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La conversidon de Saulo.

El ministerio de Felipe ilustra la prolongacion de la iglesia hacia nuevas localidades y
grupos; la conversion de Saulo de Tarso fue el reclutamiento de un nuevo dirigente.
Después del trabajo que Cristo mismo ejecutd, probablemente el acontecimiento mas
importante en la historia del cristianismo sea la conversion de Saulo, porque no
solamente quitd del frente a un activo enemigo del evangelio, sino que ademas lo
transformé en uno de sus principales propagandistas.

Saulo de Tarso aparece primero en las paginas de Los Hechos como un joven que
cuida las ropas de los que apedrean a Esteban, y se anade que él “consentia en su
muerte” (8:1). Tres relatos separados, acerca de su conversion, se encuentran en Los
Hechos: Uno dado por Lucas en el capitulo 9, como parte integrante de todo el relato
historico, y dos que se incluyen en otros tantos discursos de Pablo (22:1-21, 26:2-23).
Cada uno tuvo diferente énfasis. El primer relato es historico, como parte del
movimiento de la iglesia, los ultimos dos son personales y fueron dados en defensa de
la vida y doctrina de Pablo ante audiencias hostiles o investigadoras. Tomados en
conjunto con algunos pasajes de sus epistolas, proporcionan la suma total de datos
disponibles, referentes a la gran crisis de su vida.

Saulo, o Pablo, como generalmente se le conoce, nacié dentro de una estricta familia
hebrea, cerca del principio del primer siglo. Tarso fue su ciudad nativa, era la agitada
metropoli de Cilicia, y estaba situada en la esquina noreste del mar Mediterraneo.
Desde Tarso un camino de tierra seguia por el norte y luego al poniente por entre el
paso montanoso conocido como las Puertas de Cilicia; los muelles de la ciudad eran un
centro naval.



La universidad de Tarso era conocida por sus cursos en filosofia y medicina, y el templo
de Esculapio, el dios de la salud, servia como hospital y clinica para el uso de los
estudiantes de la ciencia médica. Si Pablo alguna vez concurrié a la universidad, no lo
podemos afirmar; pero dificilmente pudo haberse escapado de la influencia que aquélla
ejercia sobre el pensamiento y la vida de la ciudad. Fue educado estrictamente
conforme a las buenas costumbres judias; aprendi6 la lengua y las escrituras hebreas, y
también el oficio de hacer tiendas (18:3). Conocia el arameo, el que probablemente se
hablaba en casa y también el griego, que era la lengua dominante de Tarso.

Posiblemente conociera también un poco de latin, aunque nos faltan pruebas de ello.
A la edad de doce anos lo mandaron a Jerusalén a estudiar con Gamaliel (22:3), y
segun su propio testimonio hizo buenos adelantos en sus estudios (Galatas. 1:14). Por
conviccion era fariseo, y su celo puede medirse por la intensidad con que persiguio a la
iglesia (Hechos. 26:9-11). Por la época en que llego a la virilidad, era ya un dirigente en
el judaismo. El lenguaje de Hechos 26:10, "... Yo di mi voto contra ellos”, si se toma
literalmente, implica que era un miembro del Sanedrin. De ser esto cierto, debié haber
tenido treinta anos o mas de edad, en la fecha del martirio de Esteban, puesto que
ningun hombre podia ser elegido para formar parte de aquel concilio sino hasta que
llegaba a la madurez.

Los antecedentes morales de su conversion estan insinuados en el relato de su vida
privada que se encuentra en Romanos 7. Perseguido por la conciencia de su pecado,
como resultado del conocimiento de la ley, encontré que el bien que queria hacer, no
podia hacerlo; y que el mal que queria evitar, estaba siempre presente con él
(Romanos. 7:19).



Si Romanos 7 tiene aplicacion al convertido o al inconverso, es punto muy debatido
entre los tedlogos; pero casi no cabe duda de que se refiere al hombre que esta bajo la
ley, como Pablo estaba. Ciertamente, la ley misma puede producir conciencia de
pecado sin ayuda del evangelio. El celo manifestado por Pablo en la persecucion pudo
haber sido, pues, el esfuerzo de una desencaminada conciencia para hacer algo que
fuera agradable a Dios como compensacion por el mal que sentia en su alma.

La muerte de Esteban produjo también una enorme desgarradura en la mente de Pablo.
Segun el criterio de éste, Esteban era un blasfemo y cai a bajo la condenacion de la ley.
Sin embargo, el argumento de Esteban fue esencialmente correcto y no admitia
refutacion. Ademas, la vision del Cristo resucitado que Esteban declaro tener, y el gozo
que ilumino su faz a pesar de la muerte que le amenazaba, dieron a la vida del martir
una realidad que los argumentos legalistas de Saulo no pudieron conmover. Pablo
menciono esto en su discurso pronunciado desde el castillo de Antonia (Hechos. 22:19,
20) como una experiencia para €l inolvidable. Puede ser que su conversion no haya
sido motivada por ello, pero fue parte de la base para la transformacion que tuvo lugar
en el camino de Damasco.

La conversion misma fue una clarisima y sobrenatural revelacion del Cristo resucitado a
su implacable perseguidor. Pablo la cataloga entre las apariciones de Cristo posteriores
a su resurreccion (I Corintios. 15:8). Ninguna teoria de enfermedad o de alucinacion
puede explicar correctamente esta aparicion. Lucas refiere que tuvo lugar en un punto
cercano a Damasco (Hechos. 9:3); que la aparicion fue acompanada de una gran luz
(9:3) la cual Pablo dice que sobrepasaba al resplandor del sol del mediodia (26:13); que
se oy0 una voz que le hablaba a Pablo, la cual oyeron también los hombres que iban
con él (9:7), aunque ellos no entendieron lo que decia (22:9).



Pablo mismo sufrio efectos fisicos (9:8) que pudieron ser observados por sus
acompanantes. El caracter objetivo de su conversion queda por encima de toda duda.
También merece atencion el factor subjetivo. Cuando la desconocida voz le hablo a
Saulo desde la deslumbrante luz de la gloria celestial, su natural pregunta fue, " Quién
eres Senor?” (9:5). La respuesta, “Yo soy Jesus” (9:5), hubiera sido increible para él, si
su anterior experiencia con Esteban no le hubiera preparado para escucharla. En
relampagueante revelacion vio que Esteban tenia razén, que todos los argumentos del
judaismo contra Esteban y los discipulos, habian estado equivocados y que un nuevo
mundo de revelacion se acababa de abrir delante de él. Paralelamente con la reversion
de su pensamiento teologico le llego el llamamiento para servir en el mundo gentil.
Accedio y fue lleno del Espiritu Santo para hacer su nuevo trabajo (9:10-19).

El ministerio de Pablo comenzé inmediatamente en Damasco. En Galatas refiere que
visito por este tiempo a Arabia (Galatas. 1:17). Probablemente hizo esto entre su
testimonio inicial en las sinagogas (Hechos. 9:22) y su partida final de la ciudad de
Damasco (9:23-25). Es perfectamente posible que la conmocion de su pensamiento
haya sido tan grande, que tuvo que retirarse por un tiempo para hacer un reajuste de
sus creencias bajo la nueva luz que habia recibido en Cristo. Su repentina reversion de
posicion fue tan desconcertante para €l como para sus asociados.

La nueva fe de Pablo en Jesus como el Mesias lo condujo al choque con sus antiguos
colegas judios en Damasco (9:23), y por su propia seguridad se vio obligado a huir de la
ciudad. En Jerusalén le vieron con fria suspicacia los discipulos, quienes con suficiente
|6gica le miraron como a lobo que vestido de oveja se introducia para hostilizar al
rebano. Sin embargo, al amparo de Bernabé fue aceptado dentro del circulo apostolico
(9:27



Mantuvo un agresivo programa de predicacion, especialmente entre los judios
helenistas, muy parecido al trabajo que Esteban habia hecho. Tan grande fue su éxito y
tan violenta la reaccion contra él que la iglesia lo despacho a Tarso (9:30) en donde la
oposicion que €l habia provocado le resultaria menos peligrosa.

Pablo, de acuerdo con todo el testimonio de que disponemos (9:15; 22:21; 26:17:
Romanos. 15:16: Galatas. 1:16; 2:7, 8; Efesios. 3:1-7), fue elegido de Dios como
apostol para los gentiles. Su conversion fue parte de la transicion operada desde la
iglesia de Jerusalén, centrada en el judaismo, hacia la iglesia gentil del mundo romano.
La predicacion de Pedro

La conversion de Pablo introdujo en la iglesia una nueva personalidad destinada a
convertirse en el eminente apostol de los gentiles; pero el Espiritu de Dios también
estaba trabajando con las personalidades que ya estaban dentro de la iglesia, entre las
cuales la principal era la de Pedro. Desde el principio del periodo de transicion, Pedro
comenzé ampliando su campo ministerial, yendo a predicar a la costa plana de Sarén,
en donde sus actividades se concentraron en las ciudades de Lida y de Jope (Hechos.
9:32-43).

El acontecimiento importante de este periodo fue la conversion de Cornelio, centurion
romano, que estaba encargado de un destacamento militar en Cesarea. Evidentemente
ya habia estado interesado en el judaismo, porque se le llama “devoto, y temeroso de
Dios con toda su casa” (10:2). Probablemente era un adherente de la fe judia que
todavia no se habia convertido formalmente en prosélito; pero que habia puesto su
confianza en Jehova, el unico Dios, y que se habia afiliado a la sinagoga. Representaba
al tipo que abundaba entre los gentiles de aquel tiempo, que disgustados con las
inconsecuencias y excesos del paganismo, buscaban cualquiera cosa que fuera mejor.



En el judaismo encontro elevacion teoldgica y pureza de ética que no habia hallado en
Sus previas experiencias, por lo cual lo abrazé con entusiasmo.

La direccion divina que condujo a Pedro a la casa de Comelio, segun la historia de Los
Hechos, resulta importante por varias razones: Primero, porque indica que la dadiva de
la salvacion de Dios no estaba reducida a una sola raza o pueblo. Comelio, el gentil
romano, tenia tanto derecho a oir el mensaje de Cristo como cualquier judio de las
sinagogas de Palestina.

Segundo, porque la conversion de Comelio fue la penetrante cufia que sirvié para
introducir a los gentiles a la iglesia. La primera reaccion de Pedro ante el divino
mandato fue rehusarse a participar en cualquiera cosa que no fuera limpia (10:14, 11:7-
12). En obediencia al mandato de Dios fue a un hogar gentil, predico, y
subsecuentemente permanecio en él por unos dias (10:48). La conversion de estos
gentiles fue tan convincente que Pedro propuso que fueran bautizados y aceptados
dentro de la comunidén (10:44-48).

La recepcion de estos gentiles precipitd un problema dentro de la iglesia que desde
entonces y durante mucho tiempo después se perfil6 como punto de controversia para
algunos. s Debe un cristiano judio comer con los incircuncisos gentiles que no guardan
la ley? Los gentiles convertidos jqué tanto de la ley estaban obligados a guardar ; Era
la observancia legal el ultimo criterio de justicia, es decir, de una correcta relacion con
Dios? No todos estos problemas surgieron inmediatamente a causa de la conversion de
Comelio, pero toda aquella forma de pensamiento que coloca a la ley en contra de la
gracia se levanto destacandose en el frente del pensamiento de la iglesia debido a la
admision de los gentiles, y todavia se hizo mas aguda a causa del consiguiente
movimiento misionero.



La inmediata respuesta de Pedro ilustra el punto que la historia de Los Hechos procura
inculcar. La transicion de la ley a la gracia no fue un escape evolucionario, ni fue
expediente politico, ni fue un capricho de algunos cuantos dirigentes. Fue promovida
por el Espiritu Santo (10:19), explicada por la predicacidon que el Espiritu Santo dirigio
(10:43), y confirmada cuando el Espiritu vino sobre los creyentes gentiles (10:44, 11:15-
18). “De manera que también a los gentiles ha dado Dios arrepentimiento para vida”.

El sermon de Pedro en la casa de Comelio es un magnifico ejemplo de la predicacion
evangelizadora de la época apostolica. Es realmente un breve sumario histérico de la
vida de Cristo, que tiene su énfasis sobre la muerte y resurreccion como también sobre
su segunda venida para juzgar. En lo general su contenido es casi un bosquejo de la
narracion del evangelio. El elemento novedoso que hay en él es su universalidad: “A
éste dan testimonio todos los profetas, de que todos los que en él creyeren (las italicas
son nuestras), recibiran perdon de pecados por su nombre” (10:43). Hasta esta ocasion
Pedro habia estado predicando a los “varones israelitas” (2:22), los descendientes de
Abraham, Isaac y Jacob (3:13, 25), “los principes del pueblo y ancianos de Israel” (4:8).
Aqui adaptdé su mensaje a un auditorio que no tenia la herencia del pacto ni de la ley, y
les dijo que era “para todo aquel que creyera”. Las implicaciones de este mensaje
alcanzaron mas completo desarrollo posteriormente por medio de Pablo; pero la regla
de la gracia y la doctrina de la justificacion por la fe ciertamente estuvieron latentes en
la predicaciéon de Pedro.

El periodo de transicion quedé marcado de esta manera por medio de un cambio en el
escenario geografico de operaciones desde Jerusalén hasta los extremos de Palestina
como un todo incluyendo a Samaria y llegando hasta Siria y Damasco.



Hubo un cambio en cuanto a los que se habian de considerar como miembros, puesto
que los samaritanos, los etiopes y hasta los romanos gentiles fueron admitidos. El
mensaje de la predicacion comenzo a extenderse a medida que el propdsito de Dios de
alcanzar a los gentiles se hacia del todo evidente, y el centro de sus pensamientos se
desplazaba de la ansiada restauracion del reino hacia la profunda experiencia del
perdon de los pecados. La iglesia comenzo a encarar el problema de la interpretacion
de la ley en cuanto a que —si debia o no— aplicarse a los gentiles. Se contd con un
nuevo dirigente en favor de la expansion misionera, producida por la persecucion, y esa
expansion misionera se acelero.

LA IGLESIA GENTILY LA OBRA MISIONERA DE PABLO:

Hechos 11:19 a 15:35.

EL MOVIMIENTO MISIONERO ENTRE LOS GENTILES SEGUN SE ENCUENTRA.
consignado en Los Hechos, comenzo con el establecimiento de la iglesia en Antioquia
de Siria. La fundacion de esta iglesia fue parte de la repentina expansion que tuvo lugar
en el periodo de transicion. Hay un manifiesto eslabon entre Hechos 8:4 y 11:19 porque
en este ultimo dice:

Y los que habian sido esparcidos por causa de la tribulacidon que sobrevino en tiempo
de Esteban, anduvieron hasta Fenicia. Chipre y Antioquia, no hablando a nadie la
palabra, sino so6lo a los judios. Y de ellos habia unos varones de Chipre y de Cirene, los
cuales, cuando entraron en Antioquia, hablaron también a los griegos, anunciando el
evangelio del Senor Jesus. (Hechos 11:19, 20)

Los creyentes chipriotas y cirenenses que predicaron en Antioquia, dejando el
procedimiento exclusivo que habian seguido sus comparieros, predicaron a los gentiles
griegos.



El comentario que Lucas hace aqui indica que al relatar el periodo de transicion, insistio
mas en los métodos excepcionales que en los que ordinariamente se usaban en la
predicacion. Antioquia, que fue evangelizada en ese periodo, fue caso tan excepcional
que se convirtio en el manantial de una empresa misionera enteramente nueva.

La Iglesia de Antioquia

La ciudad de Antioquia fue fundada por Seleuco Nicanor en 300 A.C. Bajo el imperio de
los primeros reyes seléucidas se engrandecio rapidamente. La ciudad originalmente
tuvo una poblacion totalmente griega, pero en tiempos posteriores los sirios colonizaron
extramuros y fueron asimilandose a la ciudad a medida que ésta crecia. El tercer
elemento de la poblacion fue judio, muchos de los cuales eran descendientes de
colonos traidos de Babilonia. Poseian iguales derechos que los griegos y mantenian su
propio culto en la sinagoga. Bajo el gobierno romano, Antioquia prospero, porque era la
entrada militar y comercial de Oriente, considerandose solo inferior en tamafno a Roma
y a Alejandria.

No se sabe el afno en que se fundo la iglesia de Antioquia. Aparentemente tuvo lugar no
mucho después de la muerte de Esteban, probablemente entre los anos 33 al 40 D.C.
Debid necesitarse algun tiempo para que la iglesia alcanzara la suficiente importancia
en numero y caracter, y atrajera la atencion de la iglesia de Jerusalén (11:22).
Nombraron a Bernabé para visitar a Antioquia, y €l trabajo alli por un tiempo
indeterminado, yendo luego a Tarso para rogar a Pablo que se convirtiera en su
ayudante (11:22-26). Trabajaron juntos por casi un ano después (11:26) antes de que
Agabo profetizara del hambre que habia de venir “en los dias de Claudio” (11:28).



La implicacidon del texto es que la profecia fue dada antes de la ascension de Claudio,
que tuvo lugar el aiio 41 D.C., y que el hambre vino después de esta fecha. Tenemos
otra nota cronoldgica en la referencia que se hace a Hero- des Agripa | (12:1) que murio
el ano 44 D.C. Probablemente el trabajo de Antioquia comenzd cerca del afio 33 D.C. al
35 D.C. Si el “subsidio” tuvo lugar cerca del 44 D.C., Bernabé debié haber comenzado
su relacion con Antioquia cerca del 41 D.C., lo que significaria que Pablo entr6 a la
escena el ano 42 D.C.

Aunque esta cronologia no puede considerarse como definitiva, se acomoda muy bien
con los movimientos que conocemos de Pablo. Si se convirtio en el ano 31 D.C. o hasta
el 32, y paso tres afnos en la region de Damasco (Galatas. 1:18), pudo haber vuelto a
Jerusalén antes del 35 D.C. Si pas6 un afno o dos en Jerusalén antes de partir para
Tarso (Hechos. 9:28-30), pudo haberse ocupado predicando en Tarso y en Cilicia
durante cinco anos antes de que Bernabé lo persuadiera a unirse con él en la nueva
empresa. Parece muy largo este silencio; pero el que guarda Lucas en otras materias,
igualmente interesantes, demuestra que en este caso no es excepcional.

La iglesia de Antioquia fue importante porque tenia ciertos rasgos distintivos. Primero,
era la madre de todas las iglesias gentiles. La familia de Comelio apenas podria
considerarse como iglesia en el mismo sentido en que el nombre conviene al grupo de
Antioquia, puesto que no dejaba de ser una familia en vez de una congregacion
general. De Antioquia sali6 la primera mision reconocida para el mundo no
evangelizado. En Antioquia comenzo la primera controversia sobre la posicion de los
gentiles cristianos. Era un centro de reunion para los dirigentes de la iglesia. En una
ocasion o en otra se relacionaron con ella Pedro, Bernabé, Tito, Juan Marcos, Judas
Barsabas, Silas y si el texto occidental es correcto.



Los evangelios escritos pueden haberse originado en Antioquia. La posibilidad de
haberse encontrado aqui Marcos y Lucas como también el hecho de que mas tarde
estuvieran asociados en Roma, viene a influir sobre el muy discutido problema
sindptico. Ignacio, obispo de Antioquia, al finalizar el primer siglo, parece haber copiado
casi solamente de Mateo cuando alude a los evangelios, como si Mateo hubiera sido el
unico sinoptico que él conocio.

Streeter arguye detenidamente en favor del origen antioquefio de Mateo basandose en
el uso que de él hace Ignacio, y en la Didaché, ambos identificados como documentos
sirios. Si estos tres evangelios ahondaron sus raices en la animada ensefanza oral de
la iglesia de Antioquia, el ministerio de ellos para el mundo es hasta cierto punto el
legado de la iglesia de Antioquia a los creyentes gentiles de ayer y de hoy.

La iglesia de Antioquia fue notable también por sus maestros. De los que se mencionan
en Hechos. 13:1, solamente Bernabé y Pablo fueron conocidos por referencias
posteriores; pero su ministerio debié haber hecho famosa a la iglesia como centro de
ensefanza. Antioquia casi eclips6 a Jerusalén como el hogar de la predicacion cristiana
y como el cuartel de las misiones evangelizadoras. Quizas el ascendiente de Antioquia
se avivo mediante la persecucion de Herodes en el ano 44 D.C. La iglesia de Jerusalén
siempre habia sido financieramente débil, puesto que muchos de los miembros pobres
tenian que ser sostenidos a base de donativos. EI hambre debié haberla debilitado
todavia mas, a pesar de los subsidios venidos de Antioquia (11:28-30). La persecucion
bajo Herodes ocasiono la muerte a Santiago, el hijo de Zebedeo (12:2), y Pedro apenas
escapo con vida (12:17). El interludio de 12:1-24 nos da una rapida idea de la situacion
en Jerusalén; pero se descubre una iglesia piadosa, bajo una tremenda presion, en
lucha por mantener su existencia.



El factor sobresaliente acerca de la iglesia de Antioquia fue su testimonio. Los
discipulos fueron llamados cristianos primeramente en Antioquia (11:26). Anteriormente
los creyentes en Cristo habian sido considerados como una secta de los judios; pero al
contar con una feligresia gentil y con un sistema doctrinal que iba en desarrollo y que
era completamente diferente de la ley de Moisés, el mundo vio la diferencia y les colocé
un rotulo: “Cristianos” lo que significa “los que son de Cristo” como “Herodianos”
significa “los que son de Herodes”. EI nombre probablemente que se les dio de burla;
pero el caracter de los discipulos y el testimonio que daban hizo que la burla pasara a
ser un muy significativo cumplido.

La mision a los gentiles.

Por el ano 46 D.C., o muy cerca, la iglesia de Antioquia se habia desarrollado llegando
a ser un grupo firme y activo. Eran instruidos en la fe, su reputacion estaba tan bien
establecida en la ciudad que ya se les habia clasificado como grupo singular con el
nombre de cristianos, y habian podido despachar una comision con subsidios llevando
la contribucion de su iglesia para los que sufrian hambre en Jerusalén. Durante una
época normal de adoracion llegé a Antioquia la orden de “separar a Bernabé y a Saulo”
(13:2) para un trabajo especial. Obedeciendo a esta direccion dada por el Espiritu Santo
estos dos hombres fueron consagrados por la iglesia para su nueva tarea y salieron
para cumplir su cometido.



El Concilio de Jerusalén.

El rapido crecimiento de la iglesia gentil bajo la mision de Pablo y Bernabé puso a la
vista un nuevo problema. Si los gentiles eran ya creyentes en Jesus recibiéndole como
el Mesias y aceptandole como Salvador y Sefor, jhasta qué punto se les exigiria que
se sujetaran a los preceptos de la ley? El Sefor Jesucristo se habia colocado
juntamente con su ensefianza por encima de la ley, indicando que él era superior a
Moisés y a los profetas, como un hijo es superior a los criados de su casa. No fue de
inmediato reconocida la inmensa importancia de sus palabras; pero la pausada marcha
del pensamiento espiritual dentro del movimiento cristiano, dirigido por el Espiritu Santo
habia tomado camino apartandose del legalismo y dirigiéndose a la fe. La mision a los
gentiles que nada sabian de la ley y que habian ingresado al companerismo cristiano
solamente por medio de la fe, hizo que la division de opinion dentro de la iglesia se
volviera mas aguda.

El debate que Pedro sostuvo en Jerusalén con los judios cristianos después de su visita
a casa de Comelio fue la primera sefial de la tension que se iniciaba. Unicamente
cuando les informo que el Espiritu Santo habia caido sobre los gentiles como cayo
sobre los creyentes judios en pentecostes, estos judios cristianos admitieron que los
gentiles podian ser salvos (Hechos. 11:18).

Los miembros legalistas de la iglesia de Jerusalén permanecieron activos a pesar de
todo. Después de que Pablo y Bernabé regresaron a Antioquia e informaron del éxito de
su predicacion, "... también llegaron algunos que venian de Judea y éstos ensefiaban a
los hermanos: Que si no os circuncidais conforme al rito de Moisés, no podéis ser
salvos” (15:1).



Para los gentiles tal ensefianza debid tener los efectos de un choque. Ellos no habian
sido criados en la ley y su experiencia espiritual a partir de su conversion era
completamente satisfactoria sin la observancia de todas las ceremonias de la ley.
Ademas, habian encontrado en Cristo la liberacion del legalismo y del ceremonialismo
de sus propias religiones.

¢ Por qué pues tenian que colocarse de nuevo bajo otra esclavitud?

Los judaizantes, por otra parte, arguian que la circuncision fue establecida por la ley de
Moisés como sefial del pacto con Dios (Exodo. 12:48), y que la divina voluntad la habia
impuesto con toda firmeza. En su aspecto histérico era anterior a la ley de Moisés,
porque Dios la habia impuesto sobre Abraham como una senal del pacto que fue
establecido por medio de él (Génesis. 17:9-14). El significado externo del rito tenia su
aplicacion a la vida interna aun bajo la ley, la cual habla de la circuncision del corazon
(Deuteronomio. 10: 12-16); pero lo mas seguro es que en la practica se habia
convertido en una rutina ceremonial.



LA EPISTOLA DE
SANTIAGO.




LA EPISTOLA EL EVANGELIO .
DE SANTIAGO DE JESUS SANTIAGO, EL HERMANO DEL SENOR
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La Epistola de Santiago.

La epistola de Santiago se atribuye tradicionalmente a Santiago, el hermano del Sefior,
y que fue presidente del Concilio de Jerusalén. El nombre del autor aparece en la
salutacidn y su preocupacion judia se manifiesta de inmediato en el saludo dirigido a las
doce tribus de la Dispersiéon. En toda la epistola hay muy poca referencia a la doctrina
cristiana en forma sistematica. El nombre de Jesucristo aparece solamente dos veces
(1:1, 2:1), y hay una posible alusién a El en el 5:8. Se menciona la sinagoga como el
lugar de reunion mas bien que la iglesia (2:2). Las ilustraciones estan tomadas del
Antiguo Testamento y otras veces de la vida rural. En estilo y en contenido la epistola
de Santiago tiene una admirable similitud con las ensefanzas de Jesus, particularmente
con el Sermodn del Monte. El mismo epigrama proverbios para declarar la verdad, las
mismas figuras de diccion familiares, tomadas de la vida diaria del pueblo, la misma
forma certera de expresion y los mismos asuntos de discusion aparecen en Santiago.
La escasa discusion que Santiago concede a la Cristologia, el mucho acento sobre la
moral y el evidente parecido con la ensefianza de Jesus indican claramente que la
epistola fue escrita en la época en que la iglesia todavia se movia dentro del circulo
general del judaismo, antes de que se convirtiera en un movimiento religioso
independiente.

Si se objeta que la epistola esta dirigida a los judios de la Dispersion que resulta dificil
que se hubieran convertido tan al principio, conviene recordar que habia sinagogas en
Jerusalén representativas de la Dispersion en fecha tan temprana como la de Esteban
(Hechos. 6:9), y que Santiago tuvo amplisimas relaciones con los peregrinos que cada
ano venian de todas partes del mundo a la celebracion de las diversas fiestas (21:20,
21).



Aunque no esté uno en posibilidad de probar en forma definitiva que el libro de Santiago
fue escrito entre los anos 45 al 50 D.C., entre los cuales se colocan las fechas
tempranas, su contenido se acomoda perfectamente bien a aquella época.

AUTOR.

Si Santiago fue el hermano de Jesus mencionado en los evangelios (Mar. 6:3), su
exacto parentesco queda aun sin precisarse. ¢ Fue Santiago hijo de José, nacido en un
anterior matrimonio, lo que lo convertiria realmente en un hermanastro, o fue su medio
hermano, hijo de José y de Maria, o se usaba la palabra hermano en forma tan amplia
que servia para designar a “los primos”? Todas estas teorias han sido propuestas en
diversos tiempos y por lo general la primera y la tercera se han defendido por quienes
arguyen la perpetua virginidad de Maria. La tercera parece ser la menos digna de
aceptacion, porque las referencias que se hacen a los hermanos y hermanas de Jesus
(Mar. 6:3; Mat. 13:55; Juan 2: 12; 7:3, 10) implican que hubo entre ellos y Cristo las
relaciones que se guardan dentro de una familia con la que se convive y no con la que
no vivimos.

Si fueron mayores que Jesus y no hijos de Maria, resulta muy explicable aquel aire de
superioridad y aquella actitud incrédula que mantuvieron contra €l (Juan 7:3-5). El
hecho de que Jesus encomendara su madre a Juan mas bien que a alguno de sus
hermanos se explicaria facilmente por el hecho de que ninguno estaria suficientemente
interesado en hacerse responsable de ella a |la que consideraban madrastra. Por otra
parte, el hecho de que vinieran con ella para oponerse a Cristo en cuanto a su
predicacion publica (Mat. 12:46-50) podria ser un argumento en favor de que eran hijos
de ella.



En cualquier caso, Santiago crecid en el mismo ambiente que Jesus y estuvo
estrechamente con El durante todos los afios que precedieron a su ministerio. Su
herencia cultural seria practicamente la misma de Jesus. Como un intérprete de la
verdad tendria la ventaja de conocer plenamente su contexto histérico y geografico.
Aunque Santiago no fue creyente durante la vida de Jesus (Juan 7:2-8), fue testigo de
la resurreccién (12 Corintios. 15:7) y estuvo entre los que esperaron el Espiritu hasta el
dia de pentecostés (Hechos. 1:14).

Después de que Pedro se retiré de Palestina (12:17) Santiago se encargo de la
direccion de la iglesia de Jerusalén. Se distinguio por su estricto apego a la ley
(Galatas. 2:12) y posteriormente fue el campeon de los judios disgustados por la
reputacion de Pablo (Hechos 21:17-26). Seria exagerado decir que era contrario de
Pablo; pero si, abogaba por una mas estricta aplicacion de la ley a los cristianos, que lo
que Pablo en su ministerio exigia de los gentiles.

No hay indicacion de que Santiago se opusiera en principio a la ensenanza de Pablo.
Segun Galatas, le dio a Pablo la diestra de compaferismo (Galatas. 2:9, 10), y en
Hechos su comportamiento en verdad no fue el de un antagonista. Estuvo solicito para
remover todos los prejuicios que los judios pudieran haber tenido contra la verdadera
actitud de Pablo.

Por otra parte debié haber temido que con el olvido del sistema de la ley llegara el
relajamiento y el descuido en la conducta, lo que naturalmente deshonraria el nombre
de los creyentes cristianos. Su epistola fue escrita para comentar la ética de la vida
practica de la misma manera que Pablo escribid por idénticas razones las aplicaciones
practicas que forman parte de sus epistolas.
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SANTIAGO: NORMAS JUSTAS PARA VIVIR.
. Salutacién, 1:1
Il. Naturaleza de la verdadera religion, 1:2-27
Actitud equilibrada, 1:2-11
Resistencia, 1:12-18
Accion, 1:19-27
1. Naturaleza de la verdadera fe, 2:1-3:12
Prohibicion de la discriminacion, 2:1-13
Prohibicion de una profesion inerte, 2:14-26
Prohibicion contra la arrogante indiscrecion, 3:1-12
V. Naturaleza de la verdadera sabiduria, 3:13-5:18
Definicion de la sabiduria, 3:13-18
Sabiduria de la vida espiritual Sabiduria en las Relaciones
impuestas por, 4:1-10, la ley, 4:11, 12.
Sabiduria en proyectos comerciales, 4:13-17
Sabiduria en problemas laborales, 5:1-6
Sabiduria en la espera del regreso del Senor 5:7-11
Sabiduria en el hablar, 5:12
Sabiduria en medio de la afliccion, 5:13-18
V. Conclusién: La finalidad de la sabiduria.
Un testimonio de positivos resultados, 5:19, 20
Santiago, a semejanza del libro de Los Proverbios en el Antiguo Testamento, se ocupa
de la aplicacion practica de la sabiduria a todas las situaciones de la vida diaria. En
lenguaje familiarmente vivido expone los requerimientos éticos de la vida cristiana.
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PROBLEMAS.

El capitulo segundo de Santiago, que dice, “vosotros veis, pues, que el hombre es
justificado por las obras y no solamente por la fe” (2:24), ha sido un rompecabezas para
muchos. Martin Lutero llamé a Santiago “una epistola de paja” porque parecia
contradecir la doctrina de Romanos y de Galatas acerca de la justificacion por la fe
unicamente. Santiago en realidad no lanza un ataque sobre la fe sino contra la
hipocresia que pretende tener fe sin demostrarla con obras. “Muéstrame tu fe sin tus
obras, y yo te mostraré mi fe por mis obras” (2:18). Cada verdad tiene su caricaturesca
perversion, y la doctrina de la salvacion por la fe puede también facilmente degenerar
en la mera aceptacion de un credo sin la correspondiente santidad de vida. Santiago no
niega la necesidad de la fe. Insiste, si, en que la fe produzca frutos. A semejanza de
Pablo, ilustra su ensenanza tomando la vida de Abraham, el fundador de la nacion judia
y primer beneficiario del pacto de Dios en favor de su pueblo. Pablo cité este ejemplo de
la respuesta de Abraham a las promesas de Dios como prueba de que la salvacion se
alcanza por la fe y no por obras (Romanos. 4). Santiago uso el sacrificio de Isaac por
Abraham para probar que la fe para que sea verdadera tiene que demostrarse con
hechos (Santiago. 2:21-24). No hay contradiccion entre estos dos ejemplos, porque
Abraham tuvo que ejercitar su fe para estar en relacion con Dios desde el principio, y
aquella fe se manifestd por medio de la obediencia haciendo lo que Dios le ordenaba.
Los dos principios, pues, resultan suplementarios; pero no contradictorios.



LA EPISTOLA A
LOS GALATAS.



El territorio se convirtié en propiedad de Roma en el afio 25 A.C. Los romanos
incorporaron esa seccion nortena dentro de una mas grande porcion de tierra que

constituyeron en provincia dandole el nombre de Galacia.
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La Epistola a los Galatas.

La Epistola de Pablo a los Galatas es el segundo documento escrito que sobresale de
entre la controversia general acerca de la guarda de la ley. Asi como Santiago se
escribié desde el punto de vista de un estricto judio que dedico todos sus esfuerzos
para evitar toda apariencia de laxitud y de licencia en el uso de la libertad ética, “la
perfecta ley de la libertad” (Santiago. 1:25), asi la epistola a los Galatas fue escrita por
un campeon de la libertad que vio que ni los gentiles ni los judios podian librarse de sus
pecados por medio de esfuerzos propios dedicados a guardar un conjunto de principios
éticos. De acuerdo con esto se ha llamado a Galatas la “carta magna de la
emancipacion espiritual”, porque declara que “Cristo nos redimié de la maldicion de la
ley, hecho por nosotros maldicion; ... para que por la fe recibamos la promesa del
Espiritu” (Galatas. 3:13 y 14).

LOS DESTINATARIOS.

Galacia es el nombre que se dio originalmente al territorio en el norte del Asia Menor
Central, colonizado por los invasores galos en el siglo tercero, A.C., y que se sostuvo
como reino independiente durante muchos anos. Poco a poco la poblacion gala fue
absorbida por los otros pueblos que alli vivian, y después de numerosos cambios
politicos, el territorio se convirtio en propiedad de Roma en el ano 25 A.C. Los romanos
incorporaron esa seccion norteina dentro de una mas grande porcion de tierra que
constituyeron en provincia dandole el nombre de Galacia. Por tanto, Galacia, bajo el
gobierno romano podia significar la propia Galacia, es decir, la tierra colonizada por
galos, o también podia designar a toda aquella provincia en la que quedaban incluidas
las ciudades surefas de Antioquia, Iconio, Derbe y Listra.



¢ A cual de todas estas se referia San Pablo cuando escribio su epistola a las iglesias
de Galacia (Galatas. 1:2)? Este uso que podria llamarse caracteristico del Nuevo
Testamento se encuentra en siete pasajes. En Galatas 1:2 y en 3:1 se dirige al pueblo
de aquellas iglesias; pero no indica el lugar de su localizacion fuera de lo que el mismo
nombre indica. En 12 Corintios. 16:1 Pablo hablé de “las iglesias de Galacia” de quienes
pidid una contribucion para los pobres que habia en Jerusalén. En el mismo contexto
hace referencia a Macedonia (16:5), a Acaya (16:15) y a Asia (16:19). Puesto que los
tres ultimos nombres se refieren a provincias romanas, lo mas probable es que Galacia
de la que se habla en ese contexto también quiera decir o designar a toda la provincia.
Los otros dos pasajes que se refieren a Galacia se encuentran en Los Hechos. El
primero de los dos, Hechos 16:6, dice, “y pasando a Frigia y la provincia de Galacia...”
Esta expresion es peculiar y traducida en forma mejor, significaria “la region de Frigia y
de Galacia”, o “el pais frigio-galata”. Puesto que Pablo y su compafia seguian su
camino hacia el occidente, el territorio frigio-galata debid haber estado en los limites de
Asia y de Misia, a donde se les ordeno que no entraran. La segunda alusion ocurre en
Hechos 18:23, “andando por orden la provincia de Galacia, y la Frigia”. Aqui se
encuentran los mismos términos pero usados en orden inverso. Quizas ambos se
refieren a la zona montanosa situada en los limites de Galacia y que étnicamente era
Frigia. Si el uso de estos términos por Lucas y por Pablo, coinciden o no con toda
exactitud, ambos se refieren a la misma region encerrada dentro de los limites de la
provincia romana de Galacia. El problema es este: ¢ Se escribiéo Galatas a las iglesias
del sur de la provincia, evangelizadas por Pablo y Bernabé en su primer viaje, o se
escribio para el grupo de las iglesias de la Galacia propiamente dicha, iglesias que
fueron fundadas durante los viajes segundo y tercero?



Pablo examina las dudas de la
Iglesia corintia

« (7:1%) encuanto a la
ofrenda que se habia
sugerido recoger para los
santos de Jerusalén.

« Los corintios se habian
enterado de ella por medio
de algunos miembros de las &
iglesias de Galacia [las
primeras que habia fundado
Pablo (Hch. 14:20-21)]:
Derbe, Listra, Iconio y
Antioquia.




La ultima de estas opiniones, y que es también la mas antigua, ha sido defendida por J.
B. Lightfoot y por muchos otros eruditos. Se da por entendido que Pablo visito a la
Galacia propiamente dicha en su segundo viaje cuando dejo el territorio sur donde
estaban Derbe, Listra e Iconio, y viajo por “la region de Frigia y Galacia” mencionada en
Hechos 16:6. De acuerdo con esta opinion, Pablo atraveso el territorio de la vieja
Galacia en donde estaban las ciudades de Pessinus, Ancira y Tavium, y finalmente
llegaron a Troas después de un largo viaje. Un segundo viaje muy parecido hicieron por
la misma region durante su tercer viaje, segun consta en Hechos 18:23.

La teoria “surgalacia”, segun se ha llamado al otro punto de vista, fue propuesta por Sir
William Ramsay, quien aducia que “las iglesias de Galacia” eran las de Antioquia de
Pisidia, Iconio, Derbe y Listra, establecidas por Pablo en su primer viaje misionero.
Estas iglesias fueron subsecuentemente revisitadas en los ultimos viajes (Hechos. 16:1-
6, 18:23). El segundo viaje por estas iglesias surefias no impidio del todo una
desviacion hacia el norte en su ultimo itinerario, porque el lenguaje de Hechos 16:2,4 y
6 demuestra que Pablo cubrio el territorio de alrededor de Derbe vy Listra, y luego siguio
por el borde frigio-galata a Misia y a Bitinia, y que de este ultimo punto enfilé hacia el
oeste con direccion a Troas.

La importancia que hay en la diferencia de interpretacion es que la teoria surgalacia nos
permite suponer una fecha mas temprana para Galatas asi como también explica mejor
la situacion historica de dichas iglesias. Si Galatas no hubiera sido escrito hasta
después del viaje de Pablo por este territorio en su segundo o tercer viaje, y en
consecuencia mucho después del concilio de Jerusalén, con dificultad podria explicarse
la razon para que no apelara a la decision de aquel concilio cuando se esforzaba en
resolver la controversia entre la ley y la gracia. Sin inclinamos a la opinion de que la
decision del concilio pueda considerarse



Y como una mera concesion de la iglesia judia a la de los gentiles entretanto que esta
ultima se hallaba en capacidad para hacer sus propias decisiones, o a la opinion de que
aquella resolucion conciliar fuera la expresion de un dogma autoritativo, consideramos
que bien podria haber sido perfectamente util para convencer a los galatas de que la
ensefanza de la faccion judaizante era indefendible. El hecho de que no se mencione
en ninguna forma la medida acordada por el concilio, probablemente indique que esa
asamblea aun no se habia reunido.

Esta conclusion se fortalece por la evidencia interna de Galatas. Pablo hizo un resumen
de su biografia hasta el momento de escribir. Hablé de su conversion y llamamiento
(1:15, 16), su permanencia en Damasco (1:17), su primera visita a Jerusalén (1:18), su
ministerio en Siria y en Cilicia (1:21), y la visita a Jerusalén con Bernabé (2:1-10) que se
ha identificado con la “visita a propdsito del hambre” de la que se habla en Hechos
11:30, o con el concilio de que se habla en Hechos 15. Si hubiera sido este ultimo,
habria un extrano silencio en Galatas con relacion a muchos de los mas importantes
hechos que habrian sido magnificamente adecuados al argumento de la carta. Pero si
la visita que se menciona en Galatas 2 fue la hecha "a propdsito del hambre”, se
explicaria por qué Bernabé y Pablo se sentian con tanta libertad en la administracion de
la iglesia de Antioquia, y por qué Pablo incluyo auxilios para los pobres en los
subsecuentes viajes misioneros que realizo. El episodio de la defeccion de Pedro
(Galatas. 2:11 y siguientes) puede explicarse con mucha mayor facilidad si se le
concede lugar antes del concilio, porque la confusion y discusion que ese incidente
provoco contra él, dificilmente podria haber tenido lugar en Antioquia después de la
decision tomada por el concilio y de que las cartas enviadas de Jerusalén con el decreto
hubieran sido entregadas a las iglesias gentiles.



Pero si la visita mencionada en Galatas 2 fue la realizada "a propésito del
hambre”, se explicaria por qué Bernabé y Pablo se sentian con tanta
libertad en la administracion de la iglesia de Antioquia, y por qué Pablo
incluyé auxilios para los pobres en los viajes misioneros subsecuentes
que realizé.




FECHA.

Si, pues, adoptamos la teoria, “surgalacia”, dariamos por entendido que Pablo y
Bernabé durante su primer viaje predicaron en estas ciudades sureias de Galacia, y
que en su viaje de regreso organizaron a los convertidos en Iglesias (Hechos. 14:21-
23), cerrando su cometido alrededor del afio 48 D.C. Después de que habian regresado
a Antioquia, Pedro hizo una visita a aquella ciudad, y fraternizé abiertamente con los
convertidos gentiles. No habia tardado mucho alli cuando llegaron algunos de Jerusalén
que profesaban seguir estrictamente la observacién de la ley, segun la practicaba
Santiago, y los cuales arguyeron que si los convertidos gentiles no se circuncidaban no
podrian ser salvos (15:1). Pedro, atemorizado por aquella actitud, se eximio de comer
con los gentiles. En el interin la misma controversia habia irrumpido en Galacia,
provocada quiza, por influencias judias locales demasiado fuertes (14:2). Pablo por
tanto, en visperas del concilio, escribié esta carta a las iglesias de Galacia para
ayudarlas a resolver por correspondencia el problema que segun se esperaba iba a
debatirse en la proxima asamblea de Jerusalén. Esta conclusion encuentra buena
confirmacion comparando el discurso de Pedro en Hechos 15:7-11 con el argumento
gque campea en toda la epistola a los Galatas. La insistencia de Pedro sobre su
llamamiento y experiencia personal, sobre la argumentacion teologica y sobre el
desarrollo practico de la gracia, encuentra su paralelo en el bosquejo general de
Galatas, reflejando asimismo la conversacion que tuvo con Pablo, segun se informa en
Galatas 2. Si Galatas puede acomodarse dentro de esta situacion, ya podemos afirmar
que se escribio de Antioquia, en visperas del concilio, entre los anos 48 al 49 D.C.

No todos los eruditos concuerdan con esta solucion, y es admisible que contenga
algunas dificultades. Los problemas cronoldgicos son tremendos.



Si “la visita a proposito del hambre”, con la que se ha identificado la visita consignada
en Galatas 2:1-10, tuvo lugar catorce anos después del primer viaje de Pablo a
Jerusalén, y si se habia convertido precisamente tres afnos antes, resultaria que su
conversion tuvo lugar por el 31 D.C.

Si “la visita a proposito del hambre”, con la que se ha identificado la visita consignada
en Galatas 2:1-10, tuvo lugar catorce anos después del primer viaje de Pablo a
Jerusalén, y si se habia convertido precisamente tres afnos antes, resultaria que su
conversion tuvo lugar por el 31 D.C.

El viaje para llevar auxilios a Jerusalén no pudo haber sido mucho después del ano 46
D.C., y aun cuando contaramos por anos enteros las fracciones de afno, el intervalo
entre ese viaje y su conversion apenas alcanza a quince anos. En este caso su
conversion habia ocurrido tres anos después de la crucifixion de Cristo. Si el pasaje de
Galatas 2:1-10 tiene que interpretarse como algo privado; pero relacionado con el
concilio, las dificultades cronoldgicas y psicologicas se agudizan. El siguiente cuadro
sintético proporcionara una grata y satisfactoria perspectiva del problema cronoldgico.



CUADRO SINTETICO DE LA CRONOLOGIA DE LA PRIMERA EPOCA PAULINA

Pasajes Biblicos

Resurreccién: Pentecostés Hechos 1:3, 5; 2:1 29D.C.
Conversion de Pablo en Damasco Hechos 9:1-18 31D.C.
Visita a la Arabia Regreso a Damasco Galatas 1:17 _
Primera visita de Pablo a Jerusalén Entrevista con 1-18 33D.C
Cefas Paso quince dias en la ciudad : e
Partida para Siria y Cilicia Primer ministerio en 1:21
Antioquia '

Segunda visita a Jerusalén Acompanado por
Bernabé y Tito Motivado por una revelacion
Entrevista privada Queja acerca de “falsos
hermanos”

2:11 ient
-

Regreso a Antioquia Visita de Cefas Controversia
Carta a los Galatas

Concilio de Jerusalén Hechos 15:35 48-49
* No se sefiala fecha para este evento.




CONTENIDO.

Galatas no se escribio a la manera de un contemporaneo ensayo historico. Fue una
formal desaprobacion contra la corrupcion del evangelio de Cristo. Los judaizantes
habian insistido en oscurecer la verdad fundamentalmente cristiana de que por medio
de la justificacion por la fe y no por medio de las obras pueden los creyentes en Cristo
conservar la esperanza de ser hallados perfectos delante de Dios. Tan pronto como
Pablo supo que aquellas ensenanzas habian comenzado a entrar en las iglesias de
Galacia, robandoles su herencia de libertad, escribi6 la apasionada reconvencion que
forma el contenido de esta epistola.

El acento del libro suena a batalla. Abiertamente estalla con indignacion, aunque no es
la ira que surge de la exacerbacion personal, sino la que se produce por un principio
espiritual ultrajado. “Si nosotros o un angel del cielo os anunciare otro evangelio del que
0s hemos anunciado, sea anatema” (1:8), exclama Pablo reprendiendo a los Galatas
por haber aceptado el error legalista.

BOSQUEJO.
El orden de Galatas es simétrico y lI6gico. Su bosquejo es el siguiente:

GALATAS: DEFENSA DE LA LIBERTAD CRISTIANA.
1. Introduccién: 1:1-9.

Salutacion: La base de la libertad, 1:1-5.

La ocasion: El reto a la libertad, 1:6-9.



2. El argumento biografico:
Una revelacion: Independiente, 1:10-2:21.
Independiente de la ensefianza humana, 1:10-17.
Independiente de las iglesias de Judea 1:18-24.
Independiente de los hermanos judaizantes 2:1-10 .
Independiente de la influencia de los otros apdstoles, 2:11-18.
Independiente de intereses egoistas, 2:19-21.

3. El argumento teoldgico:
El fracaso del legalismo, 3:1-4:31.
Desde el punto de vista de la experiencia personal de los Galatas, 3:1-5.
Desde el punto de vista de la ensefianza del Antiguo Testamento, 3:6-14.
Desde el plinto de vista de la prioridad de la promesa, 3:15-22.
Desde el punto de vista de la superioridad de una fe madura, 3:23-4:7.
Desde el punto de vista del peligro de la reaccion, 4:8-11.
Desde el punto de vista del contraste de motivos, 4:12-20.
Desde el punto de vista del contraste entre la esclavitud y la libertad, 4:21-31.




4. EIl argumento practico: Para leer
El efecto de la libertad, 5:1-6:10.

Proposicion introductoria, 5:1. AN 5 .
Consecuencias del legalismo, 5:2-12. La Ca[[a .\ !
Significado de la libertad , 5:13-15. d los

La practica individual, 5:16-24. (ralatas

La practica social, 5:25-6:10.

5. Conclusion, 6:11-18.
El motivo de la libertad: La cruz, 6:11-16.
El precio de la libertad: Sufrimiento, 6:17.
La bendicion de la libertad, 6:18.

EVALUACION.

Si entre las fechas propuestas para Galatas la mas temprana es la correcta, el libro
resulta el primero de todos los escritos paulinos existentes. Es el resumen de |la esencia
de “el evangelio que (yo Pablo) predico entre los gentiles” (Galatas. 2:2). En €l demostro
que el problema principal del hombre consiste en alcanzar una posicion justa delante de
Dios. Puesto que de eso el hombre es incapaz por si mismo porque "el hombre no es
justificado por las obras de la ley” (2:16); tiene que recibirla de otro. Cristo le ha dado
esa posicion por cuanto El “se dio a si mismo por nuestros pecados para librarnos de
este presente siglo malo” (1:4). La dadiva de Cristo esta a disposicion de aquellos que
ponen toda su confianza en El, porque “por la fe en Jesucristo la promesa ha sido dada
a los creyentes” (3:22). Esta posicion no es unicamente una ficcion legal, aplicada nada
mas externa o ceremonialmente, sino que se convierte en parte de la vida intima por
medio de la uniéon con Cristo.

Jean-Pierre Lémonon
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“Con Cristo estoy juntamente crucificado, y ya no vivo yo, mas vive Cristo en mi; y lo
que ahora vivo en la carne, lo vivo en la fe del Hijo de Dios, el cual me amo y se entrego
a si mismo por mi” (2:20). De este modo la nueva vida de la salvacion no puede ser una
mera aplicacion externa, como un balsamo; sino una participacion interna, como el
alimento que se asimila.

Las cartas de Santiago y de Galatas, ilustran asi los aspectos del cristianismo que
parecieron estar en conflicto desde su mera iniciacién aunque en realidad se
suplementan reciprocamente. En Santiago hay una severa insistencia sobre la ética de
Cristo, una exigencia para que la fe demuestre su realidad por medio de sus frutos. Sin
embargo, Santiago, no menos que Pablo, insiste sobre la necesidad de la
transformacion del individuo mediante la gracia de Dios, porque dice, “El, de su voluntad
nos hizo nacer por la palabra de verdad, para que seamos primicias de sus criaturas”
(Santiago. 1:18).

Galatas subraya la dinamica del evangelio cuyo fruto es la ética. “Cristo nos redimio de
la maldicion de la ley, hecho por nosotros maldicion... para que en Cristo Jesus la
bendicion de Abraham alcanzase a los gentiles, a fin de que por la fe recibiésemos la
promesa del Espiritu” (Galatas. 3:13, 14). Tampoco Pablo se preocupaba menos que
Santiago de la ética de la vida, porque decia: “Solamente que no useis la libertad como
ocasion para la carne, sino servios por amor los unos a los otros™ (5:13). Estos dos
aspectos de la verdad cristiana son inseparables, como los dos lados de una moneda.



Asi se lanz6 al mar de la vida la obra misionera para los gentiles, llevando una
declaracion completa de la verdad cristiana. Fue reconocida y aceptada por la iglesia la
doctrina de la justificacion por la fe, sin necesidad de la ley. El cristianismo estaba listo
para continuar su marcha hacia una nueva era de desarrollo.

Segunda Mision a Asia Menor

La expedicion comenzod su viaje el 49 D.C, después de un intervalo de ensefianza en
Antioquia. Viajaron por tierra “atravesando Siria y Cilicia, confirmando las iglesias”
(15:41). Asi fue como cada uno de los dos grupos misioneros comenzaron visitando de
nuevo las iglesias que previamente habian fundado, porque Pablo habia trabajado
varios anos en estas regiones antes que se le invitara a Antioquia. Todavia viajando por
tierra se dirigieron hacia el norte desde Tarso, pasando las Puertas de Cilicia, y de alli
hacia el occidente, siguiendo las rutas de las caravanas que seguian por la parte sur de
Galacia. Probablemente estaba por terminar la primavera o ya habia empezado el
verano cuando dejaron las resecas llanuras y se aventuraron a traves de las montanas,
hacia las tierras del otro lado.

Por fin llegaron a Derbe y a Listra, que habian sido los mas avanzados lugares de su
primer viaje. Aqui tuvo lugar un extraordinario acontecimiento. Pablo encontro a
Timoteo, un joven convertido cuya madre era judia y su padre griego. Su madre era
probablemente una de las convertidas de la primera visita de Pablo. Timoteo habia sido
preparado ampliamente en las escrituras del Antiguo Testamento, por su madre y por su
abuela, ambas judias (2% Timoteo. 1:5; 3:14, 15) y era muy estimado por los cristianos
de la region. Reconociendo a Timoteo como un posible dirigente y como un valioso
ayudante para la obra en aquel territorio, Pablo decidié ahadirlo a su compania.



Guiones para estudiantes
Wesley

ELECTIVA NUEVO
TESTAMENTO

Clase 2




EPISTOLAS: 12Y 22 DE
TESALONICENSES



Claudnana g
vn, ‘7’}
Masuo St‘:';mpa ¥
(. A
( % Lychmd6's

! Heraclea'Lyncestis e -7\
e l\n'? ||pos 't 7" g,
| BN ‘ ’ v

Bizancio

: : 4 o . . g 4 - . u b 0). ;‘
e\ Neapolls ¥ op [ \ Rheglon
o ON ; s . ~/”
b Anpéfolis A PR Perinthusie ) 1!,.
'\ Tesalénica - T " 3o 5 Y ,.

y

g O VIA EGNATIA %
:‘ % v e \[ia Egnatia
EPRR - ™ Via Appia

secondary course
or connected roads

sea route

100 200 300 km
50 100 150 200 mi
e L ORIl T
La Via Egnatia, cubria una distancia total de cerca de 1.120 km (746 millas romanas) y al igual

gue otras vias romanas importantes, tenia unos seis metros de ancho y estaba pavimentada con
grandes losas de piedra poligonales o revestida con una dura capa de arena.




TESALONICA.

Viajando desde Filipos a lo largo de la
Via Ignacia, Pablo y sus companeros
pasaron por Anfipolis y Apolonia en ruta
a Tesaldnica, la moderna Saldnica. Esta
fue fundada cerca de 315 A.C., por
Casandro, que la llamd con ese nombre
en honor de su esposa, la cual era
media hermana de Alejandro el Grande.
Era ciudad libre, con oficiales que se
llamaban politarcas (17:6), puerto de
mar y centro comercial.

La colonia judia en Tesalonica tenia una
sinagoga en donde Pablo predico
durante tres semanas. Lucas definié con
brevedad pero cuidadosamente el tipo
de mensaje que Pablo dio a sus oyentes
de educacion judaica. Su premisa
mayor fue que el Mesias de las
Escrituras debia morir y resucitar de
entre los muertos, una idea nueva para
los judios que pensaban acerca del
Mesias unicamente como rey. La
premisa menor era que Jesus de
Nazaret cumplia la descripcion profética
y debia identificarse con el Mesias
(17:3).

Segundo Viaje de Pablo
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LAS CARTAS ALOS TESALONICENSES.

12 Tesalonicenses.

CONTENIDO.

Aunque estas cartas cronolégicamente pertenecen a la estadia de Pablo en Corinto, a
fines del ano 51 D.C., las consideraremos aqui a causa de su relacion con la iglesia.
Fueron escritas con intervalo de unos cuantos meses mientras Pablo estaba ocupado
en el ministerio, en Acaya. La primera carta la escribié después de recibir el informe que
Timoteo le trajo hasta Corinto, y en los saludos incluye los nombres de Timoteo y de
Silas. Su contenido que no se pueda afirmar que estuvieran mas dispuestos para
aceptar la predicacion que sus correligionarios de Tesalonica (Hechos. 17:11), al menos
fueron mas sinceros en su actitud. Estaban multiplicandose los creyentes cuando llego
una delegacion de Tesalonica que comenzo a atacar a Pablo. Comprendiendo que otra
cosa no convenia hacer, los creyentes enviaron a Pablo hacia el mar, como si fuera a
embarcarse; pero en lugar de llegar al mar voltearon hacia el sur y se fueron a Atenas
en donde ya el apoéstol quedaba fuera del alcance de los judios.

A pesar de la persecucion, la iglesia de Tesalonica florecié segun lo demuestra la
correspondencia paulina. Cuando Pablo salié de Berea, Silas y Timoteo se demoraron
alli para completar el trabajo que Pablo no habia podido terminar. Con toda seguridad
Timoteo se reunid con él en Atenas y le trajo noticias de la agitacion que habia en
Macedonia y que habia envuelto a las iglesias en afliccion y peligros. Rapidamente lo
envio Pablo de nuevo para animar a la iglesia y traerle un informe de la manera en que
estaban haciendo frente a la tribulacion (12 Tesalonicenses. 3:1-5). Silas también
probablemente volvidé a Macedonia, quizas hasta Filipos. De todos modos Pablo queddé
solo en Atenas y no volvio a verse con sus companeros hasta que se le reunieron
nuevamente en Corinto (Hechos 18:5).



BOSQU EJO. Saldnica

@socoalovikn

Ciudad de Grecia

12 TESALONICENSES:
EL CRECIMIENTO DE UNA NUEVA IGLESIA.

1. Salutacion, 1:1.
La situacion de la Iglesia, 1:2-1.
2. Caracter de la Iglesia, 1:3.

Eleccion de la Iglesia, 1:4-7.
Reputacion de la Iglesia, 1:8-10.
3. Relaciones apostolicas con la Iglesia, 2:1-3:13.
La conducta de Pablo hacia la Iglesia, 2:1-12.
La recepcion de Pablo por los Tesalonicenses, 2:13-16.
La preocupacion de Pablo por la Iglesia, 2:17-3:10.
La oracion de Pablo por la Iglesia, 3:11-13.
4. Los problemas de la Iglesia, 4:1-5:11.
El problema de la moralidad sexual, 4:1-8.
El problema de la conducta social, 4:9-12.
El problema de la condicion de los muertos, 4:13-18.
El problema de los tiempos y las ocasiones 5:1-11.
5. Exhortaciones y saludos finales, 5:12-28.




EVALUACION.

Los problemas que se tratan en esta epistola son completamente diferentes de los que
se mencionan en Galatas. En lo general, reflejan los problemas de los convertidos
gentiles, no los de los creyentes judios. La fornicacion y la pereza aparecerian mas
dificilmente en una comunidad judia a causa de que la ley que se inculcaba en los
judios desde que eran niflos muy pequenos, resolvia de antemano estos problemas.
Los gentiles no tenian esta educacion. Las relaciones sexuales se sujetaban
principalmente a las demandas del placer y la conveniencia; y aunque los moralistas
paganos habian senalado determinados limites a la licencia, no hablaban con el
autoritativo “Asi dice el Senor”.

La solidaridad social que poseia el judio debido a su familia y a la lealtad debido a su
misma conversion quedaban separados de aquellos lazos sociales que el paganismo
les ofrecia. Para crear un sentido de fraternidad y de mutua responsabilidad los
tesalonicenses recibieron la orden de trabajar industriosamente y de conducirse
prudentemente “para con los de afuera” (12 Tesalonicenses. 4:12).

La ensenanza sobre el regreso de nuestro Senor no era enteramente nueva, porque
Pablo declara posteriormente que él les habia ensenado estas cosas cuando estuvo
con ellos (22 Tesalonicenses. 2:5). Debid haber sabido algo de lo que Cristo
ensefnaba acerca de este asunto, porque dice, “os decimos esto por palabra del Sefor”
(12 Tesalonicenses. 4:15), y uso la figura del ladrén en la noche (5:4), que también
Jesus uso6 en la misma ensenanza (Mat. 24-43; Lucas. 12:39, 40).



La primera parte de la discusion se refiere al traslado de los que estén vivos y a la
resurreccion de los que estén muertos (12 Tesalonicenses. 4:13-18) y se
motivo sin duda alguna por la preocupacion de los tesalonicenses por aquellos que
habian muerto. No dudaban que el Sefior vendria, pero ¢ qué pasaria con los que
hubieran muerto antes de que El viniera? La segunda parte de la discusion (5:1-11) fue
provocada por el deseo de saber cuando regresaria Cristo. Pablo contestd que la
respuesta descansaba sobre un conocimiento espiritual mas bien que sobre un calculo
especulativo. Si ellos eran activos y estaban alerta esperando ardientemente el regreso
de Cristo, serian preservados de la ira y por tanto no necesitaban vivir bajo el temor.

2? Tesalonicenses.

CONTENIDO.

La segunda epistola a los Tesalonicenses fue escrita para quitar la equivocacion
respecto a que “el dia del Sefor ya estaba cerca” (22 Tesalonicenses. 2:2). Quiza la
vehemencia con que Pablo predico la doctrina condujo a entender mal su predicacion, o
las alusiones contenidas en su primera carta. Pudiera ser que también hubiesen
recibido alguna ensefnanza de fuente espuria, porque el Apdstol les urgia que no se
dejasen “mover facilmente en cuanto a su modo de pensar... ni por espiritu, ni por
palabra, ni por carta como si fuera nuestra” (2:2, nosotros ponemos las italicas), y asi
daba a entender su rechazo de cualquiera falsa ensefanza que otros le atribuyeran. En
cualquier caso, se propuso darles los recursos necesarios para contar con un criterio
definido por medio del cual pudiesen reconocer la cercania de “el dia del Senor”.



Pero desafortunadamente el criterio que para Pablo y los Tesalonicenses fue claro, para
nosotros no resulta facilmente inteligible hoy dia. La velada referencia al que “detiene”
(2:6, 7) es de dificil interpretacion. Aparentemente se indican tres acontecimientos
notables que enunciaran el regreso del Sefor: 1) una repentina aceleraciéon de la
apostasia, apartandose de la piedad (2:3), 2) el retiro de la influencia que detiene (2:6,
7),y 3) la completa revelacion de la encamacion del mal que sera animada por Satan
en su caracter de opositor exaltandose a si mismo sobre todo lo que se llama Dios (2:4,
9). En ninguna otra parte de las cartas paulinas aparece este aspecto particular de la
ensefanza escatologica. Era, sin embargo, una parte integral de la instruccion que
ordinariamente daba Pablo y que por €l era predicada en las iglesias. El pasaje indica
que el misterio de la iniquidad y el misterio de Cristo se desenvuelven simultaneamente
en el mundo, y que en éste se producira un definitivo e inevitable choque en el que
Cristo debera y podra triunfar. El triunfo mismo envolvera su regreso personal a la tierra
para destruir al anticristo y para recompensar a sus santos.

La exhortacion que aparece en el tercer capitulo es una ampliacion del encargo que les
dio en | Tesalonicenses de que “procuraran tener tranquilidad y ocuparse en sus
negocios trabajando con sus manos” (12 Tesalonicenses. 4:11). Algunos de los
tesalonicenses se habian vuelto tan enamorados de la idea de que la venida del Sefor
los libraria de los males y de las influencias del mundo, que habian abandonado el
trabajo y estaban esperando el aparecimiento del Libertador. Se habian puesto en
desacuerdo con el resto de la iglesia y habian hecho que el peso de su sostén cayera
sobre otros (22 Tesalonicenses. 3:6-12). Pablo les exigié urgentemente que se ganaran
el pan necesario para vivir y que manejaran sus propios negocios.



BOSQUEJO.
22 TESALONICENSES: LA VIVISIMA ESPERANZA DE LA IGLESIA.
1. Salutacion, 1:1, 2.

2. La vivisima esperanza en medio de la persecucion, 1:3-12.
Accion de gracias por el crecimiento, 1:3, 4.
Explicacion del propdsito, 1:5
La vivisima esperanza de los resultados, 1:6-10.
La oracion, 1:11, 12.

3. Explicacién de los acontecimientos, 2:1-17.
Tranquiliza los animos alarmados, 2:1, 2.
Predice la apostasia, 2:3-7.
El anticristo revelado, 2:8-12.
El anticristo revelado, 2:8-12.
Se recomienda conservar una actitud llena de fe, 2:13-17.

4, Exhortacion a mantener buena voluntad, 3:1-15.
Para orar, 3:1-5. o
Para trabajar, 3:6-15. g 3

5. Bendicién y saludos finales, 3:16-18.
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EVALUACION.

Las cartas, primera y segunda, a los Tesalonicenses se cuentan entre las primeras que
Pablo escribié. Testifican el hecho de que el mensaje que Pablo predicaba no era una
novedad, sino que ya habia sido por algun tiempo un cuerpo doctrinal reconocido.
Corroboran esta impresion la referencia que Pablo hace a su predicacion entre ellos (Il
Tesalonicenses. 2:15), las mismas cosas que escribié en su carta y que muestran que
tenia un bien definido sistema doctrinal, y el uso que hace de la palabra “tradicién”
(2:15, 3:6). “Tradicidon” no significa para Pablo un rumor trasmitido irresponsablemente,
o de dudosa autenticidad. Significa mas bien un cuerpo de ensefianza que bien podia
haber sido oral; pero que fue formulado y preservado con cuidadosa exactitud. Usa la
correspondiente forma verbal para describir la transmision por él hecha, respecto a los
acontecimientos de la vida de Cristo que para él constituian el evangelio (I Corintios.
15:3, Os he ensenado), y Lucas usa el mismo verbo para describir el relato de los
hechos de la vida de Cristo por testigos oculares (Lucas. 1:2). La “tradiciéon” debi6 haber
incluido preceptos morales, porque €l da a entender que se refiere a una regla de
conducta que los hermanos debian seguir (Il Tesalonicenses 3:6).

Esta tradicion, ademas, no tan solo era auténtica sino obligatoria. En Galatas Pablo dijo
que su evangelio era exclusivo en cuanto a su verdad y que no admitia sustitucion
alguna. En |l Tesalonicenses 3:14 dijo:

Y si alguno no obedeciere a nuestra palabra por carta, notad a tal, y no os juntéis con
él, para que se averguence.

Si hubiera estado insistiendo sobre su autoridad desde el punto de vista meramente
personal, dificiimente se habria podido escapar de ser considerado un religioso egoista
y tirano.



Pero si por otra parte, habia recibido su mensaje de Dios, y lo expresaba como palabra
de Dios entregada por el Espiritu Santo, mediante Pablo (I Tes. 2:13), entonces tenia
derecho a demostrar su autoridad.

Practicamente cada doctrina principal en el catalogo de la fe esta representada en estas
dos pequenas epistolas. Aunque no fueron escritas como tratados doctrinales, ni con el
objeto principal de dar a conocer los conceptos teoldgicos de su autor, contienen un
bien redondeado cuerpo de ensenanza teologica.

Pablo y aquellos que recibieron sus epistolas creian en un Dios viviente (I, 1:9), el
Padre (ll, 1:2), que ha amado al hombre y lo ha elegido para que goce de la salvacion
que El le da (Il, 2:16; 1, 1:4). Por medio de Jesucristo, su Hijo, nos ha enviado la
liberacion de su justaira (I, 1:10), y por medio del mensaje del evangelio ha revelado
esta libertad (I, 1:5, 2:9; Il, 2:14). Este mensaje ha sido confirmado convirtiendose en
realidad, por el poder del Santo Espiritu (I, 1:5, 4:8). El evangelio concentra todo su
interés en el Senor Jesucristo, que fue muerto por los judios (I, 2:15). Resucito de los
muertos (I, 1:10, 4:14, 5:10). Esta en el cielo (I, 1:10), pero volvera (I, 2:19, 4:15, 5:23;
Il, 2:1). Se reconoce y se proclama su deidad, llamandole Senor (I, 1:6), Hijo de Dios (I,
1:10) y Senor Jesucristo (I, 1:1, 3; 5:28; I, 1:1). Los creyentes 1) reciben la palabra de
Dios (I, 1:16), 2) y se vuelven de los idolos, para servir a Dios y esperar el regresar de
Cristo (I, 1:9, 10). Su crecimiento normal se manifiesta en la santificacion (1, 4:3, 7; Il,
2:13). En su vida personal tienen que ser limpios (I, 4:4-6), industriosos (I, 4:11, 12),
fervientes en la oracion (I, 5:17), y alegres (I, 5:16). Teodrica y practicamente, las cartas a
los Tesalonicenses abarcan todo lo que es esencial en la doctrina cristiana.



EPISTOLAS: 12Y 22 A
LOS CORINTIOS.



CORINTO
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UNA IGLESIA NACIENTE EN
UNA CIUDAD DIFICIL



De Atenas Pablo partié para Corinto, una ciudad de caracter totalmente diferente. La
ciudad habia sido saqueada e incendiada por los romanos el afio 146 A.C. En 46 A.C.
fue reconstruida por Julio César y se convirtié en la reconocida capital politica de Acaya,
que era provincia senatorial. Corinto era la residencia del proconsul gobernante, como
se asienta en Hechos 18:12.

Situada en el istmo que unia al Peloponeso con el continente, entre el golfo de
Lechaeum por el occidente y el mar Egeo por el oriente, Corinto se convirtié en un
centro comercial. Mas bien que navegar alrededor del cabo Malea que esta en el
extremo sur del Peloponeso, en donde la navegacion era peligrosa, muchos patrones
de naves maritimas, preferian trasbordar sus cargas en Corinto enviandolas al
occidente desde Lechaeum hasta los puertos de Italia sobre el Adriatico. Corinto, con
sus dos puertos, Lechaeum en el poniente y Cencreas en el oriente adquirio el
monopolio comercial y rapidamente se enriquecio.

En cuanto al gobierno, Corinto era una colonia romana como Filipos. Su poblacién era
cosmopolita. Sus habitantes fueron asesinados o desterrados cuando por primera vez la
ciudad fue destruida, y al ser reconstruida la colonizaron nuevos pobladores. Los judios
vinieron atraidos por el comercio; los romanos estaban alli retenidos por los negocios
oficiales o como descendientes de los colonos originales; los griegos concurrian a la
ciudad desde el exterior, y el comercio atraia la acostumbrada miscelanea de
marineros, comerciantes, banqueros y gentes de casi cada rincon del mundo
mediterraneo.
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Ciudad de Corinto en tiempo de los griegos

La ciudad de Corinto en la antigledad, fue dominada (como muchas ciudades-estado
griegas) por Alejandro, el Grande, perdiendo su autonomia y quedando bajo el poder
macedonico. Después de Alejandro, Corinto fue dominada por los romanos, en 146 a.C.
(antes de Cristo), quienes invadieron la ciudad, mataron a todos los hombres y
vendieron a sus mujeres y nios como esclavos. Toda su riqueza fue saqueada, y sus
ricos edificios destruidos. Por las constantes derrotas, los griegos se sometieron a
Roma, y comenzo el periodo de la Grecia romana. En el 46 a.C., el emperador Julio
César decidiod reconstruir Corinto, haciéndola la capital de la provincia romana de
Acaya.
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El rapido enriquecimiento econdmico promovié una falsa cultura. Corinto era una
“floreciente ciudad” sedienta de lujo, ostentacion, lujuria y diversiones. Moralmente, los
corintios eran considerados de bajo nivel aun estimandolos conforme a las disolutas
normas del paganismo. Generalmente se les representaba en el teatro romano como un
borracho. “Vives a lo corintio” era un eufemismo para indicar la mas vil clase de vida. El
templo de Afrodita en Corinto alojaba a un tiempo a mil sacerdotisas que eran
prostitutas profesionales, y la marea de los viajes y del comercio, traia a la ciudad una
poblacién flotante que incluia la hez social del Mediterraneo. La riqueza y la miseria, la
belleza y la perversidad, la cultura y la suciedad se tocaban de hombros en Corinto.
Puesto que Pablo no pasé mucho tiempo en Atenas, su llegada a Corinto puede
fecharse por el otofio del mismo afno en que sali6 de Macedonia. La administracion de
Galidon delante de quien fue acusado, probablemente comenzd con la iniciacion del ano
proconsular en julio del 52 D.C. La estancia total de Pablo en Corinto fue de ano y
medio (18:11); pero, qué tanto de este tiempo precedié a su acusacion y qué tanto
siguid después de ella, no se sabe. Lucas dice que despues de que Galion aconsejo
que se disolviera el tumulto, Pablo permanecio en la ciudad por “muchos dias” (18:18).
Quiza la fecha mas aceptable para su llegada a Corinto seria el otofio del afo 51y su
salida de la ciudad al comenzar la primavera del afio 53.

Como ya dijimos, la mofa con que recibieron su mensaje en Atenas le hizo llegar a
Corinto en una situacion mental depresiva. Sus colegas no habian regresado de
Macedonia, y los fondos de que disponia probablemente se le estaban agotando. Al
llegar a Corinto encontro trabajo en su antiguo oficio de constructor de tiendas con
Aquila y Priscila, los que habian sido expulsados de Roma por el edicto de Claudio.



COSTUMBRES EN LA
SOCIEDAD CORINTIA

Durante el primer siglo las
mujeres se presentaban en
publico con la cabeza cubierta
con un velo; esto era la
costumbre entre las mujeres
judias, griegas y romanas.
Aunque la forma del velo

variaba, era parte integrante
del vestuario. Segun la
costumbre oriental, la mujer
casada no debia salir de la
casa sin llevar un velo sobre el
cabello y parte de la cara.

http://es.slideshare.net/luisjakun/el-lugar-de-la-mujer-en-el-culto
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Si ya eran convertidos al cristianismo antes de su llegada a Corinto o si se convirtieron
por sus relaciones con Pablo, tampoco se sabe. En cualquier caso, €l encontro abrigo,
empleo y companerismo con ellos. A poco de esto volvieron de Macedonia Silas y
Timoteo trayéndole noticias del crecimiento de aquellas iglesias. Puede ser que en esta
temporada le haya llegado la contribucion para su sostén de la cual hablo en su carta a
los Filipenses: ...cuando parti de Macedonia, ninguna iglesia me comunico en razon de
dar y recibir sino vosotros solos. Porque aun a Tesalonica me enviasteis lo necesario
una y dos veces, (Fil. 4:15, 16).

Este pasaje implica que las iglesias de Macedonia le dieron su ayuda en forma muy
generosa después de que él salio de alla. Animado por las buenas noticias y por el
sostén recibido de Macedonia, su predicacion se hizo mas vigorosa y expuso mas
definidamente que Jesus era el Mesias (Hechos. 18:5).

La reaccion en la sinagoga fue tan fuerte que Pablo tuvo que salir de alli, jurando que
los dejaria en su incredulidad, y se iria a los gentiles. Abandono la sinagoga, cambiando
su cuartel general a la casa de un prosélito, Tito Justo que vivia cerca. El jefe de la
sinagoga se convirtid y muchos de los corintios creyeron y fueron bautizados.

El ministerio de Pablo en Corinto estuvo por este tiempo, segun parece, sujeto a muy
fuertes exigencias. Lo encontramos reorganizando sus métodos misioneros, porque en
la primera carta a los Corintios dice que “no vino con altivez de palabra, o de sabiduria a
anunciar el testimonio de Cristo” (12 Corintios. 2:1). No podia recordar con exactitud
cuantos habia bautizado (1:16). Los dieciocho meses de exploracion en esta corrupta e
idolatrica ciudad debieron haber constituido una pesada tarea para su fisico y para su
sistema nervioso. Pudiera ser que su regreso de Acaya a Palestina lo ocasionara la
enfermedad, aunque Lucas nada diga de ello.



En compania de Aquila y de Priscila, Pablo salié de Corinto en viaje hacia el oriente. De
paso se detuvieron en Efeso, en donde Aquila y Priscila establecieron su cuartel general
y comenzaron su ministerio. Pablo predico en la sinagoga; pero por muy poco tiempo,
puesto que estaba deseoso de llegar a Palestina cuanto antes.

No se dan detalles de su viaje y apenas se hace escasa mencion de la llegada a su
destino. Arribé a Cesarea, saludo “a la iglesia” (Hechos. 18:22), si la frase a la iglesia
indica que era la de Cesarea o la de Jerusalén, no lo dice el texto con toda claridad (nos
referimos a la version Valera revisada, 1960, que en este lugar se apega mas al original
que la antigua version de Valera) y luego siguié su camino hasta Antioquia —su ultima
visita a la iglesia que originalmente lo habia comisionado misionero. —. Probablemente
en su viaje al oriente se paso la mayor parte del verano, de manera que por el otono del
53 D.C. ya estaba otra vez en camino a occidente (18:22, 23).

La ultima parte del verano y la primera del otofio debi6é haberlas empleado en el viaje a
Galacia y a Frigia. Los disturbios habidos en las iglesias de Galacia por la época en que
se reunio el Concilio (48 0 49 D.C.) no habian terminado del todo, de manera que Pablo
iba "confirmando” a los discipulos. Antes de que llegara el invierno. Pablo habia
regresado a Efeso en donde comenzd su trabajo misionero en Asia, el cual constituyé el
mas largo y quiza el mas tormentoso ministerio en su experiencia.



En vez de corregir a Apolos en publico,
Priscila y Aquila

@ (v.26) "le tomaron aparte y
le expusieron mas exactamente
el camino de Dios.”

Equipado con esta nueva
doctrina, Apolos cruzo el mar
Egeo rumbo a (v.27) Acaya
(tal vez a Corinto) donde fue
maravillosamente usado por
Dios: (v.28) "porque con gran
vehemencia refutaba
publicamente a los judios,
demostrando por las Escrituras
que Jesus era el _Cristo.”
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PABLO EN CORINTO.




12 Corintios.

FECHA

La respuesta a la primera carta fue totalmente insatisfactoria. Apolos y Cefas se habian
cambiado a otros campos, y la iglesia, careciendo de una conveniente direccion, se
habia hundido en confusidén. Inquietantes rumores respecto a ello comenzaron a
deslizarse hasta Efeso por medio de los esclavos de una familia de Corinto que vinieron
a Efeso en arreglo de negocios. Por ultimo, tres miembros de la iglesia, Estéfanas,
Fortuno y Acaico le trajeron a Pablo una ayuda y ademas una carta que contenia ciertas
preguntas que los Corintios deseaban que se les contestasen. En respuesta Pablo
escribio la primera carta a los Corintios. La redacto cerca del final de su permanencia en
Efeso, porque ya tenia planes hechos para salir de Asia y hacer una extensa visita a
Macedonia y Acaya (12 Corintios. 16:5-7). Debio haber sido redactada durante el
invierno o en el otofio, porque dice que permaneceria en Efeso hasta Pentecostés por
razon del éxito que estaba alcanzando su trabajo (16:8). Estaba empenado en levantar
la ofrenda para los pobres de Jerusalén, la cual llevé con él en su viaje a esa ciudad
(Hechos. 24:17), de manera que estaba planeando volver a Palestina en un cercano
futuro. Probablemente la haya escrito en el invierno del ano 55 D.C., durante el
prospero climax de su trabajo en Efeso.

CONTENIDO.

La primera carta a los Corintios es la mas variada en su contenido y en su estilo, de
todas las epistolas escritas por Pablo. Los tépicos discutidos se escalonan desde el
cisma hasta las finanzas y desde el decoro que debe observarse dentro de la iglesia,
hasta la resurreccion. Todos los recursos literarios conocidos en la composicion estan
empleados dentro de sus paginas:



El I6gico razonamiento, el sarcasmo, la suplica, la represion, la poesia, la narracion, la
exposicion, en suma, esta escrita en el mismo estilo que Pablo habria utilizado en una
conversacion con los ancianos de Corinto, de haber estado presente con ellos. Es
completamente informal en su desarrollo en vez de ser un conjunto de ensayos sobre
temas teoldgicos. Tiene, sin embargo, un tema central. Findlay lo ha definido como “la
doctrina de la cruz en su aplicacion social”. Refleja el conflicto que tuvo lugar cuando la
experiencia cristiana y los ideales de conducta entraron en lucha con los conceptos y
practicas del mundo pagano. Los problemas discutidos en ella por ningun motivo
pueden considerarse anticuados, porque todavia se encuentran en dondequiera que los
cristianos entran en contacto con una civilizacion pagana.

BOSQUEJO.
12 CORINTIOS: LOS PROBLEMAS DE CORINTO.

1. Salutacion, 1:1-9

2. Respuesta al informe recibido de “los que son de Cloé”, 1:10-6:20.
Los partidos en lucha 1:10-3:23.

Pablo hace la defensa de su ministerio, 4:1-21.

Censura sobre la inmoralidad, 5:1-13.

Censura sobre los que recurren a los tribunales civiles, 6:1-11.

Argumentos contra el libertinaje, 6:12-20.



3. Contestacion a las preguntas contenidas en la carta, 7:1, 16:9.

Acerca del matrimonio, 7:1-24.

Acerca de las virgenes, 7:25-40.

Acerca de cosas sacrificadas a idolos, 8:1, 11:1.

Desde el punto de vista del idolo, 8:1-13

Desde el punto de vista de la libertad, 9:1-27.

Desde el punto de vista de nuestras relaciones con Dios, 10:1-22.

Desde el punto de vista de nuestras relaciones con otros, 10:23, 11:1

Problemas acerca del culto, 11:2-34.

El velo para la cabeza, 11:2-16.

La mesa del Senor, 11:17-34.

Los dones espirituales, 12:1, 14:40.

La resurreccion del cuerpo, 15:1-58.

Las ofrendas, 16:1-9.
4, Saludos Finales, 16:10-24.
La estructura de | Corintios depende del orden de los topicos que se sujetaron a la
atencion de Pablo por medio de los visitantes venidos de Corinto y la carta que aquellos
mismos corintios escribieron. Qué tantas de aquellas noticias proporcion6 Apolos o los
tres que trajeron la ayuda para Pablo, no se nos dice. Pablo hizo referencia directa a
"los que son de la casa de Cloé” (1:11) quienes le informaron de los partidos que se
habian formado dentro de la iglesia y de la inmoralidad vy litigios que habian perturbado
su paz. Discutio estos topicos extensamente en los primeros seis capitulos. Al
comenzar el capitulo siete aparece una nueva frase: “Respecto a las cosas de que me
escribisteis...” (7:1), y las subsecuentes repeticiones del sentido de aquella frase (7:25,
8:1)



EVALUACION.

La primera carta a los Corintios nos proporciona la mejor informacién de los problemas
de una iglesia de vanguardia como no la hallamos en casi ningun otro de los escritos
del Nuevo Testamento. Cada problema fue resuelto mediante la aplicacion de un
principio espiritual mas bien que por haber recomendado el empleo de un expediente
psicoldgico. Para el cisma el remedio es la madurez espiritual (3:1-9); para la
fornicacion, la disciplina de la iglesia hasta que el ofensor se arrepienta y sea
restaurado (5:1-5); para el litigio ante los tribunales civiles, los jueces fraternales de la
comunidad cristiana (6:1-6). En el caso de matrimonio entre un creyente y un incredulo,
la responsabilidad del creyente es salvar al incrédulo, no separarlo de su esposa,
(7:16); para el problema de las virgenes solteras, el dominio de si mismas o el
casamiento legitimo, (7:36, 37). En el problema casuistico de comer lo ofrecido a los
idolos lo mismo que en los detalles del culto, el factor que debe decidir la cuestion, es la
relacion del creyente con su Dios, (10:31; 11:13, 32). De manera semejante los dones
son administrados por Dios, (12:28) dentro de la iglesia.

12 Corintios contiene algunas alusiones a la vida y practica de la iglesia que son
rompecabezas para los cristianos de la actualidad. La situacion de las “virgenes” en el
capitulo siete, en donde la palabra “hija” (7:36-38) no ocurre en el texto original, el “ser
entregado a Satanas” (5:5) como parte de la disciplina de la iglesia, y el bautismo por
los muertos, (15:29) eran costumbres de las que no se da explicacion alguna, aunque
evidentemente eran bien conocidas de Pablo, y de sus lectores. La mencion que de
ellas se hace tampoco significa que fueran ampliamente practicadas. El bautismo por
los muertos, debid haber sido costumbre local en la iglesia de Corinto aunque no
estuviera necesariamente aprobada, pero de la cual se aprovechd Pablo como de un
punto practico aqaue favorecia su araumentacion en nro de la resurreccion.



12 Corintios fue llevada a su destino por medio de Timoteo (16:10). Pablo habia
procurado persuadir a Apolos que se hiciera cargo de la tarea de enderezar sin
contemplaciones los problemas de la iglesia, cosa que Apolos no aceptd. Quiza haya
pensado que su presencia unicamente aumentaria la tendencia cismatica de sus
seguidores. Pablo tenia algun recelo en cuanto a las capacidades de Timoteo, puesto
que insistio con los corintios en que no lo expusieran al peligro, ni tampoco lo
despreciaran, (16:10, 11).

Nada se dice respecto a los resultados de la mision de Timoteo, pero parece que fue un
fracaso. En Il Corintios, Pablo refiriéndose dos veces a sus planes, dice: “Esta tercera
vez voy a vosotros” (22 Corintios. 12:14, 13:1). Puesto que su primera visita a Corinto
quedo marcada con la fundacion de la iglesia, y siendo que su carta la escribi6 de
Macedonia, después de haber salido de Efeso en donde estaba esperando la
oportunidad para visitar Corinto, debe de haber habido una visita que no quedo
registrada, y que tuvo lugar en algun tiempo, entre la visita de Timoteo y la partida de
Pablo de Asia. Semejante visita no debioé haber ocupado mucho tiempo porque el viaje
entre Efeso y Corinto podia hacerse faciimente. Lucas no relata ningun viaje semejante
en Los Hechos, pero tampoco consigna muchos otros episodios que podian haber sido
igualmente interesantes o importantes. Un examen de Il Corintios demostrara que Pablo
sin duda fue a Corinto para procurar arreglar lo que Timoteo no habia podido y que
mientras estuvo alli lo insultaron vulgarmente y despreciaron su consejo. “Apostoles”, a
su modo y rivales del apdstol que extraian su sostén de las iglesias y que se jactaban
de su descendencia judia y de sus actividades como ministros de Cristo, habian
invadido a Corinto y apocado a Pablo ante la iglesia (véase 22 Corintios. 10, 11).
Ademas los miembros de la iglesia, ofensores, se habian mostrado decididamente
imbpenitentes (12:21). La situacion era dificil



Pablo decidié que no volveria a Corinto a menos que la iglesia adoptara una diferente
actitud (22 Corintios. 1:23). Habia esperado poder levantar algun dinero en Acaya para
la colecta que llevaba a Jerusalén. Anticipandose a su plan original de visitar a
Macedonia y Acaya, envio a Tito por delante para que tratara con la iglesia, entretanto
que él terminaba su trabajo en Efeso y partia para Troas en ruta al Occidente.

Quiza Pablo escribié de nuevo a Corinto en este tiempo. Ha habido suposiciones en
cuanto a si la 22 Corintios representa una epistola o dos. En 22 Corintios. 2:4 Pablo se
refirid a una previa carta que habia escrito “con muchas lagrimas”, y la cual pretendia
convencer a los corintios de que el apostol les amaba. 12 Corintios no parece
conformarse a esa descripcion, y 22 Corintios como se ve fue escrita posteriormente.
Numerosos eruditos han sugerido que 22 Corintios capitulos 10 al 13 puede haber sido
una tercera epistola, escrita entre 12 y 22 Corintios, capitulos 1 al 9, y que Pablo la
escribio para defenderse y que la envié a Corinto por medio de Tito (22 Corintios. 7:8-
13). Otros arguyen que la carta severa se perdi6. Como en el caso de la primera
carta, no hay evidencia externa satisfactoria para dividir 22 Corintios. En cada
manuscrito de las epistolas paulinas, asi como esta el manuscrito, se encuentra la carta
tal como es, de tal modo que no puede dudarse de su integridad fundandose en
supuestas variaciones de manuscritos. Si los capitulos 10 al 13 de 22 Corintios
representan una tercera epistola, en tanto que los capitulos 1 al 9 de la misma |l,
representan una cuarta epistola, no hay rastro de alguna separacion original en la
tradicion de los manuscritos.



Cuando Pablo llegé a Troas después de haber salido de Efeso, esperaba ardientemente
a Tito pero éste no apareci6 (2:12, 13). Pablo, oprimido por la ansiedad respecto a lo
que pudiera haber acaecido en Corinto, cruzé a Macedonia, en cuyo trayecto sus dudas
se multiplicaron (7:5). Entretanto que seguia trabajando alli y arreglando con las iglesias
de Macedonia los donativos que eran para Jerusalén, Tito repentinamente llegd con las
buenas noticias de que habia brotado en la iglesia de Corinto un avivamiento y que la
actitud de ellos habia cambiado de la indiferencia y la obstinacion al arrepentimiento.
Regocijado Pablo se sentd y escribi6 la 22 a los Corintios como preparacion para una
tercera visita que él esperaba que tendria las mas felices consecuencias. Si toda la
epistola fue escrita en esta sola vez, él incluyo en ella una larga defensa de su
ministerio (2:14-7:4) y también la peticion relativa a las finanzas para que los corintios y
sus vecinos de Acaya compitieran con los macedonios en sus donativos para Jerusalén
(capitulos 8 y 9).
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El amor es paciente, es servicial; el amor no es

envidioso, no hace alarde, no se envanece, no

procede con bajeza, no busca su propio interés,

no se irrita, no tiene en cuenta el mal recibido,
*  no se alegra de la injusticia, sino que se regocija

con la verdad.

El amor todo lo disculpa, todo lo cree, todo lo

espera, todo lo soporta.

El amor no pasara jamas.

1 Cor 13, 4-8
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22 Corintios.

CONTENIDO.

Ya hemos adelantado algun tanto en cuanto al contenido. La epistola difiere de la
primera a Corintios en que se ocupa de asuntos personales mas que de ensefianza
doctrinal o del orden eclesiastico. El Pablo humano se exhibe claramente: Sus
sentimientos, deseos, sus aversiones, ambiciones y obligaciones quedan a la vista de
todos sus lectores. Esta epistola contiene menor cantidad de ensefanza sistematica y
mas cantidad de expresidon de sentimientos personales que la misma | a los Corintios,
en consecuencia su estructura no se distingue tan claramente como la de la primera
epistola.
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ANDAMOS,
NO POR VISTA

2 CORINTIOS 5:7



BOSQUEJO.
22 CORINTIOS: LA EPISTOLA DEL MINISTERIO DE PABLO.

1. Salutacion, 1:1, 2.
2. Explicacion acerca de su conducta personal, 1:3-2:13.
3. La defensa de su ministerio, 2:14-7:4.

La naturaleza de su ministerio, 2:14-3:18.
La sinceridad de su ministerio ,4:1-6.

La perseverancia de su ministerio, 4:7-15.
La perspectiva de su ministerio, 4:16-5:10.
Las sanciones de su ministerio, 5:11-19.
El ejemplo de su ministerio, 5:20-6:10.

La apelacion de su ministerio, 6:11-7:4.

4. Comentario sobre los efectos de su carta, 7:5-16.
d. La gracia de dar, 8:1-9:15.

6. En su defensa personal, 10:1-12:13.

/. Preparacion para visitarles, 12:14-13:10.

8. Los saludos finales, 13:11-14.

EVALUACION.

La segunda a los Corintios proporciona una informacion sobre la carrera de Pablo que
no hallamos en otras epistolas. Fue escrita no solamente para que fuera su defensa
contra las criticas ocasionales que contra él salian de la iglesia de Corinto, sino también
para dar respuesta a las burlas y acusaciones que contra él levantaban sus enemigos
en donde quiera que iba a predicar. La controversia comenzada en Galacia habia
creado un poderoso grupo de oponentes judaizantes, que no tenian escrupulo en usar
los métodos. a su alcance. buenos o equivocados. con obieto de desacreditarlo.



La segunda a los Corintios proporciona una informacién sobre la carrera de Pablo que no
hallamos en otras epistolas. Fue escrita no solamente para que fuera su defensa contra las
criticas ocasionales que contra él salian de la iglesia de Corinto, sino también para dar
respuesta a las burlas y acusaciones que contra él levantaban sus enemigos en donde
quiera que iba a predicar.

Pablo estaba mas preocupado por defender su
ministerio, que por defenderse a si mismo.

= Por eso, evitaba cualquier
conducta que viciara su
ministerio como (5:20)
embajador de Cristo y
(6:1) colaborador de
Dios.
Sabia que el mensaje de
la cruz ofenderia a

muchos (2:16).

Y sabia también que
muchos lo consideraban
como un (11:16) loco.




Habia tenido que luchar no solo contra la inercia espiritual y los males del paganismo
tradicional, sino también contra la activa malicia de dirigentes llenos de celos y
prejuicios, que, sin embargo, profesaban ser cristianos.

Las acusaciones acumuladas por sus oponentes eran numerosas. Le achacaban que
andaba “conforme a la carne” (10:2). Decian que era un cobarde, porque escribia cartas
gue sonaban como trueno pero que su presencia personal era tan débil como pudiera
ser la de un ratén que hablara como rey (10:10). No se presentaba con la dignidad de
los que estaban sostenidos por las iglesias, sino que se envilecia trabajando (11:7).
Alegaban que él no pertenecia al grupo original de los apoéstoles, y que por [o mismo no
era apto para ensenar (11:5; 12:11, 12), que no tenia credenciales para predicar (3:1).
Atacaban su caracter personal diciendo que era carnal (10:2), arrogante (10:8, 15), falso
(12:16), e insinuaban que malversaba los fondos que se le habian confiado (8:20-23).
Los acusadores mismos parecian ser judios (11:22) que eran “ministros de Cristo”
(11:23), y quienes, por medio del habil uso de recomendaciones dadas por otras
iglesias (3:1) habian obtenido la entrada en las iglesias fundadas por Pablo.
Indudablemente eran ellos los responsables en cierto grado del cisma de Corinto. Eran
soberbios y opresores (11:19, 20), pero no estaban dispuestos a hacer trabajo de
vanguardia, o a sufrir por Cristo (11:23 y siguientes). Eran en suma, “falsos hermanos”.
Este cuadro, sacado por inferencias del lenguaje del mismo Pablo, demuestra que la
iglesia de la época apostolica tuvo sus luchas y sus pecados. Solo una dinamica divina
pudo haberle dado vitalidad duradera a un grupo tan débil y tan sensual como el de la
iglesia de Corinto.



La ensenanza positiva de la epistola la convierte en una de las mas valiosas del Nuevo
Testamento. El cuadro que contiene del ministerio cristiano, sus afirmaciones acerca de
las perspectivas que hay mas alla de la muerte (cap. 5), y su ensefanza sobre la
mayoria (capitulos 8 y 9) son, todos, sobresalientes pasajes.

La ultima visita a Corinto.

La llegada de Tito a Macedonia con las alentadoras palabras referentes al cambio de
actitud en la iglesia de Corinto (22 Corintios 7:6-16) capacitaron a Pablo para proseguir
su viaje sin temor. Lucas simplemente dice que paso tres meses en Acaya, pero no da
detalles. En la primavera del 56 D.C. Pablo hizo planes para volver a Jerusalén con la
ofrenda, y en esto estaba cuando supo que sus enemigos judios tramaban un complot
contra su vida (Hechos. 20:3). Comprendiendo Pablo que para ellos seria muy facil
eliminarlo a bordo, despachd a sus companeros a Troas en tanto que €l en compainia
de Lucas retomo6 camino al norte hacia Filipos por ruta de tierra y de alli navego a Troas
precisamente después de que habia terminado la fiesta de los panes sin levadura,
inmediatamente después de la pascua.

La manera en la que “la seccion nosotros” reaparece en este punto en Hechos (20:5, 6)
indica que Lucas habia viajado con Pablo desde Acaya. Robertson, sugiere, siguiendo
una antigua tradicion, que quiza Lucas sea la misma persona a quien se menciona
como “el hermano cuya alabanza en el evangelio se ha extendido por todas las iglesias;
y... €l cual fue designado por las mismas como el compafiero de nuestra peregrinacion
para llevar esta gracia” (2% Corintios. 8:18, 19). No se da el nombre del aludido y la
persona anonima a quien se refiere bien podria haber sido uno de los companeros de
Pablo de quienes tenemos una lista en Hechos 20:4. Por otra parte, el articulo definido
gue se usa cuando acompafa a vocablos que denotan a los miembros de una familia
debe traducirse como un nronombre posesivo.



Si Tito y Lucas fueron hermanos, la primera relacion de ambos con Antioquia y el
silencio que guarda el libro de Los Hechos respecto a los dos podria explicarse asi mas
facilmente. De cualquier modo, Lucas por esta época fue activo ayudante de Pablo en
la campanfa a través de Macedonia y de Acaya, y se convirtido en uno de los mas
cercanos asociados de Pablo durante los afos de prision que siguieron en la carrera de
éste.

Otro viaje misionero en proyecto.

Pablo habia planeado que su visita a Jerusalén fuera solamente un interludio en medio
de un viaje misionero de mayor duracion. Ya tenia puestos los 0jos en una meta mas
grande que cualquiera de las ciudades que hasta aqui habia él evangelizado. Roma lo
atraia, porque él era ciudadano del imperio. De poder llegar hasta Roma con el
evangelio, éste podria desde alli facilmente diseminarse a todas las regiones del
imperio, porque todos los caminos conducian a Roma.

Como un verdadero estadista misionero
desarroll6 su curso de accidon. Lucas dice
que “acabadas estas cosas (el ministerio
en Efeso), Pablo se propuso en espiritu,
que después de visitar Macedonia y
Acaya, iria a Jerusalén, diciendo: Después
de estar en Jerusalén me sera menester
ver también a Roma” (Hechos. 19:21).

cuando vaya a Espana, iré a vosotros; porque
espero veros al pasar, y ser encaminado alla por
vosotros, una vez que haya gozado con vosotros.
Romanos 15:24
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Si Tito y Lucas fueron hermanos, la primera relacion de ambos con Antioquia y el
silencio que guarda el libro de Los Hechos respecto a los dos podria explicarse asi mas
facilmente. De cualquier modo, Lucas por esta época fue activo ayudante de Pablo en
la campanfa a través de Macedonia y de Acaya, y se convirtido en uno de los mas
cercanos asociados de Pablo durante los afos de prision que siguieron en la carrera de
éste.

Otro viaje misionero en proyecto.

Pablo habia planeado que su visita a Jerusalén fuera solamente un interludio en medio
de un viaje misionero de mayor duracion. Ya tenia puestos los 0jos en una meta mas
grande que cualquiera de las ciudades que hasta aqui habia él evangelizado. Roma lo
atraia, porque él era ciudadano del imperio. De poder llegar hasta Roma con el
evangelio, éste podria desde alli facilmente diseminarse a todas las regiones del
imperio, porque todos los caminos conducian a Roma.

Como un verdadero estadista misionero
desarroll6 su curso de accidon. Lucas dice
que “acabadas estas cosas (el ministerio
en Efeso), Pablo se propuso en espiritu,
que después de visitar Macedonia y
Acaya, iria a Jerusalén, diciendo: Después
de estar en Jerusalén me sera menester
ver también a Roma” (Hechos. 19:21).

cuando vaya a Espana, iré a vosotros; porque
espero veros al pasar, y ser encaminado alla por
vosotros, una vez que haya gozado con vosotros.
Romanos 15:24




Pablo, tenia en su poder las ofrendas que las iglesias de Macedonia, y Acaya, que le
habian proporcionado para los pobres de Jerusalén (15:26), y él estaba en visperas de
embarcarse para Jerusalén a entregarlas (15:25).

Reconocia que su presencia en Judea, no seria bien recibida por algunos, pero su
intencion era volver muy pronto con objeto de visitar a Roma y aun llegar a Espana
(15:24, 28, 32). Concediendo que Romanos 16 es parte integra de la epistola se ve que
fue enviada a Roma por medio de Febe, una diaconisa de la iglesia de Cencreas que
hacia viaje hacia aquella metropoli (16:1).

Pablo tenia numerosos amigos en Roma. Intento frecuentemente visitarles, pero habia
encontrado impedimentos (15:22, 1:13) en cada ocasion. La iglesia probablemente no
era grande, y consistia principalmente de gentiles, puesto que al escribirles los clasifica
asi (1:13), y también porque en su posterior visita a Roma, de la cual informa el libro de
Los Hechos, indica que el grupo de judios alla residentes, eran ignorantes respecto a la
verdad cristiana. Sabian del movimiento, pero no lo habian investigado por si mismos;
ni de otros habian recibido informacion acerca de €l (Hechos. 28:21). La iglesia gentil de
Roma tenia, cuando mucho, una pequefa minoria de judios; y aquellos que de éstos ya
vivian en Roma, habiendo venido a la ciudad después de la expulsion que hubo bajo
Claudio, no se habian dado a conocer con los que formaban parte de la iglesia.

No se conocen los principios de la iglesia de Roma. Estaban presentes en Jerusalén en
el dia de pentecostés “extranjeros residentes de Roma” (2:10) que pudieron haber
regresado con el mensaje de Cristo. Aquila y Priscila emigraron de Roma, y de acuerdo
con Romanos 16:3, habian retornado a la metrépoli. Ninguna indicacion se da en el
Nuevo Testamento acerca de que Pedro haya tenido algo que ver con la fundacion de
esta iglesia. Parece ser que comenzo espontaneamente entre los creyentes, la mayoria
de los cuales probablemente lleaaron a Roma desde otras partes del mundo.



Tenia varias razones el apostol Pablo para interesarse en esta iglesia. Razones todas
que contribuyeron en alguna medida a su resolucion de dedicar algun tiempo a aquellos
hermanos; y las podemos suponer como sigue: Su deseo de conocer la ciudad imperial,
la necesidad que tenian los cristianos de ser mas instruidos, su anhelo de detener la
actividad de cualquier grupo judaizante en una congregacion de gran importancia
potencial y su esperanza de obtener ayuda de ellos para emprender su viaje a Espana
(Romanos 15:24).

La carta a los Romanos fue escrita como sustituto a un contacto personal inmediato y
como preparacion para hacer de la iglesia de Roma un centro misionero comparable a
Antioquia, Efeso, Filipos y otras ciudades en donde Pablo habia trabajado. Romanos,
pues, a diferencia de Corintios, no esta dedicada esencialmente a la correccion de
errores tanto como a la ensenanza de la verdad. Aunque no abarca todos los campos
del pensamiento cristiano —pues la escatologia falta notablemente en su contenido—
nos da la mas completa y mas sistematica perspectiva del alma del cristianismo, como
no se encuentra en ninguna otra de las epistolas paulinas, con la unica posible
excepcion de Efesios. La mayor parte de las epistolas paulinas son de naturaleza
controversial o correctiva; Romanos es esencialmente didactica.

CONTENIDO.

El tema central de Romanos es la revelacion de la justicia de Dios al hombre, con la
aplicacion a sus necesidades espirituales. El tema resulta, pues, basico en toda
experiencia cristiana, porque el hombre no puede establecer entendimiento con Dios sin
gue previamente se haya establecido |la base adecuada para un acercamiento entre
ambos. La epistola se dirige particularmente a los gentiles.



- La Comunidad

Roma: centro cultural y de poder de todo el imperio
donde existia un nucleo cristiano que necesitaba ser
confirmado por el apdstol para dar razon de su identidad
y de la novedad ofertada a la sociedad de entonces. La
mayoria era de origen pagano y en parte de origen judio.

(Rom 1, 29-31)

Situacion
Tensiones ocasionadas por la entrada imparable de los
paganos en el seno en el seno de la comunidad cristiana
y que estaba poniendo en peligro la unidad de la Iglesia.
El nuevo pueblo de Dios ¢deberia ser continuacion del
pueblo judio o una Nueva Alianza?




Pablo declara que él era apdstol de los gentiles (1:5); bosqueja la historia religiosa del
mundo gentil como preludio a la revelacion (1:18-32); afirma que la salvacién de Dios es
también “para los gentiles” (3:29) y que "no hay diferencia” entre judios y gentiles en el
sendero de la fe. Romanos postula que la salvacion es universal en su intento.

El desarrollo de este tema de la justicia de Dios puede contemplarse mejor en el
siguiente bosquejo.

BOSQUEJO

ROMANQOS: EL EVANGELIO DE LA JUSTICIA DE DIOS

1.

Introduccion, 1:1-17. e
Salutacion, 1:1-7. / 7 s s I
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Felicitaciones, 1:7b

Ocasion o motivo, 1:8-15. \ :‘»—\_\_

Tema, 1:16, 17 —— AP

Necesidad de la Divina Justicia, 1:18-3:20.

Degradacion del mundo gentil, 1:18-32.

Condenacion de quienes juzgan a otros sin corregirse a si mismos, 2:1-16.
El dilema para el judio, 2:17-3:8.

La condenacion universal, 3:9-20.



La manifestacion de la justicia Divina, 3:21-8:39.

El medio para alcanzar justicia: La fe, 3:21-31.

La base para alcanzar justicia: La promesa 4:1-25.
Como se logra la justicia, 5:1-21.

Aspectos de la justicia en la vida practica, 6:1-7:25.

Los resultados de la justicia: La vida en el espiritu, 8:1-39.
El judio en relacioén con la justicia, 9:1-11:36.

La eleccion de Israel, 9:1-33.

La salvacion de Israel, 10:1-21.

El fracaso de Israel, 11:1-36.

Aplicacion de la justicia a la vida de la iglesia, 12:1-15:13.
Llamamiento a la Consagracion, 12:1, 2.

El uso de los dones, 12:3-8.

Ordenes sobre relaciones personales, 12:9-21.

Ordenes sobre relaciones politicas, 13:1-7.

Ordenes sobre relaciones publicas, 13:8-14.

Ordenes sobre relaciones fraternales 14:1-15:13.
Conclusioén, 15:14-33.

Sus planes personales, 15:14-29.

Les suplica que oren en su favor, 15:30-33.

Posdata, 16:1-27.

Saludos personales, 16:1-24.

Bendicion, 16:25-27.



 Revestios del Hombre Nuevo, creado segun Dios, en
la justicia y santidad de la verdad
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EVALUACION.

Romanos ha sido durante mucho tiempo el principal fundamento de la teologia cristiana.
La mayor parte de los términos técnicos, teoldgicos, tales como justificacion,
imputacion, adopcidn y santificacion estan tomados del vocabulario de esta epistola, y
la estructura de su argumento provee la espina dorsal del pensamiento cristiano. Su
método l6gico esta manifiesto. Primero, se anuncia el tema: ...“el evangelio... es poder
de Dios para salvacion a todo el que cree” (1:16). La necesidad de ese poder se
manifiesta por la caida del mundo, tanto judio como gentil, de modo que "no hay justo,
ni aun uno” (3:10). Por tanto, si todos estan necesitados y condenados, el auxilio debe
venirles de afuera, proveyendo para ellos a la vez, la justicia legal y la personal. Esta se
encuentra en Cristo “al cual Dios ha propuesto en propiciacion por la fe en su sangre,
para manifestacion de su justicia atento a haber pasado por alto, en su paciencia, los
pecados pasados” (3:25). Puesto que el pecador no puede ganar su salvacion, tiene
que aceptar esta justicia por la fe. Individual y racialmente el hombre queda restaurado
a la posicion de justo delante de Dios por medio de la gracia manifestada en Cristo.
Los capitulos 6 al 8 se ocupan de los problemas personales que surgen de las nuevas
relaciones espirituales. “j Perseveraremos en pecado para que la gracia crezca?" (6:1).
“¢ Pecaremos, porque no estamos bajo la ley, sino bajo la gracia?” (6:15). “sLa ley es
pecado?” (7:7). “¢ Quién me librara del cuerpo de esta muerte?” (7:24). Todas estas
preguntas estan contestadas en la descripcion que se da en el capitulo 8 acerca de la
vida personal en el Espiritu.



La seccion que abarca los capitulos 9 al 11, trata de una cuestion mas vasta. ¢ Ha
invalidado Dios el pacto que por la ley fue establecido con Israel, por haber procedido
ahora El mismo a establecer la salvacion por medio de la fe? Pablo sefiala que la
eleccion de los gentiles esta en completo acuerdo con los procedimientos originales de
Dios al elegir a Jacob mas bien que a Esau. No es menos justo para Dios elegir a los
gentiles para salvacion que haber elegido a Israel para que fuera el vehiculo de su
revelacion. Su voluntad es decisiva; mas alla de ella no hay tribunal de apelacién.
Ademas, la incredulidad de Israel lo ha descalificado para conservar su rango, de
manera que el gentil tiene ahora su oportunidad delante de Dios. La hora llegara
cuando la oportunidad de los gentiles termine (11:25) y entonces los creyentes de Israel
entraran en posesion de su herencia. Las relaciones actuales de Dios con los gentiles
no son arbitrarias, ni accidentales, sino que estan en completo acuerdo con el plan
divino.

La seccion practica de Romanos hace una certera aplicacion ética de la salvacion
descrita en los primeros once capitulos. El individuo redimido esta obligado a vivir una
vida de justicia:

“Sea que vivamos... o0 que muramos, del Sefior somos. Porque Cristo para esto murio y
resucito, para ser Senor asi de los muertos como de los que viven” (14:8, 9). La
conclusion (15:14-33) expresa el sentido del deber hacia Cristo, que en Pablo se
expresaba como responsabilidad de llevar el evangelio a todas partes; pero “no a donde
Cristo ya fuese conocido” (15: 20). Su obligacién respecto al evangelio de justicia la
tradujo a términos misioneros.



Romanos 12:1-2

1 Asi que, hermanos, 0s ruego por las
misericordias de Dios, que presentéis vuestres
cuerpos en sacrificio vivo, santo, agradable a
Dios, que es vuestro culto racional. . >

2 No os conforméis a este siglo, sino
transformaos por medio de I'a ren ot

perfecta. -



El resto del viaje fue venturoso, con excepcion de las repetidas advertencias a Pablo de
gque no prosiguiera su viaje a Jerusalén (21:4,10,11). A pesar de las suplicas de sus
amigos, Pablo persistid en su plan original, y los otros asintieron forzosamente,
diciendo, “hagase la voluntad del Sefor” (21:14).

Con esta visita a Jerusalén concluye la parte mas activa de la carrera misionera de
Pablo. En menos de una década habia conquistado la libertad de los creyentes gentiles,
librandolos del yugo del legalismo. Habia levantado una resistente cadena de iglesias
desde Antioquia de Siria y Tarso de Cilicia, atravesando la parte sur del Asia Menor
hasta Efeso y Troas y de alli por Macedonia y Acaya hasta llirico. Habia elegido y
preparado compafneros como Lucas, Timoteo, Silas, Aristarco, Tito y otros a quienes
preparo bien, para conservar el trabajo en compainia de é€l, o solos. Habia comenzado
una literatura epistolar que ya era considerada como una regla de fe y de practica. En
su predicacion habia puesto la base para las futuras, teologia y apologética cristianas, y
con sus planes ejecutd una campafna misionera y evangelistica digna de un verdadero
estadista cristiano. Sus planes de hacer viaje a Roma y a Espafia demuestran que su
deseo era abarcar toda la comunidad imperial con una fe de proporciones imperiales. A
pesar de sus recalcitrantes y activos enemigos, al concluir esta etapa de su obra
misionera, Pablo dejaba establecida la iglesia gentil sobre una base firme, y formulada.
Ya la esencia de la teologia cristiana, estaba cumplida, de acuerdo con lo que el
Espiritu de Dios le habia revelado.



PABLO PRISIONERO: Hechos 21:17 al 28:31

LA ULTIMA SECCION DE LOS HECHOS CONTIENE EL RELATO DE LA prision de
Pablo, de las causas judiciales que contra €l se siguieron, y de su viaje a Roma; todo lo
cual da la impresién de un anticlimax. Casi una cuarta parte de todo el libro se dedica a
la presentacion de acontecimientos que aparentemente nada tuvieron que ver con la
doctrina o con el avance misionero de la iglesia. En vez de explicar la manera en que la
iglesia se extendio hasta Roma y Espafa, la relacion deja a Pablo custodiado en su
propia casa alquilada, sin decir nada de su presentacion ante el emperador ni del
ministerio subsecuente de Pablo en el caso de que el emperador haya fallado su
libertad. La historia termina abruptamente, y juzgandola de acuerdo con nuestro
acostumbrado modo de pensar, su final es insatisfactorio.

Lo inesperado del final de Hechos puede explicarse presumiendo que el autor escribid
todo lo que sabia. Si un intento fue informar a Tedfilo, poniéndolo al dia, se explica que
haya querido darle la informacion hasta lo mas recientemente posible, y habiéndole
dado los ultimos datos referentes a la carrera de Pablo, no tenia ninguna otra cosa que
afadir. El desproporcionado énfasis sobre el encarcelamiento podria significar que
Lucas podia escribir con mas libertad y amplitud sobre cosas de las que €l mismo era
testigo, pero hay probablemente todavia una razon mucho mejor para explicar lo
detallado de esta parte final del libro. El cristianismo se habia separado mas y mas del
judaismo, y su independencia se hacia mas y mas notoria a cualquier observador
publico. El concepto que Roma tuviera de esta nueva religion ejerceria muy importante
efecto sobre el futuro de ésta, porque si se le consideraba como un movimiento
revolucionario peligroso tendria que proseguirse a su inmediata destruccion.



Y cuando él se lo permitio, Pablo, estando
en pie en las gradas, hizo seinal con la
mano al pueblo. Y hecho gran silencio,
hablé en lengua hebrea, diciendo: Hechos
21:40

Varones hermanos y padres, oid ahora mi
defensa ante vosotros.

Y al oir que les hablaba en lengua hebrea,
guardaron mas silencio. Y él les dijo:

Entonces Festo, habiendo hablado con el
consejo, respondid: A César has apelado; a
César iras. Hechos 25:12




En este relato, escrito para Tedfilo, quien probablemente era un personaje del mundo
oficial, Lucas deseaba demostrar que el cristianismo no tenia pretensiones politicas y
gue sus relaciones con el poder romano siempre habian sido amistosas. La persecucion
habia procedido de parte de los judios que para ello partian de una base religiosa; pero
todos los cargos que consideraban al cristianismo subversivo de la autoridad romana,
como se le acuso en Filipos (Hechos. 16:20, 21), eran falsos. Ademas, estos capitulos
de Los Hechos tienen grande valor biografico y teoldgico porque revelan mas del
pensamiento y la ensefanza intimos de Pablo que lo que nos permiten saber otros
pasajes de Hechos.



CARTA A FILEMON




Carta a Filemon (1,1-2)

Pablo, prisionero de Cristo Jesus, y
el hermano Timoteo, te saludamos
a ti, Filemon, nuestro querido
amigo y colaborador, y a la Iglesia

gue se reune en tu casa, asi como
tambien a la hermana APIA y a
nuestro companero de [lucha
Arqguipo.




Filemon.

TRASFONDO.

La carta a Filemon fue escrita en la misma época y bajo las mismas circunstancias que
Efesios y Colosenses. Onésimo, un esclavo de Filemon, comerciante, éste, de la
ciudad de Colosas, se habia ocultado llevandose cierta cantidad de |la propiedad de su
patron, a Roma, para sentirse libre alla; en medio de las multitudes de aquella gran
ciudad. De algun modo llegé a estar en contacto con Pablo y se convirtié (Filemon 10).
Comprendiendo la necesidad de enderezar el mal cometido por Onésimo, Pablo lo
devolvié a su antiguo amo con esta carta a Filemon, en la que pedia que se le recibiera
y se le perdonara. Pablo convino en pagar el dinero defraudado por Onésimo (18, 19).
Anadia el Apostol que esperaba estar libre dentro de poco y que su plan era visitar otra
vez las iglesias.

FILEMON: UN CUADRO DEL PERDON CRISTIANO.

1. Salutacion: La familia, 1-3.
2. La amistad, 4-7.

3. El favor pedido, 8-20.

4. La despedida, 21-25.
EVALUACION.

En esta carta se encuentran todos los elementos que intervienen para hacer necesario
el perdon: La ofensa (11, 18), la compasion (10), la intercesion (10, 18, 19), la
sustitucion (18, 19), la restauracién al antiguo favor (15), y la elevacion a una nueva
relacion (16). Cada uno de los aspectos del perdon divino del pecado encuentra su
réplica en el perdon que Pablo procurd para Onésimo. Es una leccion practica sobre la
peticion que tenemos en la oracion: “Perdénanos nuestras deudas como también
nosotros nerdonamos a nuestros deudores”.



CARTA A LOS EFESIOS







Efesios.

TRASFONDO.

La necesidad de escribir a Filemon y de enviar la carta a Asia dio oportunidad para
enviar también otras. Efesios, que como enciclica general iba a ser distribuida por
medio de la iglesia de Efeso, y Colosenses, escrita directamente a la iglesia de Colosas,
fueron escritas por este tiempo, probablemente en el 60 0 61 D.C. El mensajero fue
Tiquico, quien acompand a Onésimo, (Ef. 6:21, Col. 4:7-9). Cuando Pablo las escribid,
estaban con él Aristarco, que habia sido uno de los delegados a Jerusalén (Hechos.
20:4), Epafras originario de Asia, Lucas, “el meédico amado”, y Dimas. Marcos se habia
reunido con Pablo, y con toda seguridad esperaba hacer viaje a Asia (Col. 4:10), porque
Pablo al escribir, lo encomienda a los hermanos de Colosas. Jesus Justo, es un colega
judio a quien no conocieramos si no fuera por la referencia que aqui se hace de él. El
hecho de que todos estos hombres se mencionen, lo mismo en la carta a los
Colosenses que en la de Filemdn, indica que dichas epistolas fueron escritas casi al
mismo tiempo.

La de los Efesios fue escrita después de que habian sido fundadas numerosas iglesias,
y de que Pablo habia tenido oportunidad de contemplar todo el significado de la nueva
organizacion que habia entrado a plena existencia. Es la unica carta del Nuevo
Testamento en la que la palabra “iglesia” significa la iglesia universal mas bien que un
grupo local. El intento de la carta era informar a los gentiles de su nuevo llamamiento, y
en ella se descorrio el misterio del cuerpo de Cristo en el que no hay gentil, esclavo ni
libre.



CONTENIDO

Por toda la epistola de los Efesios corre un solo tema, la iglesia. No fue dirigida esta
epistola a novicios en la fe cristiana sino a aquellos, que habiendo alcanzado alguna
madurez en la experiencia espiritual, deseaban continuar hacia conocimiento y vida
mas plenos. Ciertos temas se repiten constantemente en el libro. El soberano propésito
de Dios en establecer la iglesia impregna la primera parte de la epistola (1:4, 5, 9, 11,
13, 20; 2:4, 6, 10; 3:11) en la cual se presenta elaborado el plan de la redencion. En la
segunda mitad se insiste en el uso de la palabra “andar”, la cual describe el modo de su
conducta presente (4:1, 17; 5:1, 8, 15) en contraste con la anterior cuando eran del
mundo (2:1). La esfera de las actividades cristianas se coloca “en los lugares
celestiales” (1:3, 10, 20; 2:6; 3:10; 6:12), una frase que se refiere al lugar espiritual mas
bien que a geografica localidad. La dinamica de la vida de la iglesia es el Espiritu Santo,
como sello de aceptacion (1:13), el medio de acceso a Dios (2:18), la fuente de la
verdad revelada (3:5), el secreto de poder universal (3:16), la cadena de unidad (4:3, 4),
el mentor del pensamiento y de la palabra (4:30), el estimulo del gozo (5:18) y la
armadura para el conflicto (6:17).

Las divisiones textuales de Efesios dadas en seguida se siguen una a la otra con
encadenamiento logico, conduciendo al cristiano desde la comprension del origen de su
salvacion enraizada en el pensamiento y accion del Dios Trino hasta la aplicacion
practica de esa salvacion en la vida diaria.



La constitucion de la iglesia, 1:3-14..
Por el Padre, 1:3-6. , En el Hijo, 1:6-12. , Por medio del Espiritu, 1:13, 14.

ESPIRITU SANTO JESUCRISTO

La dinamica de la vida de la iglesia es el Espiritu Santo, como sello de aceptacion (1:13),
el medio de acceso a Dios (2:18), la fuente de la verdad revelada (3:5), el secreto de
poder universal (3:16), la cadena de unidad (4:3, 4), el mentor del pensamiento y de la
palabra (4:30), el estimulo del gozo (5:18) y la armadura para el conflicto (6:17).




BOSQUEJO.

EFESIOS: LA EPISTOLA DE LA IGLESIA.

Introduccion, 1:1, 2.
2. La constitucion de la iglesia, 1:3-14..
Por el Padre, 1:3-6.
En el Hijo, 1:6-12.
Por medio del Espiritu, 1:13, 14.
3. Una oracion porque la iglesia sea consciente, 1:15-23.
De la esperanza de su llamamiento,
De la herencia que le corresponde entre los Santos,
De la grandeza del poder que hay a su favor,
De la Jefatura de Cristo,
4. La creacion de la iglesia, 2:1-10.
Su material: De los hijos de ira Su medio:
Por gracia Su propdésito:
Para buenas obras,

—

S. La concordia de la iglesia, 2:11-22.
Union de los judios y de los gentiles en Cristo,
6. El llamamiento de la iglesia, 3:1-21.

Para revelar la sabiduria de Dios, 3:1-13.
Para experimentar la plenitud de Dios (Oracion), 3:14-21



/. La conducta de la iglesia, 4:1,6:9:
Su ministerio: Diversidad en la unidad, 4:1-16.
Sus normas morales, 4:17, 5:14.
Su comportamiento como cuerpo, en relacién con el mundo, 5:15-21.
Sus normas domeésticas, 5:22, 6:9.
8. La lucha de la iglesia, 6:10-20.
9. Conclusion, 6:21-24.

EVALUACION.

Si Romanos es ejemplo de la clase de ensefianza que Pablo podria haber presentado a
las iglesias al hacerles su primera visita, Efesios es una muestra de lo que seria,
técnicamente hablando, una “Conferencia Biblica” dada por el mismo apdstol. Mucho de
su material puede encontrarse repetido en sus otras epistolas, y hay poca teologia o
moral en Efesios que no se encuentre en esencia en algunos otros escritos del Apostol.
Sin embargo, el conjunto total se combina para damos un nuevo cuadro de la iglesia
como un cuerpo singular que funciona, formado de judios y de gentiles, equipado con
normas especialmente suyas, y comprometido en una lucha espiritual. Su meta es “la
unidad de la fe... el conocimiento del Hijo de Dios... la medida de la estatura de la
plenitud de Cristo” (4:13).



En ti esta la solucion

Casco de la Salvacion _ f
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Cinturén de la Verdad

La Espada de |la Palabra




CARTA ALOS COLOSENCES



CARTAALD
OLOSENSE

“La palabra de Cristo habite en vosotros

con toda su riqueza Col 3,16”




Colosas




Colosenses.
TRASFONDO.
Colosenses y Efesios son epistolas gemelas; de hecho, su parecido es tan grande que
algunos que dudan de la paternidad paulina de Los Efesios han afirmado que se trata
unicamente de una copia de Colosenses con adiciones. La ciudad de Colosas estaba
situada en las tierras interiores de Asia sobre una cresta rocosa que dominaba el valle
del rio Lycus, no lejos de las ciudades de Hierapolis y Laodicea. Durante el periodo de
las guerras persas en el siglo quinto, a.C., Colosas habia sido una ciudad de
considerable importancia; pero decliné su comercio a medida que crecieron Hierapolis y
Laodicea. Habia sido especialmente famosa por la lustrosa lana negra que producian
los rebanos que pastaban en los circunvecinos cerros de la comarca. En los dias de
Pablo estaba en decadencia aunque todavia era una ciudad bastante regular.
Pablo mismo probablemente no habia visitado a Colosas ni a las ciudades vecinas
puesto que dice que ellos “no habian visto su rostro en la carne” (Colosenses. 2:1).
Debid haber sido evangelizada durante la estancia de Pablo en Asia, quiza por Timoteo
y Epafras (1:7) que hacian trabajo itinerante mientras Pablo predicaba en Efeso.
La herejia de Colosas a que se hace alusion en esta epistola era una que se desarrollo
en forma local debido a la peculiar situacion de la ciudad. Colosas estaba sobre la ruta
comercial de Oriente, a lo largo de la cual se transportaban hasta Roma lo mismo las
religiones de oriente que las mercancias orientales. Los colosenses eran gentiles frigios
(1:27) cuyos antecedentes religiosos eran elevadamente misticos y emocionales.
Procuraban alcanzar a plenitud de Dios, y cuando llegaron maestros que les visitaron
con una filosofia que permitia el conocimiento mistico de Dios, se extasiaron en ella.



Entre sus postulados estaban la voluntaria humillacion demostrada probablemente por
practicas ascéticas (2:18, 20, 21), la adoracion de los angeles, a quienes debid haberse
reputado como intermediarios entre Dios y el hombre (2:18), abstinencia de ciertos
alimentos y bebidas, y la observancia de fiestas y dias ceremoniales (2:16). Es casi
seguro que en estas ensenanzas también habia una cierta inclinacion hacia el legalismo
judio, producido por el contacto con la poblacion judia de Asia Menor. Las referencias
que Pablo hace al ceremonialismo (2:11) y al hecho de que las ceremonias y las fiestas
simbolizaban cosas que estaban por venir (2:17) sonaban muy de acuerdo con el
judaismo mas que con el paganismo. La herejia colosense, por tanto, era de un orden
semejante a la de los galatas, excepto que se desarrollaba alrededor de la persona de
Cristo mas bien que alrededor de la salvacion por gracia en contra de la salvacion por
obras.

La respuesta para esta herejia no estaba en una laboriosa argumentacion, sino en la
presentacion positiva de la persona de Cristo. Pablo puntualizé que todas las filosofias,
los poderes espirituales y las observaciones y restricciones ceremoniales eran
enteramente secundarias en relacion con la preeminencia de Cristo.

CONTENIDO.

Es muy notable el pasaje de Colosenses 1:14-22 en el cual Pablo presenta su
Cristologia. Llama la atencion que no sea un tratado separado, sino parte de una
oracion con la cual Pablo comienza el parrafo que se inicia en 1:9. Comenzando con
una clausula relativa a la frase, “el hijo de su amor” (1:13), siguié con la descripcion de
Cristo en términos que solamente pueden ser aplicados a la divinidad, Pablo lo
sumariza finalmente todo en la asombrosa declaracion de que “en El habitaba toda la
plenitud de la divinidad corporalmente”, (2:9).



Pablo sumariza lo que es Cristo, en la asombrosa declaracién de que : “en El habitaba toda
la plenitud de la divinidad corporalmente”, (Colosenses 2:9).



En la creacion, en la redencion, en la iglesia y en la vida personal, Cristo debe ser
preeminente. La redencion es prominente en la ensefianza de Colosenses. En Cristo
los hombres alcanzan perdon de pecados (1:14). Por medio de la sangre de su cruz son
reconciliados con Dios (1:20, 22). El compromiso escrito en ordenanzas, que nos era
contrario, ha sido abolido en la cruz (2:14). También ensefia Colosenses la aplicacion
espiritual de la muerte y resurreccion de Cristo: “Si habéis muerto con Cristo... i por
qué... os sujetais a ordenanzas?... Si habéis pues resucitado con Cristo, buscad las
cosas de arriba, en donde esta Cristo sentado a la diestra de Dios (2:20, 3:1).

BOSQUEJO.
COLOSENSES: LA PREEMINENCIA DE CRISTO.
1. Salutacién, 1:1, 2.

2. La preeminencia de Cristo en nuestras relaciones personales,1:3-2:7.
En los contactos personales, 1:3-8.
En la personal presentacion, 1:9-23.
En el personal propdésito, 1:24-2:7.

3. La preeminencia de Cristo en la doctrina, 2:8-3:4.
La falsa filosofia va contra Cristo, 2:8-15.
El falso culto va contra Cristo, 2:16-19.
El falso ascetismo va contra Cristo, 2:20-3:4.



4, La preeminencia de Cristo en la ética, 3:5-4:6.
En los preceptos negativos: “Dejad...”, 3:5-11.
En los preceptos positivos “Vestios...”, 3:12-17.
En las relaciones familiares, 3:18-4:1.
En lo general, 4:2-6.

5. Saludos personales de despedida, 4:7-18.

EVALUACION.

Colosenses fue escrita como antidoto para un intelectualismo hablaba de misterios, de
conocimientos secretos y de sabiduria, en tanto que menospreciaba a Cristo, debido a
una falsa filosofia. Pablo demuestra que en Cristo, Dios esta perfectamente
manifestado (1:15), que en El reside toda la plenitud de la deidad (1:19), y que en El
estan escondidos todos los tesoros de la sabiduria y del conocimiento (2:3). Ademas,
las demandas éticas de la vida cristiana estan estrechamente ligadas con sus normas
intelectuales. “Poned vuestro corazon en las cosas de arriba, no en las de la tierra”
(3:2). La seccion practica de la carta se desarrolla de acuerdo con el anterior precepto
(3:5-4:6) y se conectan con la palabra “pues”, la cual establece la relacion que por
medio de un esfuerzo consciente se establece entre el conocimiento y la conducta.
Pablo no era proveedor de teorias ociosas. Para él el evangelio tenia evidentes
consecuencias éticas.
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CARTA A LOS FILIPENSES

M O

Hermanos, yo mismo no pretendo haberlo ya alcanzado..




LA CARTA A LOS FILIPENSES, ES PERSONAL. -
PABLO DESCRIBE SUS TRIBULACIONES Y ANHELOS




Filipenses.

TRASFONDO.

Filipenses es la mas personal de todas las epistolas de Pablo que no fueron dirigidas a
individuos. En las cuatro paginas que ocupa en una Biblia de tamano ordinario hay no
menos de un centenar de veces en que usa el pronombre de primera persona. Pablo no
hablaba acerca de si mismo en forma o en espiritu vanidoso, ni estaba empenado en la
defensa de su personal ministerio, como cuando escribio la |l a los Corintios. La iglesia
de los Filipenses habia sido intensamente leal a él y él sentia que podia presentarle a
ella sus personales problemas acerca de las tribulaciones y de los anhelos espirituales
que le afectaban como apdstol.

Practicamente habia pasado una década desde que Pablo, Silas y Lucas habian estado
por primera vez en Filipos. Desde el mero principio habian encontrado buena
aceptacion para su mensaje. Esta iglesia incluia muchas mujeres, posiblemente amigas
de Lidia, las cuales colaboraron con San Pablo en el evangelio (Fil. 4:3). Algunas de
ellas, como Sintique y Evodia, no siempre estaban de acuerdo entre si (4:2). Al principio
de su ministerio en Macedonia, la iglesia le habia sostenido, pero a medida que sus
viajes le llevaron mas lejos por otros caminos, ya no le proporcionaron mucha ayuda.
Las noticias de sus infortunios en Jerusalén y su consecuente encarcelamiento en
Roma revivieron el interés y las simpatias de los Filipenses (4:10-14), y de nuevo
habian comenzado a levantar contribuciones para proveer a las necesidades del
apostol. Epafrodito, el mensajero de la iglesia, trajo los regalos para Pablo, pero por otra
parte, se enfermd gravemente.



Pablo considerd que su alivio habia sido respuesta a la oracion (2:25-27), y procedid a
enviarlo de nuevo a Filipos, con la carta que les escribid (2:28, 29). Declar6 en ella que
Epafrodito habia arriesgado su vida para traerles los donativos, aunque no explico de
qué naturaleza fueron los riesgos. Quiza se infecté durante el viaje con alguna
enfermedad; quiza se haya sospechado de él a causa de haber mantenido
conversaciones con algun preso politico.

Es incierta la fecha en que Filipenses fue escrita, pero parece muy razonable creer que
lo haya sido hacia el final de los dos anos de prision de Pablo en Roma. Lightfoot,
piensa que esta carta puede haber sido anterior a las dirigidas a Asia porque su
lenguaje tiene grande afinidad con las epistolas de los viajes mas que con el de las
otras. La afinidad de lenguaje es un argumento muy débil, puesto que un autor puede
cambiar su estilo y vocabulario no solamente a causa del paso de los anos, sino
también por causa de las necesidades de la situaciéon en medio de la cual escribe.
Aunque es verdad, como Lightfoot lo senala, que Filipenses se parece mas a Romanos
en su vocabulario y en su estilo general que lo que se parece a Efesios o Colosenses,
se escribid para una iglesia que era mas europea que asiatica y que no estaba
infectada del misticismo y del legalismo que habian plagado a Colosas.

Algunos otros factores se encuentran en el trasfondo. Debi6 haber pasado algun tiempo
para que las noticias de la llegada de Pablo a Roma alcanzaran a Filipos, y para que la
iglesia de ese lugar enviara a Epafrodito con donativos para el Apostol. La reputacion de
Pablo entre la guardia pretoriana (1:13) y la penetracion del evangelio entre los
miembros de la servidumbre de César (4:22) requerian un buen espacio de tiempo. Los
dos partidos entre los predicadores, aquellos que envidiaban y aborrecian a Pablo, y
aquellos que permanecian con €l (1:15, 16) no se formalizaron de la noche a la
manana.



Ademas, el concepto que el Apostol tenia acerca de su proceso da a entender que no
tenia seguridad de cual seria el resultado, y que aunque estaba resuelto a sobrellevar lo
que aconteciera, se mostraba lleno de confianza de que seria libertado para un
posterior servicio (1:23-26; 2:17, 24).

Parece que no habia alguna forma particular de cisma o de herejia dentro de la iglesia
de Filipos que reclamara accion disciplinaria. Las referencias a los judaizantes en el
capitulo tres, versiculo 2, los presentan como un peligro potencial mas bien que actual;
y aunque el lenguaje de Pablo es vehemente, su proposito central no es tanto refutar el
error como inspirar a los filipenses a que sigan una conducta digna de su celestial
ciudadania (3:17-21).

CONTENIDO.

Dos temas predominan en la carta a los Filipenses. Uno es el del evangelio, que Pablo
menciona nueve veces. Habla de “vuestra comunion en el evangelio” (1:5, o
companerismo, véase el texto griego), de “la confirmacion del evangelio” (1:7), “el
progreso del evangelio” (1:12), “la defensa del evangelio” (1:17), “como es digno del
evangelio” (1:27), “combatiendo juntamente por la fe del evangelio” (1:27), “ha servido
conmigo en el evangelio” (2:22, servicio, veéase el texto griego), “trabajaron ...en el
evangelio” (4:3), “al principio del evangelio” (4:15). Con este término Pablo denotaba el
sistema de la fe, un mensaje, y la esfera de actividad desarrollada dentro de los limites
de la predicacion. No se da definicion alguna de la resurreccion en Filipenses; pero el
corazon del evangelio esta contenido en dos frases que dan respectivamente los
aspectos historico y personal: “Hecho obediente hasta la muerte, y muerte de cruz”
(2:8), y “teniendo la justicia... que es por la fe en Cristo” (3:9).



La primera declaracion es la base de las buenas noticias respecto a que Cristo murié
por los hombres; la segunda asegura a los hombres de que pueden poseer la justicia de
su Salvador ante la presencia de Dios. Estos son los dos aspectos del evangelio.

El segundo tema de Filipenses en el que Pablo insiste, es el gozo. La perspectiva para
él en Roma ciertamente era desagradable, puesto que sus enemigos procuraban minar
su trabajo, y porque también una repentina ejecucion podia ser el posible desenlace de
su enjuiciamiento. Filipenses puede ser lo que se quiera, menos pesimista. Pablo se
regocijaba con cada recuerdo de los filipenses (1:3); porque Cristo era predicado
sinceramente, o por pretexto (1:18); por el crecimiento de la humildad de sus
seguidores (2:2); por los sacrificios personales que aun podian sobrevenirle por causa
de Cristo (2:17), y por los regalos y buena voluntad de sus amigos (4:10). A traves de
toda la epistola se encuentra el esplendente gozo de la fe que contrasta con el sombrio
trasfondo de remotas circunstancias y de un amenazante desastre.

BOSQUEJO.
FILIPENSES: LA CARTA PERSONAL.

1. Salutaciones, 1:1, 2

2. Agradecimientos por la comunion fraternal, 1:3-11.
Gratitud,
Confianza,
Oracion,



3. Estimulo en circunstancias personales, 1:12-2:18.

La valentia personal de Pablo, 1:12-26.

Pablo infunde animo a los filipenses, 1:27-30.

Cristo, nuestro ejemplo para el servicio, 2:1-11.

La finalidad del servicio, 2:12-18.

4. Relaciones personales con los mensajeros, 2:19-30.

S. Amonestaciones personales en contra del legalismo, 3:1-4:1.

El ejemplo personal, 3:1-16.

Exhortacion a los filipenses, 3:17-4:1.

6. Consejos y saludos finales, 4:2-23.

Unidad, 4:2, 3.

El gozo, 4:4-7.

En lo que debemos pensar, 4:8, 9.

Agradecimientos, 4:10-20.

Saludos finales, 4:21-23.

EVALUACION.

Filipenses es una nota de agradecimiento por los favores recibidos y una expresion de
lo que era la vida personal cristiana de Pablo. Los dos pasajes sobresalientes de esta
epistola, 2:5-11 y 3:2-15 expresan respectivamente la suprema obediencia de Cristo a
la voluntad de Dios y la suprema pasion de su siervo, Pablo, para alcanzar la meta para
la cual Cristo lo llamé. El primero de estos pasajes no lo escribid el apostol como si
hubiese querido ante todo escribir un ensayo de Cristologia, sino que lo formuld
incidentalmente para ilustrar la naturaleza de la humildad que Pablo estaba
recomendandoles a los filipenses.



El hecho real de que Pablo hablara de esta verdad como de una cosa ya reconocida y
la usara como ilustracion, confirma la verdad teoldgica que en ella se encierra. Los
hombres dan por concedido lo que creen en comun; pero arguyen cuando surgen
diferencias discutibles.

Mucha tinta se ha desperdiciado a propdsito del significado de la frase “se despojo a si
mismo” (2:7). ¢ Hasta qué punto abandono Cristo las prerrogativas de la deidad cuando
vino a vivir entre los hombres? El Senor Jesucristo voluntariamente se despojé a si
mismo de la gloria visible para tomar sobre si el ropaje de la humanidad, y esto para
afrontar la pena del pecado humano en una condicion humana; pero no por eso dejo de
ser Dios. De acuerdo con Colosenses 1, con Hebreos 1y 2 y Juan 1, este es de los
pasajes relevantes relacionados con la doctrina de la Encarnacion.

El segundo pasaje, de Filipenses 3, proporciona un examen de los intimos motivos de la
vida de Pablo. Su asombrosa devocion y su indeclinable celo le colocan entre los
grandes dirigentes de la historia que dedicaron sus vidas a una causa en la que creian
expresamente. Para él, sin embargo, toda su vida se condensaba en Cristo, para
“conocer” a Cristo, para “ser encontrado” en Cristo, para “alcanzar la meta” colocada en
Cristo, Pablo habia comprometido toda su atencion. Filipenses exhibe el ejemplo de una
vida totalmente vivida en Cristo.



Verdad Biblica

-

Cristo Jesus
darnos eterna LA ARY . | AL
salvacion.

-
all -
y estando en la condicién de hombre, se
humillé a si mismo, haciéndose
obediente hasta la muerte, y muerte de
cruz. Por lo cual Dios también le exalté
hasta lo sumo, y le dio un nombre que es
sobre todo nombre, para que en el
nombre de Jesus se doble toda rodilla de
los que estan en los cielos, y en la tierra,
y debajo de la tierra; Filipenses 2:8-10

‘ o _
Haya, pues, en vosotros este sentir que hubo
también en Cristo Jesus, el cual, siendo en
forma de Dios, no estimo el ser igual a Dios
como cosa a que aferrarse, sino que se
despojoé a si mismo, tomando forma de siervo,
hecho semejante a los hombres; Filipenses
2:4-7
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CARTAS PASTORALES



Peculiaridades

Pasajes tamosos escritos en las cartas Pastorales

Primera a Timoteo

Segunda a Timoteo

Tito

“Cristo vino a salvar pecadores”
(1:15-186)

“Oracion por todos los que estan en
eminencia’ (2:1-4)

“El rol de la mujer” (2:9-15)
“Caracteristicas de los lideres” (3:1-13)
Propdsito de 1Timoteo (3:14,13)

“El misterio de la piedad” (3:16)
‘Doctrina de demonios” (4:1-4)
“Ejercitate para la piedad (4:7-8)
“Ninguno tena en poco tu juventud”
(4:12)

Deberes con los miembros (5:1-16)
Deberes para con los pastores (5:17-25)
“Gran ganancia es la piedad
acompanada de contentamiento” (6:6)
‘Raiz de todos los males es el amor al
dinero” (6:10)

“El Espiritu que Dios nos ha dado” (1:7)
“Esto encarga a hombres fieles idéneos
para ensenar a otros” (2:1)

‘Soldado, Atleta y Labrador (2:3-6)
“Procura presentarte a Dios aprobado”
(2:15)

“El fundamento de Dios” (2:19)
‘Instrumentos de honra” (2:20-26)

“La Escritura es inspirada” (3:16-17)
“‘He peleado la buena batalla, he
acabado la carrera, he guardado la fe”
(4:7-8)

Propdsito de Tito en Creta
(1:5)

Caracteristicas de los lideres
(1:6-9)

“La conducta que adoma la
sana doctrina” (2:1-15)
“viviendo piadosamente”
(2:12)

“La salvacion no es por obras”
(3:5-7)

“‘Desechar a los divisivos”
(3:10-11)




Cuadro Explicativo Del Continuo Proceso Del Discipulado

1ER PASO

2D0O PASO

3ER PASO

4TO PASO

PABLO

TIMOTEO

GRUPO

OTROS

Pablo instruyo a
Timoteo

Timoteo instruye a
hombres fieles e

idoneos para ensenar.

Hombres fieles e
idoneos para enseiiar a
otros

Lista de nuevos
convertidos a quienes
se les hara el trabajo del
discipulado.

Etapa que se cumple

Etapa que vamos a trabajar




LA IGLESIA INSTITUCIONAL: Las Epistolas Pastorales.

Trasfondo.

NO EXISTE UNA SOLA FUENTE HISTORICA QUE NOS PROPORCIONE EN forma
escrita y consecutiva las noticias necesarias acerca de los vaivenes de la iglesia, a
partir del momento en que se cierra el libro de Los Hechos hasta que termina el siglo
primero. Unicamente las cartas particulares del Canon juntamente con las alusiones
que se pueden espigar de entre los escritos de los padres de la iglesia primitiva nos
pueden proporcionar alguna informacion acerca de los acontecimientos de esta época.
A las dificultades enunciadas se anade la incertidumbre que se presenta al tratar de
sefalar fechas exactas y lugares precisos respecto al origen de estos escritos, de
manera que resulta casi imposible reconstruir un cuadro consistente de este periodo.
Después de la prision de Pablo ocurrié un cambio definido. De alli en adelante el
Apostol fue diferente porque a pesar de que no queria renunciar al ardiente proposito
que le imponia su vocaciéon, como lo demuestra en su carta a los Filipenses (3:12), el
tiempo se le volvia en contra. En Filemon, se describio como “Pablo viejo” (Filemoén 9), y
en Filipenses indica que tenia cerca la muerte (1:20 y 21). Cada dia se apoyaba mas en
la ayuda de sus jovenes colaboradores, los cuales estaban libres y eran mas capaces
que el para proseguir el trabajo de la predicacion.

Las Epistolas Pastorales, nombre con que designamos a | Timoteo, Tito y Il Timoteo,
pertenecen a esta etapa de su carrera. La genuinidad de ellas ha sido disputada por
causa de las diferencias que en vocabulario, estilo y contenido existen entre ellas y el
cuerpo general de la literatura paulina.



Pero llevan el nombre de Pablo, y relacionandolas con lo que sabemos de la biografia
de éste, resulta suficientemente fuerte el argumento que nos garantiza su aceptacion,
puesto que su vocabulario y estilo pueden haber variado con la edad y las
circunstancias. Hay una marcada diferencia entre las Epistolas de la Prision y las de los
Viajes, de manera que la que resulta posteriormente entre aquéllas y las Pastorales no
debe sorprendemos.

Los datos biograficos que las Epistolas Pastorales nos proporcionan, indican
claramente que Pablo debi6 haber sido absuelto en su primera presentacion ante el
Emperador y que a continuacion gozo de un breve periodo de libertad para su
ministerio. Su plan original habia sido entregar la ofrenda de las iglesias gentiles para la
de Jerusalén y luego apresurarse hacia el occidente para fortalecer la iglesia de Roma,
desde la cual marcharia hacia Espana. Cuatro anos cuando menos habian transcurrido
desde que Pablo habia dejado de actuar como jefe de sus planes, pero por fin volvia a
serlo encontrandose libre ya. Las alusiones que en las Epistolas Pastorales
encontramos respecto a sus viajes, no guardan relacion con el relato que hallamos en
Los Hechos, y en muchos detalles no corresponden en nada. La inevitable deduccion
es que las tres epistolas debieron haber sido escritas posteriormente al libro de Los
Hechos, cuando Pablo se encontré viajando de nuevo.

Las relaciones cronoldgicas entre las epistolas pastorales y las de la prision se
descubren claramente por medio de las referencias hechas a los companeros de Pablo.
Muchas de éstas son idénticas con las que hay en las epistolas de la prision, pero las
referencias a los lugares demuestran que esos comparneros habian dejado la vecindad
inmediata en donde Pablo estaba.



Timoteo habia que dado en Efeso en tanto que Pablo iba en ruta a Macedonia (12
Timoteo. 1:3), mientras en el ultimo viaje que hizo Timoteo con Pablo venian de
Macedonia a Asia (Hechos. 20:4-6), y Timoteo no se quedd en Efeso. Ademas habia
abandonado a Pablo (22 Timoteo. 4:10), en tanto que en las epistolas de la prision se le
incluye entre el grupo que en Roma frecuentaba al Apdstol (Filemdn 24). Tito se quedo
en Creta (Tito 1:5), y de alli fue a Dalmacia (22 Timoteo. 4:10), pero en ninguno de los
viajes que se relatan en Hechos se sabe que Pablo haya ido a Creta, ni que haya
llevado consigo a Tito cuando por fin toco esta isla en su viaje a Roma. Marcos estaba
en Asia (4:11) en donde Pablo le habia recomendado, segun una de sus cartas a los de
Asia (Col. 4:10). Lucas todavia estaba con él (22 Timoteo. 4:11). Tiquico habia ido en
comisién especial a Efeso (4:12). Pablo mismo habia visitado Efeso (I Tim. 1:3), Creta
(Tito 1:5), Nicopolis (3:12), Corinto (22 Timoteo. 4:20), Mileto (4:20), Troas (4:13) y por
fin se encontraba en Roma (1:17). Estaba en prision (1:16) y completamente seguro de
que el final de su vida no se encontraba lejos (4:6, 7). Toda la situacion estaba muy
cambiada en relacion con la que se describe en las epistolas de la prision.

Dentro del arreglo de las epistolas pastorales se descubre que paso, probablemente,
algun tiempo entre una y otra. 12 Timoteo retrata a Pablo ocupado activamente en
viajar, aconsejando a su joven ayudante en cuanto a sus deberes pastorales. Y el
panorama de la de Tito es muy parecido. 22 Timoteo, sin embargo, suena
marcadamente con los presagios del fin, porque Pablo demuestra confiadamente que
no espera sobrevivir al invierno (22 Timoteo. 4:21). Su primera defensa, en la cual todos
le abandonaron, habia terminado favorablemente (4:17), pero sus acusadores se
habian vuelto mas rencorosos (4:14), y su condenacion y ejecucion de seguro serian
cosas que llegarian en poco tiempo. El temperamento de Neron era muy tornadizo y la
esperanza de obtener su clemencia. muv bequena.



Cronologia del ministerio de Pablo

Fecha Evento de Pablo Referencia
34 DO Conversion de Pablo Hch9:1-9
3T7-4b Fablo en Damasco: Arabia, Jerusalén; Tarso; Antioquia; de mievo en lerusalén Hch9:19-30; Gal.1:15-17;
Hch.11:25-26; (Gal.2:1
47 Primer viaje misionero: Antioguia; Chipre; Antioguia de Pisidia; lconio; Listra; Derbe. Hch 13 & 14
4% Concilio en Jerusalén Hch. 15
48-51 Segundo viaje misionero: Antioguia; Cilicia; Derbe; Listra; Macedonia; Filipos; Tesalonica; Berea; Atenas; Corinto (donde Hech 15:36 — 1822
esenbe Galatas p §&2 Tesalonicenses): sigue a Efeso; Antiogquia
53 Tercer viaje misionero: Antiogquia; Galacia; Frngla; Efeso {permanecio alli 3 afos, 54-5700C) y excribe 1 Corintios) Heh 15:23-19:41
57-58 Tercer viaje misionero contimia. Escribe 2Corintios, probablemente en Filipos. Macedonia; Troas, Mileto; Rodas; Tim; Cesanea; Hch.20:1 - 21:17
Jemsalén, Excribe Komanos probablemente desde Corinto,
5E-60 [Mos afios de encarcelamiento en lerusalén y Cesarea Hech21:27 - 26:32
60-61 Viaje a Roma Hch 27
61-63 Prision en Roma. Escribio Colosenses, Filemon, Efesios y Filipenses. Hch. 28
63-65 Hechos se termina en el 61-63 con Pablo en Roma bajo amresto domiciliario. Algunos ---
piensan probable que fuera libertado vy tuviera actividad misionera. Durante estos anos
escribe 1Timoteo v Tito
66-67 El segundo encarcelamiento en Roma. Escribe 2Timoteo poco antes de su muerte. ---




PRIMERA CARTA A TIMOTEO



Caracteristicas del verdadero cristiano de
acuerdo a la 12 carta a Timoteo.

Verdaderos

Bucna
Doctrina

A

l.a Bucna
Batalla

A




Peculiaridades
Ideas claves o caracteristicas

*Las epistolas pastorales son armonicas entre si. Hay muchas ideas entrelazadas entre
las tres cartas, y constituyen una buena base para apreciar el estado de la iglesia
durante los anos 70 DC.

Ideas claves 1eraa 2da a Timoteo Tito
Timoteo
Enfasis sobre la administracion de la iglesia y la 51 Tit.:2-7

relaciéon entre pastores y miembros

Snbre Ia sana dnctrlna 1:3-7, 10b; 6:3 1:13 1:9; 21

Advertencia contra la falsa ensefianza -l 2131539 TRl ih

La palabra PIEDAD es muy enfatizada 22,10; 2:16; 3 THpEs
4:7.8; 6:3,5.6,11

::::::

Las caracteristicas de los lideres 3:1-13 1:5-9




Las epistolas pastorales son armoénicas entre si. Si el vocabulario y el estilo pueden
usarse como criterio para estimar la relacion que existe entre cada una, resultara cierto
que fueron escritas por la misma persona y bajo las mismas circunstancias generales.
Por tanto son una buena base para apreciar el estado que la iglesia guardaba en la
séptima década de la era cristiana.

I? Timoteo.

Dando por hecho que después de haber apelado al emperador, Pablo fue libertado el
ano 60 o el 61 D.C., recomenzo6 inmediatamente sus actividades misioneras.
Contrariamente a sus planes originales (Hechos. 20:38), tuvo oportunidad de volver a
visitar las iglesias de Asia. Habia habido entre ellas algunas defecciones, a causa de las
cuales Pablo aconsej6 a Timoteo que “requiriese a algunos que no ensefen diversa
doctrina, ni presten atencion a fabulas y genealogias sin termino...” (I Tim. 1:3, 4).
Querian ser doctores de la ley aunque carecian de experiencia e ignoraban sus
misterios (1:7). Ademas de aquellos que padecian confusion intelectual habia otros que
tenian una moral muy floja, como Hy- meneo y Alejandro, 1:20), los cuales habian sido
puestos bajo muy severa disciplina. Estas tendencias se habian caracterizado por
argumentos sin valor (1:6) y naufragio espiritual.

La organizacion de la iglesia se habia hecho mas compleja. Los oficios dentro de ella se
habian consolidado y algunos los procuraban como medios para alcanzar una codiciada
eminencia, de manera que el prestigio del oficio, mas que la oportunidad de servir, se
convertia en el principal objetivo. Obispos, diaconos y ancianos se mencionan por
separado, aunque probablemente los primeros y los terceros son idénticos. Las viudas
sostenidas por la iglesia estaban “enlistadas”, y asumian algunas responsabilidades en
el servicio social de la misma (5:9)..



Los servicios tenian algunos rasgos particulares: se oraba con las manos levantadas
(2:8), las mujeres se caracterizaban por su modestia y sujecion (2:11), se leia, se
predicaba y se ensefiaba (4:13), se imponian las manos para conferir dones espirituales
(4:14). Con el surgimiento de la segunda y tercera generaciones de creyentes, la
teologia de la iglesia se hizo mas y mas popular pero decrecio en su fuerza vital. Las
discusiones y altercados se acrecentaron sobre puntos de desacuerdo; la herejia se
convirtio en un peligro creciente.

LA BIOGRAFIA DE TIMOTEO.

Timoteo se presta para un interesante estudio. Nacio en Listra, de padre griego y de
madre judia; se educo en la fe judia y aprendio las escrituras desde la ninez. Pablo le
hizo suplente suyo en su segundo viaje (Hechos. 16:1-3), y Timoteo permanecio con él
posteriormente. Participo en la evangelizacion de Macedonia y Acaya, y ayudo a Pablo
durante los tres afios de predicacién en Efeso, en donde adquirié perfecto conocimiento
de la ciudad y de las necesidades de la iglesia local. Fue uno de los delegados
nombrados para Jerusalén (20:4) y probablemente acompané a Pablo en el viaje de
regreso. Estuvo con Pablo en Roma durante su primer encarcelamiento, porque su
nombre aparece en el encabezado de la epistola a los Colosenses (1:1) y de Filemon
(1). Después de que fue libertado Pablo, viajo con €l y es claro que el Apostol dejo en
Efeso para que pusiera en orden el desorden que alli reinaba, mientras tanto Pablo
continuaba visitando las iglesias de Macedonia. Hacia el final de la vida de Pablo se
reunio con él en Roma (22 Timoteo. 4:11, 21) sufriendo encarcelamiento del cual
(Hebreos. 13:23), fue libertado posteriormente.



Timoteo

Timoteo fue para Pablo, un hijo amado, un discipulo
un amlgo, un companero de milicia, y un colaborado
en la obra para el resto de la vida del Apostol Pablo:

Ministro con Pablo en Berea (Hch. 17:14), Atenas
(Hch. 17:15), y Corinto (Hch. 18:5; 2 Cor. 1:19)

Acompanod a Pablo a Jerusalén (Hch. 20:4).
Estaba con Pablo en su primer encarcelamiento en
Roma y fue a Filipos (Fil. 2:19-23).

Timoteo es mencionado por Pablo frecuentemente e
la salutacion de sus epis olas:_ﬁRo. 16:21; 2 Cor. 1:1
Fil. 1:1; Col. 1:1; 1 Tes. 1:1; 2 Tes. 1:1; Filem. 1).

Pablo enviaba muchas veces a Timoteo como su
geg)resentante (1 Cor. 4:17; 16:10; Fil. 2:19; 1 Tes.



Timoteo era un hombre de confianza pero no era de caracter fuerte. Daba la impresion
de no ser maduro, aunque debio haber tenido cuando menos 30 afios de edad cuando
Pablo le asigné el pastorado de Efeso (I Tim. 4:12). Era timido (Il Tim. 1:6, 7) y padecia
del estomago (I Tim. 5:23). Las epistolas que llevan su nombre tuvieron por objeto
animarlo fortaleciéndolo para la tremenda tarea que de Pablo iba a heredar.

BOSQUEJO.

12 TIMOTEO: CONSEJOS PARA UN PREDICADOR JOVEN.
1. La salutacién, 1:1, 2.

2. El preambulo, 1:3-17.
La emergencia en Efeso, 1:3-11.
La experiencia de Pablo, 1:12-17.

3. La comision oficial, 1:18-4:5.
Su propdsito, 1:18-20.
Acerca de la oracion, 2:1-8.

Respecto a la participacion de las mujeres en el culto, 2:9-15.
Acerca del oficio de obispo, 3:1-7.

Acerca del oficio de diacono, 3:8-13.

Paréntesis personal, 3:14-16.

Acerca de la Apostasia, 4:1-5.



4, Las exhortaciones personales, 4:6-6:19.
Acerca de la conducta personal, 4:6-16.
Acerca de su trato con diversos grupos, 5:1-6:2.
Las viudas, 5:1-16.

Los ancianos, 5:17-19.

Los apostatas, 5:20-25.

Los esclavos, 6:1, 2.

Los falsos maestros, 6:3-8.

Los avaros, 6:9,10.

Acerca de la profesion personal, 6:11-16.
Acerca del uso de la riqueza, 6:17-19.

5. Saludos finales, 6:20, 21.



CONTENIDO.

Es dificil lograr un bosquejo consistente de esta epistola por causa de su estilo de
conversacion y su tono intensamente personal. Algunas de sus afirmaciones no
corresponden con el contexto, como el consejo de “no bebas de aqui en adelante
agua’, 5:23. Estas son exactamente la clase de expresiones que se considerarian
naturales en una inesperada conversacion en la que el que habla las dice como las
piensa sin tener en mente un ensayo formal. El preambulo (1:3-17) bosqueja la
emergencia que obligd a Pablo a dejar a Timoteo en Efeso. Le recuerda a Timoteo su
experiencia personal que sirve como modelo a los que son llamados al ministerio. Le
menciona frecuentemente la responsabilidad de su vocacion (1:18; 4:6, 12, 16; 5:21;
6:11, 20), como si quisiera impedirle que huyera de una tarea dificil. La comision oficial,
introducida con la frase, “este mandamiento, hijo Timoteo, te encargo, ...” (1:18), tiene
que ver con asuntos importantes de organizacion en la iglesia. Se ventilan problemas
acerca de la organizacion, de la vida devocional, de las relaciones oficiales y de la
doctrina, asi como también se bosquejan los correspondientes a una sana politica de
administracion pastoral. En la seccion de exhortaciones personales (4:6-6:19) Pablo
bosqueja la relacion del predicador con su ministerio y con los grupos que forman la
congregacion ensefiandole como ha de tratar con cada uno de ellos. La apelacion final
a Timoteo como hombre de Dios es clasica, y en sus cuatro imperativos, huye, sigue,
lucha, guarda (6:11, 12, 14), Pablo bosqueja los elementos personales de una vida
ministerial.



CARTAATITO

Epistola a 1

e |



Tito.

TRASFONDO.

En cuanto al orden cronoldgico, Tito sigue a 12 Timoteo. Pablo, habiendo dejado a
Efeso, partié para Macedonia y quiza de alli zarpé para Creta, en donde habia estado
como visitante durante su viaje a Roma. En esta ocasion, paso aqui algun tiempo; pero
dejo a Tito, para completar el establecimiento de la Iglesia, y para rectificar ciertos
errores en que ella habia caido. Quisiéramos saber, si Pablo sentia que su tiempo era
corto, y deseaba volver a Efeso, porque manifesté que queria enviar a Tiquico a Creta
(Tito 3:12) un poco despues. Su ultima meta fue Nicopolis (probablemente en el Epiro),
en donde proyectaba pasar el invierno.

La situacion en Creta era deprimente. La iglesia carecia de organizacion, y sus
miembros observaban una conducta descuidada. Si los mandatos que encontramos en
el capitulo 2, descubren las necesidades de las iglesias cretenses, podemos afirmar
que los hombres de ellas eran relajados, y descuidados, las mujeres viejas, eran
chismosas, y dadas a embriagarse con vino, y las jovenes eran ociosas, y coquetas.
Quiza la predicacion del evangelio de gracia, habia dado a los cretenses, la impresion
de que la salvacion por fe, estaba divorciada de una vida industriosa, y moral. Seis
veces (1:16; 2:7, 14; 3:1, 8, 14) en esta breve epistola, se demuestra la urgencia de
que los cristianos tengan buenas obras. Aunque Pablo, ensefia que la salvacion no
puede ganarse mediante ellas (3:5), con igual vigor, afirma que los creyentes deben
tener sumo cuidado en mantenerse produciéndolas.



Los disturbios en Creta, se debian a una combinacion de moral laxa nacida de las
naturales tendencias de los cretenses (1:12, 13), acentuada por disputas acerca de
fabulas judias, y mandamientos promovidos por un grupo de judaizantes (1:10) que
vivian sin Dios (1:16), sin gobierno,(1:10), trastornadores (1:11), y conveniencieros
(1:11). Estos maestros, diferian de los que habian trastornado a los galatas porque su
error era moralmente perverso, en tanto que el de los galatas era de estricto legalismo.
Los dos estan condenados por esta epistola.

Tanto 12 Timoteo, como Tito, fueron escritas para aconsejar a un suplente, que estaba
resolviendo los problemas de un dificil pastorado. Tito, el destinatario de esta epistola,
habla sido conocido y asociado de Pablo, durante 15 anos o mas. Era gentil convertido,
en los primeros dias de la iglesia en Antioquia, y cuya conversion fue tan convincente,
que sirvio como muestra numero uno de los gentiles incircuncisos pero creyentes,
cuando Pablo y Bernabé concurrieron al concilio de Jerusalén (Galatas. 2:1, 3). Debio
haber estado con Pablo, durante su tercer viaje misionero, porque sirvio como enviado
de Pablo durante los dificiles dias en que la iglesia de Corinto se rebelo, y fue él quien
triunfo, haciéndoles volver al arrepentimiento y a la lealtad (22 Corintios. 7:6-16). Habia
viajado extensamente en Macedonia, para colectar los fondos que Pablo estaba
levantando, y lo habia hecho en forma tan satisfactoria, que Pablo lo aprobo6 con todo
su corazon (8:16, 19, 23). Debid haber estado incluido en el “nos” de Hechos 20:5,
aunque no se le menciona por nombre en ninguna parte del libro de Los Hechos. La
ultima alusion que de él tenemos, la hallamos en el Nuevo Testamento. Pone en claro
que habia ido a Dalmacia, (22 Timoteo. 4:17). Parece que fue de caracter mas fuerte
que Timoteo, y mucho mas capacitado para habérselas con la oposicion.



cQuién era Titor

Aunque el libro de Hechos no menciona a Tito, es posible que este
entil (Gal.2:3) haya sido guiado a Cristo por medio del ministerio de
ablo (Ti.1:4) antes o durante el primer viaje misionero de Pablo.

Debido a la relacion de Tito con la iglesia de Corinto durante el tercer
viaje misionero, Tito es mencionado 9 veces en 2 Corintios (2:13;
7:6,13,14; 8:6,16,23; 12:18), donde Pablo se refiere a él como “mi
hermano Tito” (2C0.2:13) y “mi compafiero y colaborador” (2C0.8:23).

Tito estaba muy familiarizado con los judaizantes que ensefiaban ciue
todos los cristianos, judios o gentiles, estaban obligados a guardar la
ley Mosaica. De hecho, alrededor del 47 DC, Tito habia acompafado a
Pablo y Bernabé al Concilio de Jerusalén donde esta herejia era el
tema de discusion (Hch. 15; Gal. 2:1-5).

Muchos anos despues, Tito ministro durante algun tiempo en la Isla de
Creta y fue dejado alli para continuar esta obra y para fortalecerla
(Ti.1:5), estableciendo ancianos en cada ciudad y corrigiendo lo
deficiente en cada una de estas iglesias.



BOSQUEJO.

TITO: LA SANA DOCTRINA.
1. Salutacion: El origen de la sana doctrina, 1:1-4.
2. La administracion de la sana doctrina, 1:5-16.
La eleccidn de ancianos, 1:5-9.
La denuncia de los falsos maestros, 1:10-16.
3. La predicacion de la sana doctrina, 2:1-15.
Aplicacion, 2:1-10.
A los ancianos,
A las mujeres de edad,
A las jovenes,
Al mismo Tito.
A los esclavos,

4, Definicién, 2:11-15.

La correccidon por medio de la sana doctrina, 3:1-11.
5. Saludos finales, 3:12-15.
CONTENIDO.

El contenido general de Tito, es semejante al de 12 Timoteo, con la unica diferencia de
que en Tito, se hace fuerte énfasis sobre la formula de la fe. En dos pasajes Pablo
logra la mas estrecha aproximacion, que hay a la formula de un credo en todo el Nuevo
Testamento, (2:11-14, 3:4-7). No6tense los elementos contenidos en estos pasajes:



1. La personalidad de Dios (2:11, 3:6).

2. Las cualidades del amor y la gracia de Dios (2:11, 3:4).

3. Su titulo de salvador (2:10, 3:4).

4, El caracter salvador de Cristo (2:13, 3:6).

5. El Santo Espiritu (3:5).

6. Implicacién del caracter Trino de Dios (3:5, 6).

/. La sustancia divina de Cristo (2:13).

8. La expiacion vicaria de Cristo (2:14).

9. La universalidad de la salvacion (2:11).

10. Salvacion por gracia, no por obras (3:9).

11. La presencia interna del Espiritu Santo en el creyente (3:5).
12. Justificacion por la fe (3:7).

13. La santificacion (purificacion) de un pueblo propio para El (2:14).
14, Se requiere que nos separemos del mal (2:12).

15. La herencia de la vida eterna (3:7).

16. El regreso de Cristo (2:13).

Los anteriores puntos constituyen un magnifico digesto de la teologia del Nuevo
Testamento.

Tito es un buen sumario de la ensenanza doctrinal de la iglesia cuando emergio a la
etapa institucional. Aunque fue escrita a un misionero de vanguardia, éste representaba
una iglesia que habia pasado de la era de exploracion a la institucional, en la cual
aquella, habia definido ya la fe y la conducta de sus miembros. La palabra “sana”
implica que se conocia y se reconocia un modelo de doctrina al que debian
conformarse la vida y la ensenanza correctas.



2° CARTA A TIMOTEO
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22 Timoteo.

TRASFONDO.

No sabemos si Pablo cumplié su deseo de visitar a Espafa. Clemente de Roma, (95
D.C.) dijo en su carta que Pablo “...ensef? justicia a todo el mundo, y que cuando llegé
a los limites de Occidente, dio su testimonio delante de los gobernantes...”. Si
Clemente escribid lo anterior, estando en Roma, resultaria tan extrano que se refiriera
a esta ciudad, como “los limites de Occidente”, tanto como lo seria que un hombre que
viviera en Chicago, llamara a esa ciudad, el limite occidental de los Estados Unidos.
Clemente no mencion6 a Espafa, Yy es posible que haya estado simplemente,
suponiendo lo que Pablo habia hecho, en el supuesto caso de que hubiera cumplido su
declarada intencion. Seria interesante saber si Pablo pudo predicar alli, y si las primeras
iglesias de Norte de Africa, y Bretana, fueron fundadas por sus convertidos.

Cualquier viaje a Espafa, en esta época no pasa de ser una mera especulacion, y su
situacion sobre el mapa es una mera probabilidad, en el mejor de los casos. Si los
viajes de Pablo, siguieron estrictamente las lineas marcadas en las cartas pastorales,
él, se detuvo en Corinto, (4:20), en donde Erasto decidié quedarse; en Mileto, en
donde dejé enfermo a Trofimo, y en Troas, (4:13). El orden exacto de estas jomadas no
se descubre en la narracion. No se detuvo en Efeso, pero envid hasta alla a Tiquico.
Debid haber sido arrestado repentinamente, y llevado a Roma, porque dejo sus planes
sin terminar. Los libros que olvidé en Troas, debid haber pensado recogerlos mas tarde,
pero ya no tuvo oportunidad de hacerlo. El lugar de su arresto es incierto; pudo haber
sido Troas, o quiza Nicopolis.



La causa de su arresto tampoco se sabe. Si Alejandro el herrero, mencionado en 22
Timoteo 4:14 es el mismo Alejandro, de Hechos 19:33, se podria aventurar la
suposicion de que era un judio comerciante en metales que estaba disgustado con
Pablo por dos motivos: 1) porque Pablo predicaba la libre gracia, para los gentiles, y 2)
porque habia declinado el comercio, en templecitos hechos en Efeso, debido al ataque
vigoroso de Pablo al paganismo. La situacion en Efeso era tirante. Pablo se refiri6 en 22
Corintios. 1:8 a “nuestra afliccion que nos sobrevino en Asia; que sobre manera fuimos
cargados sobre nuestras fuerzas, de tal manera, que estuviésemos en duda de la vida”.
En Hechos 20:19 menciono las "acechanzas de los judios” que se formaron contra él,
alli. Quizéas Alejandro, irritado a causa de la huida de Pablo de Efeso, y a causa también
de la pérdida de su negocio que los artifices compaferos suyos, habian sufrido, lo
denuncio a las autoridades romanas, Yy logro por fin que fuese condenado. Alejandro
era conocido de Timoteo también, y el consejo de Pablo de que se cuidara de él, indica
que todavia estaba operando en donde Timoteo estaba, posiblemente en Efeso.

El tono general de las epistolas pastorales, denuncia una iglesia que estaba luchando
por mantenerse con vida, en contra de la celosa malicia de un frustrado judaismo, vy la
corrupta indiferencia de un decadente paganismo. Pablo, el representante de la
generacion de misioneros exploradores que se iba extinguiendo, estaba delegando sus
responsabilidades, sobre ayudantes mas jovenes y mas vigorosos, algunos de los
cuales, como Tito, y Timoteo, eran sus dignos sucesores y otros, que como Demas,
eran traidores (22 Timoteo. 4:10). 22 Timoteo fue su ultimo mensaje para sus ayudantes
y amigos antes de abandonar el escenario.



BOSQUEJO.
22 TIMOTEO: EL MENSAJE DE DESPEDIDA.

1.
2.

3.
4.
CONTE

Salutacion, 1:1, 2

El ideal pastoral, 1:3-3:17

Los precedentes del pasado, 1:3-18
Los problemas del presente, 2:1-26
Vida personal, 2:1-13

Relaciones publicas, 2:14-26

Los prospectos para el futuro, 3:1-17
Peligros de apostasia, 3:1-9

La defensa de la fe, 3:10-17

El encargo final, 4:1-8

Saludos de despedida, 4:9-22

NIDO.
El contenido de esta ultima epistola es una mezcla de sentimientos personales y de
politica administrativa, de reminiscencia y de instruccion, de tristeza y de confianza. Su
principal propdsito era animar a Timoteo, para la dificil tarea que Pablo mismo estaba
proximo a rendir. Pone por delante, el ideal pastoral, recordandole primero a Timoteo
su experiencia personal incluyendo estas palabras: “que nos salvo y nos llamo con
santa vocacion... conforme a su propia determinacion y gracia” (22 Timoteo. 1:9). Con
este llamamiento en mente urgié a Timoteo para que afrontara sus problemas como el
soldado que va a la guerra, (2:3), confiando en que su general, cuidara del plan de
campana, sirviendo de todo corazon, y sin lamentos, en las filas en donde se le

necesitara.



. En su vida personal y en sus relaciones publicas con la iglesia debe considerarse
siempre como el siervo de Dios, no contencioso, sino listo para ayudar a todos los
hombres, a que entiendan la verdad de Dios.

El cuadro respecto a los ultimos dias, como el pasaje similar en 12 Timoteo. 4:1-3 era un
fragmento profético en el que se describen las condiciones que la iglesia deberia
esperar. El antidoto que Pablo prescribié en contra de la corriente del mal fue el
conocimiento de las Escrituras, “las cuales, pueden hacerte sabio para salvacion, por
medio de la fe, que es en Cristo Jesus” (22 Timoteo. 3:15).

El encargo final (4:1-6) es clasico y debe ser estudiado cuidadosamente por todo
candidato al ministerio.

Evaluacion.

Las epistolas pastorales, como un grupo son la fuente mas valiosa que existe para el
entendimiento de la vida de la iglesia en el periodo de transicion cuando se cierra el de
exploracion y surge la organizacion institucional que se refleja en las epistolas de
Ignacio. Vale la pena que notemos dos o tres tendencias.

Como primera, senalaremos el crecimiento manifiesto de la herejia. Segundo, la
oposicion a la verdad, y tercero, las doctrinas divergentes que aparecen en todas las
epistolas de Pablo. En Galatas se ataca al legalismo. En 12 Corintios, se afirma que
algunos no creen en la resurreccion del cuerpo, en la de Colosenses, se reflejan los
restos de algun culto filosoéfico. Estas, sin embargo, eran esporadicas y locales con la
posible excepcion de la tendencia judaizante, pero hasta ésta, variaba en caracter, y
en intensidad, en diferentes lugares. En las epistolas pastorales, aparecen los mismos
errores, pero intensificados, y formando una futura amenaza, que los jévenes
predicadores deberian solucionar.
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Por causa de esta amenaza, se encuentra mucho énfasis sobre formulas de un credo,
en las epistolas pastorales, mas que en los primeros escritos. Las formulas doctrinales
especificas, que hay en Tito, el mandato de “conservar el modelo de las sanas
palabras, que oiste de mi” (2% Timoteo. 1:13), y las frecuentes sentencias en forma de
credo (12 Timoteo. 1:15, 2:3-5, 3:16, 4:10, 22 Timoteo. 1:10, 2:8, 3:16) impresionan al
lector, con el hecho de que las epistolas pastorales, fueron escritas para una iglesia
que estaba comenzando a formular su fe, en términos bien articulados. Tales
expresiones caracteristicas, de un credo circulaban ampliamente, puesto que la
formula “palabra fiel y verdadera” se usa para introducir muchas de ellas como si fueran
comunmente utilizadas en la ensefianza oral de la iglesia (1Timoteo. 1:15, 3:1, 4.9, 22
Timoteo. 2:11, Tito 3:8). La frase “sana doctrina” ocurre también con frecuencia (12
Timoteo. 1:10, 6:3, 22 Timoteo. 1:13, 4:3, Tito 1:9, 2:1, 2:8). La palabra “sana” significa
literalmente “saludable”, y en general, se relaciona con buenas obras, tanto como con
principios correctos. El credo, y la vida, nunca se encuentran divorciados en la Biblia.
Aunque la propia conciencia de la iglesia como institucion habia comenzado a surgir
(12 Timoteo. 3:15), todavia no se habia convertido en una fija jerarquia o0 en una
organizacion mecanica. La vitalidad espiritual y la conducta eran de mas importancia
que los ritos y la politica, y estaba aun vivo el impetu misionero. A pesar de la incipiente
persecucion y de las herejias, la iglesia todavia iba creciendo rapidamente.
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12 CARTA DE PEDRO
LA IGLESIA SUFRIENTE



12 Pedro. LA IGLESIA SUFRIENTE.

Trasfondo.

HASTA ESTAS ALTURAS DEL NUEVO TESTAMENTO POCO SE HA DICHO acerca de
la relacion existente entre el cristianismo, y el gobierno romano. Las pocas referencias
politicas que hay en los evangelios, se ocupan del gobierno local de los Herodes, mas
bien que del sistema imperial, con excepcion de la famosa declaraciéon de Jesus:
“...Pagad pues a César lo que es de César, y a Dios lo que es de Dios” (Mateo. 22:21).
En Los Hechos invariablemente se presentan las relaciones entre el cristianismo y los
oficiales romanos en un aspecto favorable, pero se da la impresion de que estas
relaciones fueron escasas. Las epistolas de Pablo, no discuten las teorias politicas, y
unicamente ordenan a los cristianos que se sujeten a los poderes existentes, porque
son ordenados por Dios (Romanos 13:1-6).

Este relativo silencio, respecto a las relaciones politicas que bajo un gobierno
totalitario, no podian dejar de tener importancia puede explicarse de varios modos:
Primero, el cristianismo era esencialmente espiritual, no politico. “Mi reino no es de
este mundo”, dijo Jesus a Pilato: “Si mi reino fuera de este mundo mis servidores
pelearian por mi...” (Juan 18:36). Segundo, la aplicacion de los principios que Jesus
ensefid, habian de tener consecuencias politicas, pero ni El, nilos apdstoles fueron
revolucionarios o agitadores.

Tercero, ademas, como ya se ha hecho observar, el cristianismo crecié dentro del
judaismo, siendo éste una religion licita, un culto permitido y protegido por el estado.
Cuarto, la politica romana era de tolerancia en donde quiera que las observancias
religiosas no contravenian las demandas del estado. En tanto que los cristianos no
crearan disturbios, simplemente se les ignoraba.



Los cristianos que no habian entrado en contacto con Roma, durante la primera parte
del primer siglo, dejaron una favorable impresion sobre las autoridades romanas.
Pablo, defendié sus derechos de ciudadania, cuando menos dos veces, demandando
que le fueran reconocidos, (Hechos. 16:36-39, 22:24-29), y ademas podia decir que
nunca habia sido culpable de actividades subversivas, o de provocar insurrecciones,
(24:12). La iglesia, habia seguido una politica de penetracion pacifica en la sociedad,
con el mensaje de Cristo.

Hacia el fin de la sexta década, la situacion comenz6 a cambiar. Los cristianos se
habian separado del judaismo, y fueron reconocidos como grupo diferente. Su firme
adhesion a creer en un Dios invisible y en un Cristo resucitado provocaron en su contra
la sospecha, y el desprecio del pueblo, en tanto que sus platicas acerca de un juicio
venidero, y del derrumbamiento del orden existente produjeron malentendidos y odios.
La reaccion contra ellos en Roma, bajo Nerdn, fue producto de este disgusto popular,
activado por las maliciosas acusaciones de Nerén. El final de las epistolas pastorales
demuestra que la muerte de Pablo, marco el cambio de la politica del gobierno, de una
casual tolerancia a un criterio hostil.

Cuando las iglesias comenzaron a comprender este cambio de actitud, se volvieron
recelosas en cuanto a lo que les pudiera sobrevenir. No podian organizar la resistencia,
porque de hacerlo, habrian violado su propio principio de obediencia pacifica al
gobierno, dando ocasiéon para mayores cargos en su contra. jLes sobrevendria la
extincion? ; Cual seria su fin? ;Se repetirian en las provincias las brutalidades de
Neron? Esperaban que sus dirigentes dieran respuesta a estas preguntas.



El asesinato de Nerén en el 68 d.C., dio el ascenso a Vespasiano
como emperador del imperio romano, pero fue su hijo Tito, quien
destruyo6 Jerusalén.

Los cristianos que lograron salir de Jerusalén, se dispersaron por
diversas partes. Pedro escribe esta primera carta a esta iglesia

sufriente.




La primera carta de Pedro, se escribidé para explicar la situacion que afectaba a las
iglesias del norte de Asia Menor, en las provincias de Ponto, Galacia, Capadocia, Asia,
y Bitinia. Dos de estas provincias, Ponto y Capadocia, no se mencionan en Los Hechos
entre las que fueron evangelizadas por Pablo; a Bitinia quiso ir pero se le prohibio
(Hechos. 16:7). Galacia, y Asia, fueron evangelizadas por Pablo, pero la manera en
gue se mencionan en la lista de las provincias da la impresion de que Pedro se dirigia
unicamente a los cristianos que vivian en la parte norte de ellas.

Los origenes y la feligresia de estas iglesias no las conocemos debidamente. Hubo
habitantes de Capadocia, y de Ponto, que estuvieron presentes en el dia de
Pentecostés (Hechos. 2:9) y debieron haber retomado a sus hogares con las noticias de
la llegada del Mesias y del derramamiento del Espiritu Santo. Es posible que Pedro
haya predicado en estas regiones porque trabajo con la iglesia de Antioquia (Galatas.
2:11), y habia viajado en el mundo mediterraneo en donde también Pablo estaba
predicando durante la campana en Europa (12 Corintios. 9:5). Aunque no se cuenta con
una declaracion historica de que Pedro, fundara o visitara estas iglesias, no se sabe
que algo se lo impidiera. Quiza Pablo se eximio de hacer obra misionera en esas
provincias al saber que algun otro ya trabajaba alli.

La epistola esta dirigida a “los elegidos expatriados de la Dispersion...” (12 Pedro 1:1).
Esta salutacion juntamente con las referencias que se hacen a los gentiles (2:12; 4:3),
da la impresion de que estos “elegidos” eran convertidos de la dispersion y que
formaban grupos de caracter predominantemente judio. Surge la pregunta legitima
acerca de que si estos términos se han de entender literalmente o en sentido figurado.



“Gentil” designaba no solamente al no judio, en el sentido racial, sino también en el
sentido espiritual. Para un judio, el vocablo “gentil” designaba a quien no conocia al
verdadero Dios. Cuando los cristianos se posesionaron de la fraseologia judia, “gentil”
se convirtio en el equivalente del moderno término “pagano”. Este uso de la palabra en
12 Pedro queda confirmado por uno o dos diferentes pasajes. 12 Pedro 1:14 ordena a
los oyentes que pongan su esperanza en Cristo “como hijos obedientes, no
conformandoos con los deseos que antes teniais estando en vuestra ignorancia”.
Aquellos que habian crecido como judios, con el conocimiento de las escrituras,
dificilmente podrian haber sido llamados ignorantes. En otro pasaje Pedro habla de
“vuestra vana conversacion, la cual recibisteis de vuestros padres” (1:18). Decia el
apostol que habian sido “llamados... de las tinieblas™ (2:9), y en el siguiente pasaje en
donde los gentiles se mencionan, les dijo que “debia bastarles que en el tiempo pasado
de su vida hubieran hecho la voluntad de los gentiles, conversando en lascivias, en
concupiscencias, en embriagueces, en glotonerias, en banquetes y en abominables
idolatrias” (4:3). En tanto que estas iglesias, como las establecidas por Pablo, debian
haber contado con un gran nucleo de judios de la dispersion y de prosélitos, parece
razonable que incluian también buen numero de gentiles. El lenguaje de Pedro puede
aplicarse en su mayor parte, a unos y a otros; sin embargo, la alusion a las
“abominables idolatrias™ (4:3) exige un trasfondo gentil.

La siniestra sombra de la persecucion dio motivo para esta carta. El sufrimiento es una
de las notas clave de la epistola, y se menciona no menos de dieciseéis veces. Las
iglesias habian "sido puestas en diversas tribulaciones (1:6); algunos de sus miembros
estaban “sufriendo injustamente” (2:19); habia la posibilidad de que tuvieran que sufrir
“por causa de la justicia” (3:14), padeciendo hasta por hacer el bien (3:17).



La epistola esta dirigida a “los elegidos expatriados de la
Dispersion...” (12 Pedro 1:1). Esta salutacion juntamente con
las referencias que se hacen a los gentiles (2:12; 4:3), da la
impresidn de que estos “elegidos” eran convertidos de la
dispersion y que formaban grupos de caracter
predominantemente judio. Surge la pregunta legitima acerca
de que si estos términos se han de entender literalmente o
en sentido figurado.



Dias tenebrosos se vislumbraban, porque la “prueba de fuego” amenazaba con caer
sobre sus cabezas y en ella serian contados con los asesinos, ladrones y malhechores.
Pedro, les hizo ver la urgencia de que no se avergonzaran, si “sufrian como cristianos’
(4:12-16). Estos sufrimientos no serian en forma alguna, exclusivos para ellos, porque
los cristianos de todo el mundo también los sufririan, (5:9). Todos deberian soportarlos
con tanto valor como les fuera posible. La carta era una advertencia y un preparatorio
mensaje de aliento en vista de la cercana emergencia.

Autor.

Simon Pedro, el autor de la epistola, es el mejor conocido de los apostoles de Cristo.
Como la mayor parte de sus camaradas, era galileo, pescador de oficio, y fue traido a
Cristo al comienzo de su ministerio, (Juan 1:41, 42). Simon era su nombre original;
Pedro, (roca), fue el sobrenombre que le dio Jesus prediciendo que su naturaleza
impulsiva y vacilante, se tornaria tan firme y digna de confianza como una roca. Simon,
dejo sus barcas de pesca para obedecer el llamado de Jesus (Marcos. 1:16-20) y se
reunio con el grupo que lo seguia en sus viajes por Galilea. Era dirigente por naturaleza,
(10:28) y con frecuencia hablaba a nombre de los Doce, (8:29; Juan 6:67, 68; Mateo
19:27). Jesus lo coloco en el circulo mas intimo de sus discipulos, (Marcos. 5:37, 9:2,
14:33), y tuvo para el especial atencion en diversas ocasiones (Lucas. 5:10; Mateo
16:17; Lucas 22:31, 32; Juan 13:6-10). Era impulsivo, vacilante, egoista, rapido en
accion, y pronto para retroceder. Su negacion de Jesus no fue el resultado de
premeditada malicia sino de repentino panico, y de ella se arrepintid posteriormente
con intensa amargura, (Mateo. 26:69-75). Sin embargo, tenia en su alma profundas
corrientes de lealtad, (Juan 13:36-38; 18:10, 15). Se afligié profundamente por la
desaparicion del cuerpo de Jesus de la tumba, (20:2-6), y se regocijo de ver al Sefor
resucitado (21:7. 15-21).



En el dia de Pentecostés, Pedro, en compainia de los otros, que habian formado el
grupo de oracion, fue lleno con el Espiritu Santo. Instantaneamente se convirtio en el
dirigente de todo el grupo. Su sermén dio la nota caracteristica de la nueva empresa, y
su predicacion, sus curaciones Y la disciplina que ejercio, ocupan los cinco primeros
capitulos de Los Hechos. Al comenzar la persecucidon por el Sanedrin, se retiro,
internandose en la costa plana de Palestina, llegando hasta Samaria y Antioquia. Con el
transcurso de los afos viajo extensamente en su ministerio itinerante muy semejante al
de Pablo. La tradicion dice que fue crucificado, con la cabeza hacia abajo, en Roma,
durante la persecucion de Nerodn, por el ano 68 D.C., cuando mas tarde.

En la primera carta de Pedro, se declara que ésta fue escrita de “Babilonia” (5:13). Hay
tres posibles interpretaciones acerca de este lugar: 1) la historica Babilonia de
Mesopotamia, en donde habia una colonia judia que sobrevivié hasta muy tarde en la
era cristiana, y en donde Pedro pudo haber fundado una iglesia; 2) una ciudad de
Egipto; y 3) un nombre simbdlico para Roma, porque los cristianos le aplicaban a esta
ciudad todas las pecaminosas connotaciones histéricamente asociadas con la Babilonia
del Eufrates, y mediante este recurso podian desahogar sus sentimientos sin ser
descubiertos.

No hay tradicion acerca de que Pedro, haya estado en la Babilonia de Egipto, ni era
éste un lugar de suficiente importancia para merecer la atencion del apoéstol. La
Babilonia del Eufrates garantiza mucho mejor la posibilidad, ya que fue el hogar de
numeroso pueblo judio desde los tiempos de la cautividad hasta los de Talmud. No hay,
sin embargo, evidencia alguna de que Pedro, hubiera alguna vez estado en esta
region, y aunque gran numero de comentadores han favorecido la opinion de que Pedro
habitara en la region de Babilonia, sus razones no son muy convincentes.



Diversos hechos parecen proporcionar apoyo a la idea de que “Babilonia”, significa
Roma. Juan Marcos, que acompaiaba a Pedro, cuando esta carta fue escrita, estaba
en Roma por el tiempo en que Pablo estuvo preso (Colosenses. 4:10). Las provincias
que se nombran al principio, aparecen en orden que sugiere que el mensajero portador
de la carta haria un circuito terminando en el lado occidental mas bien que en el
oriental. Si el mensajero tenia que regresar al lugar de donde llegé la carta, Roma mas
bien que Babilonia, seria el lugar l6gicamente final de su viaje. Una evidencia uniforme
de los Padres, coloca a Pedro en Roma cerca del fin de su vida. Por esas razones
parece mas sabia la conclusion de que esta epistola fue escrita en Roma.

Si esta conclusion es correcta, no implica que Pedro haya fundado la iglesia en Roma o
que haya sido su pastor por un gran espacio de tiempo. Ni Los Hechos ni la carta a los
Romanos dan la menor indicacion de que Pedro haya estado en Roma antes del aino 60
D.C. Si escribié de Roma, seguramente |lo hacia durante una visita casual muy parecida
a la que anos antes habia hecho a la iglesia de Corinto.1

La 1% de Pedro, se parece mucho a las epistolas de Pablo en su estilo general, y
resulta semejante a Romanos y a Efesios en su lenguaje y estructura. La influencia
Paulina sobre Pedro no debiera sorprendemos, ya que los dos se habian conocido
durante muchos anos, y tanto mas cuanto que la influencia de Pablo sobre el
pensamiento de Pedro se afirma categéricamente en Galatas 2:11-21. Pedro estaba
familiarizado con las epistolas de Pablo (22 de Pedro 3:15, 16). Ademas, si el
amanuense de Pedro, Silvano (12 Pedro 5:12), es idéntico con Silas, el ayudante y
asociado de Pablo, Pedro, pudo facilmente haber aprendido mucho respecto a la
técnica de Pablo por medio del susodicho secretario.



Ademas del tema del sufrimiento que caracteriza a la epistola, Se encuentra el tema
de “la verdadera gracia de Dios” (5:12). El sufrimiento debe afrontarse con la gracia, y
debe acrecentar la gracia en el individuo. El término “gracia®, aparece en los saludos
(1:2); como sumario del mensaje de los profetas, (1:10); como la esperanza del futuro,
(1:13); como el ideal de conducta cuando se nos maltrata, (2:19, 20; véase el texto
griego), como la plenitud, de las bendiciones que vienen, en respuesta a la oracion,
(3:7), como el equipo para el servicio espiritual (4:10), y como el favor que Dios
muestra, a quienes esperan en El, humildemente (5:5).

12 PEDRO: SALVACION EN MEDIO DEL SUFRIMIENTO.

1. Introduccion, 1:1, 2.
2. El caracter de la salvacion: Preservacion, 1:3-12.
3. Las demandas de la salvacién: Santidad, 1:13-2:10.

Personal: “vuestras almas”, 1:13-21.
Social: “Los hermanos”,1:22-25.
Institucional: “Una casa espiritual”., 2:1-10.
4. La conducta de los que son salvos, 2:11-3:12.
Hacia el mundo, 2:11, 12.
Hacia el estado, 2:13-17.
Hacia la familia, 2:18-3:7.
Sumario, 3:8-12.
d. La confianza de los que son salvos, 3:13-4:11.
Respecto a su defensa, 3:12-22.
Respecto a su conducta, 4:1-6.
Respecto a los dones para el ministerio, 4:7-11.



6. Consejos para los que estan salvos (en relacion con el sufrimiento), 4:12-5:11
Para soportar el sufrimiento, 4:12-19
Para los ministros en medio del sufrimiento, 5:1-11

7. Saludos finales, 5:12-14

Contenido.

La experiencia personal de Pedro con Cristo, se refleja en esta epistola, para provecho
de sus amigos que se encontraban amenazados por la persecucion. Pedro, habia
conocido el sentimiento de desamparo, cuando se dio cuenta de que Jesus habia
muerto, pero su esperanza revivido cuando Jesus resucito (1:3). Sus referencias al amor
de Cristo (1:8) nos recuerdan el reto que le dirigid Jesus, “; me amas tu mas que
estos?” (Juan 21:15 y siguientes), y su exhortacion a que “apacienten la grey de Dios”
(12 Pedro 5:2) es un eco del mandato que le dio Jesus a él, sobre este mismo asunto,
(Juan 21:15-17). El mandato, “revestios de humildad”, (12 Pedro 5:5) significa “ponerse
el delantal del esclavo”, lo que nos recuerda como Jesus, se cinod con la toalla para
lavar los pies de sus discipulos, (Juan 13:4). Cinco veces habla de los sufrimientos de
Cristo (12 Pedro 2:23, 3:18, 4:1, 4:13, 5:1) como si las escenas de Getsemani, y de la
crucifixion hubieran dejado sobre €, | su indeleble impresion.

Un hecho notable que caracteriza a la estructura de la epistola, es el uso que hace del
modo imperativo gramatical. Comenzando con 1:13, que sigue inmediatamente
después del parrafo inicial de acciones de gracias, hay una continua cadena de
mandatos, desde el principio hasta el fin del libro.



La experiencia personal de Pedro con Cristo, se
refleja en esta epistola, para provecho de sus
amigos que se encontraban amenazados por la
persecucion. Pedro, habia conocido el sentimiento
de desamparo, cuando se dio cuenta de que Jesus
habia muerto, pero su esperanza revivié cuando
Jesus resucité (1:3).
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Sed sobrios, 1:13.

Poned vuestra esperanza... en la gracia, 1:13.
Sed santos, 1:15.

Conversad... en temor, 1:17.

Amaos unos a otros, 1:22.

Desead la leche espiritual, 2:2.

Sed sujetos a toda ordenaciéon humana, 2:13.
Honrad a todos, 2:17.

Amad la fraternidad, 2:17.

Temed a Dios, 2:17.

Honrad al rey, 2:17.

Siervos, sed sujetos, 2:18.

Esposas, sed sujetas, 3:1.

Esposos, habitad con vuestras esposas..., 3:7.
Finalmente sed todos..., 3:8.

No temais, 3:14.

No seais turbados, 3:14.

Santificad al Senor Dios en vuestros corazones, 3:15.
Estad armados, 4:1.

Sed templados, 4:7.

Sed sobrios..., 4:7.

No os maravilléis..., 4:12.

Regocijaos, 4:13.

Ninguno de vosotros padezca..., 4:15.



25. Ninguno se averguence..., 4:16.

26. Glorifique a Dios, 4:16.

27. Encomiende su alma..., 4:19.
28. Apacentad la grey de Dios, 5:2.
29. Sed sujetos a los ancianos, 5:5.
30. Revestios de humildad, 5:5.

31. Humillaos...,5:6.

32. Sed templados..., 5:8.

33. Velad, 5:8.

34. Resistid al diablo, 5:9.

Estos numerosos imperativos dan a la epistola un estilo directo a la vez que cierta
informalidad que se parece mucho con el estilo de la predicacion. Pedro estaba
hablando de su corazén, no escribiendo un ensayo formal. Todas las mas poderosas y
mejores cualidades de su naturaleza aparecen en este trabajo como el resultado de
haber nacido “de nuevo en esperanza viva por la resurreccion de Jesucristo de entre los
muertos” (1:3). Es el Pedro regenerado en su mas alto nivel.



Evaluacion.

El principal valor de la epistola, es que les ensefa a los cristianos como vivir su vida
redimida, en medio de un mundo hostil. La salvacion puede traer consigo el
sufrimiento, pero también trae la esperanza, en la medida en que la gracia de Dios se
acrecienta en la vida individual.

El parrafo comprendido en los versiculos 18-22 del capitulo 3 ha sido siempre muy
dificil de interpretar. ¢Significa que Cristo predicé en el mundo invisible de los espiritus
en el periodo transcurrido entre su muerte y resurreccion? Si fue asi, ¢ les ofrecio una
“segunda oportunidad”, o simplemente les anuncio los resultados de su pasion?

¢ significa que estos “espiritus aprisionados” eran, libres de sus cuerpos, los que habian
muerto en el diluvio? ¢ Significa que el bautismo por si solo trae la salvacion? El pasaje
esta erizado de preguntas a las que se han dado innumerables respuestas. Cada
comentador tiene su propia solucion.

El lenguaje no implica ninguna doctrina respecto a una “segunda oportunidad”. La
palabra “predicar” significa literalmente “anunciar”. No es la palabra que significa
predicar el evangelio con el caracter de invitacion para acercarse a Dios. Si en el reino
del espiritu, Cristo visitd el mundo invisible, lo hizo para declarar los resultados de su
pasion. En cuanto al bautismo. Noé y sus hijos fueron salvos no a causa del agua sino
por medio de ella. El agua misma constituia el mas grande de los peligros, pero en
obediencia a Dios navegaron en ella. El agua del bautismo no salva a los hombres; pero
simboliza el paso de muerte a resurreccion por medio del cual el creyente entra en la
vida gloriosa. Como Pedro afirma en 2:24, el bautismo nos recuerda la expiacion hecha
por Cristo que “llevé nuestros pecados en su cuerpo sobre el madero, para que
nosotros siendo muertos a los pecados vivamos a la justicia”. El pasaje es realmente un
paralelo de la fiaura usada por Pablo. en Romanos 6.



CARTA A LOS HEBREOS
EL ROMPIMIENTO CON EL
JUDAISMO.




El Sumo Sacerdote
RS, etk El'Sacrificio

La fe'y la perseverancia

Los frutos de la justicia

Por tanto, teniendo un gran
sumo sacerdote que traspasé
los cielos, Jesus el Hijo de Dios,
retengamos nuestra profesion.
Porque no tenemos un sumo
sacerdote que no pueda
compadecerse de nuestras
debilidades, sino uno que fue
tentado en todo segun nuestra
semejanza, pero sin pecado.
Hebreos 4: 14-15

Es, pues, la fe la certeza de lo
que se espera, la conviccion
de lo que no se ve

Por la fe entendemos haber
sido constituido el universo
por la palabra de Dios, de
modo que lo que se ve fue
hecho de lo que no se veia.
Hebreos 11:1,3




La Epistola a los Hebreos. EL ROMPIMIENTO CON EL JUDAISMO.

Trasfondo.

EL RAPIDO CRECIMIENTO DE LA IGLESIA GENTIL QUE POR HERENCIA como por
convicciones era independiente del judaismo, no podia tener otro resultado que la
separacion definitiva de ambos. Los miembros de la iglesia judia todavia se apegaban a
la observancia de la ley, aunque ponian su confianza de salvacion en Jesus, el Mesias.
La tensidn entre judios y gentiles tal como se habia manifestado durante los primeros
treinta anos de la historia cristiana, se volvio mucho mas fuerte cuando la iglesia supero
a la sinagoga en el numero de adherentes y en su expansion por todo el mundo. El
rechazamiento del mensaje cristiano por los judios llego finalmente a tal extremo que el
mismo Pablo, abandond toda esperanza de un arrepentimiento nacional. No obstante
que habia dicho, “deseara yo mismo ser anatema, separado de Cristo, por amor a mis
hermanos, los que son mis parientes segun la carne...” (Romanos. 9:3), se aparto de
ellos declarando: “sabed, pues, que a los gentiles es enviada esta salvacion de Dios; y
ellos oiran” (Hechos. 28:28).

La brecha se ensanchd mediante otros dos factores:

El primer factor, muestra que desde muy al principio, cuando Pedro, dijo a una
audiencia en Jerusalén, “porque para vosotros es la promesa, y para vuestros hijos, y
para todos los que estan lejos; precisamente para cuantos el Senor nuestro Dios
llamare” (Hechos. 2:39), quedo proclamada la universalidad del evangelio. El judio era
exclusivista, y le repugnaba la idea de unirse con los gentiles, en yugo de comun
companerismo, si éstos aun no se habian hecho completamente judios.
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Acerquémonos, pues,
confiadamente al trono de la
gracia, para alcanzar misericordia

y hallar gracia para el oportuno
socorro. Hebreos 4:16
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El segundo factor , que confirmé el rompimiento en forma completa, fue la caida de
Jerusalén en el ano 70 D.C. El judaismo como religion, y como sistema politico, era
una misma cosa: y cuando el sistema politico cayd, de manera que el judio se encontro
sin patria, sin templo, y sin gobierno propio, perdid mucho de lo que consideraba
esencial en su sistema. Cuando el judaismo se vio forzado a abandonar estos medios
de expresion nacional, le quedd unicamente la adoracion de Dios por medio del estudio
de la ley, y consecuentemente su legalismo, se agudiz6 mas que nunca.

Para los judios cristianos, esta tension planteod algunos inesperados problemas. Todos
los cristianos, creian en la divina autoridad de las escrituras del Antiguo Testamento, vy
las tenian como base de su fe, y practica. j En qué forma a partir de aqui deberian
interpretarlas? ¢ Debian seguir a los rabinos en su interpretacion estatica, o como
cristianos, debian considerar todo el conjunto de escritos sagrados a la luz de la nueva
revelacion de Jesus, el Mesias?

¢ Qué partido deberian tomar ante la situacion nacional? Si creian las palabras de
Jesus, que les dijo en su discurso del monte de los Olivos, que de Jerusalén no
quedaria piedra sobre piedra, (Mateo. 24:2, Lucas. 19:41-44), no podian aceptar la
destruccion de la ciudad, sino como el inevitable juicio de Dios contra ella, por haber
rechazado al Rey. Si, no obstante, se volvian de la ley a la gracia, y de Jerusalén como
centro de culto, a sus propias iglesias, serian considerados como traidores por sus
compatriotas que seguian siendo leales a la ley. Si se volvian al legalismo significaria
abandonar a Cristo, y perderian todo lo que nos trajo con su venida.



Suplico Severo, al referirse en su crénica a un escrito anterior de Tacito (56-117), dijo que Tito
atacé Jerusalén con el fin de destruir el templo para favorecer el debilitamiento y supresion de las
sectas judias y cristianas. Algunos estudiosos sostienen que en realidad la destruccién de
Jerusalén liberaba a la iglesia cristiana para cumplir con su principio de religién universalista
destinada a todo el mundo.
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El segundo factor , que confirmé el rompimiento en forma completa, fue la caida de
Jerusalén en el ano 70 D.C. El judaismo como religion, y como sistema politico, era una
misma cosa: y cuando el sistema politico cayd, de manera que el judio se encontroé sin
patria, sin templo, y sin gobierno propio, perdié mucho de lo que consideraba esencial en
su sistema.




No era facil decidirse, y muchos de ellos, tanto en Palestina como entre |la Diaspora,
vacilaban en su pensamiento. La decisidon era importante porque afectaba la suerte de
la iglesia. Los judios cristianos tenian en lo general, una mas solida preparacion que los
gentiles cristianos y en consecuencia poseian una fe mas inteligente puesto que les
eran conocidas las escrituras. Su lealtad o su defecciéon tendrian una poderosa
influencia sobre los resultados de la empresa misionera. Por su propio bien, y por el de
la iglesia en desarrollo, debian tener una demostracion de que Dios iba a hacer algo
nuevo, y de que a ellos les correspondia avanzar con El, con fe, mas bien que
retroceder.

La carta a los Hebreos, fue escrita para resolver este dilema. No se conoce con
precision quienes fueron sus destinatarios, ya que no contiene una salutacion formal, vy
en los mas antiguos manuscritos, su titulo es, nada mas, “Alos Hebreos”. El pueblo a
quien fue dirigida, estaba educado completamente en el Antiguo Testamento y en su
sistema ceremonial. Habia conocido el evangelio y escuchado la predicacion por
hombres que fueron testigos de la vida de Jesus y que poseian los dones del Espiritu
(Hebreo 2:3, 4). Formaban grupos de firmes creyentes, acostumbrados a las
persecuciones emocionales, Yy fisicas, ocasionadas por su nueva fe, (10:32- 34). No
eran novicios.

Su situacion geografica, mucho se ha discutido, y depende su decision de la
interpretacion de una frase del capitulo 13 (13:24): “Los de ltalia os saludan”. ; Significa
eso que el autor estaba en ltalia, y que desde alli mandaba saludos a estos hebreos
cristianos en dondequiera que se encontraran? ;O quiere decir que los destinatarios
vivian en ltalia y que sus amigos procedentes de Italia por razones de viaje o de
residencia fuera de su tierra les enviaban saludos a sus paisanos? La preposicion
arieaa ano. aue se traduce “desde o de” daria base a esta conclusion.



Sobre esta débil base, y debido a la antigua y conocida cita de esta epistola, que se
halla en la primera carta de Clemente, escrita de Roma, algunos eruditos han llegado a
la conclusion de que “Hebreos” se dirigio a los hebreos cristianos que vivian en Roma y
que se encontraban indecisos en cuanto a persistir en su profesion cristiana o en
regresarse a la sinagoga. La mas antigua teoria es de que fue escrita a los judios de
Palestina por la misma razon.

Autor.

Mayor rompecabezas, encontramos al tratar de descubrir al autor de esta Carta. El
escrito no da su nombre, ni refiere circunstancia alguna, o conexion cualquiera, que
pudiera servir para identificarle, con perfecta certidumbre. El estudio de la epistola
demuestra que su autor era hombre de muy elevadas habilidades literarias, tenia un
estilo, que se aproximaba al griego clasico, mucho mas que el de los otros escritores
del Nuevo Testamento. No era un inmediato discipulo de Cristo (Hebreos. 2:3). Estaba
bien instruido en el Antiguo Testamento, al que cita de la versidén Septuaginta. Pudo
haber sido un judio, puesto que con frecuencia usa el pronombre de primera persona
del plural para dirigirse a su audiencia judia. Era amigo de Timoteo, y probablemente
pertenecio al circulo paulino (13:23). El uso que hace de la cita de Habacuc 2:4, “el
justo en su fe vivira” (10:38), esta en armonia con la forma en que también Pablo la
menciona en Romanos 1:17 y Galatas. 3:11.

Varias hipoétesis se han formulado respecto a su identidad, aunque ninguna de ellas
tiene el respaldo unanime de la tradicion, como lo tiene Lucas, como autor del Tercer
Evangelio y de Los Hechos. La iglesia oriental desde los dias primitivos considero que
esta epistola era producto indirecto de Pablo, con toda probabilidad.



Introduccion

 Autor:

 La epistola a los Hebreos no identifica a su autor.

* Posibles escritores:

— Pablo, Bernabe (levita), Lucas (por estilo), Apolos (conocimiento,
elocuenciay formacion en Alejandria), Silas, Felipe.

+ Estas especulaciones han sido infructuosas, y la mejor
conclusion quizas sea la de Origenes, quien en el siglo [l
afirmo que solo Dios sabia con certeza quien escribid esta
epistola.

— Hebreo: Viene de la palabra judia hibrit, a su vez procede de
heber que significa «cruce, al otro lado» y también era el nombre
de unos de los hijos de Sem (Gn. 10:21).




Eusebio afirma que Clemente de Alejandria, declaraba que Pablo la escribié en hebreo
y que Lucas la tradujo al griego. Origenes, frecuentemente cita a Hebreos como obra
de Pablo, y admite que generalmente se le recibia en este concepto, pero cuando da
su propia opinion dice “si, pues, hay alguna iglesia que considere esta epistola como
procedente de Pablo, que sea alabada por tener tal opinion, porque en todo caso, no
fue sin causa que los antiguos nos la entregaron como tal. Pero, quién fue realmente el
autor que la escribio, solo Dios lo sabe”. La linea general de argumento y el estilo y la
diccion de la carta no son de Pablo.

Muchos otros nombres se han sugerido para el autor entre los que principalmente estan
el de Bernabé a quien la atribuye, Tertuliano, y Apolos, hipotesis de Martin Lutero. En
favor de Bernabé, estan los datos de que era judio, levita, amigo de Pablo cuya
ensefanza debid haberse parecido mucho a la de Pablo, y era uno que podia ministrar
de igual manera a judios y a gentiles. Su larga experiencia como maestro explicaria el
caracter de la epistola, que es didactico. Respecto a Apolos no hay ninguna tradicion
antigua. El, también, era judio, alejandrino, versado en las Escrituras y habia tenido
notable éxito en su ministerio entre los judios. Era amigo de Pablo y se encontraba
desempefiando un ministerio activo cuando Pablo se acercaba al final de su vida (Tito
3:13).

Ninguna de estas hipoétesis proporciona un conjunto de conclusiones que constituya
demostracion definitiva. Una cosa es cierta: Como Hayes dice, “si la paternidad de esta
epistola es incierta, su inspiracion es indisputable”.

Fecha.

La epistola fue escrita durante la vida de la segunda generacion de cristianos (Hebreos.
2:1-4) y cuando ya habia pasado un considerable intervalo después de la conversion de
los destinatarios (5:12).



Habian olvidado los “primeros dias” (10:32) y sus dirigentes habian muerto (13:7).
Timoteo habia estado prisionero (13:23), pero aun vivia y habia obtenido su libertad.
Las alusiones al sacerdocio implican que el templo aun estaba en servicio, pero el
desarraigo de las instituciones judias ya estaba a la vista (12:27). La persecucion era
inminente (10:32-36, 12:4). La epistola parece acomodar muy bien dentro de la
situacion correspondiente al final de la sexta década, cuando la iglesia en Roma sufria
persecucion y el derrumbe de la comunidad judia se esperaba de un momento a otro.
Bosquejo.

Todo el tema de la epistola, se desarrolla alrededor de la palabra “mejor”, que se usa
en una serie de comparaciones para demostrar como la revelacion de Dios en Cristo es
superior a la revelacion que nos vino por medio de la ley, especialmente aquella ley que
fue aplicada mediante el sacerdocio levitico. No se niega de ninguna manera, que la
ley en su propio tiempo, tuvo tanto su calidad de revelacion como también su propia
validez; aunque por otra parte la mayor porcion argumentativa de Hebreos, esta
fundada sobre el Antiguo Testamento. La nueva revelacion en Cristo, ha sustituido a la
antigua; la llegada de la sustancia ha hecho que la "sombra” sea anticuada.

En su estructura el libro, consiste de las ya mencionadas series de comparaciones, a
continuacion de cada una de las cuales, hay una advertencia y una exhortacion, que se
consideraria comunmente como un paréntesis. Es como una oracion que comienza con
una proposicion, que sigue con un argumento aplicado periodicamente a las
necesidades de los lectores, y que termina en un asombroso climax. La epistola con
excepcion del capitulo 13 no tiene caracter epistolar y bien podria describirse como un
discurso.



HEBREOS: LA EPISTOLA DE LAS MEJORES COSAS.

1.

El mejor mensaje: El Hijo, 1:1-2:18.
Cualidades, 1:1-3.

Superior a los angeles, 1:4-14.

Paréntesis: El peligro de la negligencia, 2:1-4.
La Encarnacion, 2:5-18.

El mejor apoéstol, 3:1-4, 4:13.

Superior a Moisés, 3:16.

Paréntesis: El peligro de la incredulidad, 3:7-19.
Superioridad del descanso que da el Hijo,
Paréntesis:

El peligro de la desobediencia, 4:11-13.

El mejor sacerdote, 4:14, 7:28.
Comparacion con Aaron, 4:14, 5:14.
El orden de Melquisedec, 5:5-7, 7:25.
Designado, 5:5,6.

Autor de la salvacion,

Paréntesis:

El peligro de la falta de madurez, 5:11, 6:12.
Precursor, 6:13-20.

Un sacerdote viviente 7:1-17.
Constituido por juramento, 7:18-25.
En relacion con el sacrificio, 7:26-28.



El mejor pacto, 8:1, 9:28.

El establecimiento del pacto, 8:1-13.
El contenido del antiguo pacto, 9:1-10.
Cristo y el nuevo pacto, 9:11-28.

El mejor sacrificio, 10:31.
Impotencia de la ley, 10:1-4.

El ofrecimiento de Cristo, 10:5-18.
Paréntesis:

El peligro de despreciar este sacrificio, 10:19-31.

El mejor camino: La fe 10:32, 12:29.
La necesidad de la fe, 10:32-39.
Ejemplos de fe, 11:1-40.

El ejercicio de la fe, 12:1-17.

El objetivo de la fe, 12:18-24.
Paréntesis:

El peligro de rechazar, 12:25-29.

Conclusion: La practica de la fe, 13:1-25.
En las relaciones sociales, 13:1-6.

En las relaciones espirituales, 13:7-17.
Saludos personales, 13:18-25.



Contenido.

El argumento anterior, tuvo por objeto animar a un grupo del pueblo cristiano al que se
le presentaba la tentacion de abandonar su fe, a causa de la presion ejercida por la
persecucion y por su apego a la antigua revelacion de la ley. El escritor, les demostro
que el mismo Dios que les entrego la ley de Moisés, por mano de angeles, les habia
hablado posteriormente en forma historica en su Hijo, el cual fue hecho, temporalmente,
inferior a los angeles, para que pudiera entrar perfectamente en la esfera de la vida
humana como participante de ella, (2:9, 10, 14-18). Por razén de que El, es ala vez
divino y humano y esta capacitado para servir como sumo sacerdote, y en tal capacidad
es superior al sacerdocio aaronita. La muerte no puede dar por terminada su actuacion,
(7:24), y su esfera de servicio esta en el santuario celestial, exactamente en la
presencia de Dios, (9:11, 12). Ademas el sacrificio que El ofrece no necesita ser
repetido. El mismo, es a la vez ofrenda y sacerdote, completamente aceptable ante
Dios, poderoso para remover la culpa de las transgresiones cometidas bajo la ley, y
bajo la gracia, (9: 15; 10:10, 19). La eterna salvacion que de esta manera El ha
comprado, se obtiene por medio de la fe, la misma clase de fe, que fue ejercitada por
hombres del Antiguo Testamento que fueron dirigentes espirituales de su generacion.
Esta fe, aplicada a las condiciones en que vivian los lectores de la carta, les
proporcionaria seguridad, fortaleza y la entrada final al reino inconmovible.
Advertencias cada vez mas insistentes, se encontraran advirtiendo a los creyentes con
la lista de peligros que les acechan. Cada uno de éstos, sefiala un mas radical desvio
que el anterior, fuera de la fe. Primero, esta el peligro de la negligencia, caracterizado
por la palabra “escurrirse” (2:1)



Indica indiferencia, no oposicion. El segundo es el peligro de la incredulidad
condensado en la cita del Salmo 95, que en turno describe la actitud de los israelitas
hacia la promesa de entrar en Palestina. Fallaron en hacer suyo el derecho de herencia,
debido a la exageracion con que estimaron los peligros que se les oponian haciéndose
ignorantes del manifiesto poder de Dios, que ya conocian por previas experiencias, y
asi fue cdmo perdieron la bendicién que Dios, les habia preparado. Juntamente con la
incredulidad y practicamente como un sinénimo de ella sigue el peligro de la
desobediencia. La falta de voluntad para obedecer la nueva revelacién resultara fatal en
el progreso espiritual.

Los peligros de la falta de madurez y de menosprecio son muy semejantes. Ambos han
ocasionado mucha controversia teoldgica. Las exhortaciones parecen indicar que una
vez que el hombre rehusa obedecer, o que abandona la posicion de fe, nunca podra
ser restaurado (6:6, 10:26). Ambos pasajes, se refieren a una deliberada y premeditada
accion de menosprecio al sacrificio de Cristo, un voluntario abandono de la verdad, mas
bien que una repentina caida en el error, que el caido seria el primero en lamentar. Sin
empequenecer el peligro del descuido, se podria decir que estas advertencias son para
los que voluntariamente apostatan mas que para los que inconscientemente caen. El
ultimo peligro, es el mas grande de todos, y tiene que ver con la negativa de atender la
revelacion que Dios nos ha dado en su Hijo. “Mirad que no desperdiciéis al que habla”
(12:25). La referencia tiene que ver con la sangre de Jesus, "que habla mejores cosas
que la de Abel” (12:24) porque ella nos invita a la salvacion, mas bien que a hacemos
pensar en la venganza. Pero si no la escuchamos, la condenacion irremisiblemente nos
alcanzara.



Paralelamente con las admoniciones que aparecen periddicamente en el texto, se
encuentran exhortaciones, que le afiaden positiva cualidad al argumento. En el texto
griego estan marcadas claramente por el uso de la primera persona del plural
exhortatoria, subjetiva, que se traduce correctamente al espanol, utilizando la primera
persona del plural del presente de subjuntivo. La siguiente lista demostrara como estan
repartidas estas exhortaciones a lo largo de la carta.

©CONoOOGahWN =

10.
11.
12.

Temamos..., 4:1.

Procuremos con diligencia entrar, 4:11.
Retengamos nuestra profesion, 4:14.
Lleguémonos... al trono de la gracia, 4:16.
Vayamos hacia la perfeccion, 6:1.
Lleguémonos, 10:22.

Retengamos firmemente la profesion de nuestra fe, 10:23.
Considerémonos los unos a los otros, 10:24.
Dejemos... todo peso, 12:1.

Corramos la carrera, 12:1.

Retengamos la gracia, 12:28.

Salgamos a El, 13:13.

13. Ofrezcamos sacrificio de alabanza, 13:15.

Con excepcion del numero 1 que trata del temor, emocion negativa, cada una de las
siguientes exhortaciones invitan al creyente a una superior etapa de perfeccion
espiritual que culmina en “salgamos a El fuera del real, llevando su vituperio”, la prueba
final de union con Cristo y con su cruz.



Ocho, de estas trece exhortaciones, se encuentran en tres de los ultimos cuatro
capitulos, porque a medida que se acerca al final del argumento, la aplicacion se
intensifica. Las primeras cinco estan relacionadas con las mas severas advertencias,
para ofrecer una palabra de estimulo a fin de que no se tomen solamente como barrera
negativa.

Evaluacion.

La ensenanza de la carta a los Hebreos, en cuanto al actual ministerio, y sacerdocio
de Cristo, constituye su nota de mas grande valor. Hay muchas referencias en el Nuevo
Testamento, respecto a la ascension de nuestro Senor y de su lugar a la diestra del
Padre, pero con excepcion de Romanos 8:34 ninguna de ellas explica lo que esta
haciendo ahora. Hebreos, mediante su interpretacion de la referencia mesianica que se
encuentra en el Salmo 110:4, “Jehova juré y no se arrepentira: Tu eres sacerdote
eternalmente segun el orden de Melquisedec”, le ha dado al creyente en Cristo una
nueva y completa base de seguridad. Asi como el sacerdocio aaronico, mediante sus
sacrificios y su intercesion asistia al creyente del Antiguo Testamento, que obedecia a
la ley, Cristo también en una medida mas completa, aunque no le vemos, sirve ahora a
los que estan bajo la gracia. Aquellos que fueron testigos del transito del sacerdocio
judio, y que sintieron que con él se desvanecia un sistema de salvacion divinamente
ordenado, deben haberse sentido grandemente confortados por la ensefianza de que
Cristo , quien “tiene para siempre un sacerdocio inmutable” (Hebreos. 7:24).

Hebreos, es un excelente ejemplo de la ensefianza que se impartia en la iglesia
primitiva. A diferencia de muchas de las cartas de Pablo, no se originé de una serie de
preguntas sin relacion entre unas y otras, ni fue un sermon evangelistico dirigido a una
audiencia heterogénea.



Es, si, una exposicion sobre un tema, la nueva revelacion de Dios, basada sobre los
pasajes del Antiguo Testamento, que contienen la verdad latente, y desarrollada de una
manera ordenadamente retorica hasta alcanzar el climax. El uso que hace de las citas,
proporciona una buena idea acerca de los pasajes y de los métodos de interpretacion
que empleaban los maestros cristianos del primer siglo.

Doctrinalmente Hebreos esta de acuerdo con las epistolas paulinas, aunque no esta
vaciada en la misma fraseologia. Su tema como el de Romanos y el de Galatas, es la
salvacion por la fe en el sacrificio de Cristo. La ilustracion de la fe de Abraham ocupa
mas espacio en Hebreos que ninguno de los otros ejemplos, y queda asi en la misma
linea que ocupa en los escritos de Pablo. En las pocas y casuales referencias a la vida
terrenal de Cristo hay algun parecido a las que hace Lucas (2:3, Lucas 1:2; 2:18, Lucas
4:13; 5:7, Lucas 22:44; 12:2, Lucas 9:51; 12:24, Lucas 22:20), aunque no son tan
exactas como para probar cosa alguna en relacion con la paternidad. Hebreos es un
buen testimonio de la creciente independencia de la iglesia gentil y de la ampliacion de
la revelacion universal que nos vino por medio de Cristo.

En su cristologia, Hebreos, anade mucho a la doctrina de la expiacion, a la cual coloca
en su relacion con el pacto. En Hebreos, se explica el significado del nuevo pacto en
forma mas completa que en Jeremias, a quien cita (Hebreos. 8:8-12, Jeremias. 31:31-
34), o que en las palabras de Jesus mismo. Hebreos, conecta la encarnacion con la
expiacion (Hebreos. 2:14-17).

El libro de Hebreos, sirve en el estudio del Antiguo Testamento como excelente guia al
significado de la tipologia y a la comprension del permanente significado del ritual
levitico.



No se propone dar una detallada exposicidon de todos los rasgos de las ofrendas y de
las fiestas, pero confirma la funcién profética de ellas, en cuanto sefalaban hacia el
Cristo, constituyendo asi, la llave, para la interpretacion de los tesoros del Antiguo
Testamento. Es el mejor comentario de que disponemos sobre estos asuntos.

El pasaje mas familiar de Hebreos es como se sabe, el capitulo 11 en el que se
bosqueja el desarrollo de la fe, por medio de la ilustracion que proporcionan los mas
notables personajes del Antiguo Testamento. En la carta a los Romanos, tomando el
texto de Habacuc, se explica el significado de justo senalandose lo que es ser
justificado y como se llega a serlo. En Galatas, se demuestra que la vida bajo la gracia
es realmente, un ejercicio de la libertad espiritual, y en este terreno expone la idea de
vivir. En Hebreos, se demuestra el significado y el desarrollo de la fe. Por sus
admoniciones, sus exhortaciones y su galeria de ejemplos, demuestra lo que es la fe,
como funciona y a qué resultados llega. Estos tres libros, Romanos, Galatas y Hebreos
forman una trilogia que explica el corazon y la esencia de la vida cristiana de fe.



Peculiaridades
Pasajes famosos escritos en la epistola a los Hebreos

= He.1:1-3 el Hijo (Jesucristo) es la revelacion final de Dios.

» He.4:12 La Palabra de Dios es viva y eficaz, y mas cortante que toda espada de dos filos.
=  He.4:14-16 un Sumo Sacerdote que se compadece de nosotros.

= He.9:27. Despues de la muerte, el juicio.

=  He.10:22 Acerguémonos con corazon sincero

»  He.10:24-25 “...no dejando de congregarnos, como algunos tienen por costumbre”,

= He.11:1 "Es pues, la fe, la certeza de lo que se espera, la conviccion de lo que no se ve'".
Hebreos bosqueja aqui el desarrollo de la fe por medio de varios personajes del AT.

He.12:1-2 *...teniendo en derredor nuestro tan grande nube de testigos, despojémonos de
todo peso y del pecado que nos asedia, y corramos con paciencia la carrera que tenemos
por delante, puesto los ojos en Jesus, el autor y consumador de la fe...”

He.12:11 “Ninguna disciplina al presente parece ser causa de gozo...”

Ijle.1|3:2_tNo os olvideéis de la hospitalidad, porque por ella algunos, sin saberlo, hospedaron
angeles”.
He.13:7 “Acordaos de vuestros pastores, que os hablaron la palabra de Dios; considerad
cual haya sido el resultado de su conducta, e imitad su fe.
»  He.13:8 "Jesucristo es el mismo ayer, y hoy, y por los siglos.”

= He.13:15 "Asi que, ofrezcamos siempre a Dios, por medio de él, sacrificio de alabanza, es
decir, fruto de labios que confiesen su nombre”.

He.13:18 "Obedeced a vuestros pastores, y sujetaos a ellos; porque ellos velan por
vuestras almas, como quienes han de cuentan; para que lo hagan con alegria, y no
quejandose, porque esto no os es provechoso”.
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EL PELIGRO DE LAS HEREJIAS: 22 de Pedro; Judas; 12, 22 y 32 de Juan

Trasfondo.

LAS EVIDENCIAS QUE SOBREVIVEN, RELATIVAS A LA VIDA DE LA iglesia,
correspondientes al final de la cuarta década del primer siglo, testifican que las iglesias
estaban “desgarradas por herejias” a la vez que “separadas por cismas”. Ocurrian
extravios del camino de la verdad, en todas direcciones, y se necesitaba una constante
vigilancia si los cristianos habian de guardar pura su fe.

El surgimiento de las falsas doctrinas ni era nuevo ni sorpresivo. La controversia
judaizante que comenzo en Antioquia y que hostilizé a Pablo en todo el ambito de su
ministerio servia de heraldo a muchos otros errores que habian existido ya en la iglesia.
Entre los corintios estaban los que decian que no habia resurreccion de muertos (12
Corintios. 15:12). Los que caian en el error probablemente se creian cristianos y sentian
gue su negacion de la resurreccion fisica era cosa de minima importancia. Pablo, sin
embargo, demostré que afectaba al mero corazén de la fe cristiana. Cuando dirigié su
discurso de despedida en Mileto, dijo a los ancianos de Efeso que después de su
partida entrarian lobos rapaces que no perdonarian al rebafno; y que de entre ellos
mismos se levantarian hombres perversos que atraerian tras de si numerosos
discipulos (Hechos. 20.29, 30). En las epistolas a Timoteo y a Tito habia puesto grande
insistencia sobre la pureza doctrinal, prediciendo que en los ultimos tiempos algunos
apostatarian de la fe escuchando a espiritus seductores y a doctrinas de demonios (12
Timoteo. 4:1). Ademas predijo que las iglesias mismas degenerarian hasta el punto de
gue no soportarian la sana doctrina sino que, teniendo comezon de oir, se tornarian de
la verdad a las fabulas (2% Timoteo. 4:4).



Aunque la completa demostracion de esta apostasia todavia esperaba su cumplimiento
en la culminacion del primer siglo, ya las tendencias eran visibles a mediados del
mismo.

Cinco breves cartas, 22 Pedro, Judas, 12, 22 y 3% de Juan, fueron escritas para resistir
estas tendencias hacia las falsas doctrinas dentro de la iglesia. No era la controversia
su unico motivo, ni era su asunto principal dedicarse a atacar la herejia. Sus bosquejos
nos demostraran que el espiritu de ellas era positivo mas que negativo. Reflejaban, sin
embargo, los peligros de la época, que acechaban a la iglesia tanto por medio de la sutil
infiltracion del paganismo en su pensamiento, como por el ataque frontal de la
persecucion externa.

Si los errores que estas epistolas procuraban combatir pueden identificarse con los que
aparecen en las obras de los padres de la iglesia, es asunto sujeto a debate. Algunos,
por ejemplo, han visto en los escritos juaninos la denunciacion del Docetismo, una
herejia que ensefiaba que Cristo no era historicamente real, sino algo como un
fantasma a modo de ser humano que aparecia para desaparecerse. Quizas el completo
desarrollo de las herejias del siglo segundo no resulte histéricamente idéntico con el
gue denuncia las censuras que se encuentran en los ultimos libros del Nuevo
Testamento, pero las tendencias son las mismas y la esencia de los errores también es
la misma. El error, como la humana naturaleza no varia mucho a través de los siglos.
Los letreros cambian; los enganos persisten.

Por tanto, estos libros, individualmente, deben considerarse en su propia escena. Las
fechas que les corresponden son un tanto inciertas, pero sin duda alguna, todas
corresponden a la época posterior al afio 60 D.C.



22 Pedro.

TRASFONDO.

De que Pedro sea el autor de esta epistola, hay mucha menor evidencia de la que
existe acerca de la tradicional paternidad de cualquiera de los otros libros del Nuevo
Testamento. Ninguno de los primitivos padres la cita definidamente, aunque hay
algunos casuales puntos de parecido a ella en Hermes, 12 de Clemente, la pseudo 22
de Clemente, y la Didaché. Eusebio cita a Origenes (alrededor del 220 D.C.) diciendo
que “Pedro... ha dejado una epistola que sin lugar a dudas se atribuye a él. Suponemos
que también la segunda fue dejada por él, aunque en esto, existe cierta duda”.
Ninguna duda cabe de que Origenes, conocia la existencia de esta carta, y lo que dice
no implica necesariamente que €l desechara su genuinidad. La conclusion perfecta que
legitimamente puede deducirse de su dicho es que 2% Pedro no era generalmente
aceptada por toda la iglesia.

Sin embargo, tal situacion no corresponde solamente a la 22 de Pedro. En el mismo
contexto Origenes, afirma que la 2%, y 3%, de Juan, no eran aceptadas por todas las
iglesias, pero da por terminado el debate considerandolo innecesario, debido a la
brevedad de dichas cartas. El poco contenido de ellas y el hecho de que hubieran sido
dirigidas a destinatarios casi desconocidos, posiblemente les impidi6 al principio una
amplia circulacion, dando ocasion a que algunas de las iglesias dudaran de su validez
cuando se hizo posteriormente la presentacion de ellas en publico.

Con toda seguridad 2% Pedro, no es andnima, y los datos biograficos que contiene,
concuerdan con lo que conocemos de la vida de Pedro. Habla de que sus viejos
pecados han sido perdonados (1:9). Hace alusiones claras de su proxima muerte,
(1:13), la cual Cristo mismo predijo, (1:14; comparese con Juan 21:18, 19).
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Cita la transfiguracion como un suceso inolvidable en la vida del autor y de sus colegas
(22 Pedro 1:16-18). Menciona una previa epistola enviada a los mismos destinatarios
(3:1). Esos destinatarios también habian recibido cartas de Pablo, las cuales Pedro
habia encontrado dificiles, a las cuales sin embargo reconoce como “escrituras” (3:15,
16). Si no fuera por la frase de intimidad, “nuestro amado hermano, Pablo” (3:15), esta
ultima alusidn requeriria una fecha mas tardia para la 22 Epistola de Pedro, ya que
presupone que las Cartas Paulinas estaban escritas y que circulaban. El escritor trata a
Pablo como su igual, respetado, contemporaneo, no como un santo reconocido
perteneciente al pasado.

Hay una marcada diferencia de vocabulario y de estilo, entre la primera y la segunda
de Pedro. La segunda epistola esta escrita en un dificil y desgarbado griego. Quiza para
escribirla empled a un diferente amanuense, o posiblemente Pedro mismo la transcribio.
En tanto que la evidencia externa de la genuinidad de 2% Pedro no es tan clara y
convincente como la de los otros libros del Nuevo Testamento, la evidencia interna crea
cuando menos una suposicion de autenticidad. La epistola no tiene traza de herejia; no
existe en ella nada que Pedro no hubiera podido haber escrito; y no contiene detalles
biograficos de mero adorno, facilmente imaginativos, como tantos escritos apocrifos los
tienen. Nosotros la trataremos como genuina en atencion a que faltan pruebas decisivas
para calificarla de espuria.

Si fue escrita por Pedro, las alusiones internas a su carrera se acomodan perfectamente
en el trasfondo de su vida. Fue su ultimo trabajo existente, enviado poco antes de su
muerte a las iglesias con las que se habia comunicado en su primera carta. La
amenaza de persecucion parece que ya habia pasado, porque para nada se insiste en
los sufrimientos de los cristianos.



Quiza si la epistola fue despachada de Roma, entre los afos 65 D.C. al 67 D.C., Pedro
comprendio que los disturbios que originalmente afectaron a las provincias no habian
tenido sino un alcance local. Habian surgido nuevos problemas que demandaban
atencion; el peligro de sus iglesias era menor ahora de fuera que de adentro.

El peligro que se presentaba a las iglesias era el que levantaban la duda y el error
originados por la falsa ensefianza de aquellos que profesaban ser los dirigentes.
“Habria falsos maestros, que introduciran encubiertamente herejias destructoras, y aun
negaran al Sefor que los rescatd” (2:1). La naturaleza de este alejamiento de la norma
de fe no se define completamente. Parece que incluia una negacion de la redencion y
seforia de Cristo (2:1), anadiendo un completo abandono de todas las normas morales
y una descarada confianza en si mismo, que acompafna siempre a la ignorancia
espiritual (2:10-12).

La completa manifestacion de estas condiciones Pedro la situa en el futuro (2:1),
aungue ya veia el peligro de la ignorancia existente y de la incertidumbre, en la mente
del pueblo de la iglesia. Dos veces les dice que necesitaban que se les recordasen las
verdades que ya se les habian ensefado (1:12; 3:1, 2); primero, que en las escrituras
que no eran producto de opinion o ingenio humanos habia una revelacion autoritativa
hecha por el Espiritu Santo (1:19-21); y segundo, que la venida del Sefior que
empezaba a mirarse con vaguedad y lejania, llegaria “como un ladréon” (3:10). La 22 de
Pedro tuvo por designio estimular la lealtad a la fe y animar a aquellos cristianos cuya
esperanza de la venida del Seinor estaba decayendo por la aparente e inexplicable
dilacion.



CONTENIDO

Asi como el tema central de la 12 de Pedro fue sufrimiento, el de 22 de Pedro, es el
conocimiento. Si los que estaban en el error magnificaban su conocimiento como base
de su superioridad, Pedro quiso demostrar que la respuesta al falso saber, es el
verdadero conocimiento. Las palabras conocer y conocimiento aparecen dieciséis
veces, seis de las cuales se refieren al conocimiento de Cristo. La repeticion de este
tema unifica la epistola, y sirve de guia en el desarrollo de su pensamiento.

Tal como lo demuestra el siguiente bosquejo, puede dividirse en tres principales
secciones. La primera discute |la naturaleza del verdadero conocimiento proporcionado
como un don de Dios, por medio de su poder, (1:3) y por medio de sus promesas, (1:4).
Esto hace que el creyente sea participante de la divina naturaleza, y el consiguiente
crecimiento lo prepara para una mas completa experiencia del reino celestial que ha de
venir. La base de este conocimiento ha de encontrarse en el testimonio personal de
aquellos que conocen a Cristo y en la revelacion de las escrituras que vinieron por
medio de la participacion y direccion del Espiritu Santo.

La segunda seccion es una denunciacion profética de los que aman el error, de cuya
llegada se previene a la iglesia. Sus divisivos errores tienen en comun la negacion del
senorio y del trabajo redentor de Cristo, y vienen acompanados de laxitud moral. Se cita
el precedente historico para demostrar como Dios ha juzgado tales perversiones en el
pasado, y el lenguaje pictérico que encontramos desde el 2:10b, hasta el 19 describe
vividamente sus actividades y sus falsas premisas. Su condenacion final es, “que mas
les valiera no haber conocido el camino de la justicia, que después de haberlo conocido,
abandonarlo (2:21), y ella nos recuerda las palabras del Sefor Jesus respecto a Judas:
“Bueno le fuera al tal hombre no haber nacido” (Mateo. 26:24).



El caracter permanente escatologico de la 22 de Pedro sobresale claramente en su
ultimo capitulo. Las referencias a su préxima muerte, en el capitulo primero, indican que
Pedro, tenia una perspectiva hacia la eternidad, y la alusion a la profecia (221 Pedro
1:21) implica una relacion hacia el futuro. La segunda seccidn habla claramente del
error y la decadencia que habian de venir. El tercer capitulo sefiala hacia la unica
esperanza que tenemos para el futuro y que descansa en el verdadero conocimiento del
programa de Dios, ademas de la paciencia que debemos conservar en tanto que lo
desarrollamos. Los burladores negaran la verdad del regreso del Sefior acerca del cual
los profetas y apostoles, entre los cuales se cuenta el mismo escritor (1:1), han hablado
con perfecta seguridad. El precedente del pasado demuestra que no persiste una
incambiable uniformidad en la naturaleza, y que han ocurrido catastroficos juicios. De
semejante manera, el dia del Senor vendra como ladron en la noche —la misma
fraseologia usada por Pablo (12 Tesalonicenses. 5:2) y la consiguiente disolucion del
orden actual apresurara la llegada de “nuevos cielos y nueva tierra en los cuales mora
la justicia” (22 Pedro 3:13).

...Por medio de las cuales nos ha
dado preciosas y grandisimas
promesas, para que por ellas
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BOSQUEJO.
22 PEDRO: EL VERDADERO CONOCIMIENTO DE DIOS.

1.
2.

Salutacion, 1:1.

La naturaleza del verdadero conocimiento, 1:2-21.
Un don de Dios, 1:2-4.

Un crecimiento en Experiencia, 1:5-11.

Una base de seguridad, 1:12-21.

El peligro de abandonar el conocimiento, 2:1-22.
La incursién en el error, 2:1-3.

Los ejemplos del error, 2:4-10Db,

Las actividades del error, 2:10b-19.

El peligro del error, 2:20-22.

La Esperanza en el verdadero conocimiento, 3:1-18.
Precedente del pasado, 3:1-7.

Promesa para el futuro, 3:8-13.

Perseverancia y esperanza, 3:14-18.



EVALUACION.

La principal contribuciéon de la 22 de Pedro a la ensefnanza del Nuevo Testamento. la
constituyen sus declaraciones acerca de las Escrituras: “Entendiendo primero esto, que
ninguna profecia de la Escritura es de interpretacion privada. Porque nunca la profecia
fue traida por voluntad humana, sino que los santos hombres de Dios, hablaron siendo
inspirados por el Espiritu Santo” (1:20, 21). Las palabras cruciales en este pasaje son
“privada”, “interpretacion” e “inspirados”. “Privada”, (ideas), puede traducirse como
“particular”, “lo que peculiarmente es propio”. “Interpretacion, (“epiluseos”), tiene la idea
de explicacion o iluminacion. No quiere decir que un individuo no haga el intento de
interpretar la Escritura, sino que es una advertencia, para que ningun texto aislado se
interprete por si mismo, o fuera de su espiritual contexto, porque el Espiritu Santo es el
verdadero autor y solamente El, es capaz de ser el ultimo intérprete. La palabra
“inspirado, (“pheromenoi”), significa “transportado”, como el barco que va sobre las olas,
utilizando todo el poder de su propulsion dentro del inmenso dominio de un océano que
no se le opone. La alusion de las epistolas de Pablo, como “escrituras”, en 3:16 indica
el comienzo del canon del Nuevo Testamento, aunque Pedro, demanda mas para los
escritos de Pablo, que lo que éste mismo demandaba en favor de los propios, (12
Tesalonicenses. 2:13). La 2% de Pedro se une con la 22 de Timoteo 2:15y 3:16 para
demostrar que la revelacion escrita del Antiguo Testamento, fue la manifestacion de la
mente y de la voluntad de Dios y que en medio de una época de controversias

teologicas y de agotamiento moral fue la reconocida medida de fe y de practica.



2 Pedro 1:20-21
entendiendo primero esto, que ninguna
profecia de la Escritura es de
interpretacion privada,

21 porque nunca la profecia fue traida por
voluntad humana, sino que los santos
hombres de Dios hablaron siendo
inspirados por el Espiritu Santo.

En otras palabras, los hombres no
escribieron en la Biblia lo que ellos quisieran,
ellos fueron inspirados por el Espiritu de Dios
en lo que debian escribir. El mismo Espiritu

Santo en el cristiano interpreta la Biblia.




Carta de Judas.

TRASFONDO.

La relacidn literaria entre Judas y 22 de Pedro, es un factor importante en la
determinacién del trasfondo. No cabe duda que las dos eran epistolas diferentes, y que
sin embargo las similitudes de ocasion, de pensamiento y de vocabulario que entre las
dos existen dificiimente se pueden considerar accidentales. Una comparacion de la
Epistola de Judas con el capitulo 2 de 22 Pedro, convencera a cualquier lector del texto
espanol o del original griego que alguna conexion se produjo entre ambas. ¢ Cual fue
esa conexion?

Se han propuesto cuatro diferentes respuestas:

1. La 2% de Pedro y Judas no tienen relacion entre si, excepto porque fueron
las minuciosas similitudes verbales.

2. 22 de Pedro y Judas son parafrasis de alguna fuente comun. Esta solucion
la aumenta.

3. La 22 de Pedro tomd6 muchos de sus datos de la de Judas. Las referencias
fuera una condensacion de la mas grande.

4, Judas se animo a escribir su epistola después de leer la de Pedro, pero la

bosquejo independientemente.



La ultima de estas soluciones parece la mas razonable y tiene el notable respaldo de
Zahn. La epistola afirma explicitamente que su autor quiso escribir a su feligresia
respecto a “nuestra comun salvacion” y que su proposito cambio repentinamente debido
a algun inesperado estimulo que motivo un trabajo apologético mas que uno teoldgico o
devocional (Judas 3). El autor declara que “algunos hombres han entrado
encubiertamente”, los cuales habian sido previamente descritos, y que se comportaban
desenfrenadamente dentro de la iglesia. En los versiculos 17 y 18 copia al pie de la
letra el contenido de 22 Pedro 3:3, atribuyéndolo a “los apdstoles de nuestro Senor
Jesucristo”. De este pasaje se puede deducir razonablemente que la 22 epistola de
Pedro llegd a las manos de Judas y que escribio éste su carta para advertir a sus
lectores acerca de la apostasia que Pedro, habia predicho y que ya estaba
comenzando en la iglesia.

La mayor claridad a las referencias y el mas consistente argumento son parte del estilo
independiente de Judas.

El autor, indudablemente era el hermano de Santiago, el presidente de la iglesia en
Jerusalén y medio hermano del Sefior Jesus, segun la mencion que se hace en Marcos
6:3. Asi como Santiago, Judas también debi6 haber creido en Jesus como el Mesias,
después de la resurreccion de nuestro Sefor, y se le cuenta entre el grupo de los que
esperaban el Espiritu Santo en Jerusalén antes de pentecostés. Parece que no tomo
parte principal en los asuntos de la iglesia apostdlica. En estilo y en vocabulario la
epistola de Judas tiene parecido a la de Santiago, ambas son tersas y graficas en su
expresion. Ambas hacen abundante uso de figuras retdricas tomadas de la vida secular.
Ambas se caracterizan por cierto grado de estricta moral. El autor no se cuenta entre
los apostoles (17).



LUGARY FECHA.

La epistola, no nos proporciona alguna clara indicacién acerca del lugar y la fecha en
que fue escrita. Si Judas pastoreaba las iglesias judias de Palestina, a ellas pudo
habérseles enviado esta carta en el periodo anterior a la caida de Jerusalén. Uno
pudiera suponer que lo que Pedro habia predicho para aquella parte de la iglesia a la
cual él se dirigio, habia comenzado precisamente en las iglesias que estaban bajo el
cuidado de Judas. Si la epistola de Pedro habia circulado previamente, la de Judas
podria fecharse entre los afos 67 o 68 D.C. Si por otra parte, la apelacion que Judas
hace al recuerdo del pueblo (17) significa que el texto de 22 Pedro hacia mucho que
habia circulado, la conclusion natural seria que Judas escribidé cuando mas tarde por el
80 D.C. En tan tardia fecha Jerusalén no podia haber sido el lugar al que la carta se
dirigio.

CONTENIDO.

Anuncia Judas que su proposito era exhortar a sus lectores a contender ardientemente
por la fe que ha sido una vez dada a los santos” (3). Esta necesidad se hizo patente en
la emergencia ocasionada por la infiltracion dentro de las filas cristianas de hombres
que “convertian en libertinaje la gracia de nuestro Dios, y niegan a Dios el unico
soberano, y a nuestro Senor Jesucristo” (4). La fraseologia que define esta herejia
concuerda con aquella denunciada por Pedro, pero la de Judas es mas especifica.
Suena como si el error fuera una forma de antinomianismo, que convertia en licencia la
libertad y que repudiaba el senorio de Cristo. Tan lejos habia ido la herejia apartandose
del legalismo que no observaba freno alguno y que no tenia normas morales fijas. Era
una ociosa especulacion intelectual acompanada de una oratoria novelesca que no
imponia deberes.



En su argumento general, Judas sigue el orden de 22 de Pedro, pero sus cuadros son
mas definidos y de rasgos mas sobresalientes. Tres histéricos ejemplos de juicio se
citan: La destruccion de los incréedulos que salieron de Egipto y que no entraron a la
tierra de Canaan; los angeles®, que no guardaron su dignidad”; y las ciudades de
Sodoma y Gomorra. En cada uno de estos casos, el irrevocable juicio de Dios cayd
sobre quienes habian pecado escandalosamente, y sin disculpa alguna. A estos tres
grupos de grandes pecadores se asemejan los apdstatas sefialados en la carta de
Judas, por el pronombre éstos (8, 10, 12, 14, 16, 19). Su irreverencia, ignorancia,
deslealtad, nulidad y egoismo, son exhibidos en la picota del vigoroso lenguaje de
Judas. La naturaleza de su error, se describe por su semejanza con tres grandes
rebeldes del Pentateuco: La via del sacrificio sin sangre Cain; el error de pensar que
Dios es el administrador de las conveniencias humanas, mas bien que el jefe de sus
destinos, Balaan; y la arrogancia de una fe a la medida de uno mismo, Coré.
Llegando a la ultima seccion de Judas, el pronombre éstos cambia por el de vosotros y
se les presenta a los lectores el antidoto contra la apostasia. Primero, recordad las
palabras de Cristo dadas por sus apostoles, lo que se parece a la afirmacion de Pedro
que declara “yo no dejaré de recordaros siempre estas cosas” refiriéndose a la verdad
que el poseia. Segundo, Judas les ordena conservarse en el amor de Dios por medio
de la oracion y por medio de en estas epistolas que se escribieron cuando el error
prevalecia y cuando la controversia comenzaba, hay una manifiesta insistencia sobre
“el modelo de las sanas palabras”, y Judas habla decididamente de “la fe una vez para
siempre dada a los santos” (Judas 3), que tiene que ser conservada como regla
inviolable.



=

Proposito:

Q La epistola es para efectuar una vigorosa
defensa de la fe apostolica contra el gnosticismo
(del griego gnosis: conocimiento revelado)

U Combate el libertinaje de la gracia. Judas 1:4
“...convierten en libertinaje la gracia de nuestro
Dios, y niegan a Dios el unico soberano, y a
nuestro Senor Jesucristo.

ULa verdadera libertad esta en Gal 5:13 “Porque
vosotros, hermanos, a libertad fuisteis llamados;
solamente que no uséis la libertad como
ocasion para la carne, sino servios por amor los
unos a los otros.”




El método adecuado para tratar a los que se han desviado de esta regla también lo da
Judas. En ninguna parte recomienda el Nuevo Testamento la persecucion o la quema
de los herejes en la pira. Los herejes senalan sus propios limites. “Estos”, dice Judas,
“son los que causan divisiones...” (19). La epistola aconseja, mas bien, la misericordia y
el esfuerzo de rescatar a los que han sido enganados y extraviados, sin que por eso se
demuestre tolerancia hacia las herejias mismas.

Una de las mas grandes bendiciones del Nuevo Testamento se encuentra en el final de
esta carta. Su énfasis en el sefiorio de Cristo y en su capacidad para librar a sus siervos
de caer en el error es notablemente apropiado para el tema que desarrolla Judas.

Judas

Luchemos vigorosamente
por la fe auténtica
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129, 2% y 3% DE JUAN.

Trasfondo.

Si el criterio que se apoya en el vocabulario, y el estilo, ha sido alguna vez adecuado
para fundamentar una opinién definitiva, sobre la paternidad literaria, estas tres breves
cartas deben atribuirse a un solo autor, quien, en este caso, seria el mismo del Cuarto
Evangelio. Probablemente los cuatro tratados se escribieron por el mismo tiempo, y en
el mismo lugar. La primera epistola, se abre con un sumario, “lo que era desde el
principio, lo que hemos oido, lo que hemos visto con nuestros ojos, lo que hemos
mirado y palpado con nuestras manos tocante al Verbo de vida” (12 Juan 1:1) como el
fundamento, para su demanda en pro de la verdad. Este sumario, presupone la
existencia del Cuarto Evangelio, tanto por su contenido, como por su vocabulario, y la
similitud persiste a lo largo de toda la Epistola. El propédsito declarado de ella, “estas
cosas o0s he escrito, para que sepais que tenéis vida eterna...” (5:13), conduce al lector
a una jomada mas alla del evangelio, el cual dice, “éstas estan escritas para que creais
que Jesus, es el Cristo, el Hijo de Dios; y para que creyendo tengais vida en su
nombre” (Juan 20:31). El evangelio fue escrito para despertar la fe; la Primera Epistola,
para afirmar la certidumbre.

Las epistolas 22 y 3%, como sugiere Goodspeed, pudieron haber sido escritas como
“cartas de acompafiamiento”, una para la iglesia representada por la “sefora elegida”
(22 Juan 1), y la otra a Gayo, el pastor (3% Juan1). Tuvieron por finalidad servir como
notas privadas de consejo y saludo, en tanto que el cuerpo principal de ensefanza
estaba contenido en el Evangelio y en la Primera Carta.
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Si el criterio que se apoya en el vocabulario, y el estilo, ha sido alguna vez adecuado para
fundamentar una opinién definitiva, sobre la paternidad literaria, estas tres breves cartas
deben atribuirse a un solo autor, quien, en este caso, seria el mismo del Cuarto Evangelio.
Probablemente los cuatro tratados se escribieron por el mismo tiempo, y en el mismo lugar.
La primera epistola, se abre con un sumario, “lo que era desde el principio, lo que hemos
oido, lo que hemos visto con nuestros ojos, lo que hemos mirado y palpado con nuestras
manos tocante al Verbo de vida” (12 Juan 1:1) como el fundamento, para su demanda en
pro de la verdad.



El tiempo y el lugar precisos en que se escribieron son indeterminados, pero la opinion
mas aceptable, es que Juan las escribio para las iglesias de Asia, a mediados del
ultimo tercio, del primer siglo. Por aquel tiempo, la separacion entre la iglesia, y la
sinagoga, era completa. La controversia sobre la justificacion por la fe, en contra de las
obras, hacia tiempo que se habia extinguido, y el ingreso de los gentiles a la iglesia,
con su herencia de pensamiento filosofico, estaba comenzando a afectar la ensefianza
doctrinal. El interés giraba sobre la persona de Cristo. ; Quién era EI? Si era Dios,
¢,como fue que murié? Si murio, ¢como pudo haber sido Dios? Habia muchas
soluciones propuestas para este dilema, y el debate sobre la naturaleza de Cristo ocup6
el pensamiento de los dirigentes de la iglesia y las discusiones de los concilios hasta el
siglo V. De hecho, el debate sigue abierto hasta nuestros dias.

El error particular que la 12 de Juan, tuvo por objeto, combatir una forma primitiva de
gnosticismo, una herejia que fue la mas peligrosa enemiga de la iglesia, hasta fines del
siglo segundo. El gnosticismo, era una filosofia religiosa mas bien que un sistema
separado. Se fundd sobre la premisa de que el espiritu es bueno, que la materia es
mala, y que entre los dos no puedan existir relaciones permanentes. La salvacion
consiste en escapar del reino de la materia, hacia el reino del espiritu. Los medios para
esta huida son numerosos. El principal entre ellos es el conocimiento, por medio del
cual, el hombre se levanta sobre las cadenas terrenales de la materia, hasta la
celestial comprension de la verdad. Este conocimiento, o gnosis, para usar el término
griego que dio nombre a esta filosofia, podia alcanzarse unicamente, por aquellos que
estaban iniciados, en los intimos secretos de los asociados. La ensenanza de los
gnosticos iba a formar una desorganizada, pero cohesiva secta, en la que sus
miembros estarian unidos por ritos comunes y por un mismo modo de pensar, mas que
por oficiales v sociedades.



El conflicto de este tipo de filosofia, contra el cristianismo, fue mas agudo en lo que se
referia a la persona de Cristo. ;; Como —preguntaban los gndsticos— pudo el infinito
espiritu puro que se llama Dios tener algo que hacer con un cuerpo material? Sobre sus
premisas, una unién completa, resultaba absurda. Se propusieron dos soluciones: O
Cristo no era realmente humano, pero si parecia serlo, o el espiritu de Cristo no tomé
habitacion en el humano Jesus hasta el bautizo, y luego lo abandono antes de que
muriera en la cruz. A la primera de estas teorias se le dio el nombre de docetismo,
derivado de la palabra griega, “dokeo”, que significa “parecer”; la segunda se llamé
cristianismo, de Cerinto, el principal abogado suyo durante el primer siglo.

Cualquiera de estas proposiciones habria sido fatal para el evangelio si se hubiera
aceptado como la interpretacion correcta del cristianismo. El docetismo hacia de Jesus
un simple fantasma, una ilusion que parecia tomar cuerpo a los ojos del hombre, pero
gue no tenia existencia real. El cristianismo sostendria una extrana contradiccion en
cuanto a la personalidad de Jesus: Uno nunca sabria si el Jesus humano o el divino
espiritu de Cristo hablaban o actuaban.. Probablemente estos dos conceptos aun no se
habian definido y amplificado en el tiempo de Juan, pero el lenguaje de la primera
epistola implica que algo semejante al gnosticismo prevalecia, cuando él escribio.

Juan insiste que el Cristo que él predicaba habia sido audible, visible y tangible (12 Juan
1:1). Dice que cualquiera que niega al Padre y al Hijo, es anticristo (2:22), y declara que
“todo espiritu que no confiesa que Jesus vino en la carne, no es de Dios” (4:2, 3).
Evidentemente sus oponentes tomaron la posicion que les acercaba estrechamente a la
de los gnodsticos docetistas.



12 Carta de Juan

Es la mas importante de la tres. No tiene
presentacion ni saludo. Parece destinada a las
comunidades de Asia, las cuales tenian la
amenaza de las primeras herejias, sobre todo el
gnosticismo.

Con esta carta se quiere mostrar el nexo que debe
existir entre nuestro estado de hijos de Dios y la
rectitud de nuestra conducta: fieles al amor a
Dios y al projimo.

El eje central de la carta es que tenemos que
amar al hermano porque Dios nos ha amado
primero: 1dn 4,7-12.

P. Behitman Alberto Céspedes 6
behitman.cespedes@ucp.edu.co



Las dos pequenas epistolas, tratan de los mismos problemas desde el punto de vista
de la politica, y la disciplina, eclesiasticas. La 12 de Juan, dice que “ellos”, dando a
entender que se refiere a los adherentes de la falsa doctrina, “salieron de nosotros, pero
no eran de nosotros, porque si hubieran sido de nosotros ciertamente hubieran
permanecido con nosotros” (2:19). Posiblemente hubo cismas en algunas de las
iglesias, en las que los amantes del error, se habian apartado para formar su propio
grupo. Algunos de ellos, sin embargo, se habian convertido en maestros itinerantes,

(lo que se conoce ahora como maestros rurales), que procuraban hallar entrada en las
pequenas iglesias que carecian de madurez y que eran débiles.

La 22 Epistola contiene advertencias en contra de ellos: Porque muchos engafnadores
han salido por el mundo, que no confiesan que Jesucristo ha venido en carne. (22 Juan
7)

Se advierte a la iglesia que a ninguno de tales maestros se les dé la bienvenida,
“porque cualquiera que le dice bienvenido se hace participe de sus malas obras” (22
Juan 10, 11).

La tercera epistola proporciona uno o dos interesantes vistazos a la vida eclesiastica de
aquella época. Aparentemente, gran parte del ministerio se desempefiaba por medio de
predicadores itinerantes que hacian viajes periodicos permaneciendo un corto tiempo
con cada grupo, y celebrando “prolongadas reuniones” en los hogares particulares. Tal
procedimiento, se prestaba facilmente al abuso, mediante el cual aquellos asaltantes
religiosos, aprovechaban sus privilegios, para vivir a costa del pueblo. Juan elogi6 a
Gayo por su bondadoso sostén en la obra evangelistica, ya que quienes le habian
visitado lo hacian sin recibir ayuda de los gentiles, a quienes iban a ministrar (3% de
Juan 5, 8).



El surgimiento de los “zares eclesiasticos”, se refleja en el comentario acerca de
Diodtrefes. No quiso recibir a ninguno de los visitantes, pero, si, invariablemente expulsé
de la iglesia, a quienes se prestaban para darles posada. La protesta de Juan, y su
promesa, de que cuando viniera pondria a prueba la potencia de Dibtrefes, demuestra
que habia dificultades en el gobierno de la iglesia aun en el primer siglo.

Las epistolas juaninas, pues, fueron escritas para una iglesia, que hacia frente a las
nuevas filosofias, que procuraban abatir al cristianismo absorbiéndolo; y la lucha que se
produjo, tuvo por objeto mantener el mensaje distintivo de la iglesia, en contra de la
perversion producida por el error.

1% de Juan.

CONTENIDO

El estilo peculiar de Juan, encuentra su mejor manifestacion, en 12 de Juan porque la
epistola es bastante breve, para dejar ver con claridad el tipo de su estructura. La 1% de
Juan segun su plan es armoénica mas que logica; esta construida a la semejanza de una
pieza de musica, mas bien que con la concision del resumen para un debate. En lugar
de proceder por grados en el desarrollo de un tema, como Pablo hace en Romanos,
Juan selecciona un tema que mantiene a través de su libro y sobre el cual introduce una
serie de variaciones, cualquiera de las cuales podria por si misma tomarse como tema.
Por esta razén, una persona puede con dificultad, seguir la unica linea de
pensamiento, sea en el evangelio, o en la epistola, y la composicion de un bosquejo
progresivo resulta todavia mas dificil.



Ademas, la primera Epistola se adapta a la experiencia personal. Procura inculcar
certidumbre en cuanto a la posesion de la vida eterna (5:13), y propone algunas
pruebas por medio de las cuales los fieles llegan a ser sus hijos”. La traduccion de esta
salutacion es ambigua porque puede traducirse “la sefiora Electa”, “la electa Kiria,
(Hebreo, Marta) o, segun acostumbramos, la “sefiora elegida”, dependiendo en todo
caso de que uno vea en el saludo un nombre propio, o no. La interpretacion resulta mas
ambigua que la traduccion. ; Era la destinataria una persona particular, o el término
“senora” denota figurativamente a una iglesia, cuyos miembros son sus “hijos”? O en
caso de que se trate de una persona, ¢ tenia un hogar en donde se reunia un grupo de
creyentes, a quienes se les daba el nombre de “hijos” de ella? Hay un paralelismo en el
sentimiento judio hacia Sion, a quien Pablo llama “nuestra madre” (Galatas. 4:26).
Wescott, dice que “el problema, dentro de nuestra presente informacioén, respecto al
destinatario, es insoluble”, y comentadores mas recientes no han podido arrojar mas luz
sobre este asunto. El punto principal es que el grupo en cuyo beneficio se escribio la
carta estaba amenazado por falsos maestros. Juan queria que cultivaran la vigilancia
para que no fueran conducidos al error.

El peligro de las herejias: 22 Pedro; Judas; 12, 22, y 3? de Juan.

Se puede alcanzar esa certidumbre. La frase “sabemos”, que sirve para traducir dos
diferentes verbos (“oidamen” y “ginoskomeri”), se usa trece veces para designar la
certidumbre que se alcanza por medio de la experiencia, o que es parte de una
conciencia espiritual normal (2:3, 5, 29; 3:14,16, 19, 24; 4:13, 16, 5:15,18, 19, 20).

Luz y amor, dos palabras peculiarmente juaninas son prominentes en esta epistola.
Ambas se usan como descriptivas de la deidad (1:5, 4:8), y el desarrollo de estos dos
temas forma la mayor parte de la epistola. Elaboran las ideas abstractas que se
presentan en el evanaelio v las convierten en ideas practicas de aolicacion personal.



1 Juan 1:7/

Perossi a damos en luz, como él esta en
luz, ténémos comunioén unos con otros, y la
sangre el e J esucristo su Hijo nos limpia de
todo pecado:



BOSQUEJO.
12 DE JUAN: LA CERTIDUMBRE DE LA VIDA ETERNA.
1. Introduccion. La manifestacion historica de la vida, 1:1-4.

2. La certidumbre que se produce por andar en la luz, 1:5-2:29.
En el aspecto espiritual de la conducta personal, 1:5-2:6.
En las relaciones sociales, 2:7-11.
En la separacion del mundo, 2:12-17.
En el apego de la verdad, 2:18-29.

3. La certidumbre que se produce por permanecer
En el amor, 3:1-4:21.
La demostracion ética del amor, 3:1-12.
La demostracion social del amor, 3:13-24.
La demostracion teoldgica del amor, 4:1-6.
La demostracion emocional del amor, 4:7-21.

4, La certidumbre que se produce por medio
Del ejercicio de la fe, 5:1-12.
Conclusion: Las certezas resultantes de la vida, 5:13-21.



22 DE JUAN: LA FIDELIDAD CRISTIANA.
( Salutacion, 1-3

2. Recomendaciones, 4-11
En cuanto al amor
En cuanto a la obediencia
En cuanto a la vigilancia
En cuanto al rechazamiento del error

3. Conclusién, 12, 13

Mucho me regocijé porque he hallado a
algunos de tus hijos andando en la verdad,
conforme al mandamiento que recibimos del
Padre. Y ahora te ruego, senora, no como

escribiéndote un nuevo mandamiento, sino
el que hemos tenido desde el principio, que
nos amemos unos a otros. 2Juan 5-6




32 de Juan.
CONTENIDO Y BOSQUEJO.
Dirigida principalmente a Gayo, un pastor o dirigente en la iglesia, la 32 de Juan a
diferencia de las otras dos Epistolas, se ocupa mas de asuntos administrativos que de
las verdades teoldgicas. Trata del alojamiento de hermanos misioneros que deberian
haber sido estimulados cuando visitaban la iglesia, siguiendo una determinada ruta, y

ademas, de la inamistosa actitud de Didtrefes que merecidé una reprimenda.
32 DE JUAN: LA PRACTICA DE LA VERDAD.

1. Introduccion, 1-4.

2. Estimulo que merecen los obreros de la verdad, 5-8.
3. Reprobacién a los que se oponen a la verdad, 9-11.

4, Elogio para quien da testimonio de la verdad, 12.

5. Conclusion, 13-15.

EVALUACION.

Las epistolas juaninas, particularmente la Primera, son inapreciables como indice del
exito personal en el aspecto espiritual. Son casi en su mayor parte declarativas y
exhortatorias; la exposicion y la argumentacion teoldgicas no se encuentran en sus
paginas. La verdad historica que se encuentra corporizada en el Evangelio, se aplica en
12 Juan al creyente como individuo, y las pruebas de la vida eterna estan bosquejadas
claramente, de modo que el creyente pueda saber si esta o no realmente en la verdad.
La dulce excelencia de su ensefanza no debe concluirse con la vaguedad de la fe o
con la indecision teoldgica. Estas tres epistolas trazan una fuerte linea entre la verdad y
la falsedad, entre la justicia y la injusticia, entre la luz y las tinieblas, y entre el amory el
odio.



Demandan que el cristiano se coloque de este lado de la linea o del otro. “El que tiene
al Hijo tiene la vida; el que no tiene al Hijo de Dios no tiene la vida” (I Juan 5:12).
Presuponen una clara y perfecta revelacion de la vida eterna en Cristo, que constituye
la regla de la fe y la. cual debe aceptarse o rechazarse por los hombres. Las
obligaciones y consecuencias de su aceptacion se bosquejan de tal manera que el
creyente pueda decir, “hemos pasado de muerte a vida”.

Contra el surgimiento de las herejias y de los errores, estas ultimas epistolas presentan
un solido frente. No son absolutamente polémicas, sin embargo, son constructivas en
su presentacion de la ensenanza del evangelio. La madurez de pensamiento y de
santidad de vida son sus objetivos, no un mero argumentar sobre un punto tradicional.
Fueron escritas no para ganar un debate, sino para ayudar y para desarrollar al

cristiano para que pueda cuidarse a si mismo, a fin de que el maligno no le toque (5:18).

Pues mucho me regocijé cuando
vinieron los hermanos y dieron
testimonio de tu verdad, de como andas
en la verdad. No tengo yo mayor gozo
que este, el oir que mis hijos andan en
la verdad. 32 Juan 1: 34
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El amor, la pureza, la mansedumbre, la verdad y muchas otras virtudes que casi no
existian en el paganismo, surgieron en la iglesia. A pesar de la poca sujecion de los
cristianos a los ideales que les correspondian, fueron muy distintos de los paganos que
les rodeaban y ello se explica solamente por causa de la potencia de la verdad
contenida en el Nuevo Testamento.

Las pruebas de que estos libros son mensaje divino y que tienen poder moral, no
pudieron ser comprobadas con éxito por un solo individuo dentro de su limitada esfera,
para que no se arguyera que la dinamica del canon era solamente un casual efecto
producido por la relacion accidental de tiempo y temperamento. Cuando el testimonio
interno de los mismos escritos concordd con el testimonio externo de aquellos que los
conocieron y los utilizaron reconociéndolos como obras de Dios, los conceptos de la
canonicidad se hicieron mas firmes.

Testimonio interno.

Las investigaciones acerca de las evidencias internas, que proporcionan los mismos
libros, revelan que los autores asumieron cierta autoridad canonica. Desde el principio,
algunas partes informativas, y ciertos aspectos del mensaje referente a Cristo, fueron
comunicados de una a otra persona, como palabra de Dios. En Galatas, Pablo afirma
que su evangelio no era “segun hombre. Pues ni yo lo recibi, ni lo aprendi de hombre,
sino por revelacion de Jesucristo” (Galatas. 1:11, 12). En 12 Corintios. 15:3, 4, el mismo
Pablo, definié su evangelio como un mensaje “que yo recibi: Que Cristo fue muerto por
nuestros pecados, conforme a las escrituras: Y que fue sepultado, y que resucito al
tercer dia, conforme a las escrituras”. No pretendia el Apdstol ser el autor de este
mensaje; él lo “recibid”. En 12 Tesalonicenses., una de sus primeras epistolas, dijo: “Os
predicamos el evangelio de Dios” (12 Tesalonicenses. 2:9).



El mismo evangelio, sin duda, que esta definido en primera Corintios, y luego anade:
“Que habiendo recibido la palabra de Dios que oisteis de nosotros, recibisteis no
palabra de hombres, sino segun es en verdad, la palabra de Dios, la cual obra en
vosotros los que creisteis” (2:13).

Aqui hay una afirmacién dentro del Nuevo Testamento, mismo de que, (1°) el mensaje
es la palabra de Dios, y (2°) que produce un efecto sobre quienes creen aquél. Porque
tenia confianza Pablo en la autoridad de su mensaje, anadid en la 22 epistola a los
Tesalonicenses: “Y si alguno no obedeciere a nuestra palabra por carta, notad al tal, y
no os juntéis con €l para que se averguence” (22 Tesalonicenses. 3:14). De este modo,
desde el principio de su carrera de escritor, Pablo considerd que sus producciones
estaban al nivel de la palabra autorizada de Dios.

La coleccidn de cartas paulinas desde el principio se considerd canonica, porque 22
Pedro 3:15, 16 hace alusion a ella como a un conjunto de literatura que debe recibirse
al nivel de “las otras Escrituras”. El hecho de que “los indoctos e inconstantes, las
torcieran”, implica que si no hubieran sido escrituras de autoridad, poca atencion se les
habria concedido. Desde muy al principio estas epistolas se reconocieron canonicas.
No todos los escritos del Nuevo Testamento, contienen alusiones similares, pero todos
poseen una caracteristica que por si misma les presta autenticidad. Los evangelios se
dedican casi por completo a citar las palabras de Jesus, y a consignar la narracion de
sus hechos. La sobriedad con que tratan los milagros contrastada con los pasajes
pueriles e insulsos de los evangelios apocrifos aumenta fuerza a su derecho a la
canonicidad.



Testimonio externo.

Segun la observaciéon que arriba hicimos, la decision final respecto a esta cuestion del
canon no podia ser hecha arbitrariamente por persona alguna o por cualquier grupo
local. La distincion entre libros candnicos y no candnicos fue el producto de una
creciente conciencia espiritual. Sin embargo, en una fecha muy temprana comenzaron a
trazarse lineas de discriminacion, las cuales no fueron el mero resultado del prejuicio o
de la descuidada preferencia personal. La iglesia no determiné el canon; ella lo
reconocid. Si la inspiracion es la cualidad esencial de la canonicidad podemos afirmar
en el mas completo sentido, que ningun concilio eclesiastico habria podido crear un
canon, porque ningun grupo o concilio habria podido alentar la inspiracion en escritos
que ya existian. Todo lo que los concilios pudieran haber hecho, era dar su opinion
acerca de cuales libros eran canonicos y cuales no, y luego dejar que la historia
justificara o contradijera su veredicto.

El testimonio externo en favor de la existencia de un canon del Nuevo Testamento es a
la vez informal y formal. El testimonio informal consiste del uso casual que se hizo de
los libros del Nuevo Testamento por los primeros padres de la iglesia. Las citas que
hacen de aquéllos comprueban tanto la existencia como la autoridad de los libros,
porque si un libro no existe no puede citarse, y la manera de citarlo demostrara si se le
cita como autoridad o se hace de él nada mas una alusion pasajera. El testimonio
formal se encuentra en listas o canones que han sido compilados de propdsito, como
listas autorizadas, o en los registros de concilios que trataron éste asunto.

Es claro que las citas dan motivo a discusion, puesto que pueden ser tan indirectas que
su origen resulte incierto.



En muchos casos, sin embargo, aun a pesar de que la cita no sea completamente
exacta, su vocabulario o contenido la identificara como perteneciente a algun libro que
el autor de la cita debié haber conocido y usado, de manera que para todos los
propositos practicos resulta valida.

EL TESTIMONIO INFORMAL.

Probablemente el mas antiguo documento en que se incluyeron citas de algunos de los
libros del Nuevo Testamento fue la primera carta de Clemente, considerada canonica
por algunos cristianos. Se encuentra en el codice alejandrino, incluida entre los libros
del Nuevo Testamento. Fue escrita de Roma a la iglesia de Corinto, y por lo general se
le asigna la fecha del 95 D.C. En ella se hacen claras alusiones a Hebreos, | Corintios,
Romanos y el Evangelio de Mateo.

Ignacio, de Antioquia de Siria (por el 116 D.C.), conocio todas las epistolas paulinas y
citd a Mateo, haciendo ademas una posible alusién a Juan.

Policarpo de Esmima (por el 150 D.C.) estaba familiarizado con las cartas de Pablo y el
Evangelio de Mateo. Cit6 la primera de Pedro y la primera de Juan, y probablemente
conocio también Los Hechos.

La Didaché, escrita durante la primera mitad del segundo siglo, utilizé a Mateo y Lucas,
y a otros muchos libros del Nuevo Testamento.

La epistola de Bernabé (por el 130 D.C.) citdé a Mateo, utilizando la frase formal, “esta
escrito” para introducir la cita.

El Pastor de Hermas, una alegoria, al comienzo del segundo siglo (por el 140 D.C.)
hace alusion a la epistola de Santiago.



Justino Martir (por el 100 al 165 D.C.), un sirio griego que habia sido fildsofo, se refirid a
los evangelios de Mateo, Marcos, Lucas y Juan, a Los Hechos, y a muchas de las
epistolas paulinas. Afirmoé que las “Memorias de los Apostoles”, llamadas Evangelios, se
leian cada domingo en el culto de la iglesia en el mismo nivel con el Antiguo
Testamento. Su discipulo, Taciano, compuso la primera Armonistica de los Evangelios,
llamada El Diatesaron, que se convirtio en la armonistica modelo para la iglesia, durante
muchos anos

Llegando a la época de Ireneo, que vivio por el 170 D.C., ya no encontramos discusion
en cuanto a que los libros del Nuevo Testamento fueron autoritativos. El crecimiento del
gnosticismo y de errores semejantes a €l motivo un diluvio de literatura apologeética que
continud hasta el tiempo de Origenes (250 D.C.). La necesidad de una base autoritativa
para argumentar se hizo evidente, y los apologistas recurrieron naturalmente a los
escritos apostolicos Ireneo uso y citd con abundancia todos los cuatro evangelios, Los
Hechos, las epistolas de Pablo, muchas de las Epistolas Generales y el Apocalipsis.
Dijo que no podia haber sino cuatro evangelios, y que intentar aumentar o disminuir ese
numero tendria que considerarse una herejia. Cité a Pablo mas de doscientas veces.
En un pasaje criticd a Marcion por haber dicho que Lucas y las epistolas de Pablo eran
los unicos escritos auténticos, con lo cual daba a entender que consideraba
autoritativos no soélo aquellos escritos reconocidos por Marcion, sino también los demas.
Aludio a todos los libros del Nuevo Testamento con excepcion de Filemon y la 32 de
Juan.



Flavio Justino (San

Justino Martir), hijo de

Prisco, nacié en

Neapolis (actual Nablus
o Naplusa, en Samaria,
Palestina) hacia el afo

100 de nuestraeray
moriria, fruto del

martirio, en torno al ahno

165. Es considerado,

pues, el primer filésofo

cristiano —uno de los
primeros Padres
Apologistas (o

apologetas) griegos-, si
fuera plausible hablar de
una “filosofia cristiana”.

La escuela filosofica

creada por él se puede
considerar un puente
entre la ciencia paganay
el Cristianismo y, segun

CIVEY o] fo] o] [o]
posicionamientos, la

Filosofia es un camino
para la Fe, a la que se
haya supeditada; en sus

propias palabras: “la

filosofia es lo que nos
conduce a Dios y nos

une a EI".
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(Quintus Septimius Florens
Tertullianus; Cartago, hoy
desaparecida, actual Tunez, h. 160 - id.,
h. 220) Apologista cristiano
considerado el maximo representante
de la literatura cristiana anterior a San
Agustin. Los pocos datos acerca de su
vida provienen de algunas referencias
en su obra y de autores posteriores,
por lo que estan sometidos aun a
debate. Al parecer, su padre era
centurién, y Tertuliano recibié una
esmerada educacion en derecho,
filosofia y retérica. Vivié un tiempo en
Roma, donde probablemente ejercié
como abogado, y se interesé por el
cristianismo, aunque su conversion
tuvo lugar a su regreso a Cartago,
alrededor del 190. A partir de este
momento desplegé una notable
actividad polémica contra los paganos
y los herejes y en defensa del
cristianismo a través de numerosos
escritos. Tertuliano se convirtié en una
figura destacada en la Iglesia del norte
de Africa, aunque es dudoso que
llegara a ser ordenado sacerdote. En
sus escritos elaboré una prosa latina
original y desarrollo el vocabulario que
mas tarde utilizaria el pensamiento
cristiano.
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Tertuliano de Cartago (por el 200 D.C.) cit6 de todos los libros del Nuevo Testamento,
con excepcion de Filemodn, Santiago, 22 y 32 de Juan. De la misma manera que Ireneo,
citd no simplemente para ilustrar, sino para comprobar la verdad.

Origenes, el ilustre padre alejandrino que fue contemporaneo de Tertuliano (por el 185
al 250 D.C.), estaba relacionado no solamente con la iglesia de la ciudad en que vivia,
sino que habia viajado extensamente entre Roma, Antioquia, Cesarea y Jerusalén.
Dividio los libros sagrados en dos clases, los homologéumena, que indudablemente
eran los genuinos, aceptados por todas las iglesias, y los antilegdmena, que eran sobre
los que se disputaba, y que no habia sido aceptados por todas las iglesias. Entre los
primeros se contaban los Evangelios, las trece epistolas de Pablo, la 12 de Pedro, la 12
de Juan, Los Hechos, y el Apocalipsis. Entre los segundos se contaban Hebreos, 22 de
Pedro, 2% y 3 @ de Juan, Santiago y Judas. En esta misma clase coloc6 a Bernabé, al
Pastor de Hermas, a la Didaché y al Evangelio de los Hebreos. En algunas ocasiones
hizo uso de muchos de estos libros en el nivel de las Escrituras, de manera que no
trazo la linea del canon tan estrechamente como se hizo con posterioridad.

En el periodo Niceno, Eusebio de Cesarea (por el 265 al 340 D.C.) siguio los pasos de
Origenes. Coloco en la categoria de libros aceptados, los Evangelios, las catorce
epistolas de Pablo, incluyendo Hebreos, la 12 de Pedro, Los Hechos, la 12 de Juan y
Apocalipsis. Entre los libros disputados colocé a Santiago, Judas, 22 de Pedro, 2% y 32
de Juan. Rechazé de plano los Hechos de Pablo, el Apocalipsis de Pedro, el Pastor de
Hermas y otros, y trazé una marcada linea entre los libros canonicos y los apocrifos.



Estos hombres, que fueron dirigentes de la iglesia, y otros que no se mencionan aqui,
hablaron en gran parte, manifestando sus propias opiniones. El juicio de ellos no pudo
ser infalible; pero en ninguna manera fueron descuidados receptores de infundados
rumores. Aunque no concuerden unanimemente sobre la canonicidad de todos los libros
del Nuevo Testamento, demuestran con toda claridad que el canon se habia empezado
a formar en el tiempo en que vivieron, y que algunos de los libros fueron aceptados sin
ningun titubeo en tanto que otros se consideraron dudosos.

LAS LISTAS FORMALES O CANONES.

La lista de los libros conocidos del Nuevo Testamento o aceptados por iglesias
particulares, o por dirigentes puede deducirse de las citas y afirmaciones que aparecen
en los escritos de los primitivos padres. Tales listas, sin embargo, no tuvieron caracter
oficial y casi siempre representaron unicamente el juicio privado, o la opinidén personal.
Algunas veces reflejaron la practica general, pero muy a menudo se les considero el
canon de una localidad, o de una iglesia, o de algun personaje.

El primer canon conocido por haber sido adoptado conscientemente por un regular
grupo uniforme, fue el canon de Marcion, que aparecio por el 140 D.C. Marcion fue
nativo de Sinope, en el Ponto, donde su padre fue obispo. Era tan antijudio que repudio
todo el Antiguo Testamento procurando establecer un canon del Nuevo Testamento, que
resultara libre de todas las influencias judaicas. Seleccion6 a Lucas como su evangelio,
eliminando unicamente los primeros dos capitulos que contienen el relato del
nacimiento virginal, y utilizo diez epistolas de Pablo, excluyendo las pastorales y
Hebreos. Su lista comenz6 con Galatas y seguian 12 y 22 Corintios, Romanos, 12y 22
Tesalonicenses, Efesios (a la cual dio el nombre de Laodicenses), Colosenses,
Filipenses y Filemon.



El canon de Marcion, produjo una violenta reaccion en la iglesia. El hecho de que él
rechazara ciertos libros era una demostracion de que ya habian sido considerados
autoritativos en esa época, y los opositores de Marcion se apresuraron a defenderlos.
Ireneo, lo ataco, y Tertuliano, escribio cinco libros en contra de aquellos errores. El
arreglo arbitrario que del canon hizo Marcion demostro: (1°) que los libros que él incluyd
debian considerarse auténticamente indisputables, y (2°) que aquellos que él rechazdé
eran aceptados ampliamente como candnicos por el pueblo.

Una segunda lista de gran importancia fue el canon de Muratori, llamado asi por el
historiador y bibliotecario italiano, que lo descubrié en la biblioteca Ambrosiana de
Milan. El manuscrito mismo no es de época anterior al siglo séptimo, pero su contenido
probablemente pertenece al ultimo tercio del siglo segundo, por el 170 D.C. Puesto que
el manuscrito es solamente fragmento de un trabajo mayor, esta incompleto. Comienza
a mitad de una oracion, y el primer libro que menciona es Lucas, que en el fragmento se
llama el tercer evangelio. Mateo y Marcos casi con toda seguridad preceden a Lucas
en esta lista; Juan sigue con una inequivoca referencia a la Primera Epistola. Los
Hechos, 12 y 22 Corintios, Efesios, Filipenses, Colosenses, Galatas, 12 y 22
Tesalonicenses, Romanos, Filemon, Tito, 12 y 22 Timoteo, Judas, 2%y 32 de Juan, y
Apocalipsis también estan incluidos. El escritor del fragmento de Muratori rechazo las
epistolas de Pablo a los laodicenses y a los alejandrinos, y, aunque pone el Apocalipsis
de Pedro en el mismo “nivel” del Apocalipsis de Juan, manifiesta su duda al respecto,
porque dijo, “algunos de vosotros no pensais que debiera leerse publicamente en la
iglesia”. No menciond a Santiago, o a Hebreos, ni a las epistolas de Pedro. Quiza las
ignorara aunque parece muy dificil que se haya olvidado de Hebreos cuando Clemente
de Roma lo cita con abundancia.



Una lista africana del cuarto siglo, (por el 360 D.C.), escrita por una persona
desconocida, incluyo los cuatro evangelios, trece epistolas de Pablo, Los Hechos, el
Apocalipsis, tres epistolas de Juan, de los cuales el escritor acepta solamente una, y
dos de Pedro de las cuales reconoce solamente a una como genuina.

Las “Cartas sobre Fiestas” de Atanasio (367 D.C.) hacen diferencia marcada entre las
“Escrituras inspiradas por Dios... entregadas a nuestros padres por aquellos que fueron
testigos de vista y siervos de la palabra desde el principio” y las “llamadas escrituras
secretas” de los herejes. La lista de Atanasio comprende los cuatro evangelios, Los
Hechos, Santiago, 12 y 22 de Pedro, 12, 22 y 32 de Juan, Judas, Romanos, 1%y 22
Corintios, Galatas, Efesios, Filipenses, Colosenses, 12 y 22 Tesalonicenses, Hebreos,
12y 22 Timoteo, Tito, Filemon, y Apocalipsis. “Estas”, dijo Atanasio, “son fuentes de
salvacion... que nadie les anada ni les quite”.

Los padres de la iglesia que entablaron controversia afirman con mayor claridad la
veracidad y fidelidad de los escritos neotestamentarios que aquellos que simplemente
los citan para la edificacion de los creyentes, porque estos ultimos los aceptaban sin
discusion, en tanto que los paganos y herejes no. Al final del cuarto siglo la opinion
publica habia convenido por completo en que estos libros son fidedignos y auténticos.
Los CONCILIOS.

La discusion formal del canon por delegados de las iglesias, reunidos oficialmente en
concilios, no tuvo lugar sino hasta el final del cuarto siglo. El primer concilio en el que se
trato el asunto fue el de Laodicea en el 363 D.C. Segun parece no fue una asamblea
concurrida por todas las iglesias, sino que represento principalmente la region de Frigia.



El Tercer Concilio de Cartago en 397 D.C., produjo un decreto similar al que dio el Sinodo de
Laodicea presentando una lista de escritos idénticos con los veintisiete libros de nuestro
actual Nuevo Testamento.

El Concilio de Hipona en el 419 D.C., reiter6 la misma decision y la misma lista.
Conclusiones

De los datos que aqui hemos reunido resulta evidente que no todos los actuales libros del
Nuevo Testamento fueron conocidos o aceptados por todas las iglesias de Oriente y de
Occidente durante los primeros cuatro siglos de la era cristiana. Algunos, como los
evangelios, fueron conocidos desde los primeros dias. Otros como Hebreos, fueron
conocidos pero también discutidos porque su paternidad literaria era incierta; otros mas,
como 22 de Pedro o 22 y 32 de Juan no se mencionaban para nada, o su derecho a ocupar
un lugar en el canon era motivo de disputa.
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14 libros
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Profecia
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La aparente resistencia con que algunos libros, como Santiago, 22 y 3% de Juan y Judas,
fueron recibidos en el canon, no significa que se les considerara espurios. Filemén, 2% y
32l de Juan y Judas son tan breves que rara vez habrian de citarse, y ademas estaban
dirigidos a individuos cuya identificacién podria resultar oscura. A diferencia de las
grandes epistolas que fueron enviadas a grandes iglesias o que fueron circuladas entre
grandes provincias, las pequenfas epistolas no llegarian a la noticia de todos sino hasta
que se les buscara, o hasta que las personas o grupos a las que se habian dirigido
demandaran para ellas publica atencion.

Las variaciones en el canon, pues, se debieron a condiciones e intereses locales.
Demostraron, sin embargo, que a pesar de los traficantes de milagros y de
supersticiones, las iglesias y sus dirigentes no aceptaban cualquier manuscrito que
apareciera con el nombre de un apdstol o que pretendiera relatar historias y
ensefanzas desconocidas. El canon actualmente existente, surgid de un considerable
conjunto de tradicion y especulacion oral y escrita, y se abrié camino en las iglesias
debido a su autenticidad y potencia dinamica inherentes.

Tres etapas se descubren en el primitivo desarrollo del canon. Primero, los escritos se
citan individualmente por autores que dan por entendida la fuerza de su testimonio en
lugar de sujetarla a debate. Segundo, escritores como Ireneo y Origenes que se
empenaron en la controversia, comprendieron la necesidad de definir las autoridades en
que se apoyaban, pero no apelaron a la decision de una iglesia en particular. Por ultimo
llego el veredicto de los concilios que siguieron las decisiones de los dirigentes del
pasado y del presente, y que trazaron una distincion oficial entre los escritos candnicos
y los apocrifos



Esta distincion aparecio en la lista de libros en las varias versiones y manuscritos
utilizados por las iglesias. Los grandes manuscritos Sinaitico (Alepf) y Vaticano (B), que
datan del cuarto siglo, originalmente incluyeron todo el Nuevo Testamento. La version
siriaca no admitio la 2%y 32| de Juan, la 22 de Pedro, Judas y Revelacion o Apocalipsis
en su canon, sino hasta el siglo sexto.

Un estudio de los varios libros que fueron citados, de las listas y de los canones de los
primeros cuatro siglos, demostrara que los libros mas generalmente disputados u
omitidos fueron Santiago, Judas, 22 de Pedro, 22 y 32 de Juan y Filemén. Pueden
presentarse varias razones para explicar el desdén que se mostro hacia esos escritos.
Santiago fue dirigido a los miembros de la diaspora judia y contenia poco que fuera de
interés doctrinal y que apelara a la mente especulativa de los cristianos griegos. Judas,
22 y 3% de Juan, y Filemodn eran tan breves que contenian poco que fuera de interés
general. Las ultimas tres eran también privadas o semi- privadas en contenido, de
manera que pudiera ser que no hubieran circulado tan pronto como los extensos
escritos de sus mismos autores. La 22 de Pedro fue disputada hasta el tiempo de
Eusebio y fue menos citada y mas discutida por los padres de la iglesia que ningun otro
de los libros del Nuevo Testamento. Jeronimo declaré que las dudas de los padres para
aceptar esta epistola se debian a que su estilo era muy diferente del de la | de Pedro.
Si la aparente diferencia entre estas dos cartas, 2% y 12 de Pedro, se debe totalmente a
que fueron escritas por diferentes amanuenses, es asunto que nunca ha sido resuelto.
El hecho de que hayan sido escritas a grupos de personas que vivian en los bordes
externos de las fronteras cristianas para resolver una particular emergencia debe servir
para explicar lo poco que eran conocidas de las iglesias primitivas y la situacion dudosa
que conservaban entre los estudiantes biblicos de los primeros tres siglos.



A partir del cuarto siglo, no ha habido cambios materiales en el ya reconocido canon,
aunque desde el periodo de la reforma hasta el presente se han expresado muchos
puntos de vista individuales. Lutero, de hecho, rechazaba la epistola de Santiago,
especialmente porque su contenido parece no estar de acuerdo con doctrina de
justificacion por la fe. Calvino no estaba seguro de la 22 de Pedro. En mas recientes
dias a tarea de la critica historica casi ha disuelto \a idea de recurrir a un canon,
explicando la diferencia que existe entre la literatura del Nuevo Testamento, los libros
apocrifos y los escritos de los Padres, como una diferencia de grado o de tiempo, mas
bien que de clase o de cualidad. Semejante conclusion, de ser aceptada, despojaria al
Nuevo Testamento de toda autoridad objetiva y baria imposible la aplicacion general de
su verdad.

El canon, pues, no es el producto del juicio arbitrario de alguna persona, ni fue definido
por el voto de algun concilio. Fue el resultado de utilizar aquellos diversos escritos que
por medio de su dinamica interna demostraban sus méritos y su unidad. Algunos fueron
reconocidos mas lentamente que otros a causa de su reducido tamano, o a causa de su
remoto y particular destino, o por causa de una paternidad literaria andénima, o debido a
su aparente falta de aplicabilidad a las inmediatas necesidades eclesiasticas. Ninguno
de estos factores puede menoscabar la inspiracion de cualquiera de estos libros, ni el
derecho que tiene cada uno de ellos a ocupar un lugar en la palabra autorizada de Dios.



	Slide 1
	Slide 2
	Slide 3
	Slide 4
	Slide 5
	Slide 6
	Slide 7
	Slide 8
	Slide 9
	Slide 10
	Slide 11
	Slide 12
	Slide 13
	Slide 14
	Slide 15
	Slide 16
	Slide 17
	Slide 18
	Slide 19
	Slide 20
	Slide 21
	Slide 22
	Slide 23
	Slide 24
	Slide 25
	Slide 26
	Slide 27
	Slide 28
	Slide 29
	Slide 30
	Slide 31
	Slide 32
	Slide 33
	Slide 34
	Slide 35
	Slide 36
	Slide 37
	Slide 38
	Slide 39
	Slide 40
	Slide 1
	Slide 2
	Slide 3
	Slide 4
	Slide 5
	Slide 6
	Slide 7
	Slide 8
	Slide 9
	Slide 10
	Slide 11
	Slide 12
	Slide 13
	Slide 14
	Slide 15
	Slide 16
	Slide 17
	Slide 18
	Slide 19
	Slide 20
	Slide 21
	Slide 22
	Slide 23
	Slide 24
	Slide 25
	Slide 26
	Slide 27
	Slide 28
	Slide 29
	Slide 30
	Slide 31
	Slide 32
	Slide 33
	Slide 34
	Slide 35
	Slide 36
	Slide 1
	Slide 2
	Slide 3
	Slide 4
	Slide 5
	Slide 6
	Slide 7
	Slide 8
	Slide 9
	Slide 10
	Slide 11
	Slide 12
	Slide 13
	Slide 14
	Slide 15
	Slide 16
	Slide 17
	Slide 18
	Slide 19
	Slide 20
	Slide 21
	Slide 22
	Slide 23
	Slide 24
	Slide 25
	Slide 26
	Slide 27
	Slide 28
	Slide 29
	Slide 30
	Slide 31
	Slide 32
	Slide 33
	Slide 34
	Slide 35
	Slide 36
	Slide 1
	Slide 2
	Slide 3
	Slide 4
	Slide 5
	Slide 6
	Slide 7
	Slide 8
	Slide 9
	Slide 10
	Slide 11
	Slide 12
	Slide 13
	Slide 14
	Slide 15
	Slide 16
	Slide 17
	Slide 18
	Slide 19
	Slide 20
	Slide 21
	Slide 22
	Slide 23
	Slide 24
	Slide 25
	Slide 26
	Slide 27
	Slide 28
	Slide 29
	Slide 30
	Slide 31
	Slide 32
	Slide 33
	Slide 34
	Slide 35
	Slide 36
	Slide 37
	Slide 38
	Slide 39
	Slide 40
	Slide 41
	Slide 1
	Slide 2
	Slide 3
	Slide 4
	Slide 5
	Slide 6
	Slide 7
	Slide 8
	Slide 9
	Slide 10
	Slide 11
	Slide 12
	Slide 13
	Slide 14
	Slide 15
	Slide 16
	Slide 17
	Slide 18
	Slide 19
	Slide 20
	Slide 21
	Slide 22
	Slide 23
	Slide 24
	Slide 25
	Slide 26
	Slide 27
	Slide 28
	Slide 29
	Slide 30
	Slide 31
	Slide 32
	Slide 33
	Slide 34
	Slide 35
	Slide 36
	Slide 37
	Slide 1
	Slide 2
	Slide 3
	Slide 4
	Slide 5
	Slide 6
	Slide 7
	Slide 8
	Slide 9
	Slide 10
	Slide 11
	Slide 12
	Slide 13
	Slide 14
	Slide 15
	Slide 16
	Slide 17
	Slide 18
	Slide 19
	Slide 20
	Slide 1
	Slide 2
	Slide 3
	Slide 4
	Slide 5
	Slide 6
	Slide 7
	Slide 8
	Slide 9
	Slide 10
	Slide 11
	Slide 12
	Slide 13
	Slide 14
	Slide 15
	Slide 16
	Slide 17
	Slide 18
	Slide 19
	Slide 20
	Slide 21
	Slide 22
	Slide 23
	Slide 24
	Slide 25
	Slide 26
	Slide 27
	Slide 28
	Slide 29

