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EL ESTUDIO DE LAS PARÁBOLAS
Lo que no podemos olvidar...

En el primer módulo, hicimos el esfuerzo de acercar​nos a las parábolas, convencidos de que, a través de ellas, podíamos acercarnos al mismo sentimiento y pensamiento de Jesús sobre del Reinado de Dios que él venía a anunciar. Hicimos un primer recorrido que nos llevó a dos conclusiones:

a) En primer lugar, que las parábolas podían ser leídas en un posible contexto ori​ginal que nos acercara al contexto histórico-cultural y socioreligioso del momento en que Jesús las predicó por primera vez, antes que las comuni​dades primitivas las adaptaran al nuevo contexto de su iglesia local.  

b) En segundo lugar, concluimos que la parábola tiene su género literario propio, que per​te​nece al mundo de lo simbólico y que, por lo mismo, tiene la capacidad -no siempre aprovechada- de llevarnos al mundo más sagrado de quien crea la expresión simbólica (en nuestro caso Jesús de Nazaret), a su esquema mental, al mismo recinto de su fe, a los principios culturales a través de los cuales él ve al mundo, a los seres humanos, a la historia y al mismo Dios.

Los dos grupos de parábolas ya estudiadas

En el módulo Parábolas-1 tratamos de adentrarnos en el rico significado que Jesús le dio al Reinado de Dios a través de sus parábolas. El orden que seguimos fue el siguiente:

a) En primer lugar, vimos algunas aclaraciones previas sobre Reino y Reinado de Dios y sobre su acon​te​cer.

b) En segundo lugar, estudiamos las parábolas que hablan de la novedad y revolución que fue para el tiempo de Jesús su anuncio del Reinado de Dios, sobre todo por tener un camino totalmente contrario al de las instituciones heredadas que, por estar enredadas en el manejo del poder de dominio, ya no le ofre​cían al pueblo empobrecido ningún tipo de liberación.

c) Finalmente vimos las parábolas que hablan de la gracia del Reinado de Dios, o de su amor gratuito, libre de todo poder de dominio, hacia los oprimidos y margi​nados por dicho poder.

Los otros dos grupos de parábolas que ahora estudiaremos

Ahora debemos seguir ahondando en el significado de las parábolas, tratando de darle un orden a las que nos faltan por estudiar. 

· En primer lugar,  estudiaremos las prábolas que se refieren a las exigencias que Jesús le señaló a sus seguidores (Hombres y Mujeres). Podríamos llamar a estas parábolas la ética fundamental del Reino de Dios. Jesús le establece a sus discípulos/as, en forma de parábolas, un comportamiento básico, de acuerdo a lo que él experimenta sobre el Reino de Dios.

· En segundo lugar, estudiaremos las exigencias de Jesús para con sus enemigos, tanto personas (principalmente los líderes oficiales del pueblo) como estructuras injustas. Jesús y los líderes oficiales del pueblo cada vez se entendían menos. No coincidían en lo fundamental: ni en la idea de Dios; ni en la idea del ser humano; ni en la interpretación de la ley; ni en el papel de la autoridad; ni en el papel de las estructuras sociales; ni en el papel que jugaban los empobrecidos y oprimidos en la sociedad y en la teología original israelita; ni mucho menos en la función de la riqueza y del bienestar en una sociedad que se había convertid en explotadora, oopresora y alienadora. 

· Todo esto llevó al estallido de la gran crisis: los dirigentes corruptos quedaron cada vez más manifiestos ante el pueblo y Jesús terminó siendo cada vez más acorralado por ellos. Su final trágico era eminente. A todo este comjunto de circunstancias es a lo que se le llamda “la crisis del Reino”, o “el tiempo final del Reino”. El Reino de Dios, por definición, pone en crisis a dirigentes y estructuras y también coloca a Jesús en crisis de fidelidad. Las parábolas que se refieren 
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1. LOS SEGUIDORES DEL REINO EN AMERICA LATINA

1.1 SEGUIR A JESÚS ES SABERSE ENCARNAR COMO ÉL

El primer elemento de seguimiento es la encarnación. Esto es obvio a partir del hacerse carne de Cristo. Pero no se trata de asumir cualquier carne, sino la que hay de débil y ppequeño en la carne de la historia; se trata de una encarnación conscientemente parcial. Encarnarse así es colocarse en el lugar correcto que, por su propia realidad, permite ir optando crisstiannamente ante las alternativas que se presentan a todo hombre al realizar su propia existencia: riqueza o pobreza, vanagloria o humillación, poder o servicio.

Un grupo de seguidores empobrecidos y un pueblo crucificado están ya materialmente en esa encarnación y sólo necesitan asumirla conscientemente con fe, sea cual fuere  el grado de conciencia refleja en el nivel psicológico. Quines no pertenecen sociológicamente a ese pueblo crucificado deben realizarla como abajamiento consciente, integrándose en él de diversas formas, acercándose a ese pueblo, asumiendo su causa y su destino. Ese tipode encarnación parcial es ya expresión de fe en Cristo.

1.2 SEGUIR A JESUS ES SER LIBERADOR COMO ÉL

El segundo elemento del seguimiento es la práctica de la liberación, entendida desde Jesús, como anuncio del Reino de Dios a los pobres y como servicio para que ese anuncio se haga realidad. Por su propia condición histórica, un pueblo crucificado realiza ya in actu  varios rasgos del servicio de Jesús al Reino. Su misma existencia concientizada se convierte en palabra de desenmascaramiento de los falsos dioses, políticos y económicos, en cuyo nombre se justifica ideológicamente la opresión. Pero además, su práctica se convierte formalmente en seguimiento al mantener dos puntos esenciales.

El primero es mantener la esperanza, no sólo el anuncio, de la venida del Reino. En presencia de la tardanza y rechazos históricos del Reino, es ya muestra de la esperanza indestructible en el Dios del Reino; esperanza que se convierte en el motor de la práctica de liberación. 

El segundo es mantener el amor como motivación formal de la practica de liberación.Que el amor necesite mediaciones históricas es algo que la teología latinoamericana ha analizado abundantemente y es exigido por la fe en el Espíritu de Dios que renueva la faz de la tierra. Lo que hay que recalcar ahora es que, en la misma lucha por pasar de su infraexistencia a su existencia, el pueblo crucificado mantenga la proexistencia
; que en su lucha por su propia liberación se mantenga el elemento de la salvación del “otro”. Ese “otro” es, en primer lugar, la totalidad del mundo de los oprimidos por cuya liberación debe trabajar el individuo o los diversos grupos liberadores; pero es, además, el opresor, cuya salvación se busca también en la práctica de la liberación. Aunque esa práctica genera serios y graves conflictos, su primer dinamismo le viene del amor a los otros, no del odio o la venganza.

1.3  SEGUIR A JESÚS ES PRACTICAR LAS BIENAVENTURANZAS

El tercer elemento es el talante de Jesús, manifestado programáticamente en las bienaventuranzas. Estas apuntan, sobre toddo en la versión de Lucas, a condiciones materiales de pobreza, hambre y aflicción. Pero apuntan también al espíritu con que deben también ser vividas esas realidades materiales, que es talante del seguidor de Jesús. Ese espíritu es utópico por la dificultad histórica de realizarlo plenamente y por la dificultad de simultanearlo con otras exigencias de seguimiento, como son la clara denuncia y desenmasscaramiento, la conflictividad y antagonismos que generan y la eficacia que se debe buscar en la práctica liberadora. Pero es un  espíritu que debe ser siempre buscado por ser el talante de Jesús y porque, además, proporciona su propia eficacia a la práctica de la liberación histórica.

1.4  SEGUIR A JESUS ES SER MISERICORDIOSO COMO ÉL

Según esto, el seguidor de Jesús debe tener entrañas de misericordia en la misma lucha necesaria por la justicia; debe tener ojos limpios hacia la verdad de Dios, el cual no trivializa o relativiza por igual todos los proyectos históricos de los oprimidos, pero los juzga para que puedan dar más de sí; debe trabajar por la paz, hacer de lo pacífico ingrediente de la lucha por la justicia, aun cuando la lucha por la justicia llevada a cabo justa y noblemente, entrañe siempre alguna forma de violencia, que puede llegar en casos límite a ser incluso legítima lucha armada. Debe, sobre todo, estar dispuesto a la persecución, a mantenerse con fortaleza dentro de ella, hasta llegar a dar la vida, muestra del mayor amor y verificación de que el seguimiento es realmente proexistencia. 

1.5

Un pueblo crucificado, por el mero hecho de serlo, ya se asemeja a Jesús y, ya es amado privilegiadamente por Dios. Pero si trasforma su condición externa en seguimiento de Jesús, entonces le conoce “desde dentro” y le capta no sólo ya como el hermano cercano, sino como el hermano mayor, como el primogénito. Se hace realidad histórica lo que dice Pablo: “Dios los ellegió primero, destinándolos desde entonces a que reprodujeran los rasgos de su hijo, de modo que este fuera el mayaor de una multitud de hermanos” (Rm 8,29). En ese reproducir los rasgos de Jesús, en ese hacerse hijos en el hijo, acaece la realidad del acto de fe en Cristo.

2.  JESUS QUERÍA HOMBRES Y MUJERES DEFINIDOS 

FRENTE A SUS PROPIOS VALORES

2.1 EL REINADO DE DIOS NO PRESCINDE DE LOS VALORES ADQUIRIDOS: 

( El pueblo judío tenía valores culturales que eran verdaderos tesoros (Mt 13,52)


2.1.1 Panorama general de la parábola 

El enfrentamiento de Jesús no era con su pueblo como tal, sino con la Oficialidad judía. Esta había pervertido el verdadero sentido de la ley. En vez de hacerla un instrumento liberador, la había convertido en mediación de opresión y marginación. Una cosa diferente era el pueblo judío en gene​ral, su historia, su proceso, sus luchas, su profundo sentido de justicia, en fin, todos los valores que habían ido dejando sabios, ancianos y profe​tas, generación tras generación. ¿Por qué el Reinado de Dios iba a prescin​dir de toda esta riqueza? ¿No era ella fruto de la presencia de Dios en la cultura del pueblo?

Jesús sabía que el trabajo de humanizar al ser humano no comenzaba con él. Dios, su Padre, que siempre había estado presente en el ser humano por la comunicación de su Espíritu, venía trabajando, desde siglos atrás, en la formación y crecimiento de la conciencia de su pueblo. Esta es la razón por la cual ponemos, como punto de partida, esta parábola del escriba que se hace discípulo del Reino de los Cielos. Jesús entendió desde el principio y se lo enseñó así a sus discípulos, que el Reino de los Cielos debía partir de los valores de la cultura, que son valores que provenían del mismo Dios. Si algún judío -así fuera el fariseo más genuino- daba el paso hacia la propuesta de Jesús, no tenía porqué perder los valores pluriseculares de su cultura. Toda ella era un don que había que poner a disposición del Reinado de Dios que no venía a destruir sino a construir sobre lo que el ser humano había logrado hasta ese momento. 

2.1.2  Análisis estructural de la parábola (Mt 13,52)

1. Lectura de la parábola...

2. Contexto social: Estructura económica, política e ideológica que motiva esta parábola

- Lo positivo de la cultura judía que Jesús valoraba y quería salvar: Su historia... Su cultura... Su proyecto original... Sus luchas... Su proceso... Su sentido de justicia... Su profetismo... Su Ley... Su sabiduría popular... Su compromiso con el oprimido... Su pluralismo teológico...

3. Propuesta alternativa de Jesús en esta parábola, que es Buena Noticia para los pobres

- La justicia de Dios (su amor) como valor absoluto. Todo lo que la refleje, ¡bienvenido sea! 

- La inculturación: leer el Reino desde los propios valores, desde la propia historia y cultura...

4. Choque que produce esta parábola en la conciencia del oyente

- Mentalidad cerrada, desconocedora de los valores de los otros grupos, a quienes domina imponiéndoles sus propios valores culturales...

vs.  Mentalidad objetiva que reconoce los valores de justicia presentes en todas las culturas, que está convencida, en la práctica, de que Dios inhabita en todos...

5. Faceta del Reino que se destaca en esta parábola

- El Reino es la realidad que quiere hombres y mujeres capaces de incorporar los valores de justicia de su propia cultura a la nueva realidad que Jesús pone en marcha...

6. Qué le exigiría esta parábola a la iglesia (local y universal)

- Destruir todo tipo de fanatismo frente a otras culturas, respetando e incorporando los valores de los otros...  Reconocer y valorar concretamente la presencia y acción de Dios en otros grupos y culturas, principalmente en las etnias minoritarias...

7. La expresión simbólica central de esta parábola

- El Escriba convertido al Reino y sus viejos valores...

8. Significado de dicha expresión simbólica central

- El Reino incorpora los valores de justicia de las culturas...

9. Las expresiones simbólicas secundarias

- El baúl en el que hay cosas buenas que hay que sacar: los viejos valores... los últimos logros...

10. Significado de dichas expresiones simbólicas secundarias

- La larga y variada riqueza que tiene toda cultura y que, a la hora de la verdad, tiene su origen en el mismo Dios...

11. ¿Qué título-síntesis se le daría a esta parábola?

- El Escriba que no pierde sus valores...
Ejercicio Nº 1

Profundizar y ampliar el contexto social de esta parábola (véase el Nº 2 del esquema estructural). Hacerlo por grupos y compartir ideas. 

3.  JESÚS QUERÍA HOMBRES Y MUJERES CON UNA CON-CIENCIA CRÍTICA QUE LOS DISTANCIARA DE LAS 

ESTRUCTURAS DEL PODER DE DOMINIO  

3.1 HOMBRES Y MUJERES CRÍTICOS ANTE LA INJUSTICIA DEL VIEJO ESQUEMA MENTAL HEREDA​DO

( El constructor que puede fracasar (Lc 14,28‑30)


3.1.1 Panorama geneal de la parábola

Sin duda alguna, la predicación de Jesús despertaba entusiasmo entre quienes lo escuchaban u oían hablar de él. Y sin duda también que muchos se entusiasmaban, pero sin medir las consecuencias del seguimiento de Jesús, sin querer cambiar su modo de pensar frente al poder de dominio; antes bien, pensando que estar cerca a Jesús era una buena ocasión para adquirir dicho poder. El empeño de Jesús era tener seguidores que fueran conscientes de que seguir su propuesta iba a exigirles cambiar de modo de pensar en relación a la justicia. Así como había valores heredados que había que salvar, así también había desvalores heredados de los cuales era urgente prescindir.

* En la parábola aparece un constructor que es invitado a sentarse, calcular gastos, ver las reservas con que cuenta, a fin de no fracasar. Eso mismo exige Jesús a sus seguidores, para que no se queden a medio camino: sólo con el comienzo (con un seguimiento aparente), pero también con el desengaño de quienes no completaron la obra (se quedaron sin cambiar su mente). Todos sabemos que esto se puede dar, sea por el abandono del segui​miento por no ser capaz de cumplir sus exigencias, sea por un seguimiento de puras apariencias, ya que se sigue con el mismo esquema mental. Los seguido​res de Jesús necesitaban cambiar el viejo esquema mental de poder. De lo contrario se quedarían a mitad de camino, o el seguimiento se convertiría en una mentira. 

3.1.2  Análisis estructural de la parábola (Lc 14,28-30)

1. Lectura de la parábola...

2. Contexto social: Estructura económica, política e ideológica que motiva esta parábola

- El modelo de sociedad opresora, desigual, excluyente que le da unos pocos seguridad y satisfacciones de todo orden, mientras a otros los condena a la inseguridad y a la insatisfacción aún en lo más esencial. Ser seguidor del Reino lleva a compartir la suerte de los inseguros e insatisfechos... Los entusiasmos pasajeros por el Reino no dejan ver a fondo las exigencias de inseguridad y de insatisfacción que esperan y que llevan al abandono de la causa del Reino...

3. Propuesta alternativa de Jesús en esta parábola, que es Buena Noticia para los pobres

Necesidad de un nuevo esquema mental para el Reino, que sea crítico, que sepa en servicio de qué causa se pone y qué exigencias le va a hacer. Con el viejo esquema mental, acrítico, nos quedamos a mitad de camino...

4. Choque que produce esta parábola en la conciencia del oyente

- Mentalidad acrítica, superficial, expuesta a desánimos...  vs.  Mentalidad autocrítica que permite ajustar las propias posibilidades al proyecto del Reino...

5. Faceta del Reino que se destaca en esta parábola

- El Reino es la realidad que necesita hombres y mujeres con capacidad de construir justicia, constantes, empeñados en una revisión y autocrítica permanente...

6. Qué le exigiría esta parábola a la iglesia (local y universal)

- Una iglesia sin autocrítica permanente no construye el Reino... El Reino exige una iglesia que mejore continuamente su calidad, que no se quede en los esquemas heredados, sino que persevere en la autocrítica, para que pueda dar los frutos que el Reino le exige...

7. La expresión simbólica central de esta parábola

- Proyectar una gran construcción (una torre) y quedarse sólo con las bases...

8. Significado de dicha expresión simbólica central

- El Reino es una gran obra (fuera de lo ordinario) que compromete todas las reservas humanas disponibles (principalmente nuestras reservas de fe): por eso muchos lo abandonan...

9. Las expresiones simbólicas secundarias

- Sentarse... Calcular gastos... Ver las propias reservas... Quedarse en los cimientos... Lo ven... Se burlan...

10. Significado de dichas expresiones simbólicas secundarias

- La autocrítica: ver qué exige el Reino... Ver qué se tiene para responder... Es decir, ver con qué esquema mental se va a trabajar el Reino.... (Todo esto implica una verdadera conversión...).

11. ¿Qué título-síntesis se le daría a esta parábola?

- El constructor fracasado...  El constructor que no calculó la propia capacidad...

Ejercicio Nº 2

Profundizar y ampliar la propuesta alternativa de Jesús en esta parábola (véase el Nº 3 del esquema estructural). Hacerlo por grupos y compartir ideas. 

3.2  HOMBRES Y MUJERES CRÍTICOS, SIN CANDIDEZ ANTE EL PODER DE DOMINIO: 

( El guerrero que puede ser derrotado (Lc 14,31‑32)


3.2.1 Panorama general de la parábola

* Los seguidores de Jesús también podían caer en la candidez de minus​valorar al enemigo, al poder de dominio, y creer que todo iba a cambiar en poco tiempo, desconociendo la gran fuerza de dicho poder, que tenía invadi​das las conciencias, las estructuras y las instituciones. El papel de Jesús era el de despertar la conciencia crítica de sus seguidores frente al verda​dero alcance del poder de dominio. El Reinado de Dios necesitaba de gente que llegara a conocer el poder de las fuerzas de la muerte que iban a en​frentar.

* Si el Reinado de Dios era enfrentamiento de las fuerzas del mal, los seguidores de dicho Reinado debían conocer muy bien dichas fuerzas, para no rendírseles, cuando llegara el momento de las dificultades. Jesús quería despertar en sus seguidores la sensibilidad y el olfato social, para que así llegaran a conocer a fondo las fuerzas del mal y supieran enfrentarlas. Olfato social y análisis era exactamente lo que definía al profetismo. Para Jesús el profetismo no había muerto. Había que darle nueva vida con la cla​ridad del N.T., que ya no admitía ambigüedad frente a un mal tan estructu​ralmente malo, como el poder de dominio, bajo el nombre que fuera: dinastía davídica, monarquía, poder del pueblo de Dios, profecía mesiánica. Nada de lo que tuviera sabor a poder de dominio podía ser bendecido por el defensor de la vida de los oprimidos. El seguidor sin conciencia y sensibilidad so​cial profética era como quien proyectaba una gran batalla, para terminar pidiéndole paz al enemigo.

3.2.2  Análisis estructural de la parábola (Lc 14,31-32)

1. Lectura de la parábola...

2. Contexto social: Estructura económica, política e ideológica que motiva esta parábola

- Una de sus consecuencias del Legalismo, por afianzarse sólo en el cumplimiento de la ley, es la de matar el profetismo en el pueblo. La gente, preocupada sólo por la práctica fiel de la ley, y no por la transformación social, no tiene en su horizonte el gran poder destructor de las fuerzas del mal y pierde el sentido crítico 

3. Propuesta alternativa de Jesús en esta parábola, que es Buena Noticia para los pobres

- Jesús propone tener olfato y sensibilidad social (= ejercicio del profetismo), para conocer a fondo las fuerzas del mal y saberlas enfrentar... Sin este olfato y sin esta sensibilidad social lo único que se logra es ser cándidos ante el poder de dominio. 

4. Choque que produce esta parábola en la conciencia del oyente

- Mentalidad que pone su fuerza en la práctica de la ley y por eso rechaza el análisis social y desconoce la realidad de las fuerzas del mal...  vs.  Mentalidad que se apoya en el compromiso social y por lo mismo emplea el análisis social para conocer la realidad de las fuerzas del mal...

5. Faceta del Reino que se destaca en esta parábola

- El reino es la realidad que necesita de hombres y mujeres que, a base de análisis social, conozcan el poder de las fuerzas de la muerte que van a enfrentar.

6. Qué le exigiría esta parábola a la iglesia (local y universal)

- Por falta de un análisis social que tenga como clave el Evangelio, la institución eclesial termina muchas veces entregándose a los poderes... dialogando con ellos y dejándose condicionar por sus intereses...

7. La expresión simbólica central de esta parábola

- Proyectar una gran batalla y terminar rindiéndose...

8. Significado de dicha expresión simbólica central

- La falta de análisis social crítico lleva a claudicar frente al enemigo de los oprimidos...

9. Las expresiones simbólicas secundarias

- Se sienta... Delibera... Ve el poder del otro... Analiza las propias capacidades...

10. Significado de dichas expresiones simbólicas secundarias

- Un análisis social a base de una clave hermenéutica liberadora ayuda a conocer el poder del mal y a saberlo enfrentar, para no pactar con él...

11. ¿Qué título-síntesis se le daría a esta parábola?

- El guerrero fracasado...  El guerrero que no calculó la capacidad del enemigo...

Ejercicio Nº 3

Profundizar y ampliar el choque que produce esta parábola en la conciencia del oyente (véase el Nº 4 del esquema estructural). Hacerlo por grupos y compartir ideas. 

4. JESUS QUIERE HOMBRES Y MUJERES QUE RECUPEREN 

LOS VALORES PERDIDOS DE SU HISTORIA

4.1  RECUPERAR LA CAPACIDAD DE GENERAR ALIANZA 

( La sal debe seguir siendo sal (Mt 5,13; cf. Mc 9,50; Lc 14,34‑35)


4.1.1 Panorama general de la parábola (Mt 5,13)

* Para Jesús, el judaísmo había terminado traicionando la vocación original de Israel. Por su entrega al poder de dominio, había perdido su identidad original, recogida en la expresión "ser sal de la tierra", cuyo sentido es ser alianza entre los pueblos (Nm 18,19; Lv 2,13;  Ez 16,4). Servir de alianza implica fraternidad, solidaridad, cosas que ya Israel había dejado de ser hacía tiempo, al menos como nación o como institución. La prueba estaba en que buscaban eliminar a Jesús por ir en contra del poder de domi​nio y en favor de la fraternidad.

* Jesús quería que su grupo recuperara el valor que tenía el primer Israel de ser alianza y fraternidad para el mundo. Al Israel posterior le correspondía, como heredero de la vocación de sus padres y madres, trasmi​tirle al mundo el valor de la justicia y de la fraternidad. Pero, si ya no quería seguir con este compromiso, estaba a punto de que le ocurriera lo de la sal que se desvirtúa: ser arrojada fuera y pisoteada. Si Israel había perdido su vocación original, no debía extrañarse de que los humildes pres​cindieran de él como punto de referencia para alcanzar humanización y libe​ra​ción, y de que fuera contada como uno más del desecho moral del poder de dominio que explota y martiriza a la humanidad.

4.1.2 Análisis estructural de la parábola (Mt 5,13) 

1. Lectura de la parábola...

2. Contexto social: Estructura económica, política e ideológica que motiva esta parábola

- La dura realidad del judaísmo del tiempo de Jesús: haberse entregado al legalismo y haber perdido su verdadera realidad: ser sal para otras personas, grupos y culturas... El judaísmo oficial había dejado de ser mediación de Reino: ya no generaba fraternidad, ni solidaridad... Por lo mismo, subsistía como institución, pero ya sin la calidad de ser el pueblo de Dios... Esta realidad de fracaso Jesús no la quería para su grupo, que debía empezar a ser el nuevo Israel.

3. Propuesta alternativa de Jesús en esta parábola, que es Buena Noticia para los pobres

- Del desgastado Israel debe salir un nuevo Israel renovado que recupere la misión de ser sal para el mundo: alianza, amistad, solidaridad, fraternidad... Hay que recuperar la capacidad de generar alianza...

4. Choque que produce esta parábola en la conciencia del oyente

- Mentalidad que no acepta la realidad de haberse desvirtualizado, de haber perdido su esencia, que se cierra sobre sí misma...  vs.  Mentalidad consciente de ser corruptible, que acepta la posibilidad de ser pecador, de poder dañar el proyecto del Reino y que se abre para recuperar la realidad perdida...

5. Faceta del Reino que se destaca en esta parábola

- El Reino de Dios es la realidad que lleva a Hombres y Mujeres a ser siempre creadores de solidaridad, de alianza, convencidos de que esa es su esencia y de que el día en que no lo hagan dejan de ser Hombres y Mujeres del Reino. ..

6. Qué le exigiría esta parábola a la iglesia (local y universal)

- Aunque seamos iglesia, aunque tengamos la fuerza cuantitativa de la institución, podemos perder nuestra razón de ser, nuestra calidad de ser sal-de-alianza, de fraternidad, de solidaridad...

7. La expresión simbólica central de esta parábola

- La sal, si llega a perder su esencia, es desechada...

8. Significado de dicha expresión simbólica central

- El peligro de perder la razón de ser en la historia: servir de sal de alianza (Nm 18,19; Lv 2,13; Ez 16,4), o servir de sal de fraternidad y de paz (Mc 9,50); Col 4,6).

9. Las expresiones simbólicas secundarias

- La sal que se desvirtúa... Que es tirada fuera... Que es pisoteada...

10. Significado de dichas expresiones simbólicas secundarias

- Frente al Reino se pierde la razón de ser, cuando ya no se genera solidaridad... No hay que extrañarse de que prescindan de nosotros, de que nos desechen, no precisamente los poderosos, sino los pobres, los oprimidos...

11. ¿Qué título-síntesis se le daría a esta parábola?

- La sal que debe seguir siendo sal

Ejercicio Nº 4

Profundizar y ampliar la faceta del Reino que se destaca en esta parábola (véase el Nº 5 del esquema estructural). Hacerlo por grupos y compartir ideas. 

4.2  RECUPERAR LA CAPACIDAD DE ILUMINAR A OTROS 

( La luz debe seguir siendo luz (Mt 5,14a.15; cf. Lc 8,16; Mc 4,21)


4.2.1 Panorama general de la parábola (Mt 5,14a.15)

* Israel, por su vocación original, estaba llamado a comunicar a otros la luz que había recibido. Pero en el camino de la historia, cambió este compromiso original  por búsquedas de poder, donde ya no era luz sino os​curidad para otros. Sus reyes, desde Saúl hasta los Herodes, emularon en ambición de poder, que los llevó a no respetar la vida que llegara a oponer​se a sus intereses. Es decir, Israel había terminado por encerrar su luz y ahogarla. Había inmolado su vocación de alumbrar a otros en el altar del poder de dominio. 

* El resultado para Jesús era claro: otro grupo debía recuperar la antorcha y hacer que otros se regocijaran con su luz. Alguien debía reempla​zar a Israel y devolverle a los oprimidos del mundo la alegría de que toda​vía era posible la fraternidad y la solidaridad.  Todo lo que iluminara el proceso de solidaridad de la humanidad, debía ponerse en servicio. Lo que se era y lo que se tenía había que darlo a los otros. Sus seguidores debían considerarse un patrimonio social.

4.2.2 Análisis estructural de la parábola (Mt 5,14a.15)

1. Lectura de la parábola...

2. Contexto social: Estructura económica, política e ideológica que motiva esta parábola

- Otro de los efectos del  Legalismo es el de fanatizar a quienes lo practican y encerrarlos en sí mismos y en sus prácticas legales. De esta manera, los valores que debían comunicar y la luz que debían esparcir quedan atrapados por el legalismo que sólo se ve y se oye a sí mismo.

3. Propuesta alternativa de Jesús en esta parábola, que es Buena Noticia para los pobres

- Entrar en el Reino es aceptar la responsabilidad de alumbrar a otros, ayudarlos a que construyan la fraternidad. Jesús quiere que el nuevo Israel, no legalista, recupere la capacidad de abrirse a otros, de iluminar a otros, sin ningún tipo de egoísmos.

4. Choque que produce esta parábola en la conciencia del oyente

- Mentalidad cerrada en sí misma, en su propia práctica legal, que se fanatiza y no quiere comunicar lo suyo...  vs.  Mentalidad que es consciente de que lo que posee le pertenece a otros, a la humanidad, a quien hay que devolvérselo...

5. Faceta del Reino que se destaca en esta parábola

- El Reino es la realidad que quiere a Hombres y Mujeres que comuniquen a otros la propia luz, las propias experiencias de solidaridad... a Hombres y Mujeres que estén presentes en los procesos de solidaridad, vengan de donde vinieren, aportando la propia iniciativa a las iniciativas de los otros...

6. Qué le exigiría esta parábola a la iglesia (local y universal)

- Se requiere una iglesia que esté presente en todo proceso de solidaridad, sin negarse a aportar la propia luz... No ser egoístas con las propias experiencias, las propias luces... Dar luz es saber trabajar con todo el que quiera, busque y construya solidaridad...

7. La expresión simbólica central de esta parábola

- Ser luz, cuyo esencia es alumbrar todo el entorno...

8. Significado de dicha expresión simbólica central

- Hay que recuperar la capacidad de iluminar a otros, de ayudar a otros a construir la nueva sociedad...

9. Las expresiones simbólicas secundarias

- Lo que no hay que hacer con la luz: ponerla debajo de un “celemín” (un cajón que sirve para medir cereales)...

10. Significado de dichas expresiones simbólicas secundarias

- Esconder los propios dones... Cerrarse a los procesos de solidaridad.... Encerrarse en el propio proceso... Todo esto es renunciar a la esencia del Reino: ser creadores de solidaridad y colaboradores de quienes lo hagan...

11. ¿Qué título-síntesis se le daría a esta parábola?

- La luz que debe ser luz...
Ejercicio Nº 5

Profundizar y ampliar lo que esta parábola le exigiría a  su iglesia... (véase el Nº 6 del esquema estructural). Hacerlo por grupos y compartir ideas. 

4.3  RECUPERAR LA CAPACIDAD CRITICA: LA CIUDAD ALTA, PATENTE A LA VISTA DE TODOS
 (Mt 5,14b.16)


4.3.1  Panorama general de la parábola

* El legalismo le había hecho un gran daño al judaísmo: lo había vuel​to un grupo sectario. Y una de las características de lo sectario es la falta de crítica al interior de la institución. A Israel le correspondía animar el proyecto de la fraternidad en el mundo y, en razón de esto, estaba expuesto a la crítica. Los profetas lo hicieron, así fuera a costa de su vida. En el tiempo de Jesús la situación era todavía más crítica. Todos los grupos socio-religiosos (saduceos, fariseos, zelotes, herodianos, sicarios, esenios)  querían asumir el liderazgo sociopolítico, pero nadie aceptaba crítica alguna. Quien lo hiciera se convertía en su enemigo. Por eso Jesús, cuyas obras y doctrina eran ya una gran crítica para cualquier grupo de poder, se convirtió en el enemigo de todos. 

* Jesús quería que el pueblo recuperara la capacidad crítica del tiem​po primero, cuando Yahveh lo corregía, llevándolo al desierto y hablándole al corazón, como en los días de su juventud, como en el día en que subía del país de Egipto (Os 2,16‑17; cf. 2,4‑25). Jesús sabía que ser animador de un proyecto exigente como el del Reinado de Dios era como estar colocado en la cima de una montaña, para mostrarle a todos, sin complejos, buenas obras que condujeran a glorificar a Dios (Mt 5,16). Por eso un guía genuino debía estar abierto a la crítica, a que el pueblo lo corrigiera cuando no apare​cían las obras de Dios. Ser participante del proyecto del Reinado de Dios era aceptar el compromiso de ser testimonio, al que se le debía y se le podía criticar y exigir.

4.3.2 Análisis estructural de la parábola (Mt 5,14b.16)

1. Lectura de la parábola...

2. Contexto social: Estructura económica, política e ideológica que motiva esta parábola

- El Legalismo genera personas orgullosas de la propia práctica legal, que se sienten justificados con la misma. Esto, a su vez, genera una falsa convicción acerca de la ley y de la propia santidad, que se vuelven intocables y no aceptan ningún tipo de crítica, aunque siempre se sienten con el derecho de criticar y condenar a los demás. La Ley y la propia práctica legal quedan endiosadas, intocables...

3. Propuesta alternativa de Jesús en esta parábola, que es Buena Noticia para los pobres

- Recuperar la capacidad de ser criticado y aceptar la posibilidad de la crítica de los otros... Si los seguidores y seguidoras del Reino toman el puesto del Judaísmo pervertido por el Legalismo, deben aceptar que ese hecho los hace a ellos objeto de exigencias y de crítica...

4. Choque que produce esta parábola en la conciencia del oyente

- Mentalidad cerrada a la crítica propia, pero propugnadora de la crítica a los otros...  vs.  Mentalidad que acepta la crítica tanto para los otros como para sí mismo...

5. Faceta del Reino que se destaca en esta parábola

- El Reino es la realidad que quiere Hombres y Mujeres que deben dar la cara, sin esconderse, después de que critican las viejas estructuras legalistas...

6. Qué le exigiría esta parábola a la iglesia (local y universal)

- Hace falta una iglesia que acepte la responsabilidad que le nace cuando ella critica las estructuras sociales... La Iglesia es como una ciudad sobre el monte, expuesta a que le digan y la critiquen...

7. La expresión simbólica central de esta parábola

- La ciudad edificada en la cima de una montaña...

8. Significado de dicha expresión simbólica central

- Frente a la Jerusalén vieja, legalista y autosuficiente, aparece la Jerusalén nueva y su responsabilidad frente a lo que ha combatido...

9. Las expresiones simbólicas secundarias

- La ciudad sobre la montaña no puede ocultarse... Está patente ante todos...

10. Significado de dichas expresiones simbólicas secundarias

- Los moradores de la nueva Jerusalén (los seguidores del Reino), después de haber criticado a los seguidores de la vieja Jerusalén, no pueden ocultarse, ni evitar que les exijan todo aquello que cuestionaron...

11. ¿Qué título-síntesis se le daría a esta parábola?

- La ciudad alta, a la vista de todos...
Ejercicio Nº 1

Profundizar y ampliar el contexto social de esta parábola (véase el Nº 2 del esquema estructural). Hacerlo por grupos y compartir ideas. 

5. JESUS QUIERE HOMBRES Y MUJERES QUE ASUMAN Y REPITAN LA PRAXIS DE JESÚS CONTRA EL PODER DE DOMINIO

5.1  JESÚS QUERÍA CREATIVIDAD

( El administrador injusto alabado (Lc 16,1​‑8)


5.1.1  Panorama general de la parábola

* Jesús sabía en qué sociedad le estaba tocando vivir. Sabía que quien hacía parte del sistema injusto reinante llevaba todas las de ganar sobre los que querían buscar alternativas de justicia. Esto significaba la inmensa desventaja del Reinado de Dios en relación al Poder de Dominio. Este poder continuamente acecharía y amenazaría de muerte a quien se le opusiera. Los seguidores de Jesús (hombres y mujeres) debían buscarle salida a las situa​ciones de muerte que los acecharían continuamente.

* La tarea que los seguidores del Evangelio debían inaugurar era de creatividad, compitiéndole en iniciativa a los hijos de las tinieblas, ser​vidores de la injusticia. Si un administrador del sistema injusto había sido capaz de resolver en su favor una circunstancia que estaba en su contra, ¿por qué los hijos de la luz no iban a ser capaces de transformar en favor del Reinado de Dios las circunstancias desfavorables en que se iban a encon​trar? De una cosa estaba seguro Jesús: sus seguidores tenían el desafío de una mayor creatividad, de ser más recursivos, ya que el desafío era dar soluciones limpias, sin imitar la injusticia de los hijos del sistema. La parábola del administrador injusto será siempre un acicate para ser más creativo que los enemigos del Reinado de Dios y encontrar salidas en un sistema perverso al que no hay que imitar. Esto lo lograría una mentalidad para la que lo justo fuera lo únicamente válido, contraria a la mentalidad del sistema para la que cualquier alternativa era válida, sin que fuera necesario recurrir a la justicia como parámetro de acción. Un grupo con esta mentalidad traicionaría el proyecto de Jesús frente a las ofertas tentadoras que siempre han sabido hacer los hijos del poder de dominio.

5.1.2 Análisis estructural de la parábola de Lc 16,1-8

1. Lectura de la parábola...

2. Contexto social: Estructura económica, política e ideológica que motiva esta parábola

- El modelo de sociedad opresora y desigual pervierte al pueblo que vende su conciencia en busca de obtener participación en dicha sociedad. En este sentido, quien hace parte del sistema injusto lleva las de ganar sobre los que quieren buscar alternativas de justicia. Aquí aparece la inmensa desventaja de los seguidores y seguidoras del Reino frente a los poderes del mal...

3. Propuesta alternativa de Jesús en esta parábola, que es Buena Noticia para los pobres

- A pesar de las desventajas que tienen los seguidores del Reino, ellos deben ser más creativos que los enemigos del Reino, a fin de encontrar salida dentro de un sistema perverso al que no hay que imitar... Jesús quería creatividad...

4. Choque que produce esta parábola en la conciencia del oyente

- Mentalidad que se identifica con el sistema social injusto vigente, para la que cualquier alternativa es válida, sin mirar su calidad de justicia...  vs. Mentalidad para la que únicamente es válido lo justo y que, por lo mismo, exige más creatividad...

5. Faceta del Reino que se destaca en esta parábola

- El Reino es la realidad que exige Hombres y Mujeres honestamente recursivos y sagaces, con mayor creatividad que los del sistema, para poder dar soluciones justas en los momentos de dificultad...

6. Qué le exigiría esta parábola a la iglesia (local y universal)

- La iglesia debe ser consciente que la “astucia” o creatividad que Jesús le pide no debe ser de la calidad de los opresores... Hay que despojarse de los métodos de los opresores, para pasar a una creatividad siempre honesta...

7. La expresión simbólica central de esta parábola

- El administrador que resuelve en su favor uina ciorcunstancia que estaba en su contra...

8. Significado de dicha expresión simbólica central

- Los Hombres y Mujeres del Reino tendrán que buscarle salida a las situaciones de muerte que los acechan continuamente...

9. Las expresiones simbólicas secundarias

- La descripción de un sistema condenable: Amo rico... Administrador dilapidador... Pérdida del cargo... Alternativas no aceptadas: volver a ser proletario, convertirse en un mendigo... Alternativa aceptada: robar... Se trata de un administrador de la injusticia... 

10. Significado de dichas expresiones simbólicas secundarias

- Hay que conocer el sistema diabólico y corrupto que domina a la sociedad opresora, para no imitarlo nunca y para no ser su víctima...

11. ¿Qué título-síntesis se le daría a esta parábola?

- El administrador astuto, pero sagaz
Ejercicio Nº 1

Profundizar y ampliar el contexto social de esta parábola (véase el Nº 2 del esquema estructural). Hacerlo por grupos y compartir ideas. 

5.2  JESÚS QUERÍA ABSOLUTA INDEPENDENCIA FRENTE AL LEGALISMO Y LOS PROPIOS INTERESES 

( El Samaritano ilegal que se portó como prójimo (Lc 10,30‑35)

5.2.1  Panorama general de la parábola

* La mentalidad judía del tiempo de Jesús, absorbida por el legalismo, filtraba todas las propuestas que recibía a través de las posibilidades que le ofrecía el mismo lega​lismo. Sólo hacía lo que le permitía la estructura legal y nunca realizaba lo que le prohibía dicha estructura. El legalismo impuesto por la estructura religiosa era la norma oficial de la moral del pueblo.  Se había llegado, por ejemplo, a establecer, desde la misma legali​dad religiosa, que la ley del culto primaba sobre cualquier ley, así fuera la ley del amor al prójimo. Esto asombraba y preocupaba a Jesús. No era posible que en nombre de su Padre se establecieran normas que terminarían deshumanizando al pueblo.

* Este era el contexto en que nació la parábola del Buen Samaritano. Jesús hizo una propuesta de verdadera moral, desde la "ilegalidad", ya que la "legalidad" estaba corrompida. Y la hizo desde quien no tenía ataduras legales. El legalismo convertía en mentira toda propuesta que se hiciera desde la ley o desde los legales. Un Samaritano, libre del legalismo, era el mejor protagonista para demostrar que la moral del Padre Celestial era todo lo contrario a la moral oficial y que el amor o la solidaridad para con el hermano necesitado seguía siendo el único medio para demostrar el mandamien​to del amor para con el Padre.

* Debemos tener en cuenta el hecho de que la parábola hable del "Sa​cerdote" y del "Levita", como actores de la deshumanización. Ciertamente ambos estaban marcados por la ley del culto que les prohibía contaminarse, so pena de no poder ejercer el culto en el templo. Pero el "Levita" añadía algo más. Los levitas eran la clase empo​brecida del templo. Eran aquellos que históricamente habían sido desplazados por la casta de Sacerdotes sado​quitas. A los levitas sólo les era permitido ayudar en oficios menores. Sus turnos eran muy de vez en cuando. Muchos de ellos eran gente empobrecida. Llegar a perder su turno de servicio en el templo significaba para un levita riesgo de aguantar hambre. Frente a todo esto, se nos abre una visión más extensa del amor: la solidaridad es un valor que hay que anteponer no sólo a la ley del culto, sino también a la misma necesidad personal. Aquí vemos claro cómo la  práctica del amor empobrece. La solidaridad se facilita no solo cuando se está libre de legalismos, sino también cuando se está dis​puesto a sacrificar intereses personales. 

5.2.2  Análisis estructural de la parábola (Lc 10,30-35)

1. Lectura de la parábola...

2. Contexto social: Estructura económica, política e ideológica que motiva esta parábola

- Dentro de una sociedad dominada por el legalismo, la práctica de la solidaridad tropieza con estas dos dificultades: la ley del culto que prima sobre la de la solidaridad y el interés personal que prima sobre la ayuda a los demás... El Legalismo sólo tiene una máxima: hacer sólo lo que permita la ley, lo demás es perversión...

3. Propuesta alternativa de Jesús en esta parábola, que es Buena Noticia para los pobres

- La solidaridad que exige el Reino está por encima tanto de la ley del culto como de nuestros propios intereses... Hay que quitarle la legalidad a la “legalidad” impuesta por un Templo corrupto... Jesús quiere absoluta independencia frente al legalismo y frente a los propios intereses...

4. Choque que produce esta parábola en la conciencia del oyente

- Mentalidad legalista que antepone a la solidaridad la práctica de la ley o sus propios intereses...  vs.  Mentalidad para la cual la solidaridad es un valor que hay que anteponer a la ley del culto o a los propios intereses personales...

5. Faceta del Reino que se destaca en esta parábola

- El Reino quiere seguidores y seguidoras absorbidos de tal manera por la solidaridad que no los detenga ninguna ley humana, ni ningún interés personal...

6. Qué le exigiría esta parábola a la iglesia (local y universal)

- Que todas y cada una de ellas, en cuanto que también son generadoras de leyes, acepten la solidaridad, el amor, la necesidad del otro, como norma superior... Y que demuestren que están dispuestas a sacrificar sus propios intereses institucionales a favor de la solidaridad...

7. La expresión simbólica central de esta parábola

- Un samaritano, sin ataduras legales, demuestra qué es solidaridad...

8. Significado de dicha expresión simbólica central

- La práctica de la solidaridad hay que buscarla más allá de los límites que permite la ley... Sólo en la libertad frente al legalismo aparece posible la solidaridad... Los “ilegales”, por estar libres de las ataduras del legalismo, pueden llegar a ser perfectos modelos de solidaridad... 

9. Las expresiones simbólicas secundarias

- Un hombre asaltado, despojado y medio muerto... 

- Un Sacerdote y un Levita, cada uno en su propia limitación frente a la solidaridad: la ley del culto... El propio interés...

- Un samaritano que se acerca, mira y se compadece... Venda las heridas y las cura... Lo traslada, lo lleva a una posada, cuida de él y paga por él... 

10. Significado de dichas expresiones simbólicas secundarias

- Siempre hay alguien objeto de solidaridad...

- Los modelos oficiales de piedad y de legalidad no son los mejores modelos de solidaridad... La solidaridad se dificulta cuando se está metido en el legalismo... 

- El exceso de cuidado del Samaritano ilegal contrasta con la indiferencia de los ministros oficiales y legales del Templo...

11. ¿Qué título-síntesis se le daría a esta parábola?

- El Samaritano ilegal, pero misericordioso... 
Ejercicio Nº 1

Profundizar y ampliar el contexto social de esta parábola (véase el Nº 2 del esquema estructural). Hacerlo por grupos y compartir ideas. 

5.3  JESÚS QUERÍA LA MISERICORDIA COMO NORMA DE CONDUCTA

( El hombre que quería ser perdonado sin querer perdonar (Mt 18,23‑35)


5.3.1 Panorama general de la parábola

* Cuando el poder de dominio se posesiona de una sociedad, las conse​cuencias son fatales: impera el poder de la violencia. El poder de dominio se convierte en poder de violencia. Jesús veía que esto podía ocurrir en su sociedad, en la que cada uno de los grupos socio-religiosos y socio-políti​cos quería disfrutar de las ventajas del poder, y en la que, desde las di​versas formas de poder, se violentaba al pueblo. Crear violencia en alguien era desatar el monstruo de la venganza, ya que cada cual se sentía autoriza​do a cobrárselas a alguien. Si esto se llevaba al campo económico, la inso​lidaridad se convertía en norma: nadie perdonaba, porque tampoco nadie era perdonado.

* Esta situación, que a cualquiera le causaba espanto, era la que Jesús trataba de retratar en la parábola: el hombre que habiendo sido perdo​nado no quiso perdonar, retrataba el círculo de violencia a que se entraba si alguien no interrumpía la cadena con el perdón. Esta clase de gente, justificada por el poder de dominio, tenía que ser condenada por Jesús. Era la conducta más contraria al Reinado de Dios. La parábola se constituía en una clara advertencia de Jesús: quien no perdonara, prácticamente se autoex​cluía del perdón y del Reinado de Dios en su interior. ¿Cómo podía un Padre reinar en el interior de quien odiaba a alguno de sus hijos?

5.3.2 Análisis estructural de la parábola (Mt 18,23-35)

1. Lectura de la parábola...

2. Contexto social: Estructura económica, política e ideológica que motiva esta parábola

- La sociedad desigual, opresora y excluyente del otro tiene su fundamento en el egoísmo y acaparamiento. Pertenece a su dinámica de funcionamiento querer para sí todas las ventajas y para los demás las desventajas Por eso lo que quiere para sí nunca lo permite para el otro... Esta sociedad se vuelve despiadada, sin entrañas, pues llegar a perdonar las deudas a otro significa pérdida, dejar de ganar y de acumular... 

3. Propuesta alternativa de Jesús en esta parábola, que es Buena Noticia para los pobres

- Dejarse golpear por la necesidad del otro es lo que lleva a abrirle la propia mano para darle lo que le hace falta y perdonarle las deudas, a fin de que tenga una oportunidad para romper con su miseria y reiniciar una vida nueva... Jesús quiere que el perdón de deudas sea algo estable en el mundo y quiere que su grupo luche para que así sea (cf. Lc 4,16,19ss.). Jesús plantea la misericordia como norma ordinaria de conducta para sus seguidores...

4. Choque que produce esta parábola en la conciencia del oyente

- Mentalidad insolidaria e inmisericorde, incapaz de construir convivencia igualitaria y solidaria...  vs.  Mentalidad solidaria y compasiva, constructora de convivencia igualitaria y fraternal, reveladora de la paternidad universal de Dios...

5. Faceta del Reino que se destaca en esta parábola

- El Reino es la realidad que incorpora a Hombres y Mujeres que tengan la misericordia solidaria como el gran objetivo de su vida. La misericordia es la que hace palpable el Reino.

6. Qué le exigiría esta parábola a la iglesia (local y universal)

- Demostrar en todas sus estructuras, no sólo en la sacramental, sino también en la de gobierno, en la estructura jurídica en general, en las normas pastorales que la orientan, la misericordia, el perdón, la solidaridad del Reino del cual es mediación...

7. La expresión simbólica central de esta parábola

- Hombre insolidario, a pesar de que él ha sido objeto de la máxima solidaridad...

8. Significado de dicha expresión simbólica central

- La insolidaridad destruye dos realidades: hace imposible la convivencia humana, por no querer perdonar al otro... Hace imposible la fe en el Dios del insolidario, pues nadie cree en el Dios que él anuncia, ya que el Dios verdadero ha quedado desfigurado por su insolidaridad...

9. Las expresiones simbólicas secundarias

- Al siervo insolidario se le perdona una deuda de 4 millones de dólares. Le perdonan también el no venderlo a él, ni a su mujer, ni a sus hijos, ni cuanto tenía... Este siervo, sin embargo, no perdona la poca deuda de su compañero: sólo 2 dólares y medio y por esa suma lo encarcela hasta que pague...

10. Significado de dichas expresiones simbólicas secundarias

- Hay muchas razones para ser solidario... No hay ninguna razón para ser insolidario... La insolidaridad no tiene perdón...

11. ¿Qué título-síntesis se le daría a esta parábola?

- El hombre de la doble medida...  Querer ser perdonado y no querer perdonar...

Ejercicio Nº 1

Profundizar y ampliar el contexto social de esta parábola (véase el Nº 2 del esquema estructural). Hacerlo por grupos y compartir ideas. 

5.4 JESÚS QUERÍA GENTE QUE, CON LA JUSTICIA DE SU CAUSA, EN​FRENTARA LA INJUSTICIA DEL PODER

( Una viuda, convencida de su causa, logró atención de un juez injusto (Lc 18,2‑5)


5.4.1 Visión panorámica de la parábola

* En Israel, como en cualquier sociedad orientada por el poder de dominio, los pobres o gente sin poder, contaban principalmente como fuerza de trabajo o de beneficio para quien manejaba dicho poder. Muy poco contaban como sujetos de derechos. Es cierto que la ley defendía "al huérfano, a la viuda, al forastero y oprimido". Pero esta ley, a la hora de la verdad, de​pendía de la voluntad del que la interpretaba o ponía en práctica. La apli​cación de la justicia, no dependía tanto de la existencia de fórmulas lega​les, como de las estructuras que posibilitaban o no la práctica de dichas leyes.

* Jesús sabía que la fuerza de los pobres estaba en la forma como ellos mismos asumieran su propia causa. La parábola de la viuda que le re​clamaba justicia al juez estaba llamada a dar constancia de esta fuerza y a despertar en el discipulado todas las reservas que pudieran tener para la difícil tarea que les esperaba frente al poder de dominio que imperaba en la sociedad. La fuerza de los pobres, según Jesús, estaba en que éstos se con​vencieran del contenido de justicia que encerraba su causa. Esta era la fuerza llamada a cambiar la historia. En algún momento lo fue, cuando el pueblo se convenció de que la causa de la justicia era la misma causa de Dios. Entonces la sociedad esclavista hebrea que estaba en Egipto, resolvió cambiar de rumbo y construir un proyecto de libertad y dignidad. Después de siglos, Jesús volvía al mismo principio: una mujer viuda -paradigma del pobre- acorralaba al poderoso que se preciaba de no temer a Dios y de no respetar a ningún ser humano. La fuerza de su causa se había convertido para ella en coraje y para él en espina insoportable.

5.4.2 Análisis estructural de la parábola (Lc 18,2-5)

1. Lectura de la parábola...

2. Contexto social: Estructura económica, política e ideológica que motiva esta parábola

- En Israel los jueces populares estaban establecidos para hacerle justicia a los pobres. Es decir, existía una ley buena. Sin embargo, esta ley no era practicada porque las estructuras sociales no facilitaban su cumplimiento. Dichas estructuras autorizaban, toleraban o tapaban la conducta inicua del juez. Son las estructuras de poder las que muchas veces imposibilitan la práctica de la justicia. Toda sociedad organizada tiene leyes de justicia, pero no siempre tiene estructuras que faciliten su cumplimiento.

3. Propuesta alternativa de Jesús en esta parábola, que es Buena Noticia para los pobres

- Jesús propone enfrentar la injusticia del poder reinante con el convencimiento de la justicia de la propia causa. El hecho de estar convencido de la propia causa y de su justicia es lo que da fuerzas para enfrentar los enemigos más peligrosos...

4. Choque que produce esta parábola en la conciencia del oyente

- Mentalidad altiva del poderoso que impone la injusticia desde la estructura de poder que maneja...  vs.  Mentalidad recia del oprimido que sólo puede combatir la injusticia desde el convencimiento de su causa...

5. Faceta del Reino que se destaca en esta parábola

- El Reino es la realidad que incorpora a Hombres y Mujeres que, en la medida en que se identifican con las causas justas de los oprimidos, le pierden miedo a los poderes injustos y los enfrentan...

6. Qué le exigiría esta parábola a la iglesia (local y universal)

- El Reino quiere una iglesia más convencida de la causa de los oprimidos... Una iglesia que pierda temor ante los poderosos, porque se siente fuerte en la causa justa del Evangelio...  Pero, si las iglesias no están convencidas de la justicia de la causa de los oprimidos, ¿qué les espera?

7. La expresión simbólica central de esta parábola

- La mujer viuda insistente y combativa, convencida de la justicia de su causa...

8. Significado de dicha expresión simbólica central

-  El convencimiento de la justicia de la propia causa es el que da ánimos, coraje y perseverancia en la lucha contra la injusticia y en la reivindicación de los propios derechos...

9. Las expresiones simbólicas secundarias

- El modelo imperante de juez: No teme a Dios... No respeta al ser humano... Resuelve atender a la viuda que lo molesta permanentemente y hasta lo quiere golpear...

10. Significado de dichas expresiones simbólicas secundarias

- La arrogancia e injusticia del juez corrupto termina cediendo ante el convencimiento y el coraje de una mujer oprimida...

11. ¿Qué título-síntesis se le daría a esta parábola?

- La viuda convencida de su causa...

Ejercicio Nº 1

Profundizar y ampliar el contexto social de esta parábola (véase el Nº 2 del esquema estructural). Hacerlo por grupos y compartir ideas. 

5.5  JESÚS QUERÍA GENTE QUE, CON EL CONVENCIMIENTO DE SU CAUSA, ENCONTRA​RA RESPALDO PARA LA MISMA

( Un hombre convencido de su causa logró el apoyo de su amigo (Lc 11,5‑8)



5.5.1 Visión panorámica de la parábola

* La situación general de Israel frente a cualquier proyecto de cambio no era muy halagüeña, ya que  no se contaba con mucho respaldo. Como era natural, todos, aún los buenos o conscientes de la situación, habían termi​nado por adaptarse a las circunstancias y sacarle partido a la realidad opresora en que vivían. Jesús lo sabía y lo palpaba. Sabía que invitar a otros a engrosar o apoyar la causa del Reinado de Dios, significaba importu​narlos, mortificarlos, desacomodarlos. Si se quería hacer algo, había que comenzar por esta etapa de convocación. La causa del Reino urgía activar y despertar a los tranquilos y adaptados al poder de dominio.

* Pero, había que saber hacer la convocatoria. Sólo alguien convencido del valor de su causa era capaz de convocar. Todo esto es lo que Jesús quiso decir en la parábola del amigo inoportuno que sabía que su amigo, así se molestara, no le iba a fallar, respondería a su llamado. La parábola comen​taba que el amigo no se levantó por ser simplemente su amigo, sino por su inoportunidad. Nadie era capaz de seguir a otro por simple amistad, sobre todo cuando había que correr riesgos. Se necesitaba que el otro manifestara su convencimiento, la necesidad de ayuda. El convencimiento de su causa, de su necesidad, es lo que volvió inoportuno al amigo. Sea frente a los hom​bres, sea frente a Dios, la fuerza de una petición de respaldo debe estar afianzada en el convencimiento de la propia causa.

5.5.2 Análisis estructural de la parábola (Lc 11,5-8)

1. Lectura de la parábola...

2. Contexto social: Estructura económica, política, religiosa e ideológica que motiva esta parábola

- La sociedad de Jesús, por el trabajo realizado por el Templo y sus servidores, era una sociedad legalista, en la que oficialmente primaba la práctica de la ley sobre otros valores humanos. Una sociedad de esta clase termina acomodándose a lo ya establecido y mandado, perdiendo su capacidad de ser estimulada y “sorprendida” por nuevos planteamientos.

3. Propuesta alternativa de Jesús en esta parábola, que es Buena Noticia para los pobres

- Jesús quería Hombres y Mujeres abiertos a nuevas propuestas de justicia, seguidores que compartieran el entusiasmo de dicha causa y vieran el convencimiento de la misma y supieran también ellos comunicarlo a otros...

4. Choque que produce esta parábola en la conciencia del oyente

- Mentalidad pasiva, acomodada al modo de ser impuesto por la oficialidad, incapaz de dejarse convencer por nuevas propuestas...  vs.  Mentalidad abierta, convencida de una nueva y definitiva causa de justicia, que por eso importuna, arrastra y convence... 

5. Faceta del Reino que se destaca en esta parábola

- El Reino es la realidad cuya causa entusiasma tanto a sus seguidores y seguidoras que los convierte en anunciadores permanentes del mismo, en cualquier tiempo, lugar y circunstancia... 

6. Qué le exigiría esta parábola a la iglesia (local y universal)

- Que demuestre estar ella misma convencida de la causa de justicia que el Padre inauguró en Jesús,  para que así pueda convencer a otros sobre la misma...

7. La expresión simbólica central de esta parábola

- El amigo inoportuno, convencido de que su causa tiene argumentos suficientes para encontrar apoyo en su amigo...

8. Significado de dicha expresión simbólica central

- La causa de la justicia necesita gente convencida de la misma que logre, por lo mismo, convencer a otros...

9. Las expresiones simbólicas secundarias

- Hora inoportuna... Busca respaldo (que le presten)... El amigo lo respalda, no por ser su amigo, sino por su inoportunidad...

10. Significado de dichas expresiones simbólicas secundarias

- Sólo el que está convencido de su causa es el que no tiene temor a ser inoportuno, solicitando respaldo para la misma...

11. ¿Qué título-síntesis se le daría a esta parábola?

- El amigo inoportuno...

Ejercicio Nº 1

Profundizar y ampliar el contexto social de esta parábola (véase el Nº 2 del esquema estructural). Hacerlo por grupos y compartir ideas. 

Unidad 2

JESÚS FRENTE AL TIEMPO FINAL 

Y 

FRENTE A LOS ENEMIGOS DEL REINO

Objetivos de esta Unidad

1.

2.

3.

4.

1.  EL TIEMPO BIBLICO

1.1 LAS RELIGIONES PRIMITIVAS PARTEN SIEMPRE DE UN TIEMPO CÓSMICO

El tiempo viene a ser como la trama móvil en la que la vida del ser humano y de su universo se encuentra encuadrada. Es una dimensión esencial del ser humano que se encuentra presente en todos sus campos de actividad, y concretamente en el religioso. Las religiones primitivas se han fijado fundamentalmente en el tiempo cósmico, pues era en el cosmos donde descubrían a Dios y llegaban al encuentro con él. La forma peculiar de ese tiempo era cíclica, basada en el rotar de los astros y en la periodicidad de las estaciones. Todo el culto iba unido al ritmo de los tiempos de las cosechas y de los novilunios. Este tiempo mundano no era en el fondo, sino la repetición del tiempo primordial, en el que los dioses habían reallizado sus grandes hazañas creadoras. Por los ritos y la rpetición de los mitos el ser humano trataba de superar la caducidad del tiempo presente y alcanzar la plenitud del tiempo divino primordial.

1.2  EN QUÉ FORMA LA BIBLIA SUPERA EL TIEMPO COSMICO

También en la Biblia nos encontramos con una sacralización del tiempo y de las estaciones, a lo largo de un calendario dispuesto por Dios (Ex 34,18ss.; Lv 23; Dt 16). Pero en el A.T. las fiestas son celebraciones agradecidas a Yahvéh que derrama las bendiciones en los campos y en los ganados y que realizó obras maravillosas con su pueblo a lo largo del tiempo. Los israelitas celebran las fiestas con desbordante gozo por la presencia del Señor que bendecía a su pueblo, y a la vez, como adelanto escatológico del porvenir. Las fiestas de Israel sufren además una importante transformación que afecta la visión del tiempo. Los acontecimientos cósmicos, como la fiesta de la luna nueva, las primicias de los frutos o del ganado empiezan a ser sustituidos por las intervenciones históricas de Dios con su pueblo. Las fiestas de las pascuas y de los ácimos que celebraban primicias de fecundidad, pasan a conmemorar la liberación histórica del pueblo. Así es el tiempo humano el que se coloca en el centro de la preocupación religiosa, y a los bienes de los campos, sucede el destino del pueblo en sus luchas y esperanzas históricas.

1.3  EL TIEMPO HISTÓRICO

El tiempo histórico, como el de la libertad humana, no es ya cíclico. No se da en él el eterno retorno de las mismas cosas. Se trata del tiempo lineal abierto a la novedad constante de un futuro nunca repetido. El ser humano va ahondando en el misterio del tiempo. Es un pasar incesante de un pasado hecho hacia un presente fluido abierto a un futuro inmenso y misterioso. En medio de ese deslizarse, se haya el ser humano con la tarea de su propia vida. Es precisamente la caducidad y la limitación del tiempo, la que aprisiona al ser humano y le fuerza a tomar decisiones en las que se juega todo de una manera definitiiva. Desde que el ser humano toma conciencia de sí, se sabe encerrado en un circuito limitado que colinda con la muerte. Cada una de sus acciones adquiere una trascendencia decisiva e irrepetible. La Biblia es un constante llamado a la vigilancia, ante un tiempo del que brota el juicio de Dios y la salvación. La voz de los profetas es una llamada a descubrir en los signos de los tiempos a Dios que pasa. Y en el N.T. recalca la espectación del Cristo que viene (Mt 25).

1.4

A la vez, la Biblia contrapone el tiempo humano con la eternidad, o tiempo de Dios. La trascendencia de Dios sobre el ser humano no puede menos de manifestarse en un tiempo diverso y único, la eternidad. No puede el ser humano adentrarse en el misterio de Dios. Ni la prolongación indefinida de su propio tiempo fugaz, ni la superación del tiempo reducido a un instante fijo logran expresar la eternidad. Se trata más bien de una diferencia cualitativa no cuantitativa, de una profundidad definitiva que acumula los frutos más logrados del tiempo y que la Biblia ha expresado popularmente, hablando de que “mil años son a los ojos del Señor como el día de ayer que pasó” (Sal 90,4). Dios es Dios de la eternidad a la eternidad, sin cruzarse con nuestro tiempo. Es hacia esa dimensiçon definitiva y desbordadora de nuestro tiempo, hacia donde se dirige eld estino humano, que por el encuentro definitivo, confluye en el tiempo de Dios (2 Cor 4,18).

1.5

La Biblia entera está marcada esencialmente por el paso del tiempo, es una verdadera historia. No se trata de pensamientos sobre el bien o el mal, ni de una doctrina sobre la salvación. Es una historia de los seres humanos que caminan hacia Dios por el único camino del tiempo. Las primeras palabras de la Biblia son alusivas al tiempo: En el “principio”. Y las últimas son una nueva llamada a la esperanza en el futuro: “Sí, vengo pronto” (Ap 22,20). Y entre esos dos extremos una sucesión ininterrumpida de vidas y de esfuerzos de pueblos hacia sus metas. La misma obra de Dios, la creación, no se nos describe de forma instantánea y al margen del tiempo. Se describe en siete días, como para hacernos ver que la obra de Dios se va completando en el tiempo, y tiene una meta de un tiempo de felicidad que simboliza el sábado. A continuación se suceden los diferentes caminos de los seres humanos en búsqueda de sus Dios y de su salvación. Unos se suceden a otros y se va desarrollando la acción divina precisamente en el tiempo. La Biblia trata de describir ese tiempo humano de los hombres hacia Diios por medio de la genealogía (Gn 5,1ss.; 2 Cro 1 ss.).

1.6

Pero lo que fundamentalmente pretende inculcar la Biblia es la acción salvadora de Dios en medio del tiempo humano. La eternidad de Dios no supone lejanía. Dios se va acercando a los hombres, a Abraham, a Moisés, a Samuel, a David, etc. y les va llamando a la gran misión salvadora para la que los ha escogido. El tiempo del ser humano está marcado por la infidelidad y el pecado (Gn 3; Gn 11; 2 S 11 etc.). Pero a la vez su tiempo se abre constantemente a la penitencia y a la constante acción salvadora de Dios. Los profetas llaman constantemente al ser humano a ser fieles a Dios en la historia, pues esa misma historia ha de desembocar en constantes juicios de Dios (Is 3,13 ss.; Am 5,18 etc.). El Dios que llama a la salvación, manifiesta su juicio a través de todos los acontecimientos, y la historia entera ha de desmbocar en un juicio universal del tiempo que hará Cristo de acuerdo al amor (Mt 25,31 ss.).

1.7

Cristo aparece en la tierra en una etapa de tiempos agobiantes y tensos. Las desgracias de Israel le habían ido haciendo perder las satisfacciones del presente y volcar su atención a la esperanza del futuro. La llegada de un Mesías absorbía la atención religiosa. Como en todos los grandes movimientos de los pobres y los desheredados, se sacrifica un presente desgraciado por un futuro que es capaz de transformar la trágica situación actual. Es en medio de la espectación de un tiempo fuerte y decisivo para la historia (kairós), cuando Cristo llega al mundo. Y no es de soprender que su primer y capital anuncio sea un mensaje temporal: “Se ha cumplido el tiempo y el Reino de Dios está cerca” (Mc 1,15). Un acontecimiento decisivo llega que ha de cumplir espectativas del pasado y ha de ser norma del tiempo futuro. 

1.8

En una primera etapa, los apóstoles al reflexionar sobre el acontecimiento de Cristo, se centraban más bien en su vuelta futura para juzgar a los seres humanos. Desestimaban el tiempo intermedio entre las dos venidas, el tiempo de la iglesia, y se inclinaban a pasionadamente hacia la espera del Señor en su parusía gloriosa (1 Tes 4,13-18). Pero poco a poco, fueron tomando conciencia de que la clave del tiempo se había cumplido definitivamente en Cristo. Por eso hablan de Él, como de la plenitud de los tiempos (Gal 4,4; Ef 1,10), la inauguración del Reino (Lc 17,21), la amnistía definitiva de Dios en el tiempo (Rm 3,21). Los milagros, la victoria sobre los espíritus no son sino señales de los acontecimientos de una historia que se dobla sobre su gozne principal. La tradición posterior ha comprendido profundamente el significado de esta centricidad de Cristo en la historia, cuando ha medido el tiempo ya como una espera progresiva de su llegada (antes de Cristo), ya como una continuación de su plenitud (después de Cristo). 

1.9

Sobre la misma postura de Ctristo ante el tiempo se han dado diferentes interpretaciones. Para la escuela liberal, Cristo centra su misión en lo presente. Es esa porción actual del tiempo la que hay que sacrificar. Y por eso su dcotrina es moral y se resume en el amor. El sermón del monte es la expresión de esta actitud moral de Cristo que busca la conversión actual de los hombres hacia Dios. Sin embargo, para la escuela escatologista Cristo descuida el presente y se inclina apasionadamente hacia el futuro de donde llega el Reino de Dios. Todo lo cual es transitorio, pues ha de desaparecer con la llegada gloriosa del Reino que trasnformará todas las cosas. Más que de una conversión moral, se trata de una espera ansiosa del Reino inminente. El discurso escatológico expresa esta actitud (Mc 13), que por otro lado estaba muy extendida en aquel tiempo, fomentada por toda la literatura apocalíptica, a partir del libro de Daniel.

1.10

Creemos que es necesario aunar ambas posturas sin extremismos. Ciertamente que el mayor relieve en la predicación de Cristo parece estar en el futuro y en la abertura al Reino que viene de Dios. Pero lo escatológico no llena todo el evangelio. A diferencia del lenguaje apocalíptico lleno de angustia, de desprecio del mundo y de tensión arrebata, las palabras de Cristo están llenas de paz, de serenidad y de alegría. El amor ocupa realmente el centro de su predicación y los consejos morales, de una moralidad de servicio a los pobres y a los oprimidos se extienden hasta los mismos discursos apocalípticos. La actitud de Cristo es la espera de un Reino que nos viene de Dios y que transforma la mísera situación presente. Pero eso no lleva a la postura revolucionaria de desprecio del presente. Cristo trata de convertir al ser humano, de abrirlo al amor, de hacerlo vivir en servicio de los demás, como el camino que realmente prepara el Reino. Sin una síntesis de estas dos corrientes no se puede comprender el Evangelio sin mutilarlo. 

1.11

Y esa misma ha de ser la actitud de la iglesia. No una postura unilateral que se centra en el presente con desprecio del futuro, ni una postura apocalíptica que deja de lado el presente para hundirse en el misterio desconocido del futuro. La iglesia primitiva, como más pobre y destituida en el mundo, vivió más de la esperanza y del anhelo de la vuelta de Cristo. La iglesia medieval, instalada en el mundo, llena de saber y de riquezas, dejó un poco de lado la dimensión escatológica y vivó triunfalmente un presente de santidad y de gloria. Sólo las sectas medievales enemigas de la institución eclesial, conservaron la dimensión escatológica y vivieron al margen del mundo en espera de una salvación celeste. La iglesia medieval reducía la escatología a los individuos que salían de la historia y había de enfrentar al juicio de Dios. Pero olvidaba el destino de la historia y de ella misma que estaba abocada al Reino.

1.12

En nuestros tiempos hay una revitalización de la vertiente escatológica del cristianismo. Volviendo a las tradiciones de la iglesia primitiva, se hace notar que la iglesia no se puede contentar con defender un presente siempre mediocre. Su misión es romper las fronteras hacia un futuro siempre mayor y siempre más cercano a Dios. La iglesia ha de ser fermento de novedad, ansia de utopía, tensión escatológica en un mundo siempre propenso a la quietud y a la satisfacción de lo ya logrado. El cristianismo es fuerza para superar constantemente lo establecido y lo viejo. Pero tampoco se puede reducir a una situación de desarraigo del presente, con una onsesión del futuro que lleve a la destrucción. Es la actitud de las sectas escatologistas que suelen despreciar los valores históricos y culturales. Y es en lo político la actitud de los revolucionarios que arrasan el presente con la esperanza de un futuro incierto. La postura del cristianismo está marcada por la tensión siempre difícil entre el “ya” y el “todavía-no”. El cristianismo no puede mirar sin más hacia el futuro, pues Cristo está ya en la historia como su centro de irradiación. Posee en la iglesia la palabra salvadora y la revelación definitiva. Goza de lossacramentos que son adelantos simbólicos y reales del futuro Reino. Por eso está asentado en el ya. Pero ese ya es todavía imperfecto. Gemimos aún en la lucha y nos sentimos cercados de pecado y de injusticia. Por eso anhelamos el cuerpo nuevo, la sociedad nueva, la presencia unificadora de Dios, en una palabra, el Reino que sólo está presente en semilla y que ha de mostrarse en plenitud, superadora de todas las alienaciones humanas. 

Esa tensión es siempre conflictiva y cada cristiano ha de hacer la síntesis de su propia vida. En nuestros países en vías de desarrollo hay una propensión a suprimir el presente de injusticia para saltar a un futuro deslumbrante. Es la tentación mágica que siempre sintió el cristiano: vivir del mundo para escapar al Reino. Pero la realidad impide ese salto sin una acción paciente y serena, comprometida con el presente. Es cierto que para el cristiano, Dios es su futuro. Frente a viejas concepciones que se centraban en el Dios Creador, o en el Cristo del pasado, hoy nos sentimos más bien en marcha hacia un futuro desde el que Dios nos sale al encuentro; realizando en unión con Él la constante obra de la nueva creación. Es ese Dios que se acerca a la historia constantemente a través de esa línea de novedad en la que nace constantemente el tiempo, de quien esperamos la salvación definitiva. Pero ese Dios es el mismo de la creación, el que ha asistido a las generaciones pasadas, y el que en Cristo nos redimió en la plenitud de los tiempos, que está en el pasado. 

La evolución de la cocepción del tiempo, cara al futuro, supone ciertamente una esperanza constante de liberación terrenal. Pero el cristianismo espera aún más, espera un camino nuevo, decisivo, que haga salir a la historia de sí misma, en un éxtasis de superación hacia Dios. Sólo entonces empezará la consumación del tiempo. Aun cuando los profetas y el evangelio han utilizado numerosas imágenes de fertilidad, de fraternidad y de alegría no podemos describir de otro modo aquel nuevo estado en que el tiempo confluya en la eternidad y cuando el Dios que constantemente se acerca a los hombres en el tiempo, llegue a ser todo en todas las cosas de modo defnitivo (1 Cor 15,28). Entonces será el día del Señor en el que dará su juicio único y definitivo sobre la historia y sobre los tiempos de todos sus actores. Este es el objeto de nuestra esperanza, que lejos de desarraigarnos del presente, nos estimula a luchar para preparar el día del Señor (Sof 2,4ss.; 2 Pe 2,9).

El cristiano no mira, pues, el misterio tenebroso del futuro con angustia. Más bien lo ama con la esperanza. Su tiempo no es divino, pero está santificado por la presencia de Cristo y sabe que desemboca en el Reino. Entre tanto, le duele la miseria y la injusticia del tiempo presente y ora por la venida del Señor Jesús, al tiempo que pone todo su empeño en la transformación del presente. Las descripciones apocalípticas del fin de los tiempos tampoco le aterran. Sabe que no son descripciones de situaciones concretas, sino la expresión de la lucha trascendental entre el bien y el mal en una historiallamada al encuentro con el Dios justo. Se sabe pecador y partícipe de las injusticias del mundo presente, pero en constante conversión, cuenta con Cristo mediador ante el Padre. Espera el Reino, pero no desespera del presente. Ama el encuentro definitivo con el Padre, pero sin impaciencia, pues lleva ya en su corazón las primicias del espíritu.

2. LAS PARÁBOLAS DEL TIEMPO DEL LEGALISMO 

Y SUS EFECTOS

2.1  EL PODER DEL LEGALISMO HABÍA PERVERTIDO LAS MEDIACIONES TRADICIONALES DE ISRAEL, CERRÁNDOSE AL CAMBIO Y HACIENDO IMPOSIBLE UN TIEMPO NUEVO

2.1.1  La autonomía del pueblo estaba destruida

( Sólo las muchachas que te​nían autoabastecimiento pudieron entrar a la fiesta de bodas (Mt 25,1‑13)



a) Visión panorámica de la parábola

* La famosa parábola que desde pequeños hemos llamado de las vírgenes necias, obedece a una costumbre de Palestina: las muchachas que no eran invitadas a las bodas, podían entrar a las mismas, si estaban a la puerta en el mismo instante en que el cortejo del novio entrara. Se necesitaba, pues, permanecer vigilantes y estar bien abastecidas de aceite, por si el cortejo del novio llegaba a demorarse. Esta costumbre fue aprovechada por Jesús para ahondar en la crisis del pueblo judío. La estructura judía había terminado creando un pueblo totalmente dependiente de la ley, sin autonomía o capaci​dad de funcionar por sí mismo. Le había pasado lo mismo que a las muchachas: después de tanta espera, cuando llegó la hora de la verdad, se quedaron fuera, por no estar abastecidas de aceite, por no ser autónomas. Y mientras fueron a conseguir aceite, la puerta se cerró.

* El problema del pueblo de Israel era similar. No tenía autonomía. La había entregado a sus líderes, de cuyas decisiones e interpretaciones vivía pendiente. Esta falta de autonomía se hacía más palpable en los momentos de crisis. Era entonces cuando más urgencia había de que el pueblo tomara su iniciativa para abrir nuevos caminos. Sin embargo, era también entonces cuando mostraba más vacías sus reservas espirituales. Y así no tenía otra alternativa que recurrir a lo de siempre, a la ley, al legalismo, dejando pasar las oportunidades que la historia le podía brindar para salir de este círculo vicioso. Frente a Jesús, el pueblo se encontró con la posibilidad de darle a su vida un viraje decisivo y entrar a las bodas de la libertad. Pero no lo hizo. Le faltó combustible, es decir, la autonomía necesaria para liberarse de la ley. Prefirieron seguir, como las muchachas de la parábola, con el ritualismo externo del legalismo: "Señor, Señor, ábrenos". La res​puesta de Jesús al ritualista era clara: "No tengo nada que ver con uste​des". 

b) Análisis estructural de la parábola (Mt 25,1-13)

1. Lectura de la parábola...

2. Contexto social: Estructura económica, política e ideológica que motiva esta parábola

- Otro de los efectos del Legalismo es crear dependencia de la ley y de quienes la manejan. Ellos son los que dicen qué hay y qué no hay que hacer... Al pueblo sólo le toca obedecer. Su iniciativa se va apagando, pues siempre es considerada como algo peligroso. La dependencia quita autonomía, que es una forma de vivir con la propia fuerza que nos comunica el Espíritu. El Legalismo trata de acallar la fuerza del Espíritu que nos hace libres y autónomos, que nos autoabastece desde nuestro interior con sus propias iniciativas, sin necesidad de recurrir siempre a otros. Esta capacidad de autoabastecimiento es la que emplea el Espíritu para mover a su iglesia y abrirle nuevos caminos cuando se estanca o paraliza.

3. Propuesta alternativa de Jesús en esta parábola, que es Buena Noticia para los pobres

- Jesús quiere devolverle al pueblo la autonomía que le quitó el Legalismo.

4. Choque que produce esta parábola en la conciencia del oyente

- Mentalidad sin autonomía que se margina de ser sujeto agente de la Historia de Salvación... Mentalidad autónoma que, por la fuerza interior del Espíritu, se convierte en agente activo de la Historia de Salvación...

5. Faceta del Reino que se destaca en esta parábola

- El Reino de Dios es la realidad que pide una iglesia que sea consciente del inmenso daño que hace haciendo dependiente al pueblo... El Reino es también la realidad que requiere una iglesia autónoma, no paternalizada...

6. Qué le exigiría esta parábola a la iglesia (local y universal)

- Que le deje campo al Espíritu que está en el interior del pueblo... Que renuncie a todo paternalismo que mata la autonomía necesaria para que haya creatividad... Que fomente la autonomía que proviene del Espíritu interior y que es la mayor riqueza de un grupo...

7. La expresión simbólica central de esta parábola

- Unas muchachas que necesitan estar autoabastecidas de  aceite (ser autónomas), para poder participar de las bodas del novio que llega en un momento incierto...

8. Significado de dicha expresión simbólica central

- Sólo el pueblo que supo mantener su autonomía frente al Judaísmo oficial, pudo participar del Reino que ofrecía Jesús...

9. Las expresiones simbólicas secundarias

- Las muchachas que no tienen abastecimiento de aceite... La puerta que se cerró... La voces que piden entrar y la voz que niega la entrada...

10. Significado de dichas expresiones simbólicas secundarias

- La fidelidad al Judaísmo legalista le impidió a mucho pueblo entrar al Reino... Muchos dejaron pasar el momento preciso de la oferta de Jesús...

11. ¿Qué título-síntesis se le daría a esta parábola?

- Las muchachas autónomas y las sin autonomía...

Ejercicio Nº 1

Profundizar y ampliar el contexto social de esta parábola (véase el Nº 2 del esquema estructural). Hacerlo por grupos y compartir ideas. 

2.1.2  La sabiduría popular anulada

( Imposibilitados para conocer los signos del tiempo del reinado de dios (Lc 12,54‑56; cf. Mt 16,2‑3)




a) Visión panorámica de la parábola

* La experiencia le había enseñado a Israel a distinguir dos clases de tiempo: el tiempo cuantitativo y el cualitativo. El tiempo cuantitativo (en griego el "Kronos") miraba la parte externa de los acontecimientos o de la historia: un suceso o una tarea en tal fecha, en tal momento, en tales cir​cunstancias. El tiempo cualitativo (en griego el "Kairós") miraba el conte​nido interior de los sucesos: En este sentido, todo recibe una nueva dimen​sión: los acontecimientos, los lugares, los momentos, el pasado, el presente y el futuro, todo puede ser mirado desde la dimensión de liberación u opre​sión.  Quien sólo mirara lo cuantitativo del tiempo quedaba atrapado por lo menos valioso del mismo, el ropaje externo de los sucesos. Y anulaba así su capacidad de ver el contenido interno -liberador u opresor- de los hechos, que desbordaba todo calendario, toda cronología.

* Jesús en la parábola quería decirnos que todo esto le estaba ocu​rriendo a Israel. Ya no se ejercitaba en la capacidad de ver el hondo signi​ficado de las cosas, el cual iba más allá del tiempo y de las circunstancias externas que las envolvían. Israel demostraba ser perito en el conocimiento del tiempo cuantitativo: conocía los signos que gobernaban el tiempo crono​lógico. Sin embargo, ya no tenía mirada para conocer el tiempo cualitativo. No percibía el tiempo de salvación y liberación que significaba la presencia de Jesús. Su sensibilidad espiritual, eso que le da al pueblo su verdadera sabiduría, la tenía estropeada por el legalismo.

b) Análisis estructural de la parábola (Lc. 12,54-56)

1. Lectura de la parábola...

2. Contexto social: Estructura económica, política e ideológica que motiva esta parábola

- La autoridad legalista se convierte en la última palabra frente al pueblo. Sólo existen las normas que dicta la autoridad que protege la ley. De esta manera, el pueblo pierde su sabiduría que, frente a la ley queda siempre en desventaja. El Legalismo anuló la sabiduría popular.

3. Propuesta alternativa de Jesús en esta parábola, que es Buena Noticia para los pobres

- Jesús quiere que el pueblo recobre su capacidad crítica, su palabra, su sabiduría popular...

4. Choque que produce esta parábola en la conciencia del oyente

- Mentalidad que, por la acción del Legalismo, perdió su perspicacia crítica, su sabiduría popular, su visión histórica...  vs. Una mentalidad que mantiene viva su sabiduría popular, su agudeza crítica... 

5. Faceta del Reino que se destaca en esta parábola

- El Reino es la realidad transformadora que recrea en el pueblo su sabiduría crítica y le exige el ejercicio de la misma...

6. Qué le exigiría esta parábola a la iglesia (local y universal)

- El Reino pide una iglesia que crea en el pueblo y que, por lo mismo, lo consulte... Si no se le consulta al pueblo es porque no se cree en su sabiduría o porque el Legalismo le tiene miedo a la misma... Una iglesia que redimensione su propia sabiduría y la de sus funcionarios y recupere su confianza en el pueblo...

7. La expresión simbólica central de esta parábola

- La sabiduría popular, destinada a iluminar al pueblo, es destruida o anulada por la sociedad legalista...

8. Significado de dicha expresión simbólica central

- La triste realidad de un pueblo que, por tener atrofiada su sabiduría popular, su capacidad crítica, se cierra ante Jesús, como lo hacen sus jefes legalistas...

9. Las expresiones simbólicas secundarias

- La nube... el viento... Se convierten en el rostro de la tierra y del cielo que puede ser descifrado...

10. Significado de dichas expresiones simbólicas secundarias

- Aparentemente se le respeta al pueblo su sabiduría, porque se le permite ejercerla frente a las cosas superficiales... Pero no se le permite que ejerza su sabiduría frente a las cosas profundas: tomar el nuevo camino de justicia que ofrece Jesús...

11. ¿Qué título-síntesis se le daría a esta parábola?

- El pueblo que perdió su perspicacia...

Ejercicio Nº 1

Profundizar y ampliar el contexto social de esta parábola (véase el Nº 2 del esquema estructural). Hacerlo por grupos y compartir ideas. 

2.1.3  La capacidad profética estaba arruinada: 

( El juego de los que trasmi​tían signos ya no tenía respuesta (Lc 7,31‑32; cf. Mt 11,16‑19)



a) Visión panorámica de la parábola

* Israel, a lo largo de su historia, había demostrado tener activa su capacidad profética. El profetismo había sido una palpable demostración de conciencia crítica frente a los abusos de la monarquía y del sistema de gobierno israelita en general, incluido el sistema religioso.  Jesús quería despertar este profetismo, activando la conciencia crítica de su pueblo. Esta era la única forma de esperar un cambio liberador en el pueblo. Pero la respuesta hasta ese momento no sólo había sido negativa, sino agresiva y amenazante. La voz profética de Juan Bautista había sido acallada con su asesinato en la corte de Herodes y se trataba también de silenciar a Jesús, amenazándolo de muerte.

* En la parábola Jesús hace alusión a este hecho, tomando como base el juego de los muchachos que se alternaban en dos grupos, cantándose canciones de dolor o de alegría, para que el bando contrario bailara o llorara. Juan bautista había sido un modelo de profeta cuya figura convocaba a la peniten​cia; Jesús era de otro talante: convocaba a la alegría. A ninguno de los dos le hicieron caso. ¿Qué era, entonces, lo que querían los jefes? Ellos eran los encargados de calificar o descalificar ante el pueblo a quienes ellos quisieran. Por lo mismo, ellos eran, en gran parte, los responsables de que el pueblo anduviera desorientado. Sus intereses impedían que el pueblo se encaminara por otro lado.

b) Análisis estructural de la parábola (Lc 7,31-32)

1. Lectura de la parábola...

2. Contexto social: Estructura económica, política e ideológica que motiva esta parábola

- El Legalismo no quiere cambios, pues no le convienen: serían su muerte. Al no querer cambios, persigue a las personas que perciben la necesidad de los mismos y se la anuncian al pueblo. El Legalismo tiene como meta principal anular la capacidad profética del pueblo...

3. Propuesta alternativa de Jesús en esta parábola, que es Buena Noticia para los pobres

- Jesús quiso devolverle al pueblo su capacidad de reacción, de dar respuesta a los signos de los tiempos, es decir, su capacidad profética...

4. Choque que produce esta parábola en la conciencia del oyente

- Una mentalidad dominada por legalismo, sin capacidad de reacción, sin profetismo...  vs.  Unamentalidad con capacidad de percibir el tiempo que se vive y de reaccionar frente a él, con capacidad profética...

5. Faceta del Reino que se destaca en esta parábola

- EL reino de Dios es la realidad que le recrea al pueblo su sensibilidad frente al tiempo de opresión que vive, devolviéndole así su capacidad profética de reacción...

6. Qué le exigiría esta parábola a la iglesia (local y universal)

- El Reino de Dios pide una iglesia que no le tenga miedo a la capacidad de reacción profética del pueblo... a su sensibilidad social... Una iglesia que desmonte todo legalismo que mata la sensibilidad del pueblo ante el tiempo de opresión que está viviendo...

7. La expresión simbólica central de esta parábola

- El juego de los estímulos queda anulado por la pasividad de los que participan...

8. Significado de dicha expresión simbólica central

- El pueblo no ha reaccionado ni ante la venida de Juan con su estímulo a la penitencia, ni ante la venida de Jesús con su estímulo a la solidaridad...

9. Las expresiones simbólicas secundarias

- Portarse como “niños”, sin capacidad de reacción, sólo haciéndose reclamos...

10. Significado de dichas expresiones simbólicas secundarias

- El pueblo judío, dominado por el Legalismo del Templo y de los dirigentes, quedó como niño, sin la fuerza de la reacción positiva necesaria frente a la oferta de Juan y frente a la propuesta de Jesús...

11. ¿Qué título-síntesis se le daría a esta parábola?

- El juego de los estímulos sin respuesta...  Un pueblo sin capacidad de reacción...

Ejercicio Nº 1

Profundizar y ampliar el contexto social de esta parábola (véase el Nº 2 del esquema estructural). Hacerlo por grupos y compartir ideas. 

2.1.4 Ya no había liderazgos naturales que ofrecieran utopías

( El ojo, por estar enfermo, no presta ya ningún servicio al cuerpo (Mt 6,22‑23; cf. Lc 11,34‑35)



a) Visión panorámica de la parábola

* Una de las ideas típicas de Israel en la literatura veterotestamen​taria era la de la corporatividad. Cada individuo hacía parte del todo y en éste era premiado o castigado; esto mismo podía ocurrirle a la totalidad respecto de cada unos de sus miembros. Israel tenía una sola alma (Nm 21,4: "el alma del pueblo se desanima"). Desde esta perspectiva comunitaria habría que mirar los liderazgos en Israel. Eran dones al servicio de todo el grupo. Pero se ve que no era esto lo que estaba sucediendo en el Israel del tiempo de Jesús. Muchos habían pervertido la finalidad del liderazgo, que debía ser un servicio desinteresado a la comunidad.

* La parábola de Jesús era prácticamente un lamento. Jesús veía con tristeza cómo el pueblo era el perjudicado con liderazgos que no eran de servicio sino de explotación. Era como si el ojo, destinado a darle luz al cuerpo, se convirtiera en oscuridad para el mismo. Con líderes honestos el pueblo podía haber salido adelante. Pero con los líderes sucios, opacos, de doble fondo, manejadores del poder de dominio, el pueblo se estaba yendo a pique. Los líderes populares son aquí llamados a juicio, por su ceguera frente al tiempo del Reinado de Dios. También por culpa de ellos la historia de Israel, que podía estar llena de luz, si tuviera líderes sanos, se estaba convirtiendo en la historia más oscura y trágica que alguien se pudiera imaginar.

b) Análisis estructural de la parábola (Mt 6,22-23)

1. Lectura de la parábola...

2. Contexto social: Estructura económica, política e ideológica que motiva esta parábola

- El Legalismo sólo acepta el liderazgo de los que son profesionales de la ley y están para defenderla y hacerla cumplir... Este tipo de liderazgo nunca defiende los intereses del pueblo. No tiene ojos para identificar sus necesidades y responder a ellas... Al no buscar el bien del pueblo, los jefes habían pervertido su liderazgo... Y quien lo terminó pagando fue el pueblo...

3. Propuesta alternativa de Jesús en esta parábola, que es Buena Noticia para los pobres

- Negarle validez a los líderes corruptos por el legalismo y sus intereses, para liberar al pueblo de su yugo... Hacerle un llamado definitivo a los malos líderes que estaban perjudicando el cuerpo social de Israel, el pueblo...

4. Choque que produce esta parábola en la conciencia del oyente

- Mentalidad incapaz de cuestionar los liderazgos que no responden a las necesidades del pueblo...  vs.  Mentalidad capaz de cuestionar a los líderes falsos y el liderazgo en que apoyan sus intereses personales, ajenos a los del pueblo...

5. Faceta del Reino que se destaca en esta parábola

- El Reino de Dios es la realidad que ayuda a descubrir los falsos liderazgos y a ver el daño inmenso que le hacen al cuerpo social que es el pueblo...

6. Qué le exigiría esta parábola a la iglesia (local y universal)

- Toda iglesia, en cuanto institución que es, debe darse cuenta de que su liderazgo puede dejar de ser beneficioso al pueblo, siempre y cuando la institución busque sus intereses y no los de la base. Toda iglesia debe aceptar esta posible realidad y someterse a una permanente revisión...

7. La expresión simbólica central de esta parábola

- El ojo destinado a dar luz se convierte en oscuridad...

8. Significado de dicha expresión simbólica central

- La institución judía ha pervertido la finalidad del liderazgo, que es servicio a la comunidad (= cuerpo comunitario), agravando así la situación del pueblo, imposibilitando que el pueblo salga a flote de su situación de opresión...

9. Las expresiones simbólicas secundarias

- Imposibilidad de un ojo sano... Realidad de añadir oscuridad a la oscuridad...

10. Significado de dichas expresiones simbólicas secundarias

- Con líderes deshonestos (sucios, opacos, de doble fondo) el pueblo no sale adelante, se va a pique...

11. ¿Qué título-síntesis se le daría a esta parábola?

- Ojo dañado, cuerpo perdido...

Ejercicio Nº 1

Profundizar y ampliar el contexto social de esta parábola (véase el Nº 2 del esquema estructural). Hacerlo por grupos y compartir ideas. 

2.1.5 Tampoco había liderazgos oficiales que ofrecieran salidas: 

( El ciego que se atrevía a ser guía de otro ciego (Lc 6,39; cf. Mt 15,14)



a) Visión panorámica de la parábola

* Jesús llamó directamente "guías ciegos" a los líderes oficiales del pueblo y los maldijo (Mt 23,16). Le dolía que gente que estaba destinada a darle orientación al pueblo, lo estuviera desorientando y llevándolo a la fatalidad. Este era un dato más que aterraba a Jesús ya que confirmaba la muerte espiritual en que estaba cayendo el pueblo. Si del pueblo ya no sa​lían profetas, de los dirigentes ya no salían sabios.

* Los dirigentes habían corrompido el papel de la jerarquía, que era orientar al pueblo con su buen ejemplo y no desorientarlo con su mal compor​tamiento. Por eso en la parábola Jesús los describe como a personas atrevi​das que, sabiendo que están ciegas, se atreven a ser guías de otros ciegos a quienes llevan a un desastre premeditado. Esta parábola en su brevedad cla​rifica que la ceguera es tanto de los líderes como del pueblo. Y describe cómo caminan juntos: como dos ciegos, sin que el uno pueda ayudar al otro.

b) Análisis estructural de la parábola (Lc 6,39)

1. Lectura de la parábola...

2. Contexto social: Estructura económica, política e ideológica que motiva esta parábola

- El Legalismo se mantiene firme en Israel porque los líderes son sus defensores y propagadores... ¿Cómo orientar a un pueblo desorientado, si el que lo debe orientar está totalmente perdido? El Legalismo ha matado en los líderes del pueblo su capacidad de saber orientarlo...  Jesús llama a estos líderes “guías ciegos” (Mt 23,16). Si del pueblo ya no salen profetas y de los dirigentes ya no salen sabios, ¿dónde está la salida?

3. Propuesta alternativa de Jesús en esta parábola, que es Buena Noticia para los pobres

- Jesús, al revelar y condenar la desastrosa situación de los líderes oficiales de Israel, los responsabiliza del desastre del pueblo. Prácticamente está proponiendo cambiar el modelo de liderazgo establecido en Israel... O los dirigentes cambian su liderazgo legalista, o les llegó su final...

4. Choque que produce esta parábola en la conciencia del oyente

- Mentalidad que cobija bajo el cumplimiento de la ley su propia desorientación y su incapacidad de ser un verdadero guía...  vs.  Mentalidad que desnuda los falsos liderazgos, así se camuflen bajo la protección de la religión...

5. Faceta del Reino que se destaca en esta parábola

- El Reino de Dios es la realidad que desnuda no sólo al pueblo desorientado, sino principalmente a sus líderes desorientadores, sobre quienes hace recaer la principal responsabilidad...

6. Qué le exigiría esta parábola a la iglesia (local y universal)

- Ninguna institución, por santo que sea su origen, puede creerse exenta de tentación y corrupción... Sus intereses humanos pueden dañar su carisma... La iglesia jerárquica está en la obligación de plantearse una permanente conversión...

7. La expresión simbólica central de esta parábola

- El Lazarillo, destinado a ser guía de otro que no ve el camino, se convierte en desorientador...

8. Significado de dicha expresión simbólica central

- La oficialidad judía había corrompido el objetivo de la jerarquía, que es orientar con el buen ejemplo y no desorientar con el mal ejemplo..

9. Las expresiones simbólicas secundarias

- Todos están enceguecidos: tanto pueblo como guías...

10. Significado de dichas expresiones simbólicas secundarias

- El pueblo de Israel había recibido una herencia social (la monarquía y el templo vendido a la misma) que lo había desorientado... A esta desorientación se añadía la ceguera de los jefes que, por no querer renunciar a los intereses heredados, mantenían al pueblo en dicha desorientación, sin ofertas de cambio...

11. ¿Qué título-síntesis se le daría a esta parábola?

- El papel del verdadero lazarillo... 

Ejercicio Nº 1

Profundizar y ampliar el contexto social de esta parábola (véase el Nº 2 del esquema estructural). Hacerlo por grupos y compartir ideas. 

2.1.6  El carisma de servicio estaba corrompido: 

( El siervo insensato, opre​sor de sus propios compañeros (Lc 12,45‑46; cf. Mt 24,48‑51)



a) Visión panorámica de la parábola

* La historia del A.T. estaba llena de servidores del pueblo por ca​risma, es decir, por gracia del Espíritu de Dios, sin que su servicio estu​viera basado en parámetros de poder de dominio o  intereses personales. Jueces, profetas y sabios habían hecho este papel de servicio. ¿Cómo era que se hubiera acabado este carisma en Israel? En realidad, todo era fruto de que se había perdido la conciencia de igualdad. La fraternidad y la solida​ridad funcionaron mientras todos se sintieron nivelados bajo la misma opre​sión y quisieron liberarse de ella. Por eso el éxodo fue el tiempo de la más bella fraternidad y el de los amores con Dios. Pero, desde el momento en que comenzaron a aparecer líderes que se creyeron con algún derecho más que sus hermanos, la fraternidad y la solidaridad desaparecieron. El sistema monár​quico, soñado y alimentado por Israel para los tiempos mesiánicos, con su natural división de clases sociales, era un opositor y destructor natural de la fraternidad, sin que nadie se lo propusiera.

* A los líderes del pueblo se les había olvidado que el mandamiento de "amar al prójimo como a sí mismo" (Mc 12,31) significaba considerar al otro como igual sin ninguna diferencia de superioridad o de poder de dominio. Jesús comprobaba todo lo contrario: gente que por voluntad de Dios debía ser igual al pueblo, lo oprimían y explotaban. Como el siervo inconsciente de la parábola que, olvidándose de su propia condición de servidumbre, convierte en sufrimiento lo que podía haber sido liberación para sus con-siervos. El liderazgo, un carisma de servicio, había terminado convertido en un medio de poder y de opresión del hermano. El pueblo había terminado oprimido por sus propios hermanos. Los líderes habían dejado de ser servidores vigilantes para convertirse en opresores despiadados.

b) Análisis estructural de la parábola (Lc 12,45-46)

1. Lectura de la parábola...

2. Contexto social: Estructura económica, política e ideológica que motiva esta parábola

- La finalidad de todo liderazgo es el servicio. Pero el servicio sólo es valorado como tal dentro de un modelo de sociedad igualitaria, solidaria y fraterna. El modelo de sociedad impuesto en Israel por la monarquía y por el Imperio dominante de turno, había cambiado las condiciones: el servicio en una sociedad competitiva se convierte en tontería y en pérdida de beneficios personales. En la sociedad estructura en clases sociales que se excluyen unas a otras, todo se vuelve competencia y aprovechamiento de oportunidades para pasar a una clase social más alta, más privilegiada. Esto hace que el que quiere ascender emplee la explotación de sus hermanos como un medio necesario para poder medrar. Ya él pasa a ser una persona diferente a los cohermanos oprimidos, sin importarle la suerte de los mismos...

3. Propuesta alternativa de Jesús en esta parábola, que es Buena Noticia para los pobres

- Darle su pleno y verdadero sentido al carisma de servicio: no se trata de crecer pisoteando al hermano, sino de servirlo para crecer con él... No se trata de separarse del hermano porque se tiene un carisma más, sino de ponerlo a su servicio para que él siga siendo un compañero también promovido.... No se trata de utilizar y oprimir al hermano para hacer méritos ante un patrono superior, sino de ayudar y servir al hermano oprimido para que ambos entiendan que no deben existir patronos para nadie...

4. Choque que produce esta parábola en la conciencia del oyente

- Una mentalidad que emplea su puesto de servidor como plataforma para medrar personalmente, a costa de la humillación de los otros hermanos oprimidos...  vs.  Una mentalidad convencida de que su puesto de servicio es una ocasión para que todos crezcan y se humanicen...

5. Faceta del Reino que se destaca en esta parábola

- El Reino de Dios es la realidad que despierta y alimenta los diferentes carismas o dones recibidos para el servicio de los demás, sin que dichos carismas sean considerados propiedad para el propio beneficio...

6. Qué le exigiría esta parábola a la iglesia (local y universal)

- Toda iglesia debe ser una comunidad de hermanos y servidores que se enriquecen con los dones de todos, sin que haya hermanos cuyos carismas de servicio  los hagan superiores a los demás y por tanto explotadores de su pequeñez...

7. La expresión simbólica central de esta parábola

- El liderazgo, un carisma de servicio, ha terminado convertido en un medio de explotación de los hermanos...

8. Significado de dicha expresión simbólica central

- La sociedad judía olvidó, tanto a nivel de pueblo como de líderes, la finalidad del servicio. Cada uno quería aprovechar su posición para sacar ventajas...

9. Las expresiones simbólicas secundarias

- Tardanza en la venida del amo... El siervo golpea a sus compañeros y compañeras...  Come, bebe y se emborracha... El amo aparece de repente y castiga al siervo malo...

10. Significado de dichas expresiones simbólicas secundarias

- Sobre los intereses particulares de quienes se aprovechan de su posición, está el juicio de la historia y de quien la gobierna (Dios Padre) que en su momento harán conocer dónde está la verdad...

11. ¿Qué título-síntesis se le daría a esta parábola?

- El siervo opresor...

Ejercicio Nº 1

Profundizar y ampliar el contexto social de esta parábola (véase el Nº 2 del esquema estructural). Hacerlo por grupos y compartir ideas. 

2.1.7  La responsabilidad estaba anulada por el miedo y el resentimiento

( Los talentos recibidos y mal administrados (Mt 25,14‑28; cf. Lc 19,12​‑26)


a) Visión panorámica de la parábola

* En el proceso de destrucción espiritual que produjo el legalismo en Israel, habría que señalar la amargura y el resentimiento. Detrás del com​portamiento estricto de muchos israelitas, Jesús adivinaba un alma amarga y resentida. El legalista, al sacrificar determinadas ventajas personales por el cumplimiento literal de la Ley, y al identificar este modelo despiadado de cumplimiento de la ley con la voluntad de Dios, hacía a Dios responsable de sus tristezas y amarguras y acumulaba en su interior rabia y resentimien​to. Tarde o temprano este resentimiento saldría a flote. El alma del pueblo legalista vivía entristecida y rabiosa. Esto mismo la había llevado a hacer de Dios un monstruo: un ser que no daba respiro, que exigía sin dar compen​saciones, que se cobraba hasta el menor descuido y, como lo decía la parábo​la, que le gustaba recoger donde no había sembrado. El resentimiento inuti​liza al resentido. Como en la parábola, en la que el receptor de los talen​tos quedó incapacitado de ponerlos a producir.

* La realidad de Dios llegó a estar deformada en el alma del pueblo. Esto era lo más grave, pues cuando no se reconoce la verdadera realidad de Dios se adora a un ídolo. El Dios del A.T. estaba convertido en un ídolo; pero no en un ídolo cualquiera, sino en uno de esos ídolos monstruos, desfi​guradores del ser humano, por ser creadores de miedo y resentimiento. El instrumento que para esto habían empleado los jefes del pueblo era el mal uso de la Ley, el legalismo. No quedaba entonces otro camino que desautori​zar la interpretación falsa y legalista que hacían los jefes, deformadores de la fe del pueblo y multiplicadores de la amargura y el resentimiento y entregarles a otros esa misma ley para que le dieran la interpretación libe​radora que le daba el mismo Jesús. No era posible que la falsa interpreta​ción de unos falsos maestros hicieran terminar en amargura y resentimiento la historia más bella de alegría y confianza en Dios, que se había dado en la historia.

b) Análisis estructural de la parábola (Mt 25,14-28)

1. Lectura de la parábola...

2. Contexto social: Estructura económica, política e ideológica que motiva esta parábola

- El Legalismo es la primacía de la ley sobre las necesidades del ser humano. Esta es la razón por la cual el Legalismo crea gente resentida: el pueblo se encuentra asfixiado frente a una ley que para nada tiene en cuenta su necesidad. Esto hace que el Dios que invoca el Legalismo sea un Dios desalmado, sin misericordia, que se mira y se cuida a sí mismo antes de mirar y responder a la necesidad de sus hijos...  Se trata de un Dios que infunde miedo antes que amor... Todo esto anula en el pueblo y en sus líderes la responsabilidad de hacer caminar la historia con nuevas propuestas. El miedo y el resentimiento paraliza su conciencia. Una persona amargada está precisamente amargada por la imposibilidad sicológica a la que la somete el Legalismo de no poder hacer propuestas de transformación y de cambio.

3. Propuesta alternativa de Jesús en esta parábola, que es Buena Noticia para los pobres

- Jesús quiere que la responsabilidad de guiar al pueblo, o de construir el Reino, pase a otras manos, a otras personas sin resentimiento, con una imagen positiva de Dios, con deseos de transformación y con iniciativas frente a la justicia...

4. Choque que produce esta parábola en la conciencia del oyente

- Una mentalidad religiosamente resentida, y socialmente pasiva, sin creatividad...  vs.  Una mentalidad religiosamente alegre, positiva, y socialmente creativa... 

5. Faceta del Reino que se destaca en esta parábola

- El Reino de Dios es la realidad que Dios construye a través de personas de talante positivo, optimista y creativo y que termina prescindiendo de las personas amargadas, negativas e irresponsables frente al don recibido...

6. Qué le exigiría esta parábola a la iglesia (local y universal)

- El Reino de Dios exige una iglesia que abandone todo legalismo que destruye la imagen positiva de Dios que es la que alimenta la esperanza, el optimismo y la creatividad... Que la misma institución eclesial deje de presentar esa cara amargada de quienes sólo son defensores de doctrina y poco creadores de justicia...

7. La expresión simbólica central de esta parábola

- Un don destinado a demostrar creatividad termina convertido en motivo de condena...

8. Significado de dicha expresión simbólica central

- La clase dirigente judía convirtió la elección que Dios había hecho de ellos para crear justicia en su pueblo, en resentimiento, temor y pasividad... 

9. Las expresiones simbólicas secundarias

- El Amo que reparte otros talentos: cinco, dos... Que se ausenta... Que regresa y pide cuentas...

10. Significado de dichas expresiones simbólicas secundarias

- Si la clase dirigente judía, por su resentimiento legalista, había claudicado frente a la responsabilidad recibida de crear justicia en el pueblo, había dentro de éste quien podía llevar adelante dicha causa, desde nuevos parámetros de espiritualidad, desde una nueva visión de Dios...

11. ¿Qué título-síntesis se le daría a esta parábola?

- El mal administrador del talento recibido...

Ejercicio Nº 1

Profundizar y ampliar el contexto social de esta parábola (véase el Nº 2 del esquema estructural). Hacerlo por grupos y compartir ideas. 

2.1.8  Los bienes habían perdido su papel humanizador

( El rico acapa​rador que le dio mal uso a sus bienes (Lc 12,16‑20)


a) Visión panorámica de la parábola

* La escuela deuteronomista del A.T., frente a la crisis desatada por la destrucción de la monarquía, de Jerusalén y de su templo, había señalado la necesidad de la justicia social como principal medio de reconstrucción del pueblo. Por eso prescribía que "si hay algún pobre entre tus hermanos... le abrirás tu mano y le prestarás lo que necesite para remediar su indigen​cia" (Dt 15,7‑8). El valor de los bienes para la Ley genuina era éste: un medio para ayudar "a aquél de los tuyos que es indigente y pobre en tu tie​rra" (Dt 15,11), donde "no debe haber ningún pobre"(Dt 15,4). Lo que Jesús veía en su pueblo era totalmente contrario a este ideal de la Ley. ¿Por qué esta ley no era cumplida, si estaba expresamente mandada, y en cambio se cumplían escrupulosamente otras leyes de muchísima menor importancia? 

* Jesús veía que la finalidad de los bienes estaba totalmente perver​tida. Mientras la Ley mandaba tener mano abierta, los ricos de Israel -re​tratados en el rico de la parábola- hablaban de encerrar y atrapar sus bie​nes: "reuniré todo mi trigo y mis bienes y diré a mi alma: ...tienes muchos bienes en reserva... descansa, come, bebe y banquetea..." Los bienes, desti​nados a humanizar, habían tomado un rumbo diferente: eran objeto de codicia, estaban bajo el poder de dominio y, por lo mismo, se habían convertido en medio de perdición.

b) Análisis estructural de la parábola (Lc 12,16-20)

1. Lectura de la parábola...

2. Contexto social: Estructura económica, política e ideológica que motiva esta parábola

- El modelo de sociedad desigual (que en Israel había partido de la experiencia de la monarquía) se afianzaba en el poder de unos pocos de acumular bienes, en contra de los intereses del pueblo empobrecido, hambriento y necesitado. Este modelo de sociedad no inquietaba a los poderosos de turno que lo aceptaban con conciencia tranquila. La injusticia había destruido su sensibilidad social...

3. Propuesta alternativa de Jesús en esta parábola, que es Buena Noticia para los pobres

- Jesús le da a los bienes un sentido de humanización: “ve, vende, dáselo a los pobres, sígueme...” (Lc 18,22) (= participar, no acumular).

4. Choque que produce esta parábola en la conciencia del oyente

- Una mentalidad que se siente tranquila con la acumulación de bienes, aunque dicha acumulación lleve a la perdición, pues permite que muchos perezcan de hambre...  vs. Una mentalidad en la que los bienes terrenales bien empleados son causa de bendición, pues es ocasión de participación y de humanización de otros...

5. Faceta del Reino que se destaca en esta parábola

- El Reino de Dios es la realidad divina que marca el tiempo humano como el tiempo definitivo de la solidaridad y de abrir la mano al hermano necesitado... Es también la realidad que pone patente la imbecilidad del que acumula, empobreciéndose así para el tiempo definitivo...

6. Qué le exigiría esta parábola a la iglesia (local y universal)

- El Reino de Dios exige una iglesia que sepa hacer caer en cuenta a los poderosos de su imbecilidad al acumular los bienes que son de todos, que no los alcahuetee tapándoles su mal, sólo porque le dan algunas migajas...

7. La expresión simbólica central de esta parábola

- Los bienes destinados a humanizar al ser humano se convierten en su perdición por la acumulación de los mismos...

8. Significado de dicha expresión simbólica central

- Los poderosos tuercen la finalidad de los bienes de la creación, al hacerlos objeto de su codicia. En ello encuentran su propio empobrecimiento...

9. Las expresiones simbólicas secundarias

- Por una parte: tener abundancia... Acumular... Descansar... Disfrutar...  Por otra parte: demostrar imbecilidad... Rendir cuentas...

10. Significado de dichas expresiones simbólicas secundarias

- La Historia que se construye desde la justicia se encarga, a su tiempo, de hacer el juicio a los explotadores...

11. ¿Qué título-síntesis se le daría a esta parábola?

- El rico estúpido acaparador...

Ejercicio Nº 1

Profundizar y ampliar el contexto social de esta parábola (véase el Nº 2 del esquema estructural). Hacerlo por grupos y compartir ideas. 

2.1.9  La palabra de Dios había dejado de ser la guía

( El rico condena​do, quien supo ya muy tarde, dónde estaba su salvación (Lc 16,19‑31)



a) Visión panorámica de la parábola

* El buen israelita se caracterizaba por hacer girar su vida en torno a la Palabra de Dios, en donde debía encontrar orientación para su vida, a fin de alcanzar bendición. La Palabra de Dios tenía tal fuerza orientadora que no debía desamparar al israelita, ni de noche ni de día, ni dentro ni fuera de su casa, debía identificarse con su persona y hasta con su misma habitación (Dt 6,4‑9; 11,18‑21). El punto de referencia vital estaba, pues, en la Palabra. Esta referencia la había perdido el pueblo y, desde luego, los líderes, encargados de mantener viva en el pueblo la Palabra de Dios. Por causa de esta carencia, el pueblo solía buscar orientación en rituales de magia, superstición, invocación de espíritus, apariciones y acciones milagrosas o maravillosas. La tendencia al milagrismo era  signo de enfria​miento, de perversión, de adulteración de la fe y en esto andaban juntos pueblo y líderes (Mt 12,39; 16,4).

* En la parábola, el hombre rico condenado y torturado trataba de justificar su injusticia y  falta de misericordia, lo mismo que la de sus familiares, por no haber recibido signos milagrosos que se lo hicieran sa​ber. Entonces se le recordó que todo eso estaba claro en las Escrituras, referencia genuina de la voluntad de Dios. El don de la Palabra y su valor crítico, destinados a iluminar sobre la posición social que había que tener en relación a la riqueza, habían perdido para el rico toda fuerza convincen​te. No le quedaba otro camino que apelar al milagrismo. La Palabra de Dios, llena de las voces objetivas de los pobres de Yahveh, había sido inutiliza​da, arrinconada y suplantada por la subjetividad y superficialidad de las apariciones y fantasmas. Jesús se encontraba frente a una falsa religiosidad popular, en la que no había liberación, sino peligro de alienación. Esto explica su dura reacción contra el rico.

b) análisis estructural de la parábola (Lc 16,19-31)

1. Lectura de la parábola...

2. Contexto social: Estructura económica, política e ideológica que motiva esta parábola

- La Palabra de Dios (las Escrituras) habían nacido en Israel en beneficio del pueblo oprimido que había experimentado a Yahvéh como su Dios liberador. Por eso todos libros de la Biblia buscaban humanizar al pueblo. La sociedad del tiempo de Jesús había perdido este enfoque de sus Escrituras, y sólo estaba encontrando en ellas razones para mantener leyes que, en su momento tuvieron algún sentido, pero que ya lo habían perdido. Habían perdido la finalidad original de las Escrituras que era la de abrirle los ojos al pueblo sobre cuál era la voluntad de Dios respecto a los pobres de la sociedad y al pueblo oprimido... Las Escrituras habían perdido para muchos, sobre todo para los poderosos, su contenido liberador. Ya no sabían encontrar en ellas razones para ser justos y compasivos...

3. Propuesta alternativa de Jesús en esta parábola, que es Buena Noticia para los pobres

- Jesús le devuelve a las Escrituras su sentido orientador respecto de la opresión que sufre el pueblo... Quien sepa leer las Escrituras con su clave original, encontrará en ellas luz para su comportamiento, sobre todo para saber darle una mano oportuna al pobre que diariamente llega a su puerta...

4. Choque que produce esta parábola en la conciencia del oyente

- Una mentalidad superficial que, al no saber encontrar la voluntad de Dios en las Escrituras, busca hallarla en el milagrismo y en el facilismo de las apariciones...  vs.  Una mentalidad que busca y encuentra la voluntad de Dios en la Historia de la Salvación, llena de las voces y de los mensajes de los oprimidos, sin necesidad de milagros que le revelen lo que Dios quiere respecto de los pobres...

5. Faceta del Reino que se destaca en esta parábola

- El Reino de Dios es la realidad que, anunciada y programa por las Escrituras, remite a las mismas para encontrar en ellas todo lo referente al trato que se debe dar a los pobres de Yahvéh... 

6. Qué le exigiría esta parábola a la iglesia (local y universal)

- Jesús quiere una iglesia que, en todo lo referente al compromiso social, tenga en las Escrituras su referencia permanente, sin adormecer esta voz de Dios con otras voces históricas, muchas veces comprometidas por otros intereses...

7. La expresión simbólica central de esta parábola

- Las Escrituras, destinadas a iluminar sobre la posición que hay que mantener sobre pobreza y riqueza, no fueron signos aprovechados por el rico, porque le desmontaban su codicia...

8. Significado de dicha expresión simbólica central

- Los jefes y líderes ricos del tiempo de Jesús hacían caso omiso de las Escrituras que los llamaban a la solidaridad con los empobrecidos de su tiempo. Por eso les espera un juicio condenatorio...

9. Las expresiones simbólicas secundarias

- Aparecen un pobre y un rico tanto en esta vida como en la otra. Conclusión: a posición social distinta, suerte distinta, inmutable. El rico quiere superar su suerte negativa, dándole  más valor a apariciones y milagros que a la confrontación con  la Palabra de Dios...

10. Significado de dichas expresiones simbólicas secundarias

- El recurso a los milagros y apariciones no es valedero, cuando ya se ha tenido la posibilidad de recurrir a la orientación de las Escrituras...

11. ¿Qué título-síntesis se le daría a esta parábola?

- El rico insolidario que pide milagros...

Ejercicio Nº 1

Profundizar y ampliar el contexto social de esta parábola (véase el Nº 2 del esquema estructural). Hacerlo por grupos y compartir ideas. 

2.2  EL JUDAÍSMO OFICIAL, POR HABERSE DEJADO OFUSCAR POR EL LEGALISMO JUS​TIFICADOR DEL PODER DE DOMINIO, DEBÍA RENDIR CUENTAS ANTE LA HISTORIA  

2.2.1 INCONCIENCIA ANTE LA ÚLTIMA OPORTUNIDAD PARA DAR FRUTO

( La última oportunidad de una higuera infructuosa (Lc 13,6‑9)



a) Visión panorámica de la parábola

* El pueblo israelita había demostrado tener una inmensa capacidad utópica, es decir, una gran capacidad de crear proyectos y sueños de futuro y de hacer esfuerzos por llevarlos a la práctica. Su fascinante literatura bíblica era la mejor prueba. Jesús esperaba que frente a la crisis de su momento saliera a relucir esa secreta fuerza que había sacado a Israel de sus crisis anteriores. La expresión "dar fruto" (o "buscar fruto") signifi​caba la concreción, en obras, de tantas utopías proféticas y sapienciales que habían sido sembradas en el corazón del pueblo. De alguna manera había que responder ante la historia por tanta esperanza sembrada y por tanta vida gastada en búsqueda de lo mejor.

* Lo peor que le podía suceder a Israel era perder la responsabilidad histórica y, con ella, el patrimonio espiritual de tantos siglos. Jesús lo veía y lo sentía. Por eso "lloró sobre Jerusalén... porque no has conocido el tiempo de tu visita" (Lc 19,41‑44). No era Jesús quien le arrebataba a Israel un derecho o un privilegio. Era el mismo pueblo y, sobre todo sus líderes, quienes no eran conscientes del tiempo último y definitivo que tenían delante. La venida de Jesús era la última oportunidad disponible, para tomar conciencia de que el poder de dominio, bajo el cual vivía Israel, seguiría siendo una fuente inacabable de sufrimiento y de muerte. A Israel propiamente no lo juzgaba y condenaba un capricho de Jesús. Como la higuera infructuosa, era condenado por su propia esterilidad. El poder de dominio, al penetrar todas sus estructuras, le había hecho este gran daño: le había carcomido su sensibilidad social, le había secado sus entrañas de justicia y lo había inutilizado de tal manera que, como un árbol infructuoso "estaba cansando la tierra" (12,7), por no entregar nada de su parte. 

b) Análisis estructural de la parábola (Lc 13,6-9)

1. Lectura de la parábola...

2. Contexto social: Estructura económica, política e ideológica que motiva esta parábola

- El Legalismo oficial había envuelto de tal manera todas las estructuras sociales y religiosas del pueblo de Israel del tiempo de Jesús, que sus jefes y el mismo pueblo estaban obnubilados por la belleza y abundancia de sus prácticas piadosas, por toda la parafernalia de rituales, ofrendas, sacrificios, fiestas, celebraciones y purificaciones. Todo esto le había hecho un gran daño a la conciencia de los líderes y de la gente: no veían su falta de justicia y la necesidad de conversión... Jesús para ellos era simplemente un resentido contra el templo y sus jefes, quién sabe por qué... 

3. Propuesta alternativa de Jesús en esta parábola, que es Buena Noticia para los pobres

- Obviamente, la propuesta de Jesús era la de prestarle más atención a la justicia que a las leyes rituales, mostrar más preocupación por la misericordia que por los sacrificios... Dios estaba ya cansado de tanta hipocresía, de tanto ritualismo... Se acercaba un juicio para tanta ceguera...

4. Choque que produce esta parábola en la conciencia del oyente

- Una mentalidad absorbida de tal manera por el ritualismo legal, que le impide ver su injusticia y el juicio que le espera y, por lo mismo, se cierra a la conversión...  vs.  Una mentalidad abierta a la conversión, pues no basa su vida espiritual en las leyes rituales, sino en la solidaridad y la misericordia...

5. Faceta del Reino que se destaca en esta parábola

- El Reino de Dios es un tiempo permanente de conversión, pues su esencia no son las celebraciones externas, sino la práctica de la justicia. Por eso exige misericordia y condena a quienes no produzcan el fruto de la misericordia con el hermano necesitado...

6. Qué le exigiría esta parábola a la iglesia (local y universal)

- Jesús, por lo tanto, quiere una iglesia que viva y anuncie la conversión permanente, y que sea consciente de que como iglesia local puede perecer, desaparecer, ser castigada, por su falta de justicia...

7. La expresión simbólica central de esta parábola

- El “último año” disponible para la higuera infructuosa, antes de ser cortada...

8. Significado de dicha expresión simbólica central

- La venida de Jesús era y sigue siendo el último tiempo, la última oportunidad, para que la sociedad, los grupos y las personas que no rinden frutos de justicia, se conviertan, antes de que la historia dé cuenta de ellos...

9. Las expresiones simbólicas secundarias

- El amo lleva ya tres años de espera... La higuera inutiliza la tierra... Aparece la propuesta de cavarla y abonarla antes de cortarla...

10. Significado de dichas expresiones simbólicas secundarias

- No es un capricho de Jesús condenar al Judaísmo. Su posición de condena obedece a un proceso en el que el Judaísmo se ha demostrado  infructuoso en cuanto a la justicia. La venida de Jesús es la “última oportunidad” de espera y de paciencia... 

11. ¿Qué título-síntesis se le daría a esta parábola?

- La higuera infructuosa amenazada... 

Ejercicio Nº 1

Profundizar y ampliar el contexto social de esta parábola (véase el Nº 2 del esquema estructural). Hacerlo por grupos y compartir ideas. 

2.2.2 Inconciencia ante la última oportunidad para no ser con​denado

( La última oportunidad de un acusado (Lc 12,57‑59; cf. Mt 5,25‑26)



a) Visión panorámica de la parábola

* Con la anterior parábola Jesús llamaba a reflexionar sobre la conde​nación de Israel, en cuanto había terminado sin saber dar frutos de justi​cia, es decir, por haber perdido su capacidad utópica. En la presente pará​bola, Jesús consideraba a Israel como a un acusado por su propia conciencia, que inexorablemente caminaba hacia la condenación, inconsciente de que toda​vía disponía de un último tiempo para cambiar su suerte. Ese último tiempo que se le ofrecía a Israel era la presencia de Jesús que lo llamaba a con​versión.

* Jesús veía al Israel oficial como a un acusado que, si tenía un poco de sensatez, haría las paces con su acusador, antes de llegar ante el juez. El acusador de la oficialidad judía no podía ser otro que el pueblo. Y ante este pueblo, Jesús le pedía a la oficialidad de Israel dos cosas en la pará​bola: primero "hacer un esfuerzo" (en griego: "dos ergasían"). Salirse del sistema del poder de dominio no era fácil: empeñaba todas las fuerzas, y había que hacer todos los esfuerzos y las renuncias posibles. En segundo lugar, Jesús pedía "satisfacer" (en griego "apel-lájthai"). Era necesario dar satisfacción al pueblo, cuyo sufrimiento era, a la hora de la verdad, el acusador de los jefes. Era expresión de una inmensa sensibilidad social de parte de Jesús, concebir al pueblo como un adversario cuyo dolor exigía satisfacción, si alguien quería librarse de su sombra acusadora.

b) Análisis estructural de la parábola (Lc 12,57-59)

1. Lectura de la parábola...

2. Contexto social: Estructura económica, política e ideológica que motiva esta parábola

- El gran problema del Legalismo es la conciencia de seguridad que crea en el que lo practica: porque el Legalismo tiene el arte de afianzarse en un Dios legal y no en un Dios de justicia. El Dios legal que el legalista se crea, le tapa la injusticia, con tal de que practique fielmente la ley. Y de esta forma el legalista vive inconsciente de su injusticia. Sólo se asusta de la misma, cuando ya la historia deja de creer en el engaño de su Dios y trata de destruirlo a él junto con su falso dios...

3. Propuesta alternativa de Jesús en esta parábola, que es Buena Noticia para los pobres

- Jesús le llama la atención a los dirigentes de su pueblo frente al juicio que se avecina. Si no se han querido convertir por las buenas, al menos que sepan el juicio que les espera. Jesús es el primero que destruye al Dios del Legalismo, para darle su puesto al Dios de la justicia, el que hace honor a la verdadera esencia de la divinidad: buscar el bien de todos los seres que ha creado y no sólo el de unos pocos... Por decir la verdad sobre Dios, Jesús fue condenado a muerte. Pero los dirigentes legalistas fueron juzgados definitivamente ante la Historia.

4. Choque que produce esta parábola en la conciencia del oyente

- Una mentalidad inconsciente de su injusticia, porque se la tapa el falso dios legalista que se ha creado y, por lo mismo, inconsciente del juicio histórico que le espera...  vs. Una mentalidad consciente de que si no practica la justicia será juzgada por la historia...

5. Faceta del Reino que se destaca en esta parábola

- El Reino de Dios es la realidad que nunca engaña a la conciencia y le descubre la inminencia de un juicio condenatorio definitivo, si no practica la justicia...

6. Qué le exigiría esta parábola a la iglesia (local y universal)

- El Reino exige una iglesia que sea consciente del pecado que comete cuando por el legalismo  pervierte las conciencias y las adormece frente a la responsabilidad histórica que tienen frente a la justicia. Tanto la iglesia y sus dirigentes serán por eso juzgados...

7. La expresión simbólica central de esta parábola

- El “último trecho” (el “último tiempo”) disponible antes de llegar a un tribunal condenatorio...

8. Significado de dicha expresión simbólica central

- La venida de Jesús y su anuncio del Reino es ese último trecho o tiempo disponible para satisfacer al pueblo acusador...

9. Las expresiones simbólicas secundarias

- Ir camino del tribunal... Ser llevado por un adversario... Posibilidad de entrar en conciencia... Satisfacer al adversario...

10. Significado de dichas expresiones simbólicas secundarias

- Una conversión (muchos del pueblo judío la hicieron) frente a las exigencias de Jesús significaba resolverse a abandonar el Legalismo para tomar el camino de la justicia y así satisfacer definitivamente al pueblo oprimido... Los dirigentes de ese momento no quisieron convertirse...

11. ¿Qué título-síntesis se le daría a esta parábola?

- El acusado inconsciente del momento que vive...

Ejercicio Nº 1

Profundizar y ampliar el contexto social de esta parábola (véase el Nº 2 del esquema estructural). Hacerlo por grupos y compartir ideas. 

2.3  EL PODER DE DOMINIO TERMINÓ CONVIRTIENDO EN ASESINOS A SUS SEGUIDORES:

2.3.1  Asesinos por querer quitarle la vida al hermano

( Los arrendatarios asesinos por puro interés (Mc 12,1‑9; cf. Mt 21,33‑46; Lc 20,9‑19)


a) Visión panorámica de la parábola

* Esta dura parábola nació como la expresión del agudo conflicto al que había llegado Jesús con los dirigentes de su pueblo. Ya Jesús veía cer​cano el fin de su vida y sabía que hacia allá lo llevaba la violencia de los dirigentes. Ellos eran los primeros responsables de su muerte y como tal, eran unos asesinos. Era necesario que el pueblo entrara en conciencia de esto, como parte del proceso del crecimiento de su conciencia crítica. Sólo descubriendo la capacidad de muerte que poseía el poder de dominio, la conciencia crítica del pueblo podría irse distanciando de los poderes, hasta que algún día lograra romper definitivamente con los mismos.

* Había que denunciar, como la mayor traición al proyecto de justicia inaugurado por Dios en el A.T., el hecho de que el pueblo, que había comen​zado como un servidor honesto de Yahvéh, terminara como asesino de quien le traía la verdad de parte de ese mismo Dios. Dirigentes y pueblo iban a ase​sinar su "última esperanza". El original griego de la parábola plasmaba esta tragedia, al denominar como "ésjaton" al hijo que era enviado por el padre a reclamar sus derechos sobre la viña alquilada. "Esjaton" (de donde viene nuestra palabra "escatología"), era lo extremo, lo último y lo definitivo que podía ocurrir. Tenía siempre una doble carga: podía ser salvación o condenación, vida o muerte, alegría o tristeza, dulzura o rabia. Pero esta ambigüedad no dependía del "ésjaton" en sí, sino de la condición en que se encontrara quien lo recibía. Por eso Jesús causaba tanto amor y tanto odio. Y por eso mismo fue víctima del odio. Su oferta de sociedad fraterna, soli​daria e igualitaria chocó con los intereses del sistema judío. La parábola contiene una amarga ironía que resume toda la historia de Israel: en el A.T. había empezado como un humilde arrendatario y frente a Jesús terminaba como un asesino por interés.



c) Análisis estructural de la parábola (Mc 12,1-9)

1. Lectura de la parábola...

2. Contexto social: Estructura económica, política e ideológica que motiva esta parábola

- El legalismo, a pesar de sus duras exigencias, suele tener éxito porque a los pobres les adormece su conciencia y los hace soñar en una falsa salvación; y a los dirigentes les da poder de dominar las conciencias y de beneficiarse económicamente por las prácticas legalistas. Esta es la razón por la cual los dirigentes de una comunidad legalista no permiten que se les toque la ley sobre la que tienen montados sus intereses. Quien lo haga debe pagar las consecuencias, ya que ellos son los que manejan la ley que puede autorizar la vida o la muerte...

3. Propuesta alternativa de Jesús en esta parábola, que es Buena Noticia para los pobres

- Jesús exigía que se abandonara el Legalismo y se volviera a la práctica de la justicia. Que no se engañara al pueblo con la imagen de un dios legalista, sino que se volviera al Dios liberador de los oprimidos... Que se le mostrara al pueblo la imagen de un Dios Padre misericordioso y se destruyera la imagen del Dios juez frente al ilegal... Que los dirigentes renunciaran a sus intereses y le dieran su verdadera función de justicia al templo... Que este dejara de ser cueva de ladrones, para volver a ser casa del Padre de todos...

4. Choque que produce esta parábola en la conciencia del oyente

- Unos dirigentes llamados a transmitirle vida al pueblo y a defenderla, con una hermosa historia a favor de la vida a sus espaldas...  vs. Unos dirigentes convertidos en asesinos de la vida, a causa de su legalismo y de sus intereses...

5. Faceta del Reino que se destaca en esta parábola

- El Reino es la realidad que excluye de sí a quien pone su propia codicia como norma de vida hasta llegar a eliminar a todo lo que se oponga a sus intereses... De ninguna manera pertenece al Reino quien asesina la vida o permite que alguien lo haga...

6. Qué le exigiría esta parábola a la iglesia (local y universal)

- El Reino exige una iglesia que tenga la vida como objetivo y que denuncie los abusos contra la misma... Que no considere como pertenecientes al Reino a aquellos que no tienen inconveniente en que la vida perezca con tal de salvar sus intereses...

7. La expresión simbólica central de esta parábola

- Los que comenzaron como humildes arrendatarios terminan como viles asesinos...

8. Significado de dicha expresión simbólica central

- A los jefes de Israel Dios les entregó la porción de su pueblo para que, en su nombre, cuidaran de la misma, nunca se las entregó como una propiedad... Y terminaron aprovechándose del pueblo y asesinando a quienes lo defendían (a los profetas y a Jesús)...

9. Las expresiones simbólicas secundarias

- Los arrendatarios reciben una finca bien dotada... Se les despierta la codicia... Quieren ser dueños de lo que no es suyo... Terminan eliminando a todo aquel que juzgan opositor...

10. Significado de dichas expresiones simbólicas secundarias

- La historia del pueblo israelita en pequeño, leída desde los dirigentes irresponsables, interesados y eliminadores de vida...

11. ¿Qué título-síntesis se le daría a esta parábola?

- Los arrendatarios codiciosos y asesinos...

Ejercicio Nº 1

Profundizar y ampliar el contexto social de esta parábola (véase el Nº 2 del esquema estructural). Hacerlo por grupos y compartir ideas. 

2.4  ASESINOS POR NO TENER MISERICORDIA CON EL HERMANO

( Los insolidarios sin entrañas de misericordia para con los necesitados (Mt 25,41‑46)



a) Visión panorámica de la parábola

* Las sociedades insolidarias, como la sociedad oficialmente insolida​ria del tiempo de Jesús, han procurado evitar, por conservar su buen nombre, los asesinatos directos. Por eso los "desechos" de esa sociedad morían apa​rentemente sin culpa de nadie: los mataba el hambre o el frío, o la soledad de una cárcel o, a lo mejor, sus propios descuidos... La conciencia de la sociedad podía dormir "legalmente" tranquila, porque dichas muertes no eran responsabilidad directa de nadie. Jesús reaccionó contra este modelo de sociedad hipócrita. Y declaró que su Padre tarde o temprano pediría cuentas de todas estas muertes.

* En la parábola, Jesús trataba de despertar la conciencia social y hacer ver la responsabilidad que todos tenían en la injusticia estructural del poder de dominio. Si el Padre Celestial va a establecer un juicio, es porque hay responsabilidad en un pecado social. Frente al dolor, la opresión o la muerte de un hermano, la sociedad debía examinar su responsabilidad. La parábola dejaba en pie esta verdad escandalosa: dejar sufrir al hermano necesitado, no rescatarlo de su necesidad, era como si se le hiciera eso al mismo Dios. Y dejar morir al hermano necesitado era como dejar morir al mismo Dios. Mejor, era como asesinar al mismo Dios. La parábola tiene una frase de maldición: "Apártense de mí, malditos", con lo cual quiere decir Jesús que jamás su Padre puede estar con quienes cierren su corazón y sus manos a la misericordia, así no sean conscientes de que su Padre y los po​bres se identifican.

b) Análisis estructural de la parábola (Mt 25,41-46)

1. Lectura de la parábola...

2. Contexto social: Estructura económica, política e ideológica que motiva esta parábola

- La sociedad legalista e insolidaria siempre tiene alguna razón para justificar su falta de amor para con el prójimo. Este tipo de sociedad aprendió a no eliminar directamente al hermano. La enfermedad, la violencia, el hambre, la desnutrición, la ubicación en sitios malsanos y peligrosos, la propia falta de educación, el descuido personal, la irresponsabilidad de ese “lumpen” etc., son razones suficientes para ver morir a muchos sin sentirse culpables: ellos mismos tienen la culpa de sus desastres. De esta manera todos duermen tranquilos y practican su religión sin remordimientos. Pero, ¿no hay un modelo de sociedad responsable de tanta muerte? ¿Y los pobres y necesitados que tocaron a la puerta de quien podía ayudarlos? ¿No fueron rechazados por desconfiar de ellos, por responsabilizarlos de su propia suerte, por desconocer que ellos eran hijos del mismo Padre a quien se tiene por Dios?   

3. Propuesta alternativa de Jesús en esta parábola, que es Buena Noticia para los pobres

- Ni la sociedad, ni las personas se pueden desentender del pobre y necesitado que llega a su puerta, pues ellos son el mismo Dios Padre que pide socorro. Jesús identifica a Dios con el pobre, con todas sus consecuencias...

4. Choque que produce esta parábola en la conciencia del oyente

- Un pueblo cerrado ante el dolor del prójimo que muere como un desconocido, como un deshecho y como un abandonado de Dios...  vs.  Un pueblo llamado a crear una sociedad fraterna, solidaria, igualitaria que sabe ver el prójimo al mismo Dios...

5. Faceta del Reino que se destaca en esta parábola

- El Reino de Dios es la realidad que no cuenta entre los suyos a quienes cerraron su corazón y sus manos a los pobres, así no hubieran sido conscientes de la identificación que éstos tienen con el mismo Dios...

6. Qué le exigiría esta parábola a la iglesia (local y universal)

- El Reino de Dios exige una iglesia que asuma, con todas sus consecuencias, la identificación que el mismo Jesús hizo de los pobres con su Padre Celestial. Si las iglesias lo hicieran, seguramente otra conciencia habría en el mundo acerca de los pobres...

7. La expresión simbólica central de esta parábola

- Los que rechazaron al pobre, rechazaron también a Dios: por eso son condenados...    

8. Significado de dicha expresión simbólica central

- Dios se identifica con el pobre. La falta de amor para con el hermano pobre o necesitado, es falta de amor para con el mismo Dios. El que no ama al prójimo se autoexcluye del Reino.

9. Las expresiones simbólicas secundarias

- El hambre, la sed, la condición de forastero, la desnudez, la enfermedad, el encarcelamiento son la condición ordinaria de los pobres y oprimidos....

10. Significado de dichas expresiones simbólicas secundarias

- Los padecimientos de los pobres son los padecimientos del mismo Dios... Téngase o nó conciencia de esto, Dios nos juzgará por la misericordia que hayamos demostrado con sus pobres...

11. ¿Qué título-síntesis se le daría a esta parábola?

- La condenación de las personas faltas de amor...

Ejercicio Nº 1

Profundizar y ampliar el contexto social de esta parábola (véase el Nº 2 del esquema estructural). Hacerlo por grupos y compartir ideas. 

2.5  EL TIEMPO DEL REINADO DE DIOS TENIA PARA JESUS SU SEÑAL Y SU PREMIO

2.5.1  LA GRAN SEÑAL DEL TIEMPO DEL REINADO DE DIOS: LA MISERI-CORDIA OPORTU​NA

a) Dios acontece donde hay misericordia: 

( Los hombres solidarios que, sin saberlo, estaban sirviendo al mismo Dios (Mt 25,31‑40)




- Visión panorámica de la parábola

* Jesús, a lo largo de su vida, había experimentado, como muchos is​raelitas de su tiempo, que el poder de dominio y el legalismo caminaban juntos. De hecho, el legalismo  no era otra cosa que el poder de dominio llevado al campo religioso. Definir la vida desde la búsqueda de intereses personales y poner la interpretación de la ley en servicio de esta causa, tenían como lógica consecuencia ir secando las entrañas de misericordia del pueblo. Jesús enseñaba todo lo contrario. Amar a Dios y amar al prójimo eran, a la hora de la verdad, una misma realidad; tanto, que los dos eran mandamientos semejantes, de los cuales pendía toda la ley y los profetas (Mt 22,34-40). Jesús quiso devolverle a la humanidad su capacidad de amor. En esta parábola plasmó uno de los planteamientos más revolucionarios y también más consoladores del Nuevo Testamento: el Reinado de Dios acontecía donde quiera que se practicara la misericordia. No acontecía necesariamente en el ámbito religioso o sagrado.

* En el pensamiento de Jesús se trataba de una misericordia concreta, que rescatara al ser humano de su hambre, de su sed, de su carencia de re​cursos como forastero, de su desnudez, de su enfermedad, de la injusticia del poder de dominio que encarcelaba a los que lo combatían... Lo que, en defi​nitiva, contaba para Dios era la solidaridad que se tuviera con el ser huma​no necesitado, explotado, oprimido o marginado. Mayor claridad no se podía dar acerca del compromiso de Dios con el ser humano empobrecido, tanto que el pobre quedaba asimilado al mismo Dios. Jesús en la parábola definía a Dios como el que se identificaba con los pobres. Por lo tanto, quien practi​cara misericordia estaba confesando al mismo Dios, así fuera inconsciente de ello. Cerrar el corazón y las manos a la misericordia era prácticamente rene​gar de Dios.

- Análisis estructural de la parábola (Mt 25,31-40)

1. Lectura de la parábola...

2. Contexto social: Estructura económica, política e ideológica que motiva esta parábola

- Dios había ayudado a Israel a que se liberara y conformara una nación nueva, con la finalidad de que apareciera una nación que se guiara por la utopía de una sociedad en la que fuera posible la igualdad, la solidaridad y la fraternidad. A lo largo de toda la historia del A.T. los profetas no hicieron otra cosa que reivindicar esta finalidad de Israel: ser una sociedad en la que primara el amor y la misericordia. Cuando Jesús aparece en el horizonte de las luchas sociales de su pueblo, trae el mismo planteamiento: su vida no es otra cosa que un signo de la misericordia que Dios tiene para con los empobrecidos, los oprimidos, los excluidos... El plan de Dios es que el ser humano le ayude a establecer en el mundo, de una manera concreta, la fraternidad, la igualdad y la solidaridad que demostrarían que todos somos hijos del mismo Padre, y por lo mismo, todos somos hermanos del mismo Hermano Mayor: Jesús de Nazaret. Por eso, el punto de referencia para juzgar al mundo no puede ser otro que el del amor o el de la misericordia....

3. Propuesta alternativa de Jesús en esta parábola, que es Buena Noticia para los pobres

- La propuesta de Jesús es demostrar que el Dios de la Vida quiere en él dar plenitud y cumplimiento a la vieja utopía de un mundo que haga del amor su razón de ser. Por eso todas las acciones de Jesús y toda su doctrina se reducen a esto: “como yo los he amado, así también ámense uds. los unos a los otros. En esto conocerán todos que uds. son discípulos míos, si se tienen amor los unos a los otros” (Jn 13,34-35). 

4. Choque que produce esta parábola en la conciencia del oyente

- Esquema simbólico que al no identificarse con los pobres tampoco llega a sentirse identificado con Dios, terminando su vida como un “maldito”, como un fracasado...  vs. Esquema simbólico que, al identificarse con los pobres, queda también identificado con Dios, así no sea consciente de ello...

5. Faceta del Reino que se destaca en esta parábola

- El Reino de Dios es la realidad que nos da la mejor y única señal de no estar ciego frente al tiempo definitivo: estar abierto al empobrecido, optando por él, porque esta es la única demostración de que la codicia en el mundo está mermando, de que Dios está reinando...

6. Qué le exigiría esta parábola a la iglesia (local y universal)

- El Reino de Dios quiere una iglesia que establezca en todas sus estructuras, como parámetro de juico, el amor y la misericordia, más que la ley y la ortodoxia... De esta manera ella demuestra que es iglesia de Jesús...

7. La expresión simbólica central de esta parábola

- Los que en la práctica de la misericordia demuestran reconocer a Dios, aunque no sean conscientes de ello...

8. Significado de dicha expresión simbólica central

- Decidirse por la causa del pobre es decidirse por la causa de Dios...

9. Las expresiones simbólicas secundarias

- La misericordia transforma el interior, lo hace más lúcido, lo hace transparentar a Dios, pues va destruyendo la opacidad de la codicia, puesto que se va abriendo al amor: dar de comer, dar de beber, dar hospitalidad, dar vestido, visitar al enfermo, visitar al encarcelado...  

10. Significado de dichas expresiones simbólicas secundarias

- La conversión que se diseña sobre el amor, tiene doble exigencia: personal y social. No sólo se trata de abrir personalmente el corazón hacia el hermano, sino también abrir las estructuras sociales a la acogida del empobrecido y necesitado... Sólo de esta doble manera la tierra se convierte en Reino de Dios.

11. ¿Qué título-síntesis se le daría a esta parábola?

- La salvación de las personas misericordiosas...

Ejercicio Nº 1

Profundizar y ampliar el contexto social de esta parábola (véase el Nº 2 del esquema estructural). Hacerlo por grupos y compartir ideas. 

b) La plenitud del tiempo exige respuesta pronta (el tiempo último que no da más espera)

(  Los siervos que permane​cen vigilantes, para abrirle prontamente al amo (Lc 12,35‑36)



- Visión panorámica de la parábola

* Jesús veía que su vida, por causa de sus enemigos, estaba llegando a su fin y que el pueblo seguía, por causa del poder de dominio, sin ser obje​to de misericordia. Frente a la vida del pueblo que era destruida por los poderes, era apenas lógico que Jesús exigiera respuestas prontas y oportu​nas. Abrirle prontamente la puerta a Dios era darle una respuesta pronta al pueblo necesitado.

* Esta parábola no miraba a los enemigos de Jesús, sino a los que habían escogido ser servidores de la causa del Padre en favor de la vida del pueblo. No se trataba de una exigencia para los enemigos, que no eran servi​dores de la causa de Dios, sino de una urgente llamada a los servidores del Evangelio. El acontecer de Dios, que era el acontecer de su amor y su justi​cia, también tenía un tiempo incierto. En cualquier momento podía aparecer el hermano necesitado y era urgente estar vigilante para que la respuesta fuera oportuna. Estar pendiente del pueblo empobrecido, de su clamor y de su necesidad concreta, para responder a ella lo más pronto posible, era estar pendiente del mismo Dios.

- Análisis estructural de la parábola (Lc 12,35-36)

1. Lectura de la parábola...

2. Contexto social: Estructura económica, política e ideológica que motiva esta parábola

- Jesús sabe que su vida está limitada por el tiempo. En primer lugar, su tiempo natural que, como hombre, en algún momento llegaría a su fin. Pero también lo preocupa el límite de tiempo que le impondrían sus enemigos, que desde el comienzo querían quitarle la vida. En cierta medida, Jesús se sentía urgido por la brevedad de su tiempo. Pero también lo urgía el tiempo limitado de los empobrecidos y oprimidos. Estos, si se quiere aún más que el mismo Jesús, tenían sus días contados por el hambre, la enfermedad y las diversas formas de opresión. Era muy urgente darles atención. Y si se les quería dar atención según la propuesta de Jesús, era también muy urgente que los que deseaban seguirla respondieran cuanto antes. Claro está, que una respuesta pronta sólo se da cuando se está atento; o, como dice la parábola, “cuando se está vigilante”... La sensibilidad social activa la vigilancia y esta hace que nazca la respuesta...

3. Propuesta alternativa de Jesús en esta parábola, que es Buena Noticia para los pobres

- Jesús pide una respuesta inmediata: lo urge la necesidad del pueblo que diariamente muere y la brevedad del tiempo que es corto frente a tanta necesidad humana. La frase “lo que haz de hacer, hazlo pronto” (Jn 13,27) no sólo es una urgencia frente a la muerte, sino también frente a la vida. El evangelio de Marcos está lleno de “inmediatamente, al instante” (vgr. Mc 1,18.21), prontitud que ciertamente urge más al espíritu que al tiempo, ya que es fruto de un estar en permanente atención o vigilancia...

4. Choque que produce esta parábola en la conciencia del oyente

- Una mentalidad adormecida frente a la injusticia que no experimenta ninguna urgencia frente a los oprimidos que se deshumanizan y mueren... vs.  Una mentalidad sensible y vigilante ante lo social que, despierta y vigilante ante la deshumanización y la muerte que la rodea, no retarda su respuesta y su compromiso con la propuesta de Jesús... 

5. Faceta del Reino que se destaca en esta parábola

- El Reino de Dios es la realidad que urge sensibilidad y vigilancia y pide dar respuesta pronta y oportuna al llamado que Dios Padre hace en Jesús, antes de que sea tarde la atención del hermano oprimido...

6. Qué le exigiría esta parábola a la iglesia (local y universal)

- El Reino de Dios exige una iglesia vigilante y atenta a la presencia del hermano necesitado... Una iglesia que dé respuesta pronta y oportuna a Dios que llega y llama en el hermano oprimido...

7. La expresión simbólica central de esta parábola

- Estar en espera vigilante y abrir prontamente la puerta al amo que llega....

8. Significado de dicha expresión simbólica central

- Tener despierta la sensibilidad social para captar la llegada de Dios en el hermano oprimido y darle respuesta pronta a su necesidad, puesto que es él quien remplaza a Dios...

9. Las expresiones simbólicas secundarias

- El amo que regresa de una boda... llega... y llama...

10. Significado de dichas expresiones simbólicas secundarias

- El Reino es considerado siempre como una boda (= tiempo de alegría por la presencia de Dios en su Mesías)... En este tiempo de alegría Dios quiere que se haga participar de ella a todos los que desde su dolor la esperan: por eso llama para que le abran, para que se le dé una respuesta de querer participar en el establecimiento de la justicia que trae el Reino...

11. ¿Qué título-síntesis se le daría a esta parábola?

- Los siervos vigilantes que abren prontamente...

Ejercicio Nº 1

Profundizar y ampliar el contexto social de esta parábola (véase el Nº 2 del esquema estructural). Hacerlo por grupos y compartir ideas. 

c) La misericordia exige respuestas oportunas

(  El amo vigilante, dis​puesto a defender sus bienes oportunamente (Lc 12,39; cf. Mt 24,42‑43)




- Visión panorámica de la parábola

* En el lenguaje parabólico de Jesús, el amo casi siempre es su Padre y los siervos sus seguidores. Esta parábola bien pudo referirse originalmen​te al Padre Celestial, amo por  alianza y tradición de la casa de Israel. A lo largo de la historia, también Él había dado la cara por su pueblo. Y en este momento de desastre espiritual y opresión que estaba viviendo su pue​blo, también la seguía dando. La encarnación de Jesús era su respuesta más opor​tuna. Jesús, con su proyecto de fraternidad, solidaridad e igualdad, era la solución para enfrentar al Poder de Dominio, el cual le arrebataba al Padre su pueblo y se adueñaba de él.

* Jesús, como respuesta oportuna del Padre al dominio del Mal, no era ninguna respuesta paternalista o providencialista. Jesús exigía que sus seguidores dieran también la pelea, como su Padre la daba en él, y como él la daba hasta entregar su vida. El Reinado de Dios era gracia, pero gracia para poder poner a disposición de ese Reinado todas las fuerzas y recursos personales, y así tener con qué defender al pueblo de Dios. La respuesta del Padre en Jesús era oportuna, como lo pedía la parábola. Era la respuesta de quien había estado vigilante, a lo largo de toda la historia humana. ¿Pode​mos imaginarnos una respuesta mejor, más oportuna, más eficaz que la del proyecto de Jesús para combatir al Poder de Dominio? Mientras a este poder no se le destruya en sus raíces, la humanidad será propiedad de unos pocos dominadores y la diaria muerte de los sin poder será su consecuencia. Jesús sigue siendo la respuesta más oportuna, ya que ataca las raíces del mal que están en nuestro interior y en el de la sociedad, formando un círculo de muerte: nosotros influimos en ella y ella influye en nosotros. En este inte​rior acaparador (personal y social) que debe ser transformado, es donde hay que poner la lucha definitiva.

- Análisis estructural de la parábola (Lc 12,39)

1. Lectura de la parábola...

2. Contexto social: Estructura económica, política e ideológica que motiva esta parábola

- A pesar del Legalismo en que había caído la sociedad israelita, Dios Padre no había roto con ella y estaba dispuesto a no perder lo que a lo largo de la historia había sido su porción, su pueblo. Por eso la venida de Jesús era como la presencia de Dios en persona que venía a defender a quienes aún se sentían pueblo suyo. La encarnación de Jesús y su propuesta de justicia es el testimonio de que Dios, como dueño de la casa de Israel, sabe la hora en que el Maligno quiere dar la batalla definitiva. Dios Padre no quiso perder esta batalla, aunque le costara la muerte a su hijo. Pero este Hijo muerto y resucitado era precisamente la señal de que la respuesta dada en Jesús era la más oportuna, dada a lo largo de toda la Historia.

3. Propuesta alternativa de Jesús en esta parábola, que es Buena Noticia para los pobres

- Dios no había abandonado a su pueblo: Jesús venía a demostrarlo. Él venía a dar la vida, para defender al pueblo con quien Dios en el A.T.  había hecho una alianza. Jesús es la respuesta “oportuna” de Dios para todos los amantes de la justicia...

4. Choque que produce esta parábola en la conciencia del oyente

- Un esquema mental que no creía que Dios pudiera defender a su pueblo de la injusticia, en la persona de Jesús que daba la vida por él...  vs.  Un esquema mental convencido de que en Jesús el Padre daba la respuesta más oportuna para defender a su pueblo de la injusticia que quería destruirlo... 

5. Faceta del Reino que se destaca en esta parábola

- El Reino de Dios es la realidad que lleva a reconocer a Jesús como la presencia del mismo Dios que viene a defender al “resto” de su pueblo...

6. Qué le exigiría esta parábola a la iglesia (local y universal)

- El Reino de Dios exige una iglesia que, como Jesús, conozca la “hora” del Maligno (de la injusticia), y esté dispuesta a defender al pueblo, si es necesario dando la vida por él...

7. La expresión simbólica central de esta parábola

- El amo que no quiere dejar que saqueen su casa...

8. Significado de dicha expresión simbólica central

- Dios Padre, al llegar el tiempo del Reino, defiende a su pueblo a través de la persona de Jesús...

9. Las expresiones simbólicas secundarias

- La hora incierta en que vendrá el enemigo... Vigilancia, puesto que no se conoce dicha hora...

10. Significado de dichas expresiones simbólicas secundarias

- También Dios Padre 

11. ¿Qué título-síntesis se le daría a esta parábola?

- El amo que defiende sus bienes...

Ejercicio Nº 1

Profundizar y ampliar el contexto social de esta parábola (véase el Nº 2 del esquema estructural). Hacerlo por grupos y compartir ideas. 

2.5.2  El premio del que responde al tiempo del Reino de Dios, con práctica de justicia

a) Dios premia a su siervo, ligándolo para siempre a su causa

(  El sier​vo que, como premio, es confirmado como siervo (Lc 12,42‑44; cf. Mt 24,45‑47) 




- Visión panorámica de la parábola

* La sociedad de poder de dominio premiaba a sus servidores haciéndo​los partícipes de ese mismo poder que daña la conciencia. De esta manera quedaban aún más pervertidos en su interior y permanecían más atados a la causa de la injusticia. El lega​lismo, que era expresión del poder de dominio, también trabajaba en esta misma dirección. Espiritual-mente había acostumbrado al pueblo a esperar compensación por su cumplimiento de la Ley. La amistad con Dios no era una gracia, un don, sino una recompensa exigida; era algo ganado y no algo gratuitamente dado. La posición de Jesús era totalmente contraria. El Reinado de Dios era Dios mismo que acontecía en el interior. No se apoyaba en compensaciones cuantitativas. Por lo mismo, el premio del servidor fiel del Reinado de Dios no podía ser otro que el mismo Dios y su causa.

* Sin duda alguna se trataba de un premio extraño para una sociedad construida sobre el poder de dominio y el legalismo. Por eso esta parábola en sí misma es extraña y difícil de comprender. Y esto no se logra hasta que uno mismo no se convenza de que Jesús no ofrecía en su seguimiento premios cuantitativos que beneficiaran intereses personales o grupales. El premio de su seguidor estaba en crecer interiormente, cualitativamente, dentro de la causa que, como don de Dios, ya había hecho suya. Por esta razón en la pará​bola el siervo es promovido a mayor responsabilidad, a mayor servicio. Ayu​dar a liberar a otros del poder de dominio, humanizar a otros, significa que uno mismo crece en dichos valores, que uno se humaniza, que uno se va iden​tificando más y más con el mismo Dios. ¿Puede existir o podemos imaginar mayor premio?

- Análisis estructural de la parábola (Lc 12,42-44)

1. Lectura de la parábola...

2. Contexto social: Estructura económica, política e ideológica que motiva esta parábola

- El modelo de sociedad desigual necesariamente se convierte en una sociedad competitiva, en la que se trata de medrar, adquiriendo poder. Esto se suele hacer a costa del pueblo. Este tipo de sociedad recompensa dañando más la conciencia... Los dirigentes del Sanedrín, según Jesús, no merecen seguir al frente del pueblo de Dios: no saben ser servidores, porque explotan al pueblo.  Dios quiere poner a sus servidores en manos de quien sea un verdadero servidor... El juicio sobre los dirigentes de Israel está hecho: no deben seguir al frente de Israel.

3. Propuesta alternativa de Jesús en esta parábola, que es Buena Noticia para los pobres

- Jesús no ofrece a los servidores del Reino recompensa en honores, en poder, en bienes o disfrutes materiales. Les ofrece mayor confianza: entregarle la responsabilidad de guiar a su pueblo. Aquí ya no se trata de que el dirigente adquiera poder. Para Jesús el dirigente adquiere mayor responsabilidad y su verdadero premio es recibir nuevas responsabilidades y oportunidades de servicio... Les ofrece quedar reconfirmados en el servicio del Reino. Recordemos que aquí el Reino no es considerado como el Cielo, o el más allá después de esta vida. Se trata de el Reino de Dios en justicia que hay que comenzar a establecer aquí abajo, aunque siempre en perspectiva del más allá.

4. Choque que produce esta parábola en la conciencia del oyente

- Una mentalidad interesada, legalista, que exigió compensación por su servicio y que por eso dejó de ser servidor del pueblo...   vs.  Una mentalidad servidora, que ama la causa de servicio y encuentra en ella su gozo y su mejor compensación...

5. Faceta del Reino que se destaca en esta parábola

- El Reino es la realidad que se compenetra de tal forma con quien le sirve, que lo lleva a definirse desde el servicio y no desde el poder.

6. Qué le exigiría esta parábola a la iglesia (local y universal)

- Que trabaje más las conciencias de las personas sin ofertas de “cielos cuantitativos”, llenos de recompensas codiciosas... Hacer nacer la vocación de servicio como la mejor recompensa del Reino... Sobre todo, demostrar esto con su propio ejemplo... Todo cristiano, aún los que están en cargos de responsabilidad o dirigencia, debe aceptar el servicio como su definición y renunciar a todo tipo de poder...

7. La expresión simbólica central de esta parábola

- El siervo confirmado como siervo, para que sirva más y mejor a sus hermanos...

8. Significado de dicha expresión simbólica central

- La recompensa que ofrece Dios en el Reino es confirmarlo más y más como servidor de la causa de la justicia. El Nuevo Israel que nace a partir de Jesús tendrá nuevos dirigentes. Los viejos dirigentes no tienen la calidad requerida...

9. Las expresiones simbólicas secundarias

- Ponerlo al frente de la servidumbre.... para que le dé la ración conveniente... Bienaventurado aquel a quien el Amo encuentre sirviendo a sus hermanos...

10. Significado de dichas expresiones simbólicas secundarias

- Los nuevos líderes del Reino no serán jefes constituidos en poder, sino servidores que cuidarán de sus cohermanos partiendo de sus necesidades básicas (=”la ración conveniente”): es decir, serán servidores aterrizados... Aparece una nueva “bienaventuranza”: la de los que son servidores de sus hermanos... 

11. ¿Qué título-síntesis se le daría a esta parábola?

- El servidor confirmado como servidor...

Ejercicio Nº 1

Profundizar y ampliar el contexto social de esta parábola (véase el Nº 2 del esquema estructural). Hacerlo por grupos y compartir ideas. 

b) Dios premia a sus siervos, convirtiéndolos en compañeros

( Los siervos que, como premio, terminan siendo atendidos por su amo (Lc 12,37‑38)



- Visión panorámica de la parábola

* El interior de Jesús, cuando pronunció esta parábola, debía rebosar de esa alegría inmensa de quien va a comunicar algo que ya en su interior está viviendo: sentir al mismo Dios como "compañero". Frente al legalismo era inaudito escuchar que Dios dejaba de ser el Dios administrador de pagas, para convertirse, en un Dios-compañero; la paga debía ser algo que diera ventajas, algo externo a Dios. En cambio, en Jesús la paga era el mismo Dios, en una relación de amistad y de igualdad: ser compañero. Se trataba de una nueva experiencia acerca de Dios, inaudita en un ambiente dominado por el poder de dominio, donde una relación de esta clase no era siquiera pensa​ble.

* Todo lo anterior era lo que Jesús quería expresarnos en la parábola en la que el siervo terminaba siendo atendido por su amo, que así se portaba como compañero. Entre un Dios humanizador y su seguidor, luchador también contra los poderes deshumanizadores, debía aparecer una intensa comunión de proyectos, una igualdad de causas. Ambos pasaban a relación de compañeros. Y, entre compañeros, el servicio mutuo es normal. No nos extrañe, pues, que Dios se convierta en servidor de los servidores de sus hijos. El mejor pre​mio para Jesús y sus seguidores era sentir a Dios como compañero de causa. 

- Análisis estructural de la parábola (Lc 12,37-38)

1. Lectura de la parábola...

2. Contexto social: Estructura económica, política e ideológica que motiva esta parábola

- En el modelo de sociedad desigual y legalista al superior se le define siempre desde el poder sin competencia. El superior compañero no sólo no es pensable, sino que es considerado como traicionero de ese modelo de sociedad que necesita que la autoridad sea siempre temida, ya que se basa en el poder de dominio. – La imagen e Dios que alimenta la sociedad legalista es la de temor, distancia, diferencia...

3. Propuesta alternativa de Jesús en esta parábola, que es Buena Noticia para los pobres

- Presidir en la comunidad del Reino de Dios significa servir, sólo servir... Esto da la inmensa alegría de compartir un proyecto con un compañero o un hermano, en vez de hacerlo con un superior, que puede muy fácilmente degenerar en un dictador o un tirano... – La imagen de Dios que alimenta el Reino es la de un ser amigo y compañero que que genera confianza, confianza, semejanza, transparencia...

4. Choque que produce esta parábola en la conciencia del oyente

- Una mentalidad poseída por el autoritarismo y la verticalidad que degenera en poder de dominio y que tiene a Dios como un tirano...  vs.  Una mentalidad cimentada en el servicio que es fraternidad, solidaridad e igualdad, que tiene a Dios como un compañero...

5. Faceta del Reino que se destaca en esta parábola

- El Reino es la realidad que convierte a Dios en amigo, ya que lo hace servidor de sus servidores...

6. Qué le exigiría esta parábola a la iglesia (local y universal)

- Que se rediseñara a sí misma más como una institución servidora, que como una institución religiosa.... Que hiciera vivir la religión desde el servicio y no sólo desde lo sacramental o religioso... 

7. La expresión simbólica central de esta parábola

- El siervo vigilante que es atendido por su amo...

8. Significado de dicha expresión simbólica central

- Dios sabe premiar a su siervo sin que él se lo pida. Lo premia sirviéndolo, es decir, en la cercanía de un compañero, de un amigo... Dios ya no es para ser temido, sino para ser amado...

9. Las expresiones simbólicas secundarias

- Si el amo viene a la segunda o a la tercera vigilia...  El siervo es declarado “bienaventurado”...

10. Significado de dichas expresiones simbólicas secundarias

- El siervo ha hecho de su vida un servicio permanente: a toda hora encuentra motivos para servir a su amo, para esperarlo... El amo se ha hecho ya parte permanente de la vida de su siervo, quien por eso es declarado “bienaventurado”...

11. ¿Qué título-síntesis se le daría a esta parábola?

- El siervo servido por su amo...

Ejercicio Nº 1

Profundizar y ampliar el contexto social de esta parábola (véase el Nº 2 del esquema estructural). Hacerlo por grupos y compartir ideas. 

GUIA PARA LA UTILIZACION DE LAS PARABOLAS

A continuación colocamos las citas de las parábolas de las cuales se hace un comentario extenso. Las citas que van en negrilla corresponden al texto que directamente se comenta; las citas en "tipo normal cursivo" corresponden al texto paralelo que también queda comentado. Los números en paréntesis indican el módulo (primero o segundo) y la página.

Mt 7,9-11 (I, 51)

Mt 9,15 (I, 27)

Mt 9,16-17 (I, 36)

Mt 12, 25-29 (I, 29)

Mt 12,43-45 (I, 39)

Mt 13,1-9 (I, 44)

Mt 13,33 (I, 31)

Mt 13,24-30 (I, 38)

Mt 13,31-32 (I, 41)

Mt 13,44 (I, 34)

Mt 13,45-46 (I, 35)

Mt 13,47-48 (I, 43)

Mt 18,12-14 (I, 48)

Mt 20,1-15 (I, 60)

Mt 21,28-31a (I, 57)

Mt 22,2-10 (I, 63)

Mc 2,19-20 (I, 27)

Mc 2,21-22 (I, 36)

Mc 3,23-27 (I, 329)

Mc 4,3-8 (I, 44)

Mc 4,26-29 (I, 32)

Mc 4,30-32 (I, 41)

Lc 5,33-39 (I, 27)

Lc 5,36-39 (I, 36)

Lc 7,41-42 (I, 46)

Lc 8,4-8 (I, 44)

Lc 11,11-13 (I, 51)

Lc 11,15-22 (I, 29)

Lc 11,24-26 (I, 39)

Lc 13,18-19 (I, 41)

Lc 13,20-21 (I, 31)

Lc 14,7-10 (I, 61)

Lc 14,16-24 (I, 63)

Lc 15,4-7 (I, 48)

Lc 15,8-10 (I, 47)

Lc 15,11-32 (I, 53)

Lc 17,7-10 (I, 56)

Lc 18,9-14a (I, 50)
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