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Las referencias a la figura de Melquisegtetos manuscritos de Qumran son tan escasas cosoa |
en la Biblia hebrea. Melquisedec aparece, por sipuen elGénesis Apdcrifae la Cueva 1 (1QapGen
xxii 12-18), una composicion aramea que re-es@ilelato de Gen 14. El origen de esta composieson
incierto, pero no hay ningln elemento que perntitaurle un origen qumranicoLas Unicas precisiones
gue el texto arameo aporta con relacion al texibidoi son la identificacion de "Salem™ con Jerusaléa
del "Valle del Rey" con Beth ha-Kerem, asi comedpecificacion de que es Abraham quien paga el
diezmo a MelquisedécProbablemente el nombre de Melquisedec aparecesd®s en una composicion
cuyo origen qumranico me parece cierto,d@sticos del Sacrificio del Sabati@ungue en ambos casos la
forma del nombre se halla incompleta y apareceoategtos tan fragmentarios que impiden cualquier
identificacion cierta. En esta composicion, Meledisc (como en el Salmo 110) es presentado como un
angel; es incluso posible que €l sea el Unico dngekionado por su nombre en toda la composicion. E
todo caso, Melquisedec (si la lectura es ciertggresentado en lg@anticos del Sacrificio del Sdbadomo
un sacerdote: "[Melqui]sedec, sacerdote en la agaanthe Dios]" en la reconstruccion de Newson de
4Q401 11,3 y "los jefes de los principes de los sacerdatiagavi]llosos de Melqu[isedec]" en nuestra
reconstruccion de 11Q17 i#.Debido a los azares de conservacion, el nombhdsliguisedec no se ha
conservado en una serie de manuscritos en losscesherariamos su presencia puesto que tratan de su
antagonista, su oponente angélico, Melki-resha‘Ad@am, 4Q280 y 4Q286) Pero si poseemos un texto
de la Cueva 11 (11Q13) en el que Melquisedec figue central. Que este texto es un producto de la
comunidad de Qumran me parece cfef®demos, pues, emplearlo confiadamente comosepativo de
la comprensién de las tradiciones sobre Melquisedda comunidad de Qumran y como ejemplo de la
interpretacion de la Biblia practicada en esta cugad.

El texto es conocido desde 1965, cuandovas der Woude publicé una edicién prelimfgrha
sido tan intensivamente estudiado desde entoneesgpracticamente imposible el decir nada nuebeso
é'°. Este articulo presentara Gnicamente dos aspeetdsxto que ain no han sido suficientemente
resaltados y que, en mi opinién, aportan nuevaraéos al complejo problema de las esperanzas
mesianicas de la comunidad de Qumran: 1) la amé@tiatel concepto de una figura redentora en ebgeri
escatoldgico dentro del Judaismo pre-cristianoatipeto de incluir como agente de salvacion unadigu
no-humana que podemos designar como "mesias"jidgnéficacion del caracter mesianico de la figdea
"mensajero” anunciado por el Profeta Isaias. Petiesale presentar estos dos puntos es impresandibl
describir, aunque sea sumariamente, el contenidbll 3.

De este manuscrito, que puede datarse iapadamente hacia mediados del siglo | 2. que tiene
un caracter claramente exegeético, han sido recdperEbs fragmentos, agrupados en 11 en la edicitialof
El texto de la col. ii describe los hechos que i "al final de los tiempo$? Puesto que de acuerdo con
la comprensién de esta frase en los escritos clentainidad (que la emplea para designar la fasedenka
historia en la que la comunidad esta viviendo) gliade referirse a hechos sucedidos en el pasaeb, e
presente o en el futuro desde la perspectiva det,aste se halla obligado a precisar que losssiscee los
gue trata sucederan exactamente "en la primeransedeh jubileo que sigue al jubileo noveno”, (iio7)
como dice a continuacion, "al final del jubileo ohég", el ultimo jubileo de la historia humana ersistema
empleado por el autor y que equivale a la ultimtadeetenta semanas de otros sistemas. Estosstsrho
descritos por medio de yreshertematico sobre la salvacién fihalEn su primera parte pesheresta
basado en Lev 25 (sobre el afio jubilar), Deut @brésel afio de la remision) y los Sal 7 y 82 (quénaian
el juicio divino). En su segunda partepekhercita y explica Is 52 (que proclama la liberaci@énabs
cautivos). Todos estos textos biblicos son intéaies y aplicados a los hechos que sucederaraabin
los tiempos, centrando la atencion en los actasdiencion que libraran a los hijos de la luz dehidhio de
Belial y de los espiritus de su lote y de los caialeprotagonista es Melquisedec. Aunque el nombre
empleado es el de Melquisedec, ni Gen 14 ni el Bakon citados explicitamente en las partes coadas
del documentts.



1. Melquisedec como "mesias" celeste

Todos los textos biblicos citados en lanpria parte del manuscrito son interpretados como
referiéndose a Melquisedec, presentado como uneafigaramente celeste, uno de los MyfrwBlablando
de él, nuestro texto emplea varias expresioneso ¢tarheredad de Melquisedec” (ii 5) o "el afio teca
de Melquisedec” (ii 9), que en le Biblia hebrea aplicadas a Dios mismd y otras, como "los hombres
del lote de Melquisedec" (ii 8) que en los otrariéss qumranicos son aplicadas igualmente a'Ridsla
vista del estatuto excelso como figura celestenggstro texto confiere a Melquisedec, no es extoai@o
algunos hayan comprendido al protagonista de 11€Mmmo representando una hipéstasis di¥jma
incluso como una simple designacion de la divinjdex méas de los nombres divinos, "Rey de Justicia"

Aunque estas especulaciones son interesgisi apoyan en ciertos elementos presentesexte|
mismo, no parecen poder mantenerse ante la ciameafon de ii 13: "Y Melquisedec ejecutara la
venganza de los juicios de Di[os]", que afirma disdincion neta entre Melquisedec y Dios; ellasdgune
igualmente desautorizadas por el claro paraleliguo®oel texto establece entre la figura de Melq@isgda
de su oponente celeste Belial, asi como por laiciposentre los ejércitos angélicos de ambos
protagonistas, una oposicion que se halla enraizadia vision dualista del mundo tal y como es espada
en el ‘tratado de los dos espiritus’ d&legla de la Comunidad QS iii—iv).

Si Melquisedec en 11QMelch no es ni Diosma hipostasis divina, si es ciertamente un pajgon
celeste y excelso. El texto le atribuye el domgubre los ejércitos celestes; él es el jefe desttmo
angeles (los Myl)) y de todos los hijos de Diosefids, él es quien conduce la batalla contra Belid
espiritus de su lote, y quien ejecuta la venganzaadcontra ellos. Melquisedec es descrito comigsmno
rasgos con los que Regla de la Comunidaglel Documento de Damasctescriben al "Principe de la
luz"%®, y como un doble del arcangel Miguel, tal y coraalescrito en IRegla de la Guerrd. Esta
multiplicidad de designaciones de una misma figquréiene nada de sorprendente en un contexto
qumranico, puesto que la composicién conocida cdisiones de ‘Amraff afirma explicitamente que los
dos jefes de los ejércitos celestes tienen tredresn, y uno de los nombres de quien "domina sobre todz
las tinieblas" es el de Melquiresfia‘anténimo perfecto de Melquised&c

Aunque descrito como personaje claramegiste, Melquisedec no es designado "angel” en los
fragmentos conservaddsLos origenes terrestres del personaje no haroittados completamente y las
calidades primordiales del Melquisedec de Gend4fe@leza) y del Sal 110 (el sacerdocio) han sido
conservadas y transferidas al personaje céfeste

La realeza de Melquisedec esta implicitailedominio sobre los otros seres celestes y sobigjos
de la luz, pero aparece con mayor claridad enwsusdnes judiciales. 11QMelch le aplica directaradas
primeras palabras del Sal 82: "como esta escriitesé en los Canticos de David: Elohim se [al]zarda
asam[blea de Dios], en medio de los dioses juzdar@'10). La continuacion del Salmo es aplicada a
Belial y a su séquito angélico: "Y lo que di[ce:askh cuando] juzgaréis injustamente y guardaréis
consideracion a los malvadaS@lahSu interpretacion concierne a Belial y a los ésside su lote” (i 11-
12). 11QMelch conserva por tanto el marco celesta @scena judicial del Salmo y en él es Melqeised
quien juzga a los oponentes angélicos que handeidar |a injusticia entre los hombres. Pero entnoes
texto Melquisedec es también quien juzgara a ttokijos de las tinieblas, puesto que a €l le son
aplicadas igualmente las palabras del Sal 7: "Yesébdice: Sobre ella retorna a las alturas, Ripgara a
los pueblos” (ii 10-11). Nuestro texto no sélolaigie a Melquisedec la funcion judicial que en gtde
biblico era atribuida a Dios mismo, sino que leoamienda igualmente la ejecucion de la sentenciét es
quien llevara a cabo la venganza divina (ii 13).

Aunque nuestro texto no dice explicitamepte es Melquisedec quien realiza la expiaciorfdear
de los hijos de [la luz y de los] hombres del é€Mel[qui]sedec” (ii 8) puesto que el verbo egpkado
en la forma infinitiva (rpkl), la interpretacion sy@robable del pasaje es que es él quien es prdserdmo
el Sumo Sacerdote que efectua los ritos de expiagicelYom hakippurinescatolégic®. No sélo a causa
del transfondo veterotestamentario de la concepgdMelquisedec como sacerdote, y porque esta image
sacerdotal de Melquisedec esté atestiguada é@discos del Sacrificio Sabaticeino porque una de las
copias deApdcrifo de Lev(4Q541 9 i 2 emplea la misma expresion al describir las furesael
equivalente terreste del Sumo Sacerdote celestmesias” de Aharén, y porque 4Q266 10 i 1%1que



permite completar el texto fragmentario de CD Xy dontiene exactamente la misma idea y emplea el
mismo verbd".

Mas importante aun que la funcion realgesdotal es la descripcion de la funcion salviflea
Melquisedec. 11QMelch presenta al protagonista celnagente de la salvacion en el periodo escatmogi
Es él el salvador de "los hombres de su lote", gcsion inaugura el afio de gracia y el dia de Zagperna.
Nuestro texto le aplica las referencias biblicdsadie jubilar y del afio de la remision. El es quiescata a
los cautivos y libera a los hombres de sus inigieday del dominio de Belial.

Este conjunto de funciones (juicio finadpecion por los hombres de su heredad, destrucigdaos
ejércitos de Belial en la batalla escatologicaatgscion de la paz eterna, salvacion de los aleyjies
precisamente el conjunto de funciones cubiertdgpooncepto "cristiano” de "mesias”. Como sefiala
incisivamente Kobelski: Although no relationshipgveeen the Melkizedek of 11QMelch and the
Melchizedek of Hebrews 7 can be established bettogid attribution to each of a heavenly charadteste
are many points of comparison between the figutdeithizedek on 11QMelch arisusn Hebrew&?

Las semejanzas que Kobelski registra sorhamly variadas, y conciernen tanto a las persmms a
las actividades de estas dos figuras redentores ppeden reducirse facilmente a la idea cristaaia
"mesias”. 11QMelch nos describe un personaje esdsjue atribuye el mismo conjunto de funciones qu
el Nuevo Testamento atribuye al Me&fas

Mi razonamiento es muy simple: las funcehasicas que 11QMelch atribuye a Melquisedec son
funciones mesianicas; podemos pues designar agmoista al que estas funciones son atribuidas como
"mesias" a pesar de que el texto no emplee laggalahgido”. Y puesto que este protagonista es
presentado como una figura "celeste"”, podemos qgaresterizarlo como un "mesias celeste".

La idea de un "mesias celeste" nos esitampibr el Nuevo Testamento, pero parece extraftanen
contexto biblico. En la Biblia hebrea la idea dak'sias" tiene una dimension puramente humana allse h
indisolublemente unido a la uncién con aceite, ajge dificilmente puede realizarse con los seresiee
(los ageles, por ejemplo, no son nunca objeto dad&n). El caracter puramente humano del "ungido”
esperado (o de los "ungidos" cuando se esperanidavde mas de un "mesias"”, como es el caso en
Qumran¥ es acentuado por el énfasis puesto en el origddida del "mesias-rey" y en la unién con el
culto sacrificial del Templo de Jerusalén del "rassiacerdote”. Es cierto que en dos escritos juldios
datacion problematica (l&arabolas de HenoéRy el Cuarto Libro de Esdra$ encontramos, como en el
Nuevo Testamento, una figura mesianica que es aléste que humana, pero que sin embargo recibe el
titulo de "mesias". LaBarabolas de Henocemplean dos veces el titulo de "mesias” (juntsditulos mas
usuales de "elegido”, "justo”, o "hijo del hombral’hablar de una figura que es presentada como pre
existente, transcendente y de origen celédbe manera semejante, el personaje descrito "esmo
hombre" en el cap. 13 y presentado como pre-exesteanscendente y de origen celeste €uakto Libro
de Esdrases igualmente designado como "mesias" en los €ap$22. Estos dos escritos, pues, nos
atestiguan la misma ampliacion del campo semadtda palabra "mesias" que encontramos dentro del
Nuevo Testamento: ambos emplean ese titulo paigndesina figura de caracter celeste con la queiaso
imagenes tradicionalmente asociadas con la diuiniEaro, puesto que la fecha de composicion de las
Parabolas de Enochs muy discutid y la delCuarto Libro de Esdrass generalmente situada con
posterioridad a la destruccién de Jerusalén poréfitel 70 d.C°, era imposible el excluir el influjo del
Nuevo Testamento en el empleo de la palabra "miegi@sambos escritos hacen para designar a un
personaje de origen celeste.

Si mi manera de comprender 11QMelch estabbkyp este texto nos proporciona la prueba deequet
judaismo pre-cristiano se habia desarrollado y@ela de un agente celeste de la salvacion escetal&n
Qumran, junto al "mesias-rey"descendiente de Dyaald'mesias-sacerdote" descendiente de Aharén, se
esperaba también al final de los tiempos la acgabwvadora de un "mesias-celeste”. Que la ampliateda
idea de "mesias" para que pudiera incluir una éigeteste se halle atestiguada por vez primeracse
de Melquisedec no parece accidental. El MelquisddeGen 14 era rey y sacerdote, y en cuanto tal un
perfecto sujeto de la "uncion". Y puesto que ell34l lo presenta como un sacerdote celeste emtdxto
del juicio divino, era facil el desarrollar sus ¢iomes para que incluyeran las funciones traditmeate
atribuidas al "mesias": aportar la salvacion eségiroa, destruir los ejércitos de Belial, realighjuicio
final e introducir la era de paz eterna para legidbs.



2. El "mensajero” como "mesias"

El texto biblico citado en la segunda pdael1QMelch (ii 15-16) es Is 52,7: "[Qué] bellan Sobre
los montes los pie[s] del mensaje[ro que a]nureciaalz, del men[sajero de bien que anuncia la sgivac
[di]lciendo a Sion: tu Dios [reina.]". Este texto @@aplicado a Melquisedec, sino que esta prosisia
interpretacion siguiente:

Su interpretacion: "Las montafias" [son]dosfeta[s], ellos son [...] para todos [...] Y feénsajero”
e[s] el ungido del espiri[tu], como dijo Da[niepeopésito de él: Hasta un ungido, un principe,raate
semanas. Y "el mensajero de] bien que anun[ciaNason"] es aquel de quien esta escrito qué fpara
consollar a] los [afligidos’. Su interpretaciondm [i]nstruirlos en todos los periodos del munieio]
verdad (ii 17-21%.

El resto de los materiales conservado®esdiado fragmentario como para poder ser utilizado
aunque muy probablemente conserva restos de farietacion dada tanto de "Sién" como de "tu Dfos"

Esta segunda parte de 11QMelch nos prapmaain perfecto ejemplo del tipo de exégesis wada
en lospesharint®, en los que el significado del texto biblico ekcaplo a "los dltimos tiempo&" La
metafora de Isaias es clara. El Profeta habla desolia persona, el "'mensajero”, un mensajero quecan
la paz y que es también llamado "mensajero de boeryds pies marchan sobre los montes. Pero, cemo ¢
normal en la exégesis atomistica dedesharim los distintos elementos de la metafora biblica so
debidamente separados y provistos cada uno dedellss propia interpretacién, confirmada o no, segu
caso, con un texto biblico al apoyo. Epesherde 11QMech cada uno de estos elementos conciemme a
personaje diferente, introducido por el pronomloneaspondiente: las montafias son ... y el mensagero
y el mensajero de bien es...

La precision afiadida a propoésito del "mpmeade bien" como explicacion de la aplicacion gede
hace de Is 61,2-3, es decir, que es €l quien &rlina en todos los periodos del mundo, permige un
identificacion relativamente facil del personajecelstion con la figura esperada para el finabde |
tiempos que los manuscritos designan como "el geeftara la Torah al final de los tiemp8s&l Maestro
de Justicia escatol6git En definitiva, la funcién mas caracteristica Melestro de Justicia (tanto de la
figura histérica como de la figura esperada eniteird escatoldgico) es la de instruir a los mieralgte la
comunidad en el significado profundo de la Torateyos Profetas. Besher de Habacudice de él
expresamente que Dios lo ha puesto en medio denaridad "para interpretar todas las palabras sle su
siervos los Profetas, por cuyo medio ha anuncidde @do lo que va a pasar a su pueblo Istagjtacias
a la revelacion que el Maestro ha recibido, la audad es consciente de estar viviendo en el "tltimo
periodo" de la historia.

La identificacién de "las montafias" conBwefetas biblicos tampoco presenta mayores prasem
pesar de que la conexion exegética se ha perditiolaguna del texto. En mi opinion, la interprédacdel
texto se sitla en la misma perspectiva que 1Qphidb5vofrece a propdsito de Hab 2,1-2: Y dijo Bia
Habacuc que escribiese lo que habia de sucedéitaria generacion, pero el final del periodo ndose
hizo conocer. Y lo que dice: ‘Para que corra ellguee’. Su interpretacion se refiere al Maes&o d
Justicia, a quien ha hecho conocer todos los rnustde las palabras de sus siervos los Profetagi. IR
comunidad, las palabras de los Profetas (y dedah)@ontienen un doble sentido: una significacion
accesible a todos y otra misteriosa, que solofaucidad conoce gracias a la revelacion que el Mabst
recibidd'®. Si el "mensajero de bien" es quien instruye @cdeclos periodos del mundo, "las montafias"
sobre las que marcha dificilmente pueden ser oga que los libros de los Profetas en los que skno
de los periodos del mundo se halla oculto.

Més problematica (y discutida) es la idésdcion del "mensajero” que en nuestro texto éside
como "el ungido del espiritu” (xwrh xy#$m, ii 1&ara Milik, se trataria del Maestro de Justiciadniso,
el fundador del grupo de Qumférpero Milik fusiona en una sola las referencidssados "mensajeros” y
supone que 11QMelch habria sido compuesto cuarekialla todavia en vida. Fitzmyer, que fue el ppme
en proponer la reconstruccion del texto de Damleptada en DJD 23, considera la posibilidad deegte
"ungido” pudiera referirse al mesias-real (al Jud@Daniel) o al mesias-sacerdotal si es que el
"mensajero” debiera identificarse con Melquisédeto no creo que ninguna de estas posibilidades sea
convincentes, y que la interpretacion del primetoedque ve en esta figura una referencia al paofe



escatoldgico esperado en 1QS y 4Q175 es la maincenté. El eco de Is 612f en nuestro texto es
indudable, y obliga practicamente a comprendeglad en cuestién como una figura profética
Aparentemente el caracter de "mensajero” del edpgnafeta escatoldgico no es un obstaculo pararpod
designarlo como "ungido”.

Si yo no me equivoco completamente enta&ode comprender el texto, el sentido generahde |
segunda parte de 11QMelch es semejante a la ietegain de Am 5,26-27 que encontramos en CD vii 13
viii 12, En este pasaje, que identifica expresamentei{gLid de la imagenes" con los libros de los
Profetas (vii 17), se anuncia la venida de dogéigunesianicas: el Intérprete de la Torah (viiyl8)

Principe de toda la congregacion (vii 20). De marsemejante, nuestro texto interpreta Is 52,7 apiic
"las montafias" a los profetas y anunciando la wedaldos "mensajeros”, dos figuras mesianicas cuya
venida se espera al final de los tiempos: el Mags#l Profeta escatoldgicos. Lo que es peculrarestro
texto, y lo que lo hace especialmente interesastgue 11QMelch califica expresamente a una ds dsta
figuras (el Profeta escatologico) como "ungido"desir, como "mesias"”.

Si esta forma de comprender los restosrfeagarios de la segunda parte de 11QMech es coyreet
acepta la identificacion de este "ungido del espidon el Profeta escatolégico esperado al fiedod
tiempos, podemos extraer algunas conclusionesgdrtes.

11QMelch nos proporcionaria la prueba deeajlProfeta, cuya venida se espera junto conlla de
Mesias de Aharon y del Mesias de Israel en 1Q%,ierh considerado como una figura "mesianica”, un
"profeta mesianico", a pesar de que no es calificano "ungido” en el texto en cuestién que limrlta
empleo de ese término a los "ungidos de Aharonligrdel”.

11QMelch nos proporcionaria la clave paegisar el tipo de "mesias" al que se refiere 46521
puesto que se trata de un "ungido" al que tamleiéomh aplicadas las palabras de Is 61,1.

Esta interpretacion de la segunda partel@dMelch nos permitiria resolver una objecion lesida
interpretacion que hemos hecho de la primera plaiteexto: la ausencia del empleo del término "as'sdl
hablar de Melquisedec, impediria el considerarlo@on "mesias celeste". El hecho de que esta sagund
parte califique como "mesias" a una figura quetarsdextos qumranicos no es calificada como ta, n
mostraria que el empleo o no del titulo "mesias&sel Unico criterio para determinar el caractesiémico
0 no de una funcion.



