LA MUJER EN EL PROFETISMO
(Israel, antes y después de la monarquica)

“Muijer, tU eres la otra orilla que encauza el rio de mi vida”

Los signos de los tiempos van mostrando ayer como hoy el lenguaje
en el que nuestra fe ha de releerse. Esta revista vuelve a ocuparse de un
tema tan antiguo como actual : la mujer. Ella exterioriza la realidad del ser
desde su particular antropologia. El vardn hace lo propio desde la suya. La
relectura que nos marcan los tiempos del inicial milenio viene, desde la
Optica religiosa y social, sefialada por la consolidacion del resurgir
feminista. La sociedad patriarcal que ha mantenido nuestro sistema de
valores intocados e intocables, reclama un nuevo paradigma.

El paradigma naciente estd emergiendo con fuertes dolores de parto.
La nueva humanidad se religa en un Gtero donde el sexo es, simplemente, la
manifestacion del ser. Ser manifestado como varén o como hembra.
Equivocar el ser con el estar pertenece a la antigua economia. La nueva
humanidad que emerge, ya estaba anunciada por Pablo en su vivencia
cristica: “En efecto, todos los bautizados en Cristo os habeis revestido de
Cristo: ya no hay judio ni griego; ni esclavo ni libre; ni hombre ni mujer, ya
que todos sois uno en Cristo Jesus” (Ga 3, 27-28).

¢Qué ha sucedido para que este anuncio profético haya quedado en el
olvido?. ¢Por qué varon y hembra siguen diferenciandose en lo que son
iguales, en el ser, y pretenden ser iguales en lo que son distintos, en el
estar? La sociedad patriarcal que nos ha precedido y sigue imponiendo su
paradigma puede responder a estos interrogantes. Aqui nos interesa mostrar
que desde el campo teoldgico la relectura no solo es posible, sino
necesaria..

La relectura cristica implica trascender en cada situacion lo concreto
del estar para alcanzar el ser que nos equipara en la filiacion divina. El hijo
de Dios que somos en Cristo trasciende cada religion concreta (el estar),
para alcanzar la perfeccion de la religiosidad (el ser). Los evangelios no son
el nacimiento de una nueva religion, sino el camino que nos muestra la
forma y manera de trascender y religar el estar en el ser.



Trascender cada situacién nos obliga a reencarnar el mensaje ya que
es la religion la que nos permite conocer como en el pasado han sabido
otros alcanzar su genuina religiosidad. Cristo reencarna su estar en Jesus, y
a través de El hemos de conocer el camino que nos permita aprehender
nuestra particular reencarnacion. El, como primogénito, nosotros como
nuevos Cristos (cristianos), en el devenir de la historia.

El Espiritu aletea desde los origenes, y estos presupuestos religiosos
si bien no han sido formulados con esta sintaxis, desde el alfa de los
tiempos se han reencarnado con otra palabra, con otro verbo, ya que el
Espiritu (que es Ser), se concretiza en la Palabra (que es estar). Y asi el
Espiritu (Ruah), que es Dios, hace posible la creacion del nuevo reino que
si es de “éste mundo”, aunque se culmine en el “otro”.

Esta tension de lo trascendente fue, es y sera en el Ser, en cada ser,
en todo ser. La relectura de los textos que vamos a realizar implica la
asuncion de esta verdad tan genuinamente cristiana, pero tan antigua como
el propio universo. Pablo sabia bien lo que decia cuando exigia, a sus
lectores, trascender los conceptos antropologicos de hombre y mujer.
Quien se queda en ellos, no alcanza su genuina “yoedad” en cuanto “hijos
nacidos de los alto”. La carne en la que “estamos”, nace de lo “bajo”,
aunque ella forme parte del todo en el que nos manifestamos. No se trata de
retornar a ciertos angelismos trasnochados, sino de asumir nuestra
condicién sarxquinosa (carnal) para transformarla en cuerpo glorioso y
resucitado.

Esta intuicion o rumoreo de lo infinito, recorre la historia desde los
origenes. De ahi que, y para el tema concreto que nos ocupa, “la mujer”,
nos interese, de forma especial, saber releer entre lineas los textos biblicos
que vamos a presentar. Solo asi, sabremos hallar el genuino pensamiento
que la persona de fe ha tenido sobre la mujer y ello, a pesar de los
condicionamientos patriarcales y machistas donde ha sido formulado.

Nuestro trabajo se limitard a otear la historia de Israel en los
comienzos del profetismo. Aquella que rodea la época de la monarquia y
previa a los conceptos sapienciales donde los grandes profetas plasmaron
su pensamiento. La época monarquica del milenio antes de Cristo no dejo
gran huella sobre el pensamiento de la mujer. No obstante la que dejo, fue
tan profunda que llegé hasta la genealogia de Jesus. Efectivamente, un
hombre tan enraizado en la cultura judia, como fue el evangelista Mateo,
las nombra al inicio del evangelio.



¢Por qué un hombre judio, y por tanto marcadamente patriarcal,
nombra en la genealogia de Jesus a diversas mujeres?. ;Cual es la intencion
que encierra su mensaje al respecto?. No es el momento de responder a las
inquietudes teoldgicas de Mateo, pero si el instante en el que podemos
aprehender, que dentro del auténtico sentido religioso del hombre de fe,
algo importante debio intuir el evangelista para dejarnos constancia escrita
del valor de lo genuinamente femenino.

Esa intuicion sobre lo femenino, es lo que deseariamos destacar en
nuestro ensayo. Intuicion que hizo que las nombrara en una genealogia
fuertemente machista. Una genealogia donde es el hombre quien engendra,
aungue paraddjicamente Mateo nos sefiala que es la mujer la que hace la
historia. Su genealogia no permite dudas al respecto. La ascendencia de
JesUs depende de las mujeres que intervienen en ella, aunque sean los
hombres los que parezcan poseer este don.

Dios interviene de forma especial en ellas para cambiar la “historia
de los hombres™. Parece como si la historia de los varones la escribieran los
hombres, con las palabras, y la “historia de la mujeres” la escribiera Dios,
con los silencios. Ellas aparecen en la genealogia de JesUs para trastocar la
historia del varon.

Resaltamos esta vision feminista de la historia, no como contrapunto
del devenir machista en el que esta inmerso el mensaje. No deseamos caer
en el mismo error histérico. Tratamos mas bien de intentar ver lo femenino
que la misma sociedad machista resalta de forma especial, cuando es el
valor de lo genuinamente religioso, el que prevalece. Recordemos que la
Biblia, mas que ser escrita por hombres, ha sido escrita para los hombres.
Deseariamos que en este trabajo se observara el pensamiento de un ser
humano que escribe para toda persona pero que, no obstante, tiende al
encuentro, como corresponde a mi sexo, de la mujer.

Cada contexto se expresa en los conceptos que le son propios. Sin
embargo, el hombre de fe trasciende estos conceptos alli donde le toque
vivir. Lo que hemos llamado *“genuinamente religioso” no es saber
interpretar textos religiosos. La relectura que reclama la fe se encuentra
donde hallamos la fuerza que hizo posible su escritura (encarnacion), y que
tiene que ser la misma (Dios), que hace posible que hoy sigamos
escribiendo sobre lo mismo, con nuestros textos propios.

Esta fuerza que es el Espiritu de Dios, es la que aqui nos interesa. No
la letra en la que se expresd, aunque ella sea la forma en la que la



aprehendemos. Hemos vuelto a diferenciar la religiosidad de la religion.
Pues bien, esta diferencia que tanto recalcd JesUs en su existencia terrena
cuando nos recuerda que la letra mata, es la que de manera natural
experimenta el hombre de fe de todos los tiempos. Ella nos hara trascender
la letra para encontrar el espiritu que la hace latir

LA MUJER

Queremos resaltar el sustantivo expresado como titulo de este
apartado, sin colocarle adjetivo alguno. Nuestra sociedad. sigue siendo
fuertemente patriarcal. De hecho cuando hablamos del hombre, nos
referimos a la total humanidad, no asi cuando lo hacemos sobre la mujer.
Méas aun, a ella le colocamos adjetivos que resalten las cualidades
machistas que previamente le hemos adjudicado.

Nos gustaria saber expresar lo que de ella sentimos. Ella es la otra
mitad que nos complementa. El lado o costal (no costilla), que nos falta y al
que tendemos. La que nos da la posibilidad de ser hombres. Pensamos que
desde la otra orilla de la antropologia humana, ella, la mujer, podria decir lo
mismo de nosotros.

Habitualmente cuando ponemos por escrito nuestras conclusiones,
como es el caso presente, lo hacemos usando el plural, y es que quienes no
sabemos ser hombre sin ella, necesitamos conscientemente hablando, usar
el plural donde ella forme parte de nuestra singularidad. En este ensayo, y
dentro de lo posible, no vamos a enjuiciar las escenas desde la vision
socialmente entendida como varonil. Quizas no lo consigamos. Al propio
Pablo, en la época que le tocé vivir, y por mucho que ensalz6 a la mujer, se
le tildé de misdgino.

El también fue fruto de su tiempo. Como el Yahvista de la época
monarquica que aqui nos toca resefiar cuando escribio su relato de la
creacion. El objeto sexual en el que la sociedad patriarcal habia convertido
a la mujer, Unicamente demuestra que desde entonces, quien no tiene
asumido el sexo como parte integrante de su expresion humana, lo teme.
Este temor aumenta con el transcurrir del tiempo, asi la mujer se convierte,
para este tipo de hombres, en algo que hay que apartar de la creacion
metiéndola en celdas o claustros para que se salven (son los que asi piensan
los que necesitan salvacion), o haciéndola madre para que se realice.



La mujer y la sexualidad ya fue motivo de otro ensayo en esta misma
revista. Quien les escribe es hombre casado que, como tedlogo, ya hemos
dejado dicho en este papel que el sexo para la creacion es de origen animal
y el sexo para el amor es de origen humano. Creo que esta expresion
recapitula lo que deseamos explicar. La mujer es el misterio hacia el que
tendemos para alcanzar, amandola, a aprehender el Misterio. Suponemos
que a ellas les pasaré otro tanto.

En esta antropologia el cuerpo de la mujer posee lo que le falta al del
hombre, lo que, siguiendo el pensamiento del Cantar de los Cantares hemos
de amar para intuir la fuerza del amor y en él, a Dios. Asi el sexo es tan
natural como misterioso. Esta ahi, como la comida, como el pan de cada dia
que trascendido se convierte en el cuerpo de Cristo donde todos somos uno.

No existe temor atavico que haya que extirpar. Simplemente sin ella
no podemos hablar de como se expresa el ser humano, porque
sencillamente ella es el cincuenta por ciento de dicha expresion. Teniendo
en cuenta estos presupuestos, oteamos los textos biblicos y vemos que
siempre fue asi. Y ello a pesar del machismo que impregnan sus paginas. El
Yahvista cuando por primera vez deja por escrito su pensamiento sobre la
mujer, aln a pesar de la subordinacion en que la sitda no puede ocultar su
sometimiento.

El hombre dejara cuanto tiene para ir tras ella, su padre, su madre, en
definitiva queda sometido a un dictado interior que no puede ocultar. La
leyes exteriores las dictara él pero las interiores son tan profundas que se
traslucen en cada norma escrita. La mujer atrae y este sometimiento interno
de él hacia ella, lo proclama exteriormente de ella hacia él . Desde entonces
y hasta nuestros dias, ella, con su silencio y nosotros con la palabra
buscamos la atraccion del contrario. ¢Quién atrae a quién?. Todo depende
en la orilla en la que cada cual se encuentre.

El Yahvista subordina a la mujer haciéndola salir del hombre, no
obstante la llama Eva, madre de los vivientes. Adan queda asi como
prototipo de todo lo existente antes de la toma de conciencia humana y Eva
como prototipo de lo genuinamente humano. 'Qué ironia y qué paradoja tan
bellamente expresadal. Eva, con el mito de la serpiente es la que conduce a
Adan al conocimiento humano. A saber discernir el bien del mal. Adan
representa lo hominido. Eva lo humano. Eva le hace comer del fruto del
conocimiento. Ella traduce a la naturaleza, la escucha . Eva sabe escuchar
sin palabras. De hecho, la serpiente seria el animal menos idéneo para
hablar porque es sabido que no oye. Pero ella en su apertura al



conocimiento sabe escuchar los silencios de la naturaleza. Adan solo sabe
escucharla a ella. 1A ella!. !Cuanto temor oculto desde entonces!.

La naturaleza, en este mito, habla a través de la serpiente, y Adan
sordo, tiene que escuchar la traduccion de su mujer. Cuando en ella, con
ella, y por ella se abre su mente !comprende!, y aun la teme maés. Se siente
desnudo ante su incapacidad. Desnudo ante ella y en esta desnudez interna
y mental, comienza su andadura. A partir de este instante original,
comienza a ver... y se siente ciego. El ante ella y ella ante él. Pero como la
historia la comienza escribiendo él, sera la ceguera de Eva la que resalte en
sus escritos. Todo lo que ella posee y él no tiene, serd malo, incluyendo la
sangre que ella derrocha incomprensiblemente en la menstruacién, y que a
él le falta cuando muere en las batallas. 'Impura, impura, mil veces impura
a traves de la historia!.

Su sangre, la de ella, contamina. Su semen, el de él, vivifica, da la
vida. Pero él necesita su sangre, y el temor aumenta. Sangre en la que Dios
mora y que ella, incomprensiblemente, desperdicia. Desde entonces el
temor a la mujer se sublima en el amor a la madre. La madre oculta a la
mujer y el hombre silencia al padre. Asi la sociedad machista y patriarcal
de la Biblia que muchos siguen asumiendo oculta al padre y a la mujer
tanto como ensalzan a la madre y al hombre. !Nueva paradoja!. Nuevo
Koan biblico que nos habla de la letra que hay que trascender en constante
encarnacion.

La mujer, paradigma del mundo patriarcal, es rechazada tanto como
admirada. ¢Sera porque, al decir de algunos antropélogos, nuestra sociedad
machista proviene de otra de origen matriarcal?. Los romanos, cuna de
nuestro derecho, proclamaban que el derecho de la madre emanaba de un
orden natural, mientras que el del padre derivaba del derecho civil. Uno es
natural, el otro, social. El origen del matriarcado es creacional, siendo el del
patriarcado politico y por tanto, partidista e interesado.

En el lar, en el fuego, mandaba ella. Posteriormente en el mito
prometéico mandaba él. Asi unos mitos y unas sociedades cubren a otras:
Brig, diosa de los celtas y del fuego, es cubierta por nuestra Santa Brigida
en cuyo convento ardia el fuego eterno vigilado por virgenes.

Releyendo el pasaje de la creacion, nos preguntamos: ¢quién engafio
a la mujer en nuestro mito adanico? ;Satan? No, 'el hombre!. Su engafio
queda psicoldgicamente al descubierto cuando personifica a Satan en una
serpiente. La serpiente es el simbolo falico de los mitos ancestrales. El



macho arrastra con su falo a la hembra,. Aunque, paraddjicamente, la Unica
que se arrastra sea la serpiente. La serpiente, diosa de la fertilidad que
engendra vida y la renueva en cada cambio de piel.

Adan sabe por propia experiencia que Eva va tras él, porque él no
deja de ir tras ella. EI mundo patriarcal engafia con las mismas armas que se
siente engafiado. Asi podemos imaginar que tras el mundo patriarcal se
esconde otro igualmente sectario de origen matriarcal. Mundo donde ella,
la mujer, asumio la auténtica felicidad. No en vano la fertilidad dependia de
la generosidad de la tierra y de las madres. Ellas como una gran diosa de
pechos enormes y vientre prominente, representaban a la diosa fértil.

La palabra fertilidad proviene del vocablo “felix”, antecesor del
castellano feliz. La felicidad era de origen femenino. El paraiso era de ellas.
La tierra, simbolo de la gran diosa que paria sin cesar sus frutos, se
encarnaba en la mujer que, asimismo, daba la vida a los humanos. El
hombre anonadado adoraba a su diosa.

Hasta aqui unas breves pinceladas para demostrar que la mujer
también tiene nombre propio en la historia. Ella también la escribio. Su
pluma fue otra, quizas mas natural. Poco importa, posiblemente, al cambiar
la sociedad y volverse mas competitiva, ella quedé relegada en la casa y €l
marché a por alimentos que, al volverse escasos, habia que pelear y
conquistar guerreando. Ha nacido el poder patriarcal. Lo politico comienza
a predominar sobre lo natural.

La historia de la revelacion biblica se genera dentro de este nuevo
poder. La vision que nos muestran los textos biblicos tiene ojos masculinos.
No obstante, el hombre de fe, y recalcamos en este caso la palabra hombre,
trasciende su propia historia y aunque la tenga que explicar dentro de unos
modulos determinados con el fin de ser comprendido por sus
contemporaneos, deja traslucir la verdad que lleva dentro y que le remite a
Dios.

Méas alla del matriarcado y del patriarcado emerge la nueva
humanidad, la Unica posible de los llamados hijos de Dios donde no hay
varon ni hembra, ni esclavo ni libre, hoy podriamos decir desde nuestro
contexto nacional, ni espafiol ni vasco, ni catalan, ni gallego. Hijos del
reino donde todos somos uno en el Padre y/o la Madre.



Desde el Ser y trascendiendo el estar (vardn/hembra), veamos con
objetividad algunos textos donde en el esplendor del nacionalismo judio, se
deja entrever la verdad, ain a pesar del fuerte machismo imperante.

RUT, LA SIERVA DE YAHVE

Posiblemente uno de los textos donde podamos observar con mas
fuerza el sello de lo femenino en una sociedad eminentemente masculina,
sea el libro de Rut. Su impronta fue tan profunda que Mateo, en la
genealogia de Jesus, la cita entre otras. Este “logion” biblico es la huella
indeleble de que la mujer tuvo el mismo peso que el hombre aunque éste
apenas dejara constancia de ello.

Mateo, como hombre de fe, no podia escribir su mensaje sin resaltar
lo que, asimismo, también habian sefialado sus antepasados. El comienza su
historia diciendo que Jesus, el llamado Cristo provenia de “Nasson que
engendrd a Salmon, Salmon engendrd de Rajab a Booz, Booz engendrd, de
Rut, a Obed, Obed engendro a Jesé, Jesé engendré al rey David” (Mt 1,5-
6a). Esta genealogia sigue los parametros marcados en el libro de Rut
(4,20-22). La diferencia existente, aunque parece poco relevante, es a
nuestro juicio muy sugerente : Mateo intercala el nombre de varias mujeres
e introduce la palabra rey, delante del nombre de David.

Citar a las mujeres recalcando expresamente la realeza de David, es
dejar constancia en su escrito, de la importancia de las mujeres que €l va a
mencionar. Seflalemos que esta variante se debe expresamente a la
redaccion mateana. Referente a las prostitutas de esta genealogia ya
escribimos en el ensayo citado sobre la sexualidad. Ahora, en el caso de
Rut es importante anotar lo siguiente: Mateo inserta su nombre, afadiendo
también que Jesus es el Cristo. Estos dos atributos de sus regios personajes
son propios de su teologia, ya que ni la genealogia del libro de Rut nombra
a las mujeres, ni la genealogia de Lucas coloca los atributos de David y
Jesus en cuanto rey y Cristo (Lc 3, 31-32).

El movimiento que realiza Mateo al respecto es de suma
importancia. El camino para llegar al rey David es construido por diferentes
mujeres, asi como el camino para llegar a JesUs es construido por una
mujer mas, Maria. Los dos reinos, el de la antigua y el de la nueva
economia, son tejidos sutilmente en el telar de la feminidad.



Mateo cree en Cristo y su vivencia no le permite discriminar a la
mujer. ElI también es hijo de su tiempo y escribe para varones aunque
confia en ser leido (mas bien vivido) por las mujeres. Esta vivencia es la
misma que trasciende al yahvista y/o al sacerdotal cuando escriben los
relatos de la creacion, o la del naciente profetismo cuando narra la historia
de Rut.

“En los dias en que juzgaban los jueces” (Rut 1,1). Asi comienza este
pequefio libro, llamado histérico por nuestro canon y profético por el
hebreo. Nosotros hemos calificado este apartado con el subtitulo “la sierva
de Yahvé”. Permitasenos una breve aclaracién al mismo. El siervo de
Yahvé es un titulo que acufid el Deuteroisaias y que refleja, trascendiendo
la historia en la que se gestd, el comportamiento de un hijo de Dios. Pues
bien, estimamos que el libro de Rut refleja a la sierva de Yahvé porque
trasciende, asimismo, la historia en la que se escribid. Ella es una hija de
Dios. El siervo demostr6 hacia el exterior el comportamiento que la sierva
demuestra hacia el interior. El, desde la objetividad masculina; ella desde la
subjetividad femenina.

Lo objetivo y lo subjetivo son realidades humanas que se
complementan. Asi lo oriental y subjetivamente femenino, se complementa
con lo occidental y objetivamente masculino. Cuando occidente lucha
contra oriente lo hace contra una parte de la sociedad que le realiza y
complementa. El libro de Rut va a ser el oriente subjetivo y femenino que
completa el occidente objetivo y masculino de la sociedad machista en la
que se escribid. Esta intuicion de la verdad debid verla Mateo cuando la
nombra siglos después.

El libro, tal y como lo conocemos actualmente, consta de cuatro
capitulos que proponemos estudiar siguiendo el siguiente esquema:

1.- Noemi vuelve a su tierra

2.- Rut conoce a Booz

3.- Noemi planifica y habla
Rut escucha y ejecuta

4. Conclusion

1.- Noemi vuelve a su tierra



El capitulo primero muestra la sociedad patriarcal que viven estas
mujeres. La ironia que rezuman sus lineas es extremadamente sugerente:
“Hubo hambre en el pais, y un hombre de Belén de Juda, se fue a residir,
con su mujer y sus dos hijos, a los campos de Moab” (1,1). El pueblo
dirigido por varones ha llevado al pais a tal extremo de pobreza que sus
habitantes tienen que ir al pais del enemigo, en este caso el glorioso y
odiado Moab (Is 16, 13-14), para poder subsistir. ;Donde reside la ironia
del relato?. En la expresion final de este capitulo en la que Noemi exclama:
“Colmada parti yo, vacia me devuelve Yahve” (1,21).

La realidad que presenta el autor, leida entre lineas, no es
precisamente la de una persona que sale colmada, ya que tiene que
abandonar su patria porque no tienen ni para comer. Ahora bien, desde la
concepcion machista en la que se escribe el libro, ella estd colmada toda
vez que tiene marido e hijos. Aqui no interesa la mujer como persona.
Noemi estd realizada segun lo que un hombre piensa. Lo importante
entonces, como para muchos ahora, es no “salirse de madre”. La expresion
no es valida cuando se realiza en masculino: “salirse de padre” no dice nada
en nuestro contexto machista. Hoy todavia esta vigente la expresion
“salirse de madre” cuando alguien realiza cualquier exceso mas alla de lo
socialmente permitido.

Noemi no se sale de madre, por ello, aun a pesar de la desgracia que
esta viviendo, la sociedad patriarcal en la que ella se mueve afirma que esta
colmada. Sus desgracia comienzan cuando, como Job, desde la Optica
sapiencial, comienza a perderlo todo. Muere su marido, mueren sus hijos y
solo le quedan sus nueras, es decir, nada. Ella son tres... 'y mujeres! La
ironia desde una oOptica de fe es trascendente. Tres, nimero sagrado para los
semitas. Ellas son tres. EI libro presenta la perfeccion... en lo imperfecto.
¢ Qué hacer?.

El cuadro que nos pinta el autor refleja la impotencia en la que se
situaba oficialmente a la mujer sin marido e hijos: decide volver a Juda
porque “Yahvé habia visitado a su pueblo y le daba pan”(1,6). Antes de
volver les dice a sus nueras que se vuelvan “cada una a casa de su madre.
Que Yahvé tenga piedad con vosotras como vosotras la habéis tenido con
los que murieron y conmigo.. Que Yahvé os conceda encontrar vida
apacible en la casa de un marido. Y las besé. Pero ellas rompieron a llorar”
(1,8-9)

No es facil para un hombre expresar el contenido tan fuertemente
feminista de este pasaje: lo que el texto quiere expresar, y no lo que



expresa. ElI feminismo del que hablamos no va contra la masculinidad.
Nada mas lejos, es tan dulce como el significado del nombre de Noemi.
Noemi significa la dulce. En este libro, como en casi toda la Biblia, los
nombres guardan estrecha relacion con lo que esta sucediendo. Son la llave
que permiten conocer el genuino mensaje del autor. La dulce Noemi habla
al corazon de las otras dos mujeres. Hay que introducirse de puntillas en
esta trinidad para captar lo que esta sucediendo.

Noemi les manda volver a casa de su madre. !No a la del padre! Lo
que esta sucediendo hay que aprehenderlo en la intimidad de la mujer. Ella,
la suegra, conoce el infortunio que han debido de pasar sus nueras en los
diez afios que les han durado sus maridos. A través de la situacion actual,
el lector debe intuir que la situacién que han mantenido estas mujeres
durante diez afios no ha debido ser buena. Pero es el destino de las mujeres:
volver a ser la posesion de un hombre.

Orpa y Rut han tenido piedad de sus maridos. Desconocemos los
motivos de esta expresion. Nada bueno para ellas. Ahora bien, esta
experiencia las ha unido mas alla de lo que reclama el comportamiento de
la sociedad patriarcal. Sociedad que les recuerda cual es su destino: volver
a caer en las manos de otro marido. Noemi confia en Yahvé para que en
este segundo intento su vida sea apacible. Ellas, al recordar su vida pasada,
rompen a llorar. Noemi las besa. El beso de Noemi, en cuanto mujer, no
tiene valor alguno. Si estas palabras hubieran sido pronunciadas por un
varon, el beso seria el sello de bendicion de todo lo dicho. No obstante,
intuimos que este beso, por la situacién en la que es colocado por el autor,
habla por si mismo. Ellas rompen a llorar tras la bendicion de Noemi.

La dulce Noemi retrata la situacion humillante de la mujer. Volver,
siempre volver a situarse bajo el cobijo de un hombre. Pero en este texto en
el que tanto se insiste sobre el término volver. Ellas vuelven a Belén;
Noemi les manda volver a su casa; ellas responden que volveran a Belén;
Noemi insiste que no vuelvan con ella. Todo este pasaje es un continuo
volver, ¢a donde?. Esta es la clave que deseamos resaltar.

Las tres mujeres se ponen en camino. Estan volviendo a Juda. Ellas
todavia no saben que van a ser el origen de David. El autor que lo esta
escribiendo, si. Igual que Mateo conocia que Rut fue origen de Jesus. Ellas
“se pusieron en camino para volver a la tierra de Juda” (1,7b). El lector
puede intuir que la preocupacién del autor se centra en tratar de mostrar el
camino de vuelta a casa; de vuelta a Juda. La clave va estar en saber
encontrar “el camino de vuelta”.



Hay un camino externo que conduce a Belén. Pero la clave (esa es la
propuesta de este trabajo), se halla en descubrir un camino interno que nos
conduce mas alla de cualquier estar. Nos lleva de la mano hasta el ser. Lo
imperioso es volver: “Volveos, hijas mias, andad, porque yo soy demasiado
vieja para casarme otra vez” (1,12a). La sabiduria de este dialogo de
mujeres es hiriente. ;COmMo, si no, entender que sea necesario que la suegra
ha de volverse a casar para poder tener hijos que a su vez sean los futuros
maridos de sus nueras?. 'Esa era la ley de los hombres!.

No es extrafio que la dulce Noemi, incluso creyendo posible tal
milagro de Yahve, remache irénicamente: “Y aun cuando dijera que no he
perdido toda esperanza , que esta noche voy a tener un marido y que tendré
hijos ¢habriais de esperar hasta que fueran mayores? ;Dejariais por eso de
casaros?. No, hijas mias, yo tengo gran pena por vosotras, porque la mano
de Yahve ha caido sobre mi. (1,12b-13).

En el paroxismo de lo absurdo, poco es la mala situacion de
cualquier mujer en lIsrael, ahora ellas estan por debajo de Noemi. Volver a
Belén junto a la “dulce” va a representar la mayor de las “amarguras”. ¢Por
qué?. Porque en Juda, segun la ley imperante estas tres mujeres seran
malditas. Mas aun, si la bendicion y la maldicién le viene a la mujer gracias
al hombre, en el presente caso, a Orpa y a Rut la maldicion les viene por
una mujer.

No se puede caer mas bajo. El autor nos presenta este hundimiento
exterior, para que captemos la elevacion interior de estas mujeres. La
situacion es insostenible, Orpa abandona, y vuelve a su hogar. Ruty
Noemi vuelven a Belén y alli, “se conmovié toda la ciudad por ellas”
(1,19). En esta desolacion “nacional”, Noemi la dulce cambia su nombre
por Mara (la amarga).”porque Saday me ha llenado de amargura” (1,20).

Fin del capitulo primero. Intencionadamente no hemos indicado nada
al respecto de los versiculos 16 y 17, que curiosamente son los mas
conocidos del libro, porque en ellos se ensalza la entrega de Rut hacia el
Dios de Israel. La ironia del texto podra ir demostrando que el Dios de
Israel donde realmente habita no es en las tierras de Juda, sino mas bien en
el interior de estas mujeres y en su comportamiento. Especialmente el de
Rut: 'donde las mujeres se atan a sus maridos por la fuerza de la ley, ella se
ata a Noemi por la fuerza del amor! Este comportamiento nos va a ir
mostrando la vuelta que en cada camino hemos de ir realizando si



queremos encontrar el auténtico y genuino reino, aquél que trasciende las
fronteras de Juda.

La amargura de estas mujeres es aparente, aunque inmensa segun el
contexto que les ha tocado vivir. Noemi es dulce cuando el hambre le hace
emigrar a otros lugares y es amarga cuando tras todas las penalidades de
una vida puede volver en paz junto a los suyos que tienen los campos llenos
de cebada. La amargura o la dulzura de estas mujeres guarda relacién con
la situacion en la que el hombre las ha ubicado. EIl sentir de ellas va por
otra camino. Su interior es el que se nos ha de revelar y el que aqui
intentamos, con toda humildad, descubrir.

2.- Rut conoce a Booz.

“Tenia Noemi por parte de su marido un pariente de buena posicion,
de la familia de Elimélek, llamado Booz” (2,1). El segundo capitulo del
libro que nos ocupa comienza con este versiculo que a nuestro juicio, no es
nada gratuito. El lector queda avisado que existe un pariente rico llamado
Booz.

Obseérvese la astucia del autor. Noemi ha demostrado anteriormente
con la irdnica vivencia entre la dulzura y la amargura, su debilidad. La que
de hecho tenian las mujeres de su época. Esta debilidad se va a contrastar
con el poder establecido. Booz significa, el poderoso. Ya tenemos en
escena a las dos grandes fuerzas de Juda y de toda sociedad : la debilidad y
el poder.

Noemi, dulce y amarga es débil. Booz, es poderoso ¢Por qué?.
Sencillamente porque es hombre, todavia nada sabemos de él. Y en medio
de estas fuerzas, ¢quién esta?. Rut, su nombre significa la compariera. Hasta
ahora hemos podido comprobar que ella es la que comparte las penas junto
a las demas mujeres. Este asumir el dolor ajeno y el estar, como iremos
viendo, atenta a la palabra recibida, va a ser lo que nos ha permitido
anunciar que Rut es la sierva de Yahvé.

En la introduccion de este segundo capitulo se nos pone sobre aviso
de la importancia del personaje llamado Booz. Leyendo entre lineas
podemos comprender la cantidad de veces que Noemi le habria hablado a
Rut de este pariente. Nada extrafio que Rut, nada més llegar a Belén se
ponga a buscarle “Rut la moabita dijo a Noemi. Déjame ir al campo a



espigar detras de aquél a cuyos ojos halle gracia... quiso la suerte que fuera
a dar en una parcela de Booz” (2,2-3). 'Qué casualidad!. Por supuesto que
para un israelita en la suerte siempre esta la mano de Dios, pero en este
caso también la de Rut.

Este es el pariente importante, del que ellas han debido de hablar en
muchas ocasiones antes de volver a Belén. Luego veremos que existen
otros parientes mejor situados legalmente ante ellas, pero que no entra en
los planes que previamente se han ido marcando. Rut llega ante los
segadores de Booz y no se mueve de alli. “Ha venido y ha permanecido en
pie desde la mafiana hasta ahora” (2,7). El texto resalta que los segadores
empiezan a hartarse del comportamiento de Rut. “;No he mandado a mis
criados que no te molesten?” (2,9). Booz tiene que ordenar a los suyos que
la dejen en paz.

Ya tenemos en escena a Booz y a Rut. Los segadores presentan a
aquella mujer desconocida al amo. Booz escucha y finalmente dice a Rut:
“Me oyes, hija mia” (2,8). Rut, la extranjera y moabita se ha convertido de
pronto en hija suya. El mismo titulo que le da Noemi, cuando le dice que se
vuelva con su madre. La escena es muy sugerente. ;Qué ha visto Booz en
esta mujer?. Precisamente eso, a la mujer. La coqueteria que expresa Rut
habla por si misma: “;Como he hallado gracia a tus ojos para que te fijes en
mi?” (2, 10). Por si Booz tiene dudas ella se ha dado cuenta de que le gusta.
A partir de ahora comienza el juego donde el poder del hombre va a ser
nada y donde la debilidad de la mujer va a serlo todo.

La historia se comienza a escribir con pluma femenina, aunque la
mano sea masculina. “Booz le respondid: Me han contado al detalle todo
lo que hiciste con tu suegra después de la muerte de tu marido, y como has
dejado a tu padre y a tu madre...” (2,11). Un pequefio detalle se ha
introducido en las palabras de Booz que no figuraba hasta ahora en la
narracion. Booz, que representa el poder del mundo patriarcal, nombra al
padre de Rut, no asi cuando Noemi la manda a casa de su madre. El poder
que representa Booz queda latente en esta pequefa sutileza, Noemi, como
mujer, habia mandado a Rut junto a quien podia entender y solucionar su
desgracia personal: la madre. Booz le recuerda primeramente a su duefio, el
padre, solo entonces podria estar junto a la madre.

Cuando Rut regresa junto a Noemi y ve ésta toda la comida que trae,
vuelve a surgir entre ambas esa compenetracion tan propia de quien ama.
Sobran las palabras. Antes de que Rut le cuente lo sucedido, ella exclama:



”¢.Donde has estado espigando hoy y qué has hecho. !Bendito sea el que se
ha fijado en ti!” (2.19).
- INo me lo digas, diriamos hoy, le has visto y le has gustado; ya te
lo habia dicho yo!
- Fijate si le he gustado que hasta me ha dicho:
”Acercate aqui, puedes comer pan y mojar tu bocado en el vino”
(2,14).
- 'Y Noemi responderia hoy: ¢has introducido tu pan en su copa?,
esto va por muy buen camino.

Ya tenemos prefigurados los dos mundos, el exterior y poderoso y el
interior y débil. ;Donde estd realmente el poder, dénde el camino a
recorrer, donde la fuerza de Yahvé?. Sigamos la historia.

3.- Noemi planifica y habla. Rut escucha y ejecuta.

“Noemi su suegra le dijo: Hija mia, ¢es que no debo procurarte una
posicion segura que te convenga?” (3, 1). Toda la aparente amargura de
Noemi va a cambiar la historia. Todo acontecer nace en el interior de la
mente. Noemi esta pensando en alta voz. La mano de Yahvé se deja ver con
una sutileza increible. EI mundo exterior y patriarcal puede variar si el
mundo interior del ser aflora a la superficie. El auténtico camino de cada
vida consiste en descubrirlo. Cuando se ha descubierto, todo es posible. El
autor nos sefiala su caminar, a traves del pensamiento de Noemi.

La suerte estd echada. Booz por muy poderoso que parece
exteriormente, en su interior es un pobre hombre. ¢Por qué?. Porque la
recoleccién ha terminado pero “no mueve ficha”. Noemi busca el “jaque
mate”. Hay que pensar la jugada con sumo cuidado: “¢Acaso no es pariente
nuestro aquel Booz con cuyos criados estuviste?” (3,2).

Se ve que ha pasado cierto tiempo desde la siega y Booz con todo su
poder no ha dicho esta boca es mia, aunque tiene autoridad para ello ya que
es pariente y por tanto puede ejercer dominio sobre estas mujeres. “Pues
mira: Esta noche estara aventando la cebada en la era. Lavate, perfumate y
ponte encima el manto, y baja a la era, que no te reconozca ese hombre
antes que acabe de comer y beber. Cuando se acueste, mira el lugar en el
que se haya acostado, vas, descubres un sitio a sus pies y te acuestas; y él
mismo te indicara lo que tienes que hacer” (3,2-4).



Rut y Noemi conocen al detalle cada movimiento de Booz, en este
caso, precisamente lo que va a hacer esa noche. Habla la sabiduria de
Noemi y prepara a Rut con lo Unico que tiene una mujer para poder
dominar en la época patriarcal, su cuerpo. La situacién que plantea el autor
es tan real como repugnante. De hecho, cuando habla de Booz, omite su
nombre “que no te conozca ese hombre”. Hay despecho en la frase.
Hombre y mujer en encuentro en una sociedad de desencuentros. La
paradoja es que para que Booz demuestre su machismo, !tiene que haber
bebido! : “se puso alegre” (3,7).

El necesita estar borracho para comportarse ante la mujer como exige
la sociedad patriarcal. EI machismo imperante y psicologico hacia dafio al
poderoso Booz... y sigue haciendo dafo a todos los Booz de este mundo.
Cuando Booz nota el desnudo cuerpo de Rut en su cama dice el autor que
sintio un escalofrio. No es ella la que tiembla, es él. El, que es la fuerza, el
poder, la representacion de aquella sociedad, tiembla ante una pobre mujer
que usa las Unicas armas posibles que le son propias, cuando se lo
permiten: su cuerpo. Noemi también es mujer y sabia, por ello le anuncia a
su nuera gue ante su cuerpo, el de Rut, “él mismo te indicara lo que debes
hacer” (3,5)

Booz, enajenado de la sociedad que le oprime y de sus propios
temores, es decir, borracho, por primera vez sabra lo que tiene que hacer. El
sarcasmo del texto alcanza cotas inimaginables. Las Unicas que saben lo
que esta sucediendo son ellas. Y Booz, permitasenos la irdnica expresion
de, el pobre, es tan pobre y deébil en este momento que tras extender el
borde de su manto sobre Rut, es decir, cohabitar con ella, exclama “Bendita
seas de Yahve, hija mia; tu ultimo acto de piedad filial, ha sido mejor que el
primero, porgue no has pretendido a ningun joven, pobre o rico” (3,10).

Booz ha reencontrado el auténtico poder. ElI poder natural que le
remite a Dios y no el que le otorga la sociedad. EIl que, al parecer ya con
cierta edad, le hacia temer que no tenia. Ella, Rut, lo ha descubierto para él.
Booz, el poderoso, quizés por primera vez en su vida, da las gracias a una
mujer. Ella, como su nombre indica, también es compariera para Booz, y
como tal, comparte su lecho durante toda la noche.

Analicemos ahora, y con la brevedad que nos impone este trabajo, el
encuentro en que se objetivan la sociedad patriarcal que representa Booz, el
poderoso, Yy la sociedad que representa Noemi la débil. EI puente que une a
ambos es Rut, la compafiera, la sierva de Yahvé, pues ella en su mundo



interior escucha el de Noemi (jamas podria oir el de Booz), y ejecuta como
un cordero que va al matadero, lo que tiene que hacer.

Rut estd entre los dos mundos, sirviendo al mundo interior de
Noemi para ejecutar su palabra, y al mundo exterior de Booz para que, al
reencontrarse, lo cambie. Para comprender la intencion del autor hay que
recordar que Moab, y especialmente sus mujeres eran odiadas por el pueblo
judio. EIl libro de los NUumeros nos ha dejado buena constancia de ello:
“Israel se establecio en Sittim: Y el pueblo se puso a fornicar con las hijas
de Moab... y se encendid la ira de Yahvé contra Israel” (25,1-3). Asimismo
el oraculo de Balaam (profeta bastante singular en el mundo Biblico),
predijo que “...de Jacob avanza una estrella, un cetro surge de Israel.
Aplasta las sienes de Moab, el craneo de todos los hijos de Set” (Nu 24,17).

Con esta perspectiva hay que leer el libro de Rut. Obsérvese el odio
atavico que ejerce este pueblo sobre los moabitas debido a la belleza de sus
mujeres, tanto que para ser vencido necesitan la cdlera de Yahvé y el
nacimiento de un rey que les haga morder el polvo. Pues bien, aqui
tenemos a Rut que, acostada a sus pies (descubrir los pies es un eufemismo
que se usaba para hablar de los dérganos genitales), provoca temblores
(escalofrios) en el poderoso Booz.

Es en semejante situacion que tenemos que comprender la sagacidad
del hombre de fe que escribio este texto. Un texto para hombres en un
mundo machista. !Increible!. Rut aprovecha este instante para decirle quién
es 'y lo que quiere: “Soy Rut tu sierva. Extiende sobre tu sierva el borde de
tu manto, porque tienes derecho de rescate” (3,9). Dicho en otras palabras,
tbmame porque soy tuya. Ahora bien, este ser tuya implica una
responsabilidad para Booz, que hemos de entender que ya era conocida por
él. Booz, como pariente de Noemi, tenia derecho de rescate. Este derecho lo
marcaban las leyes patriarcales al uso: ”Si se empobrece tu hermano y
vende algo de su propiedad, su goel mas cercano vendra y rescatard lo
vendido por su hermano” Lv 25,25).

La pobreza del esposo de Noemi, y por tanto de su familia le habia
conducido a la venta de su patrimonio y posteriormente a la emigracion.
Ahora Noemi ha vuelto y tiene derecho, a través de su pariente mas cercano
(goel), a rescatar su tierra. El rescate de esta tierra, lleva consigo la compra
implicita de las mujeres !'Todo en el mismo lote ! El pariente mas cercano
compraba junto a la tierra, las mujeres posesion de quien en su dia poseia la
tierra, en este caso, Noemi y Rut. Pero la cosa no acaba aqui. EIl goel que
gjercitara el derecho de rescate, estaba legalmente obligado a ejercitar la ley



del levirato (Dt 25,5-10). Es decir, a dar descendencia, a través de estas
mujeres, al pariente difunto poseedor legal de la tierra rescatada.

Booz ya ha conocido, biblicamente hablando, a Rut. ;Qué hacer?. Ha
sido tan immensamente feliz que sus palabras son: “...no temas ; haré por ti
cuanto me digas, porque toda la gente de mi pueblo sabe que td eres una
mujer virtuosa” (3,11). La hipocresia de la frase es aplastante: Booz se
escuda en lo que sabe todo el pueblo, 'no en lo que sabe él!. La virtud que
ensalza el autor es puramente social, superficial 'Rut ha permanecido toda
la noche con Booz!, pero no conviene que el pueblo conozca este detalle
“Que no se sepa que la mujer ha venido a la era” (3,14). La despidiéo muy
de madrugada cuando “un hombre no puede reconocer a otro” (3,14).

El mismo juego interno y oculto que realizd Rut con €l para meterse
en su cama (ocultarse bajo un manto, de noche, cuando estd bebido), lo
comienza a realizar Booz ( que nadie se entere, de madrugada). Rut le
engafid a él; ahora €l va a engafar al pueblo, a la sociedad. ;Como?.
Cuando Rut vuelve a casa junto a Noemi, nada se sabe al respecto. Ella
vuelve con las manos llenas “me ha dado estas seis medidas de cebada,
pues dijo: No debes volver de vacio junto a tu suegra” (3,17). Booz se ha
quedado con las manos vacias. Al menos eso parece pensar la astuta Noemi
cuando exclama al ver tanta cebada “Quédate tranquila, hija mia, hasta que
sepas cOmo acaba el asunto; este hombre no parara hasta concluirlo hoy
mismo” (3,18).

La respuesta de Noemi implica dénde estd la verdad y dénde la
hipocresia: Rut es “hija mia” donde Booz vuelve a ser simplemente “este
hombre”. La palabra de Noemi que ha sido ejecutada en su sierva Rut, va a
comenzar a operar en la sociedad. El cetro de Israel que esta por llegar y
machacara a los moabitas, viene de la mano de la mas humilde sierva de
Yahvé: Rut, que, paraddjicamente, es moabita.

4.- Conclusion.

El capitulo cuarto nos marca el sentido profético del libro. El autor
nos ha retratado de forma admirable la situacion de su pueblo. Situacion,
que en breve, va a permitir la instauracion de la monarquia, a pesar de que
los profetas adviertan constantemente, de que en Israel no hay mas rey que
Yhavé. Imitar a los demas pueblos no es el camino, son los otros quienes
deberian seguir los pasos del pueblo elegido.



El pueblo no va por el camino recto, hay que volver, volver,
constantemente volver. El libro de Rut esta escrito en el retorno hacia los
origenes. El pueblo se esta convirtiendo en un cuerpo social enfermo. Este
cuerpo (colectivamente hablando), tiene un prototipo, Booz. Frente a este
cuerpo hay otro mas material y tangible, el de Rut con su prototipo natural,
Noemi. Dos cuerpos con sus peculiares situaciones.

Israel, y su mundo patriarcal, ve en lo colectivo la individualidad. Lo
que le sucede al pueblo, le sucede al individuo. Booz estd inmerso en este
mundo. Noemi vive en ese mundo machista pero experimenta en lo
individual la fuerza que puede hacer cambiar lo colectivo: Rut es la
mensajera que sirve de puente entre ambos universos conceptuales ; la que
intenta cruzar y unir el camino interno de Noemi con la orilla externa de
Booz. Siempre el hombre de fe tendra que ir a la otra orilla. Por ello, el
autor trata de llevar a su lector desde la orilla exterior de Booz, al camino
interno de Noemi.

Este libro no es moralizante. Las artimafias que se usan no son
enjuiciadas y las paradojas que se producen son constantes. !VVolver al
camino!. Hallar la energia, el espiritu de Yhavé. ;Como?. Noemi confia en
que ese hombre despierte. Ella sabe que, de hecho, ya esta despertando. Por
ello, “este hombre no parara hasta concluirlo hoy mismo” (3,18).

Rut, como portadora de la palabra de Noemi, ha conducido a Booz
muy abajo, tan abajo que ni él mismo conocia semejante profundidad. Alli
Booz tiembla...pero comienza a surgir una nueva, quizas la primera gran
experiencia de su vida. No la que le sefialan desde fuera, no, ésta es tan
profunda que esta dispuesto a luchar por ella.

Noemi mandé “bajar” (3,3) a Rut y ella “baj6 a la era” (3,6). Ahora
desde estas profundidades Booz “subid a la puerta de la ciudad y se sentd
alli” (4,1). Cuando el semita escucha la voz de Dios sube. Cuando lIsrael
ejecuta el plan de Yahvé, se levanta. Este semitismo recorre todas las
paginas biblicas. Ahora Booz se levanta, sube. No es un subir constante
(esta sentado), es un salir del letargo. ;Como? Ciertamente que de forma
no muy edificante. ;Por qué?. Ya hemos mencionado que el autor no esta
moralizando a su pueblo, le estda mostrando el camino de vuelta. Y para
encontrarlo, y como afios después proclamara el evangelio, hay que ser
astutos como las serpientes.



Booz esta viviendo su gran experiencia; 'Rut le ha despertado!. El
autor (como el del Cantar de los Cantares), usara de este sentimiento para
mostrar el camino de vuelta hacia Yahve. Asi, él hard cuanto Rut le ha
dicho (3,11). Lo primero que hace es “subir” y encontrarse cara a cara con
la sociedad; esa misma sociedad que se habia conmovido cuando Noemi y
Rut regresaron, pero que no habia movido una mano para solucionarles el
problema. Booz se sienta y convoca.

Este cuerpo social tiene unas reglas muy estrictas. No son como las
reglas del cuerpo de ellas, impuras y contaminantes. Estas reglas son como
las de ellos, limpias, también sangrantes, como las de la circuncision. Pero
lejos de contaminar, con esta sangre varonil se introduce al neéfito en el
pueblo sacro santo. Donde ella mancha, él limpia. Donde él es santo, ella
impura. 'Cudnto machismo y miedo ocultos!

Booz ya no puede opinar asi. Ha tenido en sus brazos a Rut. Convoca
al pariente mas cercano, (aquél que tenia el derecho de rescate), y al cuerpo
social: “Aceércate y siéntate aqui, fulano. Y éste fue y se sent6” (cuanta
docilidad ante las reglas establecidas). “Tomo diez de los ancianos de la
ciudad y dijo: sentaos aqui. Y se sentaron” (el poderoso Booz, ordena y
todos obedecen) (4,1-2).

Va a comenzar el juicio. Al actor mas importante de la vista a
celebrar, y que es el pariente mas cercano, se le llama despectivamente,
fulano. EI tal fulano representa a la sociedad patriarcal. Todo gira a su
alrededor. Lo absurdo del cuerpo social judio habia dado a este goel, a este
rescatador, a este defensor, poder sobre las tierras, sobre las mujeres, y
ahora sobre el futuro del propio Booz, del poderoso Booz. La ironia del
texto es llamar fulano, es decir, dejar sin nombre al que ostenta el méximo
poder. Pues bien, Booz no duda en engafar a fulano y a mengano
(representado por los diez magistrados o ancianos del lugar).

Todo va a ser una farsa. ;Como la representa el autor?. El profeta
siempre habla para hacer reflexionar. Las soluciones han de ser halladas en
el interior de quien escucha. Y a veces el silencio es mas elocuente que mil
palabras. Volvamos a leer entre lineas. ;Qué ha sucedido entre la noche en
la que Rut se ha introducido en el lecho de Booz y el dia siguiente?. Nada.
¢Qué deberia haber acontecido?. EIl judio legalista lo sabia muy bien:
“Cuando una mujer se acueste con un hombre, produciéndose efusion de
semen, se bafiaran ambos con agua y quedaran impuros hasta la tarde” (Lv
15,18). lImpuros hasta la tarde!. Por tanto, Booz, no puede, en esa mafana,
celebrar un juicio ante la asamblea : 'es impuro!. ;Qué sucede?, que como



nadie ha visto a Rut, nadie sabe lo sucedido. Solo el lector conoce que no
ha pasado el tiempo de purificacion. Hasta pasada la tarde de ese dia Booz
es impuro.

Pero la farsa va en aumento, ateniéndonos al estricto cumplimiento
de la ley: “Si un hombre se acuesta maritalmente con una mujer que es una
sierva perteneciente a otro, sin que haya sido rescatada ni liberada, sera €l
castigado...”(Lv 19, 20). Noemi y Rut pertenecen al desconocido fulano, y
sin haber pagado rescate, Booz ha extendido sobre ella el borde de su
manto. Expresion ésta, extremadamente fuerte que se usaba para indicar la
prohibicion que un hijo de Israel tenia para conocer, en el sentido biblico, a
su madre: !Nadie tomara a la mujer de su padre, no retirard el borde del
manto de su padre” (Dt 23,1).

La situacion interior de Booz nada tiene que ver con la situacién
exterior. El ordena, todos se sientan y se inicia la asamblea en estos
términos: “Noemi que ha vuelto de los campos de Moab, vende la parcela
del campo de nuestro hermano Elimélek. He querido hacértelo saber y
decirte: Adquiérela en presencia de los aqui sentados, en presencia de los
ancianos de mi pueblo. Si vas a rescatar, rescata... pues voy yo después de
ti. El dijo: Yo rescataré! (4, 2-4).

Si el lector observa, la estrategia que estad llevando a cabo es la
marcada por Rut. Booz esté repitiendo la escena de la noche anterior. Los
personajes y la situacion han cambiado pero el argumento se repite. La
noche anterior el personaje que llevaba la direccidon era Noemi, aunque no
estuviera en escena. Ahora la direccion la lleva Rut (Booz le habia dicho la
noche anterior, no temas hija mia, haré por ti cuanto me digas), y tampoco
aparece en la asamblea. Aquella noche Booz se vio sorprendido
(temblando), ante Rut, Unicamente después se le dice que extienda su
manto y que ejerza el derecho de rescate.

En la nueva situacion Booz ya ha hecho picar como si de un pez se
tratara al pobre, en este caso también, pobre fulano. Booz no quiso perderse
a Rut, ahora el tal fulano no quiere perderse el campo de su pariente. La
respuesta es inmediata: Yo rescataré”. Ya ha picado, como Booz ante el
cuerpo de Rut.

“El dia que adquieras las parcela para ti de manos de Noemi tienes
que adquirir también a Rut la moabita, mujer del difunto para perpetuar el
nombre del difunto en su heredad” (4, 5). Fulano escucha a Booz y
recuerda lo que marca la ley del levirato (Dt 25, 5-10). Ley que aplicada al



caso que nos ocupa, lleva como consecuencia que el hijo nacido de Rut
tiene poder sobre la finca rescatada. Fulano, como Booz ante el cuerpo de
Rut, hace lo que éste desea: “Usa ta mi derecho de rescate, porque yo no
puedo usarlo” (4, 6). Ldgico, de usarlo, los hijos nacidos de Rut, y no los
que ya tuviera fulano, heredarian la tierra del rescate.

Booz acaba de usar, en su provecho, la ley que él mismo ha
transgredido. Exige a fulano que la cumpla cuando él, legalmente se ha
saltado todas las normas establecidas. Pero la gran paradoja es que
nuevamente en la transgresion de esta ley, esta haciendo por primera vez lo
que le dicta el corazén. Lo que brota de su interior. Ya no es el cuerpo
social y patriarcal quien le ordena, sino su voz interior que ha sido
reencontrada en la escucha del cuerpo individual de Rut.

Y el cuerpo social que aprisionaba a Booz, comienza a realizar lo que
él ordena. En la escucha sentada de los ancianos ha conseguido Booz el
autéentico poder. Poder que se agranda a través de su debilidad interna,
pues es ella la que va a transformar el acontecer de Israel.

Hace esposa suya a Rut para...”perpetuar el nombre del difunto en su
heredad y que el nombre del difunto no sea borrado entre sus hermanos y
en la puerta de su localidad. Vosotros sois hoy testigos” (4, 1-10). La
pregunta que surge en estos momentos es ¢testigos de qué?. Ellos ante
Booz estan fuera de juego. No saben nada de lo ocurrido y todos estan
firmando como testigos. La letra de la ley les vuelve a asfixiar. S6lo uno
queda al margen de esta asfixia: Booz, que en su ironica retorica proclama
al pueblo que se queda con Rut, para beneficiar al difunto marido. !Si éste
hubiera podido levantar la cabeza!.

El pueblo entero alaba a Rut como una de las madres de Israel y
“gracias a la descendencia que Yahvé te conceda por esta joven” (4, 11-12).
Noemi escucha el coro de todas las mujeres de Israel “tu nuera que te
quiere y es para ti mejor que siete hijos” (4, 14-15). 'Una mujer es mejor
que siete hijos!. Estimamos que no existe en todos los texto biblicos un
piropo mas elevado que éste. Una mujer mejor que un hombre, que dos,
que tres... 'QUE SIETE!. Numero perfecto de las posibilidades humanas,
dentro de la cabala semitica. No es extrafio que Mateo, conociendo este
libro tan fuertemente profético, intercalara en su genealogia el nombre de la
extranjera que supo ver la verdad, como los magos de su evangelio, antes
que el propio pueblo.



La verdad de Rut brota de su sentir interno de mujer. Diriamos mas
bien del sentir interno de Noemi, ya que ella como sierva de Yhave, se
limita a ejecutar la palabra recibida. De hecho, nada sabemos de lo que
para ella significd desposarse con alguien que, a juzgar por el texto, debia
ser bastante mayor. En cualquier caso sus preferencias quedan al margen,
como sierva se limita a salvar, salvandose. Una vez aprehendida esta
salvacion interna, el autor la refleja en el cuerpo social al que dirige su
mensaje. ;Comao?. El hijo fruto de esta comunicacion interna, Obed, seré el
abuelo del gran cetro esperado en Israel y antecesor de Jesus de Nazaret: el
rey David.

Dios siempre habla desde dentro. Hay que volver constantemente a
reencontrar la raiz de nuestro ser. EI camino hacia Belén de Juda no es
fisico. EI hombre de fe, al margen de la sociedad que le toca vivir, ve en
cada acontecer la mano de Dios. Mano que trasciende cada instante y que
nos eleva a la herencia Gltima y primera de ser hijos de Dios. Hijos mas alla
del sexo en el que nos expresemos, pues la divinidad, para el hombre de fe,
se expresa tanto en el hombre como en la mujer. El libro de Rut nos revela
este misterio.

En este breve recorrido por la historia de la mujer en el mundo
profético, previo a los conceptos sapienciales, vamos a mostrar,
seguidamente, dos figuras femeninas que compondran el triptico que
estamos dibujando. En la figura central situamos la historia de Rut, en la
parte izquierda y previa a Rut, vamos a destacar, seguidamente, la figura
de Débora, y para finalizar, a la derecha de Rut, situaremos a la mujer de
Urias, el hitita.

DEBORA: LA PALABRA PROFETICA DE UNA JUEZ.

Débora personifica a la mujer “salida de madre”. Ella representa un
estar “no propio de su género”: juez y profeta. Algo “impropio” para su
sexo. Sin embargo, no tan impropio si observamos que en esta época de los
jueces es cuando sobresale la figura de Rut, cuando, asimismo, vamos a
encontrarnos con Débora, o con el profeta Eliseo y aquella sunamita, mujer
principal que vive tan feliz sin tener descendencia alguna (2Re 4,8-37), etc.

Si en una historia escrita por hombres y para los hombres, aparecen
tantas mujeres que se “salen de madre” ¢{No serad porque, de hecho, no era
tan extrafio el proceder de las mujeres?. Cierto que la sociedad patriarcal



al historiar su devenir, tratd de minimizar el eco de su actuacion. Ni
entonces ni hoy lo conseguird. EI hombre de fe vuelve a resaltar la verdad
alli donde surja. El libro de los jueces ha dejado constancia de una mujer
que, al igual que Abraham es llamado padre de Israel, ella, como Rut, es
Ilamada madre de Israel (5,7).

Una historia matriarcal habria resaltado esta figura tanto como habria
silenciado en lo posible la historia de Abraham. Posiblemente su
nacimiento habria sido motivo de alguna teofania, de una anunciacion
previa ¢Ha observado el lector que en el mundo biblico jamas se narra una
intervencion divina para anunciar el nacimiento de una mujer?. Pues bien,
en un mundo matriarcal, Débora habria provocado una divina anunciacion.

No es el caso, no obstante, Débora aparece en la historia del pueblo
elegido como consecuencia del clamor de los israelitas: “Entonces los
israelitas clamaron a Yahvé” (4,3). Dios hablara por boca de esta mujer,
que aparece en la historia de una forma tan natural que dificilmente
podemos pensar que su caso fuera Unico, antes bien todo lo contrario; su
naturalidad es tan grande que pareciera que todos los dias de Israel fuera

una mujer quien pusiera voz a la palabra de Dios.

Es maés, esta mujer regentaba la confederacion de tribus previa a la
incipiente monarquia. “en aquel tiempo. Débora, una profetisa, mujer de
Lappidot, era juez en Israel. Se sentaba bajo la palmera de Débora, ente
Ramd y Betel, en la montafia de Efraim; y los israelitas subian donde ella
en busca de justicia” (4,4-5).

Desde la época en que sucedieron estas historias, hasta que fueron
puestas por escrito habian pasado aproximadamente 500 afios. EI mundo
patriarcal habia consolidado su estrategia. Débora, sin embargo, no pudo
ser silenciada. ¢Por qué?. Porque el pueblo conocia la existencia de “la
palmera de Débora”. Esta historia viene a responder y a confirmar la
existencia de grandes mujeres en la historia del pueblo de Dios.

Vamos a estudiar lo ocurrido partiendo de una hipdtesis que
sometemos a mejor criterio. Dicha hipotesis la realizamos desde la
perspectiva de que la palmera de Débora era conocida y ubicada en un
lugar bien concreto, segun informa el texto, y de que en ella, como si de un
buhda se tratara, Débora instruia a su pueblo.

La instruccion de esta mujer se recuerda en una historia y en el canto
que sobre ella se compuso a fin de que no fuese olvidada. Tres preguntas



surgen en el transcurrir del texto que son las que conviene trascender para
hallar el valor religioso del mismo. Situémonos como Débora bajo la
palmera. Intentemos meditar sin pensamiento alguno lo que la historia
cuenta por si misma. Sin intentar mediatizarla. El canto, como oracion o
como mantra se introduce en la mente del creyente y nos sugiere, a modo
de respuesta, estas tres preguntas:

¢/Acaso no te ordena esto Yahvé...? Primera pregunta.

¢No es cierto que Yahvé marcha delante de ti?. Segunda pregunta
¢Por qué tarda en llegar su carro?. ¢Por qué se retrasa el galopar de
su carroza? Tercera pregunta.

A) ¢Acaso no te ordena esto Yahveé?.

Como introduccidn al estudio de esta pregunta diremos que tanto ella
como las tres restantes (la Gltima viene duplicada pero su significado es el
mismo), son formuladas por mujeres. Las dos primeras estan insertas en la
historia de Débora, la tercera en el canto.

La pregunta que nos ocupa indica claramente las dudas que tiene la
persona a la que Deébora se dirige. Ciertamente que ella va a exteriorizar su
palabra porque es el pueblo el que la solicita. “Entonces los israelitas
clamaron a Yahvé” (Ju 4,3). El oraculo de Débora es la respuesta a esta
Ilamada. Pero la respuesta, tal como se formula, parece no ser aceptada.
“Si vienes tu conmigo, voy” (Ju 4, 8).

Barag es la persona que en representacion del pueblo va a escuchar
el oraculo. Esta palabra ya ha sido pronunciada por Yahve, No obstante la
unica persona que la ha oido ha sido Débora, sentada junto a la palmera.
Alli va ahora Baraq y ella pregunta ¢Acaso no te ordena esto Yahvé?. El
esta sordo y no sabe traducir los signos de su tiempo : “por entonces la
guerra en las puertas” (5,8). El canto de Débora nos pone sobre aviso de lo
que esta sucediendo.

Nuevamente como en la historia de Rut, se mezclan el camino
interior y el exterior. El interior es de Débora, el exterior es de Barag.
Como entonces solo hay posibilidad de cambiar el exterior si escuchamos,
dentro de nuestra realidad la palabra de Yahvé, Y ella se realiza sabiendo
traducir los signos de los tiempos. ¢Como traducirlos?. Despertando.
“Vacios en Israel quedaron los poblados. Vacios hasta tu despertar, oh



Débora” (5, 7). “Despierta Débora, despierta. !despierta, despierta, entona
un cantar!” (5, 12).

El camino interno lleva al conocimiento. ElI simbolo donde se
expresa este despertar es el arbol del jardin del Edén de Eva, o el arbol del
despertar de Buhda, y/o la palmera de Débora. Eva, Buhda o Débora
despiertan cuando sabedores de su poder sobre lo creado, se cobijan bajo la
creacion, bajo la naturaleza del arbol al que aman.

El hombre de fe, inmerso en la cultura patriarcal, conoce que también
el patriarca por excelencia, Abraham, se cobijé debajo del arbol, en el
encinar de Mambré. (Gn 18,1-15). Abraham supo que su conocimiento
llegaria hasta los confines del universo gracias al nacimiento de su hijo
Isaac. Sara se rie, no cree. Ahora quien no escucha, quien no cree es Barag.
Débora bajo la palmera sabe escuchar.

El pueblo, como siempre, se entera de lo que sucede cuando el
trovador canta. Y ella grita a Israel !despiertal. EI pueblo tiene la guerra a
las puertas y no parece enterarse. Débora pide una réapida accion.
”Levantate, porque este es el dia en que Yahvé ha entregado a Sisara en tus
manos” (Ju 4,14a). Baraq sigue sin creer. Al igual que Sara se rie de la
noticia. “Si vienes tu conmigo, voy, : Pero si no vienes conmigo no voy”
(Ju 4,8). Sencillamente Barag no se fia. Es entonces cuando surge la
segunda pregunta de Débora.

B) ¢No es cierto que Yahvé marcha delante de ti?.

Ya han subido todos al monte Tabor. Ya se han levantado.
Nuevamente la palabra levantarse, despertarse...!resucitar!. Baraq sigue
dormido. Necesita ser acompafiado por Débora. “Iré contigo, dijo ella, solo
que entonces no serd tuya la gloria del camino que emprendes , porque
Yhavé entregard a Sisara en manos de una mujer” (Ju 4, 9). El camino
emprendido por Abraham fue gloria para él y para su pueblo. EI camino
que emprende Baraq es gloria para ella y para el pueblo.

“Baraq bajo del monte Tabor seguido de los diez mil hombres” Ju 4,
15b). Esta frase viene seguida de la pregunta que hemos formulado. Débora
ve, les la Unica que ve!, que Yahvé va delante de Barag, al igual que Barag
va delante del ejército. “;No es cierto que Yahvé marcha delante de ti?”. La
respuesta no la puede dar Baraqg porque le falta fe. La fe brota del interior y
Unicamente Débora sabe ver. Ella si ve a Yahve, como Eva, como



Abraham, como Rut y Noemi como tantas y tantas personas que al margen
de su pecado suspiran por un mundo mas humano.

Abraham es patriarca como Débora es matriarca, madre de lIsrael.
Pero la historia es contada por hombres y para hombres. En el cantico de
Débora, también aparece Baraq como salvador “Aquel dia, Débora y Barag,
hijo de Abinoam, entonaron este canto” (Ju 5,1). Baraq es loado junto a la
salvadora. Sin embargo lo ocurrido nada tiene que ver con el triunfo de
Barag. A él hay que animarle constantemente “Animo, arriba; Barag”
(5,12). Mientras que Débora siga despierta, Israel podra ver a Yahvé al
frente del ejército, gracias a sus 0jos. ¢Qué es Israel sin esta vision de
Débora?.

El canto recuerda que Israel, sin Yahvé, era nada “no habia
caravanas, los que hollaban calzadas marchaban por senderos desviados.
Desiertos en Israel quedaron los poblados, desiertos hasta tu despertar...oh
madre de Israel. Se elegian dioses nuevos por entonces la guerra en las
puertas” (Ju 5,6-8). Débora desde el ser, engendra vida y el desierto se
convierte en vergel. Ella, como madre de Israel, volvera a parir agua de
vida “gotearon los cielos, las nubes en agua se fundieron. Los montes se
licuaron...” (Ju 5, 4). Todo volvera a ser como antes, gracias al despertar de
Débora.

Todas las tribus de Israel son alabadas, a excepcion de las que no
participan en la batalla. El cantico las va nombrando, porque “Entonces
Israel bajo a las puertas” (Ju 5, 13). Débora vio, y a su llamada, Israel bajo
a la puertas, a defenderlas y... “lucharon contra Sisara” (Ju 5,20). “Todo el
gjército de Sisara cay6 a filo de espada: no quedd ni uno” (4,16).

Seguimos meditando bajo la palmera, y escuchando méas que lo que
el autor dice, lo que el autor quiere decir. Entonces descubrimos la tercera
pregunta de esta historia.

C)¢Por qué tarda en llegar su carro?. ¢Por qué se retrasa el galopar de
su carroza?.

Nuevamente es una mujer la que formula la pregunta. La madre de
Sisara, como es costumbre, espera el regreso del hijo. Ella no sabe lo
sucedido, no obstante presiente lo que el lector del texto ya sabe: Sisara ha
muerto. (Como?. ¢Luchando y guerreando por los suyos?. No, Sisara, el



jefe de los ejércitos de los cananeos (Ju 4,1-2), ha muerto en manos de una
mujer.

Esta mujer ni siquiera es israelita. Yael es quenita y, aparentemente,
amiga de Sisara. Yael engafia a Sisara. Le cubre con su manta por dos
veces y le da a beber su leche. El s6lo pide agua, ella le da mas, !su leche!.
Al igual que Prometeo ante Pandora, ésta le abre su caja de las sorpresas y
el gran jefe de los ejércitos de Canaan, que habia mantenido durante veinte
afos oprimidos a los israelitas, se convierte, bajo la manta de Yael, en
Epimeteo.

Este cambio o metamorfosis es el que resaltan las voces de las
esposas, cuando absurdamente proclaman “sera que han cogido botin y lo
reparten: una doncella, dos doncellas... botin de pafios de colores; un
manto, dos mantos” (Ju 5, 30). Ellas cantan la situacion de la mujer en
aquel momento historico: la mujer, simplemente, es un botin a repartir. La
madre de Sisara, quiere creerse lo que dicen sus nueras, pero no puede; por
esta razon: “ella se lo repite a si misma” (Ju 5,29). Necesita repetir una mil
veces lo que dicen sus nueras, mas su corazon conoce, sabiamente, el del
hombre, que ademas, es su hijo.

El temor de la madre se contrapone al que siente el hijo cuando llega
ante Yael y ésta le dice: “Entra, sefior mio, entra en mi casa. No temas” (Ju
4,18). Y cuando, segun el canto de Débora, Sisara deja de temer y como
hombre bebe en la copa (caja de Pandora, de Rut o de Yael)) de los
nobles, mas que leche, nata (Ju 5, 25), la madre, como mujer, presiente lo
sucedido y comienza a temer.

Las princesas cantan el fuego de Sisara: 'el reparto de las mujeres!.
La madre intuye que el fuego le ha abrasado. Su hijo es simplemente
(siguiendo el mito griego), Epimeteo (el hermano gemelo de Prometeo, la
otra cara del destino del hombre que cae en los brazos de Pandora al abrir
ésta su caja). El gozo y el dolor de esta historia se produce en el interior de
las mujeres: por una parte, y al principio, Débora, por otra parte y al final,
la madre. Y en medio Yael, la “bendita entre las mujeres” (Ju 6,24).

Esta bendicion es tan machista como la traicion de Dalila a Sanson
(Ju 16,4-31). Las mujeres son benditas o malditas conforme a los interés
patriarcales en las que son insertas. Pero el hombre de fe, ve mas alla de
estos intereses y escribe la historia... gracias a estas mujeres y no a los
ejércitos israelitas, “el pais quedo tranquilo cuarenta afios”( Ju 6,31).



Baraq y Sisara aparecen como titeres ante las figuras sefieras de estas
mujeres. Ellas son portadoras de la vida, mas alla de lo que sus matrices
engendran. EI mundo patriarcal podra reducirlas a simples parturientas. En
el caso de Débora no sabemos si tuvo hijos, pero su fuerza trasciende lo
puramente fisico. Ella hara brotar agua en el desierto, serd madre de Israel
aunque pudiera no haber tenido descendencia. Isaias, el gran profeta,
siguiendo esta intuicidn religiosa, que nos acerca al mundo evangélico en el
que se mueve Maria la madre de Jesus, dira: “Grita de jubilo estéril que no
das a luz, rompe en gritos de jubilo y alegria, la que no ha tenido los
dolores; que mas son los hijos de la abandonada, que los hijos de la casada,
dice Yahveé” (Is 54, 1-1).

La mujer es, principalmente, persona. Madre 0 no, generara
descendencia si, como el hombre, sabe escuchar la palabra de Dios. En la
sociedad patriarcal en la que se mueven los textos biblicos, la mujer es vista
desde el uso privativo del hombre. No creemos que esta vision sea la
querida por Dios, ya que estariamos, nuevamente, cercenando el mensaje.
Basta abrir los 0jos para observar que el ser que todos llevamos dentro no
tiene sexo y nos equipara e iguala en el reino de los hijos de la nueva
humanidad.

Las historias de Rut y Débora nos acercan al gran rey de Israel:
David. Ellas han ido formando desde lo colectivo y social (Débora -juez,
profeta-) y desde lo individual y personal (Rut -mujer, madre), al gran
personaje cantado por toda la antigliedad. Judios y cristianos han
obscurecido la imagen de estas mujeres para resaltar al rey de reyes. David
es el antecesor, dinasticamente hablando, del Mesias. Mateo, sin embargo,
nos las recuerda en su genealogia ¢Qué habra querido decir sin ser dicho?.

Aproximandonos a ellas, tal como lo estamos haciendo, quizas
podamos intuirlo. El diptico que hemos formado trata de desvelar la
historia biblica para revelar el mensaje que siempre permanece en sus
paginas. ;Como?. Encarnandolo en nuestra propia vida. Asi la letra, vuelve
a hacerse espiritu y desde el espiritu, el mismo Espiritu que aleteaba en el
principio y que aletea en la meditacion, bajo la palmera, reescribir y religar
la historia para descubrir nuevos paradigmas.

Las historias mencionadas, las presentamos formando un triptico.
Ahora, a la derecha de Rut, dibujamos el paisaje que nos brinda la mujer de
Urias. Esa mujer que también resefia Mateo en la citada genealogia de
Jesus.



LA MUJER DE URIAS, EL HITITA.

Al iniciar esta Ultima parte de nuestro trabajo, deseamos resaltar lo
que, no por sabido en muchas ocasiones, y a través de la historia occidental
y cristiana, se ha tratado de ocultar: La mujer se salva en su condicion de
fémina, al igual que el hombre en su condicion masculina. Aristételes
estaba equivocado cuando afirmaba que la mujer era un varon fracasado. O
cuando San Jeronimo proclamaba que la mujer que deseara servir a Dios,
podria ser llamada, hombre.

Santa Teresa en su condicion de fémina escribe “ {No basta Sefior,
que nos tiene el mundo acorraladas... que no hagamos cosa que valga nada
por vos en publico, ni osemos hablar algunas verdades que lloramos en
secreto?”. ¢Cuales serian las verdades que la santa podria llorar hoy?.
Estas verdades tan obvias en paises democraticos y libres como los que
conforman la actual Europa, no son preciso sefialarlas, cuanto mas en el
seno de nuestra iglesia catodlica.

El hecho de que recordemos aqui tiempos obsoletos se debe a que, a
nuestro juicio, y salvando las distancias socio culturales, estamos volviendo
a caer en los mismos errores. El androcentrismo ha variado, pero sigue
existiendo. Santa Teresa seguiria llorando en secreto... aunque hoy su
secreto fuera a voces.

El hombre, para serlo, tiene que mirar con ojos de mujer y la mujer
con ojos de hombre. Esta realidad antropoldgica, trasciende la simple
vision de la fémina desde lo masculino y viceversa. No se trata, por tanto,
de dar a la mujer los mismos derechos que al hombre. Sencillamente
porque nadie tiene derechos adquiridos sobre nadie. ¢Por qué hacemos esta
afirmacion?. Porque estamos desde la vision masculina de la historia,
volviendo a proclamar lo que es la mujer. Incluso la Iglesia jerarquica
cuando afirma desde la proclamacion de la Carta Pastoral “Mulieris
dignitatem” que lo humano guarda referencia a lo femenino, nos tememos
que se hace desde la vision parcial de lo masculino.

Trascender el estar, nos lleva al ser. El hombre necesita completar su
antropologia con la de la mujer. Soélo asi llega hasta el ser. Quien ha sabido
trascenderla hasta llegar al celibato por amor a Dios en el todo, y no en lo



particular, sabe por experiencia la verdad que aqui tratamos de explicar.
Hemos de aprender a ver a la mujer desde el sentimiento femenino que
tiene todo hombre en su interior y que necesita ampliar y completar cuando
sale a la basqueda de ella. Entonces nos encontramos con una cierta
capacidad para entender lo femenino que hay dentro de nuestra propia
experiencia masculina.

Esta antropologia es identica desde la otra orilla. Cristo siempre nos
lanza a la otra orilla. Posiblemente haya muchas mas orillas de las que
imaginamos. La historia con la que terminamos de formar nuestro triptico
estd inmersa en la salvacion universal y pretende, no ya pasar a la otra
orilla, sino trascender toda orilla.

Las mujeres son motivo de salvacion y/o de condenacion, igual que
los hombres. Rut y Débora son salvacion para el pueblo aunque, quien no
trascienda sus historias quede preso de la letra que las componen. Ahora la
mujer del hitita va a ser protagonista de la salvacion universal, ain a pesar
de que ella se sienta condenada.

Nuestra historia comienza con el anonimato que reclama la sociedad:
la mujer de Urias, el hitita. Ella no es nadie. Simplemente es la mujer de
otro. Para comprender esta historia, hay que dejarla en el anonimato, como
lo hace Mateo. De la mujer de este hombre, nacera Salomon, el gran sabio
de Israel. Para comprender su sabiduria conviene trascender la genesis de
su devenir. Un devenir marcado por una terrible concatenacion de sucesos
que culminaran en el nacimiento del sabio por excelencia.

“David engendro, de la que fue mujer de Urias , a Salomén” (Mt 1,
6). La frase mateana no tiene desperdicio. Ella es la que nos hace pensar
que Mateo, aunque judio, vive la experiencia del resucitado trascendiendo
su condicion semita y patriarcal. Sin embargo, la sociedad patriarcal en la
que se mueve su escrito, no habria traspasado las lindes de lo personal sino
no hubiera sabido guardar las formas establecidas. Esta afirmacién es
valida en cualquier sociedad. Los evangelios son textos que siguen
moviéndose en una sociedad regentada por hombres. Esta permitid su
difusion porque, a primera vista no parecian peligrosos. Mateo, como el
resto de los escritores neotestamentarios, guardan las formas para poder
revelar el fondo.

En el segundo libro del profeta Samuel se narra la historia de la
mujer de Urias. Esta narracion se inserta para dar a conocer la génesis del
rey Salomon. Su padre, David , era rey de Israel en tiempos del profeta



Natan. Aunque la historia de la salvacion, tal y como hemos visto, era, en
muchas ocasiones, sutilmente guiada por mano femenina, la sociedad
patriarcal seguia dejando su impronta. En los acontecimientos ocurridos a
la mujer del hitita esta impronta es terrible. Mas no puede ocultar,
nuevamente, la huella femenina y, precisamente, a través de su total
nulidad.

Un dia David ve a escondidas “... a una mujer que estaba bafidandose
y era muy bella. Hizo preguntar David quién era aquella mujer y le dijeron
Es Betsabé, hija de Eliam, mujer de Urias el hitita” (2 Sa 11, 2-4). El autor
de este texto nos ha presentado a una mujer, desde la éptica masculina. Ella
esta desnuda y es bella. Esta afirmacion tan machista nos retrata el uso y
valor de la mujer en la época monarquica. Aquella mujer por la que
pregunta David es de Eliam, como padre y de Urias como esposo.
Pertenece, cual propiedad, a un hombre, exactamente igual que el ganado,
la casa, los enseres, etc.

El rey David, con lo que ha visto y ha oido, no necesita mas
informacion. ¢Queé hace?. “David envid gente que la trajese: llegé donde
David y €l se acostd con ella, cuando acababa de purificarse de sus reglas”
Esta traduccion corresponde a la Biblia de Jerusaléen. Deseamos insertar a
continuacion la traduccion que la Nacar-Colunga hace de este pasaje:
“David envio gentes en busca suya; vino ella a su casa y él durmio con ella.
Purificada de su inmundicia, volvidse a su casa”.

En la primera traduccion vemos el realismo de la época en la que
suceden los hechos. David se informa y espera el momento en el que ella
no tiene la regla, para establecer relaciones sexuales. Con la regla él se
habria contaminado de la impureza de ella (Lv 20,18). El texto nos dice que
acababa de purificarse de sus reglas. Obsérvese la ironia y sarcasmo del
autor que, como hombre de fe, nos relata, entre lineas, su auténtico sentir.
David no quiere contaminarse de la impureza de ella, cuando es él quien va
a cometer la vil impureza e infamia de la violacion.

¢Qué sucede con la segunda traduccién?. EI machismo ha recorrido
tres mil afios de historia. Sigue, ahi, aqui, tan latente como entonces.
Aunque las gentes van a buscarla, es ella la que viene. El sélo duerme con
ella. ¢(Qué habra hecho esta mala mujer, con este buen hombre durante la
noche, para que a la mafiana siguiente se tenga que purificar de su
inmundicia?. !Ella se tiene que purificar de su inmundicia! Ella se vuelve
con el pecado a casa. !Ella es nuevamente la Eva que ha engafiado a Adan,



aunque el falo (simbolizado en la serpiente) lo haya puesto inocentemente
éll.

David no ha hecho absolutamente nada. Ni siquiera le ha preguntado
si acepta 0 no la violacion. La primera palabra que sale de los labios de esta
mujer es : “Estoy encinta” (2 Sa 11,5). La mujer no merece respeto alguno.
Como posesion de otro, David saquea una vez mas (en este caso, el motin
es bien pobre, una simple mujer). No se nos cuenta las veces que realizo el
sagueo, Se nos avisa que estd embarazada.

Ella como mujer nada puede decir, de ahi que sea en el papel de
madre que la oimos exclamar: Estoy encinta. Habla la madre, no la mujer.
En la sociedad machista, ya lo hemos indicado, se oculta a la mujer tanto
como se ensalza a la madre. Es ldgico, la consecuencia de la maternidad,
implica al varon. David, como tantos otros a través de la historia, no quiere
responsabilidades.

Si antes como hombre ha ordenado a la mujer, ahora como rey
ordena al marido que regrese del campo de batalla: “Baja a tu casa y lava
tus pies” Salié Urias de la casa del rey, seguido de un obsequio de la mesa
real. Pero Urias se acosto a la entrada de la casa del rey, con la guardia de
su sefior, y no bajo a su casa” (2 Sa 11, 8-9).

Si la parte central de este triptico lo hemos titulado: “Rut, la sierva
de Yahve”, esta historia bien podria llamarse “el siervo de Yhavé”. Urias
va de cabeza como oveja al matadero. Pero su actuacion es tan sublime, que
bien merecio ser recordado en la genealogia de Jesus. Mateo recuerda su
nombre y omite el de ella; ella queda anulada y es en este anonadamiento
donde brilla con luz propiay le hace brillar a él.

Urias es hitita, se encuentra al servicio del ejército de Israel; un
hombre que esta peleando por la vil paga. David es el ungido de Yahvé. Ya
hemos visto la felonia que ha cometido. ¢Estd arrepentido?. No, esta
tratando de ocultar lo sucedido. ;Como?. Mandando a Urias que se acueste
con Betsabé. De esta forma el hijo que va a nacer tendra un padre
reconocido y David podra dormir tranquilo.

La historia de la salvacion comienza a perfilarse en estos
acontecimientos tan escalofriantes. Urias, el extranjero, da muestras de
conocer a Yahvé mejor que su ungido: “Preguntd David a Urias: ¢(No
vienes de un viaje? ¢Por qué no has bajado a tu casa? Urias respondio a
David: El arca, Israel y Juda habitan en tiendas; Joab mi sefior y los siervos



de mi sefior acampan en el suelo ¢ y voy yo a entrar en mi casa para comer,
beber y acostarme con mi mujer? !Por tu vida y la vida de tu alma, no haré
tal!” (2 Sa 11,10-11).

El proceder de David se contrapone al proceder de Urias. Este
hombre, sin ser judio, recuerda el arca de Yahvé, el pueblo de Israel, la
tribu de Juda, y hasta la propia alma del monarca. David se ha olvidado de
todo al hacer su felonia, de Yahvé, del pueblo, de su tribu, y de su alma.
Urias se lo esta recordando, simplemente, porque se encuentra incapacitado
para visitar a su esposa, mientras los compafieros sufren en la batalla. Urias
no puede acostarse en su lecho y gozar, mientras los demas sufren. Como el
siervo de Yhavé, hace propios los males ajenos.

El rey David trata de torcer este buen comportamiento usando todas
las artimafas posibles : “...al dia siguiente le invitd David a comer con él y
le hizo beber hasta emborracharle. Por la tarde salid y se acosto en el lecho,
con la guardia de su sefior, pero no bajo a su casa” (2 Sa 11, 12-13). Urias
es la antitesis del rey. INi borracho es capaz de bajar!. El texto provoca
incesantemente esta bajada, como si ella fuera un pecado para Urias. Ante
la negativa a bajar, de quien puede hacerlo, esta el levantarse con el que se
inicia el relato “Un atardecer se levanté David de su lecho”. (11, 1). Todo
el contexto se realiza con nocturnidad y alevosia. David, levantado, no ha
podido caer mas bajo. Su pecado queda al descubierto ante el proceder del
siervo.

¢Qué hacer?. “Poned a Urias frente a lo més refiido de la batalla y
retiraos de detras de él para que sea herido y muera” (2 Sa 11, 15). La carta
que envia a su hombre de confianza no puede ser mas clara. !Matadle!. El
crimen de David se oculta con la muerte del inocente. Més, la muerte del
inocente, como siempre lleva consigo otras muertes. Cuando se le informa
a David de estas ultimas muertes monta en colera contra su jefe Joab. “;Por
que os habéis acercado a la muralla para luchar?” (2 Sa 11,22).

Joab conoce la pregunta antes de ser formulada, como todo cuanto
pueda objetar David (2 Sa 11,18-21). De ahi que deje para el final
“También ha muerto tu siervo Urias, el hitita. Entonces David dijo al
mensajero. Esto has de decir a Joab: No te inquietes por este asunto porque
la espada devora ya a uno ya a otro” ( 2 Sa 11,24-25). Al oir que ha muerto
Urias toda su coélera desaparece. Poco importan las muertes de sus
valientes, esos que el texto no dice que abandonaran a Urias, !mueren con
él!, aqui el Unico cobarde es David.



“Supo la mujer de Urias que habia muerto Urias su marido e hizo
duelo por su sefior. Pasado el luto David envid por ella y la recibio en su
casa haciéndola su mujer; ella le dio a luz un hijo; pero aquella accién que
David habia hecho desagradd a Yahvé” (2 Sa 11, 26-27). Todo ha sido
consumado dentro del orden establecido. Ahora David puede “recibir” a
Betsabé. La sociedad que él representa y que trata de manejar a su capricho,
se lo permite. Betsabé, se convierte en esposa y le da un hijo.

El humillado Urias comienza a ser ensalzado. ;Cémo?. El profeta
Natan es enviado por Yahvé para despertar a David. La parabola que sirve
de detonador nos recuerda que jamas un hombre de fe podria levantarse del
lecho y producir tanta maldad. 'Menos el ungido de Yahvé!. La parabola
del hombre rico que mata la Unica oveja del hombre pobre para dar de
comer a su invitado, encoleriza a David: “!Vive Yahvé! que merece la
muerte el hombre que tal hizo... Entonces Natan dijo a David: TU eres ese
hombre” (2 Sa 12,1-7).

La comparacion de la oveja nos remite nuevamente a la figura del
siervo doliente. Siervo que en su figura nos recuerda a Urias, pero que en
su interior nos acerca a Betsabé. Ella no ha pronunciado nada méas que dos
palabras: estoy encinta. Ahora David, ante el hurto de la oveja, se
encoleriza. 'Cuénta hipocresia encierra su bondad!. Pero es mayor la
hipocresia que encierra la sociedad machista que nos dibuja el autor del
libro de Samuel, cuando compara el robo de la oveja con la violacion que
se ha hecho y se sigue haciendo con Betsabé.

“David habia tomado también por mujer a Ajinoam... y las dos
fueron mujeres suyas (la otra que no menciona el texto es Abigail). Saul
habia dado su hija Mikal ... a Palti” (1Sa 25,43-44). Tom6 David mas
concubinas y mujeres de Jerusalén...”(2 Sa 5,13-15). David, como el rico
de la parabola tenia muchas “ovejas”, sin embargo se le antoja la del pobre
Urias. La comparacion entre la oveja y la mujer dice a todas luces el valor
de esta ultima, y ello !en labios del profeta Natan!.

Los infortunios del rey David tendran en este comportamiento su
explicacion. Yahvé le “castigara” con la muerte de este hijo, al igual que le
fue “castigando” con la muerte violenta de sus hijos Amnén, Absalon y
Adonias. “Hirié Yahve al nifio que habia engendrado a David la mujer de
Urias y enfermé gravemente” (2 Sa 12,15). El autor, como siglos después
Mateo, no quiere que el lector olvide que estamos hablando de la mujer de
Urias. Este dato nos parece de suma relevancia a la hora de aprehender el



mensaje ¢Por que? Porque en esta aprehension se encuentra, a nuestro
juicio, la exaltacion de Urias y la humillacién de David.

La mujer de Urias ha sufrido calladamente y en recompensa !Yahvé
hiere de muerte a su hijo! Toda la historia gira alrededor del placer o del
sufrimiento de David. !Ella es de piedra! !'Ella no tiene sentimientos!
¢Quién se ocupa de esta mujer?. 'Nadie! Ni siquiera Yahvé. Esa es, al
parecer, la situacion reflejada. El nifio enferma y David llora, el nifio
muere y David “se levantd del suelo, se lavd, se ungid y se cambid de
vestidos...Sus servidores le dijeron: ;Qué es lo que haces?. Cuando el nifio
aun vivia ayunabas y llorabas, y ahora que ha muerto te levantas y comes”
(2 Sa 12,20-21).

¢Por qué David cambia tan radicalmente su actuacién?. Estimamos
que en ella refleja el autor la hipocresia de la sociedad patriarcal. David
llora como “buen padre” la enfermedad de su hijo, pero cuando este muere,
¢que sucede?. Que su comportamiento cambia. ¢(Por qué?. Porque si
aplicamos a lo sucedido la ley de levirato, el hijo que nace es de Urias y no
de David. El texto no indica que Betsabé hubiera tenido anteriormente mas
hijos, antes bien nos recuerda que el hijo que engendra David lo hace
dentro de la mujer de Urias. Por tanto este hijo es de Urias. Logicamente
cuando muere, David deja de sufrir..

Ahora bien, ;dénde encontramos la exaltacion de Urias?. Al finalizar
la historia se nos anuncia lo siguiente: “David consol6 a Betsabé su mujer,
fue donde ella y se acostd con ella; dio ella a luz un hijo y se llamo
Salomon. Yahvé le am06” (2 Sa 12,24). Meditando como Débora, pensando
como Noemi, actuando como Rut, o callando como Betsabé, el rio de la
vida transcurre entre las turbulentas aguas de la historia. Por primera vez se
escucha una palabra de carifio hacia Betsabé, que ya no es mujer de Urias,
sino suya. David consuela a Betsabé.

Logicamente volvemos a observar que el consuelo consiste en
volverla a dejar encinta. EI mundo patriarcal no ve otra forma posible de
consuelo para una mujer. 'Ella, o es madre, o no es nada! Betsabé vuelve a
ser madre. Por primera vez surge también, en esta historia la palabra amor.
Yahve ama a Salomén. ElI hombre que pasados los afios y después de mil y
una peripecias serd nombrado rey de Israel, sabio entre los sabios. El hijo
de David, segun la carne... mas no segun la ley.

¢Por qué hacemos esta afirmacion? Porque Salomon pertenece por
ley a Urias ya que muri6 sin descendencia. David es padre segun la carne,



¢sera éste el motivo por el que Mateo lo inserta en su genealogia?. Quien
aprehenda el mensaje podréa intuir ahora, que lo que va a nacer no es hijo ni
de la ley ni de la carne, es hijo de Dios.

David es el engafiador, engafiado por su propia ley. Betsabé con su
silencio es la Unica que conoce lo que esta sucediendo pero no puede decir
nada. EI hombre de fe tiene que descubrirlo por si mismo. Salomén es
desde su gestacidn prototipo de la sabiduria de Dios. La historia de Betsabé
se amplia y confirma en el primer capitulo del libro de los reyes. Aqui
Betsabé habla, pero esa ya es otra historia. Sirva aqui Unicamente para
explicar que su hablar provoca en el ya viejo David, la consagracion de su
hijo Salomon como rey de reyes (1 Re 1,1-40).

Mateo oculta el nombre de Betsabé, destaca su silencio para resaltar
a Urias y provocar la amorosa sonrisa del hombre de fe. Un hombre que no
esta hecho para el sabado y que se encuentra por encima de la ley. Pero en
la historia de Mateo la ley ha tenido que ser transcendida mas alla de la
letra (COmo?. Meditando con Jesus en el monte, bajo la higuera, junto al
olivo, a la sombra del ricino, bajo la palmera... todo devenir necesita ser
transfigurado. Asi el del hombre y el de la mujer para ser Cristo, en Dios. Y
el que tenga oidos para oir...(ver nota).

CONCLUSION

No es posible concluir lo que se esta iniciando. Esta monografia
sobre la mujer en el mundo biblico es una aportacion mas al movimiento
que nos conduce, lenta pero inexorablemente, a los albores de un nuevo
paradigma para la comprensién del ser humano. Un ser que se manifiesta
como varén o como hembra, pero que en definitiva, y tal como indicamos
al inicio de este ensayo, representa para el otro: la otra orilla que encauza
el rio de su vida.

No hay rio sin dos orillas. Ellas forman y condicionan su existencia.
Ellas encauzan las aguas. Al final del cauce: la mar. Quien prescinde del rio
no puede llegar al mar. Solo los iniciados han sabido trascenderlo.
Inundados en el océano nos muestran el curso que hemos de seguir. A
veces pretendemos imitar su llegada, cuando Gnicamente podemos imitar el
inicio de su salida.



El célibe por el reino ha trascendido este acontecer. Por ello sabe por
propia experiencia que no hay forma posible de llegar al mar sino es
bogando. Este trabajo se ha realizado desde el rio de la vida. Desde los que
intentan salir y recorrer sus aguas con la mirada puesta en la llegada:
Cristo,

Cuando concluimos observamos que muchos (mundo patriarcal), no
han podido trascenderlo porque, simplemente, no lo han cruzado jamas. El
desconocimiento de la “otra orilla” lleva a temer su existencia. EI temor es
ignorancia, ya que ambas orillas forman el cauce por donde transcurren
lentas, tumultuosas o las méas de las veces, ignoradas, las aguas de nuestras
vidas.

Cuando desaparece una de las dos orillas, el agua se desborda, el rio
se pierde, la humanidad confunde el horizonte y la mar se suefa
inalcanzable.

Las personas religiosas que han alcanzado el océano sefialan el cauce
que cada cual ha de navegar de forma Unica e intransferible. La Biblia es un
gran rio; para los que nos confesamos cristianos, !el rio universal de la
experiencia humana! Su cauce nos lleva como al pequefio Moisés, a la
salvacion: al océano de la resurreccion, a la tierra prometida.

Cristo es el océano que acoge todas las aguas. En El no hay varén ni
hembra. Pero quienes no hemos llegado a la meta, seqguimos formando el
rio desde una concreta orilla. En los breves intervalos de resonancia cristica
trascendemos sus aguas, tomamos aire y asi podemos superar las maltiples
ocasiones en las que la tempestad de la vida nos arroja hacia aguas
turbulentas. Con este intervalo de aire (espiritu) intentamos bracear hacia
aguas tranquilas.

Hemos parado el curso de nuestro rio biblico en un instante del
devenir monarquico de Israel. Alli hemos levantado tres diques,
resaltando, con iméagenes concretas, lo que aqui sefialamos a través del
simbolo.

La mujer, en la historia patriarcal, ha sido la orilla temida para los
que nunca han cruzado el rio y la orilla odiada para los que nunca han
aprendido a nadar. EI hombre de fe de todos los tiempos surca las aguas y
cruza con respeto y admiracion a la “otra orilla” para aprehender el misterio
que hace posible su existencia y la del rio. Suponemos que la mujer de fe



que no ha llegado, asimismo, hasta el océano cristico, nadara con el mismo
respeto y admiracién hacia la orilla opuesta.

No hemos querido interrumpir nuestro ensayo con nota alguna a pie
de pagina. En la conclusién de este trabajo vamos a resefiar una serie de
obras, casi todas escritas por mujeres de las que confesamos haber
aprendido a ver, mas allda de nuestra condicion antropoldgica.
Recomendamos al lector, especialmente si es hombre, estos trabajos. Ellos
merecen ser resefiados desde la primera hasta la Gltima de sus paginas.

Personalmente y de manera especial, me siento deudor de mis
compafieras tedlogas abajo citadas, por haberme ensefiado, y confio que lo
sigan haciendo “otras formas de nadar”. Este ensayo es un intento.
Confieso haber tragado mucha agua, pero méas han debido de tragar ellas en
la travesia de sus vidas.

NOTA

Estimamos que en este contexto es de aplicacion la ley de levirato.
Puede objetarse que Urias no es judio y, por tanto la ley no exige su
aplicacion. No creemos posible esta interpretacion por las siguientes
causas: Betsabé es judia. Se nos indica su origen con la mencion del
nombre de su padre tal y como era costumbre. Urias, aunque extranjero
vive bajo la tutela de la ley israelita que debe cumplir como uno mas. De
hecho el texto nos informa que Urias es un estricto cumplidor de la ley y
que incluso, moralmente, da lecciones al propio rey.

La casa de Urias no debia estar muy lejos del lugar donde se estaba
bafiando Betsabé y a su vez, este lugar debia estar muy cerca del palacio, ya
que David la ve bafarse desde la terraza. Si Betsabé vive tan cerca es
porque de hecho, debia pertenecer a la tribu de Juda con todos los derechos
y obligaciones de pureza e impureza ritual que marca la ley. De estas
obligaciones nos deja constancia exhaustiva el texto y precisamente en lo
que atafie a Urias cuando ha de lavarse los pies antes de meterse en el
lecho con su mujer.

Creemos que estas consideraciones son suficientes para demostrar
que Urias, que ademas era del ejército de David, estaba bajo la ley judia.
Pues bien, el texto nada nos dice de que hubiera tenido hijos. La belleza
que cautiva a David habla més bien del cuerpo de una mujer que todavia no
ha parido. Al morir Urias sin descendencia, el primer hijo de su mujer,
segun la ley y que permanezca con vida, es de la estirpe del padre muerto.



Esto nos lleva a concluir que Salomdn no es, segun la ley, de la estirpe de
David, sino de Urias.

A tenor de lo expuesto la genealogia de Jesus adquiere un notable
cambio que a nuestro juicio, es el que desea resaltar Mateo cuando presenta
a Cristo, como hijo de Dios. Jesus rompe todos los canones establecidos
desde antes de nacer; por esta razon, Mateo, intercala previamente al resto
de las mujeres que interfieren en la historia de Israel. Ahora, quien ha
comprendido su teologia puede asimilar que Jesus, siendo, segun la ley de
la estirpe de Urias, puede ser el salvador de Israel.

Esta hipotesis de trabajo nos permite comprender que Mateo, siendo
judio y con una cultura fuertemente patriarcalista, introdujera a mujeres en
su genealogia. Es mas, de igual forma que deja constancia que Jesus, segun
la ley no es de estirpe davidica, deja constancia de que segun la carne
tampoco lo es José, al introducir nuevamente la formula : “Jacob engendro
a José , el esposo de Maria” (Mt 1,16). La esposa de Urias y el esposo de
Maria. Y es que Mateo nos esta presentando a Cristo, el hijo de Dios. No
hay estirpe ni sangre que pueda engendrarlo.

La genealogia de Mateo implica trascender la carne y la ley. Mateo al
introducir a la mujer de Urias, trasciende la ley y al introducir a José, el
esposo de Maria, trasciende la carne. Jose, segun esta hipotesis, no
demuestra que Jesus es de origen davidico ya que la mujer de Urias ha
dejado constancia de lo contrario.

Posiblemente quienes estemos dispuestos a seguir trascendiendo la
letra, podremos alcanzar la resurreccion de su evangelio. Esta vision de su
genealogia, nos ha llevado a releer las historias de Rut y de Betsabé tal y
como han sido expuestas. La historia de Débora ha conformado, asimismo,
nuestro triptico por ser, dentro de la época que hemos tenido que estudiar,
una de las figuras sefieras del naciente profetismo de Israel..

Constantino Quelle Parra

Madrid 22 de Mayo de 2003
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