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EDITORIAL

El Nuevo Testamento constituye el nicleo del mensaje cristiano. Este
conjunto de textos literarios y teoldgicos, que incluye evangelios, cartas,
hechos y visiones apocalipticas, no solo prosigue la historia del pueblo de
Dios que comenz6 en el Antiguo Testamento, sino que abre una nueva
época de redencién y esperanza universal. Este nimero de Berit Olam
se enfoca en examinar el Nuevo Testamento desde diversas perspectivas
teolégicas y exegéticas, destacando su importancia actual y su intima re-
lacién con la historia de la salvacién.

El primer articulo fue escrito por Clinton Wahlen. El autor ofre-
ce un estudio exegético y teoldgico del concepto de justificacién en los
Evangelios, especialmente mediante el analisis de la terminologia griega
asociada al verbo dixatéw y sus cognados. De esta manera, sostiene que
el concepto de justificacién en los cuatro evangelios estd relacionado de
manera intima con la proclamacién del reino de Dios.

El segundo articulo, escrito por Ruben D. Montero, es una extraccién
y adaptacién de su tesis doctoral. En este articulo, el autor busca exa-
minar las relaciones entre la iglesia primitiva con la autoridad politica y
religiosa en el Nuevo Testamento.

El tercer articulo fue escrito por Jonathan Pacheco C. El autor realiza
un andlisis exegético del episodio de los discipulos de Efeso con el fin de
responder si estos hombres eran verdaderos cristianos antes de recibir el
Espiritu Santo por medio del ministerio de Pablo.

El cuarto articulo, cuyo autor es Bryan S. Cubas, examina exegética-
mente el texto de Filipenses 3:12-16, con el fin de entender el significado
de “perfeccion” para el apéstol Pablo y cémo debe interpretarse en la vida
cristiana.

Por ultimo, esta entrega cuenta con una recensién de parte de Ricardo
F. Grados que presenta el libro, Cristo: Diccionario de la celestial acade-
mia de la lengua.

Morthimer A. Leén
Editor general
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RESUMEN

“La Justificacién en los Evangelios” — El motivo de la justificacion, a
pesar de su centralidad en la teologia cristiana, plantea un desafio exegéti-
co en los Evangelios, ya que el vocablo justificacién (Otxalwats) no se men-
ciona explicitamente y su aparicion en el Nuevo Testamento es escasa. Sin
embargo, el concepto mismo de justificaciéon expresado mediante el verbo
deatdw, sus cognados y otros términos afines, se encuentra con relativa
frecuencia a lo largo de la narrativa de los Evangelios. A partir de esa base,
esta investigacion realiza un andlisis 1éxico-teoldgico de los términos grie-
gos relacionados con dtxatéw y lexemas afines en cada Evangelio, evitando
una lectura subordinada a la teologia paulina.

Palabras claves: Evangelios, justificacion, justo, justificar
ABSTRACT

“Justification in the Gospels” — The motif of justification, despite its cen-
trality in Christian theology, poses an exegetical challenge in the Gospels,
since the word justification (dtxaiwatg) is not explicitly mentioned and its oc-
currence in the New Testament is rare. However, the very concept of justifi-
cation expressed by the verb dtxatéw, its cognates and other related terms, is
found relatively frequently throughout the Gospel narrative. On that basis,
this research performs a lexico-theological analysis of the Greek terms rela-
ted to dixatéw and cognate lexemes in each Gospel, avoiding a subordinate
reading to Pauline theology.

Keywords: Gospels, justification, justification, righteous, justify
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LA JUSTIFICACION EN LOS EVANGELIOS"

Clinton Wablen

Introduccion

Existen diversas formas de abordar el tema de la justificacién en los
Evangelios. Por un lado, el andlisis podria ser muy breve, ya que la pa-
labra justificacion (dixalwais) no aparece en los evangelios y solo aparece
dos veces en el resto del Nuevo Testamento (Ro 4:25; 5:18), un he-
cho que difiere de su gran importancia dentro de la teologia cristiana.
Por otra parte, el concepto de justificacion, basado en el verbo dxatéw,
sus cognados® y términos afines,’ aparece con relativa frecuencia en los
Evangelios y no es menos relevante.

Otra aproximacién posible seria examinar diversas historias de per-
sonajes que, de algin modo, ilustran este concepto, como el paralitico
(“tus pecados te son perdonados...”, Marcos 2:5), Zaqueo (“Hoy ha ve-
nido la salvacién a esta casa...”, Lucas 19:9) y la mujer sorprendida en
adulterio (“Ni yo te condenol...]”, Juan 8:11).*

También podrian examinarse las pardbolas que ilustran este con-
cepto.’ El peligro inherente en un estudio de esta naturaleza es leer
los Evangelios desde la perspectiva de Pablo o, por el contrario, no en-

1. "Este articulo fue publicado originalmente en el Journal of the Adventist Theo-
logical Society: Clinton Wahlen, “Justification in the Gospels,” Journal of the Adventist
Theological Society 24, no. 1 (2013): 42-53. Disponible en: https://digitalcommons.
andrews.edu/jats/vol24/iss1/4. Agradezco a Maythen Durand por la traduccién de
este articulo del inglés al espafol. Las citas textuales también han sido traducidas con
el propésito de facilitar una mejor comprensién para los lectores hispanohablantes.

2. Un total de 52 casos: dixatog (33 veces), Mateo 1:19; 5:45; 9:13; 10:41°"; 13:17,
43, 49; 20:4; 23:28-29, 35, 25:37, 46; 27:19; Marcos 2:17; 6:20; Lucas 1:6, 17; 2:25;
5:32; 12:57; 14:14; 15:7; 18:9; 20:20; 23:47, 50; Juan 5:30; 7:24; 17:25; dixatoatvy (10
veces), Mateo 3:15; 5:6, 10, 20; 6:1, 33; 21:32; Lucas 1:75; Juan 16:8, 10; dixatéw (7
veces), Mateo 11:19; 12:37; Lucas 7:29, 35; 10:29; 16:15; 18:14; dixaiwpa, Lucas 1:6;
dixaiwg, Lucas 23:41, NA28-T en Accordance 10.3.3.

3. En el enfoque cldsico del Nuevo Testamento por Leon Morris, The Aposto-
lic Preaching of the Cross (Grand Rapids, MI: Eerdmans, 1956) explora importantes
términos vinculados entre si (redencién, pacto, sangre, propiciacion, reconciliacion y
justificacién) que podrian servir como punto de partida.

4. A menos que se especifique lo contrario, todas las traducciones de la Biblia
han sido tomadas de 1a RV60.

5. P.¢j., la triada de pardbolas en Lucas 15: la oveja perdida, la moneda perdida
y el hijo prédigo.
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6 Clinton Wablen

contrar ningliin punto en comun entre ambos.® A pesar de la evidente
atraccién que representa un estudio mdas amplio del concepto de justifi-
cacién, el enfoque adoptado aqui serd mds limitado, concentrdandose en
el uso del verbo dixatdw y de términos relacionados en cada uno de los
Evangelios.”

La justificaciéon segin Mateo

Mateo no se enfoca en el proceso de la justificacidn, sino en su resul-
tado. Jesus es el rey justo, y quienes pertenecen a su reino deben poseer
la justicia del reino, la cual se describe de manera mds completa en el
Sermon del Monte. Se trata de una justicia distinta a la de los escribas y
fariseos (5:20).% Este contraste resulta significativo, ya que mds adelante
Jesus describe a los fariseos como justos (9:13). No obstante, como deja
claro Mateo, se trata de una justicia que incluso puede coexistir con la
iniquidad (dvoula), ya que es meramente externa (23:25-28; cf. 6:1). La
justicia del Reino, en contraste, interioriza la ley, tal como lo describen
las antitesis, al eliminar la ira, la lujuria, practicamente todo divorcio
y los juramentos, e insistir en dar mds de lo requerido y amar a los
enemigos; en resumen, ejemplificar la perfeccién ética del cielo (5:21-
48).7 Asi, en 6:33 se hace referencia a buscar la justicia de Dios, la cual
también se describe como hacer la voluntad del Padre (7:21). La justicia
del Reino afecta la devocién religiosa, ya que la piedad exterior carece
de sentido. La limosna, la oracién y el ayuno deben hacerse en secreto,

6. Este fenémeno ha sido debidamente reconocido por Richard B. Gaf-
fin, Jr., “Justification in Luke-Acts,” en Right with God: Justification in the Bi-
ble and the World, ed. D. A. Carson (Grand Rapids, MI: Baker, 1992), 106-25.
Sin embargo, Gaffin no consigue evitar del todo la “Paulinizacién” de Lucas.

7. Estoy agradecido por las utiles sugerencias hechas tras la presentacién de
este trabajo en la reunién anual de la Adventist Theological Society y la Evangelical
Theological Society realizada en Atlanta, GA, el 18 de Noviembre de 2010.

8. Entendido de forma cualitativa mds que cuantitativa: “Jesds no estd hablando
de vencer a los escribas y fariseos en su propio juego, sino de un nivel o concepto de
justicia totalmente diferente” (R. T. France, The Gospel of Matthew (NICNT; Grand
Rapids, MI: Eerdmans, 2007), 189; de forma similar en Norvald Yri, “Seek God’s
Righteousness: Righteousness in the Gospel of Matthew,” en Right with God, 96-105;
98). Véase, Hans Dieter Betz, Sermon on the Mount (Hermeneia; Minneapolis, MN:
Fortress, 1995), 191-92 para una discusién mas detallada.

9. Gerhard Maier, Matthaus-Evangelium, 2 vols. (Bibel-Kommentar; Stuttgart:
Hinssler, 1979-1980), 1:189. Esta justicia se sitia bajo el estindar del Antiguo Tes-
tamento, donde la justicia se basa en Dios mismo y no en el desempefio humano (Lv

19:2; Dt 18:13).
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La justificacion en los evangelios 7

porque la verdadera recompensa no estd en la tierra, sino en el cielo, y se
basa en la confianza en el Padre celestial (6:1-32).

Ningtn estindar humano de justicia puede constituir jamds la base
para entrar en el reino. En Mateo, Jesus “sefiala una exigencia que nos
resulta imposible de alcanzar. Aunque nos sea imposible cumplirla, no
deja por ello de ser requerida”.® Dentro del Evangelio segin Mateo,
queda claro que esta justicia del reino no puede alcanzarse; solamente
puede recibirse.

La obra de Jesus, al igual que la de Juan el Bautista, produce una
divisién dentro de Israel entre creyentes e incrédulos. Los creyentes pro-
vienen, en su mayoria, de los marginados,'? incluidos los proverbiales
“pecadores” (recaudadores de impuestos y prostitutas), quienes consi-
guen entrar’ en el reino de Dios antes que los principales sacerdotes y
ancianos, quienes no creyeron ni en Jesus ni en Juan (21:31-32). Esta
fe estd vinculada, en su contexto inmediato, con el arrepentimiento,
el cual se demuestra mediante una vida piadosa, es decir, mediante “el
camino de la justicia”.’

Por otro lado, las referencias en Mateo sobre la entrada al Reino se
refieren con frecuencia a un evento futuro (5:20; 7:21; 18:3; 19:23-24).
Ademds, varias parabolas exclusivas de Mateo sitdan la separacién entre
creyentes e incrédulos, justos e injustos, en el juicio final (13:24-30, 36-

43, 47-50; 25:1-13, 31-46). Incluso hay una referencia a la justificacién

10. Yri, 99.

11. Acerca de la justicia en Mateo, descrita como un don, véase p. ¢j., Gottlob
Schrenk, “ixy, dixatog, ¥TA,” TDNT, 2:178-225 aqui 198-99; Yri, 105.

12. W. D. Davies y Dale C. Allison, 7he Gospel According to Matthew, 3 vols
(Edinburgh: T. & T. Clark, 1988-1997), 3:172.

13. Asimismo lo sefiala Eduard Schweizer, The Good News According to Mat-
thew, trad. David E. Green (Atlanta, GA: John Knox, 1975), 412. El tiempo presente
empleado en v. 31b (mpodyouaw) es algo inusual en Mateo para indicar la entrada al
reino (cf. tiempo indicativo futuro y aoristo en otros pasajes). No obstante, teniendo
en cuenta el uso del tiempo presente aqui y en 23:13, asi como las referencias al Reino
como una realidad ya presente (p. ¢j., 4:17; 12:28; 13:38), no debe atenuarse su énfasis
para interpretarse simplemente como “estar bien encaminados hacia el Reino en lugar
de haber ingresado ya en é1”, como sostiene John Nolland, 7be Gospel of Matthew (NI-
GTC; Grand Rapids, MI: Eerdmans, 2005), 863.

14. Aunque en la paribola y su aplicacién (21:29, 32) se utiliza petapélopat en
lugar de petavoéw, es esta tltima aplicacién la que deberia determinar el sentido, mas
que la pardbola en si. Cf. France, 803, donde se indica que en este contexto se aproxi-
ma al significado de “arrepentirse”.

15. Como seifiala Benno Przybylski, Righteousness in Matthew and His World
of Thought (SNTSM 41; Cambridge: Cambridge University Press, 1980), 95-96, el

mensaje de Juan y su estilo de vida no pueden separarse.
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8 Clinton Wabhlen

en relacién con este juicio: “Mas yo os digo que de toda palabra ociosa
que hablen los hombres, de ella darin cuenta en el dia del juicio. Porque
por tus palabras serds justificado, y por tus palabras serds condenado”.
(12:36-37). Si bien esto concuerda con la comprensién judia tipica de
una justificacién futura, su conexién en Mateo con una justificacién pre-
sente se asemeja mds al esquema de Pablo y, en general, a la escatologia
del Nuevo Testamento.'® Al mismo tiempo, no debe pasar desapercibi-
do que el contexto inmediato vincula la aceptacién de la proclamacién
del Reino hecho por Jesus con el arrepentimiento (12:41; cf. 11:20-21),
en paralelo con el llamado al arrepentimiento proclamado por Juan el
Bautista.'” En otras palabras, la justificacién en Mateo guarda una es-
trecha relacién tanto con los aspectos presentes como futuros del acceso
al Reino de Dios, el cual se produce mediante la plena aceptacién de la
proclamacién de Jesus.

La justificacion segtin Marcos

En el evangelio de Marcos, ademds de la mencién de la percepcién
de Herodes sobre Juan el Bautista como un hombre justo (Marcos 6:20),
la unica otra aparicién de dixatog relevante para este estudio parece ser
una referencia irénica a los escribas y fariseos, describiéndolos como jus-
tos.’® Ante la pregunta de por qué come con recaudadores de impuestos
y pecadores, Jests responde: “Los sanos no tienen necesidad de médico,
sino los enfermos. No he venido a llamar a justos, sino a pecadores”
(2:17). Este pasaje es significativo porque caracteriza el ministerio de
Jests como una labor dirigida a restaurar a los marginados dentro de la
comunién de Israel, ilustrando asi el tema de esta novedad anunciada en
Marcos 1:15 y desarrollada mas ampliamente en Mr 2:18-22.%°

16. Nosotros gozamos de los beneficios de la justificacién en el presen-
te (Ro 4:25; 5:1-5) mientras esperamos su consumacion (5:18); cf. Schrenk,
TDNT 2:208, 224.

17. Véase Clinton Wahlen, Jesus and the Impurity of Spirits in the Synoptic Gospels
(Tubingen: Mohr Siebeck, 2004), 128-29.

18. En oposicién a la remota posibilidad de conceder a los detractores un grado
de justicia que pudiera ser aprobado por Dios, véase William L. Lane, Tbe Gospel of
Mark: The English Text with Introduction, Exposition, and Notes (NICNT; Grand Ra-
pids, MI: Eerdmans, 1974), 105.

19. Las cinco historias en Marcos 2:1-3:6 forman una estructura concéntrica
de tres controversias relacionadas con los alimentos y enmarcadas por dos milagros de
sanidad: A (2:1-12); B (2:13-17); C (2:18-22); B’ (2:23-28); A’ (3:1-6). Véase Joanna
Dewey, “The Literary Structure of the Controversy Stories in Mark 2,1-3,6,” JBL 92
(1973): 394-401.
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La justificacion en los evangelios 9

En la estructura de este capitulo, el perdén (2:1-12) precede a la
comunién (2:13-17). El aforismo de Jests refuerza esta idea, aludiendo
a un proverbio conocido. Adoptando la premisa de sus acusadores para
refutarlos, los “pecadores”, es decir, los enfermos, son quienes necesitan
la “sanidad” del médico, es decir, el perdén. Este llamado o invitacién de
Jesus a los pecadores para entrar en el Reino “sugiere que la base de la
comunion en la mesa era el perdon mesidnico,y la comida misma era una
anticipacion del banquete mesidnico”.? Por tanto, el vinculo implicito
entre el perdén y la sanidad, en la primera historia, se hace aqui mds
explicito. La historia del paralitico es una interpretacién de la invitacién
a los pecadores a la comunidn, y viceversa. En otras palabras, los actos
de sanidad realizados por Jestis comprendian no solo la restauracién fi-
sica, sino también “un retorno integral dentro de Israel y una sefial de
la redencién ofrecida en la proclamacién de su Reino”.?* Como sucede
a menudo en Marcos, se emplea la ironfa para transmitir un mensaje
importante?’: los que realmente son _justos responden al llamado de Jests
y, al hacerlo, reciben perdén, comunién y restauracién plena dentro de
la comunidad de fe.

La justificaciéon segin Lucas

En Lucas, Jesus llama a los pecadores “al arrepentimiento” (eig
uetavotay, 5:32), una aclaracion aparentemente inocua hasta que se ob-
serva que, en el mensaje siguiente que anuncia el ministerio del “vino
nuevo” de Jesus, sélo Lucas incluye la protesta de algunos tradicionalis-
tas: “el vino afiejo es mejor” (5:39, traduccién del autor).”® De entre los
sinépticos, sélo Lucas identifica la “levadura de los fariseos” como hipo-
cresia (12:1). También menciona que el intérprete de la ley, al preguntar
“sQuién es mi préjimo?”, buscaba “justificarse a si mismo” (10:29), lo

20. Lane, 106.

21. Clinton Wahlen, “Healing,” DJG, ed. Joel B. Green et al., 2da ed. (Down-
ers Grove: InterVarsity, 2013), 365.

22. Cf. para el uso de la intercalacién como recurso para intensificar la ironia
dramatizada, mediante el cual los lectores son confrontados con los conflictos nar-
rativos planteados por las historias, véase Tom Shepherd, Markan Sandwich Stories:
Narration, Definition, Function (Andrews University Seminary Doctoral Dissertation
Series 18; Berrien Springs, MI: Andrews University Press, 1993).

23. Sobre la traduccién de ypnotés como comparativo, véase Joseph A. Fitz-
myer, The Gospel according to Luke: Introduction, Translation, and Notes (AB 28-28A;
New York: Doubleday, 1981-1985), 1:602, quien sefiala que Lucas a veces emplea el
adjetivo en grado positivo como comparativo o incluso superlativo (9:48; 10:42), un
uso que refleja la tendencia general del griego helenistico.
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10 Clinton Wabhlen

que da paso a la pardbola del Buen Samaritano, en la que el sacerdote
y el levita pasan de largo ante el hombre medio muerto para preservar
su pureza ceremonial.** Asimismo, en la pardbola de la oveja perdida,
“habra mds gozo en el cielo por un pecador que se arrepiente, que por
noventa y nueve justos que no necesitan arrepentimiento”’(15:7); y la
parabola del hijo prédigo también trata sobre el hermano mayor que
cree ser autojustificado, y su respuesta al amor del padre queda abierta
(15:31-32).%

La piedad judia aparece de manera prominente desde el comien-
z0, con la intencién de apelar especialmente a estos “hermanos mayo-
res” en Israel, para que pudieran reconocer en Jests el cumplimiento
de sus esperanzas. Zacarias profetiza que, una vez liberado (puobévtag)
de sus enemigos, Israel podria servir a Dios sin temor év oc10T)Tt xal
dweatoatvy (1:74-75).% El dngel Gabriel, al anunciar el cumplimiento
de Malaquias 4:5-6, indica que parte del propésito de Juan al preparar
el camino para Jesus seria llamar a “los rebeldes a la prudencia de los
justos, para preparar al Sefior un pueblo bien dispuesto” (1:17). Simeén,
descrito como “justo y piadoso” (dixatos xal eddafys), pronuncia una
profecia similar al tomar al nifio Jests en sus brazos para bendecirlo
(2:25), afirmando que ese nifio traerfa la salvacién (2:30).%

Uno de los llamamientos mds conmovedores dirigido a los judios
fariseicos para que comprendieran el significado de la actitud de Jesus
hacia aquellos con reputacién pecadora es el relato de Lucas sobre la
uncién de Jests en casa de Simén el fariseo. En respuesta a las dudas
tacitas de Simén, Jests defiende las acciones de la mujer (en contraste
con la falta de hospitalidad del anfitrién hacia El), afirmando que su
gratitud por haber sido perdonada es lo que la lleva a actuar asi. Su gran
amor demuestra que ha sido perdonada en abundancia.?® Es significa-

24. Véase también Wahlen, Jesus and the Impurity of Spirits, 141-42 y la biografia
citada alli.

25. Sobre este aspecto de la pardbola, véase especialmente; Kenneth Ewing
Bailey, Poet and Peasant: A Literary Cultural Approach to the Parables in Luke (Grand
Rapids, MI: Eerdmans, 1976), 190-206: “El fariseo que escucha se ve presionado a
verse a si mismo en el hijo mayor y a responder aceptando la reconciliacién”(206).

26. Tal era el proposito del éxodo de Egipto (Ex 7:16; Jn 24:14); cf. su inico uso
calificado en el NT respecto a los cristianos se encuentra en Ef 4:24 (év dixatogtvy xai
ba1dTyTL TG dAnbelag ).

27. Entre los cuatro evangelios, cwtypia aparece principalmente en Le (1:69,
71,77, 19:9), pero también en Mr 16:8 y en Jn 4:22.

28. Tomar &1t como “porque’ tiene poco sentido en el contexto donde un gran

”

amor muestra un gran perdén, pero no lo causal...]; mejor seria: ‘considerando que”.

Berit Olam 21, n° 1 (enero-junio, 2024): 4-17



La justificacion en los evangelios 11

tivo que la declaracién que Jesis da con seguridad tanto a Simén como
a la mujer sobre el perdén de sus pecados (dpéwvtat), se encuentre en
tiempo perfecto (vv. 47-48), lo cual indica un “estado de perdén que
Jests reconoce y declara [...] Jests no niega que sus pecados hayan sido
‘muchos’, sino que ya no estd bajo el peso de ellos”.?’ Esto se hace evi-
dente en sus ultimas palabras hacia ella: “Tu fe te ha salvado; ve en paz”
(v. 50). Es apropiado que esta historia en Lucas sea introducida por la
descripcién de Jestis como “amigo de publicanos y pecadores” y por la
afirmacién de que “la sabiduria es justificada por todos sus hijos™ (7:34-
35), lo que parece aludir a un grupo diferente representado por Simén y
los que, como aquellos muchachos de la pardbola del v. 32, permanecen
indiferentes tanto al mensaje de Juan como al de Jesus. El significado
de €010y en el v. 35, al igual que €dixalwoay en el v. 29, es “mostrar o
proferir que alguien es justo, declararlo o admitir como justo”.’!

Otro pasaje, enfocado de manera mds directa contra la autojustifica-
cién o justificacién propia, es la pardbola del fariseo y el recaudador de
impuestos (18:9-14). Segin Lucas, Jesus “dijo esta pardbola a algunos
que confiaban en si mismos como justos y menospreciaban a los demds”
(v. 9, traduccién del autor). El fariseo en la pardbola se distingue por
su actitud arrogante: “tomé una posicién prominente”.? (aTabeis Tpog
€quToV) para orar; agradece a Dios por no ser como el resto de la huma-
nidad; luego se dedica a detallar cudn malos son los demds: “ladrones,
injustos, adulteros”; e incluso sefiala especificamente que no es “ni si-
quiera como ese recaudador de impuestos”. Después enumera sus actos
de supererogacion: ayuna dos veces por semana y da el diezmo de todo
lo que adquiere (incluso de las hierbas mas pequefias, 11:42). En mar-
cado contraste con este fariseo orgulloso se encuentra la actitud contrita
y humilde del recaudador de impuestos: se mantenia a distancia, no se

(Max Zerwick, A Grammatical Analysis of the Greek New Testament, trad., rev. y adap-
tado por Mary Grosvenor, 3ra rev. ed. [Rome: Editrice Pontificio Istituto Biblico,
1988], 203).

29. Fitzmyer, 1:692.

30. Junto con el verbo, el uso de mdg coincide con el v. 29; cf. Mateo 11:19 “por
sus obras” (cf. v. 2).

31. Alfred Plummer, The Gospel According to St. Luke, 5th ed. (ICC; Edinburgh:
T. & T. Clark, 1901), 208. Un significado similar se encuentra en 10:29, donde el
intérprete de la ley deseaba justificarse a si mismo.

32. Asi Joachim Jeremias, The Parables of Jesus, 3ra ed. (London: SCM, 1972),
140; cf. T. W. Manson, The Sayings of Jesus (London: SCM, 1957), 310: “stood by
himself”.
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atrevia® ni siquiera a levantar los ojos al cielo, sino que se golpeaba
el pecho (“o, mds precisamente, el corazén, considerado el asiento del
pecado”);** su oracién es breve, sencilla y directa: “Dios, sé propicio a
mi, pecador” (al igual que el fariseo, también se presenta como un caso
singular, pero de manera muy distinta). Su oracién es una suplica de
propiciacién y perdén (idaoxopat, término que solo vuelve a aparecer
en Heb 2:17).%

La declaracién autoritativa de Jests de que fue el recaudador, y no el
fariseo,* quien fue justificado, es decir, “considerado justo y aceptado”,’’
resulta impactante, ya que Dios ha dicho: “yo no justificaré al impio”.
(Ex 23:7 NET; cf. 1QHa XXV.13). Sin embargo, este tipo de final sor-
presivo es caracteristico de las pardbolas de Jesus, y no hay razén para
dudar de su autenticidad. La combinacién de dixatdw con iddoxopat
se asemeja tanto al uso del mismo verbo con iAagtrplov en Romanos
3:24-25 que resulta inevitable comparar ambos contextos. La idea de
que esta terminologia sobre la justificacién se comprenda, por influencia
paulina, pareceria plausible, si no fuera porque ya se encuentra un len-
guaje similar con bastante frecuencia en el Qumrin, aunque con matices
distintos.* Preguntar qué pecado habia cometido el fariseo o qué repa-
raciones habia hecho el recaudador para demostrar su arrepentimiento
es perder de vista el punto central, ya que el enfoque aqui estd en la ac-
titud interior de los dos adoradores (como se evidencia en sus palabras,
su lenguaje corporal y en el proverbio conclusivo del v. 14b).%? El recau-
dador incluso cita las palabras iniciales del Salmo 51,% el cual reflexiona

33. Jeremias, 141.

34. Ibid.

35. Fitzmyer, 2:1188 sefiala el mismo sentido de iAdoxopat en 2 R 5:18 LXX,
donde traduce como % “perdonara”; el término implica apartar la ira y extender per-
dén (véase Morris, 125-60), asi como su sustantivo afin ilaoTyptov denota “un medio
de propiciacién” (Ibid., 167-74, cf. 140-41).

36. Jeremias, 141-42.

37. Plummer, 419 (cursivas en el original).

38. Véase, p.ej., 1QS 111.3; X1.2, 5, 10, 12, 14; 1QSb IV.22; 1QHa V.34; IX.8;
XV.31; XVIL14; XXV.15; 1Q35 1 2; 4Q257 111.4; 4Q264 1 1; 4Q525 10 5; 11Q5
XXIV.7.

39. Cf. Lucas 14:11. Considerar la ubicacién social de cada uno puede
aportar claridad, pero esto por si solo no explica el motivo de la justificaci-
6n del recaudador de impuestos (c.f Stephanie Harrison, “The Case of the
Pharisee and the Tax Collector: Justification and Social Location in Luke’s
Gospel,” Currents in Theology and Mission 32/2 (2005).

40. Jeremias, 144.
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reiteradamente sobre la condicién interior del penitente (vv. 6, 10, 17).
Asi, el sentido del participio perfecto pasivo refleja un estado transfor-
mador tanto en lo interior como en lo exterior: un cambio atribuible
unicamente a la gracia de Dios, que constituye Su justicia justificadora.*
La justificacion, en este sentido, no puede ser jamds meritoria, sino que
es siempre un don gratuito otorgado por Dios.

La justificacion segin Juan

Finalmente, en el evangelio de Juan, rara vez el Evangelio mencio-
na la justicia o términos afines,*” pero cuando lo hace, casi siempre los
vincula al juicio.® El pasaje mds importante, aunque también el mds
oscuro y controversial, es Juan 16:8-11. La interpretacién predominante
de este pasaje se entiende en un sentido exclusivamente negativo, como
una acusacion judicial forense contra el mundo;*sin embargo, dicha
interpretacion pasa por alto las implicancias mds amplias del Cuarto
Evangelio, en particular su propdsito de llevar a las personas a la fe en
Jests (20:31) mediante la obra de sus discipulos, cuya misién esta ali-
neada a la de Jests (17:18, 20). Esta es también la labor del Pardclito, ya

que él representa la presencia continua de Jests en el mundo (14:16-18;
16:12-15).
Jests es la Luz verdadera que alumbra a todo ser humano que viene

41. Cf.la formulacién tipicamente catdlica de la “interior justification” por Ces-
las Spicq, quien afirma que esta “es mucho mds que un veredicto de absolucién: Dios
concede que este “pecador” se convierta en justo, lo hace justo” (TLNT, 1:340).

42. Este uso poco frecuente no debe considerarse un indicio de la falta de im-
portancia del tema, como sugiere Andrew H. Trotter, Jr., “Justification in the Gospel
of John”, en Right with God, 126-45 aqui 127: “The very paucity of references to the
dikaio- word-group makes it all the more important to examine them thoroughly, and
the passages in which they occur, if we are to understand John’s view of justification”.

43. Jn 5:30; 7:24; 16:8; también 16:10; 17:25—3ixatootvy aparece en 16:8 y 10,
y dixalog en otros lugares.

44. Por ejemplo, D. A. Carson, “The Function of the Paraclete in John 16:7-11,”
JBL 98 (1979): 547-566, seguido en términos generales por Trotter; John Aloisi, “The
Paraclete’s Ministry of Conviction: Another Look at John 16:8-11,” JET'S 47 (2004):
55-69. Esta interpretacién subyace en la tendencia a leer el Evangelio en dos niveles:
la experiencia de la llamada comunidad jodnica se superpone y se lee a través de los
acontecimientos histéricos representados a nivel narrativo (véase J. Louis Martyn,
History and Theology in the Fourth Gospel [Nashville, TN: Abingdon, 1968]). Se han
presentado numerosas y serias objeciones a este enfoque de lectura especular, entre
ellas la distorsién del mensaje evidente del libro, que sitta la persecucién de los disci-

pulos en el futuro (p. ¢j., Jn 16:2-3).
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al mundo (1:9).% El no vino para condenar al mundo, sino para que
el mundo sea salvo por medio de €l (3:17). La luz conduce a todos a
un punto de decisién: algunos aman las tinieblas porque sus obras son
malas, mientras que otros se acercan a la luz (3:19-21). Dentro de este
ultimo grupo se incluyen a samaritanos que reconocen a Jests como “el
Salvador del mundo’ (4:42), a judios que lo identifican como ‘el Profeta’
(6:14), al ciego de nacimiento (9:17, 33, 38), aparentemente a algunos
griegos (12:20-21), e incluso al ‘mundo”.* Por tanto, Jests dijo: “Para
juicio he venido a este mundo: para que los que no ven, vean, y los
que ven, sean cegados” (9:39). Debido a que el Pardclito realizaria una
obra similar a la que hizo Jesus en su momento, deberiamos esperar que
la descripcion de 16:8-11 presente resultados diversos por las distintas
respuestas. Un andlisis mds detallado del pasaje respalda esta hipdtesis.
Elsignificado dominante del verbo éAéyyw es “convencer,reprender”,*
“mostrar a alguien su pecado y llamarle al arrepentimiento”.* Este sig-
nificado tiene antecedentes judios, en los cuales Dios disciplina e instru-
ye a los seres humanos mediante la conviccion, la reprension, la prueba
y el juicio.” Si este es el sentido aqui, entonces el Pardclito convencerd
al mundo: (1) de pecado, debido a su falta de fe (v. 9), y su necesidad
de creer en el Cordero de Dios que quita el pecado del mundo (1:29);
(2) de justicia, porque, mediante el “Espiritu de verdad” (14:17; 15:26;
16:13), Jesus libera a las personas del pecado (8:31-36) y ha ascendido
victorioso al Padre para interceder por ellos como su Abogado (20:17;
1 Juan 2:1);*° (3) de juicio, porque el principe de este mundo ha sido

45. El antecedente mds cercano, &vlpwmov, es también el mds natural desde el
punto de vista sintdctico.

46. Craig S. Keener, The Gospel of John: A Commentary, 2 vols. (Peabody, MA:
Hendrickson, 2003), 2:871, lo califica como “una profecia no intencionada (cf. 11:51)
sobre los gentiles que se vuelven a Jests (12:20; cf. 11:48)”.

47. BDAG, 315.

48. Friedrich Biichsel, “eAéyxw, Eheyéic xt\’, TDNT , vol. 2, 473-476, aqui,
474,

49. Ibid., 473—-474. Véase LXX Gn 31:42; 2 S 7:14; 1 Cr 12:18; Sal 6:2;
37:2; Pr 3:11 (citado en Heb 12:5); Sabiduria 12:2; Eclesidstico 18:3; Isaias
2:4; 11:3-4, etc. En Qumrin, el uso del término 12171 con Dios como sujeto
a menudo significa “reprensién”, no simplemente en el sentido de probar que
alguien estd equivocado, sino para persuadirlo a cambiar de actitud. Véase A.
R. C. Leaney, “The Johannine Paraclete and the Qumran Scrolls,” en John and
Qumran, ed. James H. Charlesworth (Londres: Geoffrey Chapman, 1972),
38-61.

50. No exactamente “en el sentido forense de justificacién o absolucién”, como
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condenado y expulsado mediante el juicio en la cruz, por medio del cual
Jesus atraerd a todos hacia si (12:31-32).%!

Esta interpretacién cobra mayor sentido a la luz de la “oracién sumo
sacerdotal” de Juan 17, donde Jesus intercede ante el “Padre santo” para
que “guarde” y “santifique” a los discipulos (vv. 11, 15, 17), asi como a
aquellos que creerdn en ¢él por la palabra de ellos (v. 20). En este con-
texto, Jesds también se refiere al Padre como “justo”y declara que El ha
dado a conocer su nombre a fin de que (va) “el amor con que me has
amado esté en ellos, y yo en ellos” (vv. 25-26). Esta expresion remite a
la obra de Jesus en Juan 5:30, cuya justicia en el juicio radica en que no
actda segun su propia voluntad, sino segtn la del Padre (cf. 7:24).

Que la obra de conviccién del Espiritu no se entienda como exclu-
sivamente negativa, sino también positiva segin la respuesta de las per-
sonas, se observa asimismo en las palabras de Jests a Nicodemo sobre
el nuevo nacimiento “del Espiritu” para entrar en el reino de Dios (3:3,
5). Por el desarrollo posterior del relato, parece claro que Nicodemo
finalmente acept6 esta ensefianza, creyé en Jesds y experimento este na-
cimiento “de lo alto” (dvwbev; cf. 7:50-51; 19:39), mientras que otros
de los dirigentes judios también creyeron, pero ocultaron su fe porque
“amaban mis la gloria de los hombres que la gloria de Dios” (12:43).

Conclusiéon

El concepto de justificacién, considerado en términos generales en
relacién con Oxatéw y sus cognados, estd presente, en mayor 0 menor
grado, en los cuatro evangelios candnicos. En Mateo, la justificacién se
relaciona con la justicia del reino, la unica suficiente para poder entrar
en él. Esta justicia, proclamada por Jesas, implica una interiorizacién
de la ley. Dado que se trata de la justicia de Dios, no puede alcanzarse
mediante el esfuerzo humano ni por una escrupulosa observancia. Solo
puede recibirse a través de una relacién intima con el Padre —como an-

lo plantea William H. P. Hatch, “The Meaning of John XVI, 8-11”, Harvard Theo-
logical Review 14 (1921): 103-105, aqui 104. La palabra dixatootvy, que solo aparece
aqui en el Evangelio de Juan, siempre se presenta en las epistolas jodnicas junto a motéw
en un sentido ético (1 Juan 2:29; 3.7, 10; cf. Apocalipsis 19:11; 22:11), idea también
presente en el Evangelio una vez se reconoce su conexién con la luz como opuesto
correspondiente al pecado y la oscuridad (3:19-21; cf. 5:14; 8:11).

51. Para una interpretacién similar de Juan 16:8-11, véase Jon Paulien, john:

Jesus Gives Life to a New Generation (The Abundant Life Bible Amplifier; Boise, ID:
Pacific Press, 1995), 240-241.
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ticipacién y garantia de la vindicacién en el juicio final. La justificacién
en Marcos incluye el perdén ofrecido a los pecadores que responden a
la invitacién mesidnica, a la comunién del reino y a la restauracién plena
dentro de Israel. Lucas se acerca mds que los otros evangelios al concep-
to paulino de justificacién, al destacar el peligro de la autojustificacién
y la necesidad del arrepentimiento para recibir perdén, absolucién y paz
interior. También implica una transformacién interna que se manifiesta
exteriormente en humildad, gratitud y amor a Dios por este don gratui-
to. El Evangelio de Juan contempla la justificacién, asi como su aspecto
negativo de condena, en términos de la cruz—esta, junto con la obra de
conviccién del Espiritu intercesor que actia por medio de los discipulos,
lleva a las personas a un punto decisivo. Ser santificado mediante la Pa-
labra y el Espiritu de verdad implica un cambio tan radical que se des-
cribe como un nuevo nacimiento, el cual constituye el medio de entrada
en el reino de Dios y la experiencia de unidad con el Padre y el Hijo.
En los cuatro Evangelios, la justificacién esta estrechamente vincula-
daala proclamacién del reino de Dios, y quizds sea por esta razén que se
presentan tanto aspectos presentes como futuros de la justificacién. En
el evangelio de Mateo, ambos aspectos estdn relativamente equilibra-
dos. El aspecto presente predomina en el evangelio de Marcos y Lucas,
mientras que en Juan parece dominar un elemento “perfectivo”, donde la
victoria decisiva alcanzada en la cruz se hace realidad mediante el Espi-
ritu, quien produce conviccién, fe y transformacion.palabras alegéricas,
sino palabras completamente adecuadas, sencillas, creibles y claras”.>

Clinton Wahlen
Biblical Research Institute
Silver Spring, Maryland, EE. UU.

52. Andrés San Martin Arrizaga, ed. El Libro de Concordia: El Libro de las
Confesiones de la Iglesia Luterana (Temuco: Escritura y Verdad, 2010), 384-6 (“For-
mula of Concord, Solid Declaration”, art. 7.50).
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RESUMEN

“Las relaciones del pueblo de Dios con el poder politico y el religioso
en el Nuevo Testamento” — El presente estudio examina la relacién de la
iglesia primitiva con las autoridades politicas y religiosas segtin el Nuevo
Testamento. Se contextualiza la situaciéon de Judea bajo dominio romano
y se describe la estructura del liderazgo judio. Se analiza la actitud de Jesus
ante el poder, especialmente en su juicio, y la misién de los apéstoles en me-
dio de la persecuciéon. Romanos 13 se presenta como base del sometimiento
cristiano a las autoridades instituidas por Dios. El articulo concluye desta-
cando principios de obediencia consciente, oracién, cooperacién prudente y
testimonio transformador como guia para la iglesia ante el poder humano.

Palabras clave: Nuevo Testamento, poder politico, poder religioso, iglesia.
ABSTRACT

“The relationship of the people of God to political and religious power
in the New Testament — This study examines the relationship of the early
church to the political and religious authorities according to the New Tes-
tament. The situation in Judea under Roman rule is contextualized and the
structure of Jewish leadership is described. Jesus' attitude to power, espe-
cially in his trial, and the mission of the apostles in the midst of persecution
are analyzed. Romans 13 is presented as the basis for Christian submission
to the authorities instituted by God. The article concludes by highlighting
principles of conscious obedience, prayer, prudent cooperation and trans-
forming witness as a guide for the church in the face of human power.

Keywords: New Testament, political power, religious power, church.
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LAS RELACIONES DEL PUEBLO DE DIOS CON EL
PODER POLITICO Y EL RELIGIOSO EN EL NUEVO
TESTAMENTO!

Rubén D. Montero

Introduccion

La relacién entre la Iglesia y el Estado ha sido, desde el comienzo
del cristianismo, de reflexién para los pensadores cristianos.? Si bien, en
el A.T, Israel nace y se desarrolla como un estado gobernado por Dios a
través de reyes ungidos; en el N.T la situacién es diferente, ya que Jests
establece su iglesia y le encomienda una misién: llevar el evangelio a
todo el mundo, la iglesia se convirtié en un movimiento misionero de al-
cance mundial y, como en cada rincén del mundo existen gobernadores
seculares, es inevitable la interaccién de los cristianos con gobernantes
y con variadas formas de gobierno y legislacién. En este capitulo, se
presenta la relacién del poder politico y religioso en el Nuevo Testamen-
to, empezando por una descripcién de los poderes politicos y religiosos
imperantes en la época, y cémo Jesus, los apdstoles y la naciente iglesia
cristiana enfrentaron el desafio de preservar los principios biblicos en
medio de una sociedad mayormente hostil al evangelio.

El poder politico en tiempos del Nuevo Testamento

Después del exilio, Jerusalén se mantuvo como centro cultural del
judaismo antiguo durante mds de seis siglos. Sin embargo, entre los afios
142y 63 a. C., tuvo el estatus de un reino independiente.’

Durante este breve periodo, goberné la dinastia asmonea que pro-
movié un tipo de judaismo, enfatizaba las précticas publicas que ayu-
daban a cohesionar la identidad nacional de los judios, lo que llevé a

1. Agradezco a Addeel Villarreta por la extraccién y adaptacién del presente
articulo basado en la tesis doctoral de Rubén D. Montero, Principios biblicos que guian
la relacion del pueblo de Dios con el poder politico y religioso, y sus implicancias en el cumpli-
miento de la mision (Tesis Doctoral, Universidad Peruana Unién, 2023).

2. Robert Charles Sproul, ;Cual es la relacion entre la Iglesia y el Estado? (San-
dford, FL: Reformation Trust Publishing, 2015), 13.

3. “Historia de Israel: Cronologia”’, Embajada de Israel en Espafia, https:/
embassies.gov.il/madrid/AboutIsrael/history/Pages/HISTORIA-Cronologia.aspx
(consultado: 12 de febrero, 2020).
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una creciente importancia de la ciudad de Jerusalén. También surgen
movimientos alternativos al judaismo oficial, como los saduceos, fari-
seos, esenios y muchos mds. Las diferencias eran grandes, los saduceos
limitaban la autoridad a la Tor4, los fariseos afiadian una tradicién inter-
pretativa oral, los sectarios de Qumran afiadian libros con una concep-
cién del mundo distinta a los anteriores. Esther Miquel Pericéds asegura
que durante ese periodo no se puede hablar de una religién unitaria
identificable.*

En el 63 a. C., Jerusalén es conquistada por los romanos, dirigidos
por Pompeyo.® Palestina pasa a ser de los romanos. Roma tenia como
politica conservar las costumbres y tradiciones de los pueblos que con-
quistaba, y se centra en controlar la moneda y los caminos, exige un
tributo elevado, para lo cual se sirve de hombres leales a Roma.

Son tres los aspectos claves del cualquier sistema social: privilegio,
riqueza y poder. En la Roma imperial, estos aspectos promovieron una
clara polarizacién en dos grupos sociales, que han sido denominados
grupos superiores e inferiores.® El privilegio establecia una diferencia
entre los ciudadanos romanos y quienes no lo eran. La riqueza tenia dos
connotaciones, como valor en si misma y como valor vinculado con la
honra y otras virtudes civicas y el poder politico era la consecuencia de
pertenecer a alguno de los niveles anteriores y estaba restringido a los
que tenian el privilegio y la riqueza.

Con la subordinacién del Estado judio a Roma, hay una doble reac-
cién en Judea:” surgen movimientos nacionalistas defendiendo la inde-
pendencia politica como objetivo prioritario. Gran parte de la élite de
Jerusalén parece optar por la dependencia politica del Imperio romano,
enfatizando el derecho de los judios a practicar con libertad su religién,
centralizada en el culto del Templo de Jerusalén.®

Cesar Augusto, tomando lecciones de los anteriores gobernantes,
organizé el imperio generando una simbiosis entre la permanencia de
las instituciones republicanas y de las antiguas magistraturas, y el férreo
control de aquellas funciones que le aseguren el poder absoluto, en el

4. Esther Miquel Pericis, “El contexto histérico y sociocultural”, en Asi empezd
el cristianismo, ed. Rafael Aguirre (Estella: Editorial Verbo Divino, 2010), 52.

5. Gonzalo Bravo, Historia de la Roma Antigua, Historia y Geografia (Madrid:
Alianza Editorial, 1998), 58.

6. Ibid., 83.

7. Miquel, 52.

8. Adolfo D. Roitman, De/ Taberndculo al Templo: Sobre el espacio sagrado en el
Judaismo antiguo (Navarra: Editorial Verbo Divino, 2016), 158.
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terreno politico, militar, econémico y religioso.” Con ese propésito, or-
ganizo6 el territorio conquistado nombrando procénsules, que dependen
de él en las provincias con legiones establecidas; y prefectos o procu-
radores dependientes del legado mds préximo para los territorios con
algin problema especifico, que es el caso de Judea desde el afio 6 d. C.1°

Los romanos promulgaron varios decretos alineados con la idio-
sincrasia judia: se les exime del servicio militar por la observancia del
sibado, les garantiza el culto en el Templo de Jerusalén, se encarga de
velar que los paganos no violen la prohibicién de entrar en los lugares
reservados a los judios en su Templo, ademds de permitir el cobro del
tributo al Templo." Sin embargo, un elemento fundamental de la do-
minacién romana no era pasado por alto: el cobro de los impuestos.?
Judea debe aportar seiscientos talentos anuales.”® Se cobra impuesto por
la tierra, por las rentas mobiliarias, sobre las ventas y por derechos adua-
neros.™ En torno a estos impuestos se desarrollaron redes de soborno
que terminaron oprimiendo al ciudadano comun.”

Para la recaudacién de impuestos, Roma establecié una estructura
muy eficaz.'® El encargado es el procurador o el legado imperial, quien
hace responsables a los dekaprotoi,'” a quienes elige de entre los ancianos,
y quienes son los que garantizan el pago con sus propios bienes. En el
caso de los judios, no serdn ellos los que cobren directamente el tributo,
sino que son los publicanos quienes, organizados en sociedad, se encar-

9. Carlos Bravo Gallardo, “El pueblo en tiempos de Jests. La no-historia del
pueblo (o el reverso de la historia)”, Revista Latinoamericana de Teologia 2, no. 6 (1985):
274.

10. Ibid., 275.

11. El Imperio romano conquisté extensos territorios, y tenian como préctica
habitual el respeto a la idiosincrasia de los pueblos conquistados, por lo que estos de-
cretos no eran una excepcion, sino una politica general de los romanos. Hubo, en los
primeros siglos de la era cristiana, una Galia romana, una Espafia romana, una Grecia
romana, etc. Esos dos vocablos indican la conservacién de la identidad bésica de esos
pueblos y al mismo tiempo el poder romano como factor unificador. Henry Acufia
Barrantes, “La historia de la economia desde Roma hasta los cristianos”, Revista Lo-
gos: Ciencia & Tecnologia 6, no. 1 (2014), 100.

12. Peter Temin, “La economia del alto Imperio Romano”, Procesos de Mercado:
Rewvista Europea de Economia Politica 6, no. 2 (2009), 285.

13. Bravo Gallardo, 275.

14. Jan Herca, “Los impuestos en los tiempos de Jesas”, Jesis de Nazaret, 3 de
noviembre, 2013, bajo “Impuestos imperiales”, https://buscandoajesus.wordpress.
com/articulos/los-impuestos-en-tiempos-de-jesus/ (consultado: 18 de febrero, 2020).

15. Ibid.

16. Bravo Gallardo, 275.

17. Ibid.
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gan de esa tarea.”® El oficio de publicano era despreciado por el pueblo,
se ganan la mala reputacién de ser agentes de una potencia extranjera
en contra del pueblo judio.”” Alteraban las tasas de recaudacién sin que
nadie reclame. Otra fuente de opresién econémica era el cambio de mo-
neda romana y judia para el pago del diezmo y del tributo al Templo.?

En el aspecto econémico promovian el enriquecimiento de Roma, la
corte judia y los intermediarios, mientras que eran una fuente de empo-
brecimiento del pueblo. En la politica, significaban una consolidacién
del dominio y explotacién en contra del pueblo.! En lo religioso, los
sacerdotes se ven obligados a configurar un discurso de legitimacién del
sistema para que el pueblo pague, a pesar de que estd contra el dominio
exclusivo de Jehova.?

Los emperadores romanos contemporaneos a Jesds fueron Octavio
Augusto (27 a. C. - 14 d. C.) y Tiberio (14— 27 d. C.), y aunque nin-
guno de ellos pisé Palestina, su poder se hacia presente a través del rey
Herodes y del gobernador romano de Judea.”® En el caso de Herodes,
su autoridad estaba limitada a la politica interior y comprendia la admi-
nistracién plena del derecho civil y penal publico y privado, la adminis-
tracién de la hacienda publica y de las finanzas y el derecho a mantener
un ejéreito.*

En tiempos de Tiberio, Poncio Pilato fue nombrado prefecto de Ju-
dea.” En el caso de Poncio Pilato, un detalle que llama la atencién es
que no se preocupé en nombrar un sumo sacerdote, mantuvo al que
habia sido nombrado anteriormente. Caifis y Pilato mantuvieron sus
cargos hasta que los perdieron el afio 36 d. C.%

El poder religioso en el Nuevo Testamento

Las autoridades religiosas del tiempo de Jesis estaban sélidamente
constituidas. Jerusalén era el dnico lugar en el que se podia ofrecer sa-

18. Herca, “Los impuestos en los tiempos de Jesus”.

19. Bravo Gallardo, 275.

20. Ibid.

21. Bravo Gallardo, 277.

22. Félix Moracho, Lo que Jesiis hacia y decia (Bogoti: Ediciones San Pablo,
1996), 62.

23. Joachim Gnilka, Jesiis de Nazaret: Mensaje ¢ historia (Barcelona: Herder Edi-
torial, 1993), 46.

24. Ibid., 47.

25. Ibid., 56.

26. Ibid., 58.
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crificios vélidos a Jehovd, el Dios de Israel.?” Este reconocimiento del
templo apuntalaba la autoridad del sacerdocio y la importancia de la
ciudad.”® En el templo se ofrecian sacrificios diarios, en la mafiana y en
la tarde, y entre ambos habia tiempos de oracién.

El Sanedrin

El Sanedrin era la instancia més elevada de la ley. Tenia la misién de
administrar justicia en base a la Torah, tanto oral como escrita.”” Repre-
sentaba al pueblo judio delante de la autoridad romana.*® Ejercian sus
funciones judiciales en procesos civiles y penales dentro del territorio
de Judea.®

Eran tiempos en que las relaciones con las autoridades romanas eran
fluidas, de acuerdo con la politica romana de darle relativa autonomia
a los territorios conquistados.*> Aunque el Sanedrin tenia poderes am-
plios, tenia restricciones, no podia condenar a muerte a ninguna perso-
na. Ademds, los romanos se reservaron el derecho de intervenir en todo
momento por propia iniciativa.”

El Sumo Sacerdote

Era el miembro mds noble del pueblo. La supremacia del sumo sa-
cerdote era debido a su cargo, la santidad de su funcién como represen-
tante de Dios.** Por otro lado, era el que escogia primero en la distri-
bucién de las cosas sagradas del templo.” Cuando el sumo sacerdote
en funciones no podia oficiar en la ceremonia del dia de la expiacién,
le sustituia otro sacerdote.*® Este sacerdote sustituto era incluido en la
lista oficial de los sumos sacerdotes aun cuando haya oficiado solo unas
horas como sustituto.

27. Ibid.

28. Ibid.

29. Francisco Varo, “4Qué era el Sanedrin?”, Textos elaborados por un equipo de
profesores de Teologia de la Universidad de Navarra, abril, 2006, s.v. “38”, https://multi-
media.opusdei.org/pdf/es/preguntas/38.pdf (consultado: 19 de febrero, 2020).

30. Ibid.

31. Ibid.

32. Henry Acufia Barrantes, 100.

33. Gnilka, 62.

34. Marta Alesso, “El Sumo Sacerdote en Filén y la lectura de Clemente Ale-
jandrino”, Circe, no. 16 (2012): 30.

35. Ibid., 168.

36. Jeremias, 168.
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En la época herodiana el ungimiento prescrito en la Ley (Ex 30:22-
33) ya no se realizaba, se hacia por investidura,”” lo que derivaba en una
pérdida de prestigio, debido a las razones politicas que estaban detrds
del nombramiento. Herodes, por ejemplo, eligié a Aristébulo como sa-
cerdote, cuando este tenia diecisiete afios, siendo que la edad para el sa-
cerdocio era normalmente a los veinte afios.*® Flavio Josefo registra que
Herodes, el hermano del rey Agripa, pidi6 al emperador Claudio que los
judios dispongan libremente del templo y la eleccién de los pontifices,
consolidando asi su propio poder.*” Las consecuencias de estos actos de
intromisién fueron la subordinacién total de los sumos sacerdotes a los
lideres politicos, la proliferacién de los casos de simonia y una profunda
rivalidad entre los principales sacerdotes.*

En Juan 11:50 Caifis afirma: “nos conviene que un hombre muera
por el pueblo, y no que toda la nacién perezca”. Es significativo el hecho
que, en un entorno de presiones politicas de los romanos, y a pesar de
que el puesto era rotativo y cada afio era nombrado un sacerdote por el
gobernador romano,* Caifds mantuvo su puesto por diecinueve afios
(del 18 al 37) y pareci6 llevarse muy bien con Pilato, el gobernador ro-
mano, y que solo perdié su puesto de sumo sacerdote cuando depusieron
a Pilato.*

En el N.T no se contempla la existencia del sacerdote ungido para la
guerra, por lo que después del sumo sacerdote, quien tenia el rango mds
elevado era el jefe supremo del templo.® El jefe del templo frecuente-
mente sustituia al sumo sacerdote el dia de la expiacién, tenia a su cargo
la constante supervision del culto y de los sacerdotes que servian en el
templo. Al jefe del templo le seguian en rango los 24 jefes de secciones
semanales y los 156 jefes de los turnos diarios.** Con relacién al lugar de
residencia de estos sacerdotes, Edersheim sefiala®:

37. Ibid., 178.

38. Flavio Josefo, Antigiiedades de los judios, ed. Alfonso Ropero Berzosa (Bar-
celona: CLIE, 2013), XV:39.

39. Ibid., XIX; 297, XX:15.

40. Jeremias, 178.

41. Signa Maria Adames Nufiez, “Sobre la necesaria transformacién de las re-
laciones de poder para la construccién de otro mundo posible”, Pasos, no. 133 (2007):
40.

42. Xavier Alegre, “Los responsables de la muerte de Jesas”, Revista Latinoame-
ricana de Teologia, no. 41 (1997): 139-172.

43. Ibid., 180.

44, Tbid., 185.

45. Alfred Edersheim, E/ Templo: Su ministerio y servicios en tiempos de Cristo,
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La mitad de cada uno de las 24 érdenes en que habia sido dividido el
sacerdocio eran residentes en Jerusalén; el resto estaba disperso por la
tierra. Se aflade que alrededor de una mitad de estos ultimos se habian
establecido en Jericd, y que tenian la costumbre de dar la ayuda necesaria
a sus hermanos mientras oficiaban en Jerusalén.

Durante la semana que les correspondia estar de servicio, los jefes
de las secciones semanales realizaban funciones en el culto diario, los
familiares tenian prohibido beber vino, excepto durante la noche, ya que
cualquier miembro de la familia podia ser llamado a reemplazar a uno
de los sacerdotes en el templo.*

En la mayoria de los pasajes del Nuevo Testamento en que se habla
de los “principales sacerdotes”,”” se alude a los miembros del Sanedrin,
al lado de los escribas y los ancianos (Mt 16:21; Mc 8:31; Mc 11:27,
Lc 9:22).%8 Los principales sacerdotes, como miembros del Sanedrin,
participan en el proceso a Jesas (Lc 23:13) y en su condena (Lc 24:20),
también en el proceso de los apéstoles (Hch 5:24) y en el interrogatorio

a Pablo (Hch 22:30).

Los ancianos

Eran personas influyentes de la sociedad judia, duefios de grandes
propiedades y que tenfan una buena relacién con Roma.* Joachin Jere-
mias afirma que “el partido de los saduceos estd formado por sacerdotes
jefes y ancianos, nobleza sacerdotal y nobleza laica”,* estableciendo que
los ancianos serian un grupo de notables judios que no pertenecian a las
familias sacerdotales, es decir que serian laicos de gran renombre y con
una posicién econémica privilegiada.

En Hechos se registra un incidente que arroja luces sobre la identi-
dad de los ancianos. El capitulo 23 describe a Pablo ante el Sanedrin,
provocando una discusién entre los saduceos y los fariseos. En una mo-
vida estratégica, Pablo se identifica como fariseo y afirma que su juicio
tenia que ver con una de las diferencias doctrinales mds importantes que

Coleccién Historia (Barcelona: Editorial Clie, 2015), 63.

46. Alfred Edersheim, E/ Templo: Su ministerioy servicios en tiempos de Cristo, 67.

47. En la Reina Valera 1960, la frase “principales sacerdotes” aparece sesenta y
seis veces, de las cuales una estd en el Antiguo Testamento (2 Crénicas 36:14) y el resto
en el Nuevo Testamento.

48. Los textos mencionados son en los que aparecen los “principales sacerdotes”
junto a escribas y ancianos. Ademids de esos textos, existen muchos otros donde los
“principales sacerdotes” aparecen solos o junto a los fariseos y los escribas.

49. Jeremias, 247.

50. Ibid.
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tenfan saduceos y fariseos: la resurreccion de los muertos (Hch 23:6).
Inmediatamente los fariseos se colocan de su parte, mientras que los
saduceos se posicionan en la orilla opuesta. Al dia siguiente, un grupo
organiza una conjura contra Pablo (Hch 23:12, 13), y se menciona que
fueron a “los principales sacerdotes y a los ancianos” (Hch 23:14), y
les pidieron que les ayuden en la estrategia que tenian para eliminar a
Pablo (Hch 13:15). Siendo que los fariseos estaban con Pablo, el grupo
mencionado como los “principales sacerdotes y los ancianos” solo puede
referirse a los saduceos, lo que nos lleva a concluir que, sobre la base de
este texto, el Sanedrin estaba compuesto mayoritariamente por escribas
y fariseos de un lado (Hch 23:9), y ancianos y saduceos del otro.’!

Los escribas

En la Biblia, los escribas aparecen 67 veces, 4 estdn en el AT y 63
en el N.T*? Los escribas eran esencialmente intelectuales con un amplio
conocimiento de la Ley, y en la sociedad eran de primer orden.*® Habia
escribas cuyo origen era muy humilde. Se esperaba que fuera un guia
espiritual y un maestro del pueblo. Siendo que una parte muy impor-
tante de las responsabilidades del Sanedrin era de naturaleza judicial, se
convertian en personajes indispensables para resolver los casos de dificil
interpretacion de la Ley.

Todos los fariseos eran escribas, pero no todos los escribas eran fari-
seos.”* Habia escribas entre los saduceos y otros tenfan una posicién in-
dependiente, pero ambos grupos eran minoritarios. A los escribas se los
tenia en alta estima por ser seguros y profundos en el aspecto doctrinal.

Los levitas

Los levitas eran todos los descendientes de Levi, dentro de ellos,
quienes eran descendientes de Aarén constituian una clase privilegiada
entre todos los levitas. Si, ademds de ser descendientes de Aarén tam-
bién descendian de Sadoc, constituian una clase privilegiada dentro del
sacerdocio. Por tanto, los levitas tenian un rango menor al de los sacer-
dotes. Entre sus responsabilidades, se encargaban de la musica y algunos

51. Ibid.

52. Concordancia Reina Valera 1960 (n. p., n. d.) http://www.miconcordancia.
com/?s=escriba&st=simple (consultado: 19 de enero, 2020), ver “escriba”.

53. Carlos Augusto Rodriguez Garcés, “Una aproximacién a la ciencia y al arte:
La sociedad judia del siglo I”, Actualizaciones en enfermeria 15, no. 3 (2012): 36.

54. Herca, “Los impuestos en los tiempos de Jesas”.
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otros servicios considerados inferiores en el templo A continuacién, se
presenta un diagrama que permitird entender mejor la relacién de levitas
y sacerdotes teniendo en cuenta a la descendencia de quien pertenecian.

Los fariseos

Los fariseos tenian una gran influencia sobre el pueblo en los tiempos
en que Jests empezd su ministerio, especialmente entre las mujeres.” La
razén de esta admiracién, posiblemente era también por la vehemencia
con que denunciaban los excesos de las autoridades.® La convivencia
entre Herodes y sus descendientes con el Imperio romano, les permitié
a los fariseos asumir un rol de enfrentamiento a ambos poderes.

Los fariseos constituian la mds importante de las “sectas™’ judias. A
pesar de las constantes pugnas con Jesus, varios fariseos se unieron al
grupo de cristianos en Jerusalén, ya que los judios convertidos al cristia-
nismo continuaban guardando muchas de sus costumbres.*®

Una de las diferencias fundamentales con los saduceos, era la im-
portancia que los fariseos le otorgaban a la Tord Oral. La Tord que los
fariseos ensefian al pueblo, desde antes del N.T, era la Tord escrita, y
no solo esa, sino que incluian la Tora oral.*” Esta Tord ha sido recibida
de Dios, y no se reduce a los dichos de la boca, sino que abarca toda la
experiencia de vida. Los fariseos tenian la conviccién que la tradicién

expresa una auténtica continuidad desde el momento en que la palabra
de Dios fue recibida.®

Relacién entre iglesia y autoridades en el N'T

El cristianismo original nunca constituyé un movimiento con pre-
tensiones politicas, al contrario, Jesis manifest6 claramente: “mi reino
no es de este mundo” (Jn 18:32). El impacto en las multitudes de la
figura y el mensaje de Cristo lo llevaria a confrontarse con los poderes

55. Alfred Edersheim, E/ templo: Su ministerio y servicios en tiempos de Cristo, 369.

56. Werner Keller, Historia del pueblo judio (Barcelona: Ediciones Omega, 1987), 40.

57. A pesar del uso extendido de la palabra secta para designar a los fariseos, en
rigor, no se los puede considerar secta, debido a que formaban parte de la comunidad y
de la clase dirigente, no eran separatistas. Mds adecuado seria nombrarlos el “partido”
de los fariseos, un grupo con tendencia conservadora en la aplicacién estricta de la Ley.

58. Kenneth Scott Latourette, Historia del cristianismo, Tomo I (El Paso, TX:
Casa Bautista de Publicaciones, 1983), 103.

59. Pierre Lenhardt y Matthieu Collin, La Tord oral de los fariseos: Textos de la
tradicion de Israel (Navarra: Editorial Verbo Divino, 1991), 7.

60. Ibid., 7.

Berit Olam 21, n° 1 (enero-junio, 2024): 18-45



28 Rubén D. Montero

que dominaban en su tiempo. El estudio de cémo la iglesia cristiana
interactué con los poderes seculares de su tiempo, puede ser dividido de
esta manera: 1) Jesus y las autoridades civiles y religiosas, 2) las autori-
dades judias y la iglesia, 3) Las autoridades romanas y la iglesia.

Jesiis y las autoridades

Jests se manifest6 en un tiempo, un espacio geografico y una cultura
especificos, por lo que el abordaje de su relacién con las autoridades
de su tiempo implica un analisis de la situacién social en que vivié. En
los evangelios, se tiene al Imperio romano como potencia dominante y
como marco referencial en decisiones politicas y religiosas del pueblo
judio. El poder romano proporcionaba estabilidad externa, pero tenia
un implacable poder militar que permeaba las relaciones entre los dife-
rentes estamentos de la sociedad. El Imperio no era solo una estructura
politica, sino que constituia un entramado social que estaba entrete-
jido con la sociedad, y todos los hilos del poder llegaban, finalmente,
al emperador romano. Por eso, aunque el poder religioso poseia cierta
autonomia, dependia del emperador, y su subsistencia dependia de su
lealtad a ese poder.

Autoridades judias. Los judios gozaban de una situacién peculiar
dentro del Imperio romano. El Templo de Jerusalén era la principal ins-
titucién, y la élite dirigente se ramificaba en hombres de leyes, sacerdo-
tes y levitas. Se trataba de una estructura teocratica cuyo poder se legi-
timaba con la percepcién que tenian los judios de ser el pueblo elegido.!

La confrontacién de Jests con las autoridades judias tiene una firme
base histérica en los relatos de los evangelistas. Un elemento aparece
como fundamental para esta confrontacion, y es la autoridad de Jests.*

El pueblo percibe en El una autoridad fuera de lo comin que lo atrae
hacia E1.

61. Rafael Aguirre, “La mirada de Jesus sobre el poder”, Teologia y vida 55, no.
1 (2014): 83-104.

62. Miquel, 86.

63. Hay varias referencias en los evangelios de los continuos ataques que las
autoridades judias hacian contra Jesus. Decian que actuaba por “el poder de Beelzebu”
(Mt 12:24), o aludian ladinamente a su origen, al decir que ellos no “eran hijos de
fornicacion” (Jn 8:41); y enviaban espias continuamente para encontrar alguna cosa
de qué acusarle (Mt 22:15). La animadversién de varios miembros de la élite era evi-
dente, como también la admiracién que algunos tenian hacia Jesus, como es el caso

de Nicodemo (Jn 3).
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Autoridades romanas. Desde el afo 63 a. C., Palestina habia caido
en poder de los romanos. Fue durante el tiempo de Pompeyo que fue
declarada provincia romana junto con Siria y bajo el mando de un lega-
do.** Los judios fueron sometidos militarmente, pero una gran mayoria
de ellos no aceptaban la dominacién romana, que era patente a través
del pago de impuestos recaudados por los publicanos.®® Esa resistencia
llevaria finalmente a la guerra contra Roma que conduciria al desastre
final de la nacién el afio 70 d. C.

La expectativa judia, de un mesias que los liberaria de la opresién po-
litica, coincide con la aparicién de Jests, cuyo mensaje mas emblematico
era sobre el establecimiento del reino de los cielos.® Las caracteristicas
de su mensaje le abrian frentes entre los judios que esperaban un lider
politico que los liberaria de la opresién romana, y hacia tambalear el
sistema religioso liderado por saduceos y fariseos que en la prictica se
sentian muy favorecidos por el status quo establecido por el Imperio
romano.®’

Autoridades romanas en el juicio a Jesiis. Loos romanos daban am-
plia potestad a las autoridades locales para dirimir asuntos judiciales
de acuerdo con sus propias leyes, pero se reservaban aquellos casos en
los que se debia aplicar la pena de muerte (Mt 27:1, 2; Jn 18:31).%% A
diferencia de lo que sucedié con las autoridades judias, en que el centro
de las acusaciones eran asuntos de interés del poder religioso judio, y en

64. Alejandro Dias Ferndndez, “La creacién del sistema provincial romano y su
aplicacién durante la repablica”, en Administracion de las provincias en el Imperio Roma-
no (Madrid: Editorial DYKINSON, 2013), 34.

65. Alfredo Edersheim, Usos y costumbres de los judios en los tiempos de Cristo
(Editorial CLIE, Barcelona Espaiia, 2008), 80.

66. Ibid., 90.

67. E. Macarena Garcia Garcia, “¢Judaismo o judaismos? La diversidad en el
periodo del IT Templo”, E/ Olivo 37, no. 70 (2013): 9.

68. Algunos estudiosos han cuestionado la historicidad del relato biblico afir-
mando que los judios no tenian necesidad de acudir a la autoridad romana para admi-
nistrar la pena de muerte. Para apoyar esta afirmacién se presentan algunos ejemplos,
entre ellos el derecho que tenian los judios de ajusticiar a cualquier gentil que abando-
nara el Atrio de los Gentiles y entrase en las estancias interiores, el caso de Esteban y
también el caso de Jacobo el justo. Stein refuta estos argumentos sosteniendo que, en
el primer caso, se trata de una excepcién que confirma la regla; en el segundo caso, se
traté de un linchamiento al margen del derecho judio; y en el caso de Jacobo el justo, se
produce en el periodo en el que no habia gobernador romano en ejercicio, puesto que el
anterior habia muerto y el nuevo no habia llegado. Afirma ademds que Roma protegia
con celo su prerrogativa de administrar la pena de muerte. Robert Harry Stein, Un

estudio de la vida de Cristo (Barcelona: Editorial CLIE, 2006), 391.
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el que se acusa a Jests de blasfemia (Mt 26:65); frente al gobernador
romano, las acusaciones cambian, pues los lideres judios pretenden que
Jests no sea visto como un peligro dnicamente para los judios, sino que
se le presenta a los romanos como alguien que pretende ser el rey de los
judios y se opone al poder imperante, el Imperio romano.® La acusacién
es sintetizada asi: “A este hemos hallado que pervierte a la nacién, y que
prohibe dar tributo a César, diciendo que él mismo es el Cristo, un rey”
(Lc 23:2).70

El evangelio de Juan da mayores detalles del interrogatorio al que
Pilato someti6 a Jesus. Pilato le dice: “sSoy yo acaso judio? Tu nacién, y
los principales sacerdotes, te han entregado a mi. ;Qué has hecho?” (Jn
18:35). Jesus le responde: “Mi reino no es de este mundo; si mi reino
fuera de este mundo, mis servidores pelearian para que yo no fuera en-
tregado a los judios; pero mi reino no es de aqui” (Jn 18:36). Con esta
declaracion, Jesus no solo establece una distincién entre la naturaleza
de su reino y los reinos e imperios temporales. Pilato le pregunta: “Lue-
go, ¢eres tu rey?”, a lo que Jesds responde que vino al mundo para dar
testimonio de la verdad, y que todo aquel que es de la verdad, oiria su
voz (Jn 18:37). Lo que queda claro, es que Pilato no tiene conviccién
absoluta sobre la validez de las acusaciones contra Jesus, y luego aprove-
cha la mencién de Galilea de parte de los acusadores para enviar a Jesus
delante de Herodes, que es un rey vasallo de los romanos a cargo de la
region de Galilea y que estaba en Jerusalén en aquellos dias (Lc 23:6, 7).

En el nuevo escenario, Jests estuvo en ante Herodes, quien mostré
interés en que Jestis mostrase alguna sefial para él (Lc 23:8, 9). Después
de un interrogatorio en los que Jesds persistié en su silencio, Herodes
se burlé de Jests junto con sus soldados, le colocé una ropa espléndida
como parodia de la supuesta pretension real de Jesus, y lo mandé a Pi-
lato (Lc 23:10), a pesar de que los principales sacerdotes y los escribas
acusaban vehementemente a Jests (Lc 23:10), no hallé culpa en ¢l (Lc

23:15,16).

69. Joseph Ratzinger, Jesiis de Nazaret: Desde la entrada en Jerusalén hasta la resur-
reccion (Madrid: Editorial Encuentro, 2011), 215.

70. Ratzinger hace un comentario con respecto a quiénes son los acusadores:
“Segun Juan, son simplemente ‘los judios’. Pero esta expresién no indica en modo al-
guno el pueblo de Israel como tal, y mucho menos atin comporta un tono ‘racista’. A fin
de cuentas, Juan mismo pertenecia al pueblo israelita, como Jesus y todos los suyos. La
comunidad cristiana primitiva estaba formada enteramente por judios. Esta expresién
tiene en Juan un significado bien preciso y rigurosamente delimitado; con ella designa
la aristocracia del templo. Ibid., 217.
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Posicion de Jesis sobre el Estado y 1a Iglesia

En los evangelios, Jests no se refiere directamente a la relacién entre
la Iglesia y el Estado, sus ensefianzas y acciones sugieren una postura
distinta al modelo de una iglesia institucionalizada con poder politico.
Por otro lado, Jestis también ensefié la importancia de servir a los de-
mds y la aceptacién de la autoridad establecida. El criticé a los lideres
religiosos y politicos de su tiempo por su hipocresia y opresion, y llamé
a sus seguidores a amar a sus semejantes, por encima de las diferencias
raciales, culturales y de otra indole.

Los apdstoles y las autoridades

Después de la ascensién de Cristo, la iglesia sufre permanente hos-
tilizacién de parte de la casta religiosa a través de la burla (Hch 2:13),
el hostigamiento publico (Hch 8:1), la persecucién judicial (Hch 4:1-3)
y el intento de exterminio (Hch 9:1, 2). El aspecto relevante para este
estudio es que las autoridades religiosas recurren al poder civil para que
se use la fuerza del estado en las autoridades civiles y estas actien para
complacer al poder religioso, y lo hacen porque asumen que los repre-
sentantes del poder religioso tienen una poderosa influencia sobre el
pueblo, por lo que, al apoyar sus objetivos, también estin consolidando
su autoridad frente a la poblacién.

Un patrén que parece recurrente al examinar la relacién de la iglesia
primitiva con las autoridades religiosas y civiles puede ser descrito de la
siguiente manera:”!

1. La iglesia cumple con la gran comision de predicar el evangelio.

2. Reaccion contra la predicacion por parte de los sectores influyentes
en la religién y en la sociedad que se ven amenazados por la predicacién
del cristianismo.

71. Daniel Marguerat presenta un “esquema repetitivo” que liga las escenas des-
critas en la narracién de Lucas: a) predicacion misionera (por lo general en las sinago-
gas), 2) resultado: éxito parcial y oposicién, 3) violencia creciente contra los enviados,
d) cambio de lugar. En la presente tesis, debido al enfoque que resalta la relacién entre
los poderes religiosos y civiles con la iglesia, se ha disefiado un patrén levemente dife-
rente, pero que coincide en sus trazos fundamentales con el de Marguerat. Lo que es
conveniente sefialar, es que los cuatro pasos propuestos fueron elaborados de manera
independiente al presentado por Marguerat. Daniel Marguerat, Los Hechos de los Apds-
toles: Heh 13-28 (Salamanca: Sigueme, 2020), 4.
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3. La oposicién que enfrenta, le abre a la iglesia nuevas oportunidades
de testificar de Cristo, incluso delante de las autoridades civiles y religiosas.

4. Los resultados de la fidelidad a la misién en medio de la perse-
cucién son mayores oportunidades de testificacién y muchas veces un
mayor nimero de conversos, lo que le da impulso al cumplimiento de
la gran comision.

A continuacién, se examinan algunos de los principales hechos his-
téricos presentados en la Biblia donde ese patrén se puede identificar.

La predicacion de Pedro y Juan. La predicacién de los apéstoles se
realiza primero en la ciudad de Jerusalén, que habia sido el escenario
del juicio, la condena y la muerte de Cristo. Después del descenso del
Espiritu Santo en el pentecostés (Hch 2:1), los apéstoles lideraron con
un movimiento de predicacién que produjo un ripido crecimiento de la
iglesia (Hch 2:46, 47). En la narrativa de Lucas, Pedro y Juan destacan
como predicadores en este periodo (Hch 3:1-10).

Lucas presenta a Pedro y Juan dirigiéndose al templo para orar (Hch
3:1). En ese trayecto se encuentran con un hombre que desde su naci-
miento era lisiado. Al verlo, Pedro le ordena que se levante invocando el
nombre de Jests (Hch 3:6), se produce el milagro y el hombre entra con
ellos al templo “saltando y alabando a Dios” (Hch 3:8). Todos los pre-
sentes reconocen que este hombre era aquel que habia sido cojo desde su
nacimiento y Pedro encuentra la oportunidad de proclamar el evangelio.
Este discurso tiene algunos elementos en comin con la predicacién del
dia del Pentecostés (Hch 2), en el que Pedro sefiala que los judios y sus
autoridades mataron a Jesus (Hch 2:36), pero que Dios lo resucité y que
era necesario arrepentirse y bautizarse para recibir el cumplimiento de
las promesas de Dios (Hch 2:38, 39).

En este sermon, Pedro sefiala que Dios ha sanado al cojo y que es el
mismo Dios que ha glorificado a Jests. Las palabras de Pedro contie-
nen una acusacién directa: “Mas vosotros negasteis al Santo y al Justo,
y pedisteis que se os diese un homicida, y matasteis al Autor de la vida,
a quien Dios ha resucitado de los muertos, de lo cual nosotros somos
testigos (Hch 3:14, 15). Asimismo, el mensaje contiene una invitacion:
“Asi que, arrepentios y convertios, para que sean borrados vuestros peca-
dos; para que vengan de la presencia del Sefior tiempos de refrigerio y él
envie a Jesucristo, que os fue antes anunciado” (Hch 3:19, 20).

La reaccién contra la predicacién de Pedro no se hizo esperar. El
relato de Lucas sostiene que “mientras ellos hablaban al pueblo, vinie-
ron sobre ellos los sacerdotes con el jefe de la guardia del Templo y los
saduceos, resentidos que ensefiaran al pueblo y anunciaran en Jesus la
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resurreccién de entre los muertos” (Hch 4:1, 2). Es entendible que una
predicacién directa y que contenia acusaciones explicitas sobre la muerte
de Cristo, tendria un efecto inmediato entre aquellos que lo llevaron a
la cruz.

La reaccién de las autoridades no se limita a silenciar a los discipulos,
sino que se realiza una convocatoria al Concilio (Hch 4:5, 6), en donde
se les conmina a los apéstoles a que respondan “;Con qué potestad, o
en qué nombre habéis hecho vosotros esto?” (Hch 8:7). Estas acciones
nos muestran cudnto temor causaba entre las autoridades la predicacién
del evangelio por parte de hombres simples, pero ungidos con el poder
del Espiritu Santo y con la fuerza de la verdad histérica y teoldgica de
su parte.

La respuesta de las autoridades y su hostilidad a la predicacién de la
iglesia originé una oportunidad para testificar que no habria sido posi-
ble de otra manera. El valor con que los apéstoles enfrentaron su selecto
auditorio es notable. Predicaron con el mismo énfasis que lo hicieron
delante del pueblo: “sea notorio a todos vosotros, y a todo el pueblo de
Israel que, en el nombre de Jesucristo de Nazaret, a quien vosotros cru-
cificasteis y a quien Dios resucité de los muertos, por él este hombre est
en vuestra presencia sano” (Hch 4:10). Ademds, proclamaron a Cristo
como salvador, afirmando que “en ningin otro hay salvacién; porque no
hay otro nombre bajo el cielo, dado a los hombres, en que podamos ser
salvos” (Hch 4:12).

La predicacién de los apéstoles originé desconcierto entre los miem-
bros del concilio (Hch 4:13-17). Al final, decidieron amenazarlos para
que no sigan predicando, y solo obtuvieron como respuesta: “Juzgad si es
justo delante de Dios obedecer a vosotros antes que a Dios” (Hch 4:19).

Producto de este episodio con las mds altas autoridades del pueblo
judio, la iglesia experimenté un reavivamiento espiritual (Hch 4:31),
una mayor unidad (Hch 4:32), un renovado énfasis en la predicacién
y el testimonio cristiano (Hch 4:33), y una mayor preocupacién por las
necesidades de cada cristiano (Hch 4:34, 37). Sin embargo, esto no la
libré de la infiltracién de la mentira y el robo entre sus miembros (Hch
5:1-11), pero incluso la aparicién de estos problemas no detuvo a la
iglesia en el cumplimiento de su misién (Hch 5:12-16), ni en su creci-
miento en el nimero de conversos (Hch 5:14).

Pablo en Filipos. Comienza entre los judios, un elemento tipico de

su estrategia misionera (Hch 16:12, 13). Pablo, Silas, Lucas y Timoteo
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se hallaban en una ciudad extrafia de un pais extranjero.”” Después de
unos dias en la ciudad, era natural que buscaran la compaiiia de otros
judios para rendir culto a Dios y para compartirles el evangelio (Hch
16:13). Siendo que en la ciudad no habia sinagoga,” salieron de ella,
quiza enterados de que los judios se reunian fuera de la ciudad junto al
rio para orar.”*

La narracién biblica sefiala que las reuniones fueron realizadas con
mujeres judias. Entre ellas estaba Lidia, quien ya adoraba a Dios y “el
Sefior abrié el corazén de ella para que estuviese atenta a lo que Pablo
decia” (Hech 16:14). Lucas la describe como “una muchacha que tenia
espiritu de adivinacién” y que “daba gran ganancia a sus amos, adivi-
nando” (Hch 16:16). El mensaje que esta muchacha gritaba detrds de
ellos era una verdad irreprochable: “Estos hombres son siervos del Dios
Altisimo, quienes os anuncian el camino de salvacién” (Hch 16:17), sin
embargo, la mensajera era completamente inadecuada, lo que destruia la
reputacién de los predicadores del evangelio.” Pablo se dirige al espiritu
que la gobernaba y le dice: “Te mando en el nombre de Jesucristo, que
salgas de ella”, y en el acto el espiritu la abandoné (Hch 16:18).

La muchacha con espiritu de adivinacién daba grandes ganancias a
sus amos y su liberacién era un golpe contra sus intereses crematisticos.
En defensa de esos intereses, ellos prendieron a Pablo y Silas y los tra-
jeron delante de las autoridades civiles (Hch 16:19, 20). La acusacion
que presentaron era que, siendo judios, alborotaban la ciudad porque
ensefiaban “costumbres que no nos es licito recibir ni hacer, pues somos
romanos” (Hch 16:20, 21).

Lucas describe una movilizacién general. Menciona que el pueblo
se agolpé contra ellos y que los magistrados los hicieron azotar y los
mandaron a la cércel (Hch 16:22,23). Elena de White hace hincapié en
que muchos en la ciudad tenian intereses econémicos relacionados con
engafios satdnicos, por lo que un milagro como el que habia sido obrado

por medio de Pablo les alerté sobre la posibilidad de grandes pérdidas.”

72. “Un dia de reposo”, CB4, 6:326.

73. Ibid.

74. Ibid.

75. Elena de White comenta: “Las palabras de recomendacién pronunciadas
por esta mujer eran un perjuicio para la causa de la verdad, pues distraian la mente
de la gente de las ensefianzas de los apéstoles. Deshonraban el Evangelio; y por ellas
muchos eran inducidos a creer que los hombres que hablaban con el Espiritu y poder
de Dios estaban movidos por el mismo espiritu que esa emisaria de Satands”. White,
Hechos de los Apdstoles, 173.

76. Ibid., 150.
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El desarrollo de los acontecimientos, tal como es presentado por Lu-
cas, no muestra que Pablo y Silas hayan tenido oportunidad de testificar
delante de los magistrados y de la turba enardecida que queria acabar
con él (Hch 16:20-24). Sin embargo, su estadia en la cdrcel y el terre-
moto que se produjo esa noche, les permitieron testificar de Cristo al
carcelero y a su familia (Hch 16:29-34).

La conversién del carcelero y de su familia fue un resultado directo
de la persecucién y el padecimiento experimentados por Pablo y Si-
las. El encadenamiento especifico de las circunstancias permitié que el
evangelio alcance al carcelero: la liberacién de la muchacha, la oposicién
radical de los amos, la presién popular, la debilidad de los magistrados,
el encarcelamiento de Pablo y Silas, el terremoto,” el hecho que no
huyeran los presos. Todos fueron acontecimientos que trajeron la opor-
tunidad de testificar delante del carcelero; si alguno de estos no hubiese
sucedido, no hubiese sido posible la evangelizacién de esa familia.

Pablo en Tesalénica. Acompafado de Sila y Timoteo, Pablo lleg6
a Tesaldnica desde Filipos en su segundo viaje misionero.” Sin dar ma-
yores detalles, Lucas sefiala que se detuvieron en Anfipolis y Apolonia
antes de llegar a Tesalénica (Hch 17:1). Pablo predicé por tres semanas
en la sinagoga de la ciudad que era la principal de la regién (Hch 17:2).

En Tesal6nica, Pablo fue a la sinagoga de los judios y discutié con
ellos por tres sabados (Hch 17:2). Su mensaje se centra en Cristo, argu-
mentando que era necesario que padeciese y resucitara de los muertos
y que todo eso se habia cumplido en Jesus, por lo tanto, que Jesus era el
Cristo (Hch 17:3).” Los primeros resultados fueron alentadores: cre-
yeron algunos judios que se juntaron con Pablo y Silas, y se menciona
que creyeron un gran nimero de los griegos y no pocas mujeres nobles
(Hch 17:4).

La reaccién de los judios a la predicacién de Pablo y Silas no se hizo
esperar. Reunieron a algunos personajes de mala reputacién y organi-
zaron una turba que asalté la casa de Jasén, pero no encontraron a los

77. El Comentario Biblico Adventista sefiala que “el terremoto demostré la in-
tervencién divina, porque los dngeles vinieron a libertar a los fieles siervos de Dios
(Hap175)”. “Gran terremoto”, CBA, 6:330.

78. Luis Gabriel Espindola Garcia, “El Apéstol Pablo en Tesalénica”, Cuader-
nos de Teologia 29, (2010): 2.

79. Enrelacién con los vinculos entre el ceremonial del Antiguo Testamento y el
mensaje de los apéstoles, Elena de White comenta que “Pablo mostré cudn estrecha-
mente habia ligado Dios el servicio de los sacrificios con las profecias relativas a Aquel
que iba a ser llevado como cordero al matadero”. White, Hechos de los Apdstoles, 184.
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ap6stoles, por lo que llevaron a Jasén y otros hermanos delante de las
autoridades (Hch 17:5). La acusacién era de trastornar el mundo y se los
sefialaba como desobedientes a los decretos del César y que proclaman
a otro rey, Jesus (Hch 17:7).

El relato de este incidente nos muestra una restriccién para la pre-
dicacién del evangelio. Sin embargo, las autoridades escucharon por
primera vez un mensaje en el que se proclama la existencia de otro rey,
Jests, que fue la acusacién de los opositores al evangelio (Hch 17:7). No
hay manera de saber el impacto de ese mensaje, dado por los acusadores,
sobre las personas que lo escucharon. Sin embargo, es posible conjeturar
que ningun oyente seria indiferente frente al mensaje cristiano desde ese
momento en adelante.

Pablo, muy a su pesar, permanece pocos meses en Tesal6nica,* un
tiempo demasiado breve como para poder organizar convenientemente
a la iglesia (Hch 17:10). Algtun tiempo después, Pablo envia a Timoteo
para visitar a la iglesia, y las noticias que recibe son muy alentadoras (1
Ts 3:6-9): la nueva comunidad de creyentes se ha consolidado, tiene un
buen testimonio y estd cumpliendo la misién.® Tiene problemas tipicos
de una congregacién joven,* pero su avance es innegable y esto se revela
en la primera carta de Pablo a los tesalonicenses, en que Pablo pone en
relieve la fidelidad de la iglesia (1 Ts 1:3), su influencia sobre las iglesias
de la region (1 Ts 1:7), y su talante misionero que la ha llevado a evan-

gelizar en diferentes lugares (1 Ts 1:8).

Relacion entre el cristiano y las autoridades civiles en las epistolas

El Imperio romano tenia una red de autoridades que alcanzaba a
todos los ciudadanos en todas las provincias,® que incluia las propias
élites provinciales asimiladas a las clases dirigentes romanas, lo que de-
muestra el cardcter abierto e integrador del Imperio.* El emperador

80. Espindola, 12.

81. Willi Hugo Pérez, “La iglesia de Tesalonica”, La iglesia que impacta: Trans-
forma la nacion, agosto 2010, 2.

82. Algunas de las circunstancias que la iglesia debe enfrentar son: 1) perse-
cucién y sufrimiento por su fidelidad al evangelio (1 Ts 1:6, 3:1-10; 5:15), 2) algunos
problemas éticos junto al constante riesgo de caer en antiguos hébitos (1 Ts 4:6-8), 3)
la actitud desordenada de algunos miembros (1 Ts 4:9-12; 5:14), 4) dudas respecto a la
resurreccion y sobre el estado de los muertos (1 Ts 4:13-18) y 5) algunos conflictos de
liderazgo y otros vinculados a los dones espirituales (1 Ts 5:12-22). Ibid., 3.

83. David Alvarez Cineira, Pablo y el Imperio Romano (Salamanca: Ediciones
Sigueme, 2009), 23.

84. Fernindez Ubifa, 76.
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romano compartia el poder con el senado, y lo hacia en un marco de
continua inestabilidad en sus relaciones.®® En ese contexto, a pesar de
sus caracteristicas religiosas y culturales, los judios lograron minimizar
el conflicto con el culto imperial debido a que la mayoria de los empera-
dores no les exigieron el culto a su persona y fueron tolerantes para que
vivan conforme a sus tradiciones y costumbres ancestrales.®® Sin em-
bargo, la conservacién de esos privilegios dependia de mantener buenas
relaciones con las autoridades imperiales, provinciales y locales, debido
a la inexistencia de una legislacién oficial que definiera formalmente la
situacion juridica de los judios en la didspora, razén por la que los judios
tuvieron continuas luchas para hacer valer sus tradiciones.®”

La expansién del cristianismo en el territorio del Imperio romano
fue, en cierta medida, debido a beneficios proporcionados por el judais-
mo, entre ellos la tolerancia del poder romano a la religion judia.®® En
los tiempos de Pablo, la situacién legal de los judios fue cambiante de
acuerdo a lugares, tipos de gobernantes y otras circunstancias, habiendo
periodos de tolerancia y oposicién.*” Como sucedia también con otros
grupos, los romanos eran tolerantes mientras los judios no constituyesen
una amenaza contra la paz del imperio.

Es comprensible que las comunidades judias estuviesen interesadas
en evitar actividades que atrajeran las medidas represivas de las autori-

85. En relacién con la inestabilidad del Imperio romano en el ejercicio del po-
der, Ernesto Ballesteros comenta: “Pues bien, al disolverse la legitimidad republicana
en el precipitado religioso del siglo Il yI a. J. C., se borra la idea del Derecho publico.
Nadie tiene “derecho” a mandar de una forma categérica y absoluta. Por eso cualquiera
puede coger el mando, aunque no tenga preparacién, por una casualidad. La mayoria
de los emperadores son “casuales”. Llegan al poder por la guardia pretoriana, el ejér-
cito, el Senado o intrigas familiares. Como nadie tiene “derecho” a mandar, como no
hay mando legitimo, en el que toda la colectividad crea, importa poco quién se haga
con el poder, y menos atn la forma de deshacerse de uno y proclamar otro”. Ernesto
Ballesteros Arranz, El Imperio Romano, vol. 10 de Historia universal del arte y la cultu-
ra, 4ta. ed. (Madrid: HIARES, 2013), 16.

86. Alvarez, Pablo y el Imperio Romano, 31.

87. Ibid., 33.

88. La expansién del cristianismo en el territorio del Imperio romano estd in-
timamente ligada a su origen judio. Segun Pulido, el cristianismo tomé dos grandes
ventajas del judaismo: “por una parte, le ofrece una comunidad judia en didspora con
elementos comunitarios establecidos en diversos puntos importantes del Imperio ro-
mano. Por otra parte, la vinculacién al judaismo le preserva en muchas ocasiones, en
cierta manera, de una feroz persecucién, pues el judaismo era una religién tolerada
por las autoridades romanas”. Manuel Lazaro Pulido, “La religién cristiana durante la
época romana: razones del ‘éxito’ ”, Teocomunicagio 39, no. 3 (2009): 278.

89. Alvarez, Pablo y el Imperio Romano, 33.
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dades, asi como desmarcarse de todo movimiento que podria ser cali-
ficado de subversivo por los romanos.” En sentido prictico, ser iden-
tificados como judios por los romanos, proporcionaba a los cristianos
cierta seguridad para mantener su libertad religiosa, lo que, al inicio, les
permitia la predicacién del evangelio en un marco de relativa tolerancia.
Este es el escenario en que los apéstoles, especialmente Pablo y Pedro,
presentan los lineamientos principales de la relacién que el cristiano
debe tener con las autoridades civiles.

Romanos 13:1-7: “Sométase toda persona a las autoridades su-
periores; porque no hay autoridad sino de parte de Dios, y las que
hay, por Dios han sido establecidas. De modo que quien se opone
a la autoridad, a lo establecido por Dios resiste; y los que resisten,
acarrean condenacién para si mismos. Porque los magistrados no
estin para infundir temor al que hace el bien, sino al malo. ;Quie-
res, pues, no temer la autoridad? Haz lo bueno, y tendrés alabanza
de ella; porque es servidor de Dios para tu bien. Pero si haces lo
malo, teme; porque no en vano lleva la espada, pues es servidor de
Dios, vengador para castigar al que hace lo malo. Por lo cual es
necesario estarle sujetos, no solamente por razén del castigo, sino
también por causa de la conciencia. Pues por esto pagiis también
los tributos, porque son servidores de Dios que atienden conti-
nuamente a esto mismo. Pagad a todos lo que debéis: al que tri-
buto, tributo; al que, impuesto, impuesto; al que respeto, respeto;
al que honra, honra”.”!

En Romanos 13, el apéstol trata la relacién del cristiano con las au-
toridades. El contexto inmediato presenta una serie de consejos prac-
ticos para vivir en armonia con el préjimo (Ro 12:17-20), incluyendo
aquellos que son causa de dafio y sufrimiento personal (Ro 12:20). Hay
varios puntos que remarcar en este pasaje:

Dice el apéstol “Sométase toda persona” (Hch 13:1). Esta es una
declaracién universal, no se restringe a ninguna persona, ni autoridad.”
La sociedad humana tiene niveles de autoridad, y es deber someterse a

90. Ibid., 35.

91. Ro 13:1-7.

92. La palabra griega exousia, que en todo este pasaje se ha traducido como “au-
toridades” y “autoridad”, también significa “poder”; pero debe entenderse en el sentido
de facultad para gobernar y no como diinamis, vocablo griego que a menudo también

se traduce como poder (Ro 1:16, 20; 1 Co 1:18), y que significa “energia”, “fuerza’,
“poder o capacidad para hacer algo”. “Las autoridades”, CBA, 6:622.
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las autoridades.” Con este principio, nadie debe sustraerse al imperio de
la ley y la autoridad en el ambito que a esta le corresponde. Se condena
ticitamente que haya personas que destruyan la legalidad queriendo an-
teponerse a la ley por razones de riqueza, cultura, posicion, etc.

Pablo menciona “las autoridades superiores” (Hch 13:1), se trata de
una superioridad jerdrquica que permite la convivencia pacifica en la
sociedad. Este sometimiento a autoridades superiores es vilido para
todos los estamentos de la sociedad: el matrimonio, la familia, la iglesia,
la comunidad, la ciudad, el pais, etc. Por supuesto, la corrupcién de las
autoridades romanas no era desconocida para Pablo. Incluso el empera-
dor, estaba rodeado de inmoralidad extrema, que se diseminaba a todos
los dmbitos del tejido administrativo.

La razén mdés poderosa para que los ciudadanos, incluyendo a los
cristianos, se sometan a las autoridades superiores es que el sistema de
autoridad y las autoridades que existen hayan sido establecidas por Dios.
La frase paulina es clara: “no hay autoridad sino de parte de Dios, y las
que hay, por Dios han sido establecidas” (Hch 13:1). Es decir, el some-
timiento a las autoridades del gobierno forma parte del plan de Dios.

El respeto a la autoridad que presenta Pablo es congruente con las
palabras de Cristo frente a Poncio Pilato, cuando este le dijo: “sNo sabes
que tengo autoridad para crucificarte, y que tengo autoridad para soltar-
te?” (Jn 19:10). La respuesta de Jests corrobora la posicién paulina de
Dios como origen de la autoridad: “Ninguna autoridad tendrias contra
mi, si no te fuese dada de arriba” (Jn 19:11).

Respecto a las autoridades establecidas, Pablo asegura que quienes
la “resisten, acarrean condenacién para si mismos” (Hch 13:2). A con-
denacién se refiere a las consecuencias que la propia ley establece para
todo el que la incumple.” Pablo clarifica este concepto explicando que
“los magistrados no estin para infundir temor al que hace el bien, sino al
malo” (Hch 13:3). Asi, la autoridad ha sido instituida para garantizar la
convivencia pacifica y debe actuar en contra de quien atenta contra ella.

Pablo lleva su argumentacién al punto mds elevado: quien ejerce
la autoridad es un servidor de Dios que trabaja para el bienestar del
ciudadano. Deja claramente establecido que una persona en posicién de

93. Somoza comenta: “No se tiene en consideracién a los gobernantes de turno,
que pueden ser buenos o malos, sino lo que significa la autoridad como una institucién
superior establecida por Dios y que debe, por lo tanto, ser respetada”. Jorge S. Somoza,
Romanos, de Comentario Biblico del Continente Nuevo (Miami, FL:UNILIT, 1997),
221.

94. “Condenacién”, CBA, 6:622.
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autoridad “es servidor de Dios para tu bien” (Hch 13:4).” Incluso el uso
legitimo de la fuerza para cumplir sus funciones forma parte del servicio
que hacen para Dios y el bien de la sociedad: “no en vano lleva la espada,
pues es servidor de Dios” (Hch 13:4). Pablo también es claro en sefialar
que, el uso de la fuerza “la espada’, es para castigar al que hace lo malo:
“vengador para castigar al que hace lo malo” (Hch 13:4).

El apéstol menciona dos razones para estar sujetos a las autoridades:
“Es necesario estarle sujetos, no solamente por razén del castigo, sino
también por causa de la conciencia” (Hch 13:5). Un cristiano, no actia
en funcién del temor al castigo, sino que se sujeta a la autoridad por
conviccién de hacer lo bueno. Pablo estd dirigiendo su mensaje a un
auditorio cristiano, por lo que cuando habla de la conciencia, se estd
refiriendo a los valores morales expresados en la palabra de Dios.

Siendo que el trabajo que realizan las autoridades es necesario y ha
sido establecido para el bienestar de los ciudadanos, es justo el pago de
impuestos para sustentarlo: “Pues por esto pagdis también los tributos,
porque son servidores de Dios que atienden continuamente a esto mis-
mo” (Rm 13:6). Pablo presenta dos razones para pagar tributos, primero
porque son servidores de Dios y trabajan a tiempo completo, es decir
“continuamente”, en beneficio de la sociedad; y segundo porque pagar
por un beneficio recibido es justo, por lo que es responsabilidad del ciu-
dadano y,” por supuesto, del cristiano.

La Iglesia y el Estado en el Apocalz])sis

El poder politico persigue a la iglesia. El libro de Apocalipsis
describe episodios que muestran la persecucién del Imperio ro-
mano contra los cristianos. La propia situacién de Juan en Patmos
es el resultado de la hostilidad romana contra los lideres cristianos.

Juan escribe en Patmos, una isla de la ciudad de Efeso, colonia penal
del Imperio romano.” La razén de su estancia, la explica del siguiente

95. La verdadera razén de la existencia del gobierno civil, como “servidor” y
representante de Dios, es promover el bien. “Condenacién”, CBA, 6:622.

96. Somoza comenta: “Sin embargo, la ensefianza de este capitulo nos lleva a
considerar el impuesto como el pago de un servicio general que recibimos como inte-
grantes de la comunidad. Este impuesto constituye una contrapartida al privilegio de
vivir bajo un régimen de organizacién y orden, con gobernantes, jueces, legisladores,
administracién de justicia, educacién, salud; servicios publicos de policia, bomberos,
limpieza, iluminacién, conservacién de caminos, etc.”. Jorge S. Somoza, 223.

97. Mario Veloso, Apocalipsis y el fin del mundo: fe para enfrentar la crisis final
(Buenos Aires: Asociacién Casa Editora Sudamericana, 1999), 11.
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modo: “Yo Juan, vuestro hermano, y coparticipe vuestro en la tribula-
cién, en el reino y en la paciencia de Jesucristo, estaba en la isla llamada
Patmos, por causa de la palabra de Dios y el testimonio de Jesucristo”
(Ap 1.9).

Juan manifiesta que estd en Patmos por ser predicador del evangelio
de Cristo. Roma perseguia a los cristianos porque reconocian a Jesucris-
to como Sefior, y Juan habia sido desterrado como lider de las iglesias
en la parte occidental de Asia Menor.” Eusebio sefiala que después de
quince afios del reinado de Domiciano le sucedié Nerva, y se voté en
el Senado romano que los desterrados injustamente regresen a sus po-
sesiones, y en ese contexto, el apdstol Juan salié de Patmos y fue a vivir
en Efeso.”

La hostilidad del Imperio romano al cristianismo también se pone
de manifiesto en la carta a la iglesia de Pérgamo, que contiene una re-
ferencia a Antipas, llamindolo “mi testigo fiel”. Se trata de un elogio
que se da a la iglesia de Pérgamo porque a pesar de estar en un contexto
idolétrico, al punto de declarar que se trata de un lugar donde “mora
Satands”, no negé su fe en Jesucristo. Se cree que Antipas fue pastor
en la iglesia de Pérgamo. Una antigua leyenda cuenta que, durante el
gobierno de Domiciano, Antipas fue colocado dentro de un becerro de
bronce candente y murié orando y alabando a Dios.'®

Ataques de tipo religioso a la iglesia. E1 Apocalipsis presenta tam-
bién ataques de naturaleza doctrinal a la iglesia cristiana. Muchos de
esos ataques surgen al interior de la propia comunidad, aunque también
hay ataques de poderes religiosos que engafian a las naciones.

Esta iglesia de Pérgamo se habia mantenido fiel en medio de la per-
secucion, sin embargo, no tenia celo suficiente para identificar doctrinas
extrafias en su seno. Balaam, es el profeta del A.T que estuvo dispuesto
a maldecir al pueblo de Dios a cambio de una recompensa econémica;
al no lograr su cometido, sugiri6 a Balac que ponga tropiezo a los hijos
de Israel a través de alimentos sacrificados a los idolos y la fornicacién
(Nm 22-24).

En Pérgamo se retenia también la doctrina de los nicolaitas, la mis-
ma que era aborrecida por la iglesia de Efeso (Ap 2:6). Aunque no se

puede identificar con total certidumbre a los nicolaitas, algunas decla-

98. Ibid., 106.

99. Eusebio, Historia Eclesidstica, 3, XX, 8, 9.

100. Kittim Silva, Apocalipsis: Revelacion de Jesucristo (Barcelona: Editorial
CLIE, 2014), 24.
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raciones de los llamados padres de la iglesia los vinculan con Nicolds,
uno de los siete didconos (Hch 6), otras con un falso creyente que llegé
a ser un apdstata pero que retuvo su influencia en la iglesia debido a sus
credenciales. ' En cualquier caso, se trata de una doctrina que condujo
a las personas a la inmoralidad y la maldad.

El mensaje a Tiatira contiene una reprensién: “Pero tengo unas po-
cas cosas contra ti: que toleras que esa mujer Jezabel, que se dice profeti-
sa, ensefie y seduzca a mis siervos a fornicar y a comer cosas sacrificadas
a los idolos” (Ap 2:20). Esta referencia a Jezabel es simbdélica, alude a
la mujer que se casé con el rey Acab y que adoradora de Baal (1 Reyes
16:31). Jezabel promovié el culto a Baal con la tolerancia de su esposo,
por lo que reunié el poder politico que detentaba por su posicién de
reina con el poder religioso, siendo la principal impulsora de la idolatria
en el seno de Israel.

En el mensaje a Tiatira, Jezabel representa una vertiente que pro-
mueve la inmoralidad y el alimento que Dios ha prohibido de manera
explicita (Ap 2:20). Ademds, no muestra el menor arrepentimiento por
sus actos, por lo que la sancién es ser arrojada “en cama y en gran tri-
bulacién a los que con ella adulteran” (Ap 2:21). También contiene una
exhortacién a quienes cayeron en la seduccién de Jezabel a arrepentirse
(Ap 2:21),y una promesa a quienes se mantienen fieles de no recibir una
carga adicional (Ap 2:24).

En el mensaje a las iglesias de Esmirna y Filadelfia se menciona a la
sinagoga de Satands (Ap 2:9; 3:9). Una expresién simbélica que origi-
nalmente hacia referencia a un grupo de judios que eran considerados
“falsos judios” por haber desatado la persecucién contra los cristianos,
que se identifican a si mismos como los verdaderos descendientes de
Abraham (G4 3:7). Esta sinagoga de Satands constituye uno de los ad-
versarios de los que un cristiano se debe apartar,'® debido a que, después
de la destruccién del templo en el afio 70 d. C., estuvieron entre los
primeros en acusar a los cristianos ante los romanos de reconocer a Jests
como Sefior y no al César.!®

101. John MacArthur, Apocalipsis, Comentario MacArthur del Nuevo Testa-
mento (Grand Rapids, MI; Editorial Portavoz, 2010), 70.

102. Valtair A. Miranda, “Ascetismo e sectarismo no Apocalipse de Jodo”, Re-
flexus — Revista de Teologia e Ciéncias das Religides 8, (2012): 1.

103. Simon J. Kistemaker, Comentario al Nuevo Testamento, (Grand Rapids,
MI: Libros Desafio, 2004), 143.
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Conclusiones

En base al estudio realizado, se presentan los siguientes asuntos re-
levantes de la relacién entre la Iglesia y el Estado extraidos del N.T, en
vista a establecer los principios biblicos en el capitulo pertinente:

1. Jests y los apéstoles se someten a las autoridades del Imperio ro-
mano. No realizan cuestionamientos sobre su origen, naturaleza ni au-
toridad. Jesus, sin embargo, frente a Pilato, deja bien establecido que
Dios es el origen final de la autoridad, y a él daran cuenta.

2. La opinién publica suele ser un poderoso factor de presién para
atentar contra los cristianos yendo incluso en contra de la legislacién
que los protege. Es lo que sucedi6 en el caso de Jests frente a Pilato,
quien habia concluido que Jesus no era culpable de los cargos que exis-
tian contra él. Esto nos muestra que la injusticia gana terreno cuando
la autoridad establecida no toma partido por la justicia y la verdad, sino
actda para complacer a grupos de poder opositores a Jesus.

3. La predicacién del evangelio debe hacerse incluso cuando las leyes
no garanticen la seguridad de los predicadores. El entorno hostil, tanto
entre los judios como entre los gentiles, no fue un obsticulo para que los
ap6stoles predicaran el evangelio.

4. Las nuevas oportunidades creadas por la persecucién y la hostili-
dad de los poderes civiles contra la iglesia ayudan al crecimiento en el
nimero de conversos. Se produce un circulo virtuoso de crecimiento:
cuanto mds grande es la persecucién, mayor es el crecimiento de la igle-
sia.

5. La iglesia debe orar por las autoridades y colaborar en todo lo que
sea posible para el cumplimiento de los fines de la autoridad: el mante-
nimiento de la paz y el trabajo del bien comun.

6. La mayor contribucién que pueden hacer los cristianos para la
sociedad es ser buenos cristianos, cumplidores de las leyes de Dios, lo
que inevitablemente los llevard a ser buenos ciudadanos y benefactores
de la sociedad.

7.En el cumplimiento de su misién, la iglesia tiene a su disposicién
el poder del Espiritu Santo, y no debe depositar su confianza en los
poderes civiles o en las autoridades, por mds encumbradas que sean.
Sin embargo, no debe dejar de lado que el propio Espiritu Santo pue-
de actuar a través de las autoridades para ayudar en la predicacién del
evangelio.

El estudio de las relaciones entre el pueblo de Dios en el N.T y el po-
der politico y el religioso nos presenta el testimonio fiel de los primeros
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creyentes cristianos en un entorno absolutamente hostil. La hostilidad
era notoria entre las autoridades religiosas del pueblo judio debido a
que veian a Jesus y a sus seguidores como un peligro para la hegemonia
del poder religioso que ellos detentaban. En el caso de las autoridades
del Imperio romano, se pasé de una relativa indiferencia a intentos por
preservar la paz social debido al malestar generado por las autoridades
judias en su intento de destruir el cristianismo.

En la relacion de la iglesia cristiana primitiva con los poderes politi-
cos y religiosos, se visualiza los siguientes sucesos: 1) La iglesia cumple
con la gran comision de predicar el evangelio, 2) se produce una reac-
cion contra la predicacion por parte de los sectores que se ven amenaza-
dos por la expansion del cristianismo, 3) surgen nuevas oportunidades
de testificar de Cristo, incluso delante de las autoridades civiles y religio-
sas, y 4) aparecen nuevas y mejores oportunidades de testificacion, asi
como un mayor nimero de conversos, lo que le da impulso renovado al
cumplimiento de la gran comision.

La misién de la iglesia también incluye el testimonio vivo del amor
de Dios en el mundo, mediante el ejemplo de una vida transformada por
la gracia de Dios. Los cristianos son llamados a ser sal y luz en el mundo,
como se menciona en Mateo 5:13-16, mostrando el amor, la compasién
y la justicia de Dios en sus acciones y palabras. En sintesis, la misién de
laiglesia en el N.'T es llevar el mensaje del evangelio a todas las nacione,
hacer discipulos, servir a los necesitados, y ser un testimonio vivo del
amor de Dios en el mundo.

Ruben Montero
rubenmontero@teologa.edu.pe
Facultad de Teologia
Universidad Peruana Unién
Nafia, Lima, Pera
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RESUMEN

“;Cristianos o no? Reconsiderando laidentidad de los discipulos de Efe-
so en Hechos 19:1-8” — Este articulo examina la identidad de los disci-
pulos en Hechos 19:1-7, con la finalidad de determinar si eran cristianos
antes de su encuentro con Pablo. Desde un enfoque exegético, teoldgico y
lingtistico, se evaldan las principales posturas académicas sobre el pasaje.
Se destaca la relacién entre la recepcién del Espiritu Santo y la identidad
cristiana en Pablo y Lucas. El estudio del término “discipulos”, del verbo
elul y de la respuesta de los doce varones efesios indica que no habian ex-
perimentado una conversién auténtica. Su desconocimiento del Espiritu
Santo y de Jests los ubica fuera de la fe cristiana hasta recibir el bautismo
en su nombre. El articulo ofrece una lectura critica sobre el proceso de in-
corporacién a la comunidad cristiana en Hechos.

Palabras clave: Hechos 19:1-7, discipulos, Efeso, Espiritu Santo, conver-
sién, identidad cristiana.

ABSTRACT

“Christian or not? Reconsidering the identity of the disciples at Ephesus
in Acts 19:1-8” —'This article examines the identity of the disciples in Acts
19:1-7, with the aim of determining whether they were Christians before
their encounter with Paul. From an exegetical, theological and linguistic
approach, the main scholarly positions on the passage are evaluated. The re-
lationship between the reception of the Holy Spirit and Christian identity
in Paul and Luke is highlighted. The study of the term “disciples,” the verb
elul and the response of the twelve Ephesian males indicates that they had
not experienced authentic conversion. Their ignorance of the Holy Spirit
and Jesus places them outside the Christian faith until they receive baptism
in his name. The article offers a critical reading of the process of incorpo-
ra-tion into the Christian community in Acts.

Keywords: Acts 19:1-7, disciples, Ephesus, Holy Spirit, conversion, Chris-
tian identity.

Berit Olam 21, n° 1 (enero-junio, 2024): 46-55



https://doi.org/10.17162/rbo.v21i1.2129

{CRISTIANOS O NO? RECONSIDERANDO LA
IDENTIDAD DE LOS DISCIPULOS DE EFESO EN
HECHOS 19:1-8

Jonathan Pacheco C.

Introduccion

Uno de los pasajes del Nuevo Testamento que ha generado mucha
atencién académica es Hechos 19:1-7. La interrogante gira en torno a
la verdadera identidad de los discipulos mencionados en el versiculo 1:
¢eran cristianos antes del encuentro con Pablo o no lo eran? Este debate
no solo ha despertado interpretaciones divergentes, sino que ha llevado
a algunos a cuestionar la coherencia del pasaje. Mientras que ciertos es-
tudiosos consideran que Lucas reconfiguré la historia,' otros defienden
su fiabilidad narrativa, aunque reconocen las complejidades exegéticas
que presenta.’

El propésito de este articulo es analizar criticamente las principales
posturas en torno a la identidad de estos discipulos de Efeso, evaluando
los argumentos a favor y en contra de su condicién cristiana antes de su
encuentro con Pablo. El articulo se enfoca inicamente en este episodio,
sin pretender establecer una tipologia general para otros casos similares
en el Nuevo Testamento.

En cuanto a su estructura, el articulo se organiza en cuatro partes:
(1) una introduccién al problema y los elementos que lo compo-
nen; (2) una exposicién detallada de la postura que considera a estos
discipulos como cristianos; (3) una evaluacién critica de la postura
que niega su identidad cristiana previa; y (4) una conclusién argu-
mentativa que integra la evidencia analizada y plantea una propuesta
exegética sustentada. Esta estructura tiene como objetivo guiar al
lector en un recorrido progresivo hacia una comprensién mis claray
matizada de la identidad de estos discipulos en el contexto del libro

de los Hechos.

1. En su opinion, cree que Lucas matizé la historia porque no queria recono-
cer que existia un grupo de seguidores y discipulos de Juan el bautista. Ernst Ki-
semann, Essays on New Testament Themes, trad. W. J. Montague (London: SCM,
1964), 141.

2. Rudolf Knopf, “Die Apostelgeschichte”, Die Schriften des Neuen Testaments,
neu ubersetzt undfur die Gegenwart erklart (1906), 2:105.

Berit Olam 21, n° 1 (enero-junio, 2024): 46-55



48 Jonathan Pacheco C.

La identidad de los discipulos en Efeso

Descubrir la identidad de estos doce hombres,’ ha hecho que los
eruditos se dividan en dos grandes grupos: aquellos que creen que estos
hombres eran cristianos antes del encuentro con Pablo* y aquellos que
no creen que fueran cristianos.’

Los discipulos eran cristianos

Algunos de los que estdn a favor de este primer grupo sostienen que
estos hombres de Efeso eran discipulos de Apolos. El argumento es
que la historia de Hechos 18:24-25 y Hechos 19:1-3 estdn conectadas
debido a las referencias idénticas en ellas, como: Efeso (18:24; 19:1),
Apolos (18:24; 19:1), el bautismo de Juan (18:25; 19:3) y el Espiritu
Santo (18:25; 19:2,6).° Teniendo en cuenta ello, es inevitable pensar que
estos hombres que se encontraron con Pablo no hayan tenido un previo

3. El versiculo 7 indica que el nimero de discipulos con los que se encontré
Pablo era doce, pero algunos como Neil y Johnson han sostenido que el nimero “doce”
tiene un significado simbdlico. Sin embargo, la semdntica griega dice todo lo contra-
rio, debido a que woel (“como”, “aproximadamente”) es una conjuncién que indica un
grado de aproximacién o comparacién a algo real. La lectura seria: “Los hombres en
total eran unos doce”. Véase William Neil, The Acts of the Apostles, New Century Bible
(London: Oliphants, 1973), 203, Luke Timothy Johnson, 7he Acts of the Apostles, Sacra
Pagina (Collegeville: Liturgical, 2006), 5:338 y Johannes P. Louw y Eugene Albert
Nida, Lexicon of the New Testament: Based on Semantic Domains (NY: United Bible
Societies, 1996), 690.

4. F. F. Bruce, The Book of the Acts, New International Commentary on the New
Testament (Grand Rapids, MI: Eerdmans, 1988), 363; Ernst Haenchen, Acts of the
Apostles: A Commentary (Louisville, KY: Westminster, 1971), 556; Richard I. Per-
vo, Acts: A Commentary on the Book of Acts, Hermeneia (Minneapolis, MN: Fortress,
2009), 468; James B. Shelton, Mighty in Word and Deed: The Role of the Holy Spirit in
Luke-Acts (Eugene, Oregon: Wipf and Stock, 1971), 134 y Stanley E. Porter, Paul/ in
Acts (Peabody, Massachusetts: Hendrickson Publishers, 2001), 85.

5. I. Howard Marshall, Acts: An Introduction and Commentary, Tyndale
New Testament Commentaries (Downers Grove, IL: InterVarsity Press, 1980),
5:323-324; David G. Peterson, The Acts of the Apostles, The Pillar New Testament
Commentary (Grand Rapids, MI: Eerdmans, 2009), 530; John B. Polhill, Aczs,
The New American Commentary 26 (Nashville: Broadman & Holman, 1992),
398-399; Eckhard J. Schnabel, 4cts, Zondervan Exegetical Commentary on the
New Testament (Grand Rapids, MI: Zondervan, 2012), 788 y Ben Witherington
111, The Acts of the Apostles: A Socio-Rhetorical Commentary (Grand Rapids, MI:
Eerdmans, 1998), 570.

6. C. K. Barrett, “Apollos and the Twelve Disciples of Ephesus”, 7he New
Testament Age, ed. W. C. Weinrich (Mercer, GA: Mercer University Press, 1984),
29-39.
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contacto con Apolos.” Por lo tanto, lo que se puede inferir es que estos
“ciertos discipulos” fueron ganados al cristianismo por la predicacién
poderosa de Apolos®, antes que este fuese instruido por Priscila y Aqui-
la. Ademds, es importante sefialar que cuando Pablo interroga a estos
hombres por el bautismo que habian recibido, estos le dicen que fueron
bautizados “en el bautismo de Juan” (19:3) al igual que Apolos, ya que
era el Gnico bautismo que él conocia (18:25) y que por ende, le suminis-
tré a estos hombres. Finalmente, cabe mencionar que antes de la llegada
de Apolos a Efeso no es posible sefialar que existiese una comunidad
cristiana’ por lo que se presume que aquellos “ciertos discipulos” fueron
los primeros en ser ganados por Apolos en Efeso.

No obstante, el argumento anterior parece no encajar muy bien con
la descripcién biblica ya que si estos doce hombres fueron discipulos di-
rectos de Apolos no es posible que no hayan conocido nada del Espiritu
Santo ya que Apolos es descrito como alguien que tiene un “espiritu
fervoroso” (Hch 8:25).1° Esta frase es una clara referencia que Apolos
tenia el Espiritu Santo ya que la tnica manera para que alguien hable
y ensefie diligentemente como lo hacia él era gracias al poder Espiritu
Santo (Hch 4:31). Aunque dicha frase ha generado cierto tipo de ten-
sién en su interpretaciéon'! el contexto de Hechos 18:25 apoya a una re-
ferencia directa al Espiritu Santo.” Por esa razén, se puede concluir que
es improbable que estos doce hombres hayan sido discipulos de Apolos
por el grado de ignorancia con respecto al Espiritu Santo.

Existen otros que argumentan que el término “discipulos” que uti-
liza Lucas para referirse a los doce hombres significa que estos eran
discipulos cristianos.” Una evidencia de lo anterior es que la palabra

7. Michael Wolter, “Apollos und die ephesinischen Johannesjinger (Acts 18:24-
19:7)", Zeitschrift fiir die neutestamentliche Wissenschaft 78 (1987): 60-61.

8. James D. G. Dunn, Beginning from Jerusalem, Christianity in the Making
(Grand Rapids, MI: Eerdmans, 2009), 2:760.

9. Joan E. Taylor, The Immerser: John the Baptist within Second Temple Judaism
(Grand Rapids, MI: Eerdmans, 1997), 75.

10. Dunn, Baptism in the Holy Spirit: A Re-examination of the New Testament
Teaching on the Gift of the Spirit in Relation to Pentecostalism Today (Filadelfia, PA:
Westminster, 1970), 88.

11. Ervin sefiala que la palabra “espiritu” de Hechos 18:25 al estar en mintscula
se refiere a “espiritu humano” y no al Espiritu Santo. Howard M. Ervin, Conver-
sion-Initiation and the Baptism in the Holy Spirit: An engaging critique of James D. G.
Dunn’s Baptism in the Holy Spirit (Peabody, MA: Hendrickson, 1984), 61.

12. Kisemann, 143; Barrett, “Apollos and the Twelve Disciples of Ephesus”,
29-30 y Taylor, The Immerser, 75.

13. Kisemann, 136 y Peterson, The Acts of the Apostles, 529.
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“discipulos” significa “discipulos de Jesus durante su ministerio terrenal
o después de su resurreccién.” Otro detalle relevante es que en los pa-
sajes donde aparece la palabra padntis (discipulos) se puede notar que
va precedido por un articulo definido, en este caso: of (los). Esto es im-
portante porque of pafntis en el libro de Hechos se usa para describir a
una comunidad cristiana de un determinado lugar o para referirse a los
discipulos en su totalidad de cierta iglesia o congregacion. Sin embar-
go, el caso de Hechos 19:1 es particular porque la palabra “discipulos”
no estd precedida por el articulo definido “los” y en su lugar tiene el
adjetivo Twag (ciertos). Por lo tanto, esto ha generado que algunos vean
a los “ciertos discipulos” como un grupo de no cristianos'. No obstante,
la frase “cierto discipulo” o “ciertos discipulos” no necesariamente sefiala
a alguien que no es cristiano ya que, en otros pasajes como en Hechos
9:10,36 y 16:1 aparece la misma frase para referirse a un cristiano segui-
dor de Jesus," tal como el caso de Ananias, Tabita y Timoteo.

Pareciera que a primera vista los argumentos mostrados anterior-
mente serian suficientes para dejar en claro que la identidad de los “cier-
tos discipulos de Efeso” serian la de cristianos seguidores de Jests. Sin
embargo, dichos argumentos no son tan sélidos ya que la frase “los dis-
cipulos” no solo sefialan a discipulos de Jesus sino que también pueden
aplicarse a los discipulos de los fariseos (Lc 5:33), de Pablo (Hch 9:25)
y de Juan el bautista (Lc 5:33; 7:18; 11:1). Por lo tanto, no se puede ase-
gurar de manera contundente que “los discipulos” o “ciertos discipulos”
sea un uso exclusivo de discipulos cristianos de Jesus. Ademds, si estos
hombres hubiesen sido discipulos directos o indirectos de Jests no hay
ninguna razén para que no supiesen acerca del Espiritu Santo.

14. Para discipulos durante el ministerio terrenal de Jests: Lucas 9:16, 18; 10:23;
16:1; 17:22; 18:15; 19:29, 37; 20:45; 22:39, 45 y para discipulos después de la resur-
reccién de Jesus: Hechos 6:1-2, 7; 9:19, 26, 38; 11:26, 29; 13:52; 14:20, 22, 28; 15:10;
18:23, 27;19:9, 30; 20:1, 30; 21:4, 16. Craig S. Keener, Acts: An Exegetical Commentary
- Acts 15:1 — 23:35 (Grand Rapids, MI: Baker Academic, 2014), 610.

15. Por ejemplo: “los discipulos en Jerusalén” (6:7); “los discipulos de Damasco”
(9:19); “los discipulos en Jope” (9:38); “los discipulos de Cesarea” (21:16). Dunn, Bap-
tism in the Holy Spirit, 84.

16. Dunn es categorico al indicar que ante la ausencia del articulo “los” delante
de “discipulos” es suficiente para indicar que dicho grupo de Efeso eran no cristianos.
Dunn, 83-6.

17. Ervin, Conversion-Initiation and the Baptism in the Holy Spirit, 59 y Robert
P. Menzies, The Development of Early Christian Pneumatology with Special Reference to
Luke-Acts, Journal for the Study of the New Testament: Supplement Series (Sheffield:
JSOT, 1991), 273-4.
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Los discipulos no eran cristianos

En el otro lado de la discusién, los que creen que estos “ciertos dis-
cipulos” no son cristianos en lo abosluto, hay un grupo que asevera que
estos hombres eran seguidores y discipulos de Juan el Bautista.’® Este
argumento encuentra su apoyo biblico en el hecho que estos discipulos
solo conocian el “bautismo de Juan” (v. 3), 1o cual indica una fuerte cone-
xién entre Juan el Bautista y ellos de manera directa o indirecta.

Es importante tener en cuenta que los doce discipulos de Efeso al
haber recibido “el bautismo de Juan” no necesariamente significa que
tueron bautizados por Juan. Schnabel dice que estos discipulos pudieron
ser “bautizados por el propio Juan en el rio Jorddn veinticinco afios an-
tes, o por uno de sus discipulos en un momento posterior”.* Esto tlti-
mo parece tener mds sentido para Murphy-O’Connor ya que él ve en la
frase “el bautismo de Juan”un término para referirse al tipo de bautismo
que Juan realizaba y no a un bautismo realizado por el propio Juan.*

No obstante, hasta este punto queda atn una duda por responder:
¢Si estos doce hombres eran discipulos de Juan, por qué no sabian nada
del Espiritu Santo? Es inevitable pensar que Juan el Bautista no haya
hablado de la venida del Espiritu Santo (Mt 3:11; Lc 3:16),' como
también es inevitable pensar que Juan no haya ensefiado esta verdad a
sus seguidores o discipulos directos o indirectos. Para ahondar un poco
mis en la cuestién de por qué estos discipulos no sabian nada del Es-
piritu Santo si es que eran discipulos de Juan, es importante centrarnos
en dos puntos claves. Primero, la palabra padytrs (discipulos) no solo
muestra la imagen de un maestro y alumno, como era habitual en el
siglo I, sino que a veces puede sefialar a un grupo mayor de seguidores
u oyentes (Lc 19:37; Jn 9:28),% es decir, cualquier persona que escucha-
ba el mensaje de Juan y lo aceptaba se convertia en un discipulo suyo,

18. Kisemann, 141; Hans Conzelmann, Acts of the Apostles: A Commentary on the
Acts of the Apostles, Hermeneia (Filadelfia: Fortress Press, 1987), 159, Robert Webb,
John the Baptizer and Prophet: A Socio-Historical Study, Journal for the Study of the
New Testament: Supplement Series 62 (Sheffield: JSOT Press, 1991), 69 y Barrett,
A Critical and Exegetical Commentary on the Acts of the Apostles, International Critical
Commentary (Edimburgo: T&T Clark, 2004), 893.

19. Schnabel, Aczs, 787.

20. Jerome Murphy-O’Connor, “John the Baptist and Jesus: History and Hypo-
thesis”, New Testament Studies 36 (1990): 367.

21. Ernst Best, “Spirit-Baptism”, Novum Testament 4 (1960): 236-43.

22. P. Nepper-Christensen, “uadntis”, Exegetical Dictionary of the New Testa-
ment, ed. Horst Balz y Gerhard Schneider (Grand Rapids, MI: Eerdmans, 1990-
1993), 372.
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aunque no necesariamente esta persona mantenia un contacto directo o
personal con él. Obviamente esto no significa que Juan no haya tenido
un circulo mds intimo de discipulos pues la Biblia indica todo lo con-
trario (Mt 9:14; 11:2; 14:12; Mr 2:18; Lc 3:12; 11:1; Jn 3:26).% Dicho
esto, es muy probable que los discipulos de Efeso aprendieran de las en-
seflanzas de Juan por algin seguidor de él y no directamente del propio
Juan. Ademis, este seguidor pudo haber transmitido una ensefianza in-
completa o defectuosa lo cual se entenderfa por qué razén los discipulos
de Efeso no sabian nada del Espiritu Santo.?* Asimismo, Fitzmyer no
solo apoya esta idea sino que agrega que estos discipulos pudieron ser
seguidores gentiles de Juan y por eso tampoco conocian sobre el Espiri-
tu Santo.”® Segundo, Hechos 19:2 no solo dice que no habian recibido
sino que tampoco oyeron que hubiera un Espiritu Santo, es decir, estos
discipulos, de acuerdo a sus respuestas, no sabian en lo absoluto sobre
la creencia cristiana del Espiritu Santo. Para apoyar esto ultimo, la clave
estd en la palabra “hubiera” (eiul) ya que, en el idioma original significa
“ser” o “existir”. Por esa razén, la lectura mas clara del texto serfa: “no
hemos oido que exista un Espiritu Santo”. Por lo tanto, con los anilisis
breves de las palabras “pafnc” y “ciui” se llega una vez mads a la con-
clusién que dichos hombres efectivamente no sabian nada acerca del
Espiritu Santo a pesar de ser discipulos de Juan el Bautista.

Sin embargo, hay un detalle que no se puede dejar pasar por alto y es
que, como diria Webb: “semanticamente es posible, pero culturalmente
es imposible” que dichos discipulos no supieran sobre el Espiritu Santo
ya que por mds gentiles que fueran, por lo menos, de manera rudimen-
taria o pobre tuvieron que tener algiin contacto sobre las ensefianzas del
Espiritu Santo. Ademis, “existir” no es el tnico significado del verbo eiul
ya que, también puede traducirse como la ocurrencia de un fenémeno o
acontecimiento.”’” Esto ultimo podria tener un mejor sentido por lo que

23. A este circulo pertenecian aquellos que si mantenfan una relacién de ma-
estro-alumno. Martin Hengel, 7be Charismatic Leader and His Followers, trad. James
Greig (NY: Crossroad, 1981), 35-7.

24. Martin Dibelius, Die urchristliche Uber/ieferung von Johannes dem Tiufer
(Gottingen: Vandenhoeck und Ruprecht, 1991), 56.

25. Joseph A. Fitzmyer, The Acts of the Apostles: A New Translation with Intro-
duction and Commentary, Anchor Bible 31 (New Haven: Yale University Press, 2008),
643.

26. Webb, John the Baptizer and Prophet, 273.

27. William F. Arndt et al., 4 Greck-English Lexicon of the New Testament and
Other Early Christian Literature (Chicago: University of Chicago Press, 2000), 285 y
Henry George Liddell, Robert Scott y Henry Stuart Jones, 4 Greek-English Lexicon
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la frase se traduciria: “ni siquiera hemos oido que el Espiritu Santo Aa
venido”, es decir, estos discipulos no se habian enterado que la recepcién
del Espiritu Santo estaba ocurriendo. Por lo tanto, se puede deducir, por
todo lo anterior, que estos discipulos después de ser bautizados por al-
guna razon “desaparecieron” sin dejar ningun rastro de su existencia -ya
que no sabian que el Espiritu Santo habia descendido en el Pentecostés-
hasta el momento en que se encontraron con Pablo en Efeso.

Continuando con el grupo de los que creen que estos discipulos no
fueron cristianos estin aquellos que aseguran que Lucas escribié desde
la perspectiva de Pablo, es decir, a Pablo le parecia que estos doce hom-
bre eran “ciertos discipulos” cristianos.?® Aunque Pablo da por sentado
que eran cristianos®” parece que algo lo hizo dudar sobre su condicién de
cristianos y por esa razén procede a realizarles algunas preguntas cuyas
respuestas dejaron en evidencia que dichos hombres no eran en lo ab-
soluto cristianos.*® No obstante, este argumento sostenido por algunos
carece de solidez, ya que Lucas escribe el relato desde su propia perspec-
tiva y no del punto de vista de Pablo; ademds, debido a que la palabra
“discipulo”, como lo vimos anteriormente, no necesariamente significa
“discipulo cristiano de Jests” ya que puede sefialar a los seguidores de
Juan el Bautista o de otros. Por lo tanto, decir que la historia fue escrita
desde la perspectiva de Pablo por el hecho de pensar que los discipulos
eran cristianos seguidores de Jesus carece de base exegética.

Por ultimo, la mayoria de los académicos considera que el argumento
mis sélido para no considerar cristianos a este grupo de efesios es que
no habian recibido el Espiritu Santo,*' ya que para Pablo, ser cristiano y
haber recibido el Espiritu Santo constituyen un mismo acontecimiento
inseparable.’” La recepcién del Espiritu no es un fenémeno secunda-
rio o posterior a la conversién, sino el sello definitivo de pertenencia al

pueblo de Dios (cf. Ro 8:9; Ef 1:13). En este sentido, la ausencia del

(Oxford: Clarendon, 1996), 448.

28. Klaus Haacker, “Einige Fille von ‘Erlebter Rede’ im Neuen Testament”,
Novum Testamentum 12 (1970): 70-77, Marshall, Acts, 305-6 y Paul Trebilco, Zhe Ear-
ly Christians in Ephesus from Paul to Ignatius (Grand Rapids, MI: Eerdmans, 2007),
128-29.

29. Rick Strelan, Paul, Artemis, and the Jews in Ephesus, Beihefte Zur Zeitschrift
Fur die Neutestamentliche Wissensch 80 (Berlin: De Gruyter, 1996), 238.

30. William J. Larkin Jr., Aczs, The IVP New Testament Commentary Series 5
(Westmont, IL: IVP Academic, 1995), 272.

31. Keener, Acts, 1198.

32. Comparar con Hechos 11:17; Romanos 8:9; 1 Corintios 12:3; Gilatas 3:2-3;
1 Tesalonisenses 1:5-6; Tito 3:5; 1 Pedro 1:2. Véase Schnabel, 788.
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Espiritu en estos discipulos no es un detalle menor, sino una evidencia
determinante de que atn no habian sido incorporados a la comunidad
cristiana.

Ademis, estos discipulos no solo carecian de conocimiento acerca de
la venida del Espiritu, sino también de un entendimiento basico sobre
la persona y obra de Jesus, el Cristo (Hch 19:5).3% Esta doble carencia
—ignorancia sobre el Espiritu y desconocimiento cristolégico —impli-
ca una condicién previa a la fe salvifica, es decir, un estado de incom-
pletitud teoldgica y espiritual incompatible con la experiencia cristiana
neotestamentaria. La ausencia del Espiritu Santo en sus vidas revela
su falta de fe genuina en Jests, ya que, segtn el testimonio del N'T, El
concede su Espiritu tinicamente a quienes creen verdaderamente en El
(cf.Jn 7:39; G4 3:2).3

Tanto para Lucas como para Pablo, es inconcebible que alguien sea
considerado cristiano sin haber recibido el Espiritu Santo, pues este es
el don escatolégico que marca la nueva era inaugurada por Cristo. En
efecto, el Espiritu no solo autentica la fe, sino que también constituye
la dindmica interna por la cual el creyente participa de la vida en Cris-
to.* Su desconocimiento fundamental sobre Jests (19:5) —quien es el
centro del mensaje apostélico y el mediador del Espiritu —refuerza atn
mis la conclusién de que estos hombres, aunque devotos, todavia no ha-
bian experimentado una conversién cristiana auténtica. Asi, el episodio
de Hechos 19:1-7 representa no una correccién de doctrina secundaria,
sino una transformacién radical: un paso desde una preparacién incom-
pleta hacia la experiencia plena de la fe cristiana.

Conclusiéon

Se puede concluir, que los doce discipulos encontrados por Pablo en
Efeso no pueden ser considerados cristianos antes de su encuentro con
él. Si bien algunos han propuesto su afiliacién previa al cristianismo por
el uso del término “discipulos” o por su posible relacién con Apolos, es-
tas interpretaciones se revelan insuficientes frente a la evidencia interna
del texto.

La ignorancia absoluta de estos hombres respecto al Espiritu Santo
—ya no solo en cuanto a su recepcion, sino incluso respecto a su exis-

33. Strelan, Paul, Artemis, and the Jews in Ephesus, 242.

34. Lucas 24:49; Hechos 1:4-5; 2:16-36; 11:15-16; 13:25; 15:8. Véase Schnabel,
789.

35. Witherington II1, 7he Acts of the Apostles, 570 y Dunn, 86.
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tencia o manifestacién— se presenta como un dato teolégicamente de-
cisivo. Segin el pensamiento paulino y lucano, la recepcién del Espiritu
constituye la marca inequivoca de la fe cristiana auténtica y el ingreso
efectivo al nuevo pueblo de Dios. A esto se suma su carencia de una
comprensién bésica sobre la persona y obra de Jesus, lo cual refuerza atn
mis su desconexién con el nicleo del mensaje apostélico.

Por tanto, lejos de tratarse de cristianos que requerian una correccién
doctrinal o una renovacién espiritual, estos hombres representaban a
un grupo que, aunque devoto, permanecia en una etapa preparatoria e
incompleta en su experiencia de fe. Su bautismo posterior en el nombre
de Jests y la recepcion del Espiritu Santo marcan su verdadera incorpo-
racién a la comunidad cristiana. En consecuencia, puede afirmarse con
fundamentos exegéticos, teoldgicos y lingiisticos que estos discipulos
no eran cristianos antes de su encuentro con Pablo, sino que llegaron a
serlo a partir de dicha experiencia transformadora.

Jonathan Pacheco C.
andrespacheco@upeu.edu.pe
Universidad Peruana Unién
Nanfia, Lima, Pera
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RESUMEN

“El concepto paulino de perfeccion: Un estudio exegético de TeAeidw en
Filipenses 3:12-16 — Este estudio sostiene que en Fil 3:12-16, Pablo no
define la perfecciéon como impecabilidad moral, sino mas bien como una
madurez integral en proceso, que prepara al creyente moralmente y espiri-
tualmente. En este sentido, el objetivo es descubrir cudl es el concepto de
perfeccion paulina y resolver la aparente contradiccién de si somos o no
perfectos. A través de un andlisis exegético-teolégico del término griego
TeEAELOW, se concluye que la perfeccién es un proceso continuo hacia la ple-
nitud en Cristo; asociado con la justificacién, santificacién y glorificacién
del proceso de salvacion.

Palabras Clave: Perfeccién, impecabilidad, moral, espiritual, paulina
ABSTRACT

“The Pauline concept of perfection: an exegetical study of Tedetéw in Phi-
lippians 3:12-16” — This study argues that in Phil 3:12-16, Paul does not
define perfection as moral impeccability, but rather as an integral maturity
in process, which prepares the believer morally and spiritually. In this sen-
se, the objective is to discover what is the concept of Pauline perfection
and to resolve the apparent contradiction of whether or not we are perfect.
Through an exegetical-theological analysis of the Greek term TeAelbw, it
is concluded that perfection is a continuous process towards fullness in
Christ; associated with justification, sanctification and glorification of the
salvation process.

Keywords: Perfection, impeccability, moral, spiritual, pauline
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EL CONCEPTO PAULINO DE PERFECCION: UN

ESTUDIO EXEGETICO DE TeAeldw EN FILIPENSES
3:12-16

Bryan §. Cubas

Introduccion

La epistola a los Filipenses representa una de las epistolas mas per-
sonales y teoldgicamente ricas que se pudieron haber escrito. Dentro
de su desarrollo, Pablo presenta una exhortacién a la iglesia de Filipos,
abordando temas como: la unidad de la iglesia, la fidelidad al evangelio
y la perseverancia en medio del sufrimiento. Sin embargo, en medio de
esta exhortacién general, sale a relucir una seccién especifica del texto
que habla respecto a la perspectiva paulina de perfeccién (Fil 3:12-16).

Entender esta seccién es particularmente esencial en el dmbito teo-
légico contempordneo, ya que desafia muchos de los conceptos previos
que se tienen respecto a “perfeccién”. Por ejemplo, algunos tedlogos
como, Finney,! Steele’ y Simons® creen que ser perfecto significa haber
conseguido impecabilidad moral o ser extremadamente intachables en
esta tierra. Por otro lado, teolégos como, Wesley,* Gorman,” Wright®

1. Charles G. Finney, Lectures on Systematic Theology (Oberlin, OH: James M.
Fitch, 1847), 456—459. Fue un evangelista del Segundo Gran Despertar, que también
predicé una doctrina de perfeccién moral prictica, afirmando que el cristiano podia
alcanzar una obediencia completa a la ley moral.

2. Daniel Steele, Love Enthroned: Essays on Evangelical Perfection (Boston: Wil-
lard Tract Repository, 1875), 102-106. Teélogo del metodismo de santidad, afirmaba
que el alma podia ser “completamente santificada” en esta vida, sin mds inclinacién
al pecado.

3. Menno Simons, The Complete Writings of Menno Simons, trad. Leonard Ver-
duin (Scottdale, PA: Herald Press, 1956), 174-178. Lider del movimiento anabaptista,
entendia la perfeccién como obediencia completa a Cristo y rechazaba la idea de peca-
do voluntario entre los verdaderos creyentes.

4. John Wesley, 4 Plain Account of Christian Perfection (Kansas City, MO: Bea-
con Hill Press, 1966), 50-51. Consideraba que la perfeccién cristiana consistia en
amar a Dios y a los demas, y que se lograba a través de la fe

5. Michael J. Gorman, Apostle of the Crucified Lord: A Theological Introduction to
Paul and His Letters (Grand Rapids, MI: Eerdmans, 2004), 352-356. Sugiere que esta
perfeccién es expresion de la vida cruciforme, donde el creyente participa activamente
en el proceso de justificacién, santificacién y glorificacién.

6. N. T. Wright, Paul and the Faithfulness of God, vol. 2 (Minneapolis: Fortress
Press, 2013), 1020-5. Vincula esta perfeccién con la restauracion escatoldgica de la
imagen de Dios en el ser humano.
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y demids creen que la perfeccién aqui mencionada, no se refiere a una
impecabilidad moral, sino a una madurez o completacién espiritual cen-
trada en la obra cristocéntrica.

Asimismo, surge otra dificultad dentro del mismo texto; en el verso 12,
Pablo afirma que ain no es perfecto, pero en el verso 15, Pablo exhorta a
los “perfectos”a compartir su misma actitud. Esta aparente contradiccién
ha causado diversas interpretaciones doctrinales en la teologia cristiana.
Ante esta problematica, surgen las siguientes preguntas: ;Cudl es el con-
cepto de perfeccién para Pablo? :Se refiere Pablo a una impecabilidad
moral absoluta o a una perfecta madurez espiritual? Estas son algunas
preguntas que se resolvern en el desarrollo de esta investigacin.

Por lo tanto, a través del método exegético-teoldgico se analizard
Filipenses 3:12-16, centrindose en el significado y funcién del término
griego TeAelow dentro de su contexto inmediato. La estructura se desa-
rrollard en cuatro secciones principales: (1) andlisis cultural; (2) analisis
literario; (3) andlisis verbal; (4) andlisis teoldgico. Esta secuencia permi-
tird al lector tener una comprensién completa y teolégicamente funda-
mentada del concepto de perfeccion para el apostol Pablo.

Analisis Cultural

Identidad nacional
En Hechos 21:39; 22:2,28, se menciona que Pablo era ciudadano

romano nacido en Tarso.” Al tener ciudadania romana, Pablo gozé de
algunos privilegios que empled en su papel misionero en Roma, tales
como librarse en varias ocasiones de ir preso, ser azotado y ser sen-
tenciado a pena de muerte.® Asimismo, Pablo menciona que también
es judio, criado en Jerusalén e instruido por Gamaliel, uno de los mas
grandes rabinos de los fariseos.” También se llama a si mismo “hebreo
de hebreos” (Fil 3:5), enfatizando su orientacién lingtistica, cultural y
teoldgica judia.’ Entonces, se puede afirmar que el apéstol Pablo tenia
una doble nacionalidad, romana y judia.

7. William M. Ramsay, The Cities of St. Paul: Their Influence on His Life and
Thought (London, LDN: Hodder & Stoughton, 1907), 85-244

8. D.A. Carson y Douglas J. Moo, An Introduction to the New Testament (Grand
Rapids, MI: Zondervan, 2005), 355.

9. W. C.van Unnik, Tarsus or Jerusalem: The City of Paul’s Yourh (London, LDN:
Epworth, 1962), 55-61.

10. Carson y Moo, 356.
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Por otro lado, la identidad nacional de la audiencia se refleja en el
propio nombre con el que se los denomina: filipenses, el gentilicio uti-
lizado para identificar a los habitantes de Filipos, una antigua ciudad
ubicada en la regién de Macedonia. Aunque Filipos era originalmente
una colonia griega (gentiles), su estatus como colonia romana le otorga-
ba una fuerte influencia cultural y politica del Imperio. En este contexto,
los cristianos enfrentaban diversas tensiones socioculturales significati-

vas.!!

Ubicacion geogrdfica

La ciudad de Filipos fue fundada originalmente por colonos griegos
de la isla de Tasos por el afio 360 a.C., bajo el nombre de Crénides, que
significa fuentecillas.'” Crénides estaba ubicada en el final del mar Egeo,
cerca de la costa norte,” teniendo como principales recursos, sus fuentes
naturales de agua, suelos fertiles, minas de oro y plata ubicadas en los
alrededores de la ciudad. Ademas, se situaba geogrdficamente en la Via
Egnatia, la gran carretera de Europa y Asia, lo que volvié la colonia un
lugar atractivo para los gobernantes de aquel tiempo.**

Por este motivo, el rey Filipo II de Macedonia, interesado en los re-
cursos que se encontraban en esta zona, decide conquistarla, convirtien-
do asi la pequefia colonia, en un lugar fortificado contra los enemigos
y en una base estratégica para el control de las minas de oro cercanas.
Al conquistarla, el rey decide cambiar el nombre de la colonia, pasando
de llamarse Crénides a Filipos, en honor a su propio nombre y legado.”
Finalmente, Filipos se convierte en una ciudad muy importante de la
época, que muchas personas de otros lugares llegaban a visitar. Sabiendo
de la relevancia geografica estratégica, Pablo es atraido en su proyecto
de evangelizacién en Europa para fundar la primera iglesia cristiana en
territorio europeo.®

11. D. Fee, Comentario de la Epistola a los Filipenses, trads. Ismael Lopez y Dor-
cas Gonzilez (Viladecavalls, BCN: Editorial Clie, 2004), 29.

12. Fee, 61.

13. Jordi S. Bosch, Infroduccion al Estudio de la Biblia: Escritos Paulinos (Estella,
NAV: Editorial Verbo Divino, 2007), 366.

14. ].B. Lightfoot, Sz. Paul’s Epistle to the Philippians (Peabody, MA: Hendrick-
son Publishers Inc., 1999), 47-48.

15. F. F. Bruce, New Testament History (London: Thomas Nelson, 1972), 254—
256.

16. Moisés Silva, Philippians: Baker Exegetical Commentary on the New Testament
(Grand Rapids, MI: Baker Academic, 2005), 175-179.
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Situacion politica

En el afo 42 a.C. se llevé a cabo la Batalla de Filipos, teniendo por
un lado como protagonistas a Bruto y Casio, y por el otro a los triunviros
Antonio y Octavio, mismos que salieron ganadores de la batalla.’” Tras
esta victoria, Filipos volvié a ser cimentada como una colonia que per-
tenecia a Roma, conocida como Colonia Augusta Julia Philippensis. Esta
colonia finalmente se convirtié en una extensién directa del imperio
romano en la regién de Macedonia, donde los nuevos colonos recibian
ciudadania, tierras y privilegios legales.'®

Todos estos acontecimientos influyeron profundamente en la
identidad de Filipos, tanto en su composicién demografica como en
su cultura, politica e idioma. Al punto que no dependian directa-
mente del gobernador provincial de Macedonia, sino que era poli-
ticamente gobernada como una pequeiia Roma.” Filipos tenia una
poblacién variada; alli vivian romanos, griegos, macedonios y tracios.
Esto creé un contexto desafiante para el establecimiento de la iglesia
cristiana en sus principios, ya que muchos tenian distintas perspec-
tivas sobre la vida y la sociedad. Sin embargo, Pablo supo contextua-
lizar su mensaje usando imdgenes y conceptos propios del sistema
politico romano;* logrando transformar teolégicamente sus ideas,
al senalar que la verdadera ciudadania y soberania no pertenecen a
Roma, sino a Cristo.

Analisis Literario
Autoria de la epistola

La epistola a los Filipenses comienza mencionando a Pablo y Ti-
moteo como los autores (1:1). Sin embargo, Pablo se establece como la
voz principal en el desarrollo de la epistola al hablar en primera persona
singular (1:3-4), ortorgdndose protagonismo autoral. Y aunque Timo-
teo también es mencionado, no se encuentra explicitamente en el texto

17. Adrian Goldsworthy, Augustus: First Emperor of Rome (New Haven, CT:
Yale University Press, 2014), 138-142.

18. Peter Pilhofer, Philippi: Stadt und Christengemeinde zur Zeit des Paulus
(Tubingen: Mohr Siebeck, 1995), 30—-40.

19. Ibid., 38.

20. Ben Witherington, Friendship and Finances in Philippi: The Letter of
Paul to the Philippians (Valley Forge, PA: Trinity Press International, 1994),
20-23.
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una declaracién propia como coautor.?! Por tal motivo, se puede afirmar
correctamente que Pablo es el autor de la epistola.

En cuanto al lugar de redaccién, se han propuesto diversas ubicacio-
nes posibles, entre ellas Cesarea, Corinto, Efeso y Roma.?2 Pablo deja
entrever que escribié la carta mientras estaba en prision (1:7, 13-14,
17); no obstante, no se cuenta con evidencia literaria que respalde una
encarcelacién en Corinto o Efeso, a diferencia de Cesarea (Hch 23:23;
27:1) y Roma (Hch 28:16-31), que si son mencionadas en la Biblia.
Witherington menciona que, Pablo parece indicar la posibilidad de su
ejecucion en Fil 1:21-23; por ello, Roma seria el lugar mas probable para
que un ciudadano romano como ¢él fuese ejecutado.”® Entonces, se puede
considerar que Filipenses fue escrita por Pablo durante su encarcela-
miento en Roma, entre los afios 60-62 d.C.>

La audiencia a la cual Pablo se dirige, se menciona en el mismo texto
(Fil 1:1), “los santos en Cristo Jesus que estan en Filipos”.* Por lo tanto,
todo aquél que era miembro de la iglesia cristiana en Filipos (feligreses,
obispos y ministros) forma parte de la audiencia de la epistola de los Fili-
penses.”® Ademads, también se dirige de manera personal a algunos habi-
tantes locales que son mencionados en el texto: (1) Lidia y su familia, per-
sonas que Pablo convirtié durante su estancia misionera (Hch 16:13-15);
y (2) Evodia y Sintique, colaboradoras de Pablo en la misién, pero que
necesitaban ayuda para resolver un malentendido entre ellas (Fil 4:2).%

Género literario del texto

El género literario del texto es epistolar, ya que forma par-
te de las cartas o epistolas paulinas del Nuevo Testamento.” Este
tipo de género literario es utilizado por el autor para transmitir
ensefianzas, hacer exhortaciones, clarificar asuntos teoldégicos y

21. John P. Heil, Philippians: Let Us Rejoice in Being Conformed to Christ (Atlan-
ta, GA: Society of Biblical Literature, 2010), 4.

22. Peter T. O’Brien, The Epistle to the Philippians: New International Greek Tes-
tament Commentary (Grand Rapids, MI: Eerdmans Publishing, 1991), 19-26.

23. Witherington, Friendship and Finances in Philippi, 24-26.

24. Ibid..

25. En adelante, todos los textos biblicos serdn en base a la version RVR1995.

26. Peter Oakes, Philippians: From People to Letter (Cambridge, UK: Cambridge
University Press, 2001), 1-54.

27. Heil, 5.

28. Jurgen Becker, E/ Apdstol Pablo: Vida, Obra y Teologia, trad. Irineu J. Ra-
buske (Santo André, SP: Editora Academia Crista Ltda., 2007), 480.
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éticos en las iglesias cristianas a las cuales iba dirigido.”” En este
caso en particular, la epistola a los Filipenses refleja todas las ca-
racteristicas de una carta de amistad, combinadas con las caracte-
risticas de una exhortacién moral.*

Ubicacion del texto en la epistola

Para saber en qué seccién del libro se encuentra la pericopa, se tiene
que realizar una microestructura del texto. De esta manera se observara
la forma en la que estd dividida la epistola, misma que estd dividida en
7 secciones:™!

1. La forma de tratamiento y saludo [1:1-2]

2. Oracién por los receptores [1:3-11]

3. Noticias tranquilizadoras del autor («mis asuntos»)[1:12-26]

4. Solicitud de noticias sobre los receptores («vuestros asuntos»)

[1:27-2:18; 3:1-21; 4:1-20]

5. Informacién sobre los movimientos de intermediarios[2:19-30]

6. Intercambio de saludos con terceras partes [4:21-22]

7. Deseo final de salud [4:23]

La pericopa de Fil 3:12-16 se encuentra dentro de la cuarta seccién
principal de la epistola, “solicitud de noticias sobre los receptores”, don-
de Pablo exhorta a los filipenses a avanzar hacia la madurez cristiana
mediante un esfuerzo constante en la vida de fe.** Esta unidad literaria
cumple una funcién clave dentro de la estructura y el mensaje teolégi-
co de la epistola, ya que actiia como puente entre la reflexién personal
del apéstol y la exhortacién colectiva.® Este pasaje forma parte de la
estrategia argumentativa paulina, utilizando su propio ejemplo como
paradigma de vida cristiana, modelando asi el camino a seguir para los
creyentes.

En el capitulo 3:4-11, Pablo narra su transformacién de un fariseo
celoso a un discipulo de Cristo que considera todo como pérdida por el
evangelio. En el capitulo 3:12-20, el apéstol pasa de describir su propia
experiencia, a exhortar a los filipenses a adoptar una actitud similar a la

29. Carson y Moo, 403.

30. Fee, 34.

31. Esta propuesta de estructura fue extraida de, Fee, 36.

32. O’Brien, 249-252.

33. Gerald F. Hawthorne, Philippians (Waco, TX: Word Books, 1983), 197-
199.
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suya en su vida espiritual.** Por lo tanto, Filipenses 3:12-16 encaja den-
tro de la epistola como un puente entre la experiencia personal de Pablo
y la exhortacién a los creyentes.®

Temdtica abordada en la epistola

La temitica central de la epistola a los Filipenses es la fidelidad en
Cristo y la unidad en la fe, incluso en medio del sufrimiento. Pablo
desea que los hermanos de la iglesia de Filipos comprendieran la im-
portancia de vivir en armonia y fidelidad al evangelio al cual habian sido
llamados. Y aunque esto no sea mencionado de manera explicita en un
texto, se puede intuir esta idea del texto 1:27, donde Pablo exhorta a los
filipenses a que se comporten como es digno del evangelio, mantenién-
dose firmes y unidos combatiendo por la fe del evangelio.*

Algunos comentadores han afirmado que esta epistola puede ser
analizada como una parénesis paulina, es decir, como una exhortacién
ética y teoldgica que busca fortalecer la identidad cristiana de los desti-
natarios.”” Otros sefialan que Filipenses presenta un desarrollo progre-
sivo de ideas paulinas, introduciendo la justificacién por la fe y la espe-
ranza escatoldgica. Esto refuerza la idea paulina de que la vida cristiana
es un camino de transformacién continua, con la meta de alcanzar la
perfeccién en Cristo.*®

Analisis Verbal
Palabras que mds se repiten en el texto y su relacion

Las palabras que mds se repiten en la pericopa son: TeAelow-
completar (2 veces), Otwxw-perseguir (2 veces), dpovéw-pensar asi (2
veces), xatalapPdavw-ganar (3 veces).*” Conocer estas palabras y com-
prender su significado es fundamental para el desarrollo del mensaje
en la pericopa, ya que establecen una relacién clave en el argumento de
Pablo. Indicando a los lectores el énfasis del llamado a un crecimiento

34. John Reumann, Philippians: 4 New Translation with Introduction and Com-
mentary (New Haven, CT: Yale University Press, 2008), 360-364.

35. Gorman, 323-325.

36. Ben Witherington III, Paul’s Letter to the Philippians: A Socio-Rhetorical
Commentary (Grand Rapids, MI: Eerdmans, 2011), 198-200.

37. Stanley K. Stowers, Letter Writing in Greco-Roman Antiquity (Louisville,
KY: Westminster John Knox Press, 1986), 69, 96.

38. Silva, 165-169.

39. Véase “Fil 3:12-16” en NA 28. Kurt Aland et al., Novum Testamentum
Graece, 28th Edition (Stuttgart: Deutsche Bibelgesellschaft, 2012), Flp 3:12.
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continuo en la fe, subrayando que la vida cristiana es un proceso dinimi-
co de transformacién hasta la plena comunién con Cristo.*

Semdntica de las palabras relevantes

dtwxw —Fsta palabra aparece en el Nuevo Testamento un total de
45 veces, de las cuales 21 ocurren en las epistolas paulinas. Su signifi-
cado biésico es “perseguir” o “esforzarse por hacer algo”.*! En sus apari-
ciones en las cartas de Pablo se emplea este término para referirse a: (1)
Busqueda activa por alcanzar virtudes o metas espirituales, (2) persecu-
cién por causa de la fe. Respecto a la primera alusién (Rom 9:30, 31;
12:13;14:19; 1 Co 14:1; Fil 3:12,14; 115 5:15; 1 T1 6:11; 2 T1 2:22), se
presenta como una exhortacién a los creyentes a seguir con diligencia las
virtudes cristianas. En la segunda alusién (Rom 12:14; 1 Co 4:12; 15:9;
2 Co 4:9; Gal 1:13,23; 4:29; 5:11; 6:12; Fil 3:6; 2 'T1 3:12), se utiliza para
describir el sufrimiento y persecucién que enfrentaron los cristianos por
causa de su fe. En conclusién, la repeticién y diversidad de contextos,
demuestran que “Otxw — perseguir” no implica un esfuerzo parcial para
lograr algo, sino que revela un esfuerzo completo y sacrificado para lo-
grar alcanzar la meta o propédsito.*

$povéw — Esta palabra aparece en el Nuevo Testamento un total
de 26 veces, de las cuales 23 ocurren en las epistolas paulinas. Su senti-
do bisico es “pensar” o “tener una actitud”.* En sus apariciones en las
cartas de Pablo, se emplea este término para referirse a: (1) Mentali-
dad carnal o terrenal, (2) Disposicién o actitud espiritual del creyente.
Respecto a la primera alusién (Ro 8:5; 11:20; 1 Co 13:11; Fil 3:19), se
refiere a una mentalidad carnal o enfocada en los deseos terrenales, en
contraste con la mente guiada por el Espiritu Santo. En la segunda alu-
sién (Ro 12:3, 16; 14:6; 15:5; 2 Co 13:11; G4 5:10; Fil 1:7; 2:2, 5; 3:15;
4:2,10; Col 3:2), el término enfatiza una actitud armoniosa, humilde,
y centrada en Cristo y en el bienestar de la comunidad. En conclusién,
“bpovéw — pensar” revela que para Pablo, el verdadero conocimiento cris-

40. Markus Bockmuehl, The Epistle to the Philippians: Black’s New Testament
Commentary (Peabody, MA: Hendrickson, 1998), 185-190.

41. Ceslas Spicq, Theological Lexicon of the New Testament, trad. James D. Ernest
(Peabody, MA: Hendrickson, 1994), 1:366—368.

42. S.T. Bloomfield, 4 Greek and English Lexicon to the New Testament (London:
Longman, Orme, Brown, Green, & Longmans, 1840), 93.

43. Gerhard Delling, “teAetéw”, en Theological Dictionary of the New Testament,
ed. Gerhard Kittel, trad. Geoffrey W. Bromiley, vol. 8 (Grand Rapids, MI: Eerd-
mans, 1972), 73-76.
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tiano implica una transformacion que se refleja en una actitud conforme
a Cristo.

xatadapfdve — Esta palabra aparece en el Nuevo Testamento un
total de 26 veces, de las cuales 6 ocurren en las epistolas paulinas. Su
sentido basico es “asir” o “alcanzar”.** En sus apariciones en las cartas
de Pablo, se emplea este término para referirse a: (1) La apropiacion
de la meta espiritual. Respecto a la unica alusion (Ro 9:30; 1 Co 9:24;
Ef 3:18; Fil 3:12,13; 1 Ts 5:4), se describe el deseo de alcanzar la meta
por la cual fueron llamados por Cristo. En conclusién, “xatadaufavew —
alcanzar” en Pablo implica mds que una comprension intelectual; sefiala
una apropiacion experiencial y espiritual de las realidades divinas, tanto
a nivel individual como comunitario.

Analisis de la palabra teAetéw

La palabra “tedeiéw” es una de las palabras que presenta una com-
plicacién en el texto, ya que su uso puede ser interpretado refiriendose
a una impecabilidad moral que el hombre debe experimentar. Conocer
como es presentada esta palabra en el texto es de principal importancia,
ya que nos permitird identificar a qué se queria referir el apdstol. Véase a
continuacién el andlisis sintdctico y semantico de la palabra.

Andlisis gramatical y sintdctico

a) Forma léxica: TeAewdw es un verbo que significa ‘perfeccionar” o
‘completar”. En Filipenses 3:12, aparece en la_forma tetehelwpal (perfecto
pasivo, primera persona singular), indicando una accion en la que el sujeto
recibe y cuyos efectos siguen presentes.”

b) Funcién sintictica: Tetelelwpat funciona como verbo principal de
la segunda oracién coordinada disyuntiva, expresando un estado que Pa-
blo niega estar experimentando. La construccién negativa “o0x” seguida
del perfecto pasivo indica que, Pablo no considera haber ya alcanzado
completamente la perfeccién.*

44. Rick Brannan, ed., Léxico Lexham del Nuevo Testamento Griego (Bellingham,
WA: Lexham Press, 2020).

45. James Swanson, Diccionario de idiomas biblicos: Griego, Nuevo festamento
(Bellingham, WA: Logos Bible Software, 1997). s.v. “teleiow”.

46. Johannes P. Louw y Eugene A. Nida, Greek-English Lexicon of the New Tes-
tament Based on Semantic Domains, vol. 1 (New York: United Bible Societies, 1988),
68.11.
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¢) Relacion con el sujeto: El sujeto gramatical de Tetedelwpat es el
pronombre implicito en la forma verbal de primera persona singular:
éyw (yo). Asi, el apdstol Pablo se coloca a si mismo como el objeto pa-
sivo de la accién divina de perfeccién, aunque aclara que ain no ha sido
completado.”’

d) Relacién con otros verbos: TeAetdw se encuentra en estrecha re-
lacién semadntica y estructural con los verbos xatadaufdvw (alcanzar)
y Otwxw (perseguir). Este marco sintictico y semdntico evidencia una
comprension procesual y escatoldgica de la perfeccién cristiana.*®

Andlisis semdntico

TeAeléw — Esta palabra aparece en el Nuevo Testamento un total de
23 veces; en su sentido bdsico, se refiere a “completar” o “perfeccionar”.*’
En todas sus apariciones se emplea este término para referirse a: (1)
Consumacién de una obra o propésito, (2) Madurez o perfeccién espiri-
tual, (3) Funcién ritual o sacerdotal, (4) Perfeccion del amor. Respecto a
la primera alusién (Lc 2:43; 13:32; Jn 4:34; 5:36; 17:4; 19:28; Hch 20:4),
se utiliza para referirse al cumplimiento o culminacién de una obra o de
la misién de Cristo. En la segunda alusién (Jn 17:23; Fil 3:12; Stg 2:22),
se vincula al proceso del creyente de alcanzar la plenitud o madurez a
través del sufrimiento y la obediencia. En la tercera alusién (Heb 2:10;
5:9; 7:19, 28; 9:9; 10:1, 14; 11:40; 12:23), se describe la incapacidad de
la ley ceremonial para perfeccionar al creyente, contrasténdola con la
obra perfecta de Cristo como sumo sacerdote. Por ultimo, en la cuarta
alusion (1 Jn 2:5;4:12,17,18), se emplea para describir la perfeccion del
amor divino en el creyente, sefialando una relacién intima y obediente
con Dios. En conclusién, la repeticién de “redetéw — perfecto” demues-
tra que, el término no se refiere a una impecabilidad moral, que es la
condicién de estar libre de cualquier defecto moral, error o pecado. Sino
mis bien, el uso del término apunta a una perfeccion espiritual, que es
el resultado de la obra divina en el ser humano: madurez espiritual, ple-
nitud o completacién del caricter en relacion con la voluntad de Dios.*

47. Friedrich Biichsel, “teletdw”, en Theological Dictionary of the New Testament,
ed. Gerbard Kittel, trad. Geoffrey W. Bromiley, vol. 8 (Grand Rapids, MI: Eerdmans,
1972).

48. G. Walter Hansen, 7he Letter to the Philippians, Pillar New Testament Com-
mentary (Grand Rapids, MI: Eerdmans, 2009), 257-260.

49. Bichsel, “tedeiow”, en Theological Dictionary of the New Testament.

50. Frederick W. Danker, ed., 4 Greek-English Lexicon of the New Testament and
Other Early Christian Literature, 3rd ed. (Chicago: University of Chicago Press, 2000),
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Significado de la palabra teleidw en el texto

Luego de analizar con detenimiento el uso de la palabra “reAeidow”,
se puede afirmar que Pablo no estd hablando de una perfeccién mo-
ral sin pecado, sino de una completa madurez espiritual en desarrollo.”!
Este verbo es un perfecto-pasivo-indicativo (tetedelwpat), una forma
gramatical que, lejos de indicar algo ya alcanzado o obtenido, sefiala un
proceso inconcluso que depende por completo de una accién externa.™
Por tanto, cuando Pablo usa “rededw”, lo hace desde una experiencia
profundamente personal, invitando a los lectores de la epistola a vivir
con esa misma mentalidad: experimentar un estado de madurez espi-
ritual consciente, donde el creyente busca ser “completo/perfecto” en el
cumplimiento del propésito eterno en Cristo.*®

Analisis Teolégico
Relevancia teoldgica del texto

En Fil 3:12-16 se presenta una aparente complicacién teoldgica res-
pecto a la palabra “reAetéw”. En primer lugar, Pablo se presenta a s/
mismo como alguien que no es perfecto (v. 12); sin emabargo, posterior-
mente menciona que s7 es perfecto (v. 15). Esto puede causar confusion
en muchos, ya que algunos argumentan que aqui el texto se refiere a
que el hombre jamds podrd alcanzar la perfeccion y que su salvacién no
depende de esto; por otro lado, otros argumentan que el hombre debe
alcanzar la perfeccién impecable para poder ser salvo. Ante esta proble-
mitica, es necesario darse la tarea de analizar lo que realmente quiere
decir esta pericopa y asi tener clara la teologia que presenta el texto. Por
lo que, surgen las siguientes preguntas a responder: ;qué significa la per-
feccién para Pablo?, srealmente el hombre puede ser perfecto?, squé dice
la Biblia sobre este tema?, ;qué relevancia tiene este concepto en nuestra
salvacion? A continuacion se desarrollard el andlisis teoldgico de este tema.

Concepto paulino de perfeccion

Para conocer el concepto paulino de perfeccion, se debe analizar Fili-
penses 3:12-16, donde Pablo desarrolla, mediante un lenguaje figurativo

996. Esta conclusién es dada en base solo al andlisis semantico de la palabra; para en-
tender su implicancia teoldgica, revisar la seccién “Anilisis Teolégico” en el articulo.
51. Ibid..
52. Delling, “tedeidw,” en Theological Dictionary of the New Testament, 73-76.
53. O’Brien, 430-433.
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de una carrera, su perspectiva respecto a la perfeccién y su relacién con el
creyente.”* Misma que también puede estar relacionada con el concepto
teoldgico del “ya pero todavia no”.>* La centralidad de la pericopa se en-
cuentra en las palabras griegas “tetedelwpat (v. 12) y TéAetor (v. 15)”, que
etimoldgicamente muestran el concepto de “perfecto”. Por ello, Pablo
utiliza estas palabras para desarrollar su argumento sobre la perfeccién
en la vida cristiana.

En el versiculo 12 se menciona enfdticamente: “No que lo haya al-
canzado ya, ni que ya sea perfecto-tetelelwpar”, siendo la raiz de esta
palabra el perfecto-pasivo-indicativo de TeAetéw, que indica un estado
completo o consumado de perfeccién.*® Pablo menciona que ¢l mismo
no pretende ya haber alcanzado la teteleiwpat. Esto es muy significa-
tivo porque, a pesar de que Pablo era un hombre de Dios y entregado a
su obra evangelistica, revela que cualquier nocién humana auténoma y
pretenciosa de atribuirse impecabilidad absoluta es incorrecta mientras
el hombre siga en esta tierra.*’

Sin embargo, paraddjicamente en el verso 15 se menciona: “Asi que,
todos los que somos perfectos-TéAetol”. Bajo esta premisa, ¢el hombre
es o no es perfecto?, sa que se esta refiriendo Pablo en esta declaracién?
Lo primero que se tiene que tener en cuenta es la raiz, en este caso es:
TEAELOL, Y aunque no sea el mismo término del verso 12, no significa
que los conceptos sean distintos, sino mds bien est4n muy relacionados,
puesto que gramaticalmente pertenecen a la misma familia y comparten
muchas similitudes entre s7.°® Esta palabra etimolégicamente significa
completar, lograr o consumar.®* Entonces, bajo el contexto en el que
Pablo habla, se puede afirmar que, se refiere a un estado de madurez/
completacion espiritual, misma que esta relacionada con los otros textos
paulinos que usan este término para describir cierto grado de discerni-
miento, sabiduria y firmeza en la fe (1 Cor 2:6; Col 1:28).%°

Entonces, al unir estas dos ideas, Pablo redefine la perfeccién desde
una perspectiva cristocéntrica, mencionando que los creyentes s7 pue-

54. Fee, 333-336.

55. Gorman, 352.

56. William D. Mounce, Mounce’s Complete Expository Dictionary of Old

and New Testament Words (Grand Rapids, MI: Zondervan, 2006), 525.

57. Silva, 193-195.

58. O’Brien, 430-431.

59. Louw y Nida, 744.

60. Fee, 336-338.

Berit Olam 21, n° 1 (enero-junio, 2024): 56-73



El concepto paulino de perfeccion 69

den ser perfectos en Cristo.*! Solo que, en su percepcién esto no indica
exclusivamente una ausencia de pecado, sino un estado de perfeccién
como realizacién del propésito divino en la vida del creyente.®* Apun-
tando a lo que podriamos denominar como una perfeccién espiritual,
que refiere a la madurez cristiana: una vida enfocada en Dios, misma
que ha sido moldeada por la obra del Espiritu Santo, caracterizdndolos
por su fidelidad y obediencia a la Biblia, crecimiento y consagracién
espiritual.®®

En ese sentido, segtn el enfoque de Pablo en Fil 3:12-16, el hombre
perfecto para Dios no es aquel que ha dejado de luchar porque alcanzé
la impecabilidad en base a sus propios actos, sino ¢l que humildemente
avanza continuamente en la comunién con Cristo y la obediencia fiel a
su Ley y su Palabra, hasta lograr una madurez y dependencia completa
de Dios.® Asi que, la perfeccion en el concepto paulino: (1) no es estiti-
ca, sino una meta dindmica; (2) no es individualista, sino cristocéntrica;
(3) no justifica el pecado, sino promueve la obediencia a Dios; (4) no es
absoluta en esta vida, sino soterioldgica.

En resumen, la perfeccién no consiste en alcanzar un estado de im-
pecabilidad en esta tierra, sino en vivir una vida de madurez espiritual
que se refleje en el amor y la completa obediencia a Dios y su Palabra.
Esta perfeccién puede ser una realidad presente en el creyente que man-
tiene una relacién de comunién con Dios, pero al mismo tiempo es una
meta por alcanzar cuando Cristo venga por segunda vez.® Para Pablo, el
que es perfecto, es paradéjicamente quien mds reconoce que ain no ha
terminado la carrera; por eso se esfuerza en proseguir hacia la meta con
los ojos puestos en Jesus.

Correlacion del texto en la Biblia

Existe una correlacién biblica de Filipenses 3:12-16 en torno al con-
cepto de perfeccién; por tanto, se analizard dicha correlacién, abordando
tanto los antecedentes veterotestamentarios como neotestamentarios.
En el Antiguo Testamento, el término griego TéAetog (perfecto/maduro)
tiene su antecedente teoldgico en la palabra hebrea onR (tamim), que

61. “Asi que, todos los que somos perfectos, esto mismo sintamos...” Fil 3:15.

62. “Perfectos” [Fil 3:15], Comentario biblico adventista, ed. Francis D. Nichol,
trad. Victor Ampuero Matta (Boise: Publicaciones Interamericanas, 1978), 7:176.

63. Fee, 448-450.

64. Gorman, 352-356.
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aparece frecuentemente en el Antiguo Testamento para describir inte-
gridad o plenitud delante de Dios.®

[1] Yo soy el Dios Todopoderoso; anda delante de miy sé perfec-
to-tamim (Gn 17:1): Esta solicitud realizada a Abraham establece la
perfeccién como una lealtad completa y obediencia al pacto. Por eso,
Pablo adapta este concepto al hablar de la carrera hacia la meta de fide-
lidad al llamamiento pactual divino.®’

[2] Perfecto-tamim seras delante de Jehova tu Dios (Dt 18:13):
Este es un llamado de Dios a la integridad total, que se vincula con
la fidelidad en la adoracién y en la obediencia. Esto es similar a lo que
Pablo sefiala como el objetivo de la carrera espiritual.®®

[3] El que anda en integridad-tamim (Sal 15:2): Este término es
usado como el ideal del creyente, ser integro y constante en su bisque-
da de Dios. Esto es similar al compromiso de Pablo de proseguir hacia
la meta.*” Entonces, todos estos antecedentes demuestran que Pablo no
introduce un nuevo concepto dentro de su teologia, sino que hereda y re-
formula el ideal veterotestamentario de integridad/perfeccién espiritual.

En las epistolas del Nuevo Testamento, aparte de Filipenses. Tanto
Pablo como otros escritores contintan desarrollando y refinando el tema
de la perfeccién cristiana como madurez en Cristo y esperanza futura.

[1] Para presentar perfecto-té)ciov en Cristo Jesus a todo hombre
(Col 1:28): Aqui, Pablo emplea el mismo término clave para describir
su meta ministerial: llevar a los creyentes a la madurez plena en Cristo.”

[2] Vamos adelante a la perfeccion-tereiétyg (Heb 6:1): Esta ex-
hortacién refleja el mismo impulso paulino hacia la madurez teolégica y
espiritual, confirmando que la perfeccién es vista como un proceso dina-
mico.”” En todos los casos, la perfeccién nunca es autocomplaciente ni
autosuficiente, sino una respuesta continua a la gracia de Dios en Cristo
y una carrera hacia la plenitud de la gloria futura.
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La relacion de Pefj‘éccio’n en la soteriologia

La perfeccién mencionada en Fil 3:12-16 tambien puede relacio-
narse con la soteriologia (doctrina de la salvacién). En esta pericopa, la
perfeccién es entendida como una realidad en proceso y no como una
condicién estdtica o culminada, lo que implica que esta afirmacién pue-
de entenderse a la luz del “ya, pero todavia no”.’ Desde esta manera, la
perfeccién podria entenderse también en funcién de los tres ejes de la
soteriologia: justificacién, santificacién y glorificacién.

En primer lugar, aunque Pablo reconoce que atin no ha alcanzado la
perfeccion, en cierto sentido los creyentes ya eran considerados justos
ante Dios. Esto se puede lograr mediante la justificacion, que es el acto
divino por el cual Dios, a través de Cristo, se declara justo y se considera
perfecto al pecador arrepentido que deposita su fe en El (Ro 5:1), revis-
tiendolo de justicia (2 Co 5:21). Por lo tanto, la perfeccién vista desde la
justificacién es una realidad en la vida del creyente, mas no por mérito
propio alguno, sino por la imputacién de la gracia y justicia de Cristo en
la vida del pecador.”

En segundo lugar, la perfeccién se vincula estrechamente con la san-
tificacion, que es la obra progresiva del Espiritu Santo que transforma al
creyente conforme a la imagen de Cristo. En ese sentido, Pablo conside-
ra que el creyente estd en una carrera (Tpéyw) hacia una meta (oxomds),
lo cual implica participacién activa en el proceso de transformacién (Fil
3:14).”* La santificacién, entonces, no es simplemente un resultado au-
tomatico de la justificacion, sino un esfuerzo mutuo del creyente con la
gracia divina en direccién hacia la perfeccion (espiritualmente maduros/
completos).”

Sin embargo, Pablo enfatiza que esta madurez, a pesar de eso, atn es
incompleta. Por lo tanto, en tercer lugar, la perfeccién final serd recibida
solo en el momento de la glorificacién. Que segtn la Biblia, es cuando
el cuerpo corruptible sea transformado en un cuerpo glorioso como el
de Cristo en la segunda venida de Cristo (Fil 3:21). La glorificacién es
el final del proceso de la perfeccién cristiana, es alli cuando el hombre
alcanzara la perfeccién en todo sentido.”
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Desde esta perspectiva, la perfeccién es un concepto teolégico dind-
mico y relacional. Esta unién no solo es fundamento de la justificacién,
sino que también es la fuente de poder para la santificacién y garantia de
la futura glorificacién.”” Entonces, la perfeccion, no es un ideal humano
alcanzable por esfuerzo propio, sino el fruto de estar “asido por Cristo
Jesus” (Fil 3:12).78

Algunos comentadores que coinciden con el concepto postulado en
esta investigacién, son Markus Barth sefiala que la perfeccién en Pablo
se refiere a una relacién integra con Dios y no a un estado de sin pe-
cado.” Asimismo, Gordon Fee afirma que la perfeccién es el resultado
escatoldgico de un proceso cristocéntrico, no una cualidad intrinseca del
creyente en esta vida.** Por otro lado, N. T. Wright argumenta que la
perfeccion paulina debe leerse a la luz del proyecto escatolégico de Dios
de restaurar su imagen en el ser humano por medio de la resurreccién.®

Conclusiéon

La exégesis realizada de Filipenses 3:12-16 en esta investigacion,
permite comprender que el concepto paulino de perfeccion, no estd re-
lacionado con la idea de una impecabilidad moral absoluta, sino con una
madurez espiritual en constante desarrollo. En primer lugar, se afirmé
que el término TeAetdw (v. 12) es empleado por Pablo para negar que
haya alcanzado una perfeccién consumada; y el término TéAetot (v. 15) es
usado por Pablo para referirse a los creyentes maduros que han adopta-
do la actitud de constante crecimiento espiritual y moral. Esta aparente
paradoja se resuelve al considerar que Pablo concibe el “ser perfectos”
como una meta progresiva no limitada al presente, sino que empieza
en el presente y se extiende hacia la esperanza de restauracién futura en
Cristo.

Asimismo, el anlisis teolégico revel6 que este tema estd relacionado
con la doctrina de la salvacién (soteriologia). Bajo el concepto teolégico
del “ya, pero todavia no”, la perfeccién paulina se establece como el eje
articulador del proceso de salvacién: la justificacién, la santificacién y la
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glorificacién. Estos aspectos relacionados con la soteriologia dan forma
a la vida cristiana, presentando a la perfeccién espiritual y moral como
una vocacién que se persigue y no como un estado que ya se posee.

En conclusién, Filipenses 3:12-16 redefine la perfeccién como un
llamado continuo hacia la obediencia y plenitud en Cristo, y no como
una condicién estdtica o requisito legalista. Esta verdad es también una
invitacién para el cristianismo en la actualidad, a vivir una vida centrada
en la gracia de Cristo, guiada por la obediencia a la Biblia y orientada
hacia la esperanza eterna.

Bryan S. Cubas
bryan.cubas@upeu.edu.pe
Facultad de Teologia
Universidad Peruana Unién
Nafia, Lima, Pera

Berit Olam 21, n° 1 (enero-junio, 2024): 56-73



74 Recensiones

RECENSIONES

Armenteros, Victor. Cristo: Diccionario de la celestial academia de la lengua.
Florida Oeste, Buenos Aires: Asociacién Casa Editora Sudamerica-

na, 2023. Pp. 120.
DOTI:https://doi.org/10.17162/rbo.v21i1.2131

Victor Armenteros, de nacionalidad espafiola, es un reconocido pro-
fesor, escritor y pastor de la Iglesia Adventista. Tiene doctorados en
Filologia Semitica, por la Universidad de Granada (Espafia), y Teologia
del Antiguo Testamento, por la Universidad Adventista del Plata (Ar-
gentina). Hasta la fecha, es decano en la Facultad Adventista de Sagun-
to (Espafia) y también es profesor de Hebreo y Antiguo Testamento.
Escribié libros como Amor se escribe sin h y Palpitando la eternidad,
entre otros.

Esta breve obra consta de una introduccién, siete capitulos y una
conclusién. El libro no estd organizado en capitulos numerados de ma-
nera tradicional, sino que cada capitulo o seccién corresponde a seis
palabras: Caricia, Redencién, Intimidad, Servicio, Tiempo y Ojali. Al
juntar las mayusculas de estas palabras aparece la palabra principal de
este libro, Cristo. De esta manera, no solo se proporciona una estructura
literaria atractiva, sino que también se pueden observar diversos aspec-
tos de la vida cristiana, presentados de una manera clara y significativa.
El propésito del autor es tratar de buscar la sencillez en la vida cristiana
y asuntos espirituales, dejando de lado las complicadas tradiciones reli-
giosas que existen. El autor define la sencillez como “el arte de eliminar
lo innecesario sin abandonar nada de lo realmente relevante” (p.9).

Antes del desarrollo de los capitulos, en la introduccién, titulada “La
Palabra de Dios”, el autor indica que un buen comienzo tiene un buen
final. Argumenta que la Biblia habla desde el principio, porque “Dios
anhela que tengamos claros los referentes” (p. 12),y que Dios crea tanto
el mundo como pactos con la humanidad. También afirma que a Dios
le encanta comunicarse con nosotros, por lo tanto, envié a Jesus, quien
tue el didlogo hecho carne y es la clave del éxito, y afirma que hay per-
sonas que necesitan de la Palabra de Dios para una vida con verdadero
significado.

En la primera seccién, “Caricia”, se puede ver una cualidad muy im-
portante que se resalta de Dios con su creacién y que es un simbolo del
amor tierno y cercano de Dios hacia la humanidad. En medio de tanta
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violencia que hay en el mundo, dolor, miedo e incluso infidelidad de
nuestra parte, el autor presenta a Dios como alguien que acaricia y nos
da muestras de su amor. Se enfatiza el experimentar y compartir ese
amor en la vida cotidiana y a dejarse querer por el Sefior, ya que solo él
sabe amar.

En “Redencién”, Armenteros enfatiza que esa palabra clave es el re-
sumen de nuestra historia, ya que el pecado nos hizo caer estando libres
y Jests nos redimié a través de su sacrificio. El busca al perdido por los
caminos de perdicién y nos libera de esa condicién. El autor pone de
ejemplo al Sindrome de Estocolmo e indica que lo que parece bueno,
en realidad es malo y dafiino, compardndolo con el pecado. Ademis, se
presenta la vision DRON (Dios-Revela-Ofrece-Nombra): ver con los
ojos de Dios, conocerlo a través de las Escrituras, ser conscientes del
sacrificio de Jesus y ver nuestra recompensa en el cielo, cambiando a una
naturaleza de plenitud.

La seccién “Intimidad” trata sobre nuestra relacién con Dios y uti-
liza como ejemplo Génesis 3, cuando Adin y Eva, al verse desnudos,
se hicieron delantales. Estos representan “algo que cubre lo que se ve
cuando vemos que alguien nos mira” (p. 51). El autor, a base de ejemplos,
menciona cuatro delantales. La primera es baby (tipica bata escolar), y
eso indica que es una relacién con Dios que no asume su realidad, algo
infantil. Segundo, es pichi (una prenda tipica usada por maestras en
Espafia, similar a un delantal escolar) cuando creemos que lo sabemos
todo y que tenemos la razén. Tercero, chef, es cuando hay seres humanos
que confunden sus funciones con sus personas y se colocan ante Dios
con algun privilegio por las funciones que tenemos. Por ultimo, es toga,
cuando nos enfocamos solo en nuestros logros y no agradecemos a Cris-
to. El autor sostiene, finalizando la seccidn, que Jesus puede cubrirnos de
todo pecado y, en compaiiia del Espiritu Santo, él quita esos delantales
mencionados y nos viste con vestiduras blancas.

En el cuarto capitulo, “Servicio”, el autor indica que podemos ser
utiles y “dejar este mundo mucho mejor que cuando lo encontramos” (p.
63) y aportar algo para mejorar el mundo. Propone, a su vez, que el ser
humano es semejante a Dios e implica tener responsabilidades y capaci-
dades. También resalta las caracteristicas de la forma de servir de Jesus:
generosidad, compromiso, alegria, empatia, contextualizacién y entrega;
y los dones que Dios nos dio: administracién, liderazgo, ensefianza, pas-
toreo, evangelizacién, servicio/ayuda y hospitalidad.

En “Tiempo”, Armenteros afirma que vivimos en un mundo esclavi-
zado por el tiempo, por lo tanto, manifiesta que “es la época de liberarse
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de esta esclavitud” (p. 77). Propone al lector que, mientras lee el capitulo,
se olvide de las notificaciones y pueda reflexionar. Los divide en el ayer,
aquellos que no saben salir de ese bucle y les impide seguir adelante, y
en el hoy, aquellos que consideran la brevedad de la vida y no ven mads
alla del presente. Al finalizar, el autor sugiere ideas para un tiempo de
calidad y perspectiva de un cristiano.

En la sexta palabra “Ojald”, el autor recalca la voluntad de Dios, ser
salvos, y que se deben modificar nuestros deseos, los “ojala” por un “Dios
quiera”, para que nuestros deseos adquieran sentido. Habla también
acerca de la voluntad de Dios, que es lo que a €l le agrada: guardar
su Ley. El autor argumenta que la voluntad de Dios “se mueve entre
el amor y la Ley[...]Json ambos” (p. 99), siendo esta una manera mds
facil de comprender lo que agrada a Dios. El autor finaliza esta seccién
deseando que nuestros deseos coincidan con los de Dios y poder com-
prender esos deseos divinos a través de sus mandamientos.

Por ultimo, el autor menciona que “si tomamos la Caricia, la Reden-
cién, la Intimidad, el Servicio, el Tiempo y los Ojald de nuestra vida, el
resultado es CRISTO” (p. 105), de quien se habla en esta tltima seccién.
El autor, nuevamente, toma las letras mayudsculas para describir las ca-
racteristicas de Cristo: Carifioso, Redentor, Intimo, Servicial, Trascen-
dente y la Oportunidad, asocidndose cada una de ellas con los capitulos
mencionados. Para finalizar, el autor desafia al lector a orar de todo co-
razén por una vida cristiana, una vida en Cristo.

En la conclusién, titulada “Las palabras de las personas”, el autor
afirma que somos personas muy importantes porque somos de Cristo.
Expresa sus deseos con un “quizd podriamos”, afirmando que son pala-
bras de personas, y contrasta sus deseos con afirmaciones, ya que Jests
“cambia nuestro lenguaje espiritual con sus promesas y sus hechos. Son
palabras de Dios” (p. 117). Por ultimo, el autor nos recuerda que tene-
mos experiencias por vivir y que, gracias a Jesus, todo mejora.

Para quien resefia, esta obra es clave y fundamental en la vida cristia-
na del lector. En primer lugar, se presenta los propésitos de una manera
clara, contundente y accesible y eso hace que el lector pueda compren-
der mejor lo que lee. En segundo lugar, esta obra ofrece una reflexion
profunda sobre los aspectos esenciales de la vida cristiana. Esto no solo
enriquece el conocimiento intelectual, sino que también contribuye al
crecimiento espiritual del lector. Y, en tercer lugar, Armenteros combina
vivencias personales y narrativas biblicas s6lidas y basadas en la seccién
que se estd hablando, mostrando de esa manera un equilibrio entre la
experiencia personal y la reflexion teolégica. Al integrar experiencias
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personales, ensefianzas e ilustraciones biblicas, ayuda al enriquecimiento
de la lectura.

Cabe destacar que Armenteros busca el significado de las seis pa-
labras claves en el Diccionario de la Real Academia Espafiola, ademds
de las palabras “Dios”, “Cristo” y “persona”, encontrando definiciones
claras. Conforme el tema se va desarrollando, el autor, al final de cada
capitulo, incluidas la introduccién y la conclusién, propone su propia
definicién de dichas palabras en su denominado “Diccionario de la Ce-
lestial Academia de la Lengua”, que, segtn el autor, son “palabras que
expresan conceptos indispensables vistos desde la perspectiva divina” (p.
10).

Sin embargo, algunos lectores podrian no sentirse del todo conven-
cidos, pues Armenteros aborda principalmente la perspectiva teolégica
cristiana y no profundiza en otras tradiciones o creencias, lo cual puede
dejar fuera a quienes buscan un enfoque mas plural. El autor, aunque in-
tenta ser accesible, su estilo poético y profundidad espiritual exigen una
lectura reflexiva. No obstante, un mayor didlogo con la filosofia o cien-
cias humanas, siempre en armonia con la Escritura, podria enriquecer la
propuesta del autor al aportar herramientas que amplien la comprensién
de la fe cristiana en contextos contemporaneos.

No obstante, estos detalles pasan a segundo plano y estos se deben
ver, no como fallas graves, sino como oportunidades para mejorar. El
autor logra su objetivo de manera efectiva y estas limitaciones son com-
prensibles dentro del tipo de libro que es: breve, personal y enfocado en
la vida cristiana.

En resumen, Cristo: Diccionario de la celestial academia de la len-
gua es un libro recomendable para aquellos que desean profundizar su
relacién con Dios y buscan una manera mds cercana y vivencial de en-
tender la fe cristiana. Su enfoque no es académico, sino mds bien devo-
cional, orientado a nutrir el corazén del lector. Es ideal para leerlo con
detenimiento, meditar y aplicar en la vida diaria.

Ricardo F. Grados
ricardo.g.cahuachi@upeu.edu.pe
Facultad de Teologia
Universidad Peruana Unién
Nana, Lima, Peru
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difusién de informacién cientifica a través de investigaciones de
cardcter biblico-exegético, teolégico-sistemitico, histérico y pas-
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4. Junto al trabajo, los autores deberdn enviar: un resumen no mayor
de 150 palabras, tanto en castellano como en inglés y 5 palabras claves que
han de utilizarse como descriptores tematicos, las cuales deberin enviarse
también en los dos idiomas.

5. Berit Olam usa una adaptacion del estilo de referencias de la octava
edicién del manual de Turabian: Kate L. Turabian, A Manual for Wri-
ters of Research Papers, Theses, and Dissertations: Chicago Style for Students
and Researchers, 8va ed. (Chicago: University of Chicago Press, 2013).
Las abreviaciones y algunos usos biblicos particulares pueden ser encon-
trados en el manual de la SBL: Billie J. Collins, 7he SBL Handbook of
Style (Atlanta, GA: SBL Press, 2014). Algunos modelos de referencias
bibliogréficas se encuentran en las siguientes paginas. E1 manual com-
pleto de referencias estd disponible en los documentos adjuntos en la
seccién Directrices para los autores/as: https://revistas.upeu.edu.pe/index.
php/r_berit/about/submissions#authorGuidelines.
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6. Las referencias biblicas en espafiol deben seguir el modelo de la
revista Berit Olam. Para las referencias biblicas en ingles, véase Kate L.
Turabian, A Manual for Writers of Research Papers, Theses, and Disserta-
tions, 207-9.

Antiguo Testamento (AT)

Génesis Gn Eclesiéstés Ec
Exodo Ex Cantares Cnt
Levitico Lv Isaias Is
Numeros Nm Jeremias Jer
Deuteronomio Dt Lamentaciones Lm
Josué Jos Ezequiel Ez
Jueces Jue Daniel Dn
Ruth Rt Oseas Os
1 Samuel 1S Joel J1

2 Samuel 2S Amos Am
1 Reyes IR Abdias Ab
2 Reyes 2R Jonas Jon
1 Cronicas 1Cr Miqueas Mi
2 Cronicas 2Cr Nahum Nah
Esdras Esd Habacuc Hab
Nehemias Neh Sofonias Sof
Ester Est Hageo Hag
Job Job Zacarias Zac
Salmos Sal Malaquias Mal
Proverbios Pr

Nuevo Testamento (NT)

Mateo Mt 1 Timoteo 1Ti
Marcos Mr 2 Timoteo 2Ti
Lucas Lc Tito Tit
Juan Jn Filemén Flm
Hechos Hch Hebreos Heb
Romanos Ro Santiago Stg
1 Corintios 1Co 1 Pedro 1P
2 Corintios 2 Co 2 Pedro 2P
Galatas Ga 1 Juan 1Jn
Efesios Ef 2 Juan 2 Jn
Filipenses Fil 3 Juan 3)n
Colosenses Col Judas Jud
1 Tesalonicenses 1 Ts Apocalipsis Ap

2 Tesalonicenses 2 Ts
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7. En caso de utilizar palabras en hebreo, arameo, griego o transli-
teraciones use fuentes unicode.

8. La redaccién de citas textuales que sobrepasen las cuatro lineas,
deben ser puestas en bloque sin el uso de comillas. Citas textuales con
menos de cuatro lineas deben seguir el formato normal entre comillas.
Las referencias y notas deben ser colocadas al pie de la pagina, en
numeracion correlativa en conformidad con los siguientes ejemplos:

Libros:

'Paul Cilliers, Complexity and Postmodernism: Understanding
Complex Systems (London: Routledge, 1998), 2.

Articulos:

*Gabriel Fackre, “The Revival of Systematic Theology”, Interpreta-
tion 5, n° 2 (1995): 230.

Libros colectivos:

°F. David Farnell, “Philosophical and Theological Bent of His-
torical Criticism”, en The Jesus Crisis: The Inroads of Historical

Criticism into Evangelical Scholarship, ed. Robert L. Thomas y F.
David Farnell (Grand Rapids, MI: Kregel, 1998), 85-131.

Sitios en internet:

*]. Douglas Borthwick, The “Harp of Canaan”, http://www.archive.
org/details/harpofcanaanorse00bortuoft, consultado el 28 de agosto de
2020.

9. A consideracion del comité editorial, cada autor recibira antes de
la publicacion final, pruebas tipograficas que deben ser examinadas den-
tro del plazo indicado por el editor para verificar citas, notas y gramatica
antes de la publicacion de su trabajo.
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