la respuesta de Cómo y Cuándo Jesús se convierte en Cristo.
Recordemos que según el Evangelio de San Mateo, nos narra el episodio del Bautismo de Jesús, momento en el que Jesús se manifiesta como enviado del Padre y comienza su vida pública.

Decíamos que en aquel tiempo, fue Jesús de Galilea al Jordán y se presentó a Juan para que lo bautizara. Pero Juan intentaba disuadirlo, diciéndole: “Soy yo el que necesito que tú me bautices, ¿y tú acudes a mí?”, Jesús le contestó: “Déjalo ahora. Está bien que cumplamos así todo lo que Dios quiere”.

Entonces Juan se lo permitió. Apenas se bautizó Jesús, salió del agua; se abrió el cielo y vio que el Espíritu de Dios bajaba como una paloma y se posaba sobre él. Y vino una voz del cielo que decía: “Éste es mi Hijo, el amado, mi predilecto”.

Jesús se encuentra en el río Jordán, en Galilea, con Juan el Bautista y comienzan a hablar. Jesús le pide que lo bautice, pero Juan se resiste: “¿y tú acudes a mí”. No Jesús −pensaría Juan− soy yo el que necesita ser bautizado por Ti, soy yo el necesitado de tu perdón, el pecador.
Aclaremos que el “agua” simboliza “la limpieza del alma”. Jesús la santificó al sumergirse en ella, sumergiendo así todos los pecados de los hombres.

Al salir Jesús de las aguas se manifiesta abiertamente la Santísima Trinidad: La voz es la del Padre, eterno Amante, el que engendra al Hijo en un acto de amor eterno, dándole toda su vida. El Hijo es el Amado, igual al Padre según su divinidad y consustancial con el Padre, los dos son uno en unión de amor. El Padre le dio toda su vida, y el Hijo ama al Padre con ese amor obediente. El Padre se complace en ese hombre que le ama con amor total y ama a su vez a los hombres en el Hijo.

La “paloma” simboliza el “Espíritu Santo”. Jesús es ungido por el Espíritu. “Es así el Cristo”, el “nuevo rey del reino del Padre”.

Juan tenía una misión. Tenía que preparar el pueblo para el encuentro con Cristo, y estaba completando su misión. Ahora, Cristo se ha revelado.
Algunas personas fueron a donde Juan y le dijeron que ahora las personas van a donde Jesús, y no a él. Pensaban que lo iba a molestar, pero Juan no tenía ningún problema con eso. Él les dijo que él siempre aclaraba que él no era el Cristo. Les dejo saber que Cristo debe ser el importante, y él debe ser menos importante.

Al reflexionar sobre el bautismo de Jesús, comprendemos mejor que aquel Niño que contemplábamos en Belén y que fue presentado ante los pueblos por medio de una estrella, ha de ejercer una misión en nombre de Dios. Y que sobre Él reposa toda la confianza del Padre y toda la fuerza del Espíritu Santo. Más aún, si en Navidad contemplábamos al Verbo Encarnado, ahora se manifiesta todo Dios, Padre, Hijo y Espíritu Santo, lo que simboliza a la “Santísima Trinidad”. Dios se implica en la historia humana. La historia de Jesús se transforma ahora en la historia del Dios−con−nosotros y del nosotros−con−Dios.

El bautismo que recibió Jesús de manos de Juan el Bautista es completamente diferente al que recibimos nosotros hoy día.

Nuestro bautismo fue instituido por Cristo. Es un sacramento o señal e instrumento de la gracia de Dios por el cual la persona que lo recibe se hace partícipe de la comunidad del bien.
Por último y para concluir, al salir Jesús de las aguas se manifiesta abiertamente la Santísima Trinidad: La voz es la del Padre, eterno Amante, el que engendra al Hijo en un acto de amor eterno, dándole toda su vida. El Hijo es el Amado, igual al Padre según su divinidad y consustancial con el Padre, los dos son uno en unión de amor. El Padre le dio toda su vida, y el Hijo ama al Padre con ese amor obediente. El Padre se complace en ese hombre que le ama con amor total y ama a su vez a los hombres en el Hijo. De allí que, Jesús en el acto de su bautismo y con los hechos acecidos, es ungido por el “Espíritu Santo”.

“Es así el Cristo”, el “nuevo rey del reino del Padre”.
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�	Las palabras griegas del Nuevo Testamento para "ungir" son “chrio”, que significa "untar o frotar con aceite" y, por implicación, "consagrar para un oficio o servicio religioso"; “yaleipho”, que significa "ungir”. En tiempos bíblicos, la gente era ungida con aceite para significar la bendición de Dios o el llamado de Dios a la vida de esa persona (2) � HYPERLINK "http://biblia.com/bible/nvi/%C3%89xodo%2029.7?culture=es" \t "_blank" �Éx. 29:7�; � HYPERLINK "http://biblia.com/bible/nvi/%C3%89xodo%2040.9?culture=es" \t "_blank" �40:9�; (3) � HYPERLINK "http://biblia.com/bible/nvi/2%20Reyes%209.6?culture=es" \t "_blank" �2 R. 9:6�; (4) � HYPERLINK "http://biblia.com/bible/nvi/Eclesiast%C3%A9s%209.8?culture=es" \t "_blank" �Ex. 9:8�; (5) � HYPERLINK "http://biblia.com/bible/nvi/Santiago%205.14?culture=es" \t "_blank" �Stg. 5:14�. Una persona fue ungida para un propósito especial – para ser un rey, un profeta, un constructor, etc. No hay nada malo con ungir una persona con aceite hoy en día. Sólo tenemos que asegurarnos de que el propósito de la unción está de acuerdo con las Escrituras. La unción no debe ser vista como una "poción mágica". El aceite mismo no tiene ningún poder. Es solamente Dios Quien puede ungir a una persona para un propósito específico. Si usamos aceite, es sólo un símbolo de lo que Dios está haciendo. Disponible en: � HYPERLINK "https://www.google.com.pe/url?sa=t&rct=j&q=&esrc=s&source=web&cd=1&cad=rja&uact=8&ved=0CBoQFjAA&url=http%3A%2F%2Fwww.gotquestions.org%2FEspanol%2Fungido-uncion.html&ei=MvglVMGhIM_PggTD24LICA&usg=AFQjCNFH_8OM0dC9D1Bjui3-B9B0f4xzDg&sig2=GTQdasIUKFB8HDd1Godv0g" �¿Qué significa ser ungido?�, http.//www.gotquestions.org/Espanol/ungido-uncion.html.
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�	“Elohim” es una palabra hebrea de la cual sería el � HYPERLINK "http://es.wikipedia.org/wiki/Plural" \o "Plural" �plural�, de � HYPERLINK "http://es.wikipedia.org/wiki/Dios" \o "Dios" �Dios� (en hebreo “� HYPERLINK "http://es.wikipedia.org/wiki/El" \o "El" �Él�” o “Eloha”). � HYPERLINK "http://es.wikipedia.org/wiki/El" \o "El" �É�l sería literalmente “Dios”, y el plural de su forma extendida, “Elohim”. El término “Elohim” ha sido explicado como el plural derivado de É� HYPERLINK "http://es.wikipedia.org/wiki/El" \o "El" �l�, o una forma plural de “Eloah”. A pesar del desacuerdo respecto al método de derivación, se supone que en hebreo arcaico, el singular de la palabra que significaba “Dios” era É� HYPERLINK "http://es.wikipedia.org/wiki/El" \o "El" �l�, y su forma plural “Elohim”. Solamente en épocas posteriores se acuñó la forma singular “Eloah”, dando lugar a un gramaticalmente correcto “Elohim”. Algunos cristólogos sostienen que “Elohim” y “Eloah” son derivados de É� HYPERLINK "http://es.wikipedia.org/wiki/El" \o "El" �l�. Muchos teólogos discuten acerca del alcance de la “lucha” en la que se vio envuelto el patriarca � HYPERLINK "http://es.wikipedia.org/wiki/Jacob" \o "Jacob" �Jacob�: El nombre Israel (“Isra-El”) que significa “el que lucha con (tra) Él”, según el libro del Génesis: “Ya no te llamarás Jacob, sino Israel, porque has luchado con ‘Elohim’ (‘Dios’) y con los hombres, y has vencido”. (55)  Disponible en: � HYPERLINK "https://www.google.com.pe/url?sa=t&rct=j&q=&esrc=s&source=web&cd=6&cad=rja&uact=8&sqi=2&ved=0CEIQFjAF&url=http%3A%2F%2Funicodios.blogspot.com%2F2011%2F06%2Fla-palabra-hebrea-elohim.html&ei=OC4nVLS3BYaUgwTZv4LACA&usg=AFQjCNHvIKm2TvRO64G7cWTJ5cC6V1OG_A&sig2=HZ27K1ysMIVPSCNk4maLNw" �La Palabra Hebrea  “Elohim”  (“Elojim”) | Jesús, El Único Dios�, http://www.unicodios.blogspot.com/2011/06/la-palabra-hebrea-elohim.html.


�	“La apología cristiana” es el área de la � HYPERLINK "http://es.wikipedia.org/wiki/Teolog%C3%ADa" \o "Teología" �teología� que se especializa en usar � HYPERLINK "http://es.wikipedia.org/wiki/Raz%C3%B3n" \o "Razón" �argumentos racionales� para defender y difundir el � HYPERLINK "http://es.wikipedia.org/wiki/Cristianismo" \o "Cristianismo" �Cristianismo�. Los apologistas cristianos defienden su punto de vista por medio de evidencia � HYPERLINK "http://es.wikipedia.org/wiki/Historia" \o "Historia" �histórica�, � HYPERLINK "http://es.wikipedia.org/wiki/Filosof%C3%ADa_cristiana" \o "Filosofía cristiana" �argumentos filosóficos�, � HYPERLINK "http://es.wikipedia.org/wiki/M%C3%A9todo_cient%C3%ADfico" \o "Método científico" �evidencia científica�, razonamiento lógico, entre otros. A pesar de que algunos � HYPERLINK "http://es.wikipedia.org/wiki/Creacionismo" \o "Creacionismo" �creacionistas� son considerados apologistas, generalmente son una minoría en esta área de la teología. La apología cristiana ha evolucionado durante los siglos, y se remonta al � HYPERLINK "http://es.wikipedia.org/wiki/Pablo_de_Tarso" \o "Pablo de Tarso" �apóstol Pablo�, e incluye célebres filósofos � HYPERLINK "http://es.wikipedia.org/wiki/Filosof%C3%ADa_medieval" \o "Filosofía medieval" �medievales� como � HYPERLINK "http://es.wikipedia.org/wiki/Agust%C3%ADn_de_Hipona" \o "Agustín de Hipona" �Agustín de Hipona�. Algunos apologistas modernos fueron � HYPERLINK "http://es.wikipedia.org/wiki/C.S._Lewis" \o "C.S. Lewis" �C.S. Lewis� y � HYPERLINK "http://es.wikipedia.org/wiki/G._K._Chesterton" \o "G. K. Chesterton" �G. K. Chesterton�. En el presente, algunos apologistas destacados son el filósofo y teólogo � HYPERLINK "http://es.wikipedia.org/wiki/William_Lane_Craig" \o "William Lane Craig" �William Lane Craig�, el célebre biólogo genetista � HYPERLINK "http://es.wikipedia.org/wiki/Francis_Collins" \o "Francis Collins" �Francis Collins�, ex-director del � HYPERLINK "http://es.wikipedia.org/wiki/Proyecto_Genoma_Humano" \o "Proyecto Genoma Humano" �Proyecto Genoma Humano�, David K., Bernard y Pablo Sotomayor, entre otros. Disponible en: Wikcionario - �HYPERLINK "C:\\Users\\LUIS\\AppData\\Roaming\\Microsoft\\Word\\apologista"��apologista�, http://www.es.wiktionary.org/wiki/apologista.


�	Los Modalistas, son los que practican el Modalismo es probablemente la herejía teológica más común con relación a la naturaleza de Dios. Esta es una negación de la Trinidad, la cual establece que Dios es una sola persona, quien a través de la historia bíblica, se ha revelado a Sí Mismo en tres modalidades o formas. Por lo tanto, Dios es una sola persona el cual se manifestó a Sí Mismo en la forma del Padre en el Antiguo Testamento; en la encarnación, la forma fue la del Hijo; posterior a la ascensión de Jesús, la forma es la del Espíritu Santo. Estas modalidades o formas son consecutivas y nunca son simultáneas. En otras palabras, el Padre, el Hijo y el Espíritu Santo nunca existen todos al mismo tiempo, sólo uno después de otro. El Modalismo niega las distinciones de las tres personas en la Trinidad aun cuando sostiene la divinidad de Cristo. Grupos actuales que sostienen esta herejía son las Iglesias Pentecostales Unidas y Apostólicas Unidas. Estas niegan la Trinidad, enseñan que el nombre de Dios es Jesús y requieren del bautismo para salvación. Estas iglesias Modalistas con frecuencia acusan a los Trinitarios de enseñar tres dioses. Pero así no es la Trinidad. La correcta enseña de la Trinidad es un Dios es tres personas eternas coexistentes: el Padre, el Hijo y el Espíritu Santo. Disponible en: �HYPERLINK "C:\\Users\\LUIS\\AppData\\Roaming\\Microsoft\\Word\\Ministerio de Apologética e Investigación − Modalismo,"��Ministerio de Apologética e Investigación − Modalismo, �http://www.miapic.com/modalismo.
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�	“Sabelio” (� HYPERLINK "http://es.wikipedia.org/wiki/Lat%C3%ADn" \o "Latín" �lat.�: Sabellius) fue un sacerdote y teólogo del siglo III que enseñó en � HYPERLINK "http://es.wikipedia.org/wiki/Antigua_Roma" \o "Antigua Roma" �Roma�. Tal vez fuera originario de Libia. � HYPERLINK "http://es.wikipedia.org/wiki/Basilio" \o "Basilio" �Basilio� y otros lo presentan como un libio de � HYPERLINK "http://es.wikipedia.org/wiki/Pent%C3%A1polis" \o "Pentápolis" �Pentápolis�, pero según � HYPERLINK "http://es.wikipedia.org/wiki/Dionisio_de_Alejandr%C3%ADa" \o "Dionisio de Alejandría" �Dionisio de Alejandría�, esto parece basarse en el hecho de que Pentápolis fue un lugar donde las enseñanzas que compartía Sabelio prosperaron. Lamentablemente, actualmente no se cuentan con copias de los escritos de Sabelio. Este, con el fin de no debilitar la monarquía divina (unidad), enseñó que el mismo y único Dios se manifestaba y operaba en tres modos distintos, por lo que era “Padre” en el Antiguo Testamento, “Hijo” en la encarnación, y “Espíritu Santo” en Pentecostés. Esta teología se alinea con el ya conocido “modalismo”, y fue condenado hacia el 220 por el papa Calixto. El éxito de la enseñanza de Sabelio fue tal que, en las polémicas trinitarias posteriores. Disponible en: � HYPERLINK "https://www.google.com.pe/url?sa=t&rct=j&q=&esrc=s&source=web&cd=3&cad=rja&uact=8&ved=0CCUQFjAC&url=http%3A%2F%2Fcsalazar.org%2F2008%2F10%2F06%2Fsabelianismo%2F&ei=61snVKbqOtLJggS6sIKQBw&usg=AFQjCNFyP3tkCF-L5Y-CbwMVuLypY1oSvA&sig2=MfxC6_QmE5aNDYovI14RFw" �Teología e Historia� − Sabelio, http://www.csalazar.org › � HYPERLINK "http://csalazar.org/category/teologia/" �Teología�.


� El nombre de “sabelianismo” se aplicaba casi indistintamente para todo tipo de modalismo. A partir de los primeros decenios del siglo 111 el monarquianismo modalista tomó también el nombre de “sabelianismo” del hereje de origen libio Sabelio que, condenado por el � HYPERLINK "http://www.ewtn.com/spanish/Saints/Calixto.htm" \t "_blank" �papa Calixto�, difundió esta doctrina por Egipto y por Libia. Defensor de un rígido monoteísmo, Sabelio consideraba a la divinidad como una mónada que se manifestaba (o dilataba) en tres operaciones distintas: Padre en el Antiguo Testamento, Hijo en la encarnación, Espíritu Santo en pentecostés. Con esta concepción Sabelio renovó el modalismo elemental de sus precursores, ya que introdujo en la economía de la salvación al Espíritu Santo y evitó hablar de la encarnación y de la pasión del Padre. Esta “herejía de la unión”. Disponible en: � HYPERLINK "https://www.google.com.pe/url?sa=t&rct=j&q=&esrc=s&source=web&cd=3&cad=rja&uact=8&ved=0CCUQFjAC&url=http%3A%2F%2Fcsalazar.org%2F2008%2F10%2F06%2Fsabelianismo%2F&ei=61snVKbqOtLJggS6sIKQBw&usg=AFQjCNFyP3tkCF-L5Y-CbwMVuLypY1oSvA&sig2=MfxC6_QmE5aNDYovI14RFw" �Teología e Historia� − El Sabelianismo, http://www.csalazar.org > � HYPERLINK "http://csalazar.org/category/teologia/" �Teología�.


�	“El arrianismo” es el conjunto de doctrinas � HYPERLINK "http://es.wikipedia.org/wiki/Cristiano" \o "Cristiano" �cristianas� expuestas por “� HYPERLINK "http://es.wikipedia.org/wiki/Arrio" \o "Arrio" �Arrio�”, un presbítero de � HYPERLINK "http://es.wikipedia.org/wiki/Alejandr%C3%ADa" \o "Alejandría" �Alejandría�, probablemente de origen � HYPERLINK "http://es.wikipedia.org/wiki/Etnia_bereber" \o "Etnia bereber" �libio�. Algunos de sus discípulos y simpatizantes colaboraron en el desarrollo de esta doctrina teológica, que sostenía que Jesús era hijo de Dios, pero no Dios mismo. El arrianismo es definido como aquellas enseñanzas defendidas por � HYPERLINK "http://es.wikipedia.org/wiki/Arrio" \o "Arrio" �Arrio� opuestas al dogma trinitario determinado en los dos primeros concilios ecuménicos y mantenido en la actualidad por la � HYPERLINK "http://es.wikipedia.org/wiki/Iglesia_cat%C3%B3lica" \o "Iglesia católica" �Iglesia católica�, las Iglesias ortodoxas orientales y la mayoría de las iglesias protestantes. Este término también se utiliza en ocasiones de forma inexacta para aludir genéricamente a aquellas doctrinas que niegan la divinidad de Jesucristo. Diccionario Católico. 2012. Madrid, España.
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�	“Sindh”, es una de las cuatro � HYPERLINK "http://translate.googleusercontent.com/translate_c?depth=1&hl=es&prev=/search%3Fq%3DSindh%26es_sm%3D93&rurl=translate.google.com.pe&sl=en&u=http://en.wikipedia.org/wiki/Administrative_units_of_Pakistan&usg=ALkJrhjXWd5ad3vK-zY7Vc9UkHz6BYGGyQ" \o "Las unidades administrativas de Pakistán" �provincias de Pakistán�, e históricamente el hogar de las � HYPERLINK "http://translate.googleusercontent.com/translate_c?depth=1&hl=es&prev=/search%3Fq%3DSindh%26es_sm%3D93&rurl=translate.google.com.pe&sl=en&u=http://en.wikipedia.org/wiki/Sindhi_people&usg=ALkJrhjoQpJpSMboQTFbUd-TjOiajF34Xg" \o "Sindhi" �personas sindhis� . También es conocido localmente como el nombre “Mehran” .El de “Sindh” se deriva de la palabra “Sindhu”: el � HYPERLINK "http://translate.googleusercontent.com/translate_c?depth=1&hl=es&prev=/search%3Fq%3DSindh%26es_sm%3D93&rurl=translate.google.com.pe&sl=en&u=http://en.wikipedia.org/wiki/Indus_River&usg=ALkJrhivUEteLmtavlI4oVj0eC791vVXEQ" \o "Río Indo" �río Indo� que pasa a través de casi medio de toda la provincia. Este río era conocido por los � HYPERLINK "http://translate.googleusercontent.com/translate_c?depth=1&hl=es&prev=/search%3Fq%3DSindh%26es_sm%3D93&rurl=translate.google.com.pe&sl=en&u=http://en.wikipedia.org/wiki/Ancient_Iranians&usg=ALkJrhjQus5RwwVc7i0RiDgLzt4uj6-Gtg" \o "Iraníes antiguas" �antiguos iraníes� en � HYPERLINK "http://translate.googleusercontent.com/translate_c?depth=1&hl=es&prev=/search%3Fq%3DSindh%26es_sm%3D93&rurl=translate.google.com.pe&sl=en&u=http://en.wikipedia.org/wiki/Zend_Avesta&usg=ALkJrhgwJWYHiZfTnGlgw1-16D3gNH9Zzw" \o "Zend Avesta" �avéstico� como hindú, en sánscrito como Sindhu, a � HYPERLINK "http://translate.googleusercontent.com/translate_c?depth=1&hl=es&prev=/search%3Fq%3DSindh%26es_sm%3D93&rurl=translate.google.com.pe&sl=en&u=http://en.wikipedia.org/wiki/Ancient_Assyrians&usg=ALkJrhg9pLXYyL4Kel77XWoYOtXIgH3z3Q" \o "Los antiguos asirios" �los asirios� (ya en el siglo VII antes de Cristo) como  Sinda,  a los  � HYPERLINK "http://translate.googleusercontent.com/translate_c?depth=1&hl=es&prev=/search%3Fq%3DSindh%26es_sm%3D93&rurl=translate.google.com.pe&sl=en&u=http://en.wikipedia.org/wiki/Persian_people&usg=ALkJrhhrgNCcBeZnKJyTk-Z17MHkhw5odA" \o "Pueblo persa" �persas�  como  Ab-e- sind,  a los  � HYPERLINK "http://translate.googleusercontent.com/translate_c?depth=1&hl=es&prev=/search%3Fq%3DSindh%26es_sm%3D93&rurl=translate.google.com.pe&sl=en&u=http://en.wikipedia.org/wiki/Greeks&usg=ALkJrhhyLpOMNVW_Icx6UXyH-FjYqpvmRQ" \o "Griegos" �griegos�  como Indos,  a la � HYPERLINK "http://translate.googleusercontent.com/translate_c?depth=1&hl=es&prev=/search%3Fq%3DSindh%26es_sm%3D93&rurl=translate.google.com.pe&sl=en&u=http://en.wikipedia.org/wiki/Ancient_Rome&usg=ALkJrhgl7VMariSsoxhECaDU0jaufrFIDw" \o "Ancient Rome" �Romanos� como Indus, a los� HYPERLINK "http://translate.googleusercontent.com/translate_c?depth=1&hl=es&prev=/search%3Fq%3DSindh%26es_sm%3D93&rurl=translate.google.com.pe&sl=en&u=http://en.wikipedia.org/wiki/Pashtun_people&usg=ALkJrhg1sjT71XtLpuvs5jkGfY6nv4kyCA" \o "Pueblo pastún" �pastunes� como Abasind, a los árabes como Al-Sind, a los chinos como Sintow, y al � HYPERLINK "http://translate.googleusercontent.com/translate_c?depth=1&hl=es&prev=/search%3Fq%3DSindh%26es_sm%3D93&rurl=translate.google.com.pe&sl=en&u=http://en.wikipedia.org/wiki/Javanese_people&usg=ALkJrhix2BWz3DRZZvNlc9x5cLSGKEKkmQ" \o "Javaneses" �javanés� como � HYPERLINK "http://translate.googleusercontent.com/translate_c?depth=1&hl=es&prev=/search%3Fq%3DSindh%26es_sm%3D93&rurl=translate.google.com.pe&sl=en&u=http://en.wikipedia.org/wiki/Santri&usg=ALkJrhiDnE7YSchQuvg7ET3jiehJhEVKwQ" \o "Santri" �Santri� . Disponible en: � HYPERLINK "https://www.google.com.pe/url?sa=t&rct=j&q=&esrc=s&source=web&cd=3&cad=rja&uact=8&ved=0CDQQFjAC&url=http%3A%2F%2Fen.wikipedia.org%2Fwiki%2FHistory_of_Sindh&ei=0L4oVK7mDsefggSF_4CgDA&usg=AFQjCNFsWoJDtbAD2ZHt4HYpmd-UBY6LQg&sig2=ZbwQAFbopLV7fxCeuHQ7aQ&bvm=bv.76247554,d.eXY" �Wikipedia, the free encyclopedia� - History of Sindh, http://www.en.wikipedia.org/wiki/History_of_Sindh.


�	Lama hace referencia a varios temas, pero lo que nos importa lo relacionado con nuestro tema: En el � HYPERLINK "http://es.wikipedia.org/wiki/Budismo" \o "Budismo" �budismo�, específicamente en el � HYPERLINK "http://es.wikipedia.org/wiki/Budismo_tibetano" \o "Budismo tibetano" �budismo tibetano�, el lama (del � HYPERLINK "http://es.wikipedia.org/wiki/Idioma_tibetano" \o "Idioma tibetano" �tibetano� “bla-ma”: maestro o guía espiritual) es una “autoridad en la doctrina”, un maestro espiritual, alguien capaz de mostrar a otros el camino inequívoco a la liberación y la iluminación. No debe confundirse � HYPERLINK "http://es.wikipedia.org/wiki/Monje" \o "Monje" �monje� con lama, pues el monacato no es un requisito para la condición de mentor espiritual. La tradición tibetana concede una importancia crucial al papel del maestro, sin el cual ningún logro espiritual es posible. Es por ello que el maestro es “la puerta a todas las comprensiones”. Diccionario de la Real Academia Española. Ob. Cit.


�	La religión Jain o El jainismo como se lo conoce, es una � HYPERLINK "http://es.wikipedia.org/wiki/Religi%C3%B3n_India" \o "Religión India" �religión de la India�, creada en el � HYPERLINK "http://es.wikipedia.org/wiki/Siglo_VI_a._C." \o "Siglo VI a. C." �siglo VI a.C.� por � HYPERLINK "http://es.wikipedia.org/wiki/Mah%C4%81v%C4%ABra" \o "Mahāvīra" �Majavirá�. Él decía ser el último omnisciente de una serie de maestros iluminados llamados � HYPERLINK "http://es.wikipedia.org/wiki/Tirthankaras" \o "Tirthankaras" �tirthankaras�. Se trata de una religión � HYPERLINK "http://es.wikipedia.org/wiki/Nastika" \o "Nastika" �nastika�, que no reconoce la autoridad de los � HYPERLINK "http://es.wikipedia.org/wiki/Textos_sagrados_hinduistas" \o "Textos sagrados hinduistas" �textos sagrados hinduistas� ni de los sacerdotes � HYPERLINK "http://es.wikipedia.org/wiki/Brahm%C3%A1n_(sacerdote)" \o "Brahmán (sacerdote)" �brahmanes�. En la actualidad, el jainismo está presente en la India oriental (� HYPERLINK "http://es.wikipedia.org/wiki/Bengala" \o "Bengala" �Bengala�), centro occidental (� HYPERLINK "http://es.wikipedia.org/wiki/Rayast%C3%A1n" \o "Rayastán" �Rayastán�, � HYPERLINK "http://es.wikipedia.org/wiki/Majarastra" \o "Majarastra" �Majarastra� y � HYPERLINK "http://es.wikipedia.org/wiki/Guyarat" \o "Guyarat" �Guyarat�) y meridional (� HYPERLINK "http://es.wikipedia.org/wiki/Karnataka" \o "Karnataka" �Karnataka�), además de en algunas comunidades en el extranjero. Su doctrina y práctica enfatiza la necesidad de realizar esfuerzos para encaminar el � HYPERLINK "http://es.wikipedia.org/wiki/Jiva_(religi%C3%B3n)" \o "Jiva (religión)" �alma� hacia una conciencia divina y la liberación (� HYPERLINK "http://es.wikipedia.org/wiki/Mok%E1%B9%A3a_(jainismo)" \o "Mokṣa (jainismo)" �moksa�). Aquella alma que venza a sus enemigos interiores y alcance el estado superior llamado jina pasa a ser denominada vencedora o conquistadora. El estado más elevado se conoce como � HYPERLINK "http://es.wikipedia.org/w/index.php?title=Siddha&action=edit&redlink=1" \o "Siddha (aún no redactado)" �siddha�. El jainismo es conocido en los textos antiguos también como � HYPERLINK "http://es.wikipedia.org/wiki/%C5%9Arama%E1%B9%87a" \o "Śramaṇa" �śramaṇa� dharma (deber del que confía en sí mismo) o el camino de los � HYPERLINK "http://es.wikipedia.org/w/index.php?title=Nirgrantha&action=edit&redlink=1" \o "Nirgrantha (aún no redactado)" �nirgranthas� (aquellos sin apegos ni aversiones). La doctrina jaina enseña que el jainismo ha existido siempre y siempre existirá, pese a ello los historiadores datan las fundación y organización de la forma actual del jainismo en algún momento entre los � HYPERLINK "http://es.wikipedia.org/wiki/Siglo_IX_a._C." \o "Siglo IX a. C." �siglos IX� y � HYPERLINK "http://es.wikipedia.org/wiki/Siglo_VI_a._C." \o "Siglo VI a. C." �VI a.C. �Se ha hipotetizado que, como muchas tradiciones en el � HYPERLINK "http://es.wikipedia.org/wiki/Hinduismo" \o "Hinduismo" �hinduismo�, el jainismo podría tener su origen en la � HYPERLINK "http://es.wikipedia.org/wiki/Cultura_del_valle_del_r%C3%ADo_Indo" \o "Cultura del valle del río Indo" �cultura del valle del río Indo�, siendo una muestra de la espiritualidad nativa de esa zona anterior a la llegada a la India de la � HYPERLINK "http://es.wikipedia.org/wiki/Migraci%C3%B3n_indoaria" \o "Migración indoaria" �migración indoaria�. Otros estudiosos sugieren que las tradiciones shramana eran contemporáneas y distintas a las prácticas religiosas de la � HYPERLINK "http://es.wikipedia.org/wiki/Vedismo" \o "Vedismo" �religión védica�. Actualmente, el jainismo es una religión minoritaria pero influyente con unos 4,2 millones de seguidores en la � HYPERLINK "http://es.wikipedia.org/wiki/India" \o "India" �India�, además de una exitosa y creciente comunidad emigrada a � HYPERLINK "http://es.wikipedia.org/wiki/Am%C3%A9rica_del_Norte" \o "América del Norte" �América del Norte�, � HYPERLINK "http://es.wikipedia.org/wiki/Europa_Occidental" \o "Europa Occidental" �Europa Occidental�, el � HYPERLINK "http://es.wikipedia.org/wiki/Oriente_de_Asia" \o "Oriente de Asia" �Oriente de Asia�, � HYPERLINK "http://es.wikipedia.org/wiki/Australia" \o "Australia" �Australia� y otros lugares. Los jainas han influido y contribuido de manera significativa en las esferas � HYPERLINK "http://es.wikipedia.org/wiki/%C3%89tica" \o "Ética" �éticas�, � HYPERLINK "http://es.wikipedia.org/wiki/Pol%C3%ADtica" \o "Política" �políticas� y � HYPERLINK "http://es.wikipedia.org/wiki/Econom%C3%ADa" \o "Economía" �económicas� de la India. Además los jainas tienen una larga tradición ilustrada y son la comunidad religiosa con mayor grado de alfabetización de la India y sus bibliotecas son las más antiguas del país. Disponible en: � HYPERLINK "https://www.google.com.pe/url?sa=t&rct=j&q=&esrc=s&source=web&cd=2&cad=rja&uact=8&ved=0CCoQFjAB&url=http%3A%2F%2Fen.wikipedia.org%2Fwiki%2FJainism&ei=zdEoVMTrO5KRNuzkgIgN&usg=AFQjCNG8EVRQcMOIqUy8Uubsq_ZAhtWZHw&sig2=tYtCZ1x2xo8ZS7eVBPg5zg&bvm=bv.76247554,d.eXY" �Wikipedia, the free encyclopedia� – Religión Jain o Jainism, http://www.en.wikipedia.org/wiki/Jainism.


�	En la tradición religiosa  � HYPERLINK "http://es.wikipedia.org/wiki/Hinduismo" \o "Hinduismo" �hinduista�, el bráhman  es el miembro de la � HYPERLINK "http://es.wikipedia.org/wiki/Casta_(hinduismo)" \o "Casta (hinduismo)" �casta�  sacerdotal (la más importante de las cuatro) y la conforman los sacerdotes y los � HYPERLINK "http://es.wikipedia.org/wiki/Ministro" \o "Ministro" �asesores� del rey. En la � HYPERLINK "http://es.wikipedia.org/wiki/%C3%89poca_v%C3%A9dica" \o "Época védica" �época védica� (antes del � HYPERLINK "http://es.wikipedia.org/wiki/Siglo_5_a._C." \o "Siglo 5 a. C." �siglo V a.C.�) los sacerdotes eran los encargados exclusivos de cantar los himnos del Rig-vedá para la realización de � HYPERLINK "http://es.wikipedia.org/wiki/Iag%C3%B1%C3%A1s" \o "Iagñás" �sacrificios�. El canto de esos himnos estaba prohibido (bajo pena de muerte)� HYPERLINK "http://es.wikipedia.org/wiki/Brahm%C3%A1n_(casta)" \l "cite_note-1" �1� para alguien que no fuera bráhman. El permiso para cantarlo se transmitía de padres a hijos en una familia de cantores. El D� HYPERLINK "http://es.wikipedia.org/wiki/Real_Academia_Espa%C3%B1ola" \o "Real Academia Española" �RAE� decidió adaptarlo al español como “brahmán” (palabra aguda), lo que coincide con la pronunciación aguda � HYPERLINK "http://es.wikipedia.org/wiki/Idioma_franc%C3%A9s" \o "Idioma francés" �francesa� brahmán, aunque no con la pronunciación esdrújula� HYPERLINK "http://es.wikipedia.org/wiki/S%C3%A1nscrita" \o "Sánscrita" �sánscrita� (brāhmaṇa) ni con la grave � HYPERLINK "http://es.wikipedia.org/wiki/Idioma_ingl%C3%A9s" \o "Idioma inglés" �inglesa� brahman. Disponible en: � HYPERLINK "https://www.google.com.pe/url?sa=t&rct=j&q=&esrc=s&source=web&cd=9&cad=rja&uact=8&sqi=2&ved=0CD0QFjAI&url=http%3A%2F%2Freligion.idoneos.com%2Findex.php%2FSacerdotes%2C_monjes_y_m%25C3%25ADsticos%2FBrahmanes&ei=GdQoVKPgOs_NggTQmIHoCQ&usg=AFQjCNGBSBkEDLMRgASGKt9VXAoYUvHGOw&sig2=Zhx-7IrE0BZUeMwP80Pu2A" �Religion� – Brahmanes, http://www.religion.idoneos.com > � HYPERLINK "http://religion.idoneos.com/index.php/Sacerdotes,_monjes_y_m%C3%ADsticos" �Sacerdotes, monjes y místicos�.


� Sanedrín, del hebreo rabínico sanhedrīn. Consejo supremo de los judíos, en el que se trataban y decidían los asuntos de estado y de religión. Sitio donde se reunía este consejo. Junta o reunión para tratar de algo que se quiere dejar oculto. El Sanedrín en el contexto del Nuevo Testamento no es explicado, pero parece que este era la corte más alta entre los Judíos los cuales se reunían en Jerusalén y consistía de un consejo de líderes. En Lucas (79), vemos a Jesús delante de los ancianos del pueblo, los principales sacerdotes y los escribas. El término viene del Griego “sunevdrion” (sunedrion) y la palabra ocurre cerca de 20 veces en el Nuevo Testamento. En Marcos 15:1,  Jesús fue llevado atado después del consejo de los principales sacerdotes con los ancianos, con los escribas y con todo el concilio (sanedrín) antes de ser entregado a Pilato. En Hechos 4, Pedro y Juan fueron llevados ante el concilio (sanedrín); y en Hechos 23 tanto los Fariseos como los Saduceos se sentaron ante el concilio. Disponible en: � HYPERLINK "https://www.google.com.pe/url?sa=t&rct=j&q=&esrc=s&source=web&cd=4&cad=rja&uact=8&ved=0CCwQFjAD&url=http%3A%2F%2Fwww.miapic.com%2Fque-es-el-sanedrin&ei=B9coVKGQEcKWgwSLrYCoAg&usg=AFQjCNEuXRcjtM8tGDoRSQUDG7N4XbxW3w&sig2=jd5a3n5jSfIo1iGKmQR_XQ" �Ministerio de Apologética e Investigación Cristiana� - ¿Qué es el Sanedrín?, http://www.miapic.com/que-es-el-sanedrin.


�	Swami Abhedananda: “Journey into Kashmir and Tibet”, (Traducido al español: “Viaje a Cachemira y el Tibet”. 1987. Calcuta, La India.


�	El “� HYPERLINK "http://es.wikipedia.org/wiki/Evangelio_de_Acuario" \o "Evangelio de Acuario" �Evangelio de Acuario�”, fue escrita por el norteamericano � HYPERLINK "http://es.wikipedia.org/w/index.php?title=Levi_H._Dowling&action=edit&redlink=1" \o "Levi H. Dowling (aún no redactado)" �Levi H. Dowling�, descendiente de escoceses, donde narra la vida de Jesucristo, incluyendo los 18 años que la Biblia no lo menciona, incluso narra su pasión y muerte de nuestro Señor Jesucristo, el Mesías. Disponible en: Konozer - �HYPERLINK "C:\\Users\\LUIS\\AppData\\Roaming\\Microsoft\\Word\\El  Evangelio de Acuario de Jesús el Cristo en PDF, http:\\www"��El  Evangelio de Acuario de Jesús el Cristo en PDF, http://www.�konozer.es/circulodarmico/acuario.pdf.


�	Los “� HYPERLINK "http://www.johannesuske.com/registros-akashicos/" \t "_blank" �Registros Akáshicos�” son una memoria universal de la existencia, un espacio multidimensional dónde se archivan todas las experiencias del alma incluyendo todos los conocimientos y las experiencias de las vidas pasadas, la vida presente y las potencialidades futuras. Este sistema energético contiene todas las potencialidades que el Alma posee para su evolución en esta vida y su verdadera razón de ser, el sentido de la existencia. Existe para el plano individual, planetario y universal con diferentes frecuencias vibratorias. En Egipto se conoce como las “Tablas de Thoth”, en la Biblia como “Libro de la vida”, en el Islam como “Tabla Eterna” y los mayas los denominan el “Banco Psi”. El adjetivo akáshico proviene de Akaśa, un término existente en el antiguo idioma sánscrito de la India, que significa “éter”, espacio o energía cósmica que penetra en todo el universo y es el peculiar vehículo que transporta el sonido, la luz, la vida. Ya los Rishis sabían de esta dimensión fundamental oculta que abarca todos los otros elementos: el prithivi (la tierra), el ap (el agua), el vata (el aire) y el agni (el fuego). Este Akasha contiene todos los elementos dentro de sí mismo y al mismo tiempo se halla fuera de estos sin limitaciones del tiempo y espacio. Es una matriz cósmica inobservable y omnipresente, el trasfondo sútil desde el cual surgen todas las formas inclusive nosotros mismos. El Akasha subyace bajo todas las cosas y se convierte en todas las cosas; está oculta y tan solo se puede observar cuando se convierte en las cosas que vemos. Es la realidad fundamental del mundo. Hoy en día hasta la ciencia empieza a ver las interrelaciones entre la forma y no forma, concibiendo esta realidad del nuevo paradigma � HYPERLINK "http://www.johannesuske.com/registros-akashicos/" \t "_blank" �Akáshico�. Disponible en: �HYPERLINK "C:\\Users\\LUIS\\AppData\\Roaming\\Microsoft\\Word\\ | Conexión con el Ser Superior"��Conexión con el Ser Superior� − ¿Qué son los Regístros Akáshicos?, http://www.unionsuperior.wordpress.com/registros-akashicos/.


�	GRUBER, Elmar R. y KERTEN, Holger: “The Original Jesus: Buddhist Sources of Christianity”, (Traducido al Español: “El Jesús Original: Fuentes budistas del cristianismo”. 1995. Müller, Alemania.


� Theravāda  es una de las 19 escuelas � HYPERLINK "http://es.wikipedia.org/wiki/Nikaya" \o "Nikaya" �nikaya� que formaron el � HYPERLINK "http://es.wikipedia.org/wiki/Budismo" \o "Budismo" �budismo� original. Se desarrollaron en la � HYPERLINK "http://es.wikipedia.org/wiki/India" \o "India" �India� durante los siglos subsecuentes a la muerte de � HYPERLINK "http://es.wikipedia.org/wiki/Buda" \o "Buda" �Buda� (420-368 a. C.). El nombre theravāda significa ‘la palabra [doctrina] de los antiguos’. Es la escuela más antigua del budismo, es relativamente conservadora y la más cercana al budismo temprano, por lo cual se podría considerar dentro de la ortodoxia. Basan su tradición en el llamado � HYPERLINK "http://es.wikipedia.org/wiki/Canon_Pali" \o "Canon Pali" �Canon Pali�, compendio donde se transcribieron los discursos que el � HYPERLINK "http://es.wikipedia.org/wiki/Buda" \o "Buda" �Buda� dio a lo largo de su vida después de la iluminación. Sin embargo, no es esta la principal característica de la escuela theravada, dado que en todas las tradiciones espirituales, las diversas variantes se adjudicarán la preservación de la doctrina original. Como apunta el historiador Richard Gombrich: “En términos doctrinales los theravadin aclaran que ellos son vibhajja-vadin, es decir ‘analistas’ que se complacen en clasificar los estados psicológicos”. El budismo theravāda es hoy la religión predominante en algunos países del � HYPERLINK "http://es.wikipedia.org/wiki/Sudeste_asi%C3%A1tico" \o "Sudeste asiático" �sudeste asiático�, como � HYPERLINK "http://es.wikipedia.org/wiki/Camboya" \o "Camboya" �Camboya�, � HYPERLINK "http://es.wikipedia.org/wiki/Laos" \o "Laos" �Laos�, � HYPERLINK "http://es.wikipedia.org/wiki/Birmania" \o "Birmania" �Birmania�, � HYPERLINK "http://es.wikipedia.org/wiki/Tailandia" \o "Tailandia" �Tailandia� y � HYPERLINK "http://es.wikipedia.org/wiki/Sri_Lanka" \o "Sri Lanka" �Sri Lanka�. La literatura sagrada budista theravada fue la primera conocida en occidente mediante traducciones hechas en el siglo XIX, estando actualmente completada al � HYPERLINK "http://es.wikipedia.org/wiki/Idioma_ingl%C3%A9s" \o "Idioma inglés" �idioma inglés� y en curso de serlo en otros idiomas. En el mundo académico occidental, el estudio del budismo theravada y del � HYPERLINK "http://es.wikipedia.org/wiki/Idioma_pali" \o "Idioma pali" �idioma pali� es el mejor investigado. Disponible en: Bosque Theravada − �HYPERLINK "C:\\Users\\LUIS\\AppData\\Roaming\\Microsoft\\Word\\¿Qué es el  budismo Theravada?"��¿Qué es el  budismo Theravada?�, http://www.bosquetheravada.org/index.php?option=com_k2...id...


�	Barnett H. Streeter nació en � HYPERLINK "http://translate.googleusercontent.com/translate_c?depth=1&hl=es&prev=/search%3Fq%3DBarnett%2BHillman%2BStreeter%26es_sm%3D93%26biw%3D1366%26bih%3D667&rurl=translate.google.com.pe&sl=en&u=http://en.wikipedia.org/wiki/London&usg=ALkJrhh82IUf5cvtXqSg5s-GHn5xvtRD_A" \o "Londres" �Londres� . Fue educado en � HYPERLINK "http://translate.googleusercontent.com/translate_c?depth=1&hl=es&prev=/search%3Fq%3DBarnett%2BHillman%2BStreeter%26es_sm%3D93%26biw%3D1366%26bih%3D667&rurl=translate.google.com.pe&sl=en&u=http://en.wikipedia.org/wiki/The_Queen%27s_College,_Oxford&usg=ALkJrhgR5saFBDN1tzxGxKQY50hwb2x6mA" \o "La Reina College, Oxford" �la universidad de la reina, Oxford�. Fue ordenado sacerdote en 1899 y fue miembro de la Comisión  del Arzobispado en la Doctrina de la Iglesia de Inglaterra (1922-1937). En 1910, formó un grupo de profesores de Oxford conocidas como El Grupo, que se reunió semanalmente para discutir temas teológicos. Él asistió a la 1935 � HYPERLINK "http://translate.googleusercontent.com/translate_c?depth=1&hl=es&prev=/search%3Fq%3DBarnett%2BHillman%2BStreeter%26es_sm%3D93%26biw%3D1366%26bih%3D667&rurl=translate.google.com.pe&sl=en&u=http://en.wikipedia.org/wiki/Nuremberg_Rally&usg=ALkJrhj74CkT65ESbRM6Ld8gH_Q-xI5ZDg" \o "Nuremberg Rally" �Nuremberg Rally�. Él escribió una docena de volúmenes en los campos de la � HYPERLINK "http://translate.googleusercontent.com/translate_c?depth=1&hl=es&prev=/search%3Fq%3DBarnett%2BHillman%2BStreeter%26es_sm%3D93%26biw%3D1366%26bih%3D667&rurl=translate.google.com.pe&sl=en&u=http://en.wikipedia.org/wiki/Philosophy_of_religion&usg=ALkJrhgX2JaxMAOFwbAz3db0Vy5k8EE8MQ" \o "Filosofía de la religión" �filosofía de la religión� , la religión comparada, y � HYPERLINK "http://translate.googleusercontent.com/translate_c?depth=1&hl=es&prev=/search%3Fq%3DBarnett%2BHillman%2BStreeter%26es_sm%3D93%26biw%3D1366%26bih%3D667&rurl=translate.google.com.pe&sl=en&u=http://en.wikipedia.org/wiki/New_Testament&usg=ALkJrhg3Azq0TluQyG1wLls81ouvRmMRwg" \o "Nuevo Testamento" �del Nuevo Testamento� estudios textuales. Él era � HYPERLINK "http://translate.googleusercontent.com/translate_c?depth=1&hl=es&prev=/search%3Fq%3DBarnett%2BHillman%2BStreeter%26es_sm%3D93%26biw%3D1366%26bih%3D667&rurl=translate.google.com.pe&sl=en&u=http://en.wikipedia.org/wiki/Dean_Ireland%27s_Professor_of_the_Exegesis_of_Holy_Scripture&usg=ALkJrhiaWMIcHF5ijULBhhuUuBbmsGEw3A" \o "Profesor de la exégesis de la Sagrada Escritura de Dean Irlanda" �profesor de Dean Irlanda del Exégesis de la Sagrada Escritura� en la � HYPERLINK "http://translate.googleusercontent.com/translate_c?depth=1&hl=es&prev=/search%3Fq%3DBarnett%2BHillman%2BStreeter%26es_sm%3D93%26biw%3D1366%26bih%3D667&rurl=translate.google.com.pe&sl=en&u=http://en.wikipedia.org/wiki/University_of_Oxford&usg=ALkJrhiI1ancSParmPbFZC5m1meZ6wwaiA" \o "Universidad de Oxford" �Universidad de Oxford� desde 1932 hasta 1933, cuando se convirtió en preboste de la universidad de Queen. Fue un erudito y crítico textual de la Biblia británica. La obra más importante de Streeter fue “Los cuatro evangelios: Un Estudio de los Orígenes” (1924), en el que propuso un “� HYPERLINK "http://translate.googleusercontent.com/translate_c?depth=1&hl=es&prev=/search%3Fq%3DBarnett%2BHillman%2BStreeter%26es_sm%3D93%26biw%3D1366%26bih%3D667&rurl=translate.google.com.pe&sl=en&u=http://en.wikipedia.org/wiki/Four_Document_Hypothesis_(Synoptic_problem)&usg=ALkJrhjrfGWIAkgjgtqOTjgE5XXyOCznpw" \o "Cuatro Documento Hipótesis (problema sinóptico)" �documento de cuatro hipótesis�” (en lugar “� HYPERLINK "http://translate.googleusercontent.com/translate_c?depth=1&hl=es&prev=/search%3Fq%3DBarnett%2BHillman%2BStreeter%26es_sm%3D93%26biw%3D1366%26bih%3D667&rurl=translate.google.com.pe&sl=en&u=http://en.wikipedia.org/wiki/Two-source_hypothesis&usg=ALkJrhgroCmB1EZb7a_ojjV_Dryvp7uKvg" \o "Hipótesis de las dos fuentes" �hipótesis de las dos fuentes�”) como una nueva solución al � HYPERLINK "http://translate.googleusercontent.com/translate_c?depth=1&hl=es&prev=/search%3Fq%3DBarnett%2BHillman%2BStreeter%26es_sm%3D93%26biw%3D1366%26bih%3D667&rurl=translate.google.com.pe&sl=en&u=http://en.wikipedia.org/wiki/Synoptic_problem&usg=ALkJrhiLAYgaFOtjDXNhcNyXWYB-uLybnw" \o "Problema sinóptico" �problema sinóptico�. En este trabajo también desarrolló la teoría de los “textos locales” en la transmisión manuscrita del � HYPERLINK "http://translate.googleusercontent.com/translate_c?depth=1&hl=es&prev=/search%3Fq%3DBarnett%2BHillman%2BStreeter%26es_sm%3D93%26biw%3D1366%26bih%3D667&rurl=translate.google.com.pe&sl=en&u=http://en.wikipedia.org/wiki/New_Testament&usg=ALkJrhg3Azq0TluQyG1wLls81ouvRmMRwg" \o "Nuevo Testamento" �Nuevo Testamento�. � HYPERLINK "http://translate.googleusercontent.com/translate_c?depth=1&hl=es&prev=/search%3Fq%3DBarnett%2BHillman%2BStreeter%26es_sm%3D93%26biw%3D1366%26bih%3D667&rurl=translate.google.com.pe&sl=en&u=http://en.wikipedia.org/wiki/Johann_Leonhard_Hug&usg=ALkJrhimwMC0qz23dHeSateInHqW9cEY5Q" \o "Johann Leonhard Hug" �Johann Leonhard Hug� fue su precursor. Él encontró una nueva familia textual: � HYPERLINK "http://translate.googleusercontent.com/translate_c?depth=1&hl=es&prev=/search%3Fq%3DBarnett%2BHillman%2BStreeter%26es_sm%3D93%26biw%3D1366%26bih%3D667&rurl=translate.google.com.pe&sl=en&u=http://en.wikipedia.org/wiki/Caesarean_text-type&usg=ALkJrhiObmennx02l15ujwtXEqqQjZp2Aw" \o "Cesárea tipo de texto" �cesárea de tipo texto� . Comentó una estrecha relación textual entre � HYPERLINK "http://translate.googleusercontent.com/translate_c?depth=1&hl=es&prev=/search%3Fq%3DBarnett%2BHillman%2BStreeter%26es_sm%3D93%26biw%3D1366%26bih%3D667&rurl=translate.google.com.pe&sl=en&u=http://en.wikipedia.org/wiki/Codex_Sinaiticus&usg=ALkJrhiaUiMdfur0aLF0MR35RXCWoc0hjw" \o "Codex Sinaiticus" �Codex Sinaiticus� y � HYPERLINK "http://translate.googleusercontent.com/translate_c?depth=1&hl=es&prev=/search%3Fq%3DBarnett%2BHillman%2BStreeter%26es_sm%3D93%26biw%3D1366%26bih%3D667&rurl=translate.google.com.pe&sl=en&u=http://en.wikipedia.org/wiki/Vulgate&usg=ALkJrhgQotZ7MezJVJ7VVgGm3Ay0rCVh7g" \o "Vulgata" �Vulgata� de � HYPERLINK "http://translate.googleusercontent.com/translate_c?depth=1&hl=es&prev=/search%3Fq%3DBarnett%2BHillman%2BStreeter%26es_sm%3D93%26biw%3D1366%26bih%3D667&rurl=translate.google.com.pe&sl=en&u=http://en.wikipedia.org/wiki/Jerome&usg=ALkJrhjTcpZlB3aS_i2ICQj2fcJHGUJlDw" \o "Jerome" �Jerónimo�. Disponible en: � HYPERLINK "https://www.google.com.pe/url?sa=t&rct=j&q=&esrc=s&source=web&cd=3&cad=rja&uact=8&ved=0CC8QFjAC&url=http%3A%2F%2Fwww.britannica.com%2FEBchecked%2Ftopic%2F568744%2FBurnett-Hillman-Streeter&ei=Mu8oVKOpD5e4ggTInICQDA&usg=AFQjCNFS4JSkRpE60ripykj3yXVDSM0ZgA&sig2=_28IyQv5EEHD-HeRffqXzA" �Encyclopaedia Britannica� - Burnett Hillman Streeter, http://www.britannica.com/.../Burnett-Hillman-Streeter.


�	Elaine Pagels es profesora de historia de las religiones en la � HYPERLINK "http://es.wikipedia.org/wiki/Universidad_de_Princeton" \o "Universidad de Princeton" �Universidad de Princeton�. Nació en � HYPERLINK "http://es.wikipedia.org/wiki/Palo_Alto" \o "Palo Alto" �Palo Alto�, � HYPERLINK "http://es.wikipedia.org/wiki/California" \o "California" �California�, el � HYPERLINK "http://es.wikipedia.org/wiki/13_de_febrero" \o "13 de febrero" �13 de febrero� de 1943, se graduó en la � HYPERLINK "http://es.wikipedia.org/wiki/Universidad_de_Stanford" \o "Universidad de Stanford" �Universidad de Stanford� (Master en � HYPERLINK "http://es.wikipedia.org/wiki/Arte" \o "Arte" �Artes� � HYPERLINK "http://es.wikipedia.org/wiki/1965" \o "1965" �1965�) y, después de estudiar brevemente danza en el Martha Graham´s Studio empezó a estudiar para su doctorado en la � HYPERLINK "http://es.wikipedia.org/wiki/Universidad_de_Harvard" \o "Universidad de Harvard" �Universidad de Harvard�. Se casó con el � HYPERLINK "http://es.wikipedia.org/wiki/F%C3%ADsico_te%C3%B3rico" \o "Físico teórico" �físico teórico� � HYPERLINK "http://es.wikipedia.org/w/index.php?title=Heinz_Pagels&action=edit&redlink=1" \o "Heinz Pagels (aún no redactado)" �Heinz Pagels� en � HYPERLINK "http://es.wikipedia.org/wiki/1969" \o "1969" �1969�. En Harvard formó parte del equipo que estudió los manuscritos de la biblioteca de � HYPERLINK "http://es.wikipedia.org/wiki/Nag_Hammadi" \o "Nag Hammadi" �Nag Hammadi�. Al terminar su doctorado en Harvard en � HYPERLINK "http://es.wikipedia.org/wiki/1970" \o "1970" �1970� se unió al profesorado del Colegio Barnard, donde dirigió el departamento de Religión a partir de � HYPERLINK "http://es.wikipedia.org/wiki/1974" \o "1974" �1974�. Su estudio de los manuscritos de Nag Hammadi fue la base para su libro Los � HYPERLINK "http://es.wikipedia.org/w/index.php?title=Evangelios_Gn%C3%B3sticos&action=edit&redlink=1" \o "Evangelios Gnósticos (aún no redactado)" �Evangelios Gnósticos� (The Gnostic Gospels) en � HYPERLINK "http://es.wikipedia.org/wiki/1979" \o "1979" �1979�, una introducción bastante popular a la biblioteca de Nag Hammadi. Este � HYPERLINK "http://es.wikipedia.org/wiki/Best-seller" \o "Best-seller" �best-seller� ganó el premio de Libro Nacional del Círculo de Críticos (National Book Critic Circle Award) y el premio de Libro Nacional (National Book Award) y fue elegido por la editorial � HYPERLINK "http://es.wikipedia.org/wiki/Modern_Library" \o "Modern Library" �Modern Library� como uno de los 100 mejores libros del � HYPERLINK "http://es.wikipedia.org/wiki/Siglo_XX" \o "Siglo XX" �siglo XX�. En el libro argumenta, que en su opinión, la � HYPERLINK "http://es.wikipedia.org/wiki/Iglesia" \o "Iglesia" �iglesia� � HYPERLINK "http://es.wikipedia.org/wiki/Cristianismo" \o "Cristianismo" �cristiana� fue fundada en una sociedad que apoyaba un número de puntos de vista contradictorios. El � HYPERLINK "http://es.wikipedia.org/wiki/Gnosticismo" \o "Gnosticismo" �gnosticismo� no era, como movimiento, muy coherente y había varias áreas en disputa entre diferentes facciones. El gnosticismo habría atraído a muchas mujeres, particularmente por su perspectiva igualitaria que permitía su participación en los ritos sagrados. En � HYPERLINK "http://es.wikipedia.org/wiki/1982" \o "1982" �1982� Pagels se unió a la Universidad de Princeton como profesora de � HYPERLINK "http://es.wikipedia.org/wiki/Historia_del_cristianismo" \o "Historia del cristianismo" �Historia del cristianismo� primitivo. Ayudada por una beca MacArthur (1980-85) escribió Adán, Eva y la serpiente, que examina el mito de la � HYPERLINK "http://es.wikipedia.org/wiki/Creacionismo" \o "Creacionismo" �creación� y su rol en el desarrollo de actitudes sexuales en el cristianismo occidental. En ambos “Los Evangelios Agnósticos”, “Más allá de las creencias: el Evangelio secreto de Tomás” y “Adán, Eva y la serpiente”, Elaine Pagels examina la forma en que las mujeres han sido vistas en la historia del cristianismo, por tanto estos textos han sido importantes en el estudio femenino de la religión. Disponible en: � HYPERLINK "https://www.google.com.pe/url?sa=t&rct=j&q=&esrc=s&source=web&cd=3&cad=rja&uact=8&sqi=2&ved=0CCgQFjAC&url=http%3A%2F%2Freligion.princeton.edu%2Fmain%2Fpeople%2Fall-people%2Fcore-faculty%2Felaine-pagels%2F&ei=bvcoVMDsC9PxgwS3hICQDw&usg=AFQjCNHoFQZjLzUlSkfggptnEOBRuLm85w&sig2=BF-ZMJNsFvc8ZgPyRGis9A" �People – Princeton University – Departmento de Religión� - Elaine Pagels, http://www.religion.princeton.edu/main/people/.../elaine-pagels/.
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�	Según el � HYPERLINK "http://es.wikipedia.org/wiki/Hinduismo" \o "Hinduismo" �hinduismo�, Krisna es uno de los numerosos � HYPERLINK "http://es.wikipedia.org/wiki/Avatar_(encarnaci%C3%B3n)" \o "Avatar (encarnación)" �avatares� (“encarnaciones”) del dios � HYPERLINK "http://es.wikipedia.org/wiki/Visn%C3%BA" \o "Visnú" �Visnú�. En cambio según el � HYPERLINK "http://es.wikipedia.org/wiki/Vaisnavismo_gaudiya" \o "Vaisnavismo gaudiya" �krisnaísmo�, Krisna es la forma principal de Dios, de quien emanan Visnú y los demás dioses (como Shiva y Brahma). El mismo Krisna declara: “Siempre que la rectitud decae y aumenta la injusticia, yo me manifiesto; y para la protección de los virtuosos, la destrucción de los viciosos y el restablecimiento de la rectitud, yo encarno de era en era” (� HYPERLINK "http://es.wikipedia.org/wiki/Bhagavad-guita" \o "Bhagavad-guita" �Bhagavad−guita�, capítulo IV, versos 7-8). Es uno de los dioses más importantes y adorados de la India. Krisna pertenecía a la tribu de los � HYPERLINK "http://es.wikipedia.org/wiki/Yadus_(dinast%C3%ADa)" \o "Yadus (dinastía)" �iadus�, de la � HYPERLINK "http://es.wikipedia.org/wiki/Dinast%C3%ADa_de_la_Luna" \o "Dinastía de la Luna" �dinastía lunar�. Como su tío � HYPERLINK "http://es.wikipedia.org/wiki/Kamsa" \o "Kamsa" �Kamsa� (‘bronce’) −primo de � HYPERLINK "http://es.wikipedia.org/wiki/Devak%C3%AD" \o "Devakí" �Devakí� y tirano del reino de � HYPERLINK "http://es.wikipedia.org/w/index.php?title=Vrisn%C3%AD&action=edit&redlink=1" \o "Vrisní (aún no redactado)" �Vrisní�con sede en la ciudad de � HYPERLINK "http://es.wikipedia.org/wiki/Mathur%C3%A1" \o "Mathurá" �Mathurá�− fue avisado por el sabio � HYPERLINK "http://es.wikipedia.org/wiki/N%C3%A1rada_Muni" \o "Nárada Muni" �Nárada Muni� de que moriría en manos de un hijo de Devakī con su esposo� HYPERLINK "http://es.wikipedia.org/wiki/Vasudeva_(padre_de_Krisna)" \o "Vasudeva (padre de Krisna)" �Vasudeva� (un noble de la corte), Kamsa los encarceló. Aunque Devaki y Vasudeva trataron de no tener hijos (para evitar que fueran muertos), tuvieron uno cada año. Kamsa fue matando uno por uno todos los hijos que nacieron en cautiverio. El séptimo hijo, Balarama, escapó de la muerte al ser transferido desde el útero de Devakī encarcelada al de Rójini (esposa no encarcelada de Vasudeva, que había quedado bajo el cuidado del pastor Nanda y no tenía contacto con Vasudeva desde hacía varios años). Como octavo hijo se encarnó � HYPERLINK "http://es.wikipedia.org/wiki/Visn%C3%BA" \o "Visnú" �Visnú�, en la forma de Krisna. Actualmente ahora existe un templo (Krisna Yanma Bhumi) donde los � HYPERLINK "http://es.wikipedia.org/wiki/Hinduismo" \o "Hinduismo" �hinduistas� creen que estaba la celda del rey Kamsa. Para sustraerlo de la muerte, su padre lo sacó milagrosamente de la celda y lo llevó hasta � HYPERLINK "http://es.wikipedia.org/wiki/Vrindavan" \o "Vrindavan" �Vrindavan� (a 10 km), donde lo reemplazó subrepticiamente durante el sueño por una bebé que acababa de alumbrar la esposa de Nanda, � HYPERLINK "http://es.wikipedia.org/wiki/Yasoda" \o "Yasoda" �Iashodá�. Regresó a la celda, donde la hija de Iashodá −que en realidad era la energía material de Krisna, conocida como � HYPERLINK "http://es.wikipedia.org/wiki/Durg%C3%A1" \o "Durgá" �Durgá�− se dio a conocer ante Kamsa y le advirtió que el hijo que habría de matarle ya había nacido y que él nada podría hacer contra eso ya que los planes de Visnú jamás son frustrados. En la casa donde quedó Krisna, ya había un bebé, que sería su hermano mayor, � HYPERLINK "http://es.wikipedia.org/wiki/Balarama" \o "Balarama" �Balarama�. En historias de la adultez de Krisna aparece también una hermana menor, � HYPERLINK "http://es.wikipedia.org/wiki/Subhadr%C3%A1" \o "Subhadrá" �Subhadrá�, pero no es nombrada en las historias de la juventud de Krisna. Krisna es llamado � HYPERLINK "http://es.wikipedia.org/wiki/G%C3%B3vinda" \o "Góvinda" �Góvinda� (“el que da placer a las vacas”: pastor de vacas). Es contrastado con su hermano � HYPERLINK "http://es.wikipedia.org/wiki/Balar%C4%81ma" \o "Balarāma" �Balarama�, quien es agricultor y es llamado � HYPERLINK "http://es.wikipedia.org/wiki/Hal%C4%81yudha" \o "Halāyudha" �Jala-Iudha� (“que pelea con la � HYPERLINK "http://es.wikipedia.org/wiki/Azada" \o "Azada" �azada�”).
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�	Ahmadiyya, oficialmente la Comunidad Ahmadía del Islam o los musulmanes Ahmadiyya Jamaat, es un � HYPERLINK "http://translate.googleusercontent.com/translate_c?depth=1&hl=es&prev=/search%3Fq%3DAhmadiyyas%2Ben%2Bwikipedia%26espv%3D2%26biw%3D1366%26bih%3D667&rurl=translate.google.com.pe&sl=en&u=http://en.wikipedia.org/wiki/Islamic&usg=ALkJrhhHAOe59S9fMGgDH7JXaOX9t7YUfw" \o "Islámica" �islámico� movimiento religioso fundada en � HYPERLINK "http://translate.googleusercontent.com/translate_c?depth=1&hl=es&prev=/search%3Fq%3DAhmadiyyas%2Ben%2Bwikipedia%26espv%3D2%26biw%3D1366%26bih%3D667&rurl=translate.google.com.pe&sl=en&u=http://en.wikipedia.org/wiki/British_Raj&usg=ALkJrhi1oCm7dd5w4bZoqbBOFhFAtkTVXA" \o "British Raj" �la India británica�, cerca del final del siglo XIX. Se originó con la vida y las enseñanzas de � HYPERLINK "http://translate.googleusercontent.com/translate_c?depth=1&hl=es&prev=/search%3Fq%3DAhmadiyyas%2Ben%2Bwikipedia%26espv%3D2%26biw%3D1366%26bih%3D667&rurl=translate.google.com.pe&sl=en&u=http://en.wikipedia.org/wiki/Mirza_Ghulam_Ahmad&usg=ALkJrhjH47lKGOqKAl4h-SGBdEnbuf0zmA" \o "Mirza Ghulam Ahmad" �Mirza Ghulam Ahmad� (1835-1908), quien afirmó haber cumplido las profecías de reformador del mundo durante los � HYPERLINK "http://translate.googleusercontent.com/translate_c?depth=1&hl=es&prev=/search%3Fq%3DAhmadiyyas%2Ben%2Bwikipedia%26espv%3D2%26biw%3D1366%26bih%3D667&rurl=translate.google.com.pe&sl=en&u=http://en.wikipedia.org/wiki/End_times&usg=ALkJrhhme3TtbDhVmQGyl1zPPaZWvK1oBw" \o "Fin de los tiempos" �últimos tiempos� , que era para anunciar la “� HYPERLINK "http://translate.googleusercontent.com/translate_c?depth=1&hl=es&prev=/search%3Fq%3DAhmadiyyas%2Ben%2Bwikipedia%26espv%3D2%26biw%3D1366%26bih%3D667&rurl=translate.google.com.pe&sl=en&u=http://en.wikipedia.org/wiki/Eschatology&usg=ALkJrhgxAbn9U3aLCZN68JOlxLtSMPRUag" \o "Escatología" �Eschaton�” como se predijo en las tradiciones de varias � HYPERLINK "http://translate.googleusercontent.com/translate_c?depth=1&hl=es&prev=/search%3Fq%3DAhmadiyyas%2Ben%2Bwikipedia%26espv%3D2%26biw%3D1366%26bih%3D667&rurl=translate.google.com.pe&sl=en&u=http://en.wikipedia.org/wiki/World_religions&usg=ALkJrhhELcKA0oM9dKkJF7sKFAuFu1v2Pg" \o "Las religiones del mundo" �religiones del mundo� y lograr el triunfo final del Islam según la profecía islámica. Afirmó que él era el “� HYPERLINK "http://translate.googleusercontent.com/translate_c?depth=1&hl=es&prev=/search%3Fq%3DAhmadiyyas%2Ben%2Bwikipedia%26espv%3D2%26biw%3D1366%26bih%3D667&rurl=translate.google.com.pe&sl=en&u=http://en.wikipedia.org/wiki/Mujaddid&usg=ALkJrhhIGZPdQKD45SCZJhy3Kcw9dtPJtw" \o "Mujaddid" �Mujaddid�” (reformador divino) de la 14ª  � HYPERLINK "http://translate.googleusercontent.com/translate_c?depth=1&hl=es&prev=/search%3Fq%3DAhmadiyyas%2Ben%2Bwikipedia%26espv%3D2%26biw%3D1366%26bih%3D667&rurl=translate.google.com.pe&sl=en&u=http://en.wikipedia.org/wiki/Islamic_century&usg=ALkJrhh8ihQLydAbSNt4g8PnRZH8A5tMDA" \o "Siglo islámico" �siglo islámico�, el prometido � HYPERLINK "http://translate.googleusercontent.com/translate_c?depth=1&hl=es&prev=/search%3Fq%3DAhmadiyyas%2Ben%2Bwikipedia%26espv%3D2%26biw%3D1366%26bih%3D667&rurl=translate.google.com.pe&sl=en&u=http://en.wikipedia.org/wiki/Messiah&usg=ALkJrhibG9H1rO_PJ6Msj5cd_ny-c2KPYg" \o "Mesías" �Mesías� y � HYPERLINK "http://translate.googleusercontent.com/translate_c?depth=1&hl=es&prev=/search%3Fq%3DAhmadiyyas%2Ben%2Bwikipedia%26espv%3D2%26biw%3D1366%26bih%3D667&rurl=translate.google.com.pe&sl=en&u=http://en.wikipedia.org/wiki/Mahdi&usg=ALkJrhicPc8b_6dkwcXvKB0yyLBhVZFvhQ" \o "Mahdi" �Mahdi� esperado por � HYPERLINK "http://translate.googleusercontent.com/translate_c?depth=1&hl=es&prev=/search%3Fq%3DAhmadiyyas%2Ben%2Bwikipedia%26espv%3D2%26biw%3D1366%26bih%3D667&rurl=translate.google.com.pe&sl=en&u=http://en.wikipedia.org/wiki/Muslims&usg=ALkJrhiwad3yqgZ972X4e_OTWt6CcQv1xA" \o "Musulmanes" �los musulmanes�. Los partidarios del movimiento Ahmadiyya se denominan musulmanes Ahmadi o simplemente ahmadis.


�	Aziz Kashmiri Abdul: “Cristo en Cachemira”. 2006. Cachemira, India.


�	KERSTEN, Holger Kiel: Ob. Cit. (Ver referencia N° 29).


�	Qué significa el “Mesías del judaísmo” (“Mashíaj” o “Moshíaj”), tradicionalmente hace referencia a un futuro líder, un rey � HYPERLINK "http://es.wikipedia.org/wiki/Jud%C3%ADo" \o "Judío" �judío� proveniente de la línea davídica (es decir, un descendiente directo del � HYPERLINK "http://es.wikipedia.org/wiki/David" \o "David" �David� bíblico), quien será ungido y por consiguiente el ungido del pueblo de Israel, e investido para gobernar tanto al � HYPERLINK "http://es.wikipedia.org/wiki/Pueblo_jud%C3%ADo" \o "Pueblo judío" �pueblo judío� como al resto de la humanidad. Conocido como “Mashíaj Ben David”, el rey en cuestión sería el segundo y último de los dos mesías esperados por el � HYPERLINK "http://es.wikipedia.org/wiki/Juda%C3%ADsmo" \o "Judaísmo" �judaísmo�. El primero, "Mashíaj Ben Yosef", junto con segundo (“Mashíaj Ben David”), estarían involucrados en la liberación del pueblo judío del exilio diaspórico y ello daría paso a la tan esperada. � HYPERLINK "http://es.wikipedia.org/wiki/Era_Mesi%C3%A1nica" \o "Era Mesiánica" �Era Mesiánica�, donde todas las naciones reconocen al Dios de Israel como soberano y reinan la paz y la justicia. La creencia en un mesías hecho hombre (encarnado) no ha sido desde siempre parte del judaísmo. Los precursores de esta creencia fueron los � HYPERLINK "http://es.wikipedia.org/wiki/Fariseo" \o "Fariseo" �fariseos� (“perushím”, herederos de los asideos), quienes se establecieron como grupo hacia el año 170 antes de la � HYPERLINK "http://es.wikipedia.org/wiki/Era_Com%C3%BAn" \o "Era Común" �Era Común� (a.C.). Hoy en día las varias denominaciones judías tienen desacuerdos sobre esta creencia, especialmente acerca de la identidad y naturaleza del Mesías del judaísmo e incluso de sus funciones específicas en la redención de la humanidad.  Las ideas de � HYPERLINK "http://es.wikipedia.org/wiki/Mes%C3%ADas" \o "Mesías" �Mesías� y de � HYPERLINK "http://es.wikipedia.org/wiki/Era_Mesi%C3%A1nica" \o "Era Mesiánica" �Era Mesiánica� son originalmente judías. La noción del Mesías del judaísmo se origina con los fariseos y es retomado en las escrituras de � HYPERLINK "http://es.wikipedia.org/wiki/Maim%C3%B3nides" \o "Maimónides" �Maimónides�, cuyas creencias sobre el � HYPERLINK "http://es.wikipedia.org/wiki/Mes%C3%ADas" \o "Mesías" �Mesías� están expresadas en su “� HYPERLINK "http://es.wikipedia.org/wiki/Mishn%C3%A9_Tor%C3%A1" \o "Mishné Torá" �Mishné Torá�”. Allí se refiere a un rey judío, un líder humano aunque no divino, si bien estaría cercano a Dios, posiblemente como sucede en el caso de � HYPERLINK "http://es.wikipedia.org/wiki/Mois%C3%A9s" \o "Moisés" �Moisés�. También se menciona a dicho Mesías en las plegarias diarias de algunos “� HYPERLINK "http://es.wikipedia.org/wiki/Sidur" \o "Sidur" �sidurim�”, ya que para Maimónides es uno de los fundamentos de la vida judía el creer “con fe completa” en el advenimiento del Mesías, quien garantizará las fronteras bíblicas de la Tierra Santa prometida en la � HYPERLINK "http://es.wikipedia.org/wiki/Tor%C3%A1" \o "Torá" �Torá� a � HYPERLINK "http://es.wikipedia.org/wiki/Israel" \o "Israel" �Israel�, así como también la protección del pueblo judío. Para algunas ramas minoritarias del judaísmo, especialmente la � HYPERLINK "http://es.wikipedia.org/wiki/Hasid%C3%AD" \o "Hasidí" �hasidí�, el Mesías se manifestaría en la humanidad solo dadas ciertas condiciones, por lo cual cada generación generaría un “candidato” a ser el Mesías, quien asumiría tamaña condición solo si se cumplen los requisitos necesarios. Dicho Mesías se contaría entre 36 hombres justos a los que se conoce como � HYPERLINK "http://es.wikipedia.org/wiki/Tzadikim" \o "Tzadikim" �Tzadikim� (los “justos en plenitud”). Disponible en: � HYPERLINK "https://www.google.com.pe/url?sa=t&rct=j&q=&esrc=s&source=web&cd=4&cad=rja&uact=8&ved=0CDEQFjAD&url=http%3A%2F%2Fwww.judaismohoy.com%2Farticle.php%3Farticle_id%3D1350&ei=oDojVNeIIIbCggSjzoCQCg&usg=AFQjCNE12JdqlKyQe73ID1H7pdfotln5nQ&sig2=ibCb-MC_ztJk3htXv0pjvQ&bvm=bv.76180860,d.eXY" �Judaismohoy� - ¿Qué es? Mashiaj, http://www.judaismohoy.com/article.php?article_id=1350.


�	Según el Diccionario Católico, “lengua común”, es la variante de la lengua griega utilizada en  el mundo  helenístico, es  decir, en territorios históricos que adquieren señas de identidad a partir de las conquistas de Alejandro Magno. DICCIONARIO CATÓLICO. 2012. Madrid, España.


�	Ver pp. 4-18 del presente trabajo.


�	“Epifanía”, del lat. Epiphanīa, “manifestación”, “aparición”. Festividad que celebra la Iglesia Católica anualmente el día 6 de enero, para conmemorar la adoración de los Reyes Magos a Jesús. Diccionario de la Real Academia Española: Ob. Cit.


�	“Teofanía”, Una teofanía es una manifestación local (como una aparición visible) de una deidad a � HYPERLINK "http://es.wikipedia.org/wiki/Ser_humano" \o "Ser humano" �seres humanos�. Este artículo habla sobre todo de teofanías en la religión � HYPERLINK "http://es.wikipedia.org/wiki/Cristianismo" \o "Cristianismo" �cristiana� y � HYPERLINK "http://es.wikipedia.org/wiki/Juda%C3%ADsmo" \o "Judaísmo" �judía�. Se llama “teofanía”, (del griego “theos” = “Dios”, y “faino” = “aparecer”, “manifestación”) las apariciones de � HYPERLINK "http://es.wikipedia.org/wiki/Dios" \o "Dios" �Dios� o de seres � HYPERLINK "http://es.wikipedia.org/wiki/%C3%81ngel" \o "Ángel" �angélicos� que se nos narran con frecuencia en el � HYPERLINK "http://es.wikipedia.org/wiki/Antiguo_Testamento" \o "Antiguo Testamento" �antiguo� y en el N� HYPERLINK "http://es.wikipedia.org/wiki/Nuevo_Testamento" \o "Nuevo Testamento" �uevo Testamento�. A menudo los relatos teofánicos presentan la escena con riqueza de detalles descriptivos, poniéndola preferentemente en lo alto de un monte o enmarcándola en una nube. Con esto quieren decir que Dios está al mismo tiempo presente y oculto. Sin embargo, una de las teofanías más famosas, la de “la anunciación”, (91) no consta ningún rasgo descriptivo, sino que se subraya únicamente el mensaje traído por el � HYPERLINK "http://es.wikipedia.org/wiki/Arc%C3%A1ngel_Gabriel" \o "Arcángel Gabriel" �ángel Gabriel� a la � HYPERLINK "http://es.wikipedia.org/wiki/Virgen_Mar%C3%ADa" \o "Virgen María" �Virgen María�. Diccionario Católico: Ob. Cit.


�	Ver Pág. 35 del presente trabajo.


�	“Así como se asombraron de él muchos ‒pues tan desfigurado tenía el aspecto que no parecía hombre, ni su apariencia era humana‒, otro tanto se admirarán muchas naciones; ante él cerrarán los reyes la boca, pues lo que nunca se les contó verán, y lo que nunca oyeron reconocerán”. (103)


�	Testimonios contadas por Sor María Agreda y Ana Catalina Emmerich, ambas de nacionalidad suecas, revelaciones privadas hechas a Santa Isabel de Schoenau (1129‒1164) y a Santa Brígida de Suecia (1307‒1373); testimonios que se encuentran recopilados en el libro “The Life of Mary as seen by the Mystics”, (Traducido al español: “La vida de María como visto por los místicos”, de Raphael Brown (1951). Uniremos estos testimonios en un solo relato, con el fin de poder seguir mejor la secuencia de los hechos relatados. La beata, Ana Catalina Emmerick (1774‒1824), nos ha dejado sólo tres cartas. Los otros escritos, que erróneamente se le atribuyen, tienen varios orígenes. Las “visiones” de la Pasión de Cristo fueron anotadas, reelaboradas con gran libertad y sin control alguno, por el escritor alemán Clemens Brentano (1778‒1842) y fueron publicadas en 1833 con el título “La dolorosa pasión de nuestro Señor y Salvador Jesucristo”. La beatificación de Ana Catalina Emmerick, tuvo lugar el 3 de octubre, lo que había suscitado algunas polémicas en la comunidad judía internacional. Disponible en: � HYPERLINK "https://www.google.com.pe/url?sa=t&rct=j&q=&esrc=s&source=web&cd=3&cad=rja&uact=8&ved=0CCgQFjAC&url=http%3A%2F%2Fwww.capillacatolica.org%2FProfeciasDeOtrosSantos.html&ei=yM09VI_0FNHwgwSW6oLACg&usg=AFQjCNHDspc74AWsLlNq2pfIoaNmI3rkew&sig2=EtHf2uVW0-u7ebmURHB1QA&bvm=bv.77412846,d.eXY" �Profecías de Ana Catalina Emmerich�, http://www.capillacatolica.org/ProfeciasDeOtrosSantos.html.


� 	Mons. Giancarlo María BREGANTINI, Arzobispo de Campobasso‒Boiano: “El rostro de Cristo, el rostro del Hombre”. 2014. Roma, Italia


�	Constituyen la � HYPERLINK "http://es.wikipedia.org/wiki/Cruz_cristiana" \o "Cruz cristiana" �cruz�  y los instrumentos (llamados � HYPERLINK "http://es.wikipedia.org/wiki/Arma_Christi" \o "Arma Christi" �Arma Christi� o � HYPERLINK "http://es.wikipedia.org/wiki/Instrumentos_de_la_Pasi%C3%B3n" \o "Instrumentos de la Pasión" �instrumentos de la Pasión�) usados para clavarlo a ella (martillo, tenazas y los � HYPERLINK "http://es.wikipedia.org/w/index.php?title=Clavos_de_Cristo&action=edit&redlink=1" \o "Clavos de Cristo (aún no redactado)" �clavos de Cristo� −cuyo número y disposición han sido históricamente objeto de debate−). Disponible en: � HYPERLINK "https://www.google.com.pe/url?sa=t&rct=j&q=&esrc=s&source=web&cd=3&cad=rja&uact=8&ved=0CCcQFjAC&url=http%3A%2F%2Fes.wikipedia.org%2Fwiki%2FPasi%25C3%25B3n_de_Cristo&ei=MPwhVOC5JImQNpC0gdAB&usg=AFQjCNHodutnpPqMHr-7hXscKfzlBfk-0Q&sig2=2c_9j6gzkpouKIZIvPKEMA&bvm=bv.75775273,d.eXY" �Wikipedia, la enciclopedia libre� - Pasión de Cristo, � HYPERLINK "http://www.es.wikipedia.org/wiki/Pasión_de_Cristo" �http://www.es.wikipedia.org/wiki/Pasión_de_Cristo�.


� 	El “Exultet de Pascua”, llamado también “pregón pascual”, es uno de los más antiguos himnos de la tradición litúrgica romana. Existen testimonios de su existencia desde fines del siglo IV dc. Se canta integralmente la noche de Pascua en la Solemnidad de la � HYPERLINK "http://es.wikipedia.org/wiki/Vigilia_Pascual" \o "Vigilia Pascual" �Vigilia Pascual�, por un diácono, por el propio sacerdote celebrante o por un cantor seglar, procurándose que quien sea que deba cantar el pregón, tenga pericia para interpretar el género de canto litúrgico y lo haga con dignidad. Con este himno el declamador invita la Iglesia entera a exaltar y alegrarse por el cumplimiento del misterio pascual, recorriendo en el canto los prodigios cumplidos en la historia de la salvación. Disponible en: � HYPERLINK "http://ec.aciprensa.com/wiki/Exultet" �Enciclopedia Católica� – Exultet, http://www.ec.aciprensa.com/wiki/Exultet.


�	El domingo se celebra la victoria del Cristo. “El día del Señor ‒como ha sido llamado el domingo desde los tiempos apostólicos‒ ha tenido siempre, en la historia de la Iglesia, una consideración privilegiada por su estrecha relación con el núcleo mismo del misterio cristiano”. Mensaje del Papa Juan Pablo II. Disponible en: ACI Prensa ‒ � HYPERLINK "Dies Domini, " �Dies Domini, �http://www.aciprensa.com › � HYPERLINK "http://www.aciprensa.com/recursos" �Recursos� › Documentos Eclesiales.


�	BULTMANN, Rudolf: “Jesucristo y Mitología”. 1951. New Haven, EE.UU. Pág. 19.


� La “hibris” o “hybris” (en � HYPERLINK "http://es.wikipedia.org/wiki/Griego_antiguo" \o "Griego antiguo" �griego antiguo� “hýbris”) es un concepto griego que puede traducirse como “desmesura” y que en la actualidad alude a un “� HYPERLINK "http://es.wikipedia.org/wiki/Orgullo" \o "Orgullo" �orgullo� o confianza en sí mismo muy exagerada, especialmente cuando se ostenta poder”. En la � HYPERLINK "http://es.wikipedia.org/wiki/Antigua_Grecia" \o "Antigua Grecia" �Antigua Grecia� aludía a un desprecio temerario hacia el espacio personal ajeno unido a la falta de control sobre los propios impulsos, siendo un sentimiento violento inspirado por las pasiones exageradas, consideradas enfermedades por su carácter irracional y desequilibrado, y más concretamente por � HYPERLINK "http://es.wikipedia.org/wiki/Ate_(mitolog%C3%ADa)" \o "Ate (mitología)" �Ate� (la furia o el orgullo). Como reza el famoso proverbio antiguo, erróneamente atribuido a � HYPERLINK "http://es.wikipedia.org/wiki/Eur%C3%ADpides" \o "Eurípides" �Eurípides�: “Aquel a quien los dioses quieren destruir, primero lo vuelven loco”. En síntesis “Hybris” o “Hibris” es un castigo lanzado por los dioses. Disponible en: � HYPERLINK "https://www.google.com.pe/url?sa=t&rct=j&q=&esrc=s&source=web&cd=2&cad=rja&uact=8&ved=0CDAQFjAB&url=http%3A%2F%2Fetimologias.dechile.net%2F%3Fhybris&ei=HaVCVI6XJcrGggTBrYCoBw&usg=AFQjCNFoN9MTkksMqPFauWLsmNE6Q-8KEQ" �Diccionario Etimológico� – HYBRIS, http://www.etimologias.dechile.net/?hybris.
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�	La Biblia � HYPERLINK "http://es.wikipedia.org/wiki/Idioma_griego" \o "Idioma griego" �griega�, comúnmente llamada Biblia de los Setenta o Biblia Septuaginta, y generalmente abreviada simplemente LXX, fue traducida de textos � HYPERLINK "http://es.wikipedia.org/wiki/Idioma_hebreo" \o "Idioma hebreo" �hebreos� y � HYPERLINK "http://es.wikipedia.org/wiki/Lenguas_arameas" \o "Lenguas arameas" �arameos� más antiguos que las posteriores series de ediciones que siglos más tarde fueron asentadas en la forma actual del texto hebreo‒arameo del “� HYPERLINK "http://es.wikipedia.org/wiki/Tanaj" \o "Tanaj" �Tanaj�” o “Biblia hebrea”. Representa una síntesis en que se subraya el � HYPERLINK "http://es.wikipedia.org/wiki/Monote%C3%ADsmo" \o "Monoteísmo" �monoteísmo�judío e israelita, así como el carácter universalista de su ética. La Biblia Septuaginta fue el texto utilizado por las comunidades judías de todo el mundo antiguo más allá de Judea, y luego por la iglesia cristiana primitiva, de habla y cultura griega. Junto con la Biblia hebrea, constituye la base y la fuente del � HYPERLINK "http://es.wikipedia.org/wiki/Antiguo_Testamento" \o "Antiguo Testamento" �Antiguo Testamento� de la gran mayoría de las � HYPERLINK "http://es.wikipedia.org/wiki/Biblia" \o "Biblia" �Biblias� cristianas. De hecho, la partición, la clasificación, el orden y los nombres de los libros del Viejo Testamento de las Biblias cristianas (cristianas ortodoxas en Oriente, católicas y protestantes en Occidente) no viene del “Tanaj” o “Biblia hebrea”, sino que proviene de los códices judíos y cristianos de la Septuaginta. Disponible en: � HYPERLINK "https://www.google.com.pe/url?sa=t&rct=j&q=&esrc=s&source=web&cd=4&cad=rja&uact=8&ved=0CDIQFjAD&url=http%3A%2F%2Fec.aciprensa.com%2Fwiki%2FVersi%25C3%25B3n_de_los_Setenta&ei=AK9CVOe_IsjNggSZ9YL4DA&usg=AFQjCNG03xc4ZcWgsmyxxf0srWEnRLczwg" �Enciclopedia Católica� Versión de los Setenta ‒ Versión de los Setenta, http://www.ec.aciprensa.com/wiki/Versión_de_los_Setenta.
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