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Al Lector del Tomo 6

DE LOS EDITORES

ESTE tomo comienza con el libro de los Hechos, esa breve pero intensa historia
de los primeros afios de la iglesia cristiana. Este relato describe a los valientes
hombres de Dios de elevada estatura moral, que proyectan su poderosa
influencia en medio de un mundo hostil. Esta historia describe a Esteban, el
primero de un largo y glorioso linaje de martires cristianos: valientes testigos que
arriesgaron sus vidas por el Evangelio. Es la extraordinaria narracion que se
ocupa de un grupo de hombres muy diferentes entre si, casi todos humildes e
iletrados, pero que gracias a una combinacion de osadia, consagracion y santa
imaginacion, recibieron de sus enemigos el reconocimiento involuntario de que
habian sacudido al mundo. El libro de los Hechos revela vividamente cuan bien
comenzaron los seguidores de Cristo a obedecer su orden de predicar el
Evangelio a toda criatura.

En el tomo VI se destaca nitidamente un personaje: Saulo de Tarso, quien
después de experimentar una vision de Cristo en el camino a Damasco, se
convirtié6 en Pablo, el apéstol fogoso, ferviente y decidido propagador del reino
de Dios.

Hay algo mé que se destaca en el libro de los Hechos, algo eminentemente
digno de tomarse en cuenta en estos tiempos modernos, cuando muchos
cristianos buscan pruebas para la verdad del cristianismo en la zona nebulosa e
inestable de sus propios conceptos subjetivos. El libro de los Hechos es un libro
de testimonio. Los discipulos estaban seguros de que el Hijo de Dios habia
habitado con los hombres, que habia muerto y resucitado, no porque ellos
experimentaran un fervor interior indefinido y subjetivo, sino porque habian
presenciado claros hechos histéricos concretos. Habian sido testigos de
grandiosos acontecimientos de los cuales predicaban: con sus propios 0jos
habian visto, con sus propios oidos habian escuchado, con sus propias manos
habian palpado. Colocaban su testimonio paralelamente con todo lo que
Moisés y los profetas habian dicho que sucederia, y en la impresionante
combinacidon profético-histéric encontraban un argumento irrefutable de que
ciertamente Dios se habia manifestado en carne.

Con justicia podriamos desear que Lucas, el médico amado, autor de los
Hechos, hubiera relacionado los principales acontecimientos de los tiempos
apostolicos con mas sucesos historicos especificos para que pudiéramos
reconstruir la cronologia con toda certeza. Pero esto, como en el caso de la
historia del Antiguo Testamento y la historia de los Evangelios, no es posible.
No obstante, podemos trazar un marco cronoldgico que sea satisfactorio para
todos los fines practicos. Sin embargo, debemos confesar que las conclusiones
a las cuales llega este Comentario en asuntos de 10 cronologia no pueden
considerarse como inamovibles.

Las epistolas que se estudian en este tomo nos introducen a una de las



caracteristicas mas peculiares del Nuevo Testamento: la amplia coleccion de
cartas a iglesias y a individuos. Aqui encontramos doctrina e historia,
orientacion inspirada para nuestras mentes y también serias advertencias para
nuestros corazones contra la tentacion y la apostasia.

El material de este tomo VI, como el de los tomos anteriores, fue estudiado muy
detenidamente. Los diez hombres a los cuales estamos particularmente
agradecidos por la lectura del contenido de este tomo son: C. L. Bauer,
Theodore Carcich, E. W. Dunbar, W. A. Fagal, A. L. Ham, G. E. Hutches, Sakae
Kubo, Richard Litke, J. W. Osborn, E. E. Rogers. A otros que formaban un
grupo mucho méas amplio hemos enviado determinadas porciones para su
lectura critica. Agradecemos a todos ellos. Dependemos de una multitud de
consejeros para alcanzar un grado de exactitud en teologia, historia e idiomas y
en todo otro aspecto necesario para preparar un comentario autorizado.

La evidencia textual en el caso de variantes de te

Como nuestros lectores bien lo saben, el Nuevo Testamento fue escrito en
griego, pero en el mejor de los casos so6lo tenemos copias de copias de lo que
escribieron los autores inspirados. Esto significa que hay variantes en el texto
griego del Nuevo Testamento. Nuestras traducciones castellanas a veces
difieren de acuerdo con las variantes de texto que se han elegido. En este
Comentario con frecuencia se llama la atencion a dichas variantes. Se han
usado las siguientes expresiones para describir la importancia relativa que debe
atribuirse a las variantes de texto:

1. "La evidencia textual establece”, ya sea tal texto, o tal omision o tal afladidura.
Esto significa que para la comision de las Sociedades Biblicas el texto era tan
seguro y las variantes de tan poca importancia, que ni siquiera las tomaron en
cuenta.

2. "La evidencia textual tiende a confirmar”... Esto quiere decir que la comision
de las Sociedades Biblicas designé con la letra "A" la certeza de esta variante,
lo cual "significa que el texto es virtualmente seguro” (Metzger, p. xxviii).

3. "La evidencia textual favorece el siguiente texto”, o la omisién o la inclusion.
Esto corresponde con la designacion "B" de la comisién de las Sociedades
Biblicas. Significa que "hay ligeras dudas en cuanto al texto" (p. xxviii) que se
ha escogido.

4. "La evidencia textual se inclina por"... Esto corresponde a la designacion "C"
de las Sociedades Biblicas. Significa que "hay dudas en cuanto a si la variante
gue se ha escogido es en verdad la mejor” (p. xxviii).

5. "La evidencia textual sugiere”... Esto corresponde a la designacion "D" de las
Sociedades Biblicas. Significa que hay mucha duda en cuanto a la superioridad
de la variante escogida y colocada en el texto. En relacion con la designacion
"D" Metzger sefala que "algunas veces ninguna de las variantes parecia ser
original, y por lo tanto no quedaba mas recurso que utilizar la que menos



problemas ofrecia (p. xxviii).

Hay mas informacion acerca de los manuscritos antiguos y del texto del Nuevo
Testamento en el tomo V, pp. 141-147. 11

Como Usar Este Comentari

SE OFRECEN las siguientes sugestiones para ayudar al lector a obtener el
maximo provecho de este Comentario:

1. Léase la declaracion introductoria del tomo 1 titulada "De los editores al lector
de este Comentario”. Ella presenta los principios basicos que han guiado en la
redaccion de esta obra. El conocimiento de esos principios capacitara mejor al
lector para evaluar el comentario de cualquier texto particular.

2. Tébmese nota de las Crecientes referencias a otros textos que se dan entre
paréntesis en la explicacion del versiculo que se busca en el Comentario. Su
estudio ampliara mucho la comprension del texto buscado. Cuando tales
referencias entre paréntesis estén precedidas por las palabras "ver com.”
[abreviatura de "ver comentario de"], esto indica que el lector debe buscar lo que
dice el Comentario acerca de esos otros textos. También se pueden encontrar,
entre paréntesis, referencias como ésta: "PP 132". Esto significa Patriarcas y
profetas, p. 132. En esa pagina puede no haber una referencia especifica al
texto de las Escrituras, sino mas bien una declaracién general que lo aclare.

3. Busquese al final del capitulo, bajo el titulo "Comentarios de Elena G. de
White", para ver si el texto que se esta investigando se menciona en algun libro
escrito por ella, y entonces léase ese comentario.

4. Vayase a la ultima seccién del tomo, titulada "Material suplementario”, que
contiene ciertos pasajes de los escritos de Elena G. de White que no se
encuentran en sus libros en espafiol. Esta seccidn puede presentar un pasaje
gue aclare el texto que se esta estudiando.

5. Vayase a la Introduccion del libro de la Biblia en el cual se halla el texto que
se esta estudiando, y busquese en "5. Bosquejo". Alli se encontrard un
bosquejo de todo el libro. Esto permitira dar un vistazo al marco del texto, y ver
su relacion con todo el tema del libro, la narracibn o el argumento. Este
conocimiento del contexto puede ser utilisimo para llegar a una comprension
correcta del texto.

6. Consultese el indice de Contenido para ver si hay algin articulo que trate el
tema general que se esta investigando. Por ejemplo, si se estudian ciertos
textos que describen el periodo patriarcal, se ampliard grandemente la
comprensiéon al leer el articulo del tomo 1 que describe la vida en el periodo
patriarcal.

7. Si el texto que se esta estudiando incluye la mencién de un detalle geografico,
tal como el nombre de un rio, una montafia, una ciudad, acudase a los mapas
de los 12 diversos tomos para localizar con exactitud el lugar mencionado. A



veces esto puede resultar en una de las mayores ayudas para la comprension
correcta de un texto. En el indice de Contenido se encontrara la lista de mapas
en colores y también los mapas en blanco y negro que enfocan cierto incidente
en su marco geogréfico.

8. Si se estéa estudiando cierto tema, el santuario por ejemplo, vayase al indice,
al final del tomo séptimo. Inmediatamente después de la palabra "santuario" se
encontrara una lista de ciertas paginas. Busqueselas en el Comentario, y se
hallardn los comentarios claves que ofrece esta obra sobre el santuario. El
indice no pretende ser exhaustivo. Un indice tal constituiria un tomo voluminoso
en si mismo. Pero ayudara al estudiante de la Biblia a encontrar rapidamente
aqguellos pasajes del Comentario donde se realiza el andlisis mas extenso de un
tema importante.

9. La regla siguiente determina la manera de escribir los nombres antiguos de
personajes o lugares: si el nombre se encuentra en la RVR, casi siempre se
sigue la grafia de esta version; pero en contados casos se ha adoptado la
escritura de las mejores obras sobre la antigiedad que estan en uso
actualmente.

10. Han sido transliteradas las palabras hebreas y griegas que se usan. Es
decir, de acuerdo con nuestro alfabeto castellano se ha dado un equivalente
fonético de esas palabras. (Ver en las pp. 15y 16 la clave de la transliteracion.)

11. Conviene recordar las siguientes abreviaturas:

ABREVIATURAS

1. General
a. C.- antes de Cristo
ANF-ante-Nicene Fathers [Padres antenicenos]
art.-articulo(s)
ASV- The American Standard (Revised) Version, 1901
AT- Antiguo Testamento
AUCR-The Australian Union Conference Record
BA-Biblia de las Américas, 1986
BC-Version de Bover-Cantera
BE-The Bible Echo
BJ-Biblia de Jerusalén
BTS-Bible Training School
c.-circa (en torno a)

cap.-capitulos(s)



cf.-confer (comparese con ): equivale aproximadamente a "ver"
cm-centimetro (s)

col.-columna

com.-comentario

d.C.-después de Cristo

DHH-Dios Habla Hoy

Ecco.-Eclesiastico (libro deuterocanénico)

ed.-edicion (es)

EGW-Elena G. de White

g-gramo (s)

GCB-General Conference Bulletin

GH-Good Health

Gr.-griego

Heb.-hebreo 13

HR-Health Reformer

Ibid.-ibiden (misma pagina y misma fuente de la referencia anterior)
kg-kilogramos (s)

KJV-King James Version (version inglesa de la Biblia, 1611)
km-kilémetro (s)

Ib-libra (s)

lib.-libro (s)

loc. cit.-en el lugar citado

[t-litro (S)

LXX-La Septuaginta (version griega del AT, hacia el 150 a. C.)
m-metro (S)

m.-murio

Mac.-Macabeos (dos libros deuterocandnicos)
MS(S)-Manuscrito (S)

NC-Version de Nacar- Colunga

N. de la R.- Nota de la Redaccion

N. del T.- Nota del Traductor



2. Libros de Elena G. de White en castellano, con su

NT-Nuevo Testamento

op. cit.-obra citada

p.-pagina

pp.-paginas

pl.-plural

PUR-Pacific Union Recorder

RH-Review and Herald

RSV-Revised Standard Version (NT, 1946; AT, 1952)
RV-The English Revised Version, 1885
RVA-Version Reina-Valera Antigua (1909)
RVR-Version Reina-Valera Revisada (1960)
sec.-seccion (es)

ST-Sings of the times

SW-The Southern Watchman

t.-tomo (s)

vers.-vesiculo (s)

VM-Version Moderna

VP-Version Popular

YI-The Youth's Instructor

AFC-A fin de conocerle

CC-El camino a Cristo

CE (1949)-El colportor evangélico (edicion 1949)
CE (1967)-El colportor evangélico (edicion 1967)
CM-Consejos para los maestros, padres y alumnos
CMC-Consejo sobre mayordomia cristiana
CN-Conduccion del nifio

COES-Consejo sobre la obra de la escuela sabatica
CRA-Consejo sobre el régimen alimenticio

CS-El conflicto de los siglos 14

CV-Conflicto y valor

abreviatura



DMJ-EI discurso maestro de Jesucristo
DTG-EI Deseado de todas las gentes
EC-La educacion cristiana

ECFP-La edificacion del caracter y la formacion de la personalidad
Ed-La educacion

Ev (1975)-Evangelismo (edicién 1975)
FV-La fe por la cual vivo

HAd-EIl hogar adventista

HAp-Los hechos de los apoéstoles
HH-Hijos e hijas de Dios

HR-Historia de la redencién

1JT-Joyas de los testimonios, tomo 1
2JT-Joyas de los testimonios, tomo 2
3JT-Joyas de los testimonios, tomo 3
LC- En los lugares celestiales

MB-EI ministerio de la bondad

MC-EI ministerio de curacion
MeM-Meditaciones matinales (afio 1953)
MJ-Mensaje para los jévenes
1MS-Mensaje Selecto, tomo 1
2MS-Mensaje Selecto, tomo 2
3MS-Mensaje Selecto, tomo 3

NB- Notas biograficas

NEV-Vuestra elevada vocacion
OE-Obreros evangélicos

PE-Primeros escritos

PP-Patriarcas y profetas

PR-Profetas y reyes

PVGM-Palabras de vida del gran maestro
SC-Servicio cristiano

Te-La temperancia



TM (1977)-Testimonios para los ministros (edicion 1977)
1TS-Testimonios selectos, tomo 1
2TS-Testimonios selectos, tomo 2
3TS-Testimonios selectos, tomo 3
ATS- Testimonios selectos, tomo 4
5TS-Testimonios selectos, tomo 5

3. Libros de Elena G. de White publicados solamente en inglés, con su
abreviatura original

CH-Counsels on Health and Instructions to Medical Missionary Workers
ChE-Christian Education (no se imprime mas)

CTBH-Christian Temperance and Bible Hygiene (algunos capitulos en EGW)
CW-Counsels to Writers and Editors

FE-Fundamentals of Christian Education

HS-Historical Sketches of SDA Missions (algunos capitulos de EGW)
LP-Sketches from the Life of Paul

MM-Medical Ministry

NL-Notebook Leaflets 15

RC-The Remnant Church

1SG-Spiritual Gifts, tomo 1 (2SG, etc., para los tomos 2 al 4)
SL-Sanctified Life, The

1SP-Spirit of Prophecy, tomo 1 (2SP, etc., para los tomos 2 al 4)
SpT-Special Testimonies (no se imprime Mas)

1T-Testimonies for the Church, tomo 1 (2T, etc., para los tomos 2 al 9)

VERSIONES CASTELLANAS QUE SE EMPLEAN EN ESTA
OBRA

Puesto que la version castellana mas popularizada y de mayor difusién es la
versién Reina-Valera, revisada en 1960 (RVR), y puesto que se trata de una
traduccién de las Escrituras que responde con bastante fidelidad al texto original
hebreo-arameo-griego, es la Biblia que se emplea en este Comentario, con el
permiso correspondiente.

Advertimos a nuestros lectores que el problema de la eliminacion de la palabra
"sabado” en la RVR -que originalmente dio lugar a un reclamo de parte de la
Iglesia Adventista- ha sido superado (por lo menos en gran medida) debido a la



insercidn de asteriscos que aclaran que la expresion "dia de reposo” equivale a
"sabado".

A veces surgen problemas en el texto del comentario que demandan el uso de
otra version. Se ha elegido la llamada Biblia Jerusalén (BJ) para responder a
€sos casos. En muy contadas ocasiones se ha usado la version de
Bover-Cantera (BC) y la de Nacar-Colunga (NC) porque enriquecian la
comprensién del texto.

ADVERTENCIA EN CUANTO A LA MANERA DE ESCRIBIR
LOS NOMBRES PROPIOS

Mas de un lector -y con mayor razén si es versado en historia- quiza se extrafie
al encontrar, en algun pasaje de este Comentario, algan nombre propio escrito
de una manera diferente de la que él conoce. Eso se debe a que, en castellano,
a veces los nombres propios se escriben de diversas formas (todas ellas
aceptables). No existe una entidad de caracter internacional en el mundo
hispano que establezca la uniformidad en la manera de escribir los nombres
propios. Por supuesto, cuando se trata de nombres biblicos, hemos seguido la
grafia de la RVR.

TRANSLITERACION DE IDIOMAS ANTIGUOS

Al adoptar para este Comentario un sistema de transliteracién de los idiomas
antiguos, se ha pensado en la conveniencia de los lectores que no los conocen
directamente. Por esta razon se ha recurrido a transliteraciones
aproximadamente fonéticas.

1.Hebreo y arameo biblicos

Siendo que en el alfabeto castellano no existen letras que representen
adecuadamente la pronunciacion de la - y la ; , se han empleado grupos de
letras que la sugieran. La - se transcribe como sh (pronunciada como una ch
muy suave), y la ; como th (pronunciada como el sonido inicial de la palabra
inglesa think, o como la c y la z del castellano peninsular.

Las letras ! y 3 se representan por los signos convencionales 'y ' . No se
pronuncian en castellano. 16

No se ha hecho ningun intento de distinguir entre vocales cortas y largas.

En general, las palabras hebreas llevan el acento prosédico en la ultima silaba;
por lo tanto, no se le se lo escribe en la transliteracion. Cuando llevan el acento
en otra silaba, se lo indica graficamente.

| CONSONANTES |




| VOCALES |

2. Griego biblico

La transliteracion del griego se ha hecho siguiendo uno de los sistemas
aceptados.

Noétese que la u se transcribe como u (pronunciada como la u francesa en rue o
du; o como la U alemana).

El espiritu aspero (') se representa mediante la h, que debe pronunciarse como
una leve aspiracion.

Si bien se distinguen las vocales cortas de las largas (g-0,@-T) mediante un
trazo horizontal sobre la vocal larga, no necesita hacerse diferencia de
pronunciacion.

Las reglas para la acentuacion de las palabras griegas no coinciden con las
regias castellanas. A fin de facilitar su pronunciacién, se marca con un acento
agudo la vocal sobre la cual recae la fuerza de la voz, sin seguir las reglas
griegas ni las castellanas de acentuacion.

| ALFABETO |

3.0tros idiomas antiquos

En el caso de otros idiomas antiguos -arabe, egipcio, acadio, asirio, etc.- se han
seguido en lo esencial las pautas de la transliteracion del hebreo.
Ocasionalmente se transcriben palabras sin vocales puesto que en el original no
las habia.

La letra arabe gin, que en otros idiomas se translitera como |, aparece
transcripta como y (pronunciada como el sonido inicial de las palabras giorno,
jour, jean, del italiano, el francés y el inglés, respectivamente). 19

ARTICULOS GENERALES ‘

La Iglesia Cristiana Primitiva



|. Jesucristo, el fundador de la iglesia

La iglesia universal.-

Jesucristo es el fundador de la Iglesia universal. En primer lugar, lo es en el
sentido de que ella abarca toda la congregacion o familia de Dios que se
extiende desde Adan hasta la segunda venida del Sefior, y en segundo lugar, en
el sentido particular de que es el fundador de la iglesia a partir de su
encarnacion. Consideraremos aqui a la iglesia universal en este segundo
sentido.

Jesucristo no vino con la indescriptible gloria de la Deidad para fundar la iglesia
cristiana, sino que aparecio con la semejanza de carne de pecado (Rom. 8: 3), y
por eso fue muy mal comprendido. Tampoco vino con la pompa de la realeza
humana, sino como un hombre sencillo y comun, lo cual decepcioné a los
judios, quienes esperaban que la venida del Mesias seria el acontecimiento mas
esplendoroso de cuantos se hubieran visto alguna vez.

El Mesias.-

Sin embargo, Jesucristo era el Mesias. Los judios no entendieron dos verdades
gemelas: (1) que el Mesias seria Dios mismo, y (2) que segun el discurrir de los
acontecimientos habria dos venidas del Mesias. El primer advenimiento daria al
Mesias la oportunidad de condenar "al pecado en la carne" (Rom. 8: 3) y de
gustar "la muerte por todos" (Heb. 2: 9); y el segundo advenimiento deberia
estar acompanado con el triunfo de la gloria del cielo, para cosechar el fruto de
las labores que la iglesia deberia llevar a cabo bajo el poder del Espiritu Santo,
durante el lapso de siglos que separaria las dos grandes apariciones del Sefior.
En su primera venida Cristo cumplié perfectamente las profecias mesianicas. El
destacd este cumplimiento basidndose en lIsaias (cap. 61: 1-2%), cuando lo
afirmo en la sinagoga de Nazaret en un sdbado inolvidable (Luc. 4: 16-22). Al
concluir la lectura en el lugar en que lo hizo, separd la obra salvifica de su

primera venida del "dia de venganza del Dios nuestro” (Isa. 61: Zb), obra que
s6lo se consumara con su segundo advenimiento (DTG 206-208).

El Maestro.-

Jesus vino para ensefiar. En primer lugar, ensefiaba con el ejemplo de una vida
inmaculada. Mientras vivia impecablemente, se desprendian de sus labios
palabras de verdad pronunciadas con sencillez, que penetraban en la mente de
los mas desvalidos y de los pecadores mas entenebrecidos. Hasta los poseidos
del demonio escuchaban sus palabras. También ensefiaba por medio de
pardbolas para los que quisieran ahondar y analizar, pero los dejaba expuestos
a la frustracion si permitian que su pensamiento no fuera claro y receptivo. "Te
alabo, Padre, . . . por 20 que escondiste estas cosas de los sabios y de los
entendidos, y las revelaste a los nifios" (Mat. 11: 25).

La revelacion de Dios.-

Los paganos temian a sus dioses -aquellos en los cuales aun creian- y los



aplacaban con sacrificios y holocaustos sangrientos. Los judios, conscientes de
sus faltas, habian llegado al punto de ver a Dios, no como el Padre Creador que
es, sino como una Deidad ofendida que buscaba la oportunidad de castigar a
los desobedientes. Pensaban que podian aplacarlo con fin estricto régimen de
vida, con un legalismo obligatorio y restrictivo, con una demostracion publica de
religiosidad. Su conciencia los impulsaba a procurar congraciarse con Dios
mediante una rutina interminable de sacrificios requeridos por la ley; pero ese
intento se frustraba por la falta de espiritualidad en sus corazones. Se
esforzaban por ofrecer a Dios una justicia de hechura humana.

Jesus no vino a manifestar a Dios en lo que se refiere a su poder y su gloria
visible, sino a mostrar ante la gente aquellos atributos proclamados a Moisés en
el monte (Exo. 33: 18 a 34: 9): sabiduria, misericordia y rectitud, y el atributo
supremo del amor. Soélo Dios, y nadie mas, podia dar esa revelacion a los
hombres que tanto se habian apartado de él, hasta el punto de que no pudieran
resistir el esplendoroso fulgor de su gloria. La justicia debe venir de Dios.

De esa manera Jesus manifestd el amor bondadoso y las otras virtudes
apacibles del benigno caracter de un Padre tierno y misericordioso. Predicaba
de gloria y de condenacién, pero destacaba el gozo en el Sefior y la belleza de
la santidad. Afirmd: "Yo soy el camino, y la verdad, y la vida... El que me ha
visto a mi, ha visto al Padre" (Juan 14: 6, 9). No la gloria visible -todavia no-,
sino todo aquello con lo que él pudiera manifestar a Dios mientras estuviera en
carne humana, fue vivido y ensefiado por Jesus.

La obra.-

Jesus hacia grandes milagros bajo el poder del Espiritu Santo mientras vivia con
su divinidad velada por la humanidad. Resucitaba a los muertos, sanaba a los
enfermos, aquietaba las agitaciones de la naturaleza, reprendia y expulsaba a
los demonios, los hacia salir de las vidas de las personas como una vez antes
los habia expulsado del cielo. Alimentd los cuerpos hambrientos de la gente
mediante la multiplicacion milagrosa de los panes y los peces, y también
alimentaba sus almas por medio de la multiplicacion de las verdades
espirituales.

Cumplia su mision sin alardes, sin un exhibicionismo indebido. Constantemente
era mal comprendido, con frecuencia calumniado; demostraba prudencia;
muchas veces ordenaba a los sanados por sus curaciones que no revelaran
quién los habia socorrido. Pero a pesar de todo esto, sus obras eran hechas
publicamente, y no podian menos que llamar la atencion.

El Evangelio publico.-

Tenia que ser asi. La gente debia conocer la misiébn de Jesus y su mensaje.
Debia ser atraida hacia él. Y lo fue. No solo doce sino setenta se pusieron
directamente bajo su liderazgo, y hubo veces cuando millares lo siguieron.

El testimonio terminé en Judea. Los samaritanos no quisieron oirlo porque "su
aspecto era como de ir a Jerusalén" (Luc. 9: 53). Predicé en Galilea y trabajo
alli vez tras vez; pero en Nazaret misma y en otros lugares la gente rechazé su



ministerio.

Cuando se acercaba el fin de su obra en la tierra, permiti6 que la atencién
publica se concentrara mas y mas en él. La colina del Calvario se vislumbraba
en el horizonte del tiempo, y la gente debia estar atenta cuando él subiera esa
colina para morir en la cruz. Aliment6 a cinco mil -sin contar las mujeres ni los
nifos- y después a cuatro mil; entre tanto sus discipulos esperaban que pudiera
ser hecho rey. Cuando resucité a Lazaro, toda la gente lo supo. Entro
triunfalmente en Jerusalén mientras lo aclamaba el pueblo, y una corona real de
nuevo aparecié en la 21 imaginacion de sus discipulos. Y cuando llegé el fin,
también lo supieron todos los judios.

La iglesia.-

Jesus, como fundador de un movimiento, dijo sélo lo indispensable para que la
posteridad leyera en cuanto a su iglesia que €l mismo fundd. El escritor
evangélico hace equivaler la palabra probablemente aramea que Jesus us6 con
la palabra griega ekkl'sia, "iglesia”, que viene de una raiz que significa "llamar
fuera”.

"EkKI'sia” se usaba para referirse a las asambleas de ciudadanos en los
gobiernos de las ciudades-estados de Grecia. En la LXX adquiere un
significado religioso como la "congregacion” de Israel, y en el Nuevo Testamento
se aplica a la asamblea espiritual de los santos de Cristo. La solida e intima
comunioén entre sus miembros que hizo de la iglesia una organizacion, se puede
ver cuando Cristo le encomendo un programa de servicio.

Cristo dijo que él edificaria su iglesia, y que su construccion seria levantada por
medio de hombres de fe sincera en él como el Hijo de Dios, hombres que
confesarian su nombre (Mat. 16: 15-19). Esto implicaria necesariamente la
mision de ensefar y la consiguiente recepcion en la comunion de la iglesia de
los que aceptaran la predicacion de la Palabra. Cristo entretejié en sus
ensefanzas generales los detalles del proceso de la formacion de su iglesia.

La iglesia debia poseer autoridad. EI miembro de la asamblea de los santos
gue rechazara la oportunidad de ser reconciliado con sus hermanos, debia ser
expulsado, y la excomunién contaria con la aprobacion del cielo y concordaria
con las decisiones del cielo (Mat. 18: 15-18).

La comision evangélica.-

Antes de que terminara su vida terrenal, Jesus confié a sus discipulos la tarea
de una gran comision, cuyo cumplimiento los llevaria por todo el mundo. Los
discipulos debian ensefiar el mensaje evangélico y bautizar a cada uno que
entrara en la iglesia. Por supuesto, el conocimiento de la voluntad y de las
palabras de Cristo debia acompafiar al bautismo mediante el cual la iglesia
reconocia a sus nuevos miembros. Y para que los discipulos tuvieran
experiencia en esa obra y se familiarizaran con ella, Cristo envi6 primero a doce,
después a setenta, de dos en dos. Debian llevar un minimo de posesiones
terrenales, pero muchisimo Poder espiritual.

El envio de esos hombres no podia hacerse al azar, pues Jesus respetaba el



orden. La mafiana de la resurreccion, antes de que Jesus se presentara ante su
Padre, se detuvo para poner en orden los lienzos y el sudario(Juan 20: 5-7). El
envio de los doce y de los setenta, y el mismo plan de la comisién evangélica,
s6lo podrian haber proseguido con buen orden y con método. La iglesia estaba
fundada sobre una base de sistema y organizacion.

La terminacion del ministerio de Jesus.-

Finalmente los recelos que los dirigentes tenian de Cristo y la incomprension de
la gente en cuanto a la condicion y la obra del Mesias, llegaron a su climax.

Los judios insistieron en que los romanos lo crucificaran, a lo cual accedi6é un
servil y oportunista procurador romano: Poncio Pilato. Este procurd librarse de
su responsabilidad en esta condena lavandose las manos; pero no hubo agua
gue pudiera quitarle su culpa.

Y los judios tomaron sobre ellos la responsabilidad con su horrible declaracion:
"Su sangre sea sobre nosotros, y sobre nuestros hijos” (Mat. 27: 25).

La expiacion vicaria.-

Es innecesaria la especulacién en cuanto a quiénes, si los judios o los romanos,
causaron la muerte de Cristo, puesto que "él herido [0 'atormentado’] fue por
nuestras rebeliones, molido por nuestros pecados" (Isa. 53: 5); "llevé él mismo
nuestros pecados en su cuerpo sobre el madero” (1 Ped. 2: 24).

En la mente de Dios siempre estuvo presente el plan que habia dispuesto para
hacer frente 22 al pecado: que su Hijo viviera sin pecado en la tierra para
demostrar asi que su ley puede ser guardada; y que, aunque inocente, muriera y
condenara al "pecado en la carne" (Rom. 8: 3), cumpliendo asi el significado de
los sacrificios del Antiguo Testamento y demostrando que la muerte es el
resultado de violar la ley de Dios. Cristo siempre pensd en cumplir con esa
determinacién y, por lo tanto, se encarnd, vividé intachablemente y dejé un
ejemplo que todos podrian seguir con el poder divino (1 Ped. 2: 21-23). Gust6
“la muerte por todos" (Heb. 2: 9) tomando sobre si, en expiacion vicaria, los
pecados de todos los que aceptaran "una salvacion tan grande" (Heb. 2: 3).
Murid, como si él hubiera sido pecador, para impartir su justicia gratuitamente
por los pecados de los hombres -aceptados en forma voluntaria-, e intercambié
su vida por la muerte del pecador, sin pronunciar queja alguna (2 Cor. 5: 21).
"Pasa de mi esta copa -oro-; pero no se haga mi voluntad, sino la tuya" (Luc. 22:
42).

No es necesario distribuir la culpa entre Caifas, Herodes y Pilato. El pecado,
gue dominaba a todos éstos, fue el que mato a Cristo, pues en las densas
tinieblas de la cruz experimento la separacion de su Padre (Mat. 27: 46) y murio
con el corazon quebrantado (Juan 19: 34-35). Murié por nosotros.

La resurreccion.-

"La paga del pecado es muerte" (Rom. 6: 23). Pero la muerte no podia retener
al Sefior en el sepulcro (Hech. 2: 24) porque él tenia vida divina en si mismo
(Juan 5: 26; 10: 17-18; DTG 489), porque el Padre lo llamé6 (Mat. 28: 2-4; DTG



726, 729) y porque como no habia pecado (1 Ped. 2: 22) la muerte no tenia
ningun derecho sobre él.

Cuando resucitd, después de haber gustado la muerte por todos los hombres y
de vencer la tumba, dio vida a todo ser humano: "Porque asi como en Adan
todos mueren, también en Cristo todos seran vivificados" (1 Cor. 15: 22). Tan
completa y eficiente fue la victoria de Cristo -Ser inmaculado- sobre la muerte,
que su resurreccion se convirtid en el tema de la iglesia apostdlica; y Pablo,
contemplando por anticipado el segundo advenimiento, exclamad: "¢Donde est4,
oh muerte, tu aguijon? ¢Dobnde, oh sepulcro, tu victoria?" (1 Cor. 15: 55). La
vida, la dadiva que Cristo dio a Adan en la creacion, se convirtié otra vez en su
dadiva patrticular, ofrecida gratuitamente a cada hijo de Adan que, de otro modo
condenado a muerte, podia ahora aceptar la vida del Salvador resucitado (Rom.
5:10; 8: 11).

Los cuarenta dias.-

Durante los cuarenta dias que transcurrieron inmediatamente después de la
resurreccion, Cristo estuvo a disposicion de los discipulos y se encontré con
ellos varias veces. Maria, que lo saludd temprano en el jardin en la mafiana de
la resurreccion, no recibié permiso para tocarlo sino hasta después de que
hubiera ascendido al Padre. Poco después Cristo, habiendo ya ido al cielo y
regresado, aceptd bondadosamente el reverente homenaje de las mujeres
(Juan 20: 16-17; Mat. 28: 9; DTG 732-735). También se encontré con Pedro (1
Cor. 15: 5).

Al atardecer de ese dia caminé con dos discipulos, que no eran de los doce,
mientras regresaban a Emaulds procedentes de Jerusalén.  Escucharon
profundamente turbados mientras Jesus, cuya identidad mantenia encubierta,
les mostraba por las Escrituras que "era necesario que el Cristo padeciera estas
cosas" (Luc. 24: 26). Consolados, y curiosos por saber la identidad de ese
aparente Extrafio, lo invitaron a cenar con ellos. Mientras bendecia el pan,
permitié que se dieran cuenta, por las huellas de los clavos en sus manos, quién
era él (Luc. 24: 31; DTG 74 1). En ese momento, por razones que Cristo sabia,
desaparecié de su vista; pero no se ausentd. Los dos discipulos volvieron
inmediatamente a Jerusalén para contar a sus hermanos que habian visto al
Sefor. Cristo los acompafid de modo invisible en su regreso a Jerusalén (DTG
742). 23

El sol ya se habia puesto y la luna aparecia. Los dos discipulos de Emaus
llegaron al aposento alto donde estaban reunidos los discipulos "por miedo de
los judios" (Juan 20: 19). Llamaron a la puerta, la cual les fue abierta con
precaucion. Entraron y Jesus también entr6 en forma invisible (DTG 743).
Entonces se hizo visible y tranquilizé a sus seguidores.

Cristo aparecié otras veces. Una semana mas tarde se mostro0 de nuevo, y
Tomas, que no habia estado presente en las apariciones previas, se convencio
de que su Sefior habia resucitado (Juan 20: 24-29).

Luego transcurrio el tiempo de espera de los discipulos. Regresaron a Galilea, y
Pedro, impulsado por un sentido practico de la vida, dijo: "Voy a pescar” (Juan



21: 3). Seis de los discipulos se unieron a Pedro; pero trabajaron toda la noche
sin ningun resultado. Por la mafiana, un Extrafio que estaba en la playa les
ordend que lanzaran la red al lado derecho de sus barcas, y la pesca fue tan
abundante que no podian sacar las redes. Juan reconocié al Sefior, y Pedro
inmediatamente se metié en el agua hasta llegar a la orilla para adorar a Jesus.
Estos hombres pescarian mas tarde inmensas cantidades de personas con la
red del Evangelio mediante el mismo poder divino que les habia proporcionado
la gran pesca de peces.

Jesus se aparecié de nuevo a los once en Galilea (Mat. 28: 16-17). Estuvo con
un grupo de quinientos creyentes (1 Cor. 15: 6); se presentd ante Jacobo (vers.
7), y después volvid a Jerusalén y se encontré alli con los discipulos (vers. 7).
Cristo dio a los once, en Jerusalén, la comisién evangélica:

1. Ir a todo el mundo.

El fracaso del pueblo hebreo, como pueblo escogido para ser una nacion de
sacerdotes que llevara la verdad de Dios al mundo (Exo. 19: 6; PP 385-390),
seria reparado por la iglesia (1 Ped. 2: 9).

2. Ensefar.

La obra de la iglesia habria de ser, basicamente, una mision de ensefianza.
Debian ensefiar lo que ensefi6 Jesus (Mat. 28:20), basandose -como se habian
basado las ensefianzas de Jesus- en la revelaciéon de Dios en el Antiguo
Testamento (Luc. 24: 27, 44). Suponer, como algunos lo hacen, que Jesus
durante esos cuarenta dias dio a la iglesia un conjunto de instrucciones que no
estan registradas en las Escrituras, que autorizan cualquier practica que pudiera
aparecer en determinado sector de la iglesia en afios posteriores, es adoptar en
su totalidad la teoria de la iglesia "tradicional”. Hacerlo significa remover los
limites definidos que deslindan el conjunto de las ensefianzas reveladas de
Cristo, lo que daria origen a una amplia zona abierta para colocar -bajo la
supuesta proteccion de las ensefianzas de Cristo- doctrinas y practicas que sélo
tienen autoridad humana.

3. Bautizar a los conversos en el nombre del Padre, del Hijo y del Espiritu Santo.

Aqui surge de nuevo la iglesia tal como estaba en el pensamiento de Jesus.
Debe haber una iglesia que cumpla la comision; una iglesia que reuna los
resultados del cumplimiento de esa comision. El bautismo, rito inicial para los
conversos, debia ilustrar y llevar a la practica los motivos que Jesus tuvo cuando
el fue bautizado, y debia ser por inmersion para expresar el significado de la
muerte a la vida antigua y la resurreccién a la vida nueva.

Después, cuando Cristo estaba por dejar a los discipulos, les prometié su
comparierismo continuo. Siempre estaria con ellos desde ese momento y hasta
el fin de los siglos; este "fin" pronto lo definirian los angeles que aparecieron
durante la ascension como el momento del regreso de Cristo.

La promesa del Espiritu Santo.-

El Sefior les dijo: "He aqui, yo enviaré la promesa de mi Padre sobre vosotros;



pero quedaos vosotros en la ciudad de Jerusalén, hasta que sedis investidos de
poder desde lo alto" (Luc. 24: 49). Tenian que esperar el don del poder divino.
No debian iniciar una tarea tan formidable como la evangelizacion 24 del mundo
confiando en su deplorable insuficiencia y debilidad. Cuando descendiera el
poder debian ponerse en marcha, pero no antes.

Los discipulos ya habian experimentado la presencia del Espiritu Santo y algo
de su poder. Asi deben haber entendido algo del significado de la instruccion de
Cristo de que permanecieran en Jerusalén hasta que descendiera
abundantemente sobre ellos el poder del Espiritu.

Con la recepcion del Espiritu vino una promesa de autoridad espiritual. A media
gue la iglesia cumpliera en la tierra la obra de preparar a los hombres para el
cielo, el Espiritu de Dios cooperaria en la tierra con el cielo. La aceptacion o el
rechazo de los candidatos para el cielo afectaria, cuando fuera dirigida por el
Espiritu omnipresente, tanto el registro terrenal como el celestial (Juan 20: 23).
Reclamar el poder prometido del Espiritu sin una evidencia de la presencia y del
dominio del Espiritu, es presuncion.

La ascension.-

Cuando los discipulos contemplaban su ascension, su sentimiento de pesar por
la separacion debe haber sido muy diferente del dolor y de la frustracion que
experimentaron frente a la cruz. Ahora sabian, debido a la resurreccion, que
Jesus tenia el poder de la vida. Ahora entendian por las instrucciones de Jesus,
lo que habia significado su muerte (Luc. 24: 25-27). Se les habia prometido un
poder que se manifestaria mediante el Espiritu por el mismo Padre celestial.

La promesa del segundo advenimiento.-

Otra seguridad mas les fue dada cuando Jesus desaparecié de su vista. "Este
mismo Jesus -dijeron los angeles que estaban en el sitio desde donde Jesus
habia ascendido-, vendra como le habéis visto ir al cielo" (Hech. 1: 11). Con
esta triple promesa bien definida, los discipulos podian abrigar una firme
esperanza para el futuro: (1) Jesus vendria otra vez; (2) el que vendria otra vez
seria el mismisimo Jesus, Aquel a quien habian conocido y amado en la tierra;
(3) vendria como le habian visto irse al cielo: en forma visible para todos, no en
secreto o de tal forma que diera lugar a la incertidumbre. Todo esto fue una
renovacion categorica y tranquilizadora de lo que el mismo JesuUs les habia
dicho pocos dias antes de la crucifixion (Mat. 24: 27).

Il . El surgimiento de la iglesia

El dia de Pentecostés.-

Todos los acontecimientos que habian ocurrido hasta aqui se necesitaban para
establecer la iglesia en la tierra como un instrumento en manos de Dios. Lo
unico indispensable -el poder- vino cuando terminé el periodo de espera de diez
dias que Cristo habia establecido, en el cual los discipulos tuvieron una intima
comunién mutua y con su Sefior por medio de la oraciéon. En el dia de
Pentecostés, cincuenta dias después del dia de la resurreccion, cuando Cristo



-los primeros frutos- habia sido ofrecido (Lev. 23: 15-16), fue derramado el
Espiritu de Dios y la iglesia quedé inaugurada.

La venida del Espiritu produjo un fenbmeno perceptible a los sentidos. Su
venida se sinti6 como el sonido de un fuerte viento. Los 120 discipulos, que
estaban 25 reunidos en el lugar, vieron descender sobre cada uno de ellos algo
parecido al fuego. EIl Espiritu llen6 el edificio y a cada uno de los discipulos
(Hech. 2: 2-4).

La plenitud que produjo el Espiritu fue permanente e inmediatos los efectos. Los
discipulos se sintieron vinculados por un sentimiento de unidad que no habian
experimentado antes. Habian recibido como don, un valor diametralmente
opuesto al "miedo de los judios" que los habia mantenido acobardados en el dia
de la resurreccion (Juan 20: 19), valor que los capacitd para avanzar y enfrentar
a los mismos judios que habian crucificado a su Sefor y los habian impulsado a
ocultarse. Era un poder que producia resultados totalmente diferentes de los
gue hubieran sido posibles mediante fuerzas inherentes en ellos.

El don de lenguas.-

Los apéstoles predicaban ayudados en forma sobrenatural por el don de
lenguas. Mas tarde habrian de aprender mas acerca de los dones del Espiritu
(2 Cor. 12: 1-11; Rom. 12: 6-8; Efe. 4. 11-12). En el dia de Pentecostés
recibieron un don que necesitaban muchisimo en ese dia de fiesta y de
testificacion, pues en ese momento se hablaban muchos dialectos en Jerusalén.
Recibieron el don de lenguas. EIl discurso de Pedro fue el mas notable. Al
terminar ese dia se habian bautizado tres mil fervientes buscadores de la
salvacion. Ver mapa p. 140.

La iglesia emergente.-

Los acontecimientos de ese dia constituyeron una parte vital de la historia de la
iglesia. Se habian puesto los fundamentos. La iglesia que acababa de nacer,
estaba preparada espiritual y psicolégicamente para su tarea. Lo que siguio de
inmediato fue la etapa de organizacion y la difusion de la obra a partir de un
noble y eficiente comienzo.

Cristo el Sumo Sacerdote.-

Cristo, el Autor de la salvacion, habia consumado su sacrificio y habia
conquistado una victoria completa. Con su triunfo sobre el pecado y su victoria
sobre la muerte, habia demostrado su aptitud para ser Sumo Sacerdote en el
santuario celestial. El Autor de nuestra salvacion habia sido perfeccionado "por
aflicciones" (Heb. 2: 10). El que habia sido la ofrenda por el pecado (Heb. 9:
11-14) se ha convertido ahora en el ofrendante sacerdotal de su propia sangre
en favor del pecador (cap. 8: 1-2; 9: 23-28) a la diestra del Padre (Hech. 7: 56;
Heb. 10: 11-12). Ministra la gracia expiatorio a favor de los pecadores (Heb. 10:
19-22).Ver Heb. 12: 1-2; DTG 758.

Los sacerdotes de las religiones paganas nunca fueron intercesores validos. La
suya era no solo una usurpacion sino también una falsificacion de la gran
verdad de la intercesion entre Dios y el pecador. Cuando Cristo asumié el sumo



sacerdocio, de lo cual su iglesia fue testigo, se revelaron en toda su plenitud la
vanidad y la falsedad del antiguo sistema del sacerdocio pagano y sus
sacrificios.

Pero el sacerdocio del sistema hebreo también tenia que llegar a su fin. Habia
servido para un propésito magnifico hasta que Cristo, el Sumo Sacerdote,
después de hacer su preparacion en la tierra comenzd su obra sagrada en el
cielo. El sacerdocio tipico de los hebreos y los sacrificios simbélicos que ofrecia,
ya no tenian razon de existir. La sombra tenia que ceder el paso a la realidad.

Y mas aun: ya no habria lugar para un sacerdocio terrenal entre los seres
humanos. Antes de la cruz, hombres dedicados y bien instruidos no habian
representado adecuadamente el sacerdocio de Cristo. Seria, pues, imposible e
innecesario que después de la cruz algun hombre ofreciera la intercesion que es
necesaria entre Dios y los hombres. Estando Cristo como sacerdote en el
santuario celestial, seria imposible que algin hombre fuera sacerdote en la
tierra, no importa cuan sincero fuera su propdésito o cuan elevadas sus
pretensiones.

La relacion con la iglesia judia.-

Los discipulos no se separaron de la comunidad judia, pues se consideraban
como un elemento reformador que daria nueva 26 forma y nueva vida a ese
antiguo cuerpo que estaba en decadencia. Los apoéstoles pensaban que los
conversos concentrarian de un modo especial su lealtad en Jesus como Mesias
y Salvador, pero que se empeiiarian con celo creciente en que el judaismo se
superara.

Por esto, era normal que Pedro y Juan fueran al templo a la hora del sacrificio y
de la oracion de la tarde, como siempre lo habian hecho cada vez que habian
estado en Jerusalén. Una de estas visitas, poco después de Pentecostes,
estuvo acompafada de una circunstancia muy peculiar. En la puerta del templo
gue se llamaba "la Hermosa", Pedro y Juan sanaron a un cojo en el nombre del
Salvador crucificado y resucitado y por medio del poder del Espiritu (Hech. 3:
1-10). Pero este resultado adicional y maravilloso de Pentecostés fue
rechazado por los dirigentes de los judios. La investigacion hecha dio como
resultado que dichos dirigentes prohibieran terminantemente que desde ese
momento se hiciera cualquier obra en el nombre de Jesus; prohibicion que, por
supuesto, los discipulos no obedecieron. Entonces comenzé la persecucion.
Este nuevo rechazo del cristianismo de parte de los judios produciria una
separacion entre el judaismo conservador y el cristianismo reformador.

La bolsa comun.-

Mientras estuvieron en compafia de su Sefior antes de la ascension, los
discipulos se habian auxiliado de una bolsa comin que dependia de las
contribuciones (Luc. 8: 2-3), y a ésta se recurria para alimento y limosnas (Juan
4: 8; 6: 5-7). Judas era el tesorero (cap. 13: 29).

El mismo sistema econdmico se practicO en la naciente iglesia. Habia una
tesoreria comun, a la que contribuian todos los que deseaban hacerlo y con la



cantidad que quisieran. La unidad de esos primeros cristianos era espiritual,
teoldgico, fraternal y econdmica; era efectiva en todas las relaciones mutuas de
los creyentes.

La capacidad de la iglesia, dirigida por Dios, de procurarse sus propios medios
para sostenerse, coloc6é a los seguidores de Cristo en la situacién de no
depender mas econdmicamente de los judios. La iglesia se bastd a si misma.
Su propdsito supremo era testificar del Sefor resucitado. Tenia poder, el don
del Espiritu Santo. R&pidamente se desarrolld, convirtiéndose en una
organizacion cuyos principios habian sido establecidos por el mismo Jesus
cuando estuvo en la tierra.

lll . La primera organizacion de la iglesia

El apostolado.-

Para la supervision de la buena marcha de la iglesia y para la organizacion que
esto requeria, asi como para todos los otros asuntos pertinentes a la iglesia y al
bienestar de sus miembros, éstos recurrian, naturalmente, a los apéstoles en
busca de direccién. Estos eran los hombres que Jesus habia escogido de entre
los centenares que de tiempo en tiempo lo habian seguido, para que fueran sus
discipulos. Eran sus "apostoles” (del Gr. apostJIC, "envio" y apostolos,
"enviado"); o "misioneros” (del latin mitto, "envio" y missus, "enviado"). Judas
Iscariote se habia suicidado después de traicionar a Jesus, por lo tanto
guedaban once: Simén, llamado Pedro, y su hermano Andrés, pescadores de
oficio; Jacobo (o Santiago) y su hermano menor, Juan, hijos de Zebedeo,
llamados Boanerges, hijos del trueno, también pescadores; pero Juan era
conocido en la casa del sumo sacerdote (Juan 18: 15) y, de acuerdo con una
tradicibn consignada cien afios después, tenia derecho a una categoria
sacerdotal (Eusebio, Historia eclesiastica, v. 24. 3); Felipe de Betsaida; su amigo
Natanael, conocido también como Bartolomé; Levi Mateo, el publicano; Tomas,
conocido como el incrédulo y también como Didimo: "gemelo”; Jacobo "el
menor”, de la familia de Alfeo; Judas, conocido también como Lebeo, "por
sobrenombre Tadeo", de la familia de uno llamado Jacobo; y Simén el Zelote
(Mat. 10: 24; Mar. 3: 14-19; Luc. 6: 13-16; Hech. 1: 13). Judas Iscariote era
quiza el discipulo 27 mas inteligente, el mejor preparado para triunfar en la vida;
pero fracas6 en maximo grado. Los otros fueron grandes sélo debido a la
grandeza de su Seiior; sabios sélo en la sabiduria de su Sefior; tuvieron éxito
s6lo en el éxito de su Sefior, quien habia prometido actuar en ellos y mediante
ellos.

Estos hombres, con Matias, que reemplaz6 a Judas Iscariote, fueron los
instrumentos del Espiritu Santo en la administracion de la iglesia. Conducian a
los nuevos conversos a una vida espiritual mas elevada y dirigian la distribucion
de los recursos del fondo coman. Esta administracion no fue una tarea facil.
Implicaba serias responsabilidades. Significaba atender las necesidades de
personas que habian sido desplazadas de su ambiente habitual debido a sus
nuevas convicciones religiosas. También implicaba tentaciones. Ananias y
Safira habian prometido cierta suma de dinero para el fondo comun, y vendieron



una propiedad para cumplir con su promesa. Cuando Ananias se encontré con
Pedro para darle el dinero, fingié que le estaba entregando la cantidad total de
la venta. Pero mintié al Espiritu Santo, y murié cuando Pedro se lo hizo notar.
Un poco mas tarde, ese mismo dia, su esposa Safira trat6 de engafiar de la
misma manera, y también muri6. Entonces "vino gran temor sobre toda la
iglesia" (Hech. 5: 11).

Este caso y los milagros que siguieron (Hech. 5: 12-16) dieron a Pedro y a los
otros apodstoles la oportunidad de predicar a JesUs. La inquebrantable
persistencia de éstos en testificar de Cristo desafiando las 6rdenes de los
dirigentes judios, dio como resultado su arresto y encarcelamiento. Cuando el
angel del Sefior los liberd, volvieron a su predicacién, y de nuevo fueron
arrestados. En ese momento Pedro establecidé un principio permanente para
regular las relaciones publicas de la iglesia en tiempos de dificultades:
"Obedecer a Dios antes que a los hombres" (Hech. 5: 29). Los apdstoles
podrian haber sido muertos si Dios no hubiera usado a Gamaliel para que
interviniera en su favor. Ese gran maestro de los judios inst6 a éstos para que
fueran tolerantes. Entonces los apdstoles fueron azotados, se les ordené que
no siguieran predicando y se los dejo libres. En un lapso de sélo pocos meses
habian experimentado la segunda persecucion grave.

El diaconado.-

Se presentaron varias dificultades debido a la distribucion de los bienes. El
relato acerca del dia de Pentecostés dice que muchos judios que no eran de
Palestina, llamados helenistas, 0 "griegos”, se unieron a la iglesia. Entre éstos
habia viudas que pronto se quejaron de que no recibian la ayuda suficiente del
fondo comun.

Las quejas fueron insistentes, lo cual preocupo a los apéstoles en cuanto a su
obra para el bien espiritual y el progreso de la iglesia. Entonces se propuso y se
decidi6 que se eligieran siete hombres de buena reputacion para que
administraran los asuntos materiales de la iglesia. En esos primeros tiempos no
habia edificios de iglesia, ni los hubo sino hasta dos siglos después, y como aun
no se necesitaba dinero para pagar sueldos a los ministros o para enviar
misioneros, se usaban los fondos donados para el sostén de los pobres y
necesitados. En una congregacion compuesta de cinco a diez mil miembros,
era natural que hubiera una gran cantidad de necesitados. Pero, para muchos,
el hecho de unirse a la comunidad cristiana, en una ciudad tan llena de
prejuicios contra el Nazareno como era la Jerusalén de entonces, tuvo que
significar la pérdida de su empleo, y serios problemas sociales y econémicos.
Sin duda los siete primeros diaconos tuvieron mucho trabajo al ocuparse de las
necesidades de los pobres y desvalidos de las congregaciones.

Los nombres de los siete fueron: Esteban, Felipe, Précoro, Nicanor, Timon,
Parmenas y Nicolas (Hech. 6: 5). Juzgando por los nombres, que son
helenisticos, no eran judios de Palestina. Por lo menos uno -Nicolas-
evidentemente era gentil, 28 pues es llamado "prosélito”. Este grupo fue el
prototipo de la orden posterior de los diaconos. Sin embargo, debe advertirse
gue los ancianos (llamados "presidentes") aparecen en el siglo Il manejando los



fondos de la iglesia (Justino Martir, Primera apologia 67); y es posible que los
siete administradores elegidos constituyeran una base para la organizacion de
los diaconos y de los ancianos (o presbiteros), cargos que Pablo reconocia
(Hech. 14: 23; 1 Tim. 3: 8-13).

Los hombres con dones.-

La eleccion de los siete administradores fue una caracteristica notable del
desarrollo de la organizacion de la iglesia. Hasta ese momento habia
funcionado bajo la direccion de hombres que se distinguian por tener dones del
Espiritu, claramente definidos como "apostoles”, "profetas”, "evangelistas”,
"pastores” y "maestros” (Efe. 4: 11). Estos conductores de la iglesia, que
actuaban para la edificacion espiritual de ella (vers. 12-15), no eran nombrados
por la feligresia sino por el Espiritu Santo a medida que impartia los dones.

Por supuesto, los apostoles estaban a la cabeza de esos hombres llamados
pneumatikoi, o "espirituales”. La aplicacion de este término a esos hombres con
dones especiales, generalmente los destacaba como a personas con una
naturaleza transformada, en contraste con la naturaleza comun de la
humanidad. Sin embargo, literalmente se refiere a hombres poseidos por el
Espiritu Santo y en los que se manifestaban los dones especiales de Dios (1
Cor. 2: 15; 14: 37; GAl. 6: 1). Ejemplos del ejercicio de su autoridad se ven en el
reproche de Ananias y Safira (Hech. 5: 1-10), la eleccion de los siete (cap. 6:
1-6), el envio de Felipe, Pedro y Juan y la forma en que fueron supervisados
(cap. 8: 5, 14). Esta era la obra administrativa y, de acuerdo con la practica
tanto de judios como de griegos, correspondia muy bien llamar "ancianos” a los
apostoles que se desempefaban de esa manera (cap. 11: 29-30; 15: 2).
También parece que los profetas se ocupaban algunas veces de la
administracién, como en el caso cuando fueron enviados Pablo y Bernabé (cap.
13: 1-3).

Los ancianos.-

Es evidente que en cada congregacion habia varios ancianos. El ejemplo del
nombramiento de "los siete varones" en Jerusalén (Hech. 6) lo demuestra, y
también el hecho de que Pablo no mencione un anciano sino "ancianos" en
cada congregacion (Hech. 14: 23; Tito 1: 5).

En el Nuevo Testamento hay dos palabras que describen el cargo de anciano.
Una es presbuateros, "anciano”, lo que indica una categoria de dignidad y
respeto, y que corresponde con nuestra palabra "presbiteros. Entonces, como
ahora en la iglesia Adventista, los ancianos eran elegidos de entre los laicos. El
otro titulo es episkopos, que significa "que mira desde arriba",
"superintendente”, y que se ha traducido "obispo”. Comparando Hech. 20: 17
con el vers. 28, y también por la forma en que se emplea la palabra en Tito 1:
5-9, se ve que ambos vocablos "anciano" (presbuteros) y "obispo” (episkopos)
se aplican indistintamente al cargo de anciano.

El episcopado.-

Con el correr del tiempo, en la iglesia estas dos palabras griegas adquirieron



distintos significados al aplicarse a cargos diferentes. Al principio el "obispo”
servia m&s 0 menos como presidente o primero entre sus iguales (hoy diriamos
“primer anciano"), pero poco a poco asumié mas y mas autoridad sobre los que
estaban junto con €l en la administracion de los asuntos de la iglesia local. El
término episkopos sirvid, pues, para designar a un "obispo" como el anciano
presidente y finalmente, en los siglos Il y Ill, como autoridad méxima en la
iglesia. Hoy se usa el titulo de "obispo monarquico" para referirse a ese tipo de
autoridad eclesiastica. Ver p. 40.

I\VV. La separacion del cristianismo y el judaismo

El apedreamiento de Esteban.-

Los siete varones nombrados para que cuidaran 29 de "las mesas", como se
registra en Hech. 6, no se limitaron a una obra material. Eran decididos
evangelistas. Felipe, guiado por el Espiritu a Samaria, fue tan bendecido en sus
labores, que los apostoles de Jerusalén enviaron a Pedro y a Juan para que le
ayudaran. Después el Espiritu condujo a Felipe al desierto, hacia el sur, donde
encontrd y bautizé al eunuco, quiza el primer cristiano de Etiopia (hoy Sudan).

Esteban estuvo activo evangelizando en las sinagogas de los Judios helenistas
de Jerusalén (Hech. 6: 8-10). Argumentaba con eficacia y con persuasion, y
hubo muchos conversos. Pero se desperté una intensa oposicion, y los judios se
airaron de tal manera contra Esteban, que fue sentenciado a muerte por el
sanedrin. Esteban fue apedreado mientras Saulo de Tarso guardaba las
vestiduras de los que lanzaban las piedras de la ejecucion. Los romanos fueron
sobornados y no investigaron el asunto (HAp. 83).

La terminacion de una era.-

Este acontecimiento, que sacudi6 tanto a la iglesia, consolidé la oposicién de los
judios contra los cristianos. Los judios habian dado muerte a Jesus. Ahora era
evidente que no habian cambiado de actitud hacia las verdades reveladas por el
ministerio de Jesus, pues rechazaron la nueva oportunidad que les brindaron los
apostoles. El apedreamiento de Esteban sefiala su rechazo final, como nacién,
del verdadero Mesias y de su mensaje de salvacién. En cuanto a la relacion de
esto con la profecia de las 70 semanas, ver com. Dan. 9: 27.

La persecucion.-

El apedreamiento de Esteban desaté una ola de persecuciones instigadas por
los dirigentes judios de Jerusalén contra la "secta" cristiana. Aunque resulte
extrafio, los apostoles que permanecieron en Jerusalén al parecer no sufrieron
personalmente; pero hubo un gran esparcimiento de cristianos por Judea Y
Samaria. Antes habia habido persecucion, como la que causo6 la conmocién
ocasionada por la curacion del cojo, sanado por Pedro y Juan; pero esta vez la
persecucion fue general y grave. La violencia con que se produjo dio a la iglesia
una gran oportunidad de manifestar en un territorio mas amplio el poder recibido
en Pentecostés, y de llevar a la practica mas plenamente la comision que le
habia dado su Sefior.



Un caudillo de la persecucion fue Saulo de Tarso, joven fariseo que habia
estudiado bajo la direccién del gran tedlogo judio Gamaliel I. Los dirigentes
judios esperaban mucho de Saulo, pues demostraba que era un acerbo
perseguidor de los cristianos (Hech. 22: 4-5; 26: 9-12). Mientras los cristianos
iban "por todas partes anunciando el evangelio" (Hech. 8: 4), Saulo consigui6
una carta del sanedrin para los dirigentes judios de la ciudad de Damasco carta
gue lo autorizaba para dirigir a los judios en un decisivo ataque contra los
cristianos de esa importante ciudad. Cuando ya estaba cerca de Damasco para
cumplir con esa mision, la voz del Sefior le hablé desde el cielo y le aconsej6
gue cambiara el rumbo de su vida. Saulo (que en hebreo significa "el pedido"),
o Pablo (en latin "pequefio”), como se lo conoce mejor ahora, se convirtié al
Sefor Jesucristo y llegd a ser un incansable misionero evangelista.

V. La expansion de la iglesia

Primera obra evangelistica de Pablo.-

Pablo predicé durante "muchos dias" en Damasco, y después paso tres afios de
estudio y meditacion en el desierto de Arabia (Gal. 1: 17). Finalmente volvié a
Damasco, pero con dificultad pudo escapar con vida; una noche fue bajado por
el muro de la ciudad en una canasta. Regresé a Jerusalén donde Bernabé,
judio converso de Chipre, persuadio a los apostoles a que lo recibieran. Pablo
trabajo alli entre los judios en el nombre de Cristo con valor y vigor incansables,
pero cuando se supo que los judios helenistas habian decidido matarlo, los
discipulos lo enviaron a Cesarea. Desde alli prosigui6 viaje a su ciudad 30 natal
de Tarso, en Cilicia. (Ver una cronologia aproximada de la vida de Pablo en las
pp. 104-105.)

Primera obra evangelistica de Pedro.-

Después siguié un periodo de paz transitoria para la iglesia, y los apéstoles de
Jerusalén aprovecharon bien esa oportunidad. Pedro, que habia estado
ayudando a Felipe en Samaria, llegd a Jope durante su obra itinerante. La
comunidad cristiana estaba alli lamentando la muerte de Dorcas, una de las
mujeres que servian en la iglesia. Pedro entonces demostré que aun poseia el
poder que lo habia acompafiado el dia de Pentecostés y cuando habia curado al
cojo ante la puerta "la Hermosa" del templo de Jerusalén. A la orden, de Pedro,
Dorcas resucitd, y muchos aceptaron el Evangelio (Hech. 9: 42).

Después se le ordend a Pedro, mediante la intervencion milagrosa de un angel,
que visitara a Cornelio, centurién de la compafia llamada "ltaliana”. Cornelio
simpatizaba con los judios, creia en el verdadero Dios de los hebreos y era
generoso en sus ofrendas para la causa religiosa. Pedro se reunié con
Cornelio, su familia y sus amigos, y el resultado fue que Cornelio aceptd el
Evangelio. Pero cuando pidié el bautismo, Pedro vacilé6 porque Cornelio era
gentil; no obstante, el Espiritu Santo descendid sobre todos los que estaban en
la casa, y entonces Pedro los bautiz6 (Hech. 10: 48).

Cornelio aun no era totalmente un prosélito, pues no habia sido admitido todavia



en la comunién judia. Por eso llego el informe a Jerusalén de que Pedro habia
dejado entrar en la iglesia cristiana a un gentil mediante el bautismo. Esto
produjo muchisimas criticas, y Pedro tuvo que responder ante los apdéstoles en
Jerusalén por lo que habia hecho. Cuando explicé que el Espiritu Santo habia
descendido sobre los nuevos conversos, los apostoles no tuvieron nada que
criticar sino que justificaron lo que Pedro habia hecho.

La muerte de Jacobo.-

No mucho después de esto, los apostoles Pedro y Jacobo (o Santiago) fueron
encarcelados por el rey Herodes Agripa I. Pedro fue liberado por la intervencién
de un angel, pero Jacobo fue ejecutado.

El Evangelio a los gentiles.-

Por este tiempo el Espiritu Santo estaba haciendo que sucediera algo mas en
Antioquia de Siria. Durante la persecucidon que se desaté cuando Esteban fue
martirizado, algunos de los creyentes llegaron a Fenicia y Antioquia de Siria, y
aun hasta la isla de Chipre; pero habian proclamado el Evangelio so6lo a los
judios. Sin embargo, cuando algunos de los conversos de Chipre y Cirene
llegaron a Antioquia, no restringieron su predicacion a los judios sino que
anunciaron también el Evangelio a los griegos. Esa mision fue muy bendecida,
y muchos creyeron (Hech. 11: 19-21).

Esto es digno de destacarse. Por primera vez, gentiles que no habian sido
alcanzados de alguna manera por la religién de los judios, aceptaron el mensaje
de Cristo el Sefior. EIl etiope con quien se encontré Felipe, habia estado en
Jerusalén rindiendo culto con los judios, y Cornelio ya era "temeroso de Dios";
pero ahora entraron en la iglesia cristiana griegos de Antiogquia, sin ninguna
relacion previa con la religion de las Escrituras. Y los que creian en Cristo
fueron llamados "cristianos por primera vez en Antioquia” (Hech. 11: 26).

Cuando los hermanos de Jerusalén supieron de este notable progreso, enviaron
a Bernabé, natural de Chipre, para que viera lo que estaba sucediendo.
Bernabé se gozé con lo que encontré en Antioquia, y después de un tiempo se
fue a Tarso en busca de Pablo. Lo llevé a Antioquia, y ambos estuvieron alli
durante un afio, ensefiando a los conversos y procurando ganar a otros. Fueron
excelentes los resultados de esta campafa de evangelizacion.

Viajes misioneros de Pablo.-

En el libro de los Hechos no se mencionan ancianos 31 o diaconos de la iglesia
de Antioquia, pero se da una lista de nombres de varones que tenian los dones
del Espiritu, especialmente los de profecia y de ensefianza. En esa lista estan
Bernabé y Saulo, junto con Simon, llamado Niger, Lucio de Cirene y Manaén, a
guien se menciona como hermano de crianza de Herodes el tetrarca, que habia
hecho matar a Juan. Esos hombres fueron movidos por el Espiritu Santo clara
planificar un programa misionero mucho mas abarcante que el que hasta
entonces habia intentado la iglesia. Bernabé y Pablo fueron invitados, y
decidieron participar en ese programa. Los profetas y maestros de Antioquia,
bajo la direccion del Espiritu Santo ordenaron a Pablo y a Bernabé, y los



enviaron a lo que ha llegado a conocerse como el primer viaje misionero de
Pablo. Ver mapa p. 280.

El primer viaje.-

En el primero de los tres viajes misioneros en que se destaca Pablo, tuvo por
comparieros a Bernabé, natural de Chipre, y a un sobrino de éste, Juan Marcos.
Cuando Pablo fue por primera vez a Jerusalén para encontrarse con la iglesia,
Bernabé hizo amistad con él, y de éste dependié que se llamara a Pablo de
Cilicia para venir a Antioquia. Este grupo misionero viajo por mar de Antioquia
de Siria a Chipre, donde testificO mediante curaciones y por la predicacion, y
luego continud visitando ciertas ciudades del centro sur del Asia Menor, ahora
Turquia. Pero antes de que viajaran por el sur del Asia Menor, Marcos se retird.
Los esfuerzos de Pablo y Bernabé alcanzaron un notable éxito. Sus dones
espirituales se manifestaron mediante curaciones y una exitosa predicacion.
Siempre iban primero a los judios y después a los gentiles, y en ambos grupos
su obra dio buenos resultados. Se organizaron iglesias en las ciudades
visitadas, y se nombraron ancianos para que las presidieron (Hech. 14: 23). A
pesar de la gran oposicion de los judios en todas partes, Pablo y Bernabé
regresaron por la misma ruta que habian seguido antes, reconfortando a las
iglesias; después viajaron por mar hacia Antioquia de Siria, partiendo de Atalia,
el puerto maritimo de Panfilia. Ver mapa p. 280.

El seqgundo viaje.-

Cuando volvieron se reunio el concilio de Jerusalén, cuyo registro se halla en
Hech. 15. Después de esto Pablo y Bernabé hicieron planes para realizar otro
viaje. Bernabé deseaba llevar otra vez a Juan Marcos, pero como éste los
habia dejado en el viaje anterior, mientras Pablo se oponia a que fuera con ellos
la segunda vez. EIl desacuerdo en este asunto entre los dos evangelistas fue
tan grande, que Pablo y Bernabé tomaron caminos diferentes. Bernabé fue a
Chipre en compairiia de Juan Marcos; y Pablo, con Silas, por tierra viajo hacia el
norte pasando por Siria y Cilicia, su provincia natal. Ver mapa p. 314.

Luego continuaron visitando algunas de las iglesias del interior, que Pablo habia
organizado en su primer viaje. Después viajaron hacia el oeste con el plan de
entrar en la provincia de Asia, limitrofe con el mar Egeo, pero el Espiritu Santo
les prohibié hacerlo; y cuando intentaron entrar en Bitinia, el Espiritu otra vez se
los prohibi6. Estas dos provincias parece que fueron evangelizadas por el
apostol Pedro (1 Ped 1: 1).

Cuando se dirigieron a Troas, en una visién se instruyé a Pablo y a Silas que
continuaran hasta Macedonia, desde donde pasaron a Grecia predicando el
Evangelio, y llegaron al sur, hasta Corinto. Desde aqui Pablo viajé en barco a
Efeso, luego sigui6 a Cesarea, en Palestina y finalmente a Antioquia de Siria.

El tercer viaje.-

Después de permanecer algun tiempo en Antioguia, Pablo otra vez partié dando
comienzo a lo que se conoce como su tercer viaje misionero. Paso por Galacia
y Frigia, y permanecio tres afios en Efeso. Cuando lo obligd finalmente la



oposicion a salir de la ciudad, fue a Macedonia y después entr6 en Grecia.
Habia pensado viajar por mar desde alli a Siria, pero en vez de hacerlo, con un
buen grupo de discipulos regres6 por Macedonia, se dirigié a Troas, y después
viajo por mar a lo 32 largo de la costa de Asia Menor hacia Jerusalén. En
Mileto se encontré con los ancianos de la iglesia de Efeso, después continu6
hacia Tiro, y viajando en barco llegd a Cesarea desde donde prosiguid a
Jerusalén. Pablo recibio la bienvenida de los hermanos quienes le brindaron
una recepcion muy diferente a la de veinte afios antes, después de su
conversiéon en Damasco. Sin embargo, los hermanos creian que Pablo debia
demostrar su lealtad al judaismo, y le sugirieron que entrara en el templo con
cuatro hombres y que cumpliera con un ritual de acuerdo con la costumbre
judia.

Primer encarcelamiento de Pablo.-

Pablo cumplio con el pedido, pero cuando los judios lo vieron en el templo
causaron un alboroto tan grande que fue necesaria la intervencion de soldados
romanos para protegerlo en ese momento y también posteriormente. Durante
los dos afos siguientes Pablo estuvo en Jerusalén y en Cesarea. Comparecio
ante Félix y ante Festo, que eran procuradores romanos, y ante Herodes Agripa
Il y Berenice. Pablo perdio finalmente la esperanza de que el gobernador le
hiciera justicia, y como no deseaba ser juzgado por el sanedrin, apel6 a Césary
fue llevado a Roma. Alli no se presentaron acusaciones contra Pablo, y por lo
tanto, fue absuelto y dejado en libertad después de haber estado preso dos
anos.

El lapso intermedio.-

Pablo reanud6 inmediatamente su trabajo misionero. Segun Clemente de Roma
-quiza el amigo a quien se refiere en Fil. 4: 3-, el apostol predicé en el Oriente y
en el Occidente (Primera epistola de Clemente a los corintios 5). Pablo habia
expresado su intencion de visitar una vez mas a los cristianos de Filipos (Fil. 2:
24) y de Colosas (File. 22; cf. Col. 4. 9; File. 10). Después de salir de
Macedonia pudo haber visitado Efeso, y quizad también Colosas y Laodicea.
Clemente afirma que Pablo fue hasta los "limites” del Occidente, lo que quiza
signifigue Espafa. Esa visita, si la hizo, coincide con la intencién que expreso
antes a los romanos (Rom. 15: 28). En el Fragmento Muratoriano (170 d. C.), se
dice claramente que Pablo fue a Espafia. Las epistolas pastorales sugieren que
también fue a Creta y a Efeso, como asimismo a Nicopolis y Troas en
Macedonia.

Segundo encarcelamiento y muerte de Pablo.-

Pablo quiz& fue detenido nuevamente en Troas, llevado a Roma y, de acuerdo
con la leyenda, encarcelado en la mazmorra Mamertina, cerca del Foro
Romano. En algin momento entre los afios 66-68 d. C. fue martirizado. Lucas,
y tal vez Timoteo y Marcos, parecen haber sido sus Unicos comparfieros de
trabajo en esas ultimas I6bregas horas (2 Tim. 4: 11).

VI. Judaismo en la iglesia cristiana



El problema.-

Fue inevitable que, tan pronto como la iglesia emprendié una obra misionera de
alcance mundial, surgiera entre sus miembros un serio problema. Los primeros
cristianos eran judios. Conocian la fe judia como la Unica fe verdadera, y al Dios
gue en ella se adoraba como al Unico Dios verdadero. Estaban plenamente
convencidas de la inspiracion y autoridad espiritual de las Escrituras que habian
recibido de sus padres. Sabian lo que era hacer proselitismo, pero esto
significaba incorporar a los gentiles a la comunidad judia, con el entendimiento
de que tales conversos tenian que cumplir todas las exigencias judias.

Jesus habia basado su obra y sus ensefianzas en las Escrituras. Habia
criticado las afiadiduras de la tradicion, los formalismos, las apariencias e
hipocresias de los dirigentes religiosos con que se encontraba, pero insistia en
gue no habia venido a cambiar ni la ley ni los profetas, sino a hacer que sus
enseflanzas fueran una realidad espiritual efectiva en la vida de la gente. Los
judios que seguian a Cristo concluyeron equivocadamente que quienes creian
en las ensefianzas de Jesus debian seguir las practicas de los judios. Si se
convertian en miembros de la secta cristiana, también debian hacerse miembros
del gran conjunto del judaismo.33

| LOS VIAJES DE PABLO |

Por eso los dirigentes del grupo cristiano observaban muy cuidadosamente lo
gue hacian sus colegas respecto a los gentiles. Felipe bautizo al etiope, pero
éste ya conocia el culto judio pues habia ido a Jerusalén a adorar al Dios
verdadero en su santo templo. Cuando Pedro bautizd a Cornelio y a su familia,
tuvo que informar a los hermanos de Jerusalén de lo que habia hecho. Aunque
Cornelio ya era un creyente reconocido del Dios verdadero, la Unica forma en
gue Pedro pudo justificarse ante los hermanos fue con el argumento de que
Espiritu Santo ya habia aceptado a Cornelio antes de que €l lo bautizara.

Requisitos para los gentiles conversos.-

Hasta que se menciona una "contienda" en Hech. 15: 1-2, no tenemos
informacién de que hubiera surgido problemas en Antioquia cuando algunos
griegos paganos fueron llevados a la iglesia por los misioneros procedentes de
Chipre y Cirene. Pero cuando Pablo y Bernabé emprendieron sus extensos
viajes misioneros, adquiri6 mucha importancia la cuestion del trato de los
gentiles que se hicieran cristianos. Bernabé y Pablo bautizaron paganos,
convirtiéndolos asi en miembros de la iglesia cristiana. ¢ Debian someterse esos
paganos a la antigua sefial de la circuncision, sefial de lealtad al pacto de los
hebreos con Dios, que venia desde Abrahan "el padre de los fieles"? ¢Debian
acudir a Jerusalén para observar las tres principales fiestas, a las que se exigia
gue todos los judios varones asistieran? (Exo. 23: 14-17.) ¢Debian ofrecer los
sacrificios para expresar su fe en la salvacién?



Pablo y Bernabé creian que la respuesta a estas preguntas eran un no definitivo
y enfatico; pero algunos cristianos palestinos de origen judio creian con la
misma certidumbre que la respuesta debia ser si. Este fue el antecedente y la
ocasion para el concilio de Jerusalén registrado en Hech. 15.

El concilio de Jerusalén.-

No se sabe con claridad cuan amplia fue la representacion de las diversas
iglesias reunidas en Jerusalén para este concilio. Pablo y Bernabé fueron
delegados de Antioquia, y también representaban los intereses de las iglesias
gue acababan de surgir en las provincias distantes que habian visitado. Los
ancianos mencionados (Hech. 15: 6) quiza representaron a varias iglesias de
Palestina (ver HAp 155, 159).

El debate fue completo y exhaustivo, y quiza acalorado. Habia miembros de la
hermandad cristianas que simpatizaban con las ideas de los fariseos, e insistian
gue era "necesario” circuncidar a los gentiles convertidos "y mandarles que"
guardaran "la ley de Moisés" (Hech. 15: 5). Después de que el debate hubo
continuado durante algun tiempo, Pedro habld, y sus palabras tuvieron buen
efecto. Recordoé el caso de la vision que habia tenido antes de ir a ensefar a
Cornelio, el centurién de la compaiiia italiana. Recordd ademas, que el Espiritu
Santo habia descendido sobre Cornelio y su casa aun antes de que recibiera el
rito bautismal. Pedro sabia que Dios "ninguna diferencia hizo entre" judios y
gentiles, "purificando por la fe sus corazones" (vers. 8-9). "Ahora, pues”,
interrogo Pedro, "¢porqué tentais a Dios, poniendo sobre la cerviz de los
discipulos un yugo que ni nuestros padres ni nosotros hemos podido llevar?
Antes creemos que por la gracia del Sefor Jesus seremos salvos, de igual
modo que ellos" (vers. 10-11).

Entonces Bernabé y Pablo presentaron un informe completo de la obra que
habian hecho en su reciente viaje, y describieron los milagros que Dios les habia
dado el poder de hacer. Tuvo que haber sido une presentacion convincente,
pues el concilio se hallé entonces listo para tomar una decision.

La decision del concilio.-

Jacobo, el anciano que presidia (ver Hech. 15: 13), presento el discurso final.
Jacobo confirmé el punto de vista de Pablo, y declar6 que los profetas habian
hablado de la reedificaciébn de la casa de David para que gente 34 de todas
partes pudiera invocar el nombre del Sefior. "Por lo cual -concluy6 Jacobo- yo
juzgo que no se inquiete a los gentiles que se convierten a Dios, sino que se les
escriba que se aparten de las contaminaciones de los idolos, de fornicacion, de
ahogado y de sangre" (vers. 19-20).

En respuesta a esta sugerencia de Jacobo, se redacté una carta en la que se
destacaba el hecho de que aunque habia algunos que habian insistido en que
los gentiles conversos estaban obligados a guardar los requerimientos rituales
de la ley judia, los hermanos de Jerusalén no ordenaban tal cosa. Por esto,
Bernabé y Pablo regresarian llevando la decisién del concilio, acompafiados por
Judas Barsabas y Silas. "Ha parecido bien al Espiritu Santo, y a nosotros, no



imponeros ninguna carga mas que estas cosas necesarias: que os abstengais
de lo sacrificado a los idolos, de sangre, de ahogado y de fornicacién; de las
cuales cosas si 0s guardarais, bien haréis. Pasadlo bien" (Hech. 15: 28-29).

El concilio de Jerusalén fue uno de los grandes acontecimientos de la historia de
la iglesia cristiana. La decision del concilio fue en todo sentido una gran
proclama de emancipacién. Uno sélo puede conjeturar cuél habria sido el
efecto sobre la iglesia cristiana si los enviados de Cristo, a medida que iban por
todo el mundo, hubiesen procurado imponer sobre sus conversos no judios
todos los requerimientos de la ley judia. Habria hecho necesario que tales
conversos cargaran, en un mundo no judio, todos los problemas caracteristicos
gue sufrian los judios en esos dias. Hubiera significado que se sometieran a un
programa de ritos que sin duda habria estorbado su crecimiento en los
comienzos del movimiento. Logicamente esto habria desfigurado el claro
cuadro de Jesucristo muriendo en la cruz. Habria puesto en su lugar
ceremonias que, en el mejor de los casos, no eran sino un simbolo del sacrificio
del Hijo de Dios. Si hubiese continuado la circuncisién, se hubiera vinculado a
los cristianos gentiles con un rito racial, peculiar y teocratico. El cristianismo, por
su naturaleza misma, en contraste debia poner énfasis en la relacion individual
con Jesucristo. Esta comunién personal debia ser una realidad basada en la fe,
una fe que no se podia tener en la infancia, cuando los judios aplicaban la sefial
de la circuncision, sino en una edad de responsabilidad inteligente.

La decisién del concilio de Jerusalén dejé a la iglesia e libertad de crecer sin
trabas nacionales o raciales que impidieran que llegara a todos los hombres. La
emancipacion de la iglesia primitiva decretada en el concilio fue un factor de
importancia maxima para su continuo crecimiento entre los gentiles durante la
era apostolica. También se reflejo en su espiritu de libertad y de poder en
Cristo.

La obra de los judaizantes.-

Pero esta noble decision del concilio, concebida tan claramente y enunciada en
un momento vital en la historia de la iglesia, no fue aceptada sin una intensa
oposicion de los que deseaban mantener el judaismo en la iglesia. Pedro habia
hablado en defensa de la liberacién de los gentiles, y cuando fue a Antioquia
con los enviados del concilio, se juntaba libremente con los conversos gentiles.
Pero el partido farisaico que existia entre los cristianos de Jerusalén no estaba
contento. Este sector también envio sus representantes a Antioquia, los cuales
afirmaban que iban en nombre de Jacobo y con la autoridad de la iglesia de
Jerusalén (Gal. 2: 12).

Pablo se opone a Pedro.-

Pedro, debido a la presion que tuvo que soportar, "se apartaba" de los gentiles,
no confraternizando mas con ellos, y se unié con los partidarios del ritualismo
que provenian de Jerusalén. "Aun Bernabé fue también arrastrado” y se oponia
a Pablo (Gal. 2: 13). Pero Pablo no estaba dispuesto a permitir que fuera
infructifera la victoria ganada en Jerusalén. Resisti6 a Pedro "cara a cara"
(vers. 11) utilizando el argumento de que "el hombre no es justificado por las



obras 35 de la ley, sino por la fe de Jesucristo”. A esto afadi6: "Nosotros
también hemos creido en Jesucristo, para ser justificados por la fe de Cristo y no
por las obras de la ley, por cuanto por las obras de la ley nadie sera justificado”
(vers. 16).

La controversia sobre este asunto hizo que Pablo escribiera la Epistola a los
Gélatas algunos afios después, para contrarrestar la influencia de los
judaizantes que seguian los pasos de Pablo y trabajaban entre sus conversos.
Debe considerarse que esta situacion también es el antecedente de la Epistola
a los Romanos, escrita por Pablo probablemente alrededor del mismo tiempo en
gue escribié la de los Galatas. El problema del judaismo continué creando
perplejidades y dificultades a la iglesia cristiana durante mas de dos siglos.

Se escribieron algunas obras en cuanto a la supuesta controversia entre Pedro y
Pablo acerca del tema de los judaizantes. Entre esas obras son tipicas las
llamadas Reconocimientos de Clemente y Homilias Clementinas. En esos
relatos imaginarios se describe a Pedro envuelto en una discusion con Simon el
Mago, y se afirma que vez tras vez el apéstol vencié a su oponente, tanto en las
disputas como en los milagros hechos. Es posible que esos escritos fueran
producidos por el grupo judaizante que reconocia a Pedro como el apdstol de la
circuncision, quienes para convertirlo en el paladin de la lucha para conservar el
judaismo en la iglesia cristiana emplearon a Simon el Mago como la figura del
opositor de Pedro, cuando en realidad se tenia en mente al apéstol Pablo.

Sea como fuere, la contienda fue muy real y produjo un encono creciente entre
los dos bandos dentro de la iglesia. Es posible que el partido judaizante hubiera
transmitido algunos de sus sentimientos a los judios en general. Sin duda esto
aumentd el rencor con que los judios consideraban a la secta cristiana. Un
ejemplo puede verse en el atague de que fue victima Pablo en Jerusalén
cuando regres6 a esa ciudad después de su tercer viaje. EIl resultado fue su
arresto y encarcelamiento, y su posterior traslado a Roma. Como reaccién
natural de la iglesia cristiana, hubo un esfuerzo de los cristianos gentiles para
escapar, en todo lo posible, de las influencias de los judios y de que se los
confundiera con éstos. Como se destacara despues, este deseo de evitar
cualquier parecido con los judios introdujo cambios notables en las creencias,
las formas y las practicas del cristianismo, a medida que se incorporaban en la
iglesia grandes cantidades de gentiles que no tenian simpatia por el judaismo.

VIl. La obra posterior de los apdéstoles

La obra posterior de Pedro.-

La habilidad de Lucas como historiador hace que se sepa mucho mas de la obra
de Pablo que de la de Pedro. Lucas registra algunos hechos acerca de Pedro, y
Pablo también hace algunas referencias incidentales a la actuacién posterior de
ese apostol.

Poco después de que Jacobo, el hijo de Zebedeo, fuera muerto por orden de
Herodes Agripa |, este rey también encarcel6 a Pedro, pero no pudo ejecutarlo
porque el apostol fue liberado milagrosamente por un angel (Hech. 12: 3-19).



Como parece que esto sucedid poco antes de la muerte de Herodes, seria
razonable ubicar esa liberacion en el 44 d. C. (ver p. 100). Pedro después
aparece en el concilio de Jerusalén, donde su discurso allané el camino para la
decision de liberar a los cristianos gentiles de la obligacion de practicar el ritual
judaico (Hech. 15: 7-1l). Pedro desaparece desde este momento de la
narracion de Hechos. Pablo menciona la presencia de ese apéstol en
Antioquia, evidentemente poco después del concilio de Jerusalén (Gal. 2: 11), y
Eusebio, escribiendo casi tres siglos después, indica que fue el primer obispo de
Antioquia (Historia eclesiastica iii. 36. 2). Pareceria evidente por la introduccion
de su primera epistola (cap. 1: 1), que Pedro habia trabajado entre 36 los
habitantes del Ponto, Galacia, Capadocia, Asia y Bitinia, zona que comprende
una gran parte del norte y oeste del Asia Menor.

Segun una tradicion, Pedro pas6 muchos afios en Roma presidiendo la iglesia.
Eusebio, segun la version armenia de su Cronica, afirma que Pedro fue a Roma
en el tercer afio de Caligula, lo que seria en el 39 d. C. Posteriormente, en el
mismo documento, coloca el martirio de Pedro en Roma en el afio 13.° de
Neron, el 66 d. C., o sea, que Pedro habria vivido unos 27 afios en Roma.
Gerénimo, escribiendo unas pocas décadas después de Eusebio, declara que
Pedro fue a Roma en el afio 2.° de Claudio, el 42 d. C., y permaneci6 alli
durante 25 afos, hasta el 14.° afio de Neron, 67 d. C. (De viris illustribus i). Es
sumamente improbable que cualquiera de estas dos tradiciones sea correcta,
pues dificilmente Pedro podria haber pasado en Roma un periodo tan largo. Si
fue alli en una fecha tan temprana como la que indican esas tradiciones,
forzosamente debe haber interrumpido su permanencia durante un periodo
considerable, tanto por su presencia en el concilio de Jerusalén y su posterior
visita a Antioquia como por sus probables actividades misioneras en una amplia
zona del Asia Menor. Ademas, el hecho de que no se mencione a Pedro una
sola vez en la correspondencia de Pablo dirigida a Roma o procedente de esta
ciudad, donde Pablo menciona a muchos creyentes que alli habitaban, es una
indicacion de que lo mas probable es que Pedro no estuviera en Roma en el
invierno (diciembre-febrero) de 57/58 d.C. cuando Pablo escribié el libro de
Romanos, ni aproximadamente durante los afios 61 a 63 d.C. cuando Pablo
estuvo encarcelado alli por primera vez.

La tradicion de la llegada temprana de Pedro a Roma puede haber surgido junto
con los informes en cuanto a Simon el Mago. Justino Martir (c. 150 d.C.)
registra que un Simon, de Samaria, llegé a Roma durante el reinado de Claudio
(41-54 d.C.) e hizo "grandes actos de magia" (Primera apologia 26). Ireneo (c.
185 d.C., Contra herejias i. 23. 1-4) repite este relato e identifica a este Simon
con Simon el Mago a quien Pedro habia reprendido en Samaria (Hech. 8: 9-23).
Un documento legendario llamado "Los hechos de Pedro con Simoén", cuya
fecha aproximada de origen es el afio 200 d. C., narra una enredada fabula de
como Pedro, mediante una vision de Cristo, fue enviado a Roma para que se
opusiera a Simén. Como se creia que Simon habia llegado alli durante el
reinado de Claudio, era légico concluir que Pedro habia llegado a Roma por ese
mismo tiempo. Sin embargo, una leyenda como la de Simén el Mago es muy
insuficiente como prueba para ubicar la llegada de Pedro a Roma en una fecha
tan temprana.



Con todo, las pruebas presentadas no significan que Pedro nunca estuvo en
Roma. La antigua tradicion cristiana es concluyente en afirmar que Pedro fue
un dirigente de la iglesia en Roma, y que murié alli. Ignacio (c. 116 d. C.) dice
gue Pedro ensefid en Roma (A los romanos 4), e Ireneo (c. 185 d. C.) declara
gue Pedro y Pablo, "después de fundar y edificar espiritualmente a la iglesia,
entregaron en manos de Lino el cargo del episcopado” (Contra herejias iii. 3. 3).
Segun el Nuevo Testamento es evidente que Pablo no fundé la iglesia de Roma
(Rom. 1: 13; 15: 23-24), y de acuerdo con la prueba que acabamos de dar,
también es dudoso que Pedro la fundara. Sin embargo, categoéricas tradiciones
antiguas hacen probable que Pedro muriera en Roma. Gayo, cristiano de
Roma, declar6 (c. 200 d. C.) que se sabia que el "trofeo" de Pedro -lo que quiza
signifigue su tumba o el lugar de su martirio- estaba en el Vaticano, que en ese
tiempo no era un edificio sino un cementerio (HAp 428).

La cuestién de la permanencia de Pedro en Roma es algo muy diferente del
primado de los papas que pretenden remontar su cargo hasta él. Esta
pretension 37 finalmente o se rechaza o se acepta no teniendo en cuenta si
Pedro estuvo en Roma, sino considerando algo muy diferente: la posicion o
categoria de Pedro en la iglesia y la verdadera naturaleza de la sucesién
apostodlica. Para un estudio mas detallado de este problema, ver t. IV, pp.
861-863; t. V, com. Mat. 16: 18.

El apostol Juan.-

Se sabe aun menos del apéstol Juan que de Pablo o Pedro. En los primeros
afios Juan trabajo con Pedro. Acompafiaba a Pedro cuando, mientras iban a
adorar al templo, curaron al cojo (Hech. 3). Los apdstoles de Jerusalén enviaron
a Pedro y a Juan para que ayudaran a Felipe en la evangelizacion de Samaria
(Hech. 8). Esto fue pocos afios después de Pentecostés. Excepto su mencion
especifica en Gal. 2: 9, lo siguiente que se registra de él en las Escrituras es su
propia afirmacion de que estuvo "en la isla llamada Patmos”, siendo asi
"coparticipe... en la tribulacion” con los que también estaban sufriendo
persecucion (Apoc. 1: 9). Una tradicion digna de crédito (Ireneo, Contra herejias
v. 30. 3) dice que Juan escribi6 el Apocalipsis a fines del gobierno del
emperador Domiciano, quien murié en 96 d. C. No hay ningun registro inspirado
de lo que le sucedi6 a Juan durante los sesenta afios que transcurrieron entre
Sus experiencias en Samaria y Patmos.

Si se tiene en cuenta que Juan, después de haber contemplado las
extraordinarias y significativas visiones que se desplegaron ante él en Patmos,
habria deseado registrarlas inmediatamente, se puede comprender con facilidad
cuan afanosamente las redactaria. Entonces debe haberlas enviado tan pronto
como pudo al continente para que ese documento estuviera en manos mas
seguras que las de un preso en Patmos. Que se lo hizo retroceder en el tiempo
y el espacio al ambiente de los antiguos profetas, y que vivid las emociones de
ellos mientras escribia el Apocalipsis, se demuestra por el hecho de que una
gran parte del vocabulario y aun de sus expresiones se parecen mucho a las de
Isaias, Ezequiel y Daniel.



Juan no dice en su Evangelio dénde estaba cuando lo escribi6; pero Ireneo (Id.
iii. 3. 4) afirma que Juan estuvo en Efeso hasta el reinado de Trajano (98-117 d.
C.), y se considera como probable que escribié el Evangelio en esa ciudad.

Segun Policrates, que presidia la iglesia de Esmirna por el afio 200 d. C., Juan
era un sacerdote "y llevd la lamina [de oro en la frente]" (Eusebio, Historia
eclesiastica, v. 24. 3). Un documento apodcrifo, "Los hechos de los santos
apostoles y del evangelista Juan el tedlogo”, cuya autoridad y veracidad no se
pueden determinar, describe con grandes detalles el arresto de Juan y como
comparecié ante Domiciano, en cuyo tiempo el apoéstol dio testimonio del
Evangelio. Se dice que en presencia de Domiciano bebi6é una taza de veneno
sin sufrir dafo, y que resucito al servidor del rey. Segun Tertuliano, que escribio
a principes del siglo Ill, Juan fue arrojado en un tanque de aceite hirviente, y fue
sacado sin dafio, poco antes de ser exiliado a Patmos (De praescriptione
haereticorum 36; cf. HAp 455).

Juan estaba firmemente convencido de la verdad, tal como lo manifiesta vez
tras vez en su Evangelio, y, consecuentemente, detestaba la herejia (1 Juan 2:
18-19, 22-23; 2 Juan 7-9). Esa aversion suya a la herejia queda ilustrada en un
relato que se cuenta de él. Cuando estaba por entrar en cierta casa de bafos
publicos, en Efeso, supo que estaba alli Cerinto, uno de los llamados cristianos
gnosticos. Se dice que Juan, al saberlo, huyé gritando que las paredes de la
casa de bafos podrian caerse por estar alli Cerinto (Ireneo, Contra herejias ii.
3. 4). Sin embargo, en estas cosas es dificil distinguir lo real de lo fantastico.

El liderazgo de Juan en la iglesia de Efeso inevitablemente debe haberla
convertido en un gran centro de evangelizaciéon. Los lugares donde la iglesia
era méas fuerte seguramente cambiaban debido al surgimiento y a la
desaparicion de los grandes lideres cristianos. En los primeros afios de la
dispensacion evangélica, indudablemente 38 el centro fue Jerusalén, donde
vivian por lo menos algunos de los apdstoles, donde se celebrd el gran concilio
y desde donde salieron los "enviados" para cumplir sus misiones. Este bien
pudo haber sido el caso hasta el afio 50 d. C., después de concilio.

Mientras tanto, los misioneros en Chipre y en Cirene habian iniciado una activa
y exitosa campafia misionera entre los gentiles en Antioquia y alrededor de ella,
y desde alli fueron enviados Pablo y Bernabé en su arriesgada empresa
misionera entre los gentiles. A lo menos para llegar a los gentiles, Antioquia
debe haber sido un centro de servicio cristiano mas o menos a partir del afio 44
d. C., y continud hasta la muerte de Pablo o0 aun después.

Los afios que Pablo pas6 en Efeso hicieron que esa ciudad fuera importante
para los cristianos. El asigndé ese lugar a su discipulo Timoteo, sin duda
después de su primer encarcelamiento en Roma. Bajo el liderazgo de ese
talentoso joven, esa ciudad sin duda consintié siendo un foco de actividad para
Cristo. Cuando Juan asumio el liderazgo en Efeso, la importancia de ese centro
debe haber aumentado més.

Los otros apoéstoles.-




No hay informacion fidedigna acerca de los otros apdOstoles. Sus actividades y la
forma en que terminaron su vida estan sumidas en mayor oscuridad que las de
Juan o Pedro. Se dice que Andrés, el hermano de Simoén Pedro, predico el
Evangelio en Escitia y en Tracia, al norte de Grecia, y que fue crucificado en
Grecia en una cruz en forma de X, por lo cual se llama la cruz de San Andrés.
Nada se sabe con certeza de la suerte de Jacobo (o Santiago) el Menor, el autor
de la epistola, pero se dice que predic6 en Palestina, Siria y Arabia. Segun la
tradicion, Mateo estuvo en Partia y Persia y se deduce de la misma que no
murié martir. Matias, elegido para ocupar el lugar de Judas, segun se registra
en el primer capitulo de Hechos, se dice que fue uno de los setenta que Cristo
mandé6 a predicar (Luc. 10: 1), que asi lo hizo en Capadocia, al norte de Cilicia
(la provincia natal de Pablo), y que murié martir, quiza en Judea. Segun Josefo
(Antigliedades XX. 9. I), Jacobo, el hermano de nuestro Sefior, murié apedreado
en los atrios del templo.

La tradicién sostiene categéricamente que Marcos, el autor del Evangelio que
lleva este nombre, predico en Egipto. Este era el joven que rehusé continuar en
el primer viaje misionero con Pablo y Bernabé (Hech. 13: 13), y el mismo a
guien Pablo pidi6é que lo acompafiara mientras estaba preso en Roma (2 Tim. 4:
11). Se cree que él fundé la iglesia de Alejandria, y fue su principal anciano. Se
dice que muri6 alli mértir durante la persecucion desatada por Nerén. Se piensa
gue Natanael (Bartolomé) predicé en Arabia, y quiza en las aproximidades de la
actual Etiopia; sin embargo, la tradicion afirma que fue crucificado cabeza abajo
en una de las provincias de Armenia.

Es obvio que la tradicion confunde a Felipe el apdstol, con Felipe el diacono. El
relato biblico dice del apéstol Felipe sélo lo que se registra en el Evangelio de
Juan, donde se habla de él mas que en ningun otro registro evangélico. El
Felipe del libro de los Hechos es el diacono. La tradicion sostiene que el apéstol
Felipe predico en Frigia.

Se dice que Simdn el Zelote predico en el norte de Africa y que fue martirizado
en Palestina en tiempo de Domiciano, el emperador que desterré a Juan a la
isla de Patmos. La tradicién ubica a Tomas en Partia y Persia, y en sus ultimos
afios en Edesa, donde se dice que fue martirizado. Sin embargo, hay también
una tradiciobn segun la cual Tomas predicé el Evangelio en la India, vy
actualmente hay en la India un grupo de cristianos autéctonos de ese pais que
se llaman a si mismos cristianos de Tomas. Lo mas probable es que las
actividades de Tomas no se extendieran tan lejos. 39

VIIl. Desarrollo de la organizacion de la iglesia

El ejercicio de la supervision.-

En el caso de la mayor parte de las actividades de la iglesia consignadas en el
relato inspirado, hay claras indicaciones de planificacion y supervision
administrativa. Los apéstoles al principio estuvieron en Jerusalén, y quedaron
alli aun durante la persecucion que se produjo a partir del apedreamiento de
Esteban. Desde Jerusalén enviaron a Pedro y a Juan para que ayudaran a



Felipe en Samaria. Cuando Pedro se relacioné con Cornelio, los hermanos de
Jerusalén se alarmaron y pidieron que Pedro respondiera ante ellos. Y cuando
tuvo que decidirse hasta dénde debia exigirse que los gentiles se sometieran al
ritual -un grave asunto-, los hermanos convocaron un concilio mas o menos
representativo en Jerusalén, y desde alli comunicaron a las iglesias la decision
gue se habia tomado. Todo esto indica que los apdstoles reconocian la validez
de referir los problemas de interés general a una autoridad superior a la de las
congregaciones locales.

La conduccion del Espiritu en la administracion.-

No se sabe si alguien dio instrucciones especificas a los varones de Cirene y de
Chipre para que fueran a Antioquia de Siria en una mision de evangelismo, pero
la obra de ellos fue considerada con aprobacion por Bernabé. Cuando se creyo
gue era provechoso sacar ventaja del éxito de esa mision, Bernabé viajo a
Ciliciay llevé a Pablo para que trabajar en Antioquia.

No se menciona que hubiera ancianos y diaconos en la iglesia de Antioquia.
Los que enviaron a Pablo y Bernabé en su famoso primer viaje misionero,
fueron profetas y maestros, hombres con dones especificos del Espiritu (Hech.
13: 1-3). No se declara si los hermanos de Antioquia indicaron a Bernabé y a
Pablo la ruta que debian seguir; antes bien se recibe la impresion de que eran
guiados por el Espiritu. Es muy claro que en su segundo viaje Pablo
experimentd esa direccion, porque se le impidi6 que entrara en ciertas
provincias mientras iba en ese viaje (Hech. 16: 7). EIl Espiritu Santo es, sin duda
alguna, el supremo Guia divino para la iglesia.

Los varones dirigidos en forma sefalada por el Espiritu -apostoles, profetas,
maestros y evangelistas- presidian activamente la iglesia. Los diaconos, debido
a su funcion, estaban nombrados para supervisar la distribucion de los bienes y
del alimento a los miembros de la iglesia en Jerusalén; su funcidon era
esencialmente administrativa. Pero con la bendicién del Espiritu, demostraron
ser también evangelista de éxito. Por lo tanto, en los dias del comienzo de la
iglesia no se puede descubrir ninguna clara division entre los ancianos y
diaconos como administradores, y los apostoles, profetas, maestros vy
evangelistas como hombres guiados por el Espiritu Santo. Sin embargo, en
afos posteriores se hizo una clara distincion entre esas dos clases de
funcionarios de la iglesia. Los ancianos y los diaconos aumentaron en poder
administrativo e influencia, y los hombres dirigidos en forma especial por el
Espiritu no solo llegaron a ser menos numerosos sino que -como es evidente
por los escritos de cristianos posteriores- en realidad perdieron prestigio.

El presbhiterio.-

Para los que ocupaban el liderazgo en las congregaciones locales se usaban
dos términos. Presbuteros (literalmente, "mas anciano") era aplicado al que
ocupaba un cargo respetable. Esta palabra se ha convertido en el vocablo
"presbitero”, que tiene el significado de "sacerdote”. Debe destacarse que los
sacerdotes cristianos medievales y modernos ejercen funciones litargicas y
sacerdotales, pero los "Presbiteros” de la iglesia primitiva ni siquiera pensaron



en ejercer tales funciones. El otro término es "obispo", del griego episkopos,
"quien ve de arriba", "supervisor'. Debe aclararse que en la iglesia primitiva
estos dos titulos no indicaban dos cargos u oficios diferentes. El hecho de que
se aplicaban indistintamente para el 40 mismo cargo se ve claramente en Hech.
20: 17, 28, donde los ancianos de Efeso que se encontraron con Pablo en Mileto
son llamados "ancianos" y "obispos”. La misma equivalencia de estos términos
se halla en la carta de Pablo a Tito (cap. 1: 5-9), donde al describir las
cualidades de los dirigentes de la iglesia, se usan como sinénimos los vocablos
"anciano" y "obispo”. La diferencia que surge entre el término "obispo” por un
lado y "presbitero” o "sacerdote” por el otro, tuvo su origen en un tiempo muy
posterior al de la iglesia apostdlica o la que vino inmediatamente después de los
apostoles. Clemente, dirigente de la iglesia de Roma justamente antes de la
terminacion del siglo |, al escribir su Primera epistola a los corintios, so6lo habla
de "presbiteros" (cap. 44 y 47), y para el cargo del presbiterio usa el término
"episcopado”, es decir "supervision" (cap. 44). Aun mas notable es el hecho de
gue Ireneo, dirigente de la iglesia de Lyon, en las Galias, alrededor del afio 185
todavia habla de los predecesores de Victor, dirigente de la iglesia de Roma,
como "preshiteros” (Eusebio, Historia eclesiastica v. 24. 14).

¢A qué se debe, pues, el uso de dos términos? Es claro que designan la misma
actividad. "Anciano" o "presbitero” es evidentemente el titulo del cargo; "obispo"
("supervisor") se usa como el nombre de la funcidén de ese cargo.

Episcopado de Antioquia.-

El episcopado se desarrollé a partir de los ancianos principales (ver p. 28),
aunque no en todas partes con el mismo ritmo. El episcopado monérquico
parece haber surgido en su forma mas antigua en Antioquia de Siria. No se
sabe qué sucedi6 alli después del encarcelamiento de Pablo alrededor del afio
60 6 61. Eusebio nombra a quienes presidieron la iglesia en Antioquia: Pedro,
Evodio e Ignacio (Historia eclesiastica iii. 36. 2; 22).

Pero esta tradicion de un supuesto primado de Pedro en Antioquia no
concuerda con el libro de los Hechos. Pedro estuvo en Antioquia "simulando”
en lo que se refiere al judaismo, y debido a esto fue reprendido por Pablo (Gal.
2: 11-21). La iglesia ya estaba organizada en Antioquia, y dificilmente Pedro
pudo entonces haber sido su dirigente.

En Hech. 13: 1-2 se dice que los primeros lideres de la iglesia antioqueia los
pneumatikdi, hombres en los que se manifestaban los dones espirituales.
Puede ser que algunos hombres vigorosos asumieran el liderazgo y después
hubieran apresurado la declinacion del poder de los hombres de los dones, que
por esto mismo eran vistos con sospecha. Si se lleg6 a esta clase de liderazgo,
el episcopado bien pudo haberse convertido en una orden eclesistica
dominante en el tiempo de Ignacio.

El episcopado monarquico de Ignacio.-

Ignacio de Antioquia murié martir en 116 d. C., durante la persecucion desatada
por el emperador Trajano. La informacion que tenemos en cuanto a él proviene
de materiales biograficos contenidos en la tradicion martirolégica de la iglesia,



escrita cientos de afios después de su muerte. También hay epistolas
atribuidas a Ignacio, como si las hubiera escrito mientras era llevado preso a
Roma, pero su autenticidad es muy dudosa. Philip Schaff, historiador
eclesiastico, dice de esas epistolas: "Estos antiquisimos documentos de la
jerarquia pronto llegaron a estar tan interpolados, cercenados y mutilados
mediante fraudes piadosos, que hoy dia es casi imposible distinguir con certeza
al Ignacio genuino de la historia del Ignacio exagerado y falseado de la tradicion"
(History of the Christian Church, t. II, p. 660).

En las Actas del martirio de San Ignacio*(l) y en las cartas de este padre
apostolico se habla de los obispos como autoridades eclesiasticas dignas del
mayor respeto. En las 41 diversas epistolas aparecen frases como las
siguientes: "Os conviene concurrir en el parecer del obispo; como ya lo hacéis.
Porque vuestro renombrado presbiterio, digno de Dios, tanto armoniza con su
obispo como las cuerdas de una citara" (A los efesios 4). "Por lo tanto, es
evidente que debemos mirar al obispo como al mismo Sefior" (Id. 6). "Os
exhorto a hacerlo todo con tesén e inteligencia con Dios, bajo la presidencia del
obispo en lugar de Dios, de los presbiteros en lugar del consejo de los
apostoles, y de los didconos, mis delicias, encargados del servicio de Jesucristo"
(A los magnesios 6). "Subordinados al obispo, y los unos a los otros, como
Jesucristo al Padre” (Id. 13). "Porque cuando estais subordinados al obispo
como a Jesucristo, me parecéis vivir no a modo humano, sino segun Jesucristo"
(A los trallanos 2). ‘"lgualmente respetan todos a los didconos como el
mandamiento de Jesucristo, Hijo del Padre, y a los presbiteros como a senado
de Dios y concilio de los apodstoles” (Id. 3). 41 iNadie puede hacer nada de
cuanto atafie a la Iglesia sin la autoridad del obispo!" (A los esmirnenses 8).
"Quien hace algo sin el conocimiento del obispo, sirve al diablo” (Id. 9). (Las
citas estan tomadas de Sigfrido Huber, Los padres apostélicos [Buenos Aires:
Desclée de Brouwer, 1949], pp. 180- 226.)

Testimonios contemporaneos.-

Suponiendo que fueran verdaderas estas afirmaciones tomadas de los
documentos de Ignacio, nos hacen llegar a la conclusion de que el episcopado
en Antioquia habia evolucionado hasta transformarse en una autoridad
monarquica antes de la muerte de Ignacio; pero dichas afirmaciones no pueden
ser tomadas tan seriamente por una razon: otros documentos de esa época,
procedentes de la misma regién, no presentan el ensalzamiento del episcopado
gue destacan las epistolas de Ignacio. Por ejemplo, la "Doctrina de los doce
apostoles" (Didajé), un documento correspondiente a algin momento del siglo Il,
no presenta un encumbramiento tal de los obispos. Este documento no es
apostolico; su autor es desconocido. Como generalmente se concuerda en que
sus antecedentes son sirios, proviene del mismo ambiente y de las mismas
condiciones de las supuestas cartas de Ignacio.

En la Didajé so6lo se dice del episcopado: "Elegios, pues, obispos y diaconos
dignos del Sefior... No los menospreciéis, porque ellos son venerables entre
vosotros, junto con los profetas y doctores" (Didajé 15). Los obispos no se
clasifican aqui por encima de quienes poseen dones espirituales.



Por ese mismo tiempo Clemente Romano, como también Ireneo de Lyon unos
noventa afilos mas tarde, declaran que los dirigentes de la iglesia de Roma aun
eran llamados "presbiteros" en el tiempo en que Ignacio fue martirizado y hasta
setenta afios después. Por lo tanto, o el obispo, como lo presenta Ignacio, es la
creacion de una mano posterior, o los varones de Antioguia guiados en forma
especial por el Espiritu Santo estaban perdiendo muy rapidamente su liderazgo
y su lugar estaba siendo ocupado por dirigentes elegidos en forma eclesiastica,
y se estaba constituyendo un episcopado fuerte con una rapidez sumamente
notable.

Sucesion apostolica.-

Un poco antes del afio 200 d. C., Ireneo, dirigente de la iglesia en las Galias,
elaboré una teoria bien definida del episcopado. La presenta en su tratado
Contra herejias (libro iii). Su tesis es que los apostoles transmitieron la
verdadera ensefianza cristiana a los obispos, a quienes se daba por sentado
gue eran sucesores de aquéllos. Sostiene que los obispos de las iglesias
fundadas por los apostoles fueron los que conservaron la tradicion sagrada. En
esta tesis esté el comienzo de la teoria de la sucesion apostolica.

El establecimiento del episcopado.-

La primera clara evidencia del obispo como lider dominante de diversas
congregaciones se ve en los escritos de Cipriano, obispo de las iglesias cuyo
centro estaba en Cartago, norte del Africa. Cipriano fue 42 martirizado en el afio
258 d. C. Eusebio, el historiador eclesiastico, llama "obispos” a todos los
dirigentes de la iglesia, aun desde tiempos mas antiguos. Sin embargo, al
hacerlo esta hablando, por supuesto, desde el punto de vista comun en 324 d.
C., tiempo en que los obispos eran totalmente monarquicos en su autoridad,
practicamente en todas partes. Es claro que también usa la terminologia propia
del siglo IV.

Causas del ensalzamiento de los obispos.-

En lo que a autoridad eclesiastica se refiere, los sucesores de los apéstoles eran
en realidad los ancianos principales. Se necesitaron afios para que el cargo de
anciano evolucionara hasta convertirse en un episcopado monéarquico. Las
causas de su evolucion son claras:

1. El obispo metropolitano.

Los ancianos que presidian en las ciudades mas grandes, alcanzaron en la
iglesia un prestigio en proporcidon a la importancia de las ciudades donde
estaban. Aunque el grupo de creyentes en determinado lugar era considerado
una iglesia, habia varias congregaciones que se reunian en diferentes lugares
dentro de un municipio. Como el cristianismo era una sociedad ilegal que no
podia tener propiedades, cada grupo usaba un hogar o alquilaba algun lugar
para reunirse. El anciano principal presidia sobre ese conjunto de pequefas
congregaciones. Mientras mas grande fuera la ciudad, su puesto era mas
honroso.



2. El obispo y las Escrituras.

El anciano que presidia era el guardian de las Escrituras y de las verdades
contenidas en ellas, asi como el dispensador de la "regla de la fe" apostdlica.
Los ejemplares de lasi Escrituras deben haber sido relativamente escasos,
puesto que se escribian a mano. Las porciones de las Escrituras mejores y mas
completas eran puestas en las manos del anciano principal, que era su
guardian. Asi se convirtio en la personificacion de la ortodoxia, un exponente de
"la fe que ha sido una vez dada a los santos" (Jud. 3). Posteriormente, hubo
persecuciones dirigidas contra el obispo como guardian de las Escrituras y, a los
gue bajo amenazas entregaban las Escrituras, la iglesia los enjuiciaba como
“traidores".

3. El obispo y la ortodoxia.

El anciano que presidia estaba en posesion de las Escrituras, y por eso se
convirtié6 en una norma de ortodoxia. Al evolucionar su cargo convirtiéndose en
lo que fue mas tarde el episcopado, se lo consideraba como el sucesor de los
apostoles (Ireneo, Contra herejias iii. 3. 3) y el intérprete de la verdad. Por lo
tanto, tenia la responsabilidad de proteger a la iglesia contra los ataques de los
herejes. Ya se ha sefialado la inquietud apostolica de Juan y Pablo al oponerse
a las herejias. (Ver pp. 34, 37 acerca del tema de las primeras herejias.) Como
pastores de la grey, los ancianos principales de las iglesias usaban su autoridad
creciente para enfrentarse a los que procuraban descarriar a los creyentes, y su
éxito en esa misidbn aumentaba su poder e influencia.

4. El obispo y las finanzas de la iglesia.

Las finanzas de la iglesia estaban en manos de los ancianos que presidian. En
este asunto administrativo no se sabe con claridad como se efectud la transicion
de los "siete varones de buen testimonio" (Hech. 6: 3) de los primeros dias
apostolicos, al anciano principal e incipiente obispo. Pero a mediados del siglo
I, el "presidente" recibia las ofrendas y las distribuia mayormente a los pobres.
Esto le daba una gran categoria dentro de la iglesia, y de ese modo aumentaba
el poder del naciente episcopado. Justino Martir dice en cuanto a la ofrenda
tomada en el "dia del Sefior": "Lo que se recoge es depositado con el
presidente, el cual socorre a los huérfanos y a las viudas, y a aquellos a quienes
por enfermedad u otra causa estan en necesidad, y a los que estan presos y a
los forasteros de paso entre nosotros y, en una palabra, cuida de todos los que
estan en necesidad" (Primera apologia 67).

Una carta escrita alrededor del afio 251 d. C. por Cornelio, obispo de Roma,
muestra la extension de la obra de caridad de la iglesia y la influencia del obispo
gue 43 distribuia las dadivas. La carta afirma que en la iglesia de Roma "hay
cuarenta y cuatro presbiteros; siete diaconos y otros tantos subdiaconos;
cuarenta y dos acodlitos; cuarenta y dos exorcistas y lectores con los estiarios;
por ultimo, mas de mil quinientas viudas con los enfermos y necesitados. A
todos los cuales facilita sustento la gracia y benignidad de Dios" (Eusebio,
Historia eclesiastica vi. 43. 11).



5. El obispo y la persecucion.

En tiempos de persecucion, con frecuencia los dirigentes de la iglesia se
convertian en verdaderos héroes al guiar a los hermanos, aconsejandolos en su
lucha contra las duras autoridades civiles y al dar un ejemplo de fortaleza y
valor. Acerca de obispos posteriores que, habiendo sobrevivido a la
persecucion de Galerio y Diocleciano, estaban reunidos en Nicea para el gran
concilio del afio 325 d. C., el historiador eclesiastico Teodoreto hace notar que
"tenian el aspecto de un ejército de martires congregados” (Historia eclesiastica
i. 6). Alli estaban presentes obispos que habian perdido el ojo derecho que, en
el caso de algunos, les habia sido sacado quemandoselo con un hierro
candente; otros cuyos miembros habian quedado invalidos debido a diversas
clases de torturas; otros cuyo brazo derecho quiza habia sido arrancado de su
articulacion. Esta clase de perseverancia bajo la persecucion y la capacidad de
liderazgo asi demostrada, aumentaban el poder de los dirigentes de la iglesia.

6. La Declinacion de los pneumatikéi.

Hubo una causa negativa para el aumento de poder de los principales dirigentes
de la iglesia: la disminucion en la eficacia e influencia para el bien de los
pneumatikoi, los hombres de los dones espirituales. No se puede determinar
ahora si la declinacién se produjo mas por un deterioro provocado dentro del
grupo o debido a la presién de parte de agresivos dirigentes de iglesia, que
pudieron sentir que sus funciones ejecutivas eran interferidas por hombres que
atribuian el origen de sus facultades y dones al mismo Espiritu Santo. Sin duda
ambos factores cooperaron para producir la declinacion.

Se ha sugerido que esta decadencia de los hombres de los dones ya habia
comenzado cuando se escribié la Didajé, a la que ya se ha hecho referencia.
En ese documento se advierte a los creyentes lo que deben hacer si "el que
ensefla se pervirtid y ensefare otra doctrina”. "Todo apostol que llegue a
vosotros ha de ser recibido como el Sefor. Pero no se quedara por mas de un
dia o dos, si hace falta; quedandose tres dias, es un falso profeta. Al partir, el
apostol no aceptara nada sino pan para sustentarse hasta llegar a otro
hospedaje. Si pidiere dinero, es un falso profeta... Pero no cualquiera que habla
en espiritu es profeta, sino sélo cuando tenga las costumbres del Sefior... Pero
todo profeta que ensefa la verdad, y no hace lo que ensefia, es un profeta
falso... Mas quien dijere en espiritu: Dadme dinero, u otra cosa semejante, no lo
escuchéis" (Didajé 11). Es dificil suponer que se hubieran pronunciado tales
advertencias sin que hubiera una causa: el deterioro de los que decian tener los
dones del Espiritu.

La misma situacion se revela en un escrito de ficcién, producido quiza en Roma
por Hermas, conocido como hermano de Pio, dirigente de la iglesia de Roma a
mediados del siglo Il. Esa obra, llamada El pastor, contiene las supuestas
visiones y admoniciones de uno que aseguraba que tenia el don profético. Fue
muy apreciada por los cristianos de los siglos Il y IV. Hubo quienes insistieron
mucho para que se la incluyera en el canon del Nuevo Testamento.

Pero mientras Hermas afirmaba que era profeta de Dios, no vacilaba en sefalar



la falsedad de algunos que en sus dias pretendian tener dones espirituales. Por
ejemplo: "Aquel que estd sentado en la céatedra es un seudoprofeta, que
destruye el entendimiento de los siervos de Dios... Y aquel seudoprofeta, no
teniendo en si poder alguno del espiritu divino, les habla sobre sus preguntas (y
conforme a los 44 deseos de su maldad de ellos), y llena sus almas como ellos
mismos lo quieren... Porque el que asi consulta al seudoprofeta sobre un
negocio cualquiera, es un iddlatra, vacio de la verdad e insensato” (El pastor de
Hermas, Precepto undécimo). Después sigue un analisis de las cualidades de
un verdadero profeta y una comparacién con las caracteristicas del falso
profeta.

En otro lugar habla de "doctores dificiles, tercos y complacidos en si mismos,
dandose aires de saberlo todo, cuando en realidad nada saben a fondo. Por
esta su terquedad, pues, la inteligencia ha huido de ellos, y ha entrado en ellos
una tonta insensatez. Pero ellos se ensalzan a si mismos como personas
entendidas, y siendo necios, pretenden aparecer como doctores" (Id.,
Semejanza 9. 22).

En contraste habla de los verdaderos profetas. "Los apdstoles y doctores que
predicaron en todo el mundo, y con piedad y pureza ensefiaron la palabra del
Sefior, sin apartarse jamas de ella a causa de malas codicias, sino que siempre
procedieron por la justicia y verdad, asi como habian recibido al Espiritu Santo.
Estos tales, pues, tienen su lugar junto con los angeles” (Id., Semejanza 25. 2).

Mas adelante describe a los "obispos y personas hospitalarias que siempre, con
placer y sin falsedad acogieron a los siervos de Dios en sus casas". Estos son
los obispos que "ampararon en todo tiempo y constantemente con su ministerio
a los menesterosos y a las viudas y llevaron siempre una conducta pura. Afirma
gue "todos estos, pues, estaran siempre amparados por el Sefior" (Id.,
Semejanza 27. 2).

Teniendo en cuenta las pruebas presentadas, debe entenderse el siglo Il como
el tiempo cuando la eficacia y la influencia de los varones de los dones
espirituales fueron declinando permanentemente, debido a abusos entre ellos y
al poder y a la influencia crecientes de los dirigentes elegidos, especialmente del
anciano principal o presidente. Esta funcion de supervisor se fue destacando de
tal manera, que el obispo se convirti6 en una clase diferente de dignatario
eclesiastico. EIl pastor de Hermas debe entenderse como un esfuerzo de parte
de alguien en la iglesia para establecer de nuevo la autoridad del don de
profetizar; pero el esfuerzo fue vano.

Con el eclipse de los dones espirituales y con la ocupacién de toda la autoridad
eclesiastica por los dirigentes regulares, se produjo una declinacion del vigor
espiritual y de la pureza doctrinal de la iglesia primitiva.

Hubo otra reaccion contra la declinacion de los pneumatikoi, la cual estuvo
constituida por el movimiento llamado montafismo (ver p. 53). Pero los
montafistas se fueron a los extremos, y cayeron bajo la condenacion de la
iglesia. Por eso su influencia fue dafina para la causa de los hombres de los
dones espirituales, y mas bien apresuré su deterioro.



IX. De los ritos a los sacramentos

El bautismo.-

El bautismo es el primer rito con que se encuentra el lector del registro
evangélico. Era practicado por Juan el Bautista y por los discipulos, por
instruccion de Jesucristo, quien también fue bautizado. Los apoéstoles
bautizaron posteriormente en cumplimiento de la gran comision evangélica.

Pero el bautismo tiene una historia ain mas antigua. Los que eran sometidos
por los sacerdotes a un régimen de purificacion, eran bafiados. En los dias
posteriores del judaismo, esas abluciones eran, por lo menos, cumplidas por
inmersion (ver Mishnah Mikwaoth). También los prosélitos ganados para la fe
judia pasaban por un bautismo por inmersiébn cuando se incorporaban a la
comunidad de los israelitas. Los esenios parece que también daban
importancia a los lavamientos ceremoniales.

Por lo tanto, cuando Juan el Bautista se presentd predicando su mensaje de
arrepentimiento, 45 era natural que ofreciera una ceremonia de lavamiento a
los que respondian a su mensaje. Mucha de su predicacion la hizo en zonas
rurales, en el "desierto”, donde vivia poca gente. Cuando las personas iban a
Juan arrepentidos y confesando sus pecados, él las llevaba al Jordan.

Jests mismo se sometido al bautismo a manos de su primo Juan, no en
arrepentimiento por sus propios pecados, pues no los tenia, sino en relacién con
su obra como Redentor. Lo hizo para cumplir con "toda justicia” (Mat. 3: 15),
para dar cada paso de la vida cristiana, no para su propia salvacién sino para el
mundo. Al participar Jesus de ese rito, dio a sus seguidores un ejemplo, y al
mismo tiempo en su propia persona unié el rito con la verdad de la salvacion.
Aqui también, por primera vez, el don del Espiritu Santo acompafié al rito del
bautismo.

Jesus mismo no bautizaba después de comenzar su obra publica; sus discipulos
oficiaban en ese rito. El bautismo llegd a ser una practica general en la iglesia
cristiana, y ha continuado siendo el medio de iniciar a los miembros nuevos al
entrar a la iglesia, ya sea en la infancia, o al llegar al uso de razén, o siendo
adultos, de acuerdo con las diferentes practicas de los diversos grupos
cristianos.

Que el bautismo de Juan no era suficiente para los que se convertian en
seguidores completos de Cristo, se demuestra porgue Pablo rebautizé a algunos
gue vinieron a él en Efeso, que sélo habian sido bautizados por el bautismo de
Juan y que, como lo descubrié Pablo, no sabian nada del Espiritu Santo. El los
instruyd mas en el camino del cristianismo, los instruyé acerca del Espiritu
Santo, y los rebautiz6. En ese momento recibieron el bautismo del Espiritu
Santo y hablaron en lenguas (Hech. 19: 1-7).

En la gran comisién que Jesus dio a sus discipulos, les ordendé que bautizaran a
los conversos en el nombre del Padre, del Hijo y del Espiritu Santo; pero con
frecuencia se registra el bautismo administrado en el nombre de Jesus, como la



figura central de la presentacién del plan de salvacién. Esto no significa que no
se usaba la férmula bautismal regular de la comision. Significa sencillamente
gue se destacaba el nombre de Jesus en la obra del Evangelio. EIl bautismo era
por inmersién, y desde los primeros casos, como los bautismos del etiope y de
Cornelio en Cesarea, efectuados por Felipe y Pedro respectivamente, era una
ceremonia sencilla desprovista de un ritual complicado. En cada caso de
bautismo que se registra, se daba instruccion antes de administrar el rito.

Sin embargo, no mucho después de la era apostélica se produjeron en la iglesia
notables cambios en el rito del bautismo. No sélo se transformé en toda una
ceremonia la administracion del bautismo, sino que su significado y aun la forma
del rito sufrieron un cambio. A mediados del siglo II, el autor de la Didajé
escribié que para el bautismo solo debe usarse agua viva, es decir, que corra; y
gue si no es posible bautizar en agua en movimiento o en agua detenida, es
permitido derramar agua sobre la cabeza del candidato (Didajé 7). Aqui hay un
cambio profundo en la comprensiéon del significado del rito, porque derramar
agua nunca puede representar adecuadamente la muerte al hombre viejo de
pecado y la resurreccion a novedad de vida simbolizadas por la inmersién, como
lo ensefia Pablo (Rom. 6: 3-4). La Didajé también pide una triple inmersion, una
afiadidura que sin duda se us6 desde antiguo en la ceremonia. Tertuliano (c.
225 d. C.) habla de la triple inmersion practicada en sus dias como una "sefial
mas amplia” del voto bautismal, y acompafia su afirmacion con una descripcion
de una ceremonia bautismal muy complicada (De Corona 3).

En esos mismos tiempos se estaba efectuando un cambio mucho mas
significativo en la préactica y el significado del bautismo. Tertuliano sostenia a
comienzos del 46 siglo Il que no habia necesidad de bautizar a los parvulos,
porque el bautismo no era necesario para su salvacion. Preferia un bautismo
"cuando han llegado a conocer a Cristo" (De baptismo 18). El hecho de que se
opusiera al bautismo de los parvulos, sefiala que se practicaba en ese tiempo.
Origenes (m. c. 254), contemporaneo mas joven de Tertuliano, declaré que el
bautizar a los niflos era una "tradicion de los apostoles” (Comentario sobre
Romanos, v. 9). Y Cipriano instaba, casi al mismo tiempo, que el bautismo no
debia ser negado a un parvulo "que se acerca con mas facilidad, por esta
misma razon, a la recepcion del perdon de pecados; que a él le son
perdonados, no sus propios pecados, sino los pecados de otro” (Epistola 58, A
Fidus). Este concepto de que el bautismo lava el pecado original heredado de
Adéan se convirtid, especialmente en el Occidente, en la razon dominante para
administrar el rito a los nifios. El bautismo llegé a ser considerado como un rito
salvador. Se creia que el pecador estaba condenado si no recibia el bautismo.
De este modo el bautismo se transformé de un sencillo rito simbdlico, con un

profundo significado interno espiritual, en un sacramento.*(2)

A medida que el cargo del anciano principal evolucionaba hacia un obispado
monarquico, el obispo se fue convirtiendo en el depositario exclusivo del
derecho de administrar el bautismo o de autorizar su administracion. Al
convertirse el hantisismo en algo sacramental, se acrecentd la autoridad del
obispo como si tuviera un poder sobrenatural que no poseian otros cristianos.
La evolucion simultanea de la Cena del Sefior convertida en un rito que



implicaba un poder sobrenatural (ver "La Cena del Sefior"), también favorecié el
desarrollo de la preeminencia del clero. El obispo llegé a ser un instrumento
necesario para salvar a los pecadores, sin cuya ministracion no podia haber
salvacion. Esto significo el restablecimiento del sacerdocio en la iglesia cristiana,
apesar de que la institucibn sacerdotal se habia hecho innecesaria con el
comienzo del ministerio de Jesucristo como Sumo Sacerdote en el santuario
celestial.

De esta manera hubo una triple sucesion de errores: (1) La falsa doctrina de la
herencia del pecado original; (2) la perbercién del bautismo al cambiar el rito de
una sola inmersion del adulto a una triple aspersién de agua sobre la cabeza de
un nifio; (3) el hecho de dar al bautismo un significado sacramental, y hacer del
obispo un sacerdote sacramental: una parodia del plan de salvacién, una
sustitucién del sacerdosio de Cristo y una apostasia de la verdadera senda
cristiana. Esta apostasia se convirtid en una realidad en la iglesia afines del siglo
[l.

La Cena del Sefor.-

Una evolucion paralela tuvo lugar en el caso de la Cena del Sefior. La comida
de confraternidad se practicaba tanto entre los judios como entre 47 los
paganos. Se pedia que los hebreos emplearan las ofrendas de paz en una
comida tal. La cena pascual era una comida cuyos ingredientes estaban
estrictamente prescritos y de ella participaba el grupo familiar, o un grupo de
amigos que habian ido juntos a Jerusalén para la fiesta. Cuando se acercaba la
Ultima pascua del ministerio de Jesus, €l expreso su deseo de comerla con sus
discipulos (Luc. 22: 15). Se hicieron los preparativos para tal fin, y la noche del
jueves de la semana de la crucifixion, la vispera o comienzo de la parte oscura
del 14 de Nisan, Jesus comid la pascua con sus discipulos (ver la 1.2 Nota
Adicional de Mat. 26).

Probablemente al comienzo de la ceremonia, Jesus lavo los pies de sus
discipulos. Luego establecio la Cena del Sefior. Tomoé el pan sin levadura,
plano y delgado, de la cena de la pascua judia, y la copa que contenia el "fruto
de la vid" Como los evangelistas invariablemente llaman a la bebida de la cena,
y compartio esos elementos de la comida con sus discipulos. De acuerdo con la
informacion proporcionada por el apéstol Pablo (1 Cor. 11: 23-26), Cristo los
instruyé para que participaran del pan y del "fruto de la vid® como una
representacion de su cuerpo herido mortalmente cuando llevé los pecados del
mundo, y de la sangre que derramo al morir por los hombres. Esos emblemas
deberian anunciar la muerte de Cristo hasta que él volviera por segunda vez.
Sin embargo, se introdujeron cambios extrafios. Veinticinco afios después de la
muerte de Jesus puede verse que ya se habia convertido en una costumbre, por
lo menos en Corinto, que los miembros de la iglesia llevaran a esas reuniones
alimento y vino para comer y beber (1 Cor. 11: 20-21). Pablo reprendio a los
corintios por su exclusivismo y egoismo manifestados en esos festines. La
fiesta que acompafiaba a la Cena del Sefior era llamada agap’, o fiesta de amor.
Judas se refiere a ella (vers. 12) y al mismo tiempo indica que habia elementos
adversos en la fiesta de amor. EIl reproche de Judas y la critica de Pablo en
cuanto a la fiesta de amor, y quiza el sentimiento cristiano en general acerca de



los abusos, sin duda hicieron que esta caracteristica del rito se esfumara de la
practica de la iglesia, y solo quedara la sencilla Cena del Sefior. A comienzos
del siglo Il se usa en las epistolas de Ignacio (A los filadelfos 4; A los
esmirnenses 7-8) la palabra griega eucaristia, "accion de gracias”, para la Cena
del Sefior. De este vocablo deriva "eucaristia", nombre especifico para la Cena
del Sefior.

El rito de la Cena del Sefior continué evolucionando. En el siglo Il la Didajé ya
daba el nombre de sacrificio a la Cena del Sefior (14), y desde el tiempo de
Gregorio de Nisa (In Christi resurrectionem, Oratio 1) esta expresion se hace
mas frecuente. De este modo crecid la conviccibn de que la eucaristia
significaba una repeticidon del sacrificio de Cristo.

Adviértase la transicion: al comienzo la Cena del Sefior fue un servicio de accion
de gracias, como lo muestra claramente el término "eucaristia". Era un servicio
conmemorativo en el que participaban los que creian que ya habian recibido el
don de la salvacion, por lo cual manifestaban su gratitud participando de los
emblemas prescritos. Sin embargo, gradualmente y a través de los pasos
indicados, la cena se convirtid en un medio de salvacidon, como una repeticion
del sacrificio del Sefior. En esta forma la cena, como el bautismo, se convirtio
en un rito salvador, y de la misma manera hizo necesario un intercesor para
administrarlo como un proceso sacramental. Tanto en la eucaristia como en el
bautismo, el obispo era el intercesor oficiante, haciendo de sacerdote en el
sentido del Antiguo Testamento o aun casi en el sentido pagano. Este cambio
de la Cena del Sefior como un reconocimiento de la salvacion recibida a un
ritual realizado como un medio de salvacién, y de un servicio de accién de
gracias a un sacramento, no fue, de ninguna manera, una evolucion inocente;
fue una apostasia. Debido a este cambio, realizado sin autorizacién ni base 48
biblica en la interpretacién de la naturaleza del bautismo y de la Cena del Sefior,
un sacerdocio cristiano intercesorio -una verdadera contradiccion de términos-
llegd a ser una necesidad eclesiastica y sacramental. La ambicion de
destacarse, siempre presente en el corazon humano, hizo que los hombres que
tenian autoridad eclesiastica sintieran intensos deseos de cumplir con esas
funciones. El sacerdocio humano en la iglesia cristiana se convirtiéo en un hecho
consumado a mediados del siglo 1.

X. El culto cristiano

En ninguna parte del Nuevo Testamento se describe un servicio de culto
cristiano. Hay indicios en Hech. 2y 20y en 1 Cor. 11 y 14; pero hay que recurrir
a fuentes extrabiblicas para el programa de culto.

Plinio v el culto cristiano.-

La descripcion mas antigua de un servicio de culto cristiano procede de la pluma
de un escritor pagano. Plinio el Joven (62-114 d. C.) era gobernador del Ponto,
en la costa meridional del mar Negro. Habia sido nombrado para ese cargo por
el emperador Trajano. Plinio es mejor conocido como un hombre de letras que
escribia en un latin tan precioso, que se han preservado sus epistolas; entre



éstas se encuentra su amplia correspondencia con el emperador. En una de
sus cartas describe lo que le pas6 en el Ponto con la naciente secta de los
cristianos (Cartas x. 96), y le cuenta al emperador lo que estaba haciendo para
detener el crecimiento de la secta. En el curso de su informe describe un
servicio de culto cristiano usando la informacion obtenida de algunos que
encarcel6 por estar acusados de ser seguidores de Cristo.

Fuentes documentales cristianas.-

Hay también dos fuentes documentales cristianas que dicen qué sucedia
cuando se reunian los cristianos para adorar a su Sefior. Una es el documento
anonimo ya citado, la Didajé. Esta no da la secuencia u orden del servicio
formal de culto, pero si proporciona abundante informacién en cuanto a lo que
hacian los cristianos a mediados del siglo Il. La otra fuente documental es la
Primera apologia (67) de Justino Martir, dirigida al emperador romano Antonino
Pio (138-161 d. C.). Se presenta una clara descripcién en la que se sigue el
orden de un culto cristiano tal como se celebraba en ese tiempo en la ciudad de
Roma, que probablemente era similar a los cultos realizados en otras partes.

Los cristianos eran, segun ya se ha dicho, una secta ilegal que no podia poseer
ninguna propiedad. Por lo tanto se reunian en los hogares de sus miembros
(Rom. 16: 5; 1 Cor. 16: 19; Col. 4: 15) o en lugares alquilados. Las reuniones,
por lo menos en los tiempos de persecucion, se celebraban muy de mafana
(Plinio), quiz& para evitar ser descubiertos. Las reuniones semanales estaban
destinadas principalmente a los miembros de iglesia o0 para los que estaban
sinceramente interesados. En los primeros dias quiza se hacia poca
propaganda publica para las reuniones cristianas, y se procuraba que no
hubiera una asamblea publica general. Plinio describe las reuniones para el
culto como celebradas "en cierto dia fijo" (Cartas x. 96), pero no identifica el dia.

El orden del servicio.-

El servicio era muy sencillo, con un minimo de programacién o formalismo. La
reunion comenzaba con un canto congregacional, en el que sin duda se
empleaban los salmos (Efe. 5: 19), y quizd salmodiaban o recitaban alguna
sencilla declaracién de fe cristiana, lo que quiza sugieren algunos pasajes de las
Escrituras como 1 Tim. 3: 16; 2 Tim. 2: 11-13. Plinio informa que "se
comprometian con un solemne juramento a no hacer ningun acto malo, a no
cometer nunca fraude, robo o adulterio, a nunca falsear su palabra, a no
desconocer un crédito” (Ibid.). Segun Justino Martir (Primera apologia 67),
habia una lectura de las Escrituras, 49 lo que en el tiempo cuando escribi
Justino (152 6 153 d. C.) incluia por lo menos partes del Nuevo Testamento.
Esa lectura biblica no era evidentemente sélo un pasaje o dos, sino mas bien
largas porciones. Se entendera facilmente la razén de esto si se recuerda que
en ese tiempo todas las copias de las Escrituras se hacian a mano, y que eran
pocos los miembros de la iglesia que las poseian. El conocimiento biblico de
casi todos los cristianos era obtenido de las lecturas que oian. La lectura era
seguida por comentarios de las porciones escogidas, lo que era hecho por una
persona nhombrada para ese dia; sin duda generalmente por el anciano principal,
si estaba presente en esa reunion, o por uno de los ancianos asociados.



Cuando terminaba el sermén, la congregacion se ponia de pie y oraba.

Una comparacion de este culto cristiano primitivo con los celebrados en las
sinagogas judias (ver t. V, pp. 59-60) revela parecidos tan notables, que es
correcto llegar a la conclusion de que en muchos aspectos el orden del culto
cristiano fue una imitacion del judio.

Por lo que dice Plinio, parece que después de realizarse esta parte del servicio,
se despedia a la congregacion. Luego de un breve intervalo, se reunian
nuevamente soélo los que eran miembros bautizados de la iglesia y celebraban la
Cena del Sefior. Segun Justino Martir, en este momento se recogian las
ofrendas.

Es dificil saber hasta qué punto se empleaba para la comida de confraternidad
lo que se traia como ofrenda. Segun 1 Cor. 11: 18-22, los miembros traian su
propio alimento para comer en la agape que precedia a la Cena del Sefior.
Justino Martir parece insinuar que algunas de las cosas que se llevaban como
ofrendas se usaban en la Cena del Sefior.

Se llevaba algo del pan y del vino de la cena a los enfermos. Dinero, alimentos
y vestidos que se habian entregado en las ofrendas se distribuian a los
forasteros, los pobres y los que estaban en prision por causa de su fe. La
responsabilidad de la distribucion descansaba sobre el anciano presidente.
Parece que durante muchos afios, por lo menos algunos de los cristianos de
origen judio continuaron reuniéndose sabado tras sabado en las sinagogas
judias (Hech. 15: 21). Es comprensible que no desearan separarse de sus
hermanos judios.

Mas afadiduras y complicaciones del culto cristiano aparecen en documentos
posteriores, tales como los escritos de Tertuliano (comienzos del siglo 1ll) y en la
obra anonima llamada Constituciones apostolicas, que contiene materiales de
los siglos 111 d. C.

XI. Dias de guardar

El dia de reposo.-

Ni los escritores inspirados del Nuevo Testamento ni los escritores del siglo 1l se
ocupan particularmente del dia propio para el culto de los cristianos. Es cierto
gue Pablo amonesta a los cristianos de origen judio que no olviden de reunirse
(Heb. 10: 25); pero en este lugar de sus escritos Pablo no se refiere a ningun dia
de observancia especial.

Mientras estuvo en la tierra Cristo asistia a la sinagoga (Mat. 13: 54-58; Mar. 1:
21-29; 6: 16; Luc. 4: 16-38). Su presencia en la sinagoga en el dia sdbado era
un acto que formaba parte de su culto personal, de "su costumbre”; no iba alli
meramente porque buscaba una oportunidad de instruir a los judios. Esto es
evidente por su estilo de vida y por los hechos del relato evangélico. El hecho
de que Jesus hiciera en sabado cosas desagradables para los dirigentes judios,
como la curacioén de enfermos y el negarse a reprender a sus discipulos porque
recogieron manojos de espigas en el dia de reposo, de ningin modo se debio a



gue menospreciase el sabado. Cristo actuaba asi para inducir al pueblo judio a
gue abandonara las irrazonables 50 practicas tradicionales que convertian la
observancia del sadbado en una carga. De acuerdo al relato evangélico,
Jesucristo murié poco antes de la puesta del sol que indicaba el comienzo del
sabado, descansé en la tumba el sabado (DTG 719) y resucité temprano el
primer dia de la semana. Sin duda era el plan divino que descansara en la
tumba durante el sdbado de esa ultima memorable semana. Y mientras
reposaba en la tumba, sus seguidores observaron el sabado "conforme al
mandamiento” (Luc. 23: 56).

El apéstol Pablo menciona una y otra vez que en las ciudades en donde se
encontraba en sus viajes misioneros iba a la sinagoga en el dia sabado. Sin
duda lo hacia no sélo para evangelizar sino también para rendir culto. En su
primer viaje misionero, cuando en Antioquia de Pisidia asistié a la sinagoga en
sabado, habl6é a los que estaban alli, y después los gentiles de la ciudad
pidieron que les predicara en la sinagoga el sdbado siguiente, lo cual hizo
(Hech. 13: 14-16, 42-44). En Tesalbnica, en su segundo viaje misionero,
"Pablo, como acostumbraba, fue a ellos [los judios], y por tres dias de reposo
discutio con ellos, declarando y exponiendo por medio de las Escrituras" (Hech.
17: 23). En Corinto, donde Pablo permanecié 18 meses, se ganaba la vida
trabajando en su oficio, fabricando tiendas, junto con sus compafieros, Aquila y
Priscila (Hech. 18: 23). Es imposible pensar que Pablo, viviendo con judios,
trabajara en dia sabado mientras estuvo alli. Al contrario, se declara que
"discutia en la sinagoga todos los dias de reposo” (vers. 4), hasta que se retird
(vers. 7) debido a la oposicién de los judios frente a su evangelismo. Es
completamente razonable creer que Pablo después de su expulsibn de la
sinagoga, continud observando el sabado como antes.

Los escritores de los Evangelios sélo mencionan el sdbado como el dia semanal
de culto. Juan dice de si mismo que estuvo en el Espiritu en el "dia del Sefior"
(Apoc. 1: 10), y el sdbado es el dia del cual Jesucristo es Sefior (Mat. 12: 8; Mar.
2: 28). Este es el "dia santo" del Sefior (Isa. 58: 13) y el dia de reposo del Sefior
de los Diez Mandamientos (Exo. 20: 10). Ademas, el autor del Evangelio de
Juan, que escribid también el Apocalipsis, no reconocia sino un solo dia
semanal santo, el sabado. EIl Unico otro dia que menciona Juan se conoce con
el sencillo nombre de "primer dia de la semana" (cf. Juan 5: 1-9 y Juan 9: 6-14
con Juan 20: 1, 19). Como Juan escribié el Evangelio alrededor del mismo
tiempo en que escribié el Apocalipsis, 0 quiza después, tuvo amplia oportunidad
para dar al primer dia de la semana un titulo especial, y aun decir que debia ser
observado especialmente por los cristianos; pero no lo hizo. El hecho de que
los escritores del Nuevo Testamento no discutan sobre cudl dia debe guardarse,
es la mejor evidencia posible de que no habia duda en sus mentes en cuanto a
esto. Los cristianos guardaban el sabado, séptimo dia de la semana, durante el
tiempo de los apéstoles. Hay abundantes pruebas de que muchos de ellos lo
guardaron durante siglos.

Los dias anuales de reposo.-

Después de que Cristo murio en la cruz, dejaron de tener vigencia ciertos ritos
de la ley de Moisés. Eso estaba claramente predicho en Dan. 9: 24-27, donde



se profetiza que "a la mitad de la semana [el Mesias] hara cesar el sacrificio y la
ofrenda". Cuando Cristo muri6 en la cruz, el velo del templo se rasgé "de arriba
abajo"; con eso Dios indicé que, mediante la intercesion del Sefior Jesucristo,
estaba abierto el camino al verdadero santuario, el celestial, y que los sacrificios
gue diariamente habia ofrecido el pueblo hebreo ya no necesitaban ofrecerse
mas (Mat. 27: 50-51).

Eran tres las solemnes fiestas anuales en las cuales debian presentarse todos
los varones israelitas en el templo: la pascua, Pentecostés y los tabernaculos
(Lev. 23). 51

Estos "dias de reposo" se celebraban "ademas de los dias de reposo de
Jehova" (Lev. 23: 38), es decir, ademas del "séptimo dia" de la semana, el dia
de reposo, en el cual no se hacia ningun trabajo, y que debia observarse no
importaba donde estuvieran los hebreos (Lev. 23: 3). En el Antiguo Testamento,
tanto el sabado semanal, como las fiestas anuales, aparecen designados como

"sabado" (Heb. shabbat), o sea "dia de cesar", "dia de descansar". En la RVR

este vocablo se traduce comdnmente como "dia de reposo”.*(3) Las fiestas
anuales, unidas por un lado al calendario agricola de Palestina, prefiguraban por
otra parte la obra de Jesucristo. Como simbolo, perdieron validez cuando vino
la realidad. Por ejemplo, Pablo afirma que "nuestra pascua, que es Cristo, ya
fue sacrificada por nosotros” (1 Cor. 5: 7).

Pablo escribe a los gélatas advirtiéndoles en contra de la observancia de ciertos
dias. "Guardais los dias, los meses, los tiempos y los afios"(G4al. 4: 10), les dice
con tristeza. No especifica si se trata de ceremonias paganas o dias de fiesta
judios. Sin embargo, no hay duda de que, al hablar en Colosenses de la
observancia de dias especiales, habla de las fiestas conocidas y observadas por
los judios. "Por tanto, nadie os juzgue en comida [Gr. 'manera de comer] o en
bebida [Gr. 'mainera de beber], o en cuanto a [manera de observar] dias de
fiesta, luna nueva o dias de reposo, todo lo cual es sombra de lo que ha de
venir" (cap. 2: 16-17). Si bien este pasaje es interpretado en diversas formas
(ver com. Col. 2: 16-17), es claro que aqui Pablo reafirma la gloriosa libertad del
cristiano que no necesita preocuparse mas por los reglamentos rituales que
controlaban la manera como los judios vivian y celebraban las fiestas religiosas.

Pero, a pesar de referirse a estas fiestas como sombras, el Nuevo Testamento
deja en claro que los primeros cristianos no habian dejado totalmente de lado la
celebracion de las fiestas anuales. Las solemnes fiestas judias aparecen como
fechas clave en el calendario de los cristianos. También es evidente que, hasta
cierto punto, seguian celebrando esos sdbados (o "dias de reposo") anuales.
Por ejemplo, Pablo escribi6 a los corintios que estaria en Efeso hasta
Pentecostés (1 Cor. 16: 8). Asimismo al apostol no le parecio bien detenerse en
Efeso al concluir su tercer viaje misionero, pues crey0 que debia apresurarse
para llegar a Jerusalén, a fin de estar alli en el dia de Pentecostés (Hech. 20:
16). El dejar de lado las fiestas anuales la pascua, Pentecostés y los
tabernaculos parece haber sido dificil para quienes estaban acostumbrados a
festejar con todos sus hermanos judios esas grandes ocasiones.

Es evidente, por lo que dice el Nuevo Testamento, que después de la muerte de



Cristo algunos elementos basicos del judaismo quedaron sin mayor valor:

1. Los sacrificios de diversas clases, que los hebreos ofrecian como parte del
plan de salvacion que se iba desplegando ante ellos, ya no fueron necesarios.

2. La circuncisién, marca que llevaban los varones hebreos desde antes de que
tuvieran uso de la razén o que se practicaba en los adultos que aceptaban la fe
judia, no fue méas exigida como muestra de adhesion a la comunidad de los
fieles (Hech. 15). Este rito desaparecié con el primer advenimiento del Sefior,
pues después de que viniera Cristo ya no hubo un Unico grupo con el cual Dios
hacia su pacto, lo que antes se evidenciaba en los hombres mediante la
circuncision. La familia de Cristo 52 pas6é a estar formada de personas
provenientes de todas las naciones, todas las razas, y todas las condiciones
humanas (Gal. 3: 28-29).

3. Las fiestas anuales, con sus correspondientes dias de reposo, eran "sombra
de lo que ha de venir", representaciéon del Mesias y de la salvacion que
proporcionaria a los creyentes. Una vez iniciada la dispensacion evangélica la
celebracion de estas fiestas no tuvo mas sentido.

Ya en el concilio de Jerusalén se discutié lo que debia exigirse de los gentiles
gue se convertian al cristianismo. Se logré el triunfo de la libertad cristiana, los
ritos y las ceremonias propiamente de los judios no fueron mas necesarios. Sin
embargo, es evidente que por largo tiempo algunos de los cristianos no pudieron
aceptar la sencillez y la libertad del mensaje evangélico. A éstos Pablo exhorta
a estar "firmes en la libertad con que Cristo nos hizo libres" y no volver a estar
"sujetos al yugo de la esclavitud" (Gal. 5: 1).

Pascua de resurreccion (o pascua florida).-

Sin embargo, la observancia de la pascua y de Pentecostés se introdujo, con un
cambio de énfasis, en las practicas de la iglesia cristiana. Esto dio lugar a una
intensa disputa en la iglesia en los siglos II-1V Entonces aparecio, principalmente
en el Oriente, una secta llamada los cuartodecimanos. Esta palabra, que se
deriva del latin, significa literalmente "catorcenos" o "decimocuartos”. Esos
cristianos insistian en que el dia de la crucifixion de Cristo debia celebrarse
anualmente en la primavera (marzo-mayo) con ritos especiales y siempre en el
dia correspondiente en que habia muerto Cristo. Ese dia era el 14 de Nisan, de
ahi el nombre de "catorcenos" o "decimocuartos”. De esta manera celebraban
anualmente la pascua el mismo dia que los judios, pero por una razén
enteramente diferente a la de éstos y sin las ceremonias especiales propias de
la pascua judia. Sin embargo, la observancia de los cristianos del 14 de Nisan
significaba que estaban reunidos el mismo dia en que los judios celebraban su
fiesta en las sinagogas. Como resultado de las persecuciones iniciadas por los
judios y del serio conflicto dentro de la iglesia, centralizado en la continuacion de
los ritos judios, especialmente en el Occidente, se desarrollo6 una fuerte
oposicion contra la celebracion en la iglesia cristiana de cualquier fiesta que
coincidiera con otra judia.

Esta reaccion origind6 un movimiento definido en la ciudad de Roma en el tiempo
de la segunda guerra judia, durante el reinado del emperador Adriano, alrededor



del afio 130 d. C. El que presidia la iglesia de Roma en ese tiempo el cual
ocupaba con sencillez un cargo que mas tarde se transform6 en el papado
insistié en que la iglesia cristiana debia celebrar anualmente la resurreccién de
Cristo, no su crucifixion; y que dicha celebracién anual debia caer siempre en el
primer dia de la semana porque ese era el dia de la resurreccion. Este fue el
origen de la practica de celebrar esta fiesta anual en la primavera del hemisferio
norte (marzo-mayo).

Esto era s6lo motivo de un apacible debate entre Oriente y Occidente alrededor
del afio 150 d. C.; pero al finalizar el siglo Il, Victor, que presidia la iglesia de
Roma, insistié en que todas las iglesias debian concordar con la practica de la
iglesia de Roma, no celebrando més la crucifixion sino la resurreccion y evitando
congregarse en el mismo dia con los judios. Y para que asi sucediera, hizo caer
la celebracidén de primavera de los cristianos en el primer dia de la semana, hoy
llamado domingo. Tan categérico fue Victor en este asunto, que se intent6
excomulgar a todas las iglesias que no aceptaran la practica romana. La
excomunion fue suspendida debido a una fuerte protesta. Pero desde alli en
adelante la practica de celebrar la resurreccion en domingo, en la primavera,
guedé establecida en la iglesia cristiana, y finalmente evolucioné convirtiéndose
en la fiesta que ahora popularmente se llama "pascua de resurreccion”. 53

Domingo.-

Esta celebracion anual de la resurreccion en el primer dia de la semana fue, sin
duda, un factor importante en el establecimiento del culto semanal en domingo.
La primera evidencia indudable de culto regular en dia domingo se encuentra en
los escritos de Justino Martir (c. 155 d. C.), quien describe reuniones de
cristianos celebradas en la mafana del "dia del sol" (Primera apologia 67). La
secta de los astrélogos ya rendia homenaje al sol en el primer dia del ciclo
semanal, y los mitraistas en ese tiempo quizd hacian en domingo su culto
especial de Mitra. Es imposible saber ahora cuanto influyé esto para que los
cristianos fijaran un dia para celebrar la resurreccion triunfante de Cristo en el
mismo dia en que era adorado el sol. También influyé el hecho de que los
cristianos quisieron distanciarse de sus raices judias, en parte para no sufrir
junto con los judios los vilipendios de los cuales eran objeto. Sea como fuere, a
mediados del siglo Il muchos cristianos observaban semanalmente el domingo,
especialmente en Roma.

Eso no significa en manera alguna que se guardara el domingo como dia de
reposo. Parece que los cristianos se ocupaban de sus deberes regulares
después del culto matinal. Paso algun tiempo antes de que la iglesia procurara
convertir el domingo en dia de reposo. Tertuliano sugeria alrededor del afio 225
d. C. que se evitara tratar los asuntos seculares en dia domingo; pero el primer
registro de un verdadero intento en ese sentido no se hizo sino hasta el siglo IV
d.C.

No es, pues, necesario acudir a las Escrituras para buscar el origen del
descanso en domingo. Entrd en la iglesia cristiana aproximadamente medio
siglo después de que muriera el Ultimo de los apostoles. Es evidente que fueron
los astrologos del antiguo Medio Oriente los que primero dieron a los dias de la



semana los nombres de ciertas deidades paganas, como el Sol, la Luna y
Saturno. Los historiadores llaman a esto la semana astrologica. Este sistema
de sefalar el tiempo poco a poco se hizo popular entre los habitantes de Roma.
Las pruebas de una semana tal se encuentran en los registros de las guerras de
los romanos en la 6.2 década antes de Cristo, cuando se menciona el dia de
Saturno. Lo mismo se halla en las ruinas de las ciudades de Herculano y
Pompeya (destruidas por la erupcion del Vesubio en el afio 79 d. C.), y en los
escritos del cristiano Justino Martir alrededor del afio 150 d. C., quien habla de
que los cristianos rendian culto "en el dia del sol" (Primera apologia 67). Ver
com. Dan. 7: 25.

Pero la iglesia primitiva no abandond por completo el sabado. El sabado y el
domingo se observaron juntos durante siglos, de un modo especial en el
Oriente. Europa occidental fue evangelizada principalmente desde Roma, por lo
cual no hay casi ningun indicio de la observancia del sabado en esa zona. La
observancia del domingo era lo comun dondequiera se extendiera la influencia
de Roma.

Dias de ayuno.-

Ademas de estas practicas, se propago en la iglesia primitiva la observancia de
ciertos dias de ayuno. Se los menciona en la Didajé (8) como el "cuarto de los
sabados" y la preparacion, es decir, miércoles y viernes. Se advertia a los
cristianos que no ayunaran en el segundo y en el quinto dia de la semana, pues
el lunes y el jueves eran dias de ayuno judios. Se suponia que el miércoles era
el dia en el cual Judas habia vendido a Cristo y el viernes el dia de su crucifixion
y sepultura.

XII.

Sectas que producian divisiones y rivalidades

El cristianismo era una "herejia" (Hech. 24: 14) para los judios. Es justo decir
gue el cristianismo tuvo sus herejias, y los apéstoles amonestaron contra ellas,
ya fuera como peligros presentes o como peligros de los que habria que
guardarse en el futuro (cf. 1 Cor. 11: 19; Gal. 5: 20; 2 Ped. 2: 1)

Los montanistas.-

Los montanistas eran una secta con metas espirituales muy 54 elevadas. Una
de las razones para el surgimiento de esta secta se encuentra en la declinacién
de la influencia de los pneumatikoi o varones de los dones espirituales. Ya se
han presentado pruebas de la decadencia de ese grupo de personas. Montano
ejercio una profunda influencia espiritual a fines del siglo 1l; comenzé predicando
un mensaje de reforma en la provincia de Frigia. Afirmaba que él y sus mas
allegados poseian los dones del Espiritu, particularmente el espiritu de profecia.
Predicaban reavivamiento y reforma y exhortaban a la iglesia para que
abandonara la mundanalidad. Los montanistas se daban cuenta que ésta ya
existia en sus tiempos, a fines del siglo Il

La secta, llena de un celo reformador, se extendio rapidamente. Estuvo a punto
de ser aceptada como ortodoxa en Roma, pero finalmente fue declarada



cismatica. Tertuliano, el gran escritor latino y lider de la iglesia del norte del
Africa, acepté el montanismo y su espiritu reformador de todo corazén, y asi
propago las ideas montanistas.

Los montafiistas usaban la terminologia de Pablo para describirse a si mismos y
a los que se oponian a ellos. Se daban a si mismos el nombre de pneumatikai,
y a sus opositores llamaban psujikéi (naturales, carnales). Condenaban las
segundas nupcias, consideraban el casamiento como una unidén espiritual, y
esperaban gue esa union se renovara después de la muerte. Insistian en que
fueran expulsados de la iglesia todos los que fueran culpables de crimenes.
Imponian rigidos ayunos, propiciaban el celibato, alababan profusamente a los
gue habian sido martirizados y aun opinaban que debia aceptarse el martirio,
pues sostenian que era ilicito huir de él en tiempo de persecucién. Para ellos la
vida cristiana era no sélo el resultado de un comienzo milagroso, sino un milagro
que se repetia constantemente. Afirmaban que para el progreso cristiano no
valia nada que emanara de la forma natural de vivir o de un proceso normal de
desarrollo mental y espiritual. Parece que creian que el desarrollo de la
experiencia religiosa en toda la comunidad debia pasar por cuatro etapas: (1)
religion natural, o el concepto innato de Dios; (2) la religion del Antiguo
Testamento; (3) la encarnacion de Cristo y el Evangelio que él ponia de
manifiesto; (4) la venida del Paracleto con el derramamiento del Espiritu Santo
en Pentecostés, y particularmente con los dones del Espiritu sobre Montano.
De modo que creian que sus experiencias particulares determinarian las
experiencias culminantes de la iglesia, y que la perfeccién de su mensaje en la
iglesia conquistaria su triunfo en la tierra en la segunda venida de Jesucristo, su
Senior. Esperaban ese segundo advenimiento muy poco después del
surgimiento de ellos y de la propagacion de su mensaje.

Al principio, y no pocas veces después, la secta fue llamada la herejia frigia.
Auln existia en el siglo V. Su impacto sobre la cristiandad modifico ciertas
creencias de la Iglesia Catodlica. Los puntos de vista de Montano reaparecieron
en varias manifestaciones diferentes entre las sectas de la Edad Media. Debido
en parte a su firme creencia en la presencia dinamica interior del Espiritu Santo,
y en parte a la oposicién de las autoridades administrativas de la iglesia contra
los montanistas y su obra, éstos criticaban el creciente punto de vista catdlico,
segun el cual la autoridad de la iglesia consiste o esta en los obispos. Tertuliano
dijo: " 'La iglesia’, es cierto, estara dispuesta a perdonar pecados; pero (sera) la
iglesia del Espiritu, mediante un hombre espiritual; no la iglesia, la cual consiste
de una cantidad de obispos" (De Pudicitia 21).

Los ebionitas.-

Se ha hecho notar que hubo varias divisiones entre dos grupos que surgieron en
la iglesia apostdlica: (1) cristianos de origen judio que insistian en que toda la
iglesia ya se tratara de judios o de gentiles debia amoldarse a la ley 55 de
Moisés; (2) cristianos de origen judio como lo era Pablo, y la gran mayoria de los
conversos gentiles que aceptaban las ensefianzas de Pablo y acataron la
decisién del concilio de Jerusalén (Hech. 15). Estos sostenian que los gentiles
debian aceptar la salvacion mediante Jesucristo, por la fe, y que no necesitaban
prestar ninguna atencion al ritual judio. A medida que crecia el nimero de



gentiles en la iglesia cristiana y los cristianos de origen judio se convertian en
una minoria, los que eran especialmente celosos de la ley se constituyeron en
un grupo. Formaron una o mas sectas que, en pensamiento y en practica, se
ubicaban en la zona fronteriza entre el cristianismo y el judaismo. Los escritores
cristianos hablan de los ebionitas como el grupo principal quiza el Unico de estos
cristianos judaicos.

El nombre de la secta deriva de una palabra hebrea que significa "pobre", y
pudo haber sido un término que se aplicaba al principio a los cristianos en
general, como lo afirma Epifanio; mas tarde se usé para designar a los
cristianos judaicos (Origenes, Contra Celso ii. 1). Es muy posible que la
Epistola a los Hebreos hubiera sido escrita para que los cristianos judaicos que
estaban dispuestos a escuchar a Pablo se mantuvieran fieles en la aceptacion
de Jesucristo como Salvador y Sumo Sacerdote, en oposicion al grupo de
cristianos judaicos que insistian en mantener su vinculacion con el sacerdocio
judaico y sus rituales. Si fue asi, la Epistola a los Hebreos bien podria haber
sefialado una division entre las dos clases de cristianos judaicos, con el
resultado de que los ebionitas se constituyeron en una secta ritualista y legalista
gue dependia de la conservacion de las formas externas del judaismo. Schaff
describe este movimiento como "un cristianismo judaizante, seudopetrino [falsos
seguidores de Pedro]" o "un judaismo cristianizante" (History of the Christian
Church, t. 2, p. 429).

La mayor parte de los ebionitas deben haber sido fariseos. Eran los sucesores
naturales de los judaizantes, a quienes Pablo se opuso tan vigorosamente, tal
como se lee en su Epistola a los Galatas. Aceptaban a Jesus como el Mesias
prometido, el hijo de David, pero s6lo como a un hombre como Moisés y David y
como el resultado de la union natural de José y de Maria. Segun su creencia,
Jesus se dio cuenta de su condicion mesianica cuando fue bautizado por Juan,
momento en el que le fue dado un espiritu divino. Los unitarios del siglo XIX
reconocian que esta ensefianza es similar a su creencia en cuanto a Jesus. Por
eso algunos de ellos afirmaban que los ebionitas fueron los verdaderos
cristianos primitivos y que el movimiento cristiano inicial fue unitario. La idea de
los ebionitas de que en su bautismo el Jesus humano recibié un espiritu divino
podria hacer que fueran los progenitores del adopcionismo posterior (ver t. V,
pp. 890- 891).

Insistian en mantener la circuncision y toda le ley ritual de Moisés como
necesaria para la salvacion de los hombres. Eusebio hace notar que los
ebionitas observaban tanto el sdbado como el domingo, en memoria de la
resurreccion del Sefor (Historia eclesiastica iii. 27. 5). Los ebionitas no podian
menos que calificar a Pablo como apdstata y hereje. Algunos llegaron hasta el
punto de afirmar que Pablo era un pagano convertido al judaismo, del cual se
apart6 posteriormente debido a su impureza. Esperaban el pronto regreso de
Cristo para dar comienzo a un reinado milenario de gloria en la tierra, cuya sede
seria la Jerusalén terrenal restaurada.

Ciertas pruebas indican que los ebionitas tenian tendencias gnosticas. Esto
probablemente puede remontarse a un grupo ebionita de una influencia y
reputacion mucho menores que el conjunto principal, grupo en que se manifesté



una curiosa mezcla de ensefianzas cristiano-judaicas y gnosticas. No hay
rastros de ebionitas después del siglo IV.

Los nazarenos.-

Los primeros escritores cristianos no mencionan esta secta; sélo lo hacen los
escritores de los siglos IV y V, como Epifanio, Jerénimo y Agustin. 56 Se
refieren a los nazarenos como una secta cristiano-judaica representada por los
cristianos que huyeron a Pella en ocasion de la destruccion de Jerusalén
(Epifanio, Contra herejias i. 2, Herejia xxix. 7). Se dice que creian en la
obligacion universal de obedecer la ley, y que condenaban a Pablo como
transgresor. Sin embargo, a diferencia de los ebionitas, parecen haber
aceptado a Jesucristo como el Hijo de Dios en un sentido especial.

Aunque es dificil hacer una nitida distincion entre los nazarenos y los ebionitas,
guiza los nazarenos estuvieron un poco mas cerca del cristianismo ortodoxo que
los ebionitas.

Gnosticos.-

Lo que se sabe del gnosticismo proviene principalmente de los primeros
escritores cristianos, que le eran hostiles. Hombres como Ireneo, Tertuliano,
Hipolito y Origenes escribieron contra el gnosticismo porque reconocian que sus
enseflanzas eran peligrosas para el cristianismo; sin embargo, entre los Rollos
del Mar Muerto se han encontrado documentos que algunos eruditos piensan
gue contienen pruebas de una tendencia gnostica judaica antigua. Un
descubrimiento mas directo que se refiere al gnosticismo fue hecho en
Chenoboscion, Egipto, en 1946, donde se descubrié una biblioteca de obras
gnosticas de casi 1,000 paginas de papiros. Esta extensa coleccion ha
permitido aumentar el conocimiento que se tiene del gnosticismo.

En realidad no hubo una secta gnostica, sino tendencias al gnosticismo
presididas por lideres que a veces tuvieron pocos seguidores, y en otras
ocasiones muchos. EIl gnosticismo no fue tanto un movimiento como un modo
de pensar. No tuvo una organizacion que abarcara todo el movimiento, y en sus
adeptos no hubo la conciencia de que podian formar una unidad. Es evidente
gue llegd a ser un problema para los lideres del cristianismo en los ultimos afios
de la era apostélica, y hubo que hacerle frente hasta los ultimos afos del siglo
lll. Ver t. V, pp. 890-891.

El Antiguo Testamento habla de conocer a Dios (Jer. 9: 23-24), pero no se trata
de un conocimiento especulativo, sino mas bien de un trato con Dios que resulta
de aceptar por fe lo que él revela acerca de si mismo. El Nuevo Testamento
también se refiere a una "gnosis" espiritual o "conocimiento”, pero que no es
una filosofia abstracta. En primer lugar es algo practico: un conocimiento
espiritual de Dios, basado en sus propias revelaciones y que actia en las
experiencias de los cristianos. "Conocer" podria tomarse como el tema del
Evangelio de Juan. EIl apdstol destaca el conocimiento de Dios y registra la
afirmacién de Jeslus de que conocer a Dios y a su Hijo es tener vida eterna
(Juan 17: 3). Juan destaca la realidad de Jesus y el gozo de tener comunién en
el conocimiento de él, en términos de ver en realidad al Sefior y de tocarlo (1



Juan 1: 17). Para Pablo, conocer a Cristo es un simple hecho experimental al
alcance de todos. Pero también hay una sabiduria més profunda al alcance del
cristiano maduro y "perfecto", que a su vez se transforma en perfeccién.
"Hablamos -dice Pablo- sabiduria de Dios en misterio, la sabiduria oculta, . . . la
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gue ninguno de los principes de este siglo no conocié " (1 Cor. 2: 6-8).

Hay una "palabra de sabiduria” un don del Espiritu acerca del cual habla Pablo
(1 Cor. 12: 78). Por ejemplo, el concilio de Jerusalén habia dispuesto que los
cristianos de origen gentil debian evitar todo contacto con los idolos, y que aun
debian abstenerse de alimentos ofrecidos a éstos. Pablo hace notar que los
gue tienen un conocimiento maduro comprenderan que los dioses paganos son
espiritus de demonios y que los idolos que se hacian para representarlos no
eran nada. Por lo tanto, no tiene trascendencia alguna si un alimento ha sido
ofrecido a los idolos 0 no, y podria comerse ese alimento a no ser que tal accién
afectara la conciencia del escrupuloso (1 Cor. 8). 57

Ademas del conocimiento cotidiano y practico de Dios, esencial para la
experiencia cristiana, y el conocimiento mas profundo de los "perfectos"”, hay
una falsa "gnosis" que deben evitar los dirigentes de la iglesia, y deben ayudar a
otros para que la eviten (1 Cor. 3: 20-21).

Hay, pues, dos clases de conocimiento, gnCsis al'thin', el conocimiento
verdadero, y gnCsis pseudCnumos, conocimiento falso. Debe distinguirse,
porque uno conduce a la salvacion y el otro al engafio y a la condenacién. El
verdadero conocimiento (gnosis) se somete a la autoridad de las Escrituras, y es
una especie de fe desarrollada y perfeccionada.

La falsa "gnosis" era presuntuosa y arrogante. Pretendia ser intelectual y estar
muy por encima del alcance del vulgo. Se propagaba no mediante pruebas
I6gicas, sino afirmando su autoridad intuitiva. Después de exponer sus ideas
trataba de sistematizarlas y de hacer de ellas una forma de razonamiento
discursivo acerca del mundo espiritual.

Por lo que se conoce del antiguo gnosticismo, se puede ver que tenia varias
raices muy profundas y que éstas se habian difundido. Se han propuesto
diversas teorias en cuanto a su origen, pero lo mas probable es que sea
producto de un sincretismo religioso caracteristico del mundo helenistico. Se ve
claramente que tomo del pensamiento oriental su pronunciado dualismo, que
sostenia la existencia de una lucha perpetua entre la luz y las tinieblas. En esto
el gnosticismo es paralelo con el parsismo, que a su vez estaba arraigado en el
antiguo zoroastrismo. EI desprecio del gnosticismo por lo corpéreo y material
recuerda ciertas caracteristicas del platonismo y de las més antiguas filosofias
naturales de Grecia. El judaismo del tiempo de los Macabeos y de los primeros
periodos del cristianismo sinti6 fuertemente la influencia de los elementos
especulativos del gnosticismo, que tendieron a apartarlos de los limites fijados
por la autoridad de las Escrituras. Los esenios y los cabalistas judios parecen
haber tenido alguna relacion con el gnosticismo. A medida que el gnosticismo
traspaso las fronteras del pensamiento cristiano, uso las Escrituras cristianas y
tomé prestada la terminologia cristiana para disfrazar las formas del
pensamiento gnastico.



Con estas relaciones y antecedentes complejos, y los ambientes espirituales e
intelectuales donde surgio el gnosticismo, fue inevitable que hubiera una amplia
variedad en el sistema gnoéstico si es que se lo puede llamar sistema, con
extrafias combinaciones de compatibilidades y de aversiones. Habia formas de
gnosticismo pagano; habia un gnosticismo en el que el paganismo y el
cristianismo procuraban combinarse; habia combinaciones de paganismo y
judaismo. Algunas clases de gnosticismo cristiano daban la impresién de ser
antijudaicas, y otras parecian antipaganas. EIl gnosticismo fue un intento
especulativo, dentro de un método filoséfico, de explicar el mundo invisible, de
dar una razén para las perplejidades y frustraciones de la vida, y de ofrecer
alguna especie de esperanza de alcanzar un gozo triunfante en todo el
programa de la existencia.

Es dificil saber cuales ideas gndsticas eran aceptadas en los diferentes sectores
y cudles eran practicadas en forma general. Es casi tan dificil encontrar un
comun denominador aplicable a todas las formas de gnosticismo, como lo es
hallar un comun denominador para todas las formas de hinduismo o de
cristianismo. Pero las siguientes ideas parecen haber sido tipicas

1. Detras de cada cosa que pudiera conocerse o imaginarse, estaba un dios
supremo, un espiritu divino. Ese dios era una esencia completamente espiritual
e incorporea. Algunos gnésticos ensefiaban que su dios no tenia esencia ni
persona. Aplicaban al concepto términos como abusos, "abismo”, y buthds,
"profundidad”. 58

2. Procedentes de ese dios supremo, decian, se habian originado a través de
incontables siglos una sucesion de emanaciones llamadas aiCnes, eones, que
eran expresiones del principio originador y servian para hacerlo menos
incomprensible. Tomadas en conjunto, esas emanaciones que habian surgido
eran llamadas pl'rCma, "plenitud".

3. Todo esto, a lo que la esencia divina estaba dando expresion, contenia en
perfeccion el principio divino de luz. Pero también habia un principio de
oscuridad que luchaba con la luz procurando hallar un lugar en el universo de
luz y esperando vencerlo finalmente. Si tal cosa hubiera de suceder, seria un
inimaginable eclipse de todas las cosas. Finalmente, uno de los eones cayo del
pl'rCma.

4. Como consecuencia de esa dificil situacion, resulto la creacion de la materia
de la mezcla del edn caido con el mundo inferior de oscuridad. La materia era
amorfa, disforme, caodtica, impregnada de oscuridad vy, por lo tanto, mala. El
demiurgo una fuerza césmica casi inconsciente identificado por algunos
gnosticos con el Jehova del Antiguo Testamento, dio forma a esa mala materia,
y resulté el mundo material. El mundo, pues, siendo material, era
esencialmente malo y estaba regido por una fuerza mas o menos mecanica.

5. La caida del e6n y la formacion de un mundo malo necesitaban un acto de
salvacion. Esto fue emprendido por otro eon, identificado como Cristo. El
descendio al nivel del mundo imperfecto, se unio transitoriamente con el hombre
Jesus, quiza en ocasion de su bautismo, y permanecio con €l hasta poco antes



de su muerte. EIl edn-Cristo cumplié la obra de la salvacién rescatando al eén
caido, extrayendo la luz de la oscuridad de este mundo y revelando mediante
Jesus un conocimiento oculto (gnosis), mediante el cual los hombres pueden ser
liberados de la oscuridad y pueden llegar a la esfera de luz.

El concepto gnéstico acerca de Jesus, variaba. Algunos ensefiaban lo que
acabamos de bosquejar. Otros declaraban que él no habia tenido en absoluto
cuerpo material, sino que era tan so6lo una apariencia. Por lo tanto, éstos son
conocidos como docetistas (Gr. dokéC, "parecer").

Algunos gnésticos ensefiaban que mediante la obra de Cristo la materia seria
liberada de la oscuridad; otros, que la materia seria vencida y desapareceria, y
los espiritus de los hombres serian liberados para ser reabsorbidos dentro del
buthds, o para convertirse en espiritus libres del mundo incorpéreo.

Habia muchas formas de gnosticismo cristiano, presididas por sus
correspondientes lideres. Cerinto fue un gnéstico contemporaneo del apéstol
Juan, detestado, segun se dice, por el apostol (ver p. 37). Los docetistas (ver p.
59), contra quienes es evidente que escribidé Juan, eran un serio problema para
el verdadero cristianismo. Basilides, aunque posterior al apéstol Pablo, presento
una ensefianza similar a aquella contra la cual escribi6 el apostol en su Epistola
a los Colosenses. Taciano, el autor de la primera armonia de los Evangelios,
fue un gnostico del siglo 1. Saturnino y Valentin fueron gnosticos que causaron
dificultades en el siglo Il, asi como lo hicieron Manes (de aqui maniqueo) y
Bardesanes en el siglo Ill. Origenes combatio en algunos de sus escritos a un
grupo gnostico llamado de los ofitas. Alrededor del afio 200 se podian
identificar unas 65 formas diferentes de gnosticismo.

Los pensadores gnosticos usaban ampliamente las Escrituras, interpretandolas
para que concordaran con sus teorias. Reunian tradiciones que habian surgido
en la iglesia y las acomodaban para sus propositos. Usaban sin trabas los
escritos de otros autores gnosticos, y se valian de los escritos de cualquier
pensador anterior que les parecieran utiles. Utilizaban los escritos judaicos
especulativos de la época, ademas de valerse abiertamente de filosofias
paganas contemporaneas y anteriores. 59

El pensamiento de los gnosticos causé un impacto sobre el cristianismo durante
los afios de la formacion de la iglesia, y por esto influyd mucho en ella. Las
especulaciones y distorsiones del gnosticismo estimularon al pensamiento
cristiano a resistir la herejia e indujeron a sus pensadores a formular una
teologia cristiana. EIl Evangelio de Juan debe considerarse como uno de los
primeros intentos de hacerlo, escrito quiza para combatir al gnosticismo
incipiente. Pero Origenes es el primer escritor cristiano que elaboré una
teologia bastante sistematica.

El gnosticismo estimulé también a la iglesia cristiana para que acelerara la
formacion de una organizacién que tuviera autoridad, para que se constituyera
una jerarquia sacerdotal, y para que se llegara, en cierta medida, a un acuerdo
en cuanto al canon biblico. EIl énfasis que ponia en los espiritus del mundo
invisible sin duda motivo a la iglesia cristiana a tomar ideas paganas acerca del



estado consciente de los muertos. Es muy probable que la jerarquia de
espiritus de los gnosticos sirviera para que la iglesia desarrollara su veneraciéon
por los santos. EIl gnosticismo indujo a la iglesia a practicar un método
especulativo y sumamente alegorico de interpretacion de la Biblia. Ademas,
indujo al cristianismo a que abrazara la tradicion como autoridad junto con las
Escrituras. Por cuanto el gnosticismo se oponia al judaismo, el contacto con él
acelero la formacién del antijudaismo en la iglesia cristiana.

Como la escuela de teologia cristiana alejandrina, bajo el liderazgo de Clemente
y Origenes, usaba el término "gnostico” para referirse a su forma de vida y
pensamiento cristianos, destacando el conocimiento intuitivo de los asuntos
divinos, se ha pensado que esos lideres y sus escuelas fueron gnadsticos en el
sentido de lo que acabamos de mencionar. Esto no es verdad. La escuela
alejandrina fue una escuela especulativa y filoséfica muy influida por el
platonismo, y por lo tanto conocida mas tarde como la escuela platénica del
cristianismo. Pero los cristianos alejandrinos combatian a los gndsticos que
eran muy dados a la especulacion, rechazaban la teoria de las emanaciones y
de las tinieblas vencedoras, e insistian en la personalidad de Dios el Padre, en
la deidad de Jesucristo y, en gran medida, en la personalidad del Espiritu Santo.
Identificaban al Jehova del Antiguo Testamento no como el demiurgo, sino como
el Dios del Nuevo Testamento, y daban a las Escrituras un lugar de supremacia.
La escuela alejandrina contribuy6 a la formacion de la apostasia de los siglos
posteriores, pero no por la via del gnosticismo extremista.

Los docetistas.-

Los docetistas (Gr. doketéi, del verbo dokéC, “"parecer”, "tener apariencia")
fueron un grupo de gnadsticos que sostenian que la primera venida de Cristo a la
tierra debia explicarse s6lo como una "apariencia". El docetismo ensefiaba que
la materia era mala, especialmente la carne; por lo tanto esta doctrina no podia
aceptar la idea de que lo divino pudiera formar una unién con lo humano
mientras los hombres vivieran en la carne. El docetismo negaba enteramente la
humanidad de Cristo, pues consideraba que lo que se vio fue sd6lo una vision.
Esto era directamente opuesto al ebionismo, que era eminentemente practico y
pleno de actividad. EI docetismo, sutil tanto en su pensamiento como en sus
meétodos, fue un serio problema, incluso para los lideres cristianos del tiempo de
Pablo y Juan. Pablo quizd se ocupd de algunas formas de docetismo en su
Epistola a los Colosenses. Es imposible dudar de que Juan tuviera en mente al
docetismo cuando escribié la exhortacion a sus hermanos cristianos, para que
recordaran que Jesus pudo ser tocado y palpado y que habité entre los hombres
como una realidad (1 Juan 1: 13). No importa qué otras herejias posteriores
puedan incluirse dentro del término "anticristo”, debe reconocerse en forma
inequivoca que Juan se refiere aqui principalmente a la herejia de los
docetistas.

Nicolaitas.-

Este nombre se usa por primera vez en el libro de Apocalipsis, en el 60 mensaje
a la iglesia de Efeso (cap. 2: 6), donde la "doctrina de los nicolaitas" se presenta
como el equivalente en los tiempos apostélicos de la "doctrina de Balaam",



quien instig6 al pueblo de Israel para que cayera en la idolatria y la fornicaciéon
en el tiempo de Moisés (cf. Num. 24: 1, 25; Apoc. 2: 14; PP 479-486). No
existe la historia de esa "doctrina", pero en el mensaje a Tiatira se dice que la
mujer Jezabel origina la misma clase de males (Apoc. 2: 20) que los que se
atribuyen a la "doctrina de los nicolaitas".

Escritores cristianos posteriores se ocuparon del término "nicolaitas". Ireneo, el
primero que lo tratdé (Contra herejias i. 26), menciona como el fundador de esa
secta a Nicolas, uno de los siete diaconos designados para que cuidaran de la
administracion de la iglesia primitiva (Hech. 6: 1-3, 5) y descrito como "prosélito
de Antioquia”. Tertuliano, Hilario, Gregorio Niseno y Epifanio (Contra herejias i.
1, Herejia xxv) concuerdan en que esta implicado el tal Nicolas, pero varian en
el grado de culpabilidad que le atribuyen. Un relato dice que Nicolas celaba
muchisimo a su bella esposa, y que para vencer ese mal sentimiento cayo en el
pecado peor de defender la promiscuidad. Basandose en esto, se supone que
un sector de la iglesia, compuesto sin duda de cristianos judaicos, habria caido
en pecados semejantes a aquellos en que participaron los hebreos inducidos
por el plan de Balaam.

Debe notarse que las mismas faltas contra las cuales amonesté el Sefior en sus
mensajes a Pérgamo y Tiatira (Apoc. 2: 12-29), estaban entre aquellas cosas
prohibidas por el concilio de Jerusalén: "Que os abstengdis de lo sacrificado a
idolos... y de fornicacion" (Hech. 15: 29). Parece que el problema causado por
los nicolaitas ya habia surgido en el tiempo de este concilio, quizd en forma
incipiente.  Pablo, al hacer frente a condiciones similares en Corinto,
evidentemente no las consideraba como caracteristicas de un movimiento
definido (1 Cor. 5: 16, 8; 10: 5-11), aunque se refiere especificamente al caso de
Israel con Balaam (cap. 10: 8).

Pero Pedro (2 Ped. 2: 9-22) y Judas (Jud. 4-13) hablaron con dureza acerca de
miembros de la comunidad cristiana, que en las fiestas de amor (agap') de los
primeros tiempos relacionadas entonces con la Cena del Sefior eran culpables
de los males que se atribuyen a los nicolaitas (ver com. Apoc. 2: 6). Es una
extrafia coincidencia que por instigacion de los judios en la ultima parte del siglo
Il'y en los comienzos del siglo lll, los cristianos fueran acusados de faltas
repulsivas relacionadas con sus fiestas. Esas acusaciones, similares a las
atribuidas a los nicolaitas, fueron dirigidas por los paganos (Origenes, Contra
Celso vi. 27; Tertuliano, Ad Nationes 1. 14) contra los cristianos. Aparte de
estas acusaciones, dificilmente puede dudarse de que las transgresiones
atribuidas a los nicolaitas no existieran dentro de cierto grupo de la iglesia
primitiva. La pregunta que se debe responder es hasta qué punto los nicolaitas
constituyeron un movimiento organizado, consciente de su existencia. Acerca
de esto sélo hay los indicios dados en las referencias biblicas citadas.

En cuanto a las aplicaciones proféticas de la actuacion de los nicolaitas en las
iglesias de Pérgamo y Tiatira, ver com. Apoc. 2: 6, 14, 20.

XIII.

Relaciones con el Estado



Religiones tribales.-

Las religiones paganas eran, por naturaleza, locales o tribales. Habia dioses de
las ciudades y dioses del campo, dioses de las montafias y dioses de los valles
(1 Rey. 20: 22-30). A medida que las familias, los clanes y las tribus constituian
lo que hoy llamariamos naciones, ciertos dioses o grupos de dioses llegaron a
ser considerados como deidades nacionales.

Los romanos reconocian nitidamente esta distincion. Por esto, a medida que
ensanchaban 61 su imperio, fueron suficientemente sabios como para practicar
la tolerancia. No solo permitian que los diversos pueblos retuvieran, hasta
donde fuera posible, las formas locales de gobierno propio, sino que también les
permitian que conservaran sus dioses. Debian, eso si, incluir en su nébmina de
dioses a las principales deidades de Roma, para que éstas no se airaran, y para
gue los pueblos sujetos a Roma no se sintieran inducidos por su religion a
rebelarse contra el régimen romano. Pero junto con esas estipulaciones se les
permitia que continuaran con sus propias formas de culto. Los romanos, viendo
gue les era ventajoso tener mas y mas dioses que consideraran favorablemente
a Roma y a su progreso por todo el mundo, afiadian dioses extranjeros a su
panteon.

La religiébn romana v la judia.-

Cuando los romanos se relacionaron directamente con la religion judia,
especialmente por las conquistas de Pompeyo en el Cercano Oriente, donde
subyug6 a Siria y a los judios durante los afios 65-63 a. C., se enfrentaron con
un problema religioso. Estaban dispuestos a tolerar la religion judia, pero ésta
estaba tan entretejida con la vida judia e influia tan obviamente para que los
judios no estuvieran dispuestos a ceder ante la dominacién romana, que les
result6 muy dificil mantener la tolerancia. Ademas, los romanos no podian
entender la religion judia. Como los judios hablaban de su Dios, pero no lo
representaban en ninguna forma, a los romanos les parecia que la religion judia
era s6lo una creacién de la imaginacién hebrea. Los judios se negaban
completamente a tener alguna relacion con los dioses romanos, y sélo
consentian en orar por el Estado romano. Sin embargo, los romanos aceptaron
esa transaccion, permitieron que los judios retuvieran su culto, y pusieron a
Herodes como rey de los judios. Herodes afirmaba ser judio, aunque esto sélo
se debia a que su familia habia sido obligada afios antes por los Macabeos a
plegarse al judaismo.

Entre los judios habia una cantidad de sectas (ver t. V, pp. 53-55). Los romanos
las reconocian como parte de la religion judia porque los judios incluian esas
sectas en su sistema religioso. Una secta como la de los zelotes era
considerada con desconfianza debido a sus tendencias a la rebelion, y con
frecuencia era objeto de medidas disciplinarias; pero no era puesta fuera de la
ley sino como ultimo recurso.

El cristianismo rechazado por el judaismo.-

Los dirigentes judios habian rechazado a Jesus desde el principio. Después de



hacerlo matar también rechazaron a sus seguidores y a la iglesia que éstos
formaron; por esto el cristianismo no era considerado legal. Por esta razén no
era logico que los romanos incluyeran a Cristo en su pantedn, aunque hubieran
deseado hacerlo. No podian aceptar el cristianismo a través del cauce judaico,
pues los mismos judios lo rechazaban. De modo que el cristianismo fue desde
el principio una religion ilegal, sin una posicion reconocida ante la ley.

Posicion romana frente al cristianismo.-

Ademas, habia algo en las ensefianzas cristianas que empeoraba su situacion
ante el gobierno romano. Los judios eran un pueblo proselitista, por lo tanto, los
romanos consideraron necesario en el siglo 1l promulgar una ley que prohibia a
los judios hacer prosélitos. Los judios no pretendian tener una fe universal, pero
ofrecian a los paganos la posibilidad de aceptar el judaismo como una especie
de privilegio. No sucedi6 asi con el cristianismo. Los cristianos afirmaban desde
el comienzo que pertenecian a la Unica religion verdadera, declaraban que
tenian un mensaje de extension mundial, invitaban a todos a que se les unieran
si cumplian con las condiciones de creencia y rectitud, e insistian en que el
cristianismo era universal en sus alcances. No permitian rivales y eran
fundamentalmente intolerantes con otras creencias. Por eso el cristianismo se
presentd ante el mundo romano como una fe universal y conquistadora. Al
principio fue burlado 62 y ridiculizado, pero después fue temido como una
amenaza para la vida romana.

Los judios habian dicho: "No tenemos mas rey que César" (Juan 19: 15), pero
este no era el caso de los cristianos. Tenian un solo Sefior, el Sefor Jesucristo,
y no querian aplicar el término "Sefior* al César romano. Ensefiaban
publicamente que su Sefor Jesucristo volveria como Rey de reyes y Sefor de
sefiores y dominaria el universo. Ya fuera que lo dijeran con tanta claridad o no,
estaba implicito en su ensefianza que ningun imperio terrenal, ni siquiera el de
Roma, podria permanecer ante la presencia de un Rey tal (cf. Dan. 2: 34-35,
44-45). El Imperio Romano era un Estado consciente y seguro de si mismo, y
lleno de amor propio. No tenia rivales que pudieran disputarle su poder en su
mundo mediterraneo. El Estado tenia que ser lo principal para cada ciudadano.
El emperador, no importa cuan débil, necio o malo pudiera ser, personificaba el
poder y la gloria del Estado romano. Un Estado tal no podia tolerar secta
alguna, no importa cuan buena fuera, si como centro de sus ensefianzas tenia
la creencia en un Rey supremo y divino que alguna vez destruiria todos los
Estados, dominios y poderes.

El cristianismo exhortaba a la sociedad romana a que viviera una vida mejor, y
eso causaba irritacion. Los antiguos romanos, que entendian el valor de la
moral, tenian una rigida ética. Pero la moral cristiana no era del tipo de la
romana, ni tampoco era una evolucion de la tesis romana concerniente a los
valores de la vida. Ademas, los romanos de los tiempos del Nuevo Testamento
no vivian de acuerdo con su ética antigua. Como consecuencia, la vida de los
cristianos era un constante reproche para los romanos. Estos no entendian la
forma cristiana de vivir.  Si bien quiza respetaban a regafadientes al
cristianismo, en realidad lo odiaban.



El cristianismo como religion ilicita.-

Los judios estaban resentidos con el cristianismo por muchas razones. Tenian
temor de que los cristianos pudieran atraer la ira de los romanos sobre los
judios. Odiaban al Cristo de los cristianos como a un rival de su esperado
Mesias. Odiaban aun mas a los cristianos, porque aceptaban a gentiles en su
comunion. Por lo tanto, los judios creaban dificultades a los cristianos en toda
oportunidad que tenian, persiguiéndolos hasta donde les era posible en
Palestina, y en otras partes soliviantando a la turba para que se levantara contra
los cristianos. Hay varios ejemplos de esto en el libro de los Hechos. Un
documento, El martirio de Policarpo, narra cosas semejantes, sucedidas en la
ciudad de Esmirna en el siglo Il. En el siglo Ill Tertuliano llamo a las sinagogas

judias "manantiales de persecucion” (Scorpiace*(4) X).

Estando las relaciones en tal situacion, no se necesita buscar en la ley romana
para hallar algun decreto contra los cristianos. No se necesitaba ningun
decreto, pues los cristianos no tenian personeria legal. En afios posteriores se
promulgaron disposiciones legales contra los cristianos, y éstas se hicieron cada
vez mas severas. Los primeros ataques de la magistratura romana contra los
cristianos fueron esporadicos; no fueron decretados legalmente sino que se
debieron al capricho o al rencor de los emperadores. Tales fueron las
persecuciones de Nerén (c. 64 d. C.) y de Domiciano (c. 95 d. C.) contra los
cristianos.

Disposiciones legales romanas. Persecucion provocad a por capricho.-

El historiador romano Tacito (Anales xv. 44; cf. Suetonio, Nerdn vi. 16) narra
esto correctamente, pues culpa a Neron de haber incendiado a Roma. Para
apartar de si mismo la acusacion, echo la culpa a los cristianos. Una cantidad
de seguidores de Jesus fueron guemados vivos en la ciudad de Roma. Algunos
de ellos fueron usados como 63 antorchas para alumbrar las orgias nocturnas
en los jardines de Nerén. La persecucion sin duda se extendié algo por las
provincias, aunque poco se ha registrado de esto. Como ya se ha dicho, tanto
Pedro como Pablo perecieron en la ciudad de Roma debido a la persecucion de
Neron (ver pp. 32, 36).

La siguiente persecucion de los cristianos a manos de los romanos quizé surgio
del rencor del emperador Domiciano, hombre inestable y caprichoso. Quizi
descubrié que habia cristianos en su propia casa, y por esta u otras razones
persigui6 a la secta. Juan fue desterrado a la isla de Patmos durante el
gobierno de este emperador. La persecucion desatada por Domiciano quiza no
se extendi6 tanto ni fue tan destructora, pero fue una dificultad para la iglesia y
representod sufrimientos para los que la soportaron directamente.

Empleo de disposiciones legales.-

La primera disposicion claramente legal contra los cristianos, decretada por un
emperador romano, fue expedida por Trajano (98-117 d. C.). Plinio el Joven,
amigo y protegido de Trajano, era gobernador del Ponto, en la costa sur del mar
Negro. Plinio estaba muy preocupado por la propagacion del cristianismo en su



provincia. Los templos paganos se descuidaban; los que comerciaban con
animales para los sacrificios y con materiales para el culto de los templos se
guejaban de que su negocio sufria muchisimo; por eso Plinio comenzd a
ocuparse de los cristianos. Hacia dar muerte a los que estaban dispuestos a
admitir que pertenecian a esa fe. Para asegurarse de su conducta, escribi6é a su
amigo el emperador y le pidié que aprobara lo que estaba haciendo. La carta de
Plinio se halla en la coleccion de sus escritos (Cartas x. 96). En esa carta
presenta una interesante descripcion del culto cristiano, a lo que ya se ha hecho
referencia, y después cuenta como habia estado tratando a los cristianos. El
supplicium, la pena capital romana, habia caido sobre ellos.

Trajano escribid su respuesta (Plinio, Cartas x. 97) para aprobar lo que su
representante habia hecho en el Ponto. Pero el emperador, que por lo general
era bueno y justo, estipuldé que nadie debia ser muerto por ser cristiano a menos
gue reconociera sin ambages que lo era, 0 a menos que hubiera suficientes
testigos que probaran que lo era. No debia ser condenado por meros rumores,
sino que debia haber quienes testificaran contra €l para que el testimonio fuera
valido. Esta disposicion legal no era otra cosa sino la aplicacion de los poderes
ordinarios de la policia comun a un problema de la sociedad. Trajano no se
proponia desatar esa persecucion; pero como los cristianos no tenian lugar en la
sociedad, debian ser eliminados. Si no se hacia eso, podrian convertirse en un
verdadero peligro. Plinio informé que su método para tratar a los cristianos
habia tenido éxito y que habia recomenzado el culto en los templos paganos.

Esta disposicion policial ordenada por Trajano continu6 como una norma del
Imperio Romano durante los 150 afios siguientes. Fue mas bien un desdefioso
modo de actuar, porque el gobierno romano todavia no habia llegado al punto
de tomar en serio al cristianismo como un movimiento. Por esto, los cristianos
fueron perseguidos durante los reinados de los emperadores Antonino Pio
(138-161 d. C.) y Marco Aurelio (161-180 d. C.) que, en otros sentidos, fueron
benévolos. Estas persecuciones se efectuaron en parte mediante la violencia
propia de las turbas, con frecuencia por instigacion de los judios, y en parte
debido al celo pagano de gobernantes locales, pero con el conocimiento y el
consentimiento de los emperadores.

Politica de exterminio.-

A mediados del siglo Ill empeord la politica romana en su relacion con los
cristianos. Los gobernantes ya se habian dado cuenta de que debian tomar en
serio la propagacion del movimiento cristiano. Se dice que el emperador Felipe
(lamado "el arabe") fue cristiano (Eusebio, Historia eclesiastica vi. 34). 64 Al
final de su corto reinado se celebré el milésimo aniversario de la fundacion de la
ciudad de Roma y hubo un gran resurgimiento del sentimiento patriético romano.
Decio, el rival politico de Felipe y su sucesor cuando esa ola de patriotismo llego
a su apogeo, creia que los cristianos habian favorecido a Felipe; por eso, en el
afo 250 comenz6 una politica de exterminio contra ellos. Su sangrienta
persecucion de los cristianos fue repetida por el emperador Valeriano unos siete
afos mas tarde.

La persecucion final.-




Para ese tiempo los cristianos habian crecido en popularidad y aumentado
extraordinariamente en niumero. Este aumento continué en los afios de relativa
paz que siguieron a la persecucion del tiempo de Valeriano, paz que termind con
la severa persecucién desatada por Diocleciano y Galerio, la que comenzoé en el
afio 303 d. C. y continué durante diez afios. Esta persecucién sefiald otro
cambio de politica, en el sentido de que representd un intento de completo
exterminio. Fue un caso de guerra entre acerbos enemigos. En esa guerra
perdié el imperio pagano.

La politica de tolerancia.-

Constantino fue coronado emperador en 306, y en el afio 312 d. C. se present6
como amigo del cristianismo. Al afio siguiente promulgd su famoso edicto de
tolerancia, y el cristianismo estuvo entonces en condiciones no solo de
propasarse libremente sino de convertirse pronto en la religion exclusiva del
imperio. Constantino dio comienzo a la extraordinaria y nueva politica de unién
de la Iglesia y el Estado, cuyos efectos, aunque materialmente beneficiosos
para la iglesia, espiritualmente le fueron mas adversos que cualquier
persecucion que hubiera sufrido.

Comportamiento de la iglesia frente al Estado.-

Al examinar el comportamiento de la iglesia frente al Estado durante los siglos
cuando el cristianismo era una religion ilicita, sin reconocimiento oficial en la
sociedad, debe recordarse que en esos afos la iglesia no buscaba su
afianzamiento material en el mundo, como lo ensefid después San Agustin, sino
un lugar en el reino de los cielos, con Jesucristo como Gobernante. Por lo tanto,
el comportamiento de los cristianos era de una paciente resignacién hasta que
Cristo los rescatara.

Es cierto que la significativa declaracion de Cristo: "Dad, pues, a César lo que es
de César, y a Dios lo que es de Dios" (Mat. 22: 21) rara vez se encuentra en los
escritos de los autores cristianos de los primeros siglos; sin embargo, aplicaban
esta admonicion a su relacién con el imperio. Pablo exhortd a la iglesia en el
mismo sentido, cuando escribi6: "Sométase toda persona a las autoridades
superiores; 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 condenacion para si
mismos. Porque los magistrados no estan para infundir temor al que hace el
bien, sino al malo... Por lo cual es necesario estarle sujetos, no solamente por
razon del castigo, sino también por causa de la conciencia. Pues por esto
pagais también los tributos, porque son servidores de Dios" (Rom. 13: 16).
Pedro dice: "Honrad al rey" (1 Ped. 2: 17). Por lo tanto, aun cuando su religion
era ilegal, los cristianos procuraban vivir como buenos ciudadanos en un
ambiente hostil, aplicando todos los dias la ética manifestada en la vida de
Jesus y contenida en el ejemplo y en las ensefianzas de los apdstoles. Ganaron
buena reputacién por la pureza de su vida y por su bondad para con sus
préjimos. El gobierno odiaba y finalmente llegb a temer mas y méas al
cristianismo, pero el pueblo apreciaba cada vez mas la clase de vida



manifestado por los cristianos. Cuando eran arrastrados ante los tribunales, al
responder la pregunta de los Jueces, con frecuencia los cristianos sencillamente
contestaban: "Soy cristiano”, e iban a la muerte sonriendo en medio de sus
sufrimientos, amonestando a los otros cristianos para que 65 fueran fieles y
exhortando a los paganos que presenciaban la escena para que siguieran a
Jesucristo, su Sefior y Maestro. Los cristianos que presenciaban la muerte de
tales martires permanecian admirablemente fieles, y Tertuliano pudo decir: "La
sangre de los cristianos es semilla” (Apologia 50).

Una innumerable cantidad de martires cristianos murido porque Cristo habia
dicho: "Dad... a Dios lo que es de Dios". Pedro habia afirmado: "Es necesario
obedecer a Dios antes que a los hombres" (Hech. 5: 29). "Si alguna cosa
padecéis por causa de la justicia, bienaventurados sois. Por tanto no os
amedrentéis por temor de ellos, ni os conturbéis” (1 Ped. 3: 14). "No os
sorprendais del fuego de prueba que os ha sobrevenido, como si alguna cosa
extrafia 0s aconteciese, Sin0 gozaos por cuanto sois participantes de los
padecimientos de Cristo... Si alguno padece como cristiano, no se averguence,
sino glorifique a Dios por ello” (1 Ped. 4: 12-16). Pablo sabia por experiencia
propia lo que era vivir una vida consecuente para Cristo. Ha dejado una lista
para la posteridad de sus primeros sufrimientos por causa de su Sefior (2 Cor.
11: 23-27).

Por principio, los cristianos eran ciudadanos cumplidores de la ley, siempre que
las autoridades les indicaban lo que era su deber hacer. Pero cuando se les
exigia negar a Cristo, participar de un culto falso y vivir la clase de vida que
hubiera significado apostatar de los principios cristianos, en la mayoria de los
casos se mantenian firmes de parte de lo correcto. Escogian obedecer a Dios
antes que a los hombres y, como resultado, sufrir azotes, encarcelamiento o
muerte. La disyuntiva era muy clara y las consecuencias seguras: muerte aqui,
pero vida eterna con Cristo.

Separacion de la lglesia vy el Estado.-

Esta filosofia de la separacién de la Iglesia y el Estado resultaba necesaria, con
el pensamiento de que debia manifestarse cierto grado de cooperacién con el
ambiente pagano debido a la necesidad del momento, hasta que Cristo los
transportara a un nuevo ambiente. Tertuliano, en el siglo Il y Lactancio en el
siglo IV, insistian en que la Iglesia cristiana debia mantenerse separada del
Estado pagano.

Pero como no se produjo la segunda venida de Cristo, ya en el siglo Il se fue
formando una nueva filosofia. El cristianismo se iba popularizando y
continuamente aumentaba su niamero de miembros. Los maestros cristianos
eran escuchados con mas y mas respeto, y surgio la esperanza de que antes de
mucho el cristianismo pudiera, manejar el mundo. Por lo tanto, cada vez que
era posible, se incorporaban costumbres mundanas que eran "bautizadas",
dandoselas un nombre cristiano y también una apariencia exterior cristiana. Se
tenia cuidado de ofender lo menos posible al Estado. Cuando la situacion era
clara, los dirigentes de la iglesia y aquellos a quienes ellos dirigian procuraban
mantenerse firmes. Con frecuencia, sin embargo, resultaba conveniente



posponer el momento del enfrentamiento, y en mas de una ocasion las
decisiones fueron enturbiadas por la claudicacion. Bien podria suponerse que Si
durante el siglo 11l los gobernantes romanos hubiesen sido mas complacientes,
el cristianismo hubiera seguido un programa tal de componendas que lo hubiera
llevado al punto de vivir satisfecho en un ambiente pagano, y quiz& finalmente
hubiera sido completamente modificado por ese ambiente y absorbido por él.
Felizmente para la iglesia, el gobierno continu6 siendo un acerbo enemigo del
cristianismo, y éste se vio obligado a permanecer separado del Estado hasta
gue Constantino hizo que el gobierno romano tomara las formas externas del
cristianismo.

XIV. El impacto de la tradicion sobre la iglesia

Los apostoles vy la tradicion.-

La palabra "tradicion” (Gr. paradosis) en si misma no tiene un mal significado.
Paradosis significa "transmision”, "entrega". Pablo aconsejaba 66 a los
creyentes de TesalOnica a retener "la doctrina [Gr. paradosis] que habéis
aprendido" (2 Tes. 2: 15), y les advertia que no tuvieran comunién con
cualguiera que no anduviera "segun la ensefianza [Gr. paradosis que recibisteis
de nosotros” (cap. 3: 6). Pablo expreso estos conceptos porque es evidente que
algunos se habian presentado a los tesalonicenses con una carta que decian
gue era de Pablo, acerca del inminente advenimiento de Cristo (cap. 2: 2). Las
“"tradiciones" que Pablo mantenia como dignas de confianza eran sus propias
enseflanzas orales por las cuales los tesalonicenses debian probar cualquier
supuesto mensaje suyo, usando también las cartas que verdaderamente eran
de él.

Pero Pablo advirtié a los creyentes de Colosas que no se dejaran engafar "por
medio de filosofias y huecas sutilezas, segun las tradiciones de los hombres,
conforme a los rudimentos del mundo, y no segun Cristo" (Col. 2: 8). Pedro
recordd a los que se habian convertido a Cristo mediante su ministerio, que
estaban salvados por el poder de Cristo de la "vana manera de vivir, la cual
recibisteis de vuestros padres” [Gr. "recibir como tradicion de padres"].

Mas clara es aun la condenacion que hace Cristo de la tradicion. Cuando le
preguntaron por qué permitia que sus discipulos quebrantaran "la tradicion de
los ancianos" (Mat. 15: 2), él coloco la autoridad de la ley de Dios por encima de
la tradicion y mostré que la tradicion de los judios los habia llevado a quebrantar
los mandamientos de Dios (vers. 3-6). Citd a Isaias (cap. 29: 13, tal como se
conserva hasta hoy en la LXX) como si hablara en nombre de Dios: "En vano
me honran, ensefiando como doctrinas, mandamientos de hombres" (Mat. 15:
9); y pronuncié esta sentencia: "Toda planta que no plantdé mi Padre celestial,
sera desarraigada” (Mat. 15: 13). Establecio claramente que las Escrituras "dan
testimonio” de él (Juan 5: 39) y uso los escritos del Antiguo Testamento para
confirmar su mesianismo cuando hablé con sus discipulos después de su
resurreccion (Luc. 24: 27, 44). Pablo entendia que las Escrituras son suficientes
para la salvacion y para la edificacion del cristiano (2 Tim. 3: 15-17). Juan
amonesta duramente a cualquiera que intentara afiadir o suprimir a las palabras



del libro del Apocalipsis, que le fue dado por inspiracién (Apoc. 22: 18-19).

Las Escrituras fueron subordinadas.-

No cabe duda de que el mal uso que los judios dieron a las Escrituras cuando
se opusieron al cristianismo, y el que le dieron los falsos profetas dentro de la
iglesia, los herejes, y especialmente los gnosticos, debilitd un poco la fe de los
cristianos en la autoridad de las Escrituras. Tertuliano escribié a comienzos del
siglo 11l que las Escrituras no son suficientes para hacer frente a los ataques de
los herejes, porque los mismos herejes usan las Escrituras como fundamento de
sus opiniones (De Praescriptione Haereticorum 14, 19). Ireneo, obispo de las
Galias, escribié su notable obra Contra herejias alrededor del afio 185 d. C.; en
ella hace frente al mismo problema que Tertuliano enfrenté unos pocos afios
después. Como ya se destaco, Ireneo establecio el principio de que la verdad
del cristianismo se debe encontrar en las iglesias fundadas por los apostoles, los
cuales transmitieron la verdad a los obispos, los sucesores de los apostoles
segun la opinidn de Ireneo. Para €l esa verdad "transmitida™" era la tradicion, e
insistia que ésta debia ser una norma de verdad puesto que los herejes usaban
las Escrituras (Contra herejias iii. 1-4). Tertuliano presenta la maxima defensa
posible en favor de la tradicion en su obra De Corona 3, 4):

"Averigiilemos, por lo tanto, si la tradicion no debe ser aceptada a menos que
esté escrita. Ciertamente diremos que no debe ser aceptada si no hay casos de
otras practicas registradas anteriormente que, sin ningldn instrumento escrito,
mantenemos solo sobre la base de la tradicion, y en adelante el apoyo de la
costumbre nos proporcione algun 67 precedente. Para tratar este asunto
brevemente comenzaré con el bautismo. Un poco antes de que entremos en el
agua, en la presencia de la congregacion y bajo la mano del presidente,
solemnemente afirmamos que renunciamos al diablo, a su pompa y a sus
angeles. Después somos sumergidos tres veces haciendo una promesa algo
mas amplia de la que el Sefor ha establecido en el Evangelio. Luego somos
levantados (como malos nacidos de nuevo), gustamos en primer lugar de una
mezcla de leche y miel, y desde ese dia nos abstenemos del bafio diario durante
toda una semana. También tomamos, congregados antes del alba y
unicamente de la mano de los presidentes, el sacramento de la eucaristia que el
Sefor ordend que fuera comido a la hora de comer y disfrutado por todos sin
excepcion. Cada vez que llega el aniversario hacemos ofrendas por los muertos
como homenaje de cumpleafios. Consideramos que es contra la ley ayunar o
arrodillarse en el culto en el dia del Sefior. Nos regocijamos en el mismo
privilegio también desde la pascua de resurreccion hasta el domingo de
Pentecostés. Sentimos tristeza si algo del vino o del pan, aunque sea nuestro,
es echado en tierra. En cada paso y en cada movimiento que damos, en cada
entrar y salir, cuando nos vestimos y nos calzamos, cuando nos bafiamos,
cuando nos sentamos a la mesa, cuando encendemos las lamparas, acostados
o sentados, en todos los actos comunes de la vida diaria, hacemos en la frente
la sefal [de la cruz].

"Si para éstas y otras reglas parecidas insistis en tener una orden positiva de las
Escrituras, no la encontraréis. La tradicion se os presentara como la originadora
de ellas; la costumbre, como la que les da fuerza, y la fe, como su observadora.



Que la razon sostiene a la tradicion, y a la costumbre, y a la fe, lo percibiréis por
vosotros mismos, o lo aprenderéis de alguien que lo ha percibido. Mientras
tanto creeréis que hay alguna razén a la cual se debe dar acatamiento”.

Ensalzamiento de la tradicion.-

El siguiente es un argumento sumamente interesante. Se afirma que la
tradicion tuvo que ser aceptada como autoridad para ciertas practicas seguidas
en la iglesia a comienzos del siglo Ill, para las cuales, se reconoce, no hay
autoridad biblica. Después se dice que estas practicas son auténticas porque la
iglesia las sigue. Luego se afirma la autoridad de la tradicion porque la iglesia
las sigue basada en una autoridad tradicional. La atrevida lista de Tertuliano de
las cosas que la iglesia de sus dias hacia basandose en la tradicidon, nos da una
idea de hasta donde habia llegado la iglesia en el siglo lll, apartandose de la
base de las Escrituras.

De alli en adelante se hizo mucho mas basandose en la tradicion. Cuando la
iglesia aceptd esa autoridad no biblica, se abrieron las compuertas para que
entrara una inundacion casi interminable de rituales sin base biblica y de
enseflanzas erroneas. Estas se posesionaron de la iglesia no sélo en la Edad
Media, sino que hasta han llegado a los tiempos modernos; y no sélo en las mas
antiguas iglesias ritualistas, sino también, en cierta medida, en las iglesias mas
evangélicas. AuUn sigue en pie esta verdad: "En vano me honran, ensefiando
como doctrinas, mandamientos de hombres" (Mat. 15: 9).

Veneracion de los santos.-

La doctrina del estado consciente de los muertos y el castigo eterno de los
impios en el infierno, aparece desde muy antiguo en la historia cristiana. Los
servicios conmemorativos ante la tumba de los martires pronto fueron seguidos
por oraciones en favor de los martires, que se pensaba que estaban en una
especie de purgatorio. Luego, como se creia que los santos perfectos habian
ido a una eterna bienaventuranza, se ofrecian oraciones a los santos para que
intercedieran por los que todavia estaban en la tierra. La veneracion de los
santos y mas tarde el culto a la Virgen Maria fueron la consecuencia légica de
una mala interpretacion de la doctrina de la naturaleza del hombre.

La expiacion.-

La expiacion también fue mal comprendida. Se la envolvié en una atmosfera de
magia. La gente llegd a pensar que los emblemas de la Cena del 68 Sefior
estaban investidos de una especie de poder magico. Pronto se creyd que la
presencia de Cristo en los emblemas impartia el poder de Cristo mismo a los
participantes. Aparecié después la ensefianza de la "presencia real" que Cristo
esta personalmente en el pan y en el vino, y asi facilmente surgioé la doctrina de
la transubstanciacién: que el pan y el vino se convierten literalmente en el
cuerpo y la sangre de Cristo, no sélo en apariencia exterior sino en su
naturaleza intrinseca. Como ya se ha dicho, los emblemas se habian convertido
en un sacrificio, y Cristo era nuevamente ofrecido como la ofrenda por el
pecado. Los ancianos se transformaron en sacerdotes, necesarios para cumplir
la funcion sacerdotal de ofrecer nuevamente a Cristo. Ver pp. 46-47.



El bautismo llegé a ser un rito que salva a los nifios, quienes, segun se creia,
habian heredado la culpa de sus padres. Para administrar este rito con
propiedades salvadores se necesitaba otra vez un sacerdote. La comprension
errada de la expiacién y de los ritos que la representaban, hicieron posible el
establecimiento de un sacerdocio humano que de una manera blasfema ocupé
el lugar, en la creencia de la gente, del sacerdocio de Jesucristo en el santuario
celestial.

Un nuevo legalismo y ascetismo.-

Con la propagacion del antijudaismo en la iglesia sobrevino una ola de
antilegalismo, debido en parte a una tergiversacion de ciertas declaraciones de
Pablo (cf. 2 Ped. 3: 15-16). Esto hizo que la iglesia, especialmente en el
Occidente, estuviera lista para poner de lado el sdbado semanal y para
descuidar otras ensefianzas de las Escrituras. Esto dur6 en la iglesia el tiempo
necesario para hacer dafio. Vino después una especie de neolegalismo que
hizo que la iglesia observara de nuevo las festividades que ocupaban el lugar de
los dias de reposo anuales del Antiguo Testamento y que observara el domingo,
primer dia de la semana, en memoria de la resurreccion. Detalles rituales
fueron afiadidos a las ceremonias que se introdujeron en la iglesia, como se
puede ver por el pasaje de Tertuliano ya citado, debido en parte a la presion de
creencias tomadas del paganismo. La iglesia tergiverso lo que Pablo dijo en 1
Cor. 7, y llego6 a considerar el celibato como una demostracién de consagracion.
Diversas practicas ascéticas proporcionaron a los cristianos fervientes una
nueva norma para expresar su celo. El ayuno se convirtié en algo necesario
para la salvacion. Finalmente algunos entusiastas, insatisfechos con las
iglesias, huyeron al desierto y se convirtieron en ermitafios que practicaban el
celibato y otras formas de ascetismo. Llegaron a ser finalmente tan numerosos,
gue fue necesario organizarlos en comunidades. En esta forma el
monasticismo, con todos sus males inherentes, se convirtid en una institucion de
la iglesia. Debido a la presion del antijudaismo, el sabado semanal
gradualmente perdi6é su importancia. Aun mas rapidamente, se abandond por
completo la distincién entre alimentos limpios e inmundos. Al convertirse los
ancianos en sacerdotes e incorporarse muchas creencias del paganismo se
produjo una nueva estructura, y el cristianismo perdi6 de tal manera su
naturaleza original y su caracter, que si los apostoles hubieran resucitado,
dificilmente habrian podido reconocer el sistema que ayudaron a fundar. En su
estructura oficial y en su naturaleza general, el cristianismo lleg6 a ser alrededor
del afio 400 poco méas que un culto de misterio pagano. En lo que sucedio a la
iglesia primitiva con el Estado y con la sociedad, hay lecciones de advertencia
para la iglesia remanente.

XV . La propagacion del Evangelio

La iglesia como una empresa misionera.-

En cuanto a los alcances de la predicacion del Evangelio a fines del siglo I, ya
se ha presentado un panorama al tratar la 69 obra de los apdstoles. Los



registros del siglo Il no son claros. En el dltimo tercio del siglo Il habia una
préspera congregacion cristiana en el valle del Rédano, de la Francia actual, y al
mismo tiempo prosperaba el cristianismo en el Oriente. A comienzos del siglo IlI
habia progresos visibles del cristianismo en el norte del Africa y se habia
extendido algo en Espafia e Inglaterra. A comienzos del siglo IV se habian
establecido iglesias a lo largo del rio Rin. Informes incidentales que se hallan en
los escritos de los cristianos primitivos muestran una propagacion gradual del
cristianismo, lo que significd el establecimiento de iglesias, y a veces su
extincion debido a la persecucién. Al mismo tiempo se describe una sociedad
gue lentamente comenzaba a cristianizarse. Cuando fue legalizado el
cristianismo, los cristianos sin duda podian contarse por millones, y se usaron
edificios de iglesia desde el siglo 11l en adelante. Es evidente que las iglesias no
eran establecidas con la pureza del cristianismo apostolico, sino con la
naturaleza y la complejidad de las apostasias en que habia caido la iglesia. El
agua no puede alcanzar un nivel mas alto que el de su fuente. Las nuevas
iglesias siguieron naturalmente a las que les habian dado existencia y las
habian nutrido.

La extension del mensaje evangélico.-

Hay una declaracion impresionante en los escritos del apdstol Pablo. El habla
de "la esperanza del evangelio que habéis oido, el cual se predica en toda la
creacion ['a toda criatura’, BJ] que esta debajo del cielo” (Col. 1: 23). Este es un
indicio bastante claro de que el progreso de la obra misionera de la iglesia no se
media en los primeros afios por las iglesias establecidas que se conocen
historicamente. Hay suficiente base para creer que con el poder del Espiritu de
Pentecostés y con el celo y el valor de los apéstoles, el mensaje del Evangelio
fue llevado rapidamente a todo el mundo conocido. Aunque no dio como
resultado en todas partes el establecimiento de comunidades cristianas
permanentes, cumplié con el proposito de amonestar a los hombres para que
creyeran en el Mesias que habia sido crucificado, y habia resucitado y
ascendido al cielo donde estaba cumpliendo su obra de mediacion para todos
los que creyeran en él. Si fue asi, debe pensarse que es algo paralelo con el
mensaje de amonestacion que debe ser predicado al mundo entero antes de la
segunda venida de Cristo (Mat. 24: 14; Apoc. 14: 6-12), y que ahora esta en
marcha.
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La Historia Romana en los Dias del Nuevo Testamer

|. De la republica al imperio  *(5)

Roma se convirtid en republica, por lo menos nominalmente, alrededor del afio
500 a. C. De vez en cuando surgian lideres fuertes, pero el temor siempre
presente de que prevaleciera un poder autocratico conservo intacta la forma vy,
hasta un punto sorprendente, la realidad del gobierno republicano. Sin
embargo, durante los dos siglos anteriores al nacimiento de Cristo, los
problemas sociales y politicos que se produjeron como consecuencia de las
conquistas hicieron que el vasto imperio fuera cada vez mas dificil de
administrar mediante una forma de gobierno que, mas o menos, habia resultado
satisfactoria en los dias cuando los intereses romanos estaban limitados a Italia.

Ya en el siglo | a. C. esos problemas sociales y politicos exigieron un cambio de



la estructura politica del Estado, y de esa forma allanaron el camino para una
lucha de poderes entre los caudillos nacionales de la época. Pero hasta ese
momento ninguno de los rivales se atrevia a asumir el titulo de emperador. El
temor popular despertado por el hecho de que Julio César aspiraba a asumir el
titulo y las prerrogativas de ese cargo, fue lo que causé su asesinato durante los
idus de marzo del afio 44 a. C. Ese suceso precipitd un estado de anarquia que
continué durante casi 15 afios y que, en otros tiempos, habria sido la sefial del
colapso del poder romano. El que no se llegara a una situacion tal debe
atribuirse al hecho de que no habia quedado ningun pueblo tributario o0 enemigo
extranjero suficientemente fuerte como para rebelarse contra la autoridad
romana. Las provincias quedaron sumidas en la indolencia en ese momento de
postracion politica. Aunque perjudicada por un millar de abusos, la estructura
financiera romana permanecid intacta durante ese periodo crucial. A lo que
guedé del antiguo y solido caracter romano, y de su habilidad legal
administrativa en los niveles inferiores, particularmente en las municipalidades,
debe atribuirse la supervivencia de Roma como nacién y como gobierno
mundial. A pesar de los trastornos internos, la republica permanecié6 férrea.

El segundo triunvirato.-

Un segundo triunvirato, o gobierno integrado por tres hombres, fue formado
debido a la terminacion del primer triunvirato (ver t. V, 74 p.38), o, mas
especificamente, por la muerte de Julio César. Antonio, partidario de César, se
posesionod de la rigueza de su colega muerto y del liderazgo de sus tropas en las
proximidades de Roma. Octavio, sobrino y heredero de César, entonces joven
de 18 afios, hizo valer sus derechos, y mediante un inesperado despliegue de
capacidad politica logré contrarrestar con éxito el creciente poder de Antonio.
Finalmente arreglaron sus diferencias y en el afio 43 a. C. formaron sin
triunvirato, que incluia a Lépido, otra destacada figura politica. Esta alianza
llegd a ser conocida como el segundo triunvirato. Por acuerdo mutuo, Octavio,
gue habia tomado el nombre de Julio César Octavio, recibié el dominio de Italia
y algunas provincias occidentales. A Lépido le fueron asignadas otras
provincias del Occidente, mientras que Antonio se qued6 con Grecia y el
Oriente. Este arreglo estaba en vigencia en el afio 42 a. C., y fue legalizado por
un senado docil e impotente.

Las maniobras politicas que siguieron no fueron de beneficio para Roma, ni
tampoco le proporcionaron el monopolio del poder a ninguno de los rivales.
Lépido quedd politicamente impotente en el afio 36 a. C., y la lucha por el poder
se redujo a Octavio en el Occidente y a Antonio en el Oriente. Antonio
establecio su cuartel general en Egipto, que todavia estaba bajo el dominio de la
antigua casa de los Tolomeos, en la persona de la bella Cleopatra. La reina
gobernaba a Egipto como si hubiera sido su propiedad personal, y estaba
educando, para un futuro incierto, a sus hijos: uno de su esposo y hermano
menor, y otro de Julio César. El rompimiento entre Octavio y Antonio fue mayor
debido a que este ultimo se divorcio de su esposa Octavia, hermana de Octavio,
y luego se casO con Cleopatra. Se temidé entonces que Antonio intentara
hacerse rey de Roma y que la extranjera Cleopatra fuera su reina.

La supremacia de Octavio.-




Cuando Octavio creyo ser lo bastante fuerte, marchd contra Antonio y lo derroté
completamente en la gran batalla naval de Accion, frente a la costa occidental
de Grecia, en el afio 31 a. C. Durante la batalla, Cleopatra retird6 sus naves y
volvié a Egipto. Antonio la siguid, abandonando a sus generales para que se
arreglaran lo mejor que pudieran.

Ante Octavio, joven de unos 30 afos, quedaba abierto el camino del poder.
Invadié a Egipto al afio siguiente y vencio a las fuerzas de Antonio. Este se
suicido, y Cleopatra, habiendo fracasado en su esfuerzo por seducir a Octavio
con sus encantos, mas tarde también se quit6 la vida. Siguiendo el ejemplo de
los faraones y de los Tolomeos anteriores a él, Octavio se posesiond de Egipto
como si hubiera sido su propiedad personal. La victoria sobre el ultimo de sus
rivales lo elevé a una posicién de poder inexpugnable, y el escenario quedd listo
para la transicion formal de la republica al imperio.

ll. Octavio, emperador Augusto (27 a. C.-14 d. C.)

A medida que Octavio fue tomando todas las riendas del imperio, procurd que
fuera legal cada paso que diera en su ascenso hacia el poder. Mantuvo las
formas del gobierno republicano, y al principio no intentd tomar la dignidad
imperial, aunque dominaba como emperador. En enero del afio 27 a. C. se le
concedid el titulo de Augusto, término que expresaba tanto asombro como
gratitud por sus notables hazafias. El mismo afio recibié una potestad absoluta
de diez anos sobre las provincias que lo hicieron comandante en jefe de las
fuerzas militares romanas, y puesto que el comando del ejército constituia la
base real del poder imperial (ver t. V, p. 39), los historiadores sitian el comienzo
de la fase imperial de la historia romana a partir de este afio. El senado le dio
anualmente el cargo de consul hasta el afio 23 a. C., pero, 75 en ese afio se le
concedid el comando supremo proconsular, y recibié la autoridad tribunicia (ver
t. V, p. 227). Esos poderes eran renovados periédicamente. De este modo
concentrd en su mano todos los hilos del poder.

Pero a pesar de todo, Augusto continu6 gobernando mediante formas
republicanas. Continuaron tanto el consulado como el tribunado. El senado
siguié legislando, y Augusto entregd a proconsules, que respondian ante el
senado, el gobierno de las provincias mas dociles. Esos magistrados también
aparecen con el nombre de "proconsules” en el libro de los Hechos (cap. 13: 78,
12; 18: 12; 19: 38). Pero la autoridad consular de Augusto le daba en realidad
poder sobre todas las provincias.

Augusto mantuvo en sus manos el gobierno de las zonas rebeldes. En estas
provincias nombro legados como sus agentes. EIl gobernador de Siria era un
representante de Augusto. También nombrd procuradores en todas las
provincias como sus funcionarios de orden economico. En zonas mas
pequefias el administrador era un procurador. Los "gobernadores” de la Judea
del NT (Mat. 27: 2; Hech. 23: 24) eran procuradores responsables ante el
emperador, pero en cierta medida también lo eran ante el legado de Siria.

Los "comicios" o asambleas populares habian tenido bajo la republica el



propdsito de contrapesar al senado aristocratico. El senado lleg6 a tener en la
practica el poder del gobierno supremo de las provincias, mientras que los
"comicios" ejercian la autoridad local sobre la ciudad. Sin embargo, en el tiempo
de Augusto los "comicios" se convirtieron en una forma nada més, y en tiempo
de Tiberio, su sucesor, se redujeron a una sombra. El poder legislativo estaba
reservado para el senado, pero aun este organismo estaba subordinado al
emperador.

Cuando murié Lépido en el afio 13 a. C., Augusto se convirti6 en pontifice
maximo, el sacerdote principal de la religién del Estado. Este cargo era de gran
significado politico, principalmente porque regia el calendario, y por lo tanto
indirectamente la regulacion del tiempo de las elecciones. Augusto tenia ahora
en sus manos los mas importantes poderes religiosos, militares y civiles; no
necesitaba nada mas.

El reinado de Augusto fue prospero y exitoso. En realidad salvd a Roma de la
desintegracion. EIl imperio era bien gobernado y con firmeza. La famosa Pax
Romana (paz romana) se mantenia en el vasto imperio compuesto de pueblos
diversos, mediante un ejército permanente de quizd no menos de 250,000
hombres. Acerca de este periodo comenta M. Rostovtzeff: "El peligro de una
invasion extranjera habia desaparecido... aun las provincias fronterizas cesaron
de temer la irrupcion de las tribus vecinas. Y de ese modo el prestigio de
Augusto, como defensor y guardian del Estado, alcanzd una cumbre
insuperable” (A History of the Ancient World, t. 2, p. 197).

Con excepcion del problema de la sucesion imperial, la constitucion civil de
Roma estaba firme. Se habia restringido la extension de la ciudadania. Se
habia legislado cuidadosamente la libertad de los esclavos, teniendo en cuenta
el mercado de trabajo y el orden publico. Se codificaron de nuevo las leyes
matrimoniales y la solteria era castigada. Las diversas medidas que tomo
Augusto para la estabilizacién de la sociedad salvaron a Roma transitoriamente
de una completa decadencia moral y de la disolucién nacional.

Augusto fomenté durante su reinado el retorno a la religion. Se hizo esto quiza
no para beneficio de la religion en si, ni por causa de los antiguos dioses de
Roma, en quienes Augusto y sus consejeros probablemente no tenian especial
confianza. Fue mas bien el resultado de la conviccion de que el respeto por los
dioses y la observancia de los ritos religiosos eran buenos para el individuo y
también para la sociedad en conjunto. 76

Sistema de impuestos.-

Antes de Augusto, es decir, durante la republica, el cobro de los impuestos del
gobierno romano en las provincias se hacia por medio de los publicani. Eran
hombres encargados de cobrar el dinero de los impuestos de las
municipalidades fuera de Italia. Cada publicanus se comprometia mediante un
contrato a entregar al gobierno provincial cierta suma de dinero de su distrito.
Estaba obligado, pues, a recaudar ese dinero en su distrito, ademas de
cualquier cantidad que pudiera sacar como su ganancia e ingreso personal. En
el tiempo de Augusto fue reformado el sistema de contribuciones, de modo que



los impuestos directos no fueran entregados mas a los publicani, aunque el
cobro de algunos impuestos indirectos quiza continué a cargo de ellos. Los
"publicanos” mencionados en el NT evidentemente no eran funcionarios
romanos, sino cobradores de impuestos secundarios, empleados por Herodes
Agripa. Se los clasifica sencilla y directamente como "pecadores”, hombres
odiados y despreciados por el pueblo de Palestina (Mat. 9: 9-11; ver t. V, p. 68).

Comunicaciones.-

Es necesario destacar la calidad sobresaliente del sistema de comunicaciones;
realmente hizo época. El poder del imperio Romano y el magnifico control que
tenian las legiones sobre su territorio el mas grande en extensién visto hasta
entonces, debe relacionarse necesariamente con el gran sistema de caminos
construido por los romanos.

Mucho antes de que Roma utilizara el mar para llegar hasta sus provincias
conquistadas y aliadas, ya estaba construyendo caminos que comunicaran la
capital con los pueblos y las provincias de lItalia. Habia abundancia de
materiales en los diversos lugares. La roca llamada tufo o toba, muy util para
construir casas y edificios publicos, también era muy apropiada para construir
caminos. Sobre una gruesa base de piedras cubierta de grava y arena se
colocaban bloques de tufo, y cuando el uso que se les iba a dar lo justificaba, se
los unia firmemente con cemento. Cerca de las ciudades, especialmente de
Roma, donde el trafico era pesado, el pavimento de la superficie consistia en
lajas de granito. La parte central del camino era mas alta, en forma de
terraplén, y se usaba para el transporte mas importante y radpido, mientras que
las vias de los lados eran para el transito local o mas lento. Los caminos
atravesaban lomas y aun montafias, y trasponian quebradas y desfiladeros
mediante puentes sostenidos por arcos. En esta forma el viaje era mas rapido.

A Cayo Graco, el caudillo de la revolucién popular del afio 133 a. C., se atribuye
la construccién del sistema de caminos de ltalia, después de suceder a su
hermano en el poder. A medida que los limites del dominio romano fueron
ampliandose hacia todos los puntos cardinales, los caminos que salian de Roma
llegaban hasta los mismos confines del imperio.

Augusto establecié un sistema de postas o correos reservado exclusivamente
para los funcionarios del gobierno. Las postas, en cada una de las cuales habia
cuarenta caballos, estaban aproximadamente a diez kildbmetros una de otra.
Con este sistema, un mensajero podia viajar una distancia de mas de 150 km
en un dia, algo extraordinario para ese tiempo. El emperador Nerva (96-98 d.
C.) permiti6 que las postas se emplearan para uso general, y el gasto era
pagado por el tesoro imperial. Adriano (117-138 d. C.) extendié esa concesion a
todo el imperio, pero gobernantes posteriores afadieron el cuidado de los
caminos a los "deberes comunes": mantenimiento de los acueductos, impuestos
para el servicio de mensajeros y gravamenes para los ejércitos que estaban en
transito, asuntos que ya caian pesadamente sobre las municipalidades.

Estas vastas arterias se empleaban principalmente para el movimiento rapido de
tropas que vigilaban las lineas vitales del imperio o defendian sus fronteras. Por



lo 77 tanto, ademas de cualquier otro transito que pudiera haber, siempre habia
legionarios en marcha por esos caminos. Se afiadian, por supuesto, viajeros
importantes y humildes, los apurados y los que iban descansadamente, a
caballo o en burro, en literas o0 a pie, en carros ligeros o en pesadas carretas.
Entre tales viajeros del primer siglo de la era cristiana estuvieron Pablo, Pedro y
los otros apdstoles, que aprovecharon los caminos romanos y la paz de un
imperio unificado para el cumplimiento de sus deberes misioneros.

Debilidad v fortaleza de Roma.-

Cuando el estudiante de historia contrasta la paz y prosperidad del reinado de
Augusto con la anarquia de todo el siglo precedente (ver t. V, pp. 37-38) se
siente obligado a admitir cuan cerca estuvo Roma del colapso politico,
econdmico y social cuando Augusto tomo firmemente en sus manos las riendas
del gobierno (ver t. V, pp. 38-39). Sodlo las legiones romanas permanecian como
un poderoso factor de unidad; sin embargo, los soldados ya no prestaban su
juramento de lealtad (sacramentum) al Estado romano, sino a su comandante
general (imperator), quien, mediante su magnetismo personal y su liderazgo, los
conducia a la victoria, con su perspectiva de saqueo y de botin. Otro factor de
estabilidad era el respeto basico por la ley que demostraba el pueblo, aunque en
este respecto habia desmejorado en comparacién con sus antepasados. A
pesar de la tolerancia y corrupcion de los funcionarios gubernamentales, los
romanos comprendian la importancia de la ley y poseian una habilidad natural
para la administracion.

El gobierno firme de Julio César y las reformas que instituy6é sin duda también
contribuyeron a demorar el proceso de decadencia. El impulso que le dio a su
gobierno continud hasta que Augusto consolidé su dominio. Asi también el vigor
gue éste le imprimio, hizo que el Estado subsistiera a través de las vicisitudes
gue acompafiaron a una desdichada sucesion de emperadores ineficientes,
hasta los periodos mas brillantes de gobernantes como Vespasiano (69-79 d.
C.) y Marco Aurelio (161-180). El reinado de este ultimo fue realmente notable,
y podria llamarse con justicia una edad de oro, a pesar de la decadencia
progresiva de la civilizacion romana. La influencia de esa edad de oro ayuddé
para que el imperio pudiera soportar los reinados de una serie de tiranos
presuntuosos, hasta que los sdlidos reinados de Diocleciano (284-305) y
Constantino (306-337) dieron nueva vida a Roma.

Poco de bueno se puede decir acerca de la mayoria de los hombres que
ocuparon el trono imperial durante el siglo que siguié a la muerte de Augusto.
Una de las causas de esa situacion fue la ausencia de un plan claro y
consistente para la sucesion. Esta falta se hizo sentir. Todos los poderes del
gobierno de Augusto eran personales (ver t. V, p. 39). El cargo de emperador ni
siquiera existia legalmente. Augusto procuré de varias maneras perpetuar la
concentracion de poderes por medio de una sucesion de padre a hijo. Como no
tenia un hijo propio y sus parientes mas jovenes, que podrian haber sido sus
sucesores, murieron a temprana edad, adopté como hijo a su hijastro Tiberio, a
pesar de cierta antipatia que sentia por él.

La muerte de Augusto dej6é a Tiberio como el Unico candidato razonable para el



cargo imperial. Los arreglos necesarios para asegurar su coronacion revelan la
debilidad de la constitucion imperial. Los emperadores posteriores procuraron
también que su sucesor fuera un pariente suyo a quien habian adoptado. Pero
con este procedimiento no se consiguié que se estableciera un linaje imperial
estable; al contrario, durante el primer siglo de imperio, hombres
lamentablemente débiles llegaron a gobernar el mundo. Pero a comienzos del
siglo Il los emperadores escogian a sucesores teniendo en cuenta sus meritos
personales y no su relacion de parentesco. De este modo hombres mas
capaces fueron investidos con la dignidad imperial. 78

I1l. Tiberio (14-37 d. C.)

Algunos de los contemporaneos de Tiberio (sucesor de Augusto) hablan
favorablemente de él; pero son mas los que lo hacen desfavorablemente. Su
reinado puede considerarse débil, excepto por unas campafias militares exitosas
gue él no llevé a cabo personalmente. No importa cuanto se esforzara en su
trabajo, y cuan cuidadoso procurara ser, hay pocos indicios de que entendiera el
tiempo en que le toco vivir. Gobernaba mecanicamente de acuerdo con normas
establecidas, tomadas, en parte, de su experiencia anterior en los campamentos
militares. Nunca pudo sobreponerse a los problemas causados por consejeros
deficientes y chismosos.

Una de las desafortunadas caracteristicas de su reinado fue que las
acusaciones judiciales llegaron a ser habituales. No habia procesos publicos, y
la acusacion se convirtio en una profesion. Cualquier ciudadano que fuera
testigo de una infraccién de la ley, o sospechara de ella, o que quisiera implicar
a alguien en una acusacion, tenia derecho a presentar una denuncia y hacer
gue el culpable fuera procesado. Durante el gobierno de Tiberio surgié una clase
de acusadores profesionales llamados delatores, que acusaban a cualquiera
que pudiera haberlos ofendido. Esto era una tergiversacion de la justicia; sin
embargo, Tiberio apoyd ese sistema. Aunque parezca raro, esta practica resultd
perjudicial para el emperador, quien se convirtié en la victima de los cuentos
mas desagradables. La reputacion de Tiberio ha sido muy atacada por los
historiadores, debido, en parte, a esa situacion.

El ejército.-

El poder del ejército romano era notable. Durante algun tiempo las legiones
estuvieron constituidas por soldados profesionales que se alistaban por veinte
afios. Como ya se ha dicho, la lealtad de los soldados se centraba mas en su
comandante general que en el gobierno romano; sin embargo, los soldados
estaban bien preparados y luchaban fielmente. EI animo del ejército era
excelente, y vez tras vez demostro ser superior al espiritu y a la habilidad de las
fuerzas enemigas. En los dias de Augusto y de Tiberio era costumbre situar
legiones permanentes en puntos estratégicos por todo el imperio, a lo largo de
las fronteras y en las provincias conquistadas. En el afio 23 d. C., 25 legiones
de soldados romanos regulares mantenian el imperio bajo un excelente control
militar. Las regiones del alto y del bajo Rin estaban bajo el dominio de cuatro
legiones, mientras que en Espafia solo habia tres. El norte del Africa, sin contar



Mauritania, que era un reino tributario con su ejército propio, estaba bajo el
dominio de dos legiones; y Egipto necesitaba sélo dos. En Palestina y Siria,
habia cuatro legiones. Tracia era un reino tributario y tenia su propio ejército.
Habia dos legiones en el bajo Danubio, dos en Mosia y dos en Dalmacia. Estas
25 legiones se aumentaban con aproximadamente el mismo numero de
soldados auxiliares, lo que hacia un total de unos 250,000 hombres, calculando
5,000 soldados por legién. Estas estaban formadas casi exclusivamente de
infanteria pesada, aunque unas pocas contaban con contingentes de caballeria.
La legién también tenia su cuerpo de ingenieros, pues los romanos habian
inventado un tipo eficiente de maquinarias para sitiar ciudades. Cada con unto
de legiones, que formaban un ejército, estaba bajo el comando de un jefe
supremo, o imperator, y cada legién estaba presidida por un legado. La legién,
a su vez, consistia de unas cincuenta centurias, cada una de las cuales tenia de
50 a 100 hombres bajo el mando de un oficial lamado centurién.
Religion.-

Tiberio se esforz6 en los comienzos de su reinado por mejorar la vida religiosa
de su pueblo. Por eso prohibio el culto de lIsis, debido a las inmoralidades de
ese culto. También ordend que no continuara el culto de los judios en ltalia, y
gue fueran todos expulsados de ese pais. (Un estudio de Tiberio y su relacién
con 79 los judios puede leerse en el t. V, p. 67.) También se esforz6 por destruir
la astrologia. Muchos astrélogos estudiaban el sol, la luna y los cinco planetas
visibles, procurando, mediante encantamientos, obtener ayuda divina de los
dioses que se creia que habitaban en esos cuerpos celestes (cf. t. 1, pp.
224-225, y t. IV, pp. 790-791). Pero los esfuerzos de Tiberio para suprimir a los
astrologos no tuvieron éxito, y en los ultimos afios de su reinado él mismo se
hizo adicto de sus misterios. Los consultaba constantemente y, bajo la
influencia de sus consejos, llegd a ser cada vez mas pesimista y sombrio.

Administracion civil.-

Durante el reinado de Tiberio no hubo notables adquisiciones de territorio, pero
se hizo mucho para consolidar el dominio en las provincias remotas. Tracia fue
puesta bajo un gobernador romano, y pronto fue anexada. Cuando Arquelao,
rey de Capadocia, murio en el afio 17 d. C., su reino fue constituido en una
provincia gobernada por un procurador, y al mismo tiempo, el reino de
Commagene, en la frontera oriental, fue puesto bajo el gobierno de un propretor.
La inquieta y rica posesion de Judea habia sido puesta por Augusto bajo el
gobierno de un procurador (ver t. V, p. 65), y Tiberio dejé que continuara asi; sin
embargo, Judea estaba bajo la jurisdiccion de Siria, que era mas extensa, y el
procurador de Judea tenia que rendir cuentas al gobernador de aquella
provincia, cuya capital era Antioquia. Siria estaba rodeada por un circulo de
pequefios Estados semiautbnomos como Calcis, Emesa, Damasco y Abilene.
Ver t. V, mapa frente a p. 289.

Los primeros nueve afios del reinado de Tiberio pueden considerarse buenos, y
su gobierno de éxito; pero alrededor del afio 23 d. C. ocurri6 un importante
cambio. Sejano (0 Seyano), ministro de Tiberio, ambicionaba reemplazar al
emperador. Para lograrlo formd varias alianzas politicas y se esforzé por



eliminar cualquier apoyo que Tiberio pudiera encontrar en el circulo inmediato
de sus camaradas. Ni la familia del emperador escap6. Cuando murié Druso,
hijo del emperador, después de una prolongada enfermedad, los historiadores
de ese tiempo afirmaron que Sejano lo habia envenenado.

Ultimos afos de Tiberio.-

Tiberio comenzé a cosechar los amargos frutos de su apoyo a los delatores, de
su fe en los astrologos y de la libertad que dio a Sejano, su inescrupuloso
ministro. El palacio abundaba en rumores, chismes y viles relatos que no
perdonaban al emperador. Los lagubres prondsticos de los astrélogos tenian la
peor influencia sobre su mente, y las intrigas de Sejano amenazaban al mismo
Tiberio. Este, vencido por la melancolia, por los temores en cuanto a su
bienestar personal y por el odio que sentia aun por la atmosfera de Roma, se
apartdo completamente de esta ciudad y nunca mas volvio a ella. Viajaba, pero
nunca iba lejos dentro de Italia, y no salia de ésta. Pasé la mayor parte de los
restantes trece afios de su reinado en la isla de Capri.

Pero en su retiro tampoco hall6 paz. Lo perseguian su pesimismo y sus
temores. No se sentia seguro frente a las intrigas de Sejano, a quien finalmente
hizo matar. Las lenguas no cesaban de ocuparse del emperador, sencillamente
porque se habia retirado a una bella isla; en realidad, por esto mismo hablaban
mas de él. Como la gente no podia conocer la realidad de la vida privada de
Tiberio, se comentaba mucho que se entregaba a tremendas orgias en la
mansion de su aislamiento.

Tiberio, ya anciano, cayo enfermo cuando estaba de viaje. Se opuso a todos los
esfuerzos que se hicieron para que se le prestara atencion meédica, y tomé parte
muy activa en los juegos que se celebraron en su honor; sin embargo,
finalmente tuvo que ser llevado a su lecho, aunque se le neg6 la oportunidad de
morir de muerte natural. Macron, sucesor de Sejano, prefecto del pretorio y
suegro de Gayo, a quien 80 esperaba hacer emperador, asesing a Tiberio en su
lecho, asfixiandolo con la ropa de cama.

V. Gayo Caligula (37-41 d. C.)

Gayo, hijo adoptivo de Tiberio, generalmente conocido como Caligula (que
significa "zapatilla™), se convirtid6 entonces en el emperador. En su juventud
habia sido amigo de Herodes Agripa, nieto de Herodes el Grande. (En cuanto a
la relacion de Roma con los Herodes, ver t. V, pp. 42-43, 65-67, 70.) Este
principe palestino habia sido educado en Roma con otros hijos de reyezuelos
cuyos territorios estaban bajo el dominio romano. En Roma se hizo amigo de
Claudio y de su sobrino Caligula. Ambos estaban destinados a ser
emperadores. Caligula era un joven débil, nervioso y dado a los placeres. Con
demasiada facilidad se dejaba influir por Agripa para practicar las despaéticas
costumbres del Medio Oriente, con lo cual puso una desventurada base para su
futuro ejercicio del poder imperial.

A pesar de todo comenzo bien su reinado. Decretdé una amnistia general para
liberar a todos los presos y repatriar a todos los desterrados politicos. Se



incorporaron nuevos miembros al senado, escogidos de entre los miembros de
la clase adinerada de los caballeros. Muchos habitantes de las comunidades
provinciales recibieron la ciudadania romana. Fue un periodo de notable
prosperidad que evidentemente agradé al pueblo.

Pero después de su primer afio de reinado, Caligula se entregd a una vida
disipada. No sélo dio al pueblo costosas diversiones, forzando a los senadores a
gue participaran en los juegos, sino que él mismo descendia a la arena para
representar el papel de gladiador.

Durante su primer afio, Caligula decreté que Herodes Agripa, con el nombre de
Herodes Agripa |, fuera rey en Palestina; pero lo retuvo en Roma para tenerlo
cerca. Poco después del nombramiento de Agripa como etnarca, murid su tio
Felipe, y Gayo le entreg0 la tetrarquia de Felipe, ademas de Abilene y Celesiria.
Ver diagrama, t. V, p. 224.

Caligula pronto pretendioé ser un dios. Ordend que todos le rindieran culto, e hizo
gue se pusieran imagenes suyas en diversas comunidades, una de las cuales
fue Alejandria, Egipto, donde vivian muchos judios. Estos nombraron una
delegacion dirigida por el fildsofo judio Filon, para que fueran a Roma vy le
rogaran al emperador que no obligara a los judios a adorar su imagen, pues eso
seria completamente contrario a sus convicciones religiosas. La delegacién
entrevistd a Caligula, pero fue en vano; no tuvieron ningun efecto las suplicas de
Filon. El emperador ordend que su imagen fuera levantada y que los judios la
adoraran. Muri6 en el afio 41 d. C. mientras insistia en que fuera instalada una
imagen en el templo de Jerusalén, lo que hizo que los judios estuvieran a punto
de rebelarse.

Caligula trat6 de gobernar. Procuré imitar a los césares que lo habian
precedido, y prestd seria atencion a sus deberes; pero no queria gobernar
siguiendo las normas republicanas, como lo habian hecho Augusto y Tiberio.
Sentia desprecio por el senado y deseaba gobernar, no como imperator o
consul, sino como rey. Quizo ser constructor; derribaba edificios y los sustituia
con otros. Hizo construir un enorme acueducto, cuyos restos aun llaman la
atencion de los que visitan la ciudad de Roma. Reedifico el palacio de los
césares con un derroche extravagante. Comenzo nuevas facilidades portuarias
para la ciudad de Roma en la desembocadura del Tiber, lo que podria haber
sido provechoso; pero quedaron inconclusas cuando murié. Fue un derrochador
gue empobrecio6 la tesoreria que Tiberio, con su sentido de la economia, habia
mantenido con muchos recursos. Era arrebatado, voluble, e indudablemente 81
sufria de desequilibrio mental. Le gustaba hacer bromas, pero junto con éstas
manifestaba una crueldad que le hizo decir una vez, por ejemplo, que deseaba
gue el pueblo de Roma tuviera un solo cuello para poder cortarle la cabeza de
un solo golpe.

Caligula sélo reind cuatro afios. Fue asesinado por un oficial de la cohorte
pretoriana a quien habia insultado. Lo abandonaron completamente sus amigos,
y Herodes Agripa fue quien se encargd de preparar su cuerpo para que fuera
sepultado.



Cuando lleg6 al senado la noticia de que Caligula habia muerto, inmediatamente
comenzé a debatirse qué debia hacerse en cuanto a la sucesiéon. Se
pronunciaron discursos en los que se insistia que Roma volviera al gobierno
senatorial y que se restauraran los antiguos procedimientos republicanos. Eso
habria eliminado todo el problema de la sucesién imperial. Sin embargo, habia
otros que creian que Roma habia prosperado bajo el gobierno de un solo
hombre, a pesar de que algunos césares habian sido malos, y que se debia
nombrar el sucesor de Caligula.

V. Claudio (41-54 d. C.)

Cuando los soldados pretorianos oyeron de la subita muerte de Caligula,
empezaron a recorrer el palacio en busca de botin. Uno de ellos encontré a
Claudio, tio de Caligula, de unos cincuenta afios de edad, agachado detras de
una cortina del palacio. Lo sac0 arrastrando delante de los otros soldados, y
gritd con una risotada: "Aqui estd nuestro emperador”. Esta version se divulgo.
La idea tomé fuerza, y poco después toda la guardia pretoriana apoyaba a
Claudio como emperador de Roma. Siendo ya un hecho consumado, el senado
romano no podia menos que reconocerlo. Poco tiempo después el derecho de
nombrar los emperadores pasé de las manos de los pretorianos a las de los
soldados romanos que estaban en servicio. En el caso de Claudio el pueblo ya
estaba, en realidad, fuera del edificio del senado pidiendo que el senado
nombrara a uno solo para que dirigiera el imperio, y cuando la soldadesca
presentd ante los senadores el nombre de Claudio, ellos se apresuraron a
aceptarlo como emperador.

La personalidad de Claudio era extrafia. Tuvo una nifiez desventurada; fue
ridiculizado por sus compafieros y despreciado por sus familiares. Como no
tenia relaciones normales y agradables con sus iguales, se vio forzado a
confraternizar con lacayos, y vivid aislado la mayor parte de su vida. Habia
dedicado su tiempo a estudiar, especialmente historia. Escribia muchisimo; se
interesaba en el arte dramatico, y era un anticuario empefioso, aunque
mediocre. Conocia mucho de lo que habia acontecido en Roma en lo pasado,
pero evidentemente no estaba a tono con la Roma de sus propios dias.

Administracion civil.-

Claudio procuré ser un gobernante considerado. Concedié amnistia a los
presos politicos y a los exiliados, y se prohibieron las confiscaciones. Los
templos fueron restaurados, y se pusieron de nuevo las estatuas que habian
sido retiradas, especialmente las que habian sido quitadas para colocar las de
Caligula. Ordend que algunas tropas cruzaran las fronteras para ocupar lugares
donde se necesitaba fuerza militar, y se hizo notable por las colonias romanas
gue establecié en varias provincias por todo el imperio.

Uno de los logros importantes de Claudio fue la reorganizaciéon del senado.
Tuvo la valentia de eliminar a algunos de sus componentes que no podian
soportar la carga econdmica que implicaba la senaduria. Después ocupo las
vacantes con caballeros que eran suficientemente ricos para hacer frente a las



normas senatoriales. Muchos de esos caballeros eran de las provincias. Esto
hizo que el senado fuera un cuerpo representativo mas genuino, y ayudo a que
el imperio no fuera el apéndice 82 de un gran municipio sino una vasta entidad
politica centralizada en una capital, con ciudades confederadas y provincias que
ayudaban en el gobierno imperial.

Un censo hecho en el afio 47 d. C. mostré6 que habia casi 7,000,000 de
ciudadanos en el imperio. Esto representaba un gran aumento sobre el censo
del afio 14 d. C., que dio unos 5,000,000 de ciudadanos. Revelé cémo los
tiempos de comparativa paz y prosperidad a partir de Augusto habian ayudado
al crecimiento de la poblacion. También indicaba una amplia expansion de la
ciudadania por todo el imperio. A esa cifra de 7,000,000 debian afiadirse las
esposas Yy los hijos de los ciudadanos, lo que elevaba el total de los ciudadanos
romanos Yy los que dependian de ellos a unos 20,000,000, de acuerdo con la
estimacion de Gibbon. A esta cifra debia afadirse la gran cantidad de
provincianos que no tenian ciudadania romana y las multitudes de esclavos que
poblaban el mundo romano. El historiador Gibbon estima que a mediados del
siglo | d. C. la poblacion total era de 120,000,000, cifra, sin duda, demasiado
alta; quiza fluctuaba entre los 80,000,000 y los 100,000,000 de personas (ver
Edward Gibbon, The History of the Decline and Fall of the Roman Empire, ed. de
J. B. Bury, t. 1, p. 42).

La aficion de Claudio por las cosas antiguas hacia de él un verdadero romano
de corazon y de espiritu. En su corte se notaba una atmdsfera menos
extranjera. Era considerado en su proceder con los extranjeros, es decir, los no
romanos, pero los vigilaba para asegurarse de la plena lealtad de ellos. Los
judios eran tolerados, y evidentemente fueron tratados con mas bondad que en
tiempos de Tiberio; sin embargo, estallaron revueltas entre ellos, y como
resultado Claudio dio un edicto expulsando a los judios de Roma (ver t. V, p.
72). Entre los expulsados estaban Aquila y Priscila, judios con quienes Pablo se
relaciond mientras predicaba en Corinto, en su segundo viaje misionero (Hech.
18: 2).

Era asombrosa la laboriosidad de Claudio en su esfuerzo por ser un emperador
eficiente. Estaba en su despacho desde temprano en la mafiana hasta tarde
por la noche. Pasaba horas en el Foro, trabajando como juez de su pueblo. La
gente acudia a él, le referia sus problemas y le pedia su ayuda y solucién.
Cuando se disponia a marcharse, con frecuencia la gente insistia en que se
guedara hasta que todos los casos hubieran sido oidos. Se ocup0 activamente
en su programa de edificacion, mayormente para completar las obras
comenzadas por Caligula. EIl nuevo puerto de Ostia en la desembocadura del
Tiber, tan util para Roma porque el rio se estaba llenando de cieno, Claudio lo
concluyéo con éxito. Termind el enorme acueducto que Caligula habia
comenzado, y completd un gran tunel para llevar agua a Roma. Bretafia fue
subyugada por completo, y Caractaco, uno de sus caudillos, fue llevado a Roma
en triunfo. La religion de los druidas fue suprimida en las Galias y en gran
medida ocurrio lo mismo en Britannia.

Claudio gasto tiempo y dinero en diversiones para el pueblo romano, pero era
claro para los que lo conocian, y quiza también lo advertia la multitud, que lo



hacia sélo por cumplir un deber, como si el anticuario hubiera continuado con la
antigua rutina romana sin participar genuinamente en la vida del pueblo. Pero el
tesoro publico quedd exhausto. Hubo carencia de cereales, y el pueblo culpé al
emperador. Mientras mas se afanaba por resolver los problemas del pueblo,
mas responsable se hacia de las dificultades de la gente. Esto le impidio llegar
a ser un gobernante popular.

Vida personal.-

Por otra parte, caia en la complacencia propia, y a medida que envejecia se
entregaba mas a la intemperancia en la comida y la bebida. Como ya se ha
dicho, trabajaba infatigablemente, y luego comia en exceso en un intenso
esfuerzo por restaurar su decadente fuerza fisica. Su salud se deterioro
gradualmente, y 83 las intrigas y los males de la vida del palacio aceleraron el
proceso.

Claudio se cas0 cuatro veces. Su tercer matrimonio, con Mesalina, fue
especialmente repugnante. La inmoralidad de la conducta de ella fue descarada
y, de acuerdo con un relato de ese tiempo, hasta participé en una ceremonia
nupcial con uno de sus amantes. Mesalina fue muerta debido a sus
infidelidades. Claudio se cas6 después con su sobrina Agripina, quien logré que
Neron, hijo de ella, fuera el sucesor del trono cuando muriera su padrastro. Esto
equivalia a dejar a un lado al hijo de Claudio, joven que fue muerto después.
Agripina pronto se canso de esperar la muerte de su esposo, lo que abriria el
camino para que su hijo Nerdn ocupara el trono, y finalmente tramo un complot
para que su esposo fuera envenenado. Clandio bebio el primer brebaje de
veneno, pero ya fuera porque habia comido demasiado o habia tomado mucho
vino, el veneno no tuvo efecto. Un médico llamado por Agripina introdujo una
pluma envenenada en la garganta del emperador, evidentemente con el
pretexto de proporcionarle algun alivio gastronomico. Claudio se sumi6
gradualmente en la inconsciencia y murido por los efectos del veneno asi
aplicado. Nerdn fue su sucesor. Esto ocurrié en el afio 54 d. C.

V1.

Nerén (54-68 d. C.)

La familia del nuevo emperador desde hacia mucho tiempo habia tenido
importancia en el ambiente de Roma; unos doscientos afios antes se habian
elevado de la clase plebeya. Ese clan habia producido dos coénsules, un
pontifice maximo y varios generales. El padre de Neron habia sido acusado de
muchos crimenes: incesto, adulterio, asesinato y traicion. Se caso6 con Agripina,
hermana de Caligula, y el hijo de ambos, Lucio Domicio, fue el Nerdn de la
historia. El padre murié cuando Neron solo tenia tres afios de edad; su madre
fue desterrada, y una tia fue su tutora. Caligula se apropio del patrimonio del
nifio, pero Claudio mas tarde se lo restituyo.

La educacion del muchacho habia incluido muchas cosas perjudiciales.
Conocia buenas maneras, la etiqueta de la corte, sus derechos y prerrogativas,
pero estaba demasiado versado en los vicios y en las corrupciones de sus dias.
Su desventura fue la de muchos jovenes romanos de buena cuna: su instruccion



habia estado en manos de sirvientes poco supervisados. Una excepcion a esto
fue que tuvo a Séneca como su tutor. Este tutor, hermano del Galion que fue
proconsul de Acaya cuando Pablo estaba en Corinto (Hech. 18:12), naci6é en
una familia de maestros, y llegé a ser fildsofo y versado en los asuntos
materiales. Sabia como retener amigos influyentes y coémo beneficiarse
mediante su amistad. Sus principios eran buenos, propios del estoicismo que
profesaba. Sabia como vivir sin corromperse en una época y un ambiente
perversos. Es evidente que tuvo una buena influencia sobre Nerén, la que se
extendié durante los primeros afios del nuevo reinado. También es obvio que su
influencia no fue ni lo bastante buena ni lo suficientemente decisiva. Las malas
caracteristicas inherentes del joven, los mismos de que habia sido objeto y la
corrupcion que lo rodeaba, pudieron mas que la capacidad de Séneca o quiza
gue su voluntad para vencer.

Otro de los primeros favoritos de Nerdn fue Burro, prefecto de los pretorianos,
de larga experiencia en la corte. Era un hombre de sagacidad innata,
disciplinado y de una sensibilidad moral sorprendente para una persona de su
posicion.

Nerdn padecia de obsesiones. Temia a su madre. Temia a Britanico, el hijo de
Claudio, a quien Agripina habia logrado desplazar para promover a su propio
hijo. Pero cuando Nerén fue presentado por Burro ante los pretorianos como el
idéneo sucesor de Claudio, lo aclamaron. Ya no hubo ningin poder que pudiera
disputarle 84 esa aprobacion, mucho menos al negligente senado. Neron tenia
unos 17 afos de edad cuando fue hecho emperador.

Agripa sumié entonces el papel de emperatriz, en lo cual cooper6 con Neron. Se
hacia llevar en la tierra imperial junto con su hijo, daba consejos y recibia
embajadas. Disponia de envenenadores para eliminar a las personas que
parecian ser obstaculos en su camino. Procuraba dominar completamente a su
hijo, el joven emperador. Para contrarrestar ese dominio materno, Séneca y
Burro convinieron en mantener su influencia sometiéndose a la voluntad de
Neron. Pensaron que la forma mas efectiva de influir en Neron era someterse a
los caprichos del soberano. De ese modo, Neron fue envileciéndose
gradualmente desde sus primeros afios de gobierno.

Muchos de los actos del joven emperador fueron deliberadamente malos. Hizo
envenenar a Britdnico. Por una concubina abandoné a su esposa a su esposa
Octavia, a quien Agripina tomoé entonces bajo su proteccién. Elimin6 a Palas ,
liberto que habia sido ministro de Claudio y protegido de Agripina. Halagado por
los aplausos de la multitud, se exhibia despreocupadamente en el circo y en el
teatro, y hasta participaba en pequefos robos callejeros y peleas las que se
disfrazaba, pero no suficientemente. Lo mejor que se puede decir de Nerdn es
gue dejaba los asuntos de gobierno a sus ministros. Séneca y Burro mantenian
siempre bien informado al senado de todo lo relacionado con el gobierno y de
ese modo se protegian de la ira de la madre de Nerén. Nerén actuaba
publicamente como juez, y realmente procuraba ser justo en su fallos. No
tomaba en cuenta las burlas que el populacho insolente con frecuencia habia
dirigido contra el trono. Por todas estas razones, sus primeros afiios parecieron
tolerables, especialmente si se compara con la ultima parte de su reinado.



En el afio 58 d. C. precencié un cambio para mal en la vida del emperador. Lo
primero que sucedid en este segundo periodo fue su enamoramiento de Popea,
la disoluta esposa de Oton, favorito de la corte del emperador. Cuando parecié
gue Oton se opondria a las familiaridades de Nerdn con su esposa, le fue dado
un cargo en Lusitania (moderno Portugal), para que no interfiriera en esas
relaciones. El siguiente hecho, y que sin duda resulto de la mala influencia de
Popea, fue el asesinato de Agripina, la madre de Nerdn. El emperador temid las
consecuencias de ese terrible acto, pero cuando entr6 de nuevo a Roma
después de la muerte de su madre, fue recibido con mas exorbitante adulacién
gue le prodigaron tanto los senadores como el pueblo. Desde ese momento, el
emperador se volvi6 sumamente egocéntrico, pero al mismo tiempo era débil y
vacilante, supersticioso y cobarde, desenfrenado y lascivo, y de un
temperamento peligroso para todos los que lo rodeaban. Se entregaba cada vez
mas a las disipaciones mas publicas y corruptas. Inducia a esos desenfrenos
tanto a nobles como plebeyos mediante cenas publicas en la que se practicaban
y se estimulaba una inmoralidad descarada. Parecia que el mismo populacho
estaba siendo inducido a una completa corrupcion.

Burro y Séneca continuaron desempefiandose como ministros de Nerén, pero
su influencia iba declinando. Hombres perversos, Tigelino y Rufo, iban ganando
influencia. Burro murié en el afio 62 d. C., quiza envenenado. Séneca procuré
fructuosamente retirarse a la vida privada . Nerén repudié publicamente a
Octavia, después la hizo matar en muy forma muy cruel, y se casé con Popea.
Entonces, como la tesoreria estaba vacia debido al libertinaje del emperador, se
eliminaba a ciudadanos ricos para que su fortuna pudiera ser confiscada.

Incendio de Roma.-

Este tragico holocausto, el acontecimiento mejor conocido del reinado de Neron,
ocurrié en el afio 64 d. C. De los catorce sectores que constituian la ciudad, sélo
se salvaron cuatro, tres se quemaron completamente, y los otros 85 siete
sufrieron dafios mas o menos graves. Fueron destruidos algunos de los edificios
mas famosos de la ciudad, tanto publicos como palacios. Hasta el palacio de
Neron sufrié con el fuego. Miles de las casas de los plebeyos y de las hacinadas
viviendas de los distritos mas pobres fueron destruidas. Se perdieron obras de
arte de valor incalculable, e indudablemente se quemaron documentos de gran
valor legal e histérico.

Podria ser cierto que Neron hizo incendiar a Roma para que le sirviera como
telon de fondo para recitar con lenguaje de tragedia el poema épico El saqueo
de Troya. No hay motivo especial para rechazar esta idea, aunque circularon
otras versiones. Se dijo que soélo habia impedido que se hicieran esfuerzos
eficaces para detener el incendio; segun otra version, Nerén incendio la ciudad
porque deseaba tener una oportunidad de reedificarla con toda magnificencia y
dar su nombre a la ciudad restaurada.

Ya sea que haya incendiado Roma, o que lo haya permitido, Neron se
extralimitd. Esto lo comprendié, y mando hacer ofrendas expiatorias especiales
a los dioses. Con todo, los sobrevivientes del incendio murmuraban contra él.



Tacito, historiador romano, escribiendo unos cien afios después del nacimiento
de Cristo, dijo: "Ni la reparacion humana, ni la munificencia imperial, ni todas las
formas de aplacar el cielo, pudieron sofocar el escandalo o desvanecer la
creencia de que el incendio habia sido intencional” (Anales xv. 44).

Persecucion de los cristianos.-

¢, Qué podria ser Nerén? Debia buscar a alguien a quien culpar del desastre.
Encontré la victima propiciatoria en la secta ilegal de los cristianos, quienes en
ese tiempo sin duda habian llegado a ser numerosos en la ciudad. Dice Tacito:
"Por lo tanto Nerén, para acallar el rumor, presentd como criminales y castigo
con el maximo refinamiento de crueldad, a una clase de hombres detestados
por sus vicios, a quienes la turba llamaba cristianos. Crhistus, el que dio origen
al nombre, habia padecido la pena de muerte durante el reinado de Tiberio, por
sentencia del procurador Poncio Pilato; y la perniciosa superticion fue reprimida
por un momento, so6lo para irrumpir una vez mas no soélo en Judea, donde se
origind la enfermedad, sino en la capital misma, donde proliferan y se ponen de
moda todas las cosas horribles y vergonzosas del mundo" (Ibid.). Esto basta
para conocer la opinion de Téacito. Después prosigue describiendo la forma en
gue Neron persiguio a los cristianos:

"Primero eran arrestados los miembros reconocidos de la secta; después, por
confesion propia, eran condenados en gran numero, no tanto a causa de un
incendio premeditado como por odiar a la raza humana. Y el escarnio
acompafiaba a su fin. Eran cubiertos con pieles de fieras y muertos a
dentalladas por perros, o eran atados a cruces, y cuando terminaba la luz del
dia eran quemados para que sirvieran como antorchas por las noches. Nerén
habia cedido sus jardines para el espectaculo, y presentd una exhibicion en su
circo mezclandose con la turba disfrazado de auriga, o montado en su carro. Por
lo tanto, a pesar de una culpa que habia merecido el castigo mas ejemplar, se
despertdé un sentimiento de compasion debido a la impresion de que estaban
siendo sacrificados no para el bienestar del Estado, sino debido a la ferocidad
de un solo hombre" (Ibid.).

Pedro y Pablo.-

Esta persecucion de Neron, que comenzo en el afio 64 d. C., no fue la expresion
de una politica gubernamental acerca de los cristianos, sino que surgio del
antojo y capricho de Neréon, como una manera de eludir su culpa. La
persecucion fue severa, pero ahora es imposible determinar hasta donde llegé
Su persecucion. Suetonio, contemporaneo de Tacito, dice que "se infligio castigo
a los cristianos, una clase de hombres entregados a una nueva y maligna
supersticion” 86 (Nerdn vi. 16). No cabe duda de que centenares de cristianos
sufrieron el martirio en la ciudad de Roma, y que también pudo haber habido
estallidos de persecucion contra ellos en las provincias. Ninguno de los
escritores paganos se refiere a Pedro o a Pablo por nombre, pero los primeros
autores cristianos unanimemente se refieren al martirio de esos apostoles en el
tiempo de Neron, y en Roma. Entre ellos estan Tertuliano (m. c. 230 d. C,;
Contra Marcién iv. 5) y Eusebio (c. 325 d. C; Historia eclesiastica ii. 25).



La antigua mazmorra Mamertina que se halla situada en las proximidades del
Foro Romano, y no lejos del antiguo recinto del senado, ain es mostrada a los
turistas como el lugar donde se supone que Pablo estuvo encarcelado. La fecha
de su muerte puede ubicarse entre los afios 66 y 68 d. C., el afio en que murié
Nerdn. De acuerdo con una antigua tradicion, Pedro fue martirizado después de
Pablo, siendo crucificado con la cabeza hacia abajo (Eusebio, Historia
eclesiastica iii. I; cf. HAp 428-429).

Muerte de Neron.-

Mientras continuaba esporadicamente la persecucion de los cristianos en Roma,
Neron se ocupaba de reedificar la ciudad. Se disefiaron nuevamente las calles y
se levantaron edificios que mostraban belleza y criterio artistico. Grandes sumas
de dinero se gastaron en la reconstruccion, dinero que tuvo que provenir de la
gente rica de las provincias y de gravosos impuestos.

Pero eso no apaciguaba al pueblo. Ya no se trataba solo de murmuraciones
entre la plebe. La nobleza, los lideres de la vida social y econbmica de Roma,
estaban determinados a que hubiera un cambio en el gobierno. Se descubrio
uno de los complots mas organizados, y los conspiradores fueron juzgados,
condenados y muertos. Entre ellos estaba el antiguo amigo y mentor de Nerén,
Séneca, que en vano habia procurado retirarse de la vida publica, apartandose
de la ciudad de Roma y de sus peligros. Nerdon pudo entonces incluirlo en la lista
de los conspiradores y hacerlo morir como un criminal.

En los dltimos afios de su vida Nerdn se habia vuelto mas libertino, mas indigno
de confianza, mas disipado, mas cruel. Parecia no tener limites su infundado
egotismo. Sus precoces alardes de poeta y artista continuaron hasta el fin.
Antes del incendio de Roma habia decidido hacer un viaje al Medio Oriente;
pero esos planes fueron interrumpidos por su deseo de hacer que Roma fuera
reedificada. Por fin emprendio viaje en el afio 66, y estuvo ausente cerca de dos
afos. Su gira fue una exhibicion publica de vanidad depravada y corrupta. A su
regreso efectud una entrada triunfal en Roma, pero eso no distrajo al publico de
su descontento, lo que se notd especialmente entre los nobles.

Neron recibié entonces noticias de graves defecciones entre los generales de
las provincias. Se mencionaba especialmente a Galba, destacado en Espafia,
pues Vindex, prefecto de una de las provincias de las Galias, le habia hecho
proposiciones formales para que fuera emperador. Galba vacilé en participar de
la conspiracion, pero Vindex siguido adelante con el complot. Nerdn consigui6
gue Vindex fuera declarado enemigo publico, pero para entonces Galba estaba
resuelto a seguir adelante con la conspiracion. El pueblo clamaba contra Nerén,
los senadores se mantenian apartados de él, y los pretorianos le negaban su
proteccion. ElI emperador huyé de Roma, por lo que el senado lo proclamé
enemigo publico y decretdé su muerte. Escondido en una casucha a la vera del
camino, Neron se puso un arma contra el pecho, y un esclavo lo traspas6 con
ella. Murié en el momento en que llegaban los soldados para apresarlo. El tirano
murio vergonzosamente a la edad de 30 afios, después de un afrentoso reinado
de catorce afios. Eso sucedio en el afio 68 d. C. 87



VIl. Desde Galba hasta Adriano (68-138 d.C.)
Sucesores de Nerdn, 68-69 d.C.-

Galba, jefe supremo del ejército en Espafia, fue elegido rapidamente por sus
soldados para que ocupara el lugar de Neron. Esta fue la primera vez que un
emperador fue nombrado por sus soldados en la provincia, lejos de Roma. Con
esta eleccion Roma también se aparté de la antigua familia juliana, de la cual
habian salido hasta entonces todos los Césares. Galba se dirigi6 a Roma. Por
supuesto, hubo otros aspirantes al trono, y Galba hizo matar a varios nobles
conspiradores, a algunos sin juicio previo. El nuevo emperador no estaba
dispuesto a esgrimir solo la autoridad imperial, y acepté que se le nombrara
como asociado a un romano notable llamado Pisén. El hecho de que el senado
aclamara el nombramiento de Pison, ofendio profundamente a Oton, el que una
vez fuera esposo de Popea, mujer de Neron. Otdn, que también era general,
conquisto el favor de algunos de los soldados, y después fue presentado ante la
guardia pretoriana que lo aclamo6 como emperador. Los soldados abandonaron
a Galba, y cuando éste y Pison se presentaron en el Foro, Galba fue asesinado
inmediatamente, y poco después Pison sufrio la misma suerte.

Las noticias de este disturbio y derramamiento de sangre llegaron a las Galias,
donde el legado Vitelio aceptd las suplicas de los soldados de que fuera
emperador. Las legiones de las Galias y de Alemania apoyaron a Vitelio, y éste
marchd hacia Roma. Oton salio a hacerle frente en el norte de ltalia, y en la
batalla que se rifid fue muerto y su ejército fue derrotado. Vitelio marchoé sobre la
capital, donde el impotente senado lo aclamo6 emperador.

Mientras tanto habia surgido Vespasiano, otro candidato, que entonces servia
como legado en Judea. Su familia era practicamente desconocida, pero él habia
cumplido con éxito importantes responsabilidades. Habia sido legado de una
legion en Britannia y finalmente habia llegado al consulado. En los ultimos afios
de la vida de Neron habian estallado graves desérdenes en Palestina, y
Vespasiano habia sido enviado alli para aplastar la revolucion judia. Mientras
estaba cumpliendo esa comision, el ejército de Oriente lo proclam6 emperador.
Los ejércitos del norte de Italia también le ofrecieron su lealtad. Vespasiano
marcho6 hacia Roma y derrotd a las fuerzas de Vitelio. El senado de buena gana
declar6 emperador a Vespasiano. Neron habia tenido tres sucesores en menos
de un afio.

Durante estos importantes cambios dinasticos, ¢qué habia sucedido al Imperio
Romano en su conjunto? Debe destacarse de nuevo que fuera del imperio no
habia ningun poder fuerte que pudiera aprovecharse del desorden de Roma.
Partia, el unico posible retador del poder imperial, acababa de sufrir una derrota
ante los romanos. Dentro de los limites del imperio no habia ningan partido
organizado, de "oposicion”, que aprovechara de los disturbios; por lo tanto, el
ritmo de la vida del imperio prosiguio a pesar de los tumultos de la capital. Es
cierto que fueron perturbadas las zonas por donde pasaban los ejércitos que
iban a entronizar a sus respectivos generales en Roma, y que fueron depuestos



los legados, procuradores y procénsules de algunas de las provincias. Era
inevitable que hubiera perturbaciones en los negocios, especialmente, a medida
gue los nobles que tenian un capital invertido se veian implicados en sucesivos
cambios de gobierno. Pero en su conjunto la vida del imperio prosiguié como lo
habia hecho durante cien afios antes, cuando casi se llegd a la anarquia con
motivo del asesinato de julio César. Continuaba el comercio maritimo. Los
agricultores proseguian sus labores. Las legiones continuaban con su mision de
vigilancia, y elegian a los generales a quienes querian permanecer leales. A
pesar de toda la corrupcion, habia una base sdlida en el pueblo, en los hogares
en los cuales padres y madres continuaban con sus deberes al lado de sus hijos
y echaban el 88 fundamento imprescindible de la vida de sus comunidades. Los
sacerdotes continuaban con sus deberes en los templos paganos. Los adictos a
los cultos de misterio proseguian con sus practicas religiosas. El cristianismo
también continuaba creciendo entre la gente como una levadura de bien.

Vespasiano, 69-79 d. C.-

Vespasiano dejo a Tito, su hijo mayor, para que continuara subyugando a los
rebeldes judios, mientras €l continuaba lentamente su viaje a Roma. Sus
intereses en la capital estaban a cargo de Muciano, legado de Siria, y de
Domiciano, el hijo menor del emperador.

Tito completd con eficacia la tarea comenzada por su padre. Jerusalén fue
cercada en la primavera (marzo-mayo) del afio 70 d. C., y a fines de agosto,
después de una tenaz resistencia, fue tomada y casi completamente destruida.
Tito regreso triunfalmente a Roma, llevando consigo a miles de cautivos y un
gran botin. En el arco de Tito que aun estd en Roma se conmemora su victoria.
(Hay una detallada descripcion de las guerras judias y de la destruccion de
Jerusalén en el t. V, pp. 74-79.)

Cuando Vespasiano estaba por vestir la purpura imperial, algunas de las
legiones que lo habian apoyado en las Galias y en la parte baja de Alemania
trataron de terminar sus relaciones con Roma y de formar un gobierno separado
en las provincias galas; pero solo basté una demostracion de fuerza de Muciano
para que las legiones se sometieran, y se apago la revuelta. Como una
cantidad de legiones auxiliares de naturaleza tribal habian participado en la
rebelién, el gobierno romano comenzo6 desde entonces la practica de asignar los
auxiliares tribales en partes del imperio distantes de su terrufio para disminuir el
riesgo de tales rebeliones.

Cuanto Tito regres60 de Palestina, Vespasiano lo convirti6 en prefecto del
pretorio y le dio el poder tribunicio: la autoridad, pero no el cargo de tribuno.
Juntos manejaron con sabiduria el imperio. Su principal contribucién quiza fue
en lo que atafie a las finanzas, donde el sentido de economia de Vespasiano
restauro la tesoreria que habia quedado vacia debido a los despilfarros de los
emperadores anteriores. Fueron reorganizadas varias provincias, y la defensa
imperial se fortalecié por el norte hasta Britannia y en las fronteras formadas por
los rios Rin, Danubio y Eufrates. La construccion de imponentes edificios en
Roma dio un aire de prosperidad al nuevo régimen. Fue restaurado el
incendiado templo capitalino, se erigio un templo de la paz y se comenzo la obra



del Coliseo monumental, cuyas ruinas existen todavia. Tan estable fue el
gobierno de Vespasiano, que cuando él murié en el afio 79, Tito pudo sucederlo
sin disturbios.

Tito, 79-81 d. C.-

El hijo demostré ser un digno sucesor de su eficiente padre. Por desgracia, su
reinado fue corto; por eso no pudo cumplir muchas de sus primeras promesas.
El recuerdo de su gobierno fue también entenebrecido por dos desastres. En el
afo 79 el Vesubio hizo erupcién y su lava volcanica sepultoé las ciudades de
Pompeya y Herculano, cuyas ruinas, al ser excavadas, han proporcionado una
rica fuente documental acerca de la vida romana en Italia durante el siglo | de
nuestra era. Un afio mas tarde Roma sufrié otra vez un desastroso incendio que
ardio durante tres dias y dejé gran parte de la ciudad en ruinas. Sin embargo,
nadie culp6 a Tito por esas catastrofes, y su muerte en el afio 81 d. C. fue
profundamente lamentada en el imperio. Domiciano, su hermano menor, ocup6
el trono sin oposicion.

Domiciano, 81-96 d. C.-

El nuevo gobernante tenia un interés genuino en la vida politica, social y literaria
del imperio; pero el bien que realiz6 qued6 anulado por el odio que despertaban
sus métodos violentos y autocraticos. A pesar de todo, la historia registra los
progresos imperiales durante su mandato. Autoriz6 una campafia 89 desde
Britannia a Caledonia (Escocia), y él mismo comandé un ejército que penetrd en
Alemania cruzando el Rin. Alli anexo al imperio un territorio al este de ese rio.
Una rebelion de dos legiones destacadas en Mainz fue facilmente sofocada.
Esto dio lugar a la politica de no tener mas de una legidon estacionada
permanentemente en un lugar. Una revuelta de las tribus germanicas al otro
lado del bajo Danubio fue dominada con mas dificultad, y el acuerdo que
Domiciano hizo con esas tribus no fue duradero.

En los comienzos de su reinado se esforz6 por deificar a los emperadores, y
establecié un colegio sacerdotal de los Flavios para el culto de su difunto padre
y de su hermano. Se dio a si mismo el titulo de dominus et deus ("sefior y
dios"), y asi intensificé el culto del emperador por todo el imperio, lo que
contribuy6 a la persecucion de la iglesia cristiana. Sin duda, el apéstol Juan fue
desterrado en ese tiempo a la isla de Patmos, y se supone que una cantidad de
otros discipulos fueron muertos durante su reinado. Es imposible decir ahora
cuan abarcante y cuan cruel fue la persecucion, pues muy poco se dice de ella
en los registros de la época. La mayor parte de las referencias se encuentran
en escritos cristianos posteriores, como los de Tertuliano. Esa persecucion no
representa una politica imperial deliberada, sino que, como la de Neron, fue el
resultado del proceder autocratico del emperador y su resentimiento contra un
conjunto de religiosos fanaticos que se negaban a ajustarse a la conducta
general del pueblo romano. Por esa misma razon castigd duramente a ciertos
judios que seguian rebelandose después de su derrota unos veinte afios antes.

El reinado de Domiciano, que durd hasta que fue asesinado en el afio 96 d. C.,
fue notable por los enconados conflictos del emperador con el senado. Una



cantidad de senadores eminentes fueron ejecutados, acusados de traicion, y
cuando murié el tirano, su nombre fue borrado de los registros oficiales por el
senado y su memoria fue maldita.

Nerva, 96-98 d. C.-

Los conspiradores que eliminaron a Domiciano en el otofio
(septiembre-noviembre) del afio 96, eligieron como su sucesor a un anciano
senador llamado Nerva. Este era de caracter recto, pero no lo bastante fuerte
para hacer frente a las dificultades heredadas de su predecesor. Por lo tanto,
adoptd a Trajano, el legado de la alta Alemania, para que gobernara con él. Asi
como Vespasiano lo habia hecho con Tito, Nerva dio a Trajano la autoridad
tribunicia y el imperium de un proconsul. Ademas de transferir los costos del
servicio postal del gobierno de las ciudades a la tesoreria imperial y de una
decisién de dar ayuda estatal a los huérfanos, poco es lo que se registra del
reinado de Nerva. Cuando murié en el afio 98, Trajano ocupo su lugar.

Trajano, 98-117 d. C.-

El nuevo emperador habia nacido en Italica, Espafia, y fue el primer gobernante
elegido de una provincia. La eleccion resultd buena. Su caracter era firme,
tenia buen talento administrativo, era un general de éxito, y pronto gano el
afecto y el respeto de su pueblo. Bajo su conduccion prosperd un gobierno bien
ordenado, las tropas estuvieron bajo control, fueron alimentados los nifios
pobres, la agricultura fue estimulada, se emprendido un extenso programa de
construcciones y los caminos que cruzaban las provincias se mejoraron y
ampliaron. Tales planes exigian dinero, pero las finanzas se hallaban sobre una
sélida base, y transitoriamente pudieron soportar la presion ejercida sobre ellas.

Una gran parte del reinado de Trajano correspondio a las camparas militares.
En dos duras guerras, Trajano afiadio a Dacia (al norte del Danubio) a la lista de
las provincias romanas. Posteriormente, a partir del afio 113, traté de conquistar
a Partia. Esto representaba ir mas alla de las fronteras establecidas por
Augusto, y 90 muchos historiadores creen que Trajano no fue sabio al tratar de
extender tanto el territorio de Roma.

Salvo la lucha contra Partia, este reinado fue préspero, pero se menoscabo por
dos hechos. Uno de ellos fue una grave rebelion de los judios en el norte del
Africa, Chipre, Egipto y Mesopotamia. La rebelion fue tan grave que se necesito
un gran numero de soldados romanos para dominarla. La pérdida de vidas fue
numerosa en ambos lados. Los judios lucharon fanaticamente, y tanto éstos
como sus enemigos perpetraron horribles matanzas antes de que la revolucién
fuera sofocada.

El otro hecho fue una persecucion desatada contra los cristianos. Trajano trazo
una politica para raer el cristianismo. Existe una interesante e importante carta
de Plinio el joven, gobernador del Ponto, quien escribe al emperador que el
cristianismo se ha extendido tanto en su zona que los templos estan desiertos, y
los artesanos que hacen materiales para el culto de los dioses se han quedado
sin trabajo. Declara que ha seguido el procedimiento de hacer comparecer ante
el a los acusados de ser cristianos, y si reconocen su fe, ha ordenado darles



muerte. Como resultado, el culto de los templos se ha restaurado en gran
medida.

Trajano respondié y aprob6 lo que habia hecho Plinio; pero es digno de
alabanza porque especifica que si alguno es acusado de ser cristiano, no debe
ser procesado a menos que el acusador firme la acusacion, y que los que
reniegan de su fe cristiana no deben ser castigados; sin embargo, la pena de
muerte es el castigo del que se reconoce como cristiano o se le compruebe que
lo es (Plinio, Cartas x. 96-97).

Esta es la primera de una serie de medidas especificas establecidas por los
emperadores romanos contra los cristianos. Estas medidas no fueron
abrogadas durante 140 afos, y debido a ellas murieron miles de cristianos. En
el aflo 250 d. C., en los dias del emperador Decio, se anunciaron nuevas
disposiciones que resultaron mucho mas duras. Su propésito era la
exterminacion de toda la iglesia.

Entre los cristianos que sufrieron el martirio en los dias de Trajano, esta la
discutida figura de Ignacio, el que presidia en la iglesia de Antioquia de Siria.
Segun las tradiciones incorporadas en posteriores biografias de él, fue arrestado
y llevado a Roma. Se ha supuesto que durante su viaje escribié una serie de
epistolas, las cuales han suscitado preguntas que han perturbado por mucho
tiempo a los eruditos. Si son genuinas tales cartas, son una notable prueba del
antiguo establecimiento de un episcopado que tenia mucha autoridad.

Los historiadores concuerdan en que el reinado de Trajano fue uno de los
mejores en los extensos anales romanos. Su muerte en Cilicia en el afio 117,
cuando regresaba a Roma, fue una gran pérdida para el imperio.

Adriano, 117-138 d. C.-

Trajano adoptd poco antes de morir a un primo suyo, conocido en la historia
como Adriano, y éste fue su sucesor en el trono imperial. Era
extraordinariamente enérgico, profundamente interesado en el arte y en la
literatura, y apreciaba mucho el helenismo. Sentia a fondo su responsabilidad
de gobernador, y pasé mucho de su tiempo viajando por el imperio. No era
expansionista, y retird0 las fuerzas romanas de los territorios orientales que
Trajano acababa de anexar al imperio. Efectu6 una cantidad de reformas
administrativas y se ocupd en un activo programa de construcciéon de caminos,
edificios y acueductos. Su actividad militar mas importante fue haber sofocado
otra rebelion judia que comenzd cuando él emprendié el establecimiento de una
colonia en el antiguo lugar de Jerusalén. Las revueltas fueron esporadicas al
principio, y sofocadas localmente; pero en 132 la rebelion estuvo mejor
organizada y fue necesario movilizar un ejército contra ella. Esta rebelién no fue
sofocada sino hasta el afio 135. Hubo muchos muertos entre los judios. (Esta
revolucion se trata mas ampliamente en el t. V, p. 80). 91

Adriano continué con la politica de que la sucesion fuera por medio de la
adopcién de hombres dignos, politica que habia sido iniciada por Nerva y
continuada por Trajano. Pero ya estamos mas alla del periodo historico que es
el tema de este capitulo: La historia romana en los dias del Nuevo Testamento.



VIII. Cultura romana, filosofia y religion

Cultura romana.-

La cultura romana fue tomada de Grecia. Los romanos no eran un pueblo
naturalmente inclinado a las artes ni a la poesia, sino mas bien eran gente
practica, dada a las leyes y a la vida militar. Pero cuando comenzaron a
disfrutar de mas comodidad debido a sus conquistas territoriales en el Cercano
Oriente, prestaron atencion a la cultura helenistica que habia salido de Grecia
durante la era alejandrina, y se habia esparcido por todo el Medio Oriente. Esta
cultura agrado a los romanos, y procuraron adaptarla a sus necesidades. Los
dramaturgos, poetas, pintores, escultores y fildsofos griegos penetraron en
Roma, fueron protegidos alli por senadores y por gente rica, y al pasar los afos,
los intelectuales romanos, estimulados por la belleza y gracia del arte griego,
comenzaron a imitar y a romanizar las formas griegas que florecian entre ellos.

Filosofia romana.-

En ninguna otra disciplina se vio mas claramente el préstamo tomado de una
cultura como en la adopciéon que hizo Roma de la filosofia griega. Las filosofias
de Platén y de Aristételes experimentaban un eclipse transitorio en los albores
de la era cristiana, pero la resurreccion del platonismo en el siglo Il tuvo un
notable efecto sobre la teologia de Clemente y Origenes, cristianos de
Alejandria. El neoplatonismo se convirtié a su vez en una especie de secta rival
del cristiano, y proporcioné a Agustin el germen para su doctrina de la
predestinacion. De ese modo la influencia del paganismo continué hasta
alcanzar al mundo mediante algunas ensefianzas erroneas en la iglesia.

Los sofistas continuaron esgrimiendo su cinica influencia. Ensefiaban que el
hombre era la medida de todas las cosas y que, por lo tanto, el conocimiento y
la verdad eran relativos y que lo que cada hombre conocia llegaba a ser la
verdad para él. Segun esto, dos proposiciones opuestas podian ser ambas
verdaderas. La pregunta cinica de Pilato, aunque patética, "¢Qué es la
verdad?", dirigida al Sefior de la verdad y registrada por el teélogo Juan (cap.
18: 38), ilustra la incobmoda posicion de los sofistas. Ejercian una fuerte
influencia sobre una gran cantidad de los seudointelectuales que rodeaban a
personajes de la mas encumbrada sociedad romana.

La filosofia epicurea era popular en Roma. Sus seguidores ensefiaban que toda
la materia esta constituida de atomos. Vida, mente, alma y cuerpo estan
formados de &atomos. Ensefiaban que no hay pasado ni futuro para la
personalidad, pues los atomos de que esta formada el alma se disipan con la
muerte y, por lo tanto, es imposible la continuacion de la personalidad. Por eso
se debiera aprovechar la vida al maximo mientras se tiene conciencia de ella.
Una ensefanza tal significaba para los epicureos de buenas inclinaciones la
satisfaccion de hacer el bien y de ser utiles, de dar lo mejor de si, pero para los
de malas inclinaciones daba pébulo para la complacencia propia y la
satisfaccion de las mas bajas inclinaciones. Horacio y Lucrecio fueron
exponentes del epicureismo romano.



En la filosofia estoica se entratejia una admirable cualidad ética. Su originador
fue el filésofo Zendn, quien ensefid en la Stdéa poikil', el "portico pintado” de
Atenas, alrededor del afio 300 a. C. Zendn afirmaba que la vida esta en el I6gos
o principio divino, que impregna toda la materia. Esto era el resultado de un
concepto panteista de Dios, y parecia dar racionalidad al universo material.
Encontrar una forma racional de vida era encontrar el camino del orden piadoso
y dar un sentido piadoso a la 92 existencia. Esto es lo que los estoicos
llamaban vivir de acuerdo con la naturaleza. Lograr esto con éxito era alcanzar
la virtud, el propdsito maximo de la vida humana. La expresion suprema de la
virtud era cumplir los deberes individuales para con el Estado, los hombres y
uno mismo. Una sociedad bien ordenada debia derivarse de esta forma de
vida; por lo tanto, un Estado fuerte, bien gobernado, que condujera a los
hombres por el buen camino, era la condicion éptima de la sociedad. Pablo hizo
frente a esta filosofia y al epicureismo en el Aredpago de Atenas (ver Hech. 17:
16-21).,

Los emperadores romanos fueron estoicos durante 70 afios a partir de Nerva,
sucesor del despdtico Domiciano, y dieron a Roma una de sus raras edades "de
oro". Las Meditaciones de Marco Aurelio han sobrevivido hasta hoy como una
lectura inspiradora; pero como querian lo mejor para el Estado estoico como
ellos lo concebian, dichos emperadores fueron severos en su persecucion de la
secta ilegal de los cristianos y de los judios recalcitrantes. Los estoicos fueron

rivales del cristianismo en la ética.

El pensamiento griego y su cultura, en su forma helenistica cosmopolita,
triunfaron sobre la Roma belicosa y carente de filosofia; pero no pudieron
salvarla, pues el helenismo no tenia las cualidades de una forma de vida que
salvara. Roma declinaba por la edad, por ambicionar demasiado, por falta de
autodisciplina, por su deslealtad a lo mejor que habia en si misma vy, sobre todo,
por haber fracasado en encontrar a Dios. Aceptd el helenismo, ineficaz como
era, pero lo prostituyd. Finalmente acepto el cristianismo, pero lo condujo a la
apostasia. ¢Resultado? La decadencia militar, econdmica, politica y ética:
decadencia senil causada por la corrupcion.

Religion primitiva.-

Al principio la religion romana era un sistema sencillo en el cual se mezclaban
fetichismo y magia. Los primeros romanos eran animistas: creian que los
espiritus vivian en las cosas materiales como arboles, piedras y en algunos
animales y aves que tenian poder para afectar las vidas humanas. Hasta bien
entrada la historia de la Roma clasica, los sacerdotes continuaron practicando la
adivinacion observando el vuelo de las aves. La palabra "auspicio” deriva de
dos vocablos latinos: avis, "ave", y el verbo specio, "contemplo”, que se refieren
a la observacién de un pajaro que vuela.

Esta supersticiosa consideraciéon de las cosas de la naturaleza llevo a la
creencia que los espiritus o demonios, que generalmente eran de una
naturaleza diabdlica, debian ser aplacados para evitar su maligna intervencion
en las actividades humanas. Por lo tanto, los ritos de la religidon principalmente



se practicaban para evitar la interferencia de los demonios y, en segundo lugar,
para conseguir su ayuda.

Por esto la religion romana se convirti6 en una especie de contrato entre los
hombres y los dioses. Cuando los ritos de la religion se llevaban a cabo de la
debida manera, se suponia que los espiritus estaban en la obligaciéon de
proteger, o por lo menos de no molestar, a aquellos que los habian aplacado.
La religion romana perpetré este concepto hasta mucho después de que
cayeron en el olvido los espiritus a quienes se ofrecian los ritos. Esto se refleja
en el culto a los santos.

Los espiritus del campo y de la casa -los lares y los penates- recibian una
atencion particular, y se los honraba mediante ritos domésticos especiales.
Vesta se convirtio en la diosa del hogar y Ceres en la diosa del campo. Vulcano
era adorado como el espiritu del fuego. También habia dioses mas grandes y
mas poderosos que eran adorados por la nacion entera. Se cree que Marte,
mas tarde el dios de la guerra, en los tiempos primitivos fue una deidad de la
agricultura.  Jupiter, el dios del cielo atmosférico, llegd a ocupar el lugar
supremo en el pante6n romano.

El pantedn ampliado.-

El pantedn de los dioses romanos crecid con el transcurso 93 de los siglos, pues
la vida romana se hizo mas compleja. La tendencia fue la de buscar motivos de
adoracion en ideas y conceptos antes que en personas reales. El amor, el
hogar, la maternidad, la fertilidad, la riqueza, el genio politico y aun el espiritu de
la ciudad misma, Roma, eran todos adorados. Estas abstracciones eran a
veces personalizadas; otras veces, no.

La influencia extranjera afectd grandemente la religion romana. La filosofia
griega acelerd la destruccion de la confianza de los intelectuales romanos en
sus antiguos dioses. El escepticismo, ya fuera con tendencia al agnosticismo o
al ateismo, se habia difundido mucho, especialmente en las décadas anteriores
al nacimiento de Cristo. Al mismo tiempo muchos dioses extranjeros eran
incorporados a medida que se expandia el poder militar romano. Si los dioses
gue Roma ya reverenciaba habian propiciado tal prosperidad, se pensaba que la
afadidura de los dioses de los Estados vencidos o aliados aumentaria mas
beneficios. Ademas, los romanos se dieron cuenta que si aceptaban a los
dioses extranjeros les era mas facil ganar la lealtad de los pueblos
conquistados. La politica romana era en realidad muy tolerante con las
practicas politicas y religiosas de los pueblos vencidos, y las dejé intactas
siempre que le fue posible.

Las religiones locales fueron raidas s6lo en las provincias donde persistid la
resistencia. Alli se impusieron las formas romanas. Esto sucedio, por ejemplo,
en las Galias, donde los sacerdotes del druidismo fueron acusados, bajo el
gobierno romano, de fomentar la rebeldia entre el pueblo. Aun en la turbulenta
Judea, con la cual Roma habia estado aliada durante un siglo, se permitié a los
judios que mantuvieran su sistema politico local hasta que el clamor popular
contra Arquelao en el afio 6 d. C. obligé a que ese sistema fuera sustituido por



el de un procurador imperial; pero se permitid que siguiera practicandose la
religion judia, aunque a los romanos les parecia como si fuera una extrafa
forma de ateismo debido a su falta de imagenes. Si bien los judios se negaban
a dirigir sus oraciones a Roma como el genio abstracto del Imperio Romano, o al
gobierno, o al emperador, se les permitia que mantuvieran su culto a Jehova
con la condicién de que oraran por Roma.

Los cultos o religiones de misterios.-

Por otro lado, los cultos orientales de misterios no fueron aceptados de muy
buena gana por las autoridades romanas porque estos cultos eran
eminentemente ritualistas y personales. Cada culto de misterios se centraba en
la adoraciéon de una deidad particular, como Dionisio o Baco, Isis, la Gran Madre
(la naturaleza personificada), o Mitra. El adorador podia rendir culto a otros
dioses en forma incidental, pero la mayor parte de sus practicas devocionales se
dirigian al culto de su dios o su diosa. El sacerdote del culto iniciaba al neofito
después de darle la instruccion necesaria, y luego, paso a paso y gradualmente,
lo conducia mas profundamente dentro de los misterios del culto de esa secta.
Se suponia que asi iba adquiriendo un conocimiento mas y mas intimo del dios,
y que finalmente disfrutaria de la hermosa experiencia de una union mistica con
ese dios. Siempre deberia depender de esa deidad especial para recibir ayuda
en tiempos de dificultad.

Aun cuando algunos de los ritos de los cultos eran tranquilos por naturaleza, y
en su mayor parte sumamente secretos, algunas formas de los cultos de estas
sectas eran orgias desenfrenadas. Debido a su naturaleza sumamente inmoral
y socialmente peligrosa, el senado prohibié en Roma algunos de estos cultos.

Los cultos o religiones de misterios fueron muy populares entre la plebe en los
dias de Augusto, y ocuparon el lugar de los dioses romanos de la naturaleza, en
los cuales la gente habia perdido en gran medida la fe. El culto de Mitra, con
frecuencia llamado culto persa, que habia sido traido del Oriente por los
soldados de Pompeyo 94 unos setenta afios antes de Cristo, se divulgd mucho
en el ejército romano, y en el siglo 1l d. C. era un fuerte competidor del
cristianismo.

Culto al emperador.-

La religiéon de los griegos basicamente era un culto de lo grande y lo bello.
Conceptos universales tales como amor, belleza y fertilidad, o elementos
concretos tales como tierra, mar y sol, eran personificados y deificados. Los
héroes y las heroinas famosos por haber tenido mucha influencia en la
antiglledad eran elevados a la posicibn de dioses. Se pensaba que esas
numerosas personalidades deificadas se habian unido con los dioses mas
antiguos en el hogar de esos dioses en el monte Olimpo, que alli vivian, amaban
y luchaban, mientras que supervisaban los asuntos del mundo, aunque siempre
aislados, debido a su divinidad, de cualquier preocupacion profundamente
personal por la humanidad.

Sin embargo, habia tres vias por las cuales se suponia que los dioses se
relacionaban con la humanidad. Se pensaba que si un hombre alcanzaba



mucho éxito, despertaba los celos de los dioses, y que éstos destruirian su
riqueza, y quiza aun a la persona misma. Por lo tanto, debia ocultar su éxito
para que los dioses no lo castigaran. También se suponia que, de vez en
cuando, los dioses se unian intimamente con mujeres, o diosas con hombres, y
aparecian nuevas generaciones de hombres notables o de dioses. Se pensaba
por ejemplo, que Heracles, conocido por los romanos como Hércules, era el hijo
de Zeus, el Jupiter romano, y de la mujer Alcmena (o Alcumena); y que Afrodita,
la Venus romana, era hija de Zeus y de la mujer Dione. Se creia advertir una
tercera evidencia de la intervencién divina cuando alguien lograba un éxito
resonante en alguna empresa o designio. Por eso les pareci6 evidente a los
pueblos orientales, a quienes habia conquistado Alejandro, que éste estaba
poseido por un espiritu divino -0 "genio”, como lo llamaban los latinos-, y los
griegos finalmente llegaron a compartir esa creencia.

Lo mismo sucedié con Julio César segun la opinion popular, y cuando Octavio,
su sobrino y heredero, alcanzé un éxito extraordinario en la administracion de
los extensos territorios de Roma, pronto se convirtio en objeto de adoracion,
especialmente en algunas localidades del Asia Menor. Hasta el malhumorado
Tiberio, el demente Caligula y el timido Claudio, fueron considerados como
divinos. Aunque el vil Nerén se reia de su propia supuesta divinidad, sin
embargo, estaba orgulloso de ella con el orgullo de un adolescente. Cuando
murié Vespasiano (79 d. C.), quien parcialmente sac6 a Roma del abismo
adonde la habia conducido Neron, el Senado lo proclamdé divino, es decir, lo
deific6. En términos generales, el culto de los emperadores mientras vivian
estuvo restringido a ciertas zonas de las provincias y no fue fomentado en
Roma, donde los emperadores eran deificados sélo después de su muerte; sin
embargo, Caligula y Domiciano se afanaron por recibir el culto de sus subditos.

No es de extrafiarse entonces que cuando los romanos oian hablar a los judios
de su Mesias o Libertador, y a los cristianos de Jesucristo como Dios, y de la
expectativa de su retorno triunfante como Rey, llegaran a la conclusion de que
ambos seres debian ser rivales de su emperador, y por lo tanto ambos grupos
religiosos resultaban enemigos del imperio. Esto explica en parte la firmeza con
gue los romanos aplastaron repetidas veces las rebeliones judias y su creciente
determinaciéon de raer el cristianismo. El apologista cristiano, Tertuliano,
escribié esta explicacion alrededor del afio 225 d. C.: " 'Vosotros no adorais a
los dioses -decis- y no ofrecéis sacrificios por los emperadores'. Bien, no
ofrecemos sacrificios por otros por la misma razén que no los ofrecemos por
nosotros, a saber: que vuestros dioses no son de ninguna manera el objeto de
nuestro culto. Somos asi acusados de sacrilegio y traicion. Esta es la base
principal de acusacion contra nosotros; pero no, esta acusacion 95 constituye la
suma total de nuestra falta" (Apologia, 10). Y en realidad, asi era.

En el tiempo cuando Augusto estaba ya afirmado en su gobierno,
aproximadamente cuando nuestro Sefior nacio en Belén, se desperté en Roma
una intensa expectativa: que de la desesperacion del periodo precedente de
guerra civil, resultaria una edad de oro. Se esperaba que Augusto pudiera tener
un hijo que diera comienzo a esa gloriosa y permanente era de paz y seguridad.
Varios escritores de esa época se refieren a esa esperanza mesianica (ver t. V,



pp. 62-63).

IX. El cristianismo y el imperio

El cristianismo v el Estado.-

Los romanos, segun lo expuesto, eran tolerantes con las otras religiones. A
medida que dilataban sus conquistas territoriales y sus adquisiciones, aceptaban
los dioses de sus nuevos subditos con lo que se aumentaba mucho el pantedn
gue ya poseian. Una religion era declarada ilegal s6lo cuando era dafiina para
la moral publica, como en los casos de los cultos de Baco y de Isis, o cuando
era evidente que la religion favorecia una rebelion, como fue el caso del
druidismo en las Galias.

Los romanos procuraron ser liberales aun con los judios, decididos y tenaces en
su religion. Pero no podian entender por qué éstos se oponian y se rebelaban
cuando eran introducidos los dioses romanos en Palestina. No podian
comprender como los judios podian adorar a un Dios a quien no podian ver.
Eso les parecia una forma de ateismo. Se mofaban de la observancia del
sabado semanal; para ellos era solo una oportunidad que se daban los judios
para estar ociosos. Se resentian porque los judios se negaban a rendir culto a
Roma al -espiritu divino del pueblo romano- o al "genio” de los emperadores.
Sabian que habia una relacion entre ciertos dogmas de la fe judia,
especialmente su mesianismo, y su rebeldia civica bajo el gobierno romano.
Consideraciones de esta naturaleza, sumadas al espiritu rebelde de los judios y
sus actos provocativos, produjeron finalmente las guerras que casi destruyeron
a la raza judia.

Pero en su relacion durante los afios anteriores, los conquistadores procuraron
ser comprensivos. Cuando los dirigentes judios consintieron en orar por el
emperador y por su pueblo, los romanos aceptaron esa concesion. Vigilaban a
los judios, y suprimieron con mano férrea sus rebeliones esporadicas; pero
toleraban su religion.

Si los judios hubiesen aceptado el cristianismo como una secta judia mas,
semejante a la de los esenios o0 de los fariseos, la condicion del cristianismo
hubiera sido diferente, con seguridad, en mas de una forma. Los cristianos de
origen judio iniciaron el concepto de que el cristianismo era un movimiento de
reforma religiosa dentro del judaismo, una levadura de salvacién que finalmente
impregnaria a toda la raza judia y la redimiria. Pero la mayoria de los judios no
compartian ese punto de vista. Miles de ellos aceptaron la fe cristiana, pero la
raza judia la rechazo oficialmente por razones que se presentan con claridad en
los Evangelios y en los Hechos.

El cristianismo no podia presentarse ante el mundo como una secta judia; por lo
tanto, no tenia raices nacionales. Para los romanos era una secta advenediza y
no fue reconocida legalmente sino hasta principios del siglo IV. Por esto,
cuando Neron necesitdo de algo para explicar la causa del incendio de Roma,
creyd que el cristianismo era el chivo expiatorio apropiado. Un siglo mas tarde
resultd facil culpar a esta secta ilegal de los desastres causados por un



terremoto y una peste que sufrié el pueblo romano durante los reinados de
Antonino Pio y Marco Aurelio, y esos emperadores -que en lo demas fueron
nobles y benévolos- persiguieron cruelmente a los cristianos. 96

La ciudadania romana vy el cristianismo.-

No se sabe con claridad como la ciudadania romana se extendio mas alla de los
limites de las clases privilegiadas en la ciudad capital. En los dias de Augusto
César fue concedida gradualmente a las provincias o a las ciudades, pero era
dificil que la consiguiera un individuo.

Tarso, la ciudad donde nacié Pablo, quiza ilustre la forma en que se adquiria la
ciudadania romana. Durante siglos antes del nacimiento de Pablo, Tarso habia
sido un centro politico y comercial importante. Alli se mezclaba la poblacién
como suele ocurrir en cualquier ciudad comercial. Ademas de los habitantes
autoctonos, habia griegos que se habian establecido antes de Alejandro Magno
y durante su tiempo. Después de muchas vicisitudes y de alguna decadencia, la
ciudad fue reorganizada por Antioco Epifanes, y a Cilicia y a su ciudad capital
llegaron mas griegos, ademas de otras personas procedentes de territorios de
habla griega menos favorecidos.

En Tarso sin duda hubo judios durante muchas generaciones, pero muchos mas
llegaron en tiempo de Antioco Epifanes. Quizd muchos de ellos eran
conservadores, a quienes Antioco de muy buena gana hizo salir de Palestina, la
cual procuraba helenizar. Como resultado se fundd una gran colonia judia en
Tarso, comparable, aunque no tan grande, con la de Alejandria en el extremo
sur del Mediterraneo oriental. En Tarso, asi como en Alejandria, habia entonces
dos principales elementos en la poblacion: gentiles y judios, y los dos no
convivian bien. Ver mapa, p. 140.

Tarso evoluciond con el correr de los afios, y se convirtio en una metrépoli de
gobierno propio, y quiza los griegos y los judios eran ciudadanos con plenos
derechos en la comunidad. Los judios de Tarso, como los de Alejandria, quiza
ejercian su ciudadania en forma de "tribu”, un recurso gubernamental empleado
con frecuencia tanto en las ciudades griegas como en las romanas. Se ha
sugerido que los "parientes” que Pablo menciona en Rom. 16: 7, 11, 21 eran
miembros de la misma "tribu” en un sentido politico, y que procedian de Tarso.

Pero esa ciudadania de Tarso no significaba ciudadania romana. Durante las
guerras julianas de 55-31 a. C., los de Tarso favorecieron al partido cesariano, y
por eso apoyaron tanto a Julio César como a Octavio. Si la ciudadania romana
no habia sido concedida a la gente selecta de Tarso durante la era de Pompeyo
0 antes, quiza se concedié como una recompensa por su lealtad a Julio César
durante esos afos de intensa lucha partidista. Este pudo haber sido el tiempo
cuando la familia de Pablo recibi6 la ciudadania romana. Se habria tratado de
una ciudadania plena, valida en cualquier parte de la amplisima jurisdiccion de
Roma. No se sabe qué comprobante de esa condicion de ciudadano podria
haberse llevado estando de viaje, pues todavia no se han descubierto
credenciales de esa naturaleza.

Es imposible saber cuando se traslado a Tarso la familia de Pablo. No hay base



para aceptar la tradicion que repite Jer6nimo: que la familia lleg6 alli procedente
de Gischala, Palestina, a principios de las guerras romanas en dicho lugar. El
hecho de que Pablo fuera fariseo indica una de dos cosas: o que la familia llegé
a Tarso alrededor del afio 150 a. C., cuando ya se habia constituido la secta
farisaica, o que después de establecerse en Tarso aceptaron alli los dogmas de
los fariseos a medida que éstos se propagaron entre los judios dispersos de la
diaspora.

Sea como fuere, Pablo, ciudadano de Tarso y quiza perteneciente a una de las
“"tribus" politicas, también era ciudadano romano. Habia recibido esa ciudadania
de su padre, no la habia comprado (Hech. 22: 28). Esto afirm6 mas de una vez,
y usoO bien de sus privilegios (cap. 16: 37; 22: 25-28; 25: 8-12, 21-25; 26: 30-32;
28: 17-20).

La ciudadania romana daba a su poseedor cierta medida de proteccion frente a
posibles abusos de los magistrados o de la policia, y le daba derecho a apelar
en caso de una sentencia. Un ciudadano acusado de una falta grave no podia
ser legalmente 97azotado, y menos aun, sin un justo juicio. Tenia derecho de
apelar al emperador como funcionario principal del Estado romano. Que esto no
siempre libraba a un hombre del descuido, la indiferencia o la tirania de las
autoridades locales, se ve porque Pablo fue azotado en Filipos sin antes haber
sido juzgado (Hech. 16: 19-24) y por lo menos dos veces mas en otras
ocasiones (2 Cor. 11: 25). Que la ciudadania romana le daba a un hombre mas
esperanza de justicia, se ve por el cuidado con que los magistrados de Filipos
trataron de expiar su previa falta en su proceder con Pablo (Hech. 16: 35-39), y
por el hecho de que la apelacion de Pablo a César lo libr6 de las manos de los
fanaticos y vengativos judios de Jerusalén (cap. 25: 8-12).

Hay pruebas suficientes para inferir que el tiempo maximo para apelar contra
una acusacion formal, antes de que se diera por terminado el caso, era de dos
afios. Puesto que desde que Pablo llegb a Roma como preso, los judios de esa
ciudad no tenian acusaciones contra €l (Hech. 28: 17-22), y como
evidentemente no llegd ninguna acusacion procedente de Palestina, sin duda su
caso se dio por terminado por falta de pruebas, y fue liberado.

El cristianismo v la caida de Roma.-

En vista del debilitante decaimiento que existia en la constitucion y en la vida
romana publica y privada, parece extrafio que un historiador tan capaz como
Edward Gibbon hubiera basado su gran historia sobre una premisa
completamente falsa. Este autor de la famosa y aun fidedigna History of the
Decline and Fall of the Roman Empire estaba sentado en medio de las ruinas de
la antigua Roma en un atardecer de 1764. Frente a los despojos de esa ciudad,
Gibbon comenzo6 a cavilar acerca de las causas del colapso de lo que una vez
habia sido un glorioso imperio, asi como muchos historiadores lo han hecho
antes y después de él. Bien versado como estaba en la historia de la iglesia de
Roma durante la Edad Media y en la pretension de esa iglesia de ser la
sucesora y heredera de la Roma imperial, Gibbon pensé que habia identificado
la causa basica de la caida de Roma: se trataba del cristianismo, dijo él.



No es de extrafiarse que los cristianos evangélicos hayan rechazado la teoria de
Gibbon. La verdad es que Roma ya estaba en una condicién peligrosa, pues le
faltaba sélo un fuerte enemigo externo que le propinara el golpe fatal, cuando
Julio César la salvd. Vez tras vez Roma fue salvada apenas a tiempo por un
Augusto César, un Vespasiano, un Trajano, un Marco Aurelio y un Constantino.
El cristianismo, la sal salvadora de Roma, permitié que se prolongara la vida del
imperio. Una gran parte de la esencia de la Roma pagana -su religion, ley y
gobierno- se perpetué entonces en la iglesia de Roma, cuyos historiadores
consideran que es, en algunos aspectos significativos, la sucesora legitima del
difunto Imperio Romano.
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Literatura Universal", dirigida por D. Pedro Henriquez Urefia. 2.2 ed. Buenos
Aires: Editorial Iberia, 1947-1951 (300 pp. cada tomo). Plutarco naci6 en Grecia
(47-120 6 125 d. C.). Vivié en Roma (77-92). Estudia 23 parejas de griegos y
romanos comparandolos entre si, y cuatro independientes.

Vidas de varones ilustres (5 t.). Buenos Aires: Rodriguez Hnos. Editores. Con
notas y un estudio preliminar sobre el autor. Contiene un valioso estudio critico
sobre el autor y su obra, escrito por D. Pedro Henriquez Urefia (1884-1946).

Salustio, Cayo Crispo. Guerra de Yugurta. La conjuracion de Catilina. Con los
fragmentos de la Gran historia de Roma y dos cartas a César sobre el arreglo de
la republica. Traduccion, José Torrens Béjar. Barcelona: Editorial Iberia, S. A,
1959. Esta fuente documental cubre el periodo de 120 a 65 a. C., aunque es
fragmentaria en su parte final. Es muy estimada. Salustio fue partidario de Julio



César.

Séneca, Lucio Anneo. Tratados morales. Traduccion, Pedro Fernandez
Navarrete. Buenos Aires: Espasa Calpe Argentina, S. A., 1946. Este mentor de
Neron escribio estos tratados con un criterio filoséfico y moralizador.

Suetonio, Cayo Tranquilo. Los doce Césares. Buenos Aires: Libreria el Ateneo
Editorial, 195 |. Obra escrita alrededor de 120 d. C.

Tacito, Cayo Cornelio. Los anales (2 t.). Traduccion, Carlos Coloma. Buenos
Aires: Espasa Calpe Argentina, S. A., 1948. Ver nota bibliogréfica, t. V, p. 82.

The Loeb Classical Library. Cambridge, Mass.: Harvard University Press. Se
trata de magnificas ediciones eruditas de diversos autores clasicos, en sus
idiomas originales, acompafadas de su version inglesa efectuada por varios
traductores.

Veleyo, Patérculo Cayo. Compendio de historia romana. Corto bosquejo de las
guerras civiles romanas hasta el afio 30 d. C. No es imparcial, pues favorece a
Tiberio. Se encuentra en la biblioteca clasica de Loeb.
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Aymard, André; Auboyer, Jeannine. Roma y su imperio. T. 2 de la coleccion
"Historia General de las Civilizaciones", dirigida por Maurice Crouzet (7 t.). 3.2
ed. Barcelona: Ediciones Destino, 1967 (663 pp.). Aymard es profesor de la
Sorbona, y Auboyer, conservador del Museo Guimet (Paris). Este tomo tiene
una seccion dedicada al cristianismo.

Canfield, Leon Hardy. Early Persecutions of the Christians. New York: Columbia
University Press, 1913. Una historia cuidadosa y critica de las persecuciones
dirigidas contra los cristianos por la Roma pagana hasta el tiempo de Adriano,
inclusive.

Durant, Will James. Ceésar y Cristo. T. 5 de la coleccion "Historia de la
Civilizacion". Buenos Aires: Editorial Sudamericana, 1967. El autor, filosofo
norteamericano, nacié en 1885. Otras obras: La filosofia y el problema social;
Filosofia, cultura y vida; Historia de la filosofia, etc.

Ferrero, Guglielmo. Grandeza y decadencia de Roma (3 t.). Buenos Aires: El
Ateneo, 1959. Fue escrita de 1904 a 1905, y se publicé en italiano en 6 t. Fue
traducida al castellano de 1908 a 1909. El autor, historiador y sociélogo italiano,
la escribio después de 40 afios de reflexionar sobre el fenbmeno romano.

Historia de Roma. 3.2 ed. Barcelona: Editorial Surco, 1966 (421 pp.). Describe a
la Italia del siglo VIII a. C., y concluye con la caida del Imperio Romano de
Occidente en el afio 476 d. C.

Friedlaender, Ludwig. Roman Life and Manners Under the Early Empire (4 t.).
Traduccion del aleman. Londres: G. Routledge and Sons, Ltd., 1908-1913. Una
obra muy informativa, que se destaca por estar libre de prejuicios. 99

Gibbon, Edward. The History of the Decline and Fall of the Roman Empire (7 t.).
Editado por J. B. Bury. Londres: Methuen and Co., Ltd. ContinGa siendo una



autoridad después de casi dos siglos. Abreviada y detallada, se advierte su
prejuicio anticristiano. La mejor edicion es la de Bury.

Grenier, Albert. El genio romano. Traduccion, Ceferino Palencia. T. 18 de la
coleccion "La Evolucion de la Humanidad". Biblioteca de sintesis historica,
dirigida por Henri Berr. México: Editorial UTEHA, 1961 (384 pp.). Grenier fue
profesor en el Colegio de Francia.

Grimal, Pierre. El siglo de Augusto. 2.2 ed. Traduccién, Ricardo Anaya. Buenos
Aires: EUDEBA, 1965 (127 pp.). El autor, erudito profesor de la Sorbona,
presenta en forma clara un cuadro coherente sobre Augusto y su tiempo. La
primera ed. EUDEBA apareci6 en 1960. Hay reediciones.

Mommsen, Teodoro. Historia de Roma. 2.2 ed. Traduccion, A. Garcia Moreno.
Buenos Aires: Joaquin Gil Editor, 1960 (884 pp.). Historia cabal, cuidadosa y sin
prejuicios. Incluye un analisis magistral de las fuentes documentales de
informacion. 100

Cronologia de los Hechos y de las Epistolas Pauls

l. Introduccion

A diferencia de muchas partes del Antiguo Testamento, que frecuentemente
tienen una trama de material genealdgico y referencias a acontecimientos con
indicacion de fecha, el Nuevo Testamento no se basa en una estructura
cronologica exacta. Sus elementos cronoldgicos se deben determinar
principalmente por referencias incidentales a sucesos conocidos en la historia
secular, y por la mencién ocasional de periodos de tiempo. El estudio que sigue
de los datos disponibles es breve y no debe considerarse como exhaustivo.

[l. Datos de la historia secular

Hay varios acontecimientos histéricos mencionados en el libro de los Hechos y
en las epistolas paulinas que ayudan a establecer una cronologia. Sin embargo,
puesto que las fechas de casi todos ellos no se pueden establecer con
exactitud, cualquier esquema cronoldgico basado en ellos debe considerarse
s6lo como aproximado. Esos acontecimientos son los siguientes: el gobierno de
Aretas en Damasco, la muerte de Herodes Agripa I, el hambre en Palestina
durante el reinado de Claudio, el proconsulado de Galion en Acaya y el
comienzo del periodo en que Festo fue procurador en Palestina. Ademas de
esos hechos, todos los cuales estan mencionados en el Nuevo Testamento,
también hay otros sucesos correspondientes con el reinado de Nerén que,
aunque no figuran ni en los Hechos ni en las epistolas, pueden tener alguna
relacion con la cronologia del Nuevo Testamento.

Gobierno de Aretas en Damasco.-

En 2 Cor. 11: 32 Pablo declara que en el tiempo cuando él escap6é de Damasco



(Hech. 9: 25) Aretas gobernaba en Damasco, o por lo menos gobernaban alli los
nabateos por medio de un etnarca o representante. Aretas IV fue rey de los
nabateos aproximadamente desde el afio 9 a. C. hasta mas o menos el 40 d. C.
Sin embargo, las comprobaciones que proporcionan las monedas de la época
indican que Damasco estuvo bajo el gobierno romano durante los reinados de
Augusto y de Tiberio. De modo que Aretas dificilmente pudo haber tenido
autoridad en Damasco antes de la muerte de Tiberio en el afio 37 d. C. Por lo
tanto, las fechas del gobierno de Aretas en Damasco van probablemente del 37
al 40 d. C. Por lo que sin duda la huida de Pablo ocurrié durante ese periodo.

Muerte de Herodes Agripa |.-

De acuerdo con Hech. 12: 1-23 es evidente que la muerte de Jacobo hijo de
Zebedeo y el encarcelamiento de Pedro, ocurrieron inmediatamente 101 antes
de la muerte de Herodes Agripa |. Agripa tomo el gobierno de los territorios de
Felipe el tetrarca poco después de que Caligula llegé a ser emperador en el afio
37 d. C. (Josefo, Antigiiedades xviii. 6. 10; Guerra ii. 9. 6). Poco antes de su
muerte, en enero del 41 d. C., Caligula afiadié Galilea a los territorios de Agripa
(Antigliedades xviii. 7. 2), y poco después de la entronizacién de Claudio, el
siguiente emperador, Agripa también recibié Judea (Id. xix. 5. I; Guerra ii. 11. 5).
Josefo (Antigliedades xix. 8. 2) declara que Agripa gobernd sobre Judea
durante tres afios y que estaba completando el séptimo afio de su reinado
cuando muridé. Esto ubica la muerte de Agripa en el afio 44 d. C. En Hech. 12:
3, 19 se indica que ocurrié por el tiempo de la pascua, y por lo tanto fue en la
primavera (marzo-mayo). Ver cuadro del t. V, p. 224.

Hambre en Palestina.-

En Hech. 11: 28 se registra que Agabo, un profeta de Antioquia, predijo un
hambre en Palestina que ocurrié durante el reinado de Claudio (41-54 d. C.). En
respuesta a esa profecia, Saulo y Bernabé fueron enviados por la iglesia de
Antioquia para que recogieran una ofrenda para los cristianos de Judea (vers.
29-30). Josefo registra un hambre en Palestina mientras eran procuradores
Fado y Alejandro (Antigledades xx. 5. 2; cf. 2. 5), que con toda probabilidad se
pueda identificar con el hambre mencionada en Hechos. Puesto que Fado
reemplazd en el gobierno de Judea a Agripa I, quien murié en 44 d. C., es
razonable comenzar su reinado en ese afio. No se puede fijar con exactitud la
fecha de la terminacion del gobierno de Fado como procurador y la llegada de
su sucesor, Alejandro. Sin embargo, Josefo (Id. 5. 2) al consignar la muerte de
Herodes de Calcis, como ocurrida en el afio 8.° de Claudio (probablemente
otoflo [septiembre-noviembre] del afio 47 d. C. a otofio del afio 48 d. C.; cf.
Mishnah Rosh Hashanah I. ), también indica que esto ocurri6 cuando era
procurador Cumano, el cual fue sucesor de Alejandro. Por lo tanto, el periodo
de Alejandro no se debe haber extendido mas alla del 48 d. C. Por esto, es
razonable llegar a la conclusiéon de que el hambre mencionada en Hech. 11
ocurrié en algun momento entre el 44 y el 48 d. C.; y puesto que coincidié con
los periodos de ambos procuradores, o mas probable es que hubiera ocurrido
hacia el principio y no hacia el fin de ese periodo.

Expulsion de los judios de Roma.-




Cuando Pablo llegé a Corinto en su segundo viaje misionero, encontré alli a
Aquila y a Priscila, matrimonio judio que acababa de salir de Roma cuando
Claudio expuls6 a los judios de esa ciudad (Hech. 18: 1-2). EI Unico escritor
antiguo que menciona una fecha para este suceso es el historiador Orosio, del
siglo V (Historia vii. 6. 15). Presenta a Josefo como su fuente documental para
ubicar la expulsion de los judios ordenada por Claudio en el afio 9.° de ese
emperador (48-49 d. C.) Aunque ahora no existe ningun texto de Josefo que
registre ese hecho, no hay razon para concluir que la afirmacion de Orosio sea
equivocada.

Galion, proconsul de Acava.-

En algin momento de la permanencia de Pablo en Corinto, en ocasion de su
segundo viaje misionero, Galion fue procénsul en Acaya (Hech. 18: 12). Los
procuradores permanecian en su cargo de acuerdo a la voluntad del emperador,
pero los proconsules, que eran nombrados por el senado romano, normalmente
s6lo gobernaban un afio, aunque a veces podian permanecer durante dos. Por
eso es probable que Galion no estuviera mucho tiempo en Acaya. Una
inscripcion fragmentaria de Claudio procedente de Delfos, en Acaya, se refiere a
Galion como proconsul. Otras inscripciones del mismo reinado ayudan a fijar la
fecha en el 51 6 52 d. C. Los procénsules normalmente ocupaban su cargo a
fines del mes de junio, por lo tanto parece que Galion fue proconsul en Acaya
desde mediados del 51 d. C. hasta mediados del 52 d. C., o desde mediados del
52 hasta 102 mediados del 53 d. C. Si fue proconsul durante dos afios, su
gobierno podria haber abarcado este periodo entero.

Gobierno de Festo.-

En Hech. 24: 27 a 25: 12 se indica que los dos afios cuando Pablo estuvo
encarcelado en Cesarea terminaron no mucho después de que Festo sucediera
a Félix como procurador romano de Judea. Las fuentes documentales de que
disponemos no permiten establecer una fecha exacta para ese cambio de
gobierno. Su fecha mas antigua posible podria determinarse por el hecho de
gue dos afos antes (cap. 24: 27), cuando Pablo fue detenido en Jerusalén, el
revolucionario egipcio con quien fue confundido el apdstol evidentemente hacia
poco que habia llevado a cabo su rebelién y escapado (cap. 21: 37-38). Josefo
afirma que esto ocurrio durante el gobierno de Félix (Antigliedades xx. 8. 6;
Guerra ii. 13. 5), e indica que Nerdn era emperador en ese tiempo
(Antiguedades xx. 8. 4-5). Nerdn subio al trono en octubre del 54 d. C., por lo
tanto la detencién de Pablo, que ocurrié en el tiempo de Pentecostés, no podria
haber sido antes de fines de junio del 55 d. C. Por eso la primera fecha posible
para el traslado de Pablo a Roma podria haber sido algo mas de un afio
después (los "dos afios" de Lucas, Hech. 24: 27; ver t. I, pp. 139-140), entre
octubre y noviembre del 56 d. C. Como en ese tiempo Festo acababa de llegar,
su gobierno no podria haber comenzado antes del 56 d. C.

La ultima fecha posible para la llegada de Festo debe deducirse del hecho de
gue Albino, el sucesor de Festo, era procurador en el tiempo de la fiesta de los
taberniculos en el otofio (septiembre-noviembre) del 62 d. C., "cuatro afos



antes de la guerra" (Josefo, Guerra vi. 5. 3). Puesto que parece probable que
Festo gobernd por lo menos dos afios, la ultima fecha que razonablemente se
puede atribuir al comienzo de su gobierno es el afio 60 d. C.

Entre los dos extremos -56 y 60 d. C.- la fecha mas probable para la sucesion
de Félix por Festo pareceria corresponder con la ultima parte de ese periodo. El
nombramiento de Félix sin duda ocurrio algun tiempo antes de que muriera
Claudio, y fue confirmado por Neron cuando éste ocupo el trono del imperio (54
d. C.; Id. ii. 12. 8; 13. 2). Mas de un afio antes de la llegada de Festo, Pablo le
dijo a Félix: "Desde hace muchos afios eres juez de esta nacién" (Hech. 24: 10).
Esto indica que su gobierno dificiimente podria haber terminado mucho antes
del 60 d. C. Por lo tanto, parece légico ubicar la llegada de Festo a Palestina
alrededor del afo 60 d. C.

l1l. Fechas tomadas del Nuevo Testamento

En el libro de los Hechos, Lucas toma en cuenta el desarrollo cronolégico de su
narraciéon, mas que la mayoria de los escritores del Nuevo Testamento. Por
eso, ademas de los sucesos que acabamos de tratar, y que él sincroniza
aproximadamente con acontecimientos de la historia secular, Lucas también
proporciona otros elementos cronolégicos en su narraciéon que ayudan en la
reconstruccion de una cronologia. Ademds, Pablo mismo presenta varias
declaraciones incidentales que proporcionan mas informaciones.

Pablo aparece por primera vez en el relato de Hechos en el momento del
apedreamiento de Esteban. No hay ninguna evidencia histérica para la fecha de
la muerte de Esteban; sin embargo, ciertos datos proféticos sugieren una fecha.
Las 70 semanas de la profecia de Daniel comenzaron en el afio 457 a. C. (ver
com. Dan. 9:25 y t. lll, pp. 100-108) y terminaron en el afio 34 d. C. Este
periodo, de acuerdo con lo que el angel le dijo a Daniel, estaba determinado
para el "pueblo” del profeta (vers. 24). Fue un periodo especial concedido a los
judios, después del cual es razonable deducir que cesaria su situacién especial
como el pueblo escogido de Dios. De los acontecimientos registrados en
Hechos, el apedreamiento de Esteban por orden 103 del sanedrin es quizas la
sefial mas clara del rechazo oficial del cristianismo por parte de la nacion judia.
Los apostoles continuaron tratando de convertir a los judios y no fueron
inmediatamente a los gentiles con el Evangelio; pero poco después de la muerte
de Esteban se convirti6 Pablo, el apdstol especialmente consagrado a los
gentiles. Alrededor de ese mismo tiempo Pedro bautiz6 a Cornelio, el centurion
romano (Hech. 10: 44-48). Todo esto permite sefalar el apedreamiento de
Esteban como una clara sefal de la terminaciéon de las 70 semanas (ver CS
375). Teniendo esto en cuenta, el afio 34 d. C. ha sido tomado por este
Comentario como una fecha aceptable para el apedreamiento de Esteban. La
conversion de Pablo tuvo que haber ocurrido poco después.

Después de su conversion, probablemente en el afio 35 d. C., Pablo permanecio
en Damasco "muchos dias" (cap. 9: 23). Su siguiente viaje registrado en los
Hechos fue a Jerusalén después de haber escapado de Damasco en una
canasta (Hech. 9: 25-26; cf. 2 Cor. 11: 32). Su retiro a Arabia (Gal. |: 17) debe



haber ocurrido antes de que fuera a Jerusalén, puesto que en ese tiempo aun
no habia visitado esa ciudad después de su conversién. Su primera visita a
Jerusalén fue "tres afos" después de su conversion (Gal. I: 18), visita que puede
ubicarse alrededor del afio 38 d. C. La visibn mencionada en Hech. 22: 17-21
probablemente ocurrié en ese tiempo. Pablo viajé a Tarso después de su visita
a Jerusalén (cap. 9: 30). Bernabé lo encontrd alli algunos afios mas tarde, y lo
invitd para que ayudara en la obra en Antioquia. Pablo permanecié "todo un
afio" (cap. 11: 25-26) en Antioquia. El profeta Agabo predijo "en aquellos dias"
un hambre en Judea, y la iglesia de Antioguia envié a Pablo y a Bernabé a
Jerusalén con (vers. 27-30). "En aquel tiempo" (cap. 12: 1), probablemente
mientras Pablo estaba en Antioquia y no después de su visita a Jerusalén con
Bernabé (ver la segunda Nota Adicional de Hech. 12), Herodes dio muerte a
Jacobo y encarcelé a Pedro (vers. 1-3), pero murié poco después, en el afio 44
d. C. (ver p. 101).

Al final de su permanencia de un afio en Antioquia, alrededor del afio 44-45 d.
C., Pablo y Bernabé comenzaron su primer viaje misionero. No se sabe cuanto
duré ese viaje, pero cuando regresé Pablo, permanecié en Antioquia "mucho
tiempo" (Hech. 14: 28). Cuando surgié una disension debido a que los gentiles
habian sido admitidos en la iglesia sin ser circuncidados, Pablo, Bernabé y otros
fueron a Jerusalén, donde el problema quedd resuelto en un concilio con los
apostoles (cap. 15). Lo mas probable es que esta visita sea la misma que Pablo
menciona en GAal. 2: 1, que ocurri6 "pasados catorce afios", pues en ambos
casos lo que estaba en juego era la circuncision (ver Nota Adicional de Hech.
15). Con todo, el contexto no indica claramente de cudl acontecimiento se debe
partir para computar esos catorce afios. Podria entenderse que comenzaron
con la conversién de Pablo (Gal. I: 15-16), o con su primera visita a Jerusalén
tres afios mas tarde (vers. 18). Por eso no puede decirse precisamente cuando
tuvo lugar el concilio de Jerusalén, pero aproximadamente podria haber sido
alrededor del afio 49 d. C.

"Algunos dias" (Hech. 15: 36) después del regreso de Pablo a Antioquia, éste
propuso el segundo viaje misionero a Bernabé, y cuando se presentd un
desacuerdo entre los dos, Pablo emprendié viaje con Silas. Después de
predicar en Frigia, Galacia y Misia, llegaron a Troas; de alli viajaron por barco a
Macedonia y predicaron en Filipos, Tesalénica y Berea. Posteriormente Pablo
fue a Atenas, y después de lo que le sucedié en el Arebpago se establecid en
Corinto, donde permanecié "un afio y seis meses" (cap. 18: 11). Durante la
tltima parte de este periodo, o quizd al final, posiblemente ocurrieron las
insurrecciones contra el proconsul Galibn, que ya hemos ubicado
aproximadamente entre los veranos (junio- agosto) del 51 y el 53 d. C. 104
"Pablo habiéndose detenido aun muchos dias alli* (vers. 18) parti6 para
Palestina. En armonia con esta comprobacion, el regreso de Pablo de su
segundo viaje misionero puede ubicarse aproximadamente en el afio 52 d. C.

Antes de comenzar su tercer viaje misionero, que probablemente se extendio
desde el afio 53 al 58 d. C., Pablo paso6 otra vez "algun tiempo" en Antioquia
(cap. 18: 23). Después viajé por Galacia y Frigia, y prosiguié a Efeso, donde
paso "tres afios" (cap. 20: 31). Después pasando por Macedonia, llegé a Grecia



donde estuvo tres meses (vers. 3), y regresando por Macedonia
aproximadamente durante el tiempo de la pascua en la primavera (marzo-abril),
fue a Troas, en el Asia Menor, de donde viajé por mar a Mileto y de alli a
Palestina, adonde llegd aproximadamente a mediados de junio, a tiempo para la
celebracion de Pentecostés, quiza en el afio 58 d. C. Pablo fue atacado en
Jerusalén por una turba y puesto en prision, y poco después fue llevado a
Cesarea en donde permanecio "dos afios" (cap. 24: 27), hasta que Festo, poco
después de su llegada (c. 60 d. C., ver p. 102), lo envi6 a Roma para que
compareciera ante César. Pablo y los que iban con él viajaron por mar en el
otofilo (septiembre-noviembre), pero no completaron su travesia pues
naufragaron y se vieron obligados a invernar en la isla de Malta (cap. 27: 12,
14-44; 28: 1). "Pasados tres meses" (cap. 28: 11) pudieron continuar su viaje, y
llegaron a Roma quiza a principios de la primavera (marzo-mayo) siguiente, en
el afio 61 d. C. Pablo estuvo preso unos dos afios en Roma. En vista de que
Lucas presenta ese periodo como "dos afios enteros" (cap. 28: 30),
probablemente se traté de algo mas de dos afios, y tal vez fue del 61 al 63 d. C.

En este punto concluye el registro de los Hechos, y la cronologia siguiente solo
se puede trazar mediante conjeturas que dependen de pruebas circunstanciales
gue se hallan en epistolas posteriores de Pablo. Dos epistolas, 1 Timoteo y
Tito, presentan un esquema de viajes de Pablo y de sus comparieros de viaje
gue no se ajusta con el desarrollo del relato de los Hechos. Por eso es
razonable llegar a la conclusion de que Pablo fue dejado en libertad después de
"dos afios enteros" de encarcelamiento en Roma, y que los viajes registrados en
esas dos epistolas acontecieron después de que fue dejado libre. No podemos
determinar cuanto tiempo estuvo en libertad. Si fue liberado en el afio 63 d. C.,
podria haber estado lejos de la ciudad durante la persecucion de Neron que
siguio al gran incendio de Roma en julio del afio 64 d. C. Durante ese periodo
sus viajes lo llevaron por lo menos a Creta (Tito 1: 5) y a Efeso (1 Tim. 1: 3);
probablemente a Macedonia (1 Tim. 1: 3) y a Grecia (2 Tim. 4: 20), y quiza a
Espafia (Rom. 15: 24, 28; cf. con la tradicion registrada por Clemente de Roma,
de que Pablo llegé al "limite del oeste" [Primera epistola de Clemente a los
corintios 51]). Durante esos viajes Pablo sin duda fue una vez mas arrestado,
quizéd en Troas (2 Tim. 4: 13), y se lo llevd a Roma. En 2 Tim. aparece como
preso en esa ciudad, y esta vez esperaba morir pronto (cap. 4: 6). Es de
suponer que su sentencia de muerte no habria ocurrido sin otra audiencia ante
Nerén, y como éste sali6 de Roma en septiembre del afio 66 d. C. para visitar
Grecia, el juicio de Pablo pudo haber ocurrido poco antes de esa fecha. Es
razonable ubicar su muerte poco después, quiza en el afio 67 d. C.

V. Cronologia aproximada de los Hechos
d. C.
31 Crucifixién, ascension, Pentecostes (ver t. V, pp. 242-246).

34 Esteban apedreado; la iglesia perseguida; el Evangelio

llevado a Samaria.



35 Conversion de Pablo.
35-38 Pablo en Damasco y en Arabia. 105
38 Pablo escapa de Damasco durante el reinado de Aretas;

visita a Jerusalén "pasados tres afios" (Gal. 1: 18); va a Tarso.
44 Jacobo, hermano de Juan, es martirizado; Pedro encarcelado en

el tiempo de la pascua; muere Agripa I.
44-45 Bernabé trae a Pablo a Antioquia; Pablo queda alli

"todo un afo" (Hech. 11:26).
45 Bernabé y Pablo llevan la ayuda a los afectados por el hambre

en Jerusalén.

45-47 Primer viaje misionero de Pablo; a su regreso permanece

en Antioquia "mucho tiempo" (Hech. 14: 28).
49 Concilio de Jerusalén, "pasados catorce afios" (Gal. 2: 1).

49 Pablo comienza su segundo viaje misionero; predica

en Frigia, Galacia, y entra en Europa.
51 Pablo llega a Corinto, y queda alli un afio y medio.
52 Fin del segundo viaje misionero; Pablo permanece

"algun tiempo" en Antioquia (Hech. 18: 23).
53-58 Tercer viaje misionero de Pablo; viaja por Asia Menor;

permanece tres afos en Efeso; viaja por macedonia; permanece

tres meses en Corinto.

58-60 Pablo encarcelado en Cesarea por "dos aios" (Hech. 24: 27);

sale entre septiembre y noviembre.
60-61 Pablo viaja a Roma; llega entre marzo y mayo.
61-63 Pablo permanece preso en Roma por "dos afos enteros" (Hech. 28: 30).
63-66 Pablo viaja por Creta, Asia Menor y Macedonia.
67 Muerte de Pablo.



V. Cronologia aproximada de las epistolas de Pablo

La cronologia del ministerio de Pablo constituye la base para un esquema
cronoldgico de las cartas suyas que existen. Sin embargo, aln no se puede
hacer una cronologia absoluta de la vida y del ministerio de Pablo, porque el
material documental del cual dependemos es demasiado fragmentario o
ambiguo. Por lo tanto, puede sugerirse mas de una fecha posible para la
mayoria de los acontecimientos de su vida (ver pp. 100-104). Por esta razdén no
es posible asignar fechas definitivas a sus diversas cartas.

Sin embargo, el margen de diferencia con las fechas que se presentan en este
articulo no puede ser grande. Si hubiera unos pocos afios de diferencia entre
las fechas verdaderas y las que aqui sugerimos, no puede haber duda de que
estas fechas, basadas en todas las fuentes documentales disponibles, estan
muy cerca de ser correctas. Si se descubrieran datos cronolégicos que Fijaran
definidamente las fechas de los gobiernos de Félix, Festo o Sergio Paulo, seria
posible situar la cronologia de Pablo sobre una base mas firme; pero mientras
no pueda hacerse esto, cualquier esquema cronolégico sélo puede ser
aproximado.

Por lo tanto, el esquema que presentamos a continuacion no pretende ser
definitivo en cuanto a la cronologia de las cartas de Pablo, pero representa los
resultados de un esfuerzo honrado por relacionar I6gica y armoniosamente
todos los datos disponibles, inspirados o seculares, biblicos o extrabiblicos, que
proyecten luz sobre el tema que estamos tratando. Las epistolas son
examinadas en su supuesto orden cronoldgico. (Ver también las Introducciones
respectivas.)

1 Tesalonicenses.-

Esta es la primera epistola de Pablo que se ha preservado, pero quiza no sea su
primera carta a una iglesia, pues en ese tiempo parece que ya era conocido
como escritor de cartas. Esto se deduce de su advertencia contra epistolas
falsas que llevaran su nombre, que pudieran haber estado circulando poco
después, cuando fue escrita la segunda carta a los tesalonicenses (2 Tes. 2: 2).
El hecho de que al mismo tiempo Pablo llamara la atencidén a sus lectores a su
firma personal como una caracteristica de "toda carta" suya (cap. 3: 17),
también insinda 106 que entre las iglesias estaban circulando cartas falsas con
su nombre. Estas cartas sélo podrian haber tenido éxito si Pablo ya hubiera sido
conocido como un hombre que con frecuencia expresaba su opinion mediante
cartas dirigidas a iglesias o individuos. Parece probable que una cantidad de
cartas, ahora perdidas, precedieron a 1 Tesalonicenses.

La iglesia de Tesalonica, a la cual fue dirigida 1 Tesalonicenses, habia sido
fundada por Pablo durante su segundo viaje misionero (49-52 d. C.). Tesaldnica,
la capital de Macedonia, tenia unos 200.000 habitantes, y estaba gobernada por
siete magistrados que dependian de un prefecto. No se sabe cuanto tiempo
permanecio Pablo en Tesalonica antes de que los disturbios provocados por los
judios lo obligaran a salir de la ciudad y a continuar su viaje. Su permanencia



parece haber sido corta, como puede ingerirse por su deseo de volver a
Tesal6nica tan pronto como pudiera, para terminar una obra que consideraba
gue aun necesitaba atencién. Pablo viajé de Tesaldnica a Berea y después a
Atenas, dejando conversos en cada lugar por donde pasaba; y desde Atenas
envié a Timoteo a Tesal6nica, pues pensé que él no podia ir (1 Tes. 2: 17 a 3:
6). Cuando Timoteo regresé con Silas, Pablo habia continuado viaje a Corinto
(Hech. 18: 5), donde Timoteo le informé en cuanto a la condicion espiritual de la
iglesia de Tesalb6nica. Pablo, comprendiendo que se habian entendido mal
algunas de sus ensefianzas y que esto necesitaba inmediata atencion, escribid
una carta conocida como 1 Tesalonicenses.

Por lo tanto, parece que 1 Tesalonicenses fue escrita poco después de la
llegada de Pablo a Corinto. De acuerdo con la cronologia aproximada del
ministerio de Pablo, aceptada por este Comentario, esto pudo haber sido en el
afio 51 d. C. (ver pp. 1039 105).

2 Tesalonicenses.-

Esta carta no pudo haber sido escrita mucho después de la primera, porque sus
contenidos son similares y al comienzo de ella se mencionan los mismos
comparfieros de Pablo: Silas y Timoteo (2 Tes. 1: 1; cf. 1 Tes. 1. 1).
Probablemente esta segunda carta se produjo debido al regreso desde
Tesalonica del portador de la primera epistola, mediante quien Pablo supo que
sus palabras acerca de la inminencia del segundo advenimiento estaban siendo
mal entendidas y tergiversadas por algunas personas de la iglesia. Por esto dio
un tono vigorosamente profético a esta nueva exposicion de su ensefianza en
cuanto a la segunda venida de Cristo, tono que revelaba a sus lectores que
ciertos grandes sucesos, especialmente el reinado del anticristo, precederian al
regreso del Sefior.

Estas consideraciones son la base para ubicar la segunda carta a los
Tesalonicenses no mucho después de la primera, ya sea en los ultimos meses
del afio 51 d. C. o en los primeros meses del afio 52 d. C., mientras Pablo se
ocupaba activamente en edificar espiritualmente la iglesia cristiana de Corinto,
gue él habia fundado con su esfuerzo.

1 Corintios.-

Esta carta fue escrita desde Efeso (1 Cor. 16: 8), donde el apostol Pablo trabajo
por unos tres afos (54-57 d. C.) durante su tercer viaje misionero (Hech. 20: 31;
cf. HAp 236). Anteriormente Pablo habia enviado una carta a Corinto para
amonestar a sus lectores a que no se juntaran con los fornicarios (1 Cor. 5: 9).
De modo que lo que ahora llamamos Primera Epistola a los Corintios, es en
realidad la segunda carta dirigida a esa iglesia. Fue motivada, en primer lugar,
por los informes que recibié Pablo acerca de ciertas condiciones deplorables
gue habia en Corinto (cap. 1: 11; 5: 1), las cuales demandaban urgente atencién
(cap. 1 a 6); y en segundo lugar, por una cantidad de preguntas hechas al
apostol por los corintios (cap. 7: 1; 8: 1; 12: 1; 16: 1), preguntas que exigian
respuestas detalladas.

La carta fue escrita no mucho antes de que el apéstol saliera de Efeso. Pablo



107 habia hecho planes para salir de la ciudad poco después de Pentecostés (1
Cor. 16: 8), pero es evidente que el estallido del tumulto que describe Lucas en
Hech. 19: 23-41 lo obligd a salir antes. Estas circunstancias historicas, aludidas
en la. carta, hacen posible que su redaccién pueda situarse entre abril y junio
del afio 57 d. C., cuando se aproximaba la salida de Pablo de Efeso. No es
seguro, pero si posible, que Tito fuera el encargado de llevar esta epistola.

2 Corintios.-

La fecha de esta carta puede fijarse con facilidad, pues fue escrita en
Macedonia poco después de que Pablo saliera de Efeso en el afio 57 d. C.
Puesto que los esfuerzos anteriores de Pablo para remediar los males que
existian en esa ciudad no habian tenido éxito (2 Cor. 2: 1; 12: 2 1), el apéstol
habia decidido hacer otro intento de reconciliaciéon por medio de Tito, su joven
ayudante en el ministerio.

Tito habia viajado de Efeso a Corinto probablemente en marzo o abril del afio 57
d. C., y podria haber llevado lo que conocemos como Primera Epistola a los
Corintios. Cuando Tito partid, él y Pablo convinieron en que después de haber
cumplido con su misidon en Corinto, Tito iria a Troas, donde Pablo esperaba
encontrarlo (cap. 2: 12-13). Pero el chasco del apostol fue grande, pues cuando
llegd a Troas supo que Tito aun no habia llegado. Aunque encontré en Troas
buenas perspectivas para una obra de éxito, continu6 su viaje a Macedonia, y
sinti® un gran alivio al encontrarse con Tito en una de las ciudades de
Macedonia. El gozo de encontrarse con él se debid especialmente al buen
informe que recibié Pablo del cambio de corazon de los miembros descarriados
de Corinto, quienes no so6lo habian recibido gozosamente a Tito como
representante de Pablo, sino que también habian aceptado su mensaje de
reprension y habian reparado sus yerros (cap. 7: 5-7).

Cuando Pablo supo que la cuidadosa obra de Tito habia tenido un éxito que
superaba todas las previsiones, pidi6 al joven que regresara a Corinto y
continuara la buena obra ya comenzada (cap. 8: 16-18, 22-24), mientras él se
ocupaba de las iglesias de Macedonia. Pablo dio a Tito otra carta, nuestra 2
Corintios, en la que elocuentemente expresaba su gozo por los buenos informes
gue habia recibido en cuanto a la iglesia de Corinto. También les anunciaba su
plan de ir a Corinto después de una corta permanencia en Macedonia (cap. 12:
14; 13: 1); por lo tanto, esta carta pudo haber sido escrita en el verano
(junio-agosto) del afio 57 d. C.

Galatas y Romanos.-

Los eruditos sostienen dos puntos de vista acerca de la fecha de la carta a los
Gélatas. La mayoria de ellos cree que fue escrita durante la primera visita de
Pablo a Corinto, aproximadamente en el mismo tiempo cuando se escribieron
las dos cartas a los Tesalonicenses. Esta afirmacién se basa en la sorpresa
expresada por Pablo de que los galatas hubieran dejado "tan pronto" el
Evangelio que él les habia predicado, cambiandolo por "otro diferente" (Gal. 1:
6). Es evidente que en esta epistola Pablo relata sus vicisitudes personales
hasta el tiempo del concilio de los apdéstoles en Jerusalén (ver Gal. 1: 15 a 2: 10;



Hech. 15), el cual precedié a la evangelizacion que llevé a cabo en Galacia
durante su segundo viaje misionero (Hech. 16: 6). Por lo tanto, los que sostienen
esta opinidon concluyen que la referencia de que los galatas habian apostatado
“tan pronto" significa que Pablo les escribia poco después de haberlos visitado
en su segundo viaje. Entre su visita a las iglesias de Galacia durante la parte
inicial del segundo viaje misionero (Hech. 16: 6) y su primera permanencia en
Corinto, quiza transcurrieron menos de dos afios, periodo que bien podria
justificar el uso del adverbio "pronto"”. Pero los que creen en una fecha posterior,
destacan que el vocablo "pronto" de Gal. 1: 6 no puede interpretarse como que
fije un limite definido de tiempo. "Pronto" podria también referirse a un breve
intervalo después de la visita de Pablo en su tercer viaje misionero.108

Segun otro punto de vista, la Epistola a los Galatas la escribié Pablo durante los
tres meses que permanecié en Corinto, durante su tercer viaje misionero,
alrededor del afio 58 d. C. Esta afirmacién se basa en el hecho de que las dos
cartas -Galatas y Romanos- son tan parecidas en su tema, que se hace
probable que fueran redactadas aproximadamente en el mismo tiempo. Galatas
se debié a una controversia doctrinal que conmovié muchisimo el alma de
Pablo; y Romanos presenta una ampliacion del mismo tema, por lo cual pudo
haber sido escrita poco después de Gélatas.

Gélatas fue escrita debido a la noticia de la apostasia de las iglesias cristianas
en la provincia de Galacia. Bajo la influencia de algunos judaizantes, esos
cristianos estaban procurando salvarse por las obras (ver p. 35). Pablo se
preocupd tanto por la gravedad de la situacion, segun le parecia por los
informes que habia recibido, que escribié a los gélatas la mas severa de sus
cartas que aun se conservan. El habia fundado las iglesias de la provincia de
Galacia y las amaba de un modo especial, por lo tanto su apostasia le produjo
tanta pena que ningun esfuerzo le parecié demasiado grande para corregir ese
mal. Este Comentario prefiere la fecha ultima: alrededor del afio 58 d. C.

Por ese mismo tiempo, mientras el corazén de Pablo estaba saturado con el
tema de la justificacion por la fe, parece que también escribidé su carta a los
Romanos (HAp 299-300, 307).

La Epistola a los Romanos contiene varias afirmaciones claras en cuanto al
tiempo cuando fue escrita. Pablo tenia el plan de continuar su obra en el
Occidente, especialmente en Espafia (Rom. 15: 24, 28), pais al que esperaba
visitar en un futuro cercano. Sin embargo, primero tenia que hacer un breve
viaje a Jerusalén, porque se sentia comprometido a entregar personalmente a
los pobres de esa ciudad los fondos que habia reunido para ellos en las iglesias
de Grecia y Macedonia (vers. 25-27). Durante su proyectado viaje a Espafa,
esperaba cumplir con un deseo acariciado por muchos afos: visitar la iglesia de
Roma (cap. 1: 8-11; 15: 23-24).

Las afirmaciones acerca de los planes de viaje de Pablo, muestran claramente
gue la carta a la iglesia de Roma fue escrita poco antes de su viaje de Corinto a
Jerusalén. Puesto que Pablo sali6 de Corinto poco antes de la época de la
pascua del afio 58 d. C. (Hech. 20: 16), después de haber pasado tres meses
en Grecia (vers. 3), puede concluirse que la Epistola a los Romanos fue escrita



durante los primeros meses del afio 58 d. C. Galatas fue probablemente escrita
poco antes, a fines del afio 57 d. C. o a principios del 58.

Las epistolas de la prision.-

Las epistolas de la prisién son Efesios, Filipenses, Colosenses y Filemon. Que
estas epistolas fueron escritas sin duda durante un encarcelamiento del apéstol,
esta indicado claramente en los siguientes pasajes: Efe. 6: 20; Fil. 1: 13-14; Col.
4:18; File. 1, 9.

Es evidente que las epistolas a los Efesios, a los Colosenses y a Filemon fueron
enviadas aproximadamente al mismo tiempo, porque en ellas Pablo nombra a
los mismos individuos. Pablo envio a Tiquico y a Onésimo con las cartas a
Efeso, a Colosas y a Filemon (Efe. 6: 21; Col. 4: 7-9). Onésimo era un esclavo
gue habia huido de Filemén, pero habia sido convertido por Pablo durante el
encarcelamiento del apostol y ahora estaba dispuesto a regresar a su amo
Filemoén, en Colosas (File. 10-11). Pablo escribié la Epistola a Filemon como
una suplica al amo de Onésimo en favor de su esclavo.

Desde el comienzo de la era cristiana, se ha considerado a Roma como el lugar
desde donde fueron enviadas las epistolas de la prision. Generalmente se las
ha ubicado en la parte final del encarcelamiento del apdstol en Roma, pues en
ellas expresa la esperanza de ser liberado, para lo cual tuvo que haber tenido
alguna 109 razén (Fil. 2: 24; File. 22). Su encarcelamiento en Roma dur6 dos
afios (Hech. 28: 30), desde marzo-mayo del afio 61 d. C. hasta el 63 d. C.,
segun la cronologia del ministerio de Pablo aceptada por este Comentario. Por
lo tanto, a Efesios, Colosenses y Filemén se les puede asignar la fecha
aproximada del afio 62 d. C.

Algunos eruditos creen que estas tres epistolas corresponden con los dos afios
de encarcelamiento de Pablo en Cesarea (probablemente de marzo-mayo del
afio 58 d. C. a septiembre-noviembre del 60 d. C.), o también con un periodo
incierto de encarcelamiento en el Asia Menor. Afirman que la esencia de estas
cartas demanda una proximidad geografica mayor entre Pablo y aquellos a
quienes las dirige, que la que hubiera existido si Pablo las hubiese escrito desde
Roma; sin embargo, estos argumentos no son muy convincentes, y las teorias
de hacer corresponder las epistolas de la prision con el cautiverio en Cesarea u
otro encarcelamiento desconocido de Pablo, por lo general han recibido una
respuesta poco favorable de los especialistas en el Nuevo Testamento.

La carta a los Filipenses es quizé la ultima de las epistolas de la prisién. Da a
entender que Pablo habia estado en Roma durante algun tiempo, y ya habia
visto abundantes frutos de sus labores (ver com. Fil. 1: 12-14). Ademas, la
atmoésfera de toda la carta es de alegria. Es evidente que Pablo esperaba un
resultado favorable de su apelacion a César (Hech. 25: 10-12), lo que le
permitiria visitar una vez mas a su amada iglesia de Filipos (Fil. 2: 24); y al
mismo tiempo, sus palabras no dejan ninguna duda en la mente de sus lectores
de que una decision desfavorable no le hubiera sorprendido (Fil. 1: 19-20,
22-25). Por lo tanto, puede llegarse a la conclusion de que la carta a los
Filipenses quizéa fue escrita en el afio 63 d. C.



Hebreos.-

"La Epistola del apéstol San Pablo a los Hebreos", como aparece en la Vulgata,
o sencillamente "A los hebreos”, como se lee en el griego, difiere de las otras
trece epistolas paulinas en que el texto no contiene en ninguna parte el nombre
del autor. Pablo comienza con su nombre cada una de sus otras cartas
conocidas (cf. com. Rom. 1: 1). Desde los comienzos del cristianismo se ha
discutido mucho si Pablo fue realmente el autor de esta epistola. La conclusion
de este Comentario es que si Pablo no escribié personalmente la carta a los
Hebreos, sin embargo ella contiene sus ensefianzas, por lo cual puede ser
contada entre sus epistolas (un estudio mas completo de este problema se halla
en la Introduccion de la Epistola a los Hebreos, en el t. VII).

Sin embargo, aceptar a Pablo como autor de Hebreos no resuelve los
problemas referentes al lugar de su origen y a la fecha. No se sabe donde se
escribié la carta, aunque la declaracion "los de Italia os saludan" (Heb. 13: 24), a
pesar de ser ambigua, sugiere que fue escrita en Italia.

También hay incertidumbre en cuanto a la fecha de su escritura. Clemente de
Roma ya conocia la carta en el afio 95 d. C., pues al escribir a los corintios en
ese afio citd Heb. 1: 3-14 (Clemente, primera epistola a los corintios 36). Esto
prueba que la carta era conocida en Roma antes del fin del siglo I, y que su
origen debe buscarse en la era apostdlica. En realidad, hay indicios de que la
epistola fue escrita antes de la destruccion del templo de Jerusalén en el afio 70
d. C., pues si no fuera asi, es de esperar que un autor que destaca la inutilidad
del antiguo pacto y su servicio simbdlico, como lo hace el autor de Hebreos,
ciertamente habria hecho notar la cesacion del ritual relacionado con ese
servicio si el templo ya hubiera sido destruido. Si esos acontecimientos ya
hubieran sucedido, habrian reforzado los argumentos del autor de Hebreos en
una forma tan convincente, que sin duda alguna los hubiera presentado en su
demostracién. Sin embargo, como tacitamente dice que el servicio del templo
aun se llevaba a cabo (ver cap. 9: 6, donde la forma verbal "entran" [BC, BJ, 110
RVR] tiene en el texto griego el sentido de "estar entrando" y que el antiguo
pacto estaba "proximo a desaparecer" (cap. 8: 13), hacen que parezca probable
que el templo aun no habia sido destruido cuando se escribi6 Hebreos.
Teniendo esto en cuenta, es posible fijar la fecha de esta carta durante la época
de Pablo, cuya muerte ocurrié alrededor del afio 67 d. C.

Se ha escogido el afio 63 d. C. como la fecha de la escritura de Hebreos, y
Roma como su lugar de origen, sin que esto impida que haya otras fechas y
otros lugares que pudieran corresponder con la pauta de interpretacién seguida
por este Comentario. Esto ubicaria la carta al final del primer encarcelamiento
de Pablo en Roma.

Las epistolas pastorales.-

Las cartas a Timoteo y a Tito son llamadas "epistolas pastorales”, porque se
refieren en gran medida a los deberes de los que estan a cargo de las iglesias y
de los problemas de la administracion de la iglesia. En este sentido pueden ser
llamadas "los manuales de iglesia” mas antiguos. Se las dirige a dos de los mas



jovenes colaboradores de Pablo. Parece claro que se escribieron en el tiempo
del ministerio del apdstol que siguié a su primer encarcelamiento en Roma (ver
p. 32). Puesto que esta parte de la vida de Pablo no esta incluida en los Hechos,
poco se sabe de sus vicisitudes y viajes durante ese tiempo.

Se desconoce la extensién del periodo de los ultimos viajes de Pablo; sin
embargo, es bastante seguro que su vida termind en Roma, en tiempo de
Nerén. Este murié en el 68 d. C., por lo cual la muerte de Pablo no pudo ser
posterior a esa fecha, y podria haber ocurrido en el afio anterior. Por eso, su
ultimo encarcelamiento, que probablemente continud a través de un invierno (2
Tim. 4: 21), podria ser ubicado en el 66-67 d. C. Si Pablo primero llegd a Roma
en el 61 d. C., sus dos afios de encarcelamiento habrian terminado en el 63 d.
C. Esto deja unos tres afios para sus ultimos viajes: 63-66 d. C.

Como Pablo habia indicado en sus epistolas de la prisiébn que anhelaba visitar
las iglesias de Asia y Macedonia tan pronto como le fuera posible (Fil. 2: 24;
File. 22), puede concluirse que viajé a esos lugares poco después de haber
quedado libre. Visitdé a Efeso, la ciudad principal de la provincia de Asia, antes
de seguir a Macedonia (1 Tim. 1: 3), donde se encontraba su amada iglesia de
Filipos. La primera carta a Timoteo fue escrita después de esas visitas, y por
eso su fecha podria fijarse aproximadamente un afio después de su liberacion,
quizé en el afo 64 d. C.

La carta a Tito parece que fue escrita un poco después, aunque su material es
muy similar al de la primera carta a Timoteo. Hace referencia a la obra de Pablo
en la isla de Creta, lo que podria haber acontecido también durante este ultimo
viaje misionero (Tito 1: 5). Sin embargo, cuando la carta fue escrita Pablo ya
habia dejado la isla, y quiza habia ido a Grecia dejando a Tito a cargo de la obra
en Creta. Al referir a Tito su plan de pasar el invierno siguiente en Nicopolis, en
la costa occidental de Grecia, pidi6 a su joven colaborador que se encontrara alli
con él (cap. 3: 12). Si se calcula un afio para el viaje de Pablo en Asia Menor y
Macedonia y algun tiempo para su obra en Creta y Grecia, la fecha de su carta a
Tito podria ser alrededor del 65 d. C.

Los viajes posteriores de Pablo probablemente lo llevaron a Corinto, a Mileto
(sur de Efeso) y a Troas (2 Tim. 4: 13, 20), y sin duda también a otras ciudades.
Troas parece haber sido la ciudad donde él fue otra vez arrestado.

Después de su arresto, quiz4 en el afio 66 d. C., Pablo fue llevado de nuevo a
Roma. En el tiempo cuando escribidé su segunda carta a Timoteo, parece que ya
habia comparecido una vez ante el tribunal, pero ain no habia sido sentenciado
(2 Tim. 4: 17). Aunque indudablemente tenia poca esperanza de un veredicto
favorable (vers. 6), parece que pensaba que podria pasar por lo menos el
invierno siguiente 111 en Roma (vers. 21), quiza porque sabia por experiencia
cuan lentamente actuaban los tribunales romanos. Si esta expectativa suya se
cumplié, y muri6 en e afio 67 d. C., la segunda carta a Timoteo podria
corresponder entre septiembre noviembre del afio 66 d. C. Hasta donde
sepamos, con esta carta terminaron la actividades literarias de Pablo. Las cartas
suyas que se han preservado, abarcan u periodo de unos 15 afios: 51-66 d. C.
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Los HECHOS de los APOSTOLE!

INTRODUCCION

1.

Titulo.

Desde la antigiiedad, este libro ha sido conocido con el nombre de Los Hechos
de los Apdstoles, aunque el titulo no aparece en el libro mismo.



En la copia mas antigua que tenemos (aunque incompleta) de este libro,
conocida como Papiro 45 (ver t. V, p. 117), y en el Cédice Sinaitico, se le da
simplemente el titulo de "Hechos", sin mencionar a los apdstoles. Esto es
razonable, pues el libro no es una historia completa de todos esos hombres.
Unos pocos capitulos describen la obra de Pedro y Juan, mientras que el resto
de libro registra la conversion y el ministerio de Pablo hasta el momento de su
primer encarcelamiento en Roma. Por lo tanto, el libro no abarca la obra
completa de ninguno de los apéstoles. Por el contrario, guarda silencio en
cuanto a casi todos ellos. De los doce, s6lo Pedro, Santiago y Juan Juegan
papeles importantes en el libro; pero gran parte de la narracién esta dedicada a
Pablo, que aunque fue apdstol no pertenecié a los discipulos originales. Por eso
el titulo "Hechos" seria més que suficiente.

A partir del siglo Il comenzaron a aparecer muchas leyendas afirmando que
relataban la vida y las vicisitudes de los apéstoles (los Actos de Juan, Pedro,
Pablo, Tomas y Andrés estan entre los mas importantes; cf. Eusebio, Historia
eclesiastica lll. 25. 4-7). Estos escritos también llevaban el nombre de "Hechos",
y quiza para distinguir al libro candnico de Hechos de estos apocrifos, se agrego
al titulo la palabra "apostoles”, guedando como "Hechos de todos los apdstoles™
0 "Hechos de los apostoles”.

2.

Autor.
La introduccion del libro de Hechos (cap.1l: 1-14) pone de manifiesto que el
Evangelio de Lucas y el libro de Hechos fueron escritos por el mismo autor. Un
estudio detallado de la cuestion del autor de Lucas y Hechos aparece en el t. V,
pp. 170-173, 649-65 .
La iglesia primitiva nunca puso en duda la canonicidad del libro, y muy pronto se
aseguré un lugar entre los escritos del NT.

3.

Marco historico.

El Imperio Romano estaba en su apogeo. Augusto habia colocado un firme
fundamento administrativo sobre el cual sus mejores sucesores pudieron
construir, y los peores no pudieron demoler. Continuaban los beneficios que la
civilizacion romana aportaba a los habitantes del imperio, aun cuando el
gobernante fuera débil o tirdnico, o0 ambas cosas. Los emperadores, durante el
periodo118 abarcado por el liboro de Hechos, c. 31-63 d. C., fueron: Tiberio
(14-37), Caligula (37-41), Claudio (41-54) y Neron (54-68). Tiberio y Claudio se
esforzaron por el bien de sus vastos territorios; en cambio, Caligula y Neroén, lo
poco que hicieron, fu para mal. Pero, a pesar de estas variaciones en el
gobierno se mantuvieron en e imperio las condiciones favorables para la
propagacion del Evangelio. Los factores que ayudaron en la tarea de los
apostoles fueron: un gobierno relativamente estable, un sistema administrativo



comun, la justicia romana, una ciudadania que cada vez se otorgaba con mas
facilidad, la paz preservada por legiones bien disciplinadas los caminos que
llegaban hasta cada rincon del mundo entonces conocido, y su idioma -el
griego- que se entendia casi en todas partes.

Al principio la nueva religion aprovech6 su vinculacién con el judaismo. La raza
escogida habia sido dispersada en muchos lugares del imperio, y sus creencias
basicas con el tiempo fueron toleradas por los romanos. El cristianismo, como
un desprendimiento de la fe méas antigua, comparti6 esta tolerancia; pero
después el judaismo cayo en desgracia. Los judios fueron expulsados de Roma
durante el reinado de Claudio (Hech. 18: 2), y las vehementes aspiraciones
nacionales de ello ocasionaron la rebelibn en Palestina y las desastrosas
guerras de los afios 66-70 d. C., que culminaron con la destruccién de Jerusalén
en el aflo 70 d. C. Cuando empeoro la situacion del judaismo, la posicién del
cristianismo se hizo mas peligrosa. Era una religiébn no reconocida legalmente, y
sus miembros no estaban amparados por la ley. Cuando surgian dificultades,
como cuando Roma fue incendiada en el afio 64 d. C., fue facil echarle la culpa
a la comunidad cristiana; y la persecucion que sobrevino establecié un terrible
precedente que se siguio Fielmente en los afios sucesivos.

Esta situacion sirvid6 como telén de fondo a Lucas al preparar su historia de la
iglesia primitiva Y al escribir los Hechos de los Apoéstoles. Un estudio mas
detallado del trasfondo histérico del NT aparece en el t. V, pp. 48-74, 650-651, y
en el t. VI, pp. 24-35, 73-86, 91-97.

4.

Tema.

Lucas declara (Hech. 1: 1) que en el "primer tratado” habia relatado todas las
cosas que Jesus comenzé a hacer y a ensefhar". Con clara vision historica
reconocio que la obra de Jesus en la tierra era s6lo un comienzo, el cual habia
relatado en su Evangelio. Pero sabia que su historia estaria incompleta si se
omitia la narracion de lo que Jesus hizo por medio de su iglesia naciente
después de su ascension. Por lo tanto, se propuso describir la continuacién de
la obra de Cristo mediante el ministerio de sus discipulos. A partir de la orden
registrada en Hechos 1: 8, describe en forma ordenada los hechos de los
apostoles. En obediencia al mandato de su Maestro, los discipulos dieron
testimonio (1.) en Jerusalén, (2) en toda Judea, (3) en Samaria, y (4) hasta lo
ultimo de la tierra. En la descripcion de las actividades de los apdstoles hecha
por Lucas, en forma natural surgen estas divisiones, y de esa manera el libro
registra el crecimiento geografico de la iglesia primitiva.

También registra otro elemento de importancia. En sus comienzos, la iglesia era
judia, pero nunca habria podido cumplir su mision mundial si hubiera
permanecido dentro de los limites de una religion exclusivista como el judaismo.
Necesitaba liberarse de ese exclusivismo. Lucas bosqueja los pasos que
llevaron a esa liberacion. Su narracion describe el crecimiento del cristianismo
gue comenzo siendo una secta judia, y se convirtid en una religion internacional,



hasta que Pablo pudo decir que el Evangelio se predicaba "en toda la creacion
gue esta debajo del cielo" (Col. 1: 23). Lucas relata que miles de judios, entre
ellos sacerdotes, muy pronto aceptaron el Evangelio (Hech. 6: 7), y que las
persecuciones pronto indujeron a Felipe a evangelizar a los samaritanos y al
etiope que conocia algo del judaismo (cap. 8). Narra cdmo Pedro llegd hasta
Cornelio, el centurién romano (cap. 10). Destaca como unos hombres 119 de
Cirene y Chipre predicaron por primera vez a los que no eran judios (cap. 11);
cémo, una vez abiertas las puertas, Pablo y sus colaboradores evangelizaron a
gran numero de paganos (cap. 13-14); y cémo, con la ayuda de Pedro y
Santiago, fue posible conseguir que los conversos gentiles fueran liberados de
la sujecion al ritual judio (cap. 15). Su relato termina con un vivido cuadro de la
propagacion del Evangelio por todo el mundo romano oriental (cap. 16 a 28).
Lucas ve como el cristianismo llega a ser, en gran medida, una religion de
gentiles.

Lucas estaba muy bien dotado para ser el historiador de ese movimiento. Se
cree que era gentil. Mostré un profundo interés por el ministerio a los que no
eran judios (ver t. V, pp. 649-650). Resultd, pues, muy apropiado que Lucas
fuera el escogido para relatar la proclamacion del Evangelio al mundo gentil.

El autor de los Hechos reconoce plenamente el lugar del Espiritu Santo en el
crecimiento de la naciente iglesia. Desde el dia en que Jesus dio
"mandamientos por el Espiritu Santo a los apéstoles" (cap. 1: 2), el Espiritu
aparece como el consejero de los dirigentes y de sus colaboradores. Por medio
del milagro de Pentecostés "fueron todos llenos del Espiritu Santo, y
comenzaron a hablar en otras lenguas, segun el Espiritu les daba que hablasen"
(cap. 2: 4). Un poco Oiras tarde los creyentes también "fueron llenos del Espiritu
Santo, y hablaban con denuedo la palabra de Dios" (cap. 4. 31). Los siete
varones escogidos como didconos estaban también "llenos del Espiritu Santo y
de sabiduria" (cap. 6: 3), y Esteban, uno de los mas destacados de ellos, era
"varon lleno de fe y del Espiritu Santo" (vers. 5). A medida que el relato
prosigue, el Espiritu continGa guiando en situaciones tales como la ordenacién
de Saulo (cap. 9: 17), en la aceptacion de los gentiles en la iglesia (cap. 10:
44-47), en la consagracion de Bernabé y Saulo para la obra misionera (cap. 13:
2- 4), en el concilio de Jerusalén (cap. 15: 28), y en los viajes misioneros de
Pablo (cap. 16: 6-7). Por lo tanto, puede decirse que el libro de los Hechos es el
relato de una parte de lo que hacia el Espiritu por medio de los apéstoles y sus
seguidores.

5.

Bosquejo.
| . Introduccion, I 1-11.

A. El"primer tratado" de Lucas, el Evangelio, I: I.
B. La comision evangeélica, 1: 2-8.

C. La ascension de Cristo, I: 9-1 1.



Il. Ministerio en Jerusalén, I: 12 a 7:60.
A. En espera del poder del Espiritu, I: 12-26.
1. El regreso de los apdstoles a Jerusalén, 1: 12-13.
2. El periodo de oracion, 1: 14.
3. Muerte de Judas, 1: 15-20.
4. Designacion de Matias como sucesor de Judas, 1: 21-26.
B. El poder del Espiritu, 2: 1-47.
1. El derramamiento del Espiritu, 2: 1-13.
2. Sermodn de Pedro, 2: 14-36.
3. Resultados del sermon, 2: 37-41.
4. Devocion y crecimiento de la naciente iglesia, 2: 42-47.
C. Curacion del cojo, 3: 1a4: 3 1.
1. El milagro de curacion hecho en nombre de Cristo, 3: 1 -1 1.
2. El sermén de Pedro, 3: 12-26.
a. Acusacion contra los judios, 3: 12-18.
b. Llamado al arrepentimiento, 3: 19-26. 120
3. Arresto de Pedro y Juan, 4: 1-4.
4. Enjuiciamiento y liberacion de los apéstoles, 4: 5-22.
5. Lareunion de alabanza de la iglesia, 4: 23-31.
D. La comunidad cristiana primitiva, 4: 32 a 6: 7.
1. Bienes en comun, 4: 32 a5: 11.
a. Los creyentes comparten sus posesiones, 4: 32-37.
b. Fraude y muerte de Ananias y Safira, 5: 1-11.
2. Oposicién de las autoridades, 5: 12-40.
a. Milagros de curacion, 5: 12-16.

b. Arresto, liberacién y nuevo arresto de los apoéstoles, 5:
17-28.

c. Defensa de Pedro, 5: 29-32.

d. Gamaliel aconseja moderacién, 5: 33-40.
3. Predicacion de casa en casa, 5: 41-42.
4. Nombramiento de los diaconos, 6: 1-7.



E. Arresto y muerte de Esteban, 6: 8 a 7: 60.
1. La predicacién de Esteban, uno de los siete diaconos, 6: 8-10.
2. Arresto y enjuiciamiento de Esteban, 6: 11 a 7: 53.
a. El arresto, 6: 11-14.
b. lluminacion de Esteban, 6: 15.
c. Su defensa, 7: 1-53.
3. Muerte de Esteban, 7: 54-60.
lll. Ministerio en Palestinay Siria, 8: 1 a 12: 23.
A. Dispersion de la iglesia por la persecucion, 8: 1-4.
B. Felipe, Pedro y Juan en Samaria, 8: 5-25.
1. Ministerio fructifero de Felipe, 8: 5-13.
2. Pedro reprende a Simoén y su simonia, 8: 14-25.
C. Ministerio posterior de Felipe, 8: 26-40.
1. Felipe y el etiope, 8: 26-39.
2. Felipe en Azoto y Cesarea, 8: 40.
D. Conversién de Saulo, 9: 1-31.
1. Saulo de Tarso, el perseguidor, 9: 1-2.
2. Saulo ve a Cristo en vision, y se convierte, 9: 3-17.
3. Su bautismo y primera predicacién, 9: 18-22.
4. Los judios traman su muerte, 9: 23-24.

5. Su huida a Jerusalén con Bernabé, y su regreso a Tarso, 9:
25-30.

6. La iglesia deja de ser perseguida, 9: 31.
E. Ministerio posterior de Pedro, 9: 32 a 10: 48.
1. Milagros de curacién, 9: 32-42.
a. Eneas curado de paralisis, 9: 32-35.
b. Dorcas es resucitado, 9: 36-42.
2. Conversion de Cornelio, 9: 43 a 10: 48.

a. Cornelio es dirigido hacia Pedro en Jope 9: 43 a
10: 8.

b. Vision de Pedro acerca de lo limpio y lo inmundo 10:
9-16.



c. Pedro va a Cesarea e instruye a Cornelio, 10: 17-43

d. Cornelio y los que estaban con él son bautizados, 10:

44-8.
F. El Evangelio a los gentiles, 11: 1-30.

1. Pedro defiende ante los apdstoles su ministerio entre los

gentiles,
11:1-18.

2. El Evangelio a los judios fuera de Palestina, 11: 19-21.121

3. Bernabé y Pablo en Antioquia, 11: 22-26.
2730 4. Los cristianos de Antioquia alivian el hambre de Judea, 11:

7-30.

G. Santiago y Pedro son perseguidos, 12: 1-23.
1. Herodes Agripa | encarcela y ejecuta a Santiago, 12: 1-2.
2. Encarcelamiento de Pedro y su milagrosa liberacion, 12: 3-19.
3. Muerte de Herodes Agripa I, 12: 20-23.
IV. Primer viaje misionero de Pablo, 12: 24 a 14: 28.
A. Pablo y Bernabé en Antioquia, 12: 24-25.

B. Pablo y Bernabé comisionados por los profetas y maestros de
Antioquia, 13: 1-3.

C. Su ministerio, 13: 4 a 14: 28.
1. Chipre, 13: 4-12.
. Perge; regreso de Juan Marcos, 13: 13.
. Antioquia de Pisidia, 13: 14-50.
. Iconio, 13: 51 a 14: 5.
. Listra, 14: 6-19.
. Derbe y regreso a través de Pisidia, 14: 20-23.
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. Regreso a Antioquia, 14: 24-28.
V. El concilio de Jerusalén, 15: 1-35.
A. Dificultades con los judaizantes, 15: 1, 5.
B Delegados al concilio, 15: 2-4.
C. El debate, 15: 6-18.
D. La decision, 15: 19-29.



E. La decision se hace conocer en Antioquia, 15: 30-33.
F. Silas, Pablo y Bernabé quedan en Antioquia, 15: 34-35.
VI. Segundo viaje misionero de Pablo, 15: 36 a 18: 22.
A. Disensién entre Pablo y Bernabé, 15: 36-39.
B. Pablo y Silas parten para Cilicia, 15: 40-41.
C. El llamado de Timoteo en Listra, 16: 1-3.
D. El ministerio en Galacia, 16: 4-10.
1. El cuidado de las iglesias, 16: 4-5.
2. El Espiritu les impide ir a Asia y Bitinia, 16: 6-7.
3. El llamado macedonico en Troas, 16: 8-10.
E. El Evangelio en Europa, 16: 11 a 18: 17.
1. Filipos, 16: 11-40.
2. Tesalobnica, 17: 1-9.
3. Berea, 17: 10-14.
4. Atenas, 17: 15-34.
5. Corinto, 18: 1-17.
a. Trabajo de Pablo, 18: 1-5.
b. Expulsion de la sinagoga, 18: 6-11.
c. Intervencion de Galion, 18: 12-17.
F. Regreso a Antioquia, 18: 18-22.
VII. Tercer viaje misionero de Pablo, 18: 23 a 21: 17.
A. Ministerio en Galacia y Frigia, 18: 23.
Apolos en Efeso y Corinto, 18: 24-28.
Pablo rebautiza a conversos de Juan el Bautista, 19: 1-7.
Evangelizacion de Efeso, 19: 8-41.
Ministerio en Macedonia y Grecia, 20: 1-5. 122

Reunion en Troas en el primer dia de la semana, 20: 6-12.
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Reunion en Mileto con los ancianos de Efeso, 20: 13-38.
H. El viaje a Jerusalén, 21: 1-17.
VIII. Arresto y enjuiciamientos de Pablo, 21: 18 a 26: 32.

A. Informe de Pablo a los apostoles y la purificacion



en el templo, 21: 18-26.
B. El alboroto, 21: 27-32.
C. Detencion de Pablo, 21: 33-39.
D. Su defensa ante la multitud, 21: 40 a 22: 22.
E. Primer encarcelamiento de Pablo, 22: 22 a 26: 32.
1. Una nueva audiencia, 22: 22-30.
2. Defensa ante el sanedrin, 23: 1-10.
3. Vision de Pablo, 23: 11.
4. Complot de los judios contra Pablo, 23: 12-22.
5. Pablo es trasladado a Cesarea, 23: 23-35.
6. Detencion bajo el poder de Félix, 24: 1-27.
7. Pablo apela a César ante Festo, 25: 1-12.
8. Festo pide consejo a Herodes Agripa Il, 25: 13-27.
9. Defensa de Pablo ante Agripa y Festo, 26: 1-29.
10. Su inocencia es confirmada, 26: 30-32.
IX. Viaje a Romay encarcelamiento, 27: 1 a 28: 31.
A. Elviaje, 27: 1 a 28: 16.
1. De Cesarea a Mira, 27: 1-5.
2. De Mira a Buenos Puertos, 27: 6-12.
3. En Creta y el naufragio, 27: 13-44.
a. La tormenta, 27: 13-20.
b. Seguridad de Pablo de que ninguno perecera, 27: 21-26.
c. El naufragio, 27: 27-44.
4. Desembarco en Melita, 28: 1-10.
5. Terminacion del viaje a Roma, 28: 11-16.
B. Defensa de Pablo ante los judios en Roma, 28: 17-29.
C. Los dos afios de Pablo en Roma 28: 30-31.

CAPITULO 1

1 Cristo retne a sus apostoles en el monte de los Olivos para que contemplen
Su ascension, y les ordena que permanezcan en Jerusalén hasta que reciban el



cumplimiento de la promesa del envio del Espiritu Santo, con cuyo poder deben
testificar de él hasta lo mas apartado de la tierra. 9 Cuando Cristo ascendio, dos
angeles aconsejaron a los discipulos que tuvieran en mente su segunda venida.
12 Los discipulos regresara a Jerusalén y, dedicandose a la oracion, escogen a
Matias como sucesor de Judas.

1 EN EL primer tratado, oh Tedfilo, hablé acerca de todas las cosas que Jesus
comenzo a hacer y a ensefiar,

2 hasta el dia en que fue recibido arriba, después de haber dado mandamientos
por el Espiritu Santo a los apdéstoles que habia escogido;

3 a quienes también, después de haber padecido, se present6 vivo con muchas
pruebas indubitables, apareciéndoseles durante cuarenta dias y hablandoles
acerca del reino de Dios.

4 Y estando juntos, les manddé que no se fueran de Jerusalén, sino que
esperasen la promesa del Padre, la cual, les dijo, oisteis de mi.123

5 Porque ciertamente bautiz6 con agua, mas vosotros seréis bautizados con el
Espiritu Santo dentro de no muchos dias.

6 Entonces los que se habian reunido le preguntaron, diciendo: Sefior,
¢restauraras el reino a Israel en este tiempo?

7 Y les dijo: No os toca a vosotros saber los tiempos o las sazones, que el Padre
puso en su sola potestad;

8 pero recibiréis poder, cuando haya venido sobre vosotros el Espiritu Santo, y
me seréis testigos en Jerusalén, en toda Judea, en Samaria, y hasta lo ultimo de
la tierra.

9 Y habiendo dicho estas cosas, viéndolo ellos, fue alzado, y le recibié una nube
gue le ocult6 de sus ojos.

10 Y estando ellos con los ojos puestos en el cielo, entre tanto que él se iba, he
aqui se pusieron junto a ellos dos varones con vestiduras blancas,

11 los cuales también les dijeron: Varones galileos, ¢por qué estais mirando al
cielo? Este mismo Jesus, que ha sido tomado de vosotros al cielo, asi vendra
como le habéis visto ir al cielo.

12 Entonces volvieron a Jerusalén desde el monte que se llama del Olivar, el
cual esté cerca de Jerusalén, camino de un dia de reposo.*(6)
13 Y entrados, subieron al aposento alto, donde moraban Pedro y Jacobo, Juan,

Andrés, Felipe, Tomas, Bartolomé, Mateo, Jacobo hijo de Alfeo, Simdn el Zelote
y Judas hermano de Jacobo.

14 Todos éstos perseveraban unanimes en oracion y ruego, con las mujeres, y
con Maria la madre de Jesus, y con sus hermanos.

15 En aquellos dias Pedro se levanté en medio de los hermanos (y los reunidos
eran como ciento veinte en numero), y dijo:



16 Varones hermanos, era necesario que se cumpliese la Escritura en que el
Espiritu Santo habl6é antes por boca de David acerca de Judas, que fue guia de
los que prendieron a Jesus,

17 y era contado con nosotros, y tenia parte en este ministerio.

18 Este, pues, con el salario de su iniquidad adquiri6 un campo, y cayendo de
cabeza, se revento6 por la mitad, y todas sus entrafias se derramaron.

19 Y fue notorio a todos los habitantes de Jerusalén, de tal manera que aquel
campo se llama en su propia lengua, Acéldama, que quiere decir, Campo de
sangre.

20 Porque estad escrito en el libro de los Salmos: Sea hecha desierta su
habitaciéon, Y no haya quien more en ella; Y 'Tome otro su oficio'.

21 Es necesario, pues, que de estos hombres que han estado juntos con
nosotros todo el tiempo que el Sefior Jesus entraba y salia entre nosotros,

22 comenzando desde el bautismo de Juan hasta el dia en que de entre
nosotros fue recibido arriba, uno sea hecho testigo con nosotros, de su
resurreccion.

23 Y sefalaron a dos: a José, llamado Barsabas, que tenia por sobrenombre
justo, y a Matias.

24 Y orando, dijeron: T, Sefior, que conoces los corazones de todos, muestra
cudl de estos dos has escogido,

25 para que tome la parte de este ministerio y apostolado, de que cayé Judas
por transgresion, para irse a su propio lugar.

26 Y les echaron suertes, y la suerte cayé sobre Matias; y fue contado con los
once apostoles.

1.

Primer.

Esto indica que la obra que asi comienza es la segunda parte de otra anterior.
Es evidente que el Evangelio segun Lucas es ese "primer tratado” (t. V, p. 649).

Tedfilo.

Ver com. Luc. 1: 3.

Todas.

El Evangelio de Lucas es un relato esencialmente completo de "todas las cosas
desde su origen” (Luc. 1: 3). Lucas registra los hechos principales, pero no
todos los detalles (p. 118). Esto puede verse al comparar el Evangelio de Lucas
con el de Juan, el cual contiene mucha informacion omitida por Lucas; sin
embargo, Juan también omite muchas cosas (Juan 20: 30; 21: 25). En las



Escrituras la palabra "todo" o "todas" muchas veces se emplea en un sentido
general (Mat. 2: 3; 3: 5; Hech. 2: 5; 12: 11; Rom. 11: 26; Col. 1: 6; 1 Tim. 1: 16;
Sant. 1: 2).

Comenzo.

Del Gr. arjomai, "comenzar"; verbo caracteristico del Evangelio de Lucas, donde
aparece 31 veces. La presencia de este verbo en Hechos proporciona una
evidencia 124 espontanea de que Lucas fue el autor de este libro. La obra del
Evangelio que Jesus comenzé personalmente es llevada adelante en el libro de
Hechos por el mismo Jesus mediante la obra del Espiritu Santo en la iglesia.

A hacer y a ensefar.

Jesus fue "poderoso en obra y en palabra™ (Luc. 24: 19). Las obras a que se
hace referencia son sus milagros (Hech. 10: 38). Tanto las palabras como las
obras de Jesus tenian autoridad y poder (ver com. Luc. 4: 32). El autor insinda
gue esta doble caracteristica también debe encontrarse en el libro que esta por
escribir.

2.

Hasta el dia.
Es decir, a los 40 dias de su resurreccion (vers. 3).

Fue recibido arriba.

La forma pasiva del verbo que se emplea en los vers. 9y 11 y en Luc. 24: 51,
indica que la ascension de Jesus fue una manifestacion del poder del Padre.

Después de haber dado mandamientos.

Se refiere especialmente a la comisién evangélica dada por nuestro Sefior (Mat.
28: 18-20).

Por el Espiritu Santo.

Esta expresion puede entenderse en el sentido de que el Espiritu Santo guiaria
a los discipulos a toda verdad (Juan 16: 13), o que Jesus, tanto antes como
después de su crucifixion, habl6 como uno que estaba poseido por el Espiritu
Santo. Debe entenderse lo segundo, pues todo lo que tiene que ver con la vida
terrenal de Cristo fue hecho por el poder del Espiritu: (a) su concepcion (Luc. 1:
35); (b) su bautismo (cap. 3: 21-22); (c) su justificaciébn, es decir, la
manifestacion de su vida justa (1 Tim. 3: 16); (d) su comportamiento en su vida
de servicio (Luc. 4: 1; ver com. cap. 2: 49); (e) sus milagros (Mat. 12: 28); (f) su
resurreccion (1 Ped. 3: 18).

Apoéstoles.

Gr. apostolos, "enviado"; de la preposicion apo, "de", "desde"”, y el verbo stéllC,
“"colocar”, "mandar". El verbo apostéllC significa "despachar”, "enviar". El verbo
y el sustantivo son inseparables. En el griego clasico, la palabra apdstolos



frecuentemente se refiere al despacho de una nave o de una expedicién naval,
también se emplea para designar al comandante de un escuadron o a un
embajador. Estas dos aplicaciones generales a cosas y a personas aparecen
también en el griego koiné. Por ejemplo, un papiro egipcio del siglo Il o Il d. C.
habla de la "cuenta de la nave [apdstolos] de Triadelfo" (J.H. Moulton and G.
Milligan, The Vocabulary of the Greek New Testament, p. 70). Los papiros
también muestran que el significado de la palabra se transmitio de la nave a su
carga, pues esta también era "enviada". Se denominaba apdstolos tanto a la
carga como a los documentos que representaban a la nave y a su carga. De
modo que apéstolos podia referirse a la orden de despacho de una nave, a un
conocimiento de embarque, o0 aun al permiso de exportaciéon. Al mismo tiempo,
tanto en el koiné como en el griego clasico, la palabra apdstolos podia referirse
a una persona, como la emplea Josefo para designar a los embajadores
enviados por los judios a Roma (Antigiiedades, xvii. 11. 1).

Sin embargo, ninguno de estos usos parece aclarar directamente el origen del
empleo de la palabra "apostol" tal como la usaban los cristianos primitivos.
Pablo es el primer autor del NT que empleé este vocablo (1 Tes. 2: 6), y
aparentemente lo us6 como un término exacto para designar a un grupo
especifico de hombres que con autoridad ejercian funciones generalmente
reconocidas en la iglesia (1 Cor. 4: 9; 9: 1-2). El hecho de que en los primeros
escritos de la literatura cristiana ya se diera por sentado el sentido especifico de
la palabra, sugiere que ya se la habia empleado antes. Lucas y Juan utilizaron
la palabra apdéstolos cuando escribieron en griego, afios después de la muerte
de Jesus (Luc. 6: 13; 11: 49; Juan 13: 16 ["el enviado"]). Parece que la funcion
del apoéstol en la iglesia primitiva surgio de la ordenacién y comision de los doce
discipulos por Jesus.

Cuando Jesus designdé a sus discipulos como "apdstoles”, probablemente
empled la palabra aramea shelij@’, equivalente del participio hebreo shallaj,
"enviado". Parece que estas palabras tuvieron un uso especifico tanto entre los
judios como entre los cristianos. En la literatura rabinica se emplea la palabra
shallaj, mas comunmente con la grafia shaliaj, para designar a diversos
mensajeros autorizados. Justino Martir (c. 146 d. C.) escribiéo que los judios
enviaban mensajeros por todo el mundo hablando blasfemias contra Cristo
(Didlogo con Trifon 17. 108). Eusebio, historiador eclesiastico del siglo 1V,
declaré que documentos que ya eran antiguos en su tiempo registraban que los
sacerdotes y ancianos de los judios enviaban hombres por todo el mundo para
predisponer a su pueblo en contra del cristianismo. Llama "apdstoles" a esos
judios, y dice que en su propio tiempo 125 viajaban por toda la diaspora
llevando cartas enciclicas (Comentarios a Isaias xviii. 1, 2). Epifanio (m. 403 d.
C.) registra que esos "apoéstoles" consultaban con los principales judios y
viajaban entre los judios fuera de Palestina, restableciendo la paz en
congregaciones desorganizadas y recogiendo diezmos y primicias, funciones
muy parecidas a las del apostolado de Pablo (Hech. 11: 27-30; Rom. 15: 25-28;
1 Cor. 16: 1; Epifanio, Contra herejias i. 2., Herejia xxx. 4. 11). El Codigo de
Teodosio (438 d. C.) sefala: "Como parte de esta inutil supersticién, los judios
tienen jefes de sus sihagogas, 0 ancianos, 0 personas a quienes llaman
apostoles, que son designados por el patriarca en cierta temporada para



recolectar oro y plata" (Cédigo de Teodosio xvi. 8. 14).

Por lo tanto, aungue no puede probarse que en los tiempos del NT ya se usaba
la palabra apdéstolos para designar a los mensajeros judios que iban a los de la
diaspora, la evidencia sugiere que asi ocurria, y que el uso que la iglesia
primitiva le dio a esta palabra se derivd de un uso similar entre los judios.

Que habia escoqido.

Cf. Mar. 3: 13-19.

3.

Se presento vivo.

Ver Nota Adicional de Mat. 28.

Pruebas indubitables.

Gr. tekm'rion, "prueba decisiva o convincente". Estas pruebas eran una
demostracibn segura y no evidencias circunstanciales. Las "pruebas
indubitables" fueron las apariciones de Cristo después de su resurreccion, no los
milagros que los discipulos habian visto hacer a Jesus (cap. 2: 22).
Confirmaban el milagro culminante de la resurreccion. Estas pruebas
consistieron en: (1) que comiera y bebiera con los discipulos (Luc. 24: 41-43;
Juan 21: 4-13); (2) su cuerpo real, el cual Jesus permitié que ellos tocaran (Mat.
28: 5-9; Juan 20: 27); (3) sus repetidas apariciones visibles, incluso su aparicién
ante 500 personas reunidas (Mat. 28: 7, 10, 16-17; Luc. 24: 36-48; Juan 20:
19-29; 1 Cor. 15: 6); (4) sus instrucciones en cuanto a la naturaleza y las
doctrinas del reino (Luc. 24: 25-27, 44-47, Juan 20: 17, 21-23; 21: 15-17; Hech.
1: 8). La certeza de la resurreccion dio poder dinamico al mensaje de los
apostoles (Hech. 2: 32, 36-37; 3: 15; 4: 10; 5: 28, 30-33). Esta fue la base del
poderoso argumento de Pablo acerca de la certeza de la resurreccién corporal
de los redimidos (1 Cor. 15: 3-23).

Cuarenta dias.

Jesus no permanecié con ellos en forma continua, sino que se manifesto
repetidas veces durante el periodo posterior a la resurreccion (ver Nota
Adicional de Mat. 28). No hay ninguna contradiccion entre estos 40 dias y el
relato sumamente breve de Lucas en su Evangelio (Luc. 24).

Acerca del reino de Dios.

Esta frase abarca: (1) la interpretacion correcta de las profecias mesianicas
(Luc. 24: 27, 44-45); (2) la extension de la mision de la iglesia en todo el mundo
y la admisién de los salvados al reino por medio del bautismo (Mat. 28: 19); (3)
la promesa de poder sobrenatural y de proteccion divina (Mar. 16: 15-18); y (4)
la promesa de la presencia perpetua de Cristo en su iglesia (Mat. 28: 20). Ver
com. Mat. 4: 17; 5: 3.



4.

Estando juntos.

Gr. sunalizC, que literalmente significa "poner sal juntos”, y en consecuencia,
"comer juntos” o "reunirse”. Es posible que se refiera a una reunion realizada en
Galilea (Mat. 28: 16-18), pues la ultima que tuvieron, cuando los discipulos
vieron ascender a Jesus, no aparece hasta Hech. 1: 6.

No se fueran de Jerusalén.

Debian regresar a la capital, lugar donde tantas veces el Salvador habia
ministrado, y donde finalmente sufrid, fue sepultado, y resucitd. Alli sus
discipulos serian investidos de poder y desde ese lugar debian comenzar a dar
su testimonio (HAp 25-26).

Que esperasen.

Cf. Luc. 24: 49. La tarea que aguardaba a los discipulos no podia llevarse a
cabo empleando so6lo medios humanos. Debian esperar (1) hasta el momento
designado, (2) en el lugar designado, en Jerusalén, el sitio de mayor peligro y de
mayores oportunidades. Los discipulos debian esperar y no irse a pescar, como
lo habian hecho Pedro y algunos otros poco antes (Juan 21: 3). Debia haber (1)
una expectativa reverente del gran poder de Dios; (2) un profundo anhelo de
recibir ese poder y de estar preparados para recibirlo; y (3) una oracion ferviente
y unanime para que Dios cumpliera su promesa.

La promesa del Padre.

Es decir, la promesa del don del Espiritu Santo (Juan 14: 16; 16: 7-13).
De mi.

La promesa fue pronunciada por Jesus, pero su cumplimiento vendria
conjuntamente del Padre y del Hijo (Juan 14: 16, 26; 15: 26; 16: 7-15).

5.

Juan ciertamente bautizo.
Juan el Bautista (Mat. 3: 1-11).

Con el Espiritu Santo.

Esa clase de bautismo 126 habia sido prometida por Juan el Bautista (Mat. 3:
11). La promesa (Hech. 1: 4) era de un bautismo no con agua (ver com. Mat. 3:
6, 11), sino con el Espiritu, "no muchos dias" después de que la promesa fuera
dada, es decir, en Pentecostés.




Se habian reunido.

Se habian reunido en Jerusalén, en obediencia a la voluntad del Sefior (vers. 4)
y por acuerdo mutuo. Jesus mismo estuvo con ellos, aunque no se menciona
ninguna aparicion inesperada o sobrenatural. Esta fue la dltima reunion de los
discipulos con su Sefior, porque ocurrio el dia de la ascension (Mar. 16: 19; Luc.
24:50-51; 1 Cor. 15: 7).

Le preguntaron.

Mejor "le preguntaban”, pues el tiempo del verbo en griego sugiere una accion
repetida.

¢ Restauraras el reino?

Mejor "en este tiempo, ¢restauras el reino?" O también, ¢Es en este momento
cuando vas a restablecer el Reino de Israel?" (BJ). Los discipulos aun no
comprendiais la naturaleza del reino de Cristo. El no habia prometido el tipo de
restauracion que ellos esperaban (ver com. Luc. 4: 19). Pensaban que Jesus
"habia de redimir a Israel” (Luc. 24: 21) es decir, liberarlo de los romanos.
Pedro y los otros discipulos descubrieron una redencion diferente en
Pentecostés (Hech. 2: 37-39). La ascension y la experiencia en el dia de
Pentecostés les dieron una nueva comprension. Finalmente entendieron la
naturaleza espiritual del reino de su Sefior.

Los judios sentian una fervorosa esperanza mesianica. En los Salmos de
Salomon, obra apocrifa escrita poco antes de la era cristiana (t. V, p. 90), se
repite con frecuencia esta idea. La siguiente plegaria es tipica. "Mira, oh Sefior,
y suscitales su rey, el hijo de David, en el tiempo que tu veas, oh Dios, que
pueda reinar sobre Israel tu siervo. Y cifielo de fuerza, para que pueda hacer
afiicos a los poderes impios y purificar a Jerusalén de las naciones que la
pisotean y la destruyen... Y él purificard a Jerusalén, y la santificara como en
tiempos de antafo, para que las naciones vengan desde los confines de la tierra
a ver su gloria, trayendo como regalos a sus Hijos que habian desmayado y
para ver la gloria del Sefior con la cual Dios la ha glorificado” (Salmos de
Salomon, 17: 23-35). Pensamientos tales muy bien podrian haber inducido a
los discipulos a esperar que hubiera llegado el tiempo para el establecimiento
del reino prometido, lo cual motivd su pregunta.

Israel.

Hasta este momento los discipulos alin no habian captado el concepto del reino
espiritual para todas las naciones (Mat. 8: 11-12), compuesto del verdadero
Israel con el corazén circuncidado (Rom. 2: 28-29). Tampoco comprendian que
cuando la nacién judia rechaz6 a Jesus se habia separado de la raiz y del
tronco del verdadero Israel, en el cual los conversos cristianos, fueran judios o
gentiles, debian ser injertados (Rom. 11). Es evidente que aun esperaban que
se estableciera el reino mesianico de David, en la monarquia en Juda, en el
pueblo judio literal. Vert. IV, pp. 28-38.

No presenta dificultad alguna el hecho de que los discipulos emplearan la



palabra "Israel" para referirse a "Juda". Es verdad que con frecuencia se
emplea el nombre "Israel" para designar a las diez tribus del norte y distinguirlas
de Juda; pero también se aplica muchas veces al conjunto de las doce tribus y
aun a Juda especificamente, asi como al pueblo escogido de Dios sin ninguna
distincion de tribu (ver com. Isa. 9: 8). EIl contexto debe indicar el sentido en
todos los casos. Por lo tanto, no es sorprendente que en el NT siempre
encontremos que se aplica el nombre "Israel" a toda la nacién judia. Aunque los
judios de ese tiempo eran mayormente de la tribu de Jud4, les pertenecia la
sucesion directa y legitima no sélo por ser de la provincia postexilica de Juda
(que era la continuacion del anterior reino de Juda), sino también de la nacion
de Israel originalmente unida.

Los judios de los dias de Cristo eran los herederos de la antigua teocracia que
habia sido gobernada por la dinastia davidica instituida por Dios, centrada en el
culto del templo divinamente ordenado y fundada sobre el pacto nacional entre
Dios y su pueblo escogido. Pablo llama a sus compatriotas judios "israelitas",
de los cuales, segun la carne, eran "la adopcion, la gloria, el pacto, la
promulgacion de la ley, el culto y las promesas; de quienes son los patriarcas, y
de los cuales, segun la carne, vino Cristo" (Rom. 9: 4-5; cf. vers. 3; ver cap. 3:
1-2; 11: 1).

Por lo tanto, no era irrazonable que los discipulos creyeran que las profecias y
las promesas que habian sido dadas al Israel de la antigliedad pertenecieran a
los judios, sucesores del antiguo reino davidico, y no al "Israel" de las diez tribus
del norte que se habian 127 separado de la casa de David; pues esas tribus no
so6lo se habian separado de Jud4, sino también del templo y del verdadero culto
a Dios, y por lo tanto del pacto nacional. A la realidad de la herencia
monarquica de Juda se sumaba el hecho de que esta nacion, desde el momento
cuando se produjo la separacion en los dias de Jeroboam, habia asimilado a
muchos miembros de las diez tribus del norte que deseaban permanecer leales
a Jehova (2 Cron. 11: 13-16; 15: 9; cf. cap. 16: 1). Estos hechos explican el uso
repetido del término Israel para designar al reino de Juda, y, después del
cautiverio, a la comunidad judia reconstituida como provincia de Juda, a la cual
pertenecian todos aquellos que habian regresado del exilio, sin importar de qué
tribu eran (Esd. 2: 70; 3: 1; 4: 3; 6: 16-17, 21; 7: 7, 13; 8: 29; 9: 1; 10: 5; Neh. 1:
6; 9: 1-2; 10: 39; 11: 3, 20; Eze. 14: 1, 22; 17: 2, 12; 37: 15-19; Dan. 1: 3; Zac.
8:13; Mal. 1: 1).

Ademas, la nacion judia del tiempo de Jesus representaba a las otras tribus de
Israel, no s6lo en poblacion (Luc. 2: 36) sino también en territorio (t. V, pp.
47-48). Las siguientes personas emplearon el término "Israel" para designar a
la nacion judia: Juan el Bautista (Juan 1: 31), Simeon (Luc. 2: 32, 34), Jesus
(Mat. 8: 10; Luc. 7: 9; Juan 3: 10), los discipulos y otros habitantes de Judea
(Mat. 2: 20-22; 9: 33; Luc. 24: 21; Hech. 1: 6; 2: 22-23; 3: 12; 4: 8, 27; 5: 31, 21:
28), Gamaliel (Hech. 5: 35), Lucas (Luc. 1: 80) y Pablo (Hech. 13: 16-17, 23-24;
Rom. 9: 4, 6, 31; 11: 1; 1 Cor 10: 18; 2 Cor. 11: 22; Fil. 3: 5).

De modo que estos discipulos continuaban buscando el reino mesianico
profetizado para Israel como restauracion de la soberania nacional judia. El
reino del Mesias sin duda habria pertenecido a los judios si no hubieran perdido



su derecho al rechazar al Hijo de David, porque les ofrecié un reino de justicia
universal en vez de un reino establecido mediante una victoria judia. El rechazo
de la nacién judia como pueblo escogido, privilegio que desde el comienzo
habia sido condicional (Exo. 19: 5-6; Jer. 18: 6-10; Mat. 8: 11-12; 21: 33-45), era
demasiado reciente como para que los discipulos ya lo comprendieran. Bien
sabian que el antiguo reino del norte de Israel se habia separado
definitivamente del verdadero Israel del pacto, excepto en la medida en que sus
miembros individualmente prefirieran unirse de nuevo al pueblo escogido. Lo
gue aun no comprendian era que la nacién judia, por haber rechazado el
gobierno del Hijo de David, ya no era mas el pueblo escogido, aunque
individualmente los judios podian ser injertados en el tronco del verdadero
Israel, la iglesia de Jesucristo (t. IV, pp. 27-40), en quien no hay distinciones de
raza, nacionalidad, ni jerarquia (Gal. 3: 28-29; Col. 3: 11).

7.

Les dijo.

Cristo no respondio directamente a la pregunta de sus discipulos, sino que llamé
su atencion a la obra que tenian que hacer.

Los tiempos o las sazones.

Gr. jrébnos y kair6s. Jrénos se refiere sencillamente, en forma general, al
"tiempo" cronologico; kairds se aplica a momentos especificos o culminantes en
el tiempo, con énfasis en lo que acontece. Por lo tanto, cuando Jesus habla de
"tiempos" se refiere, segun parece, a la sucesion aparentemente interminable de
los siglos, y cuando habla de "sazones" se refiere a los acontecimientos
culminantes que ocurrirdn al fin del siglo o mundo (ver com. Mat. 24: 3). Es
como si les hubiera dicho: "No les corresponde a ustedes saber ni la fecha, ni la
forma exacta del establecimiento del reino". Jesus, como hombre entre los
hombres, no sabia ni el dia ni la hora de su venida (ver com. Mat. 24: 36). Hay
aqui una suave reprension para los que (1) no estan todavia listos para recibir
un conocimiento pleno (Juan 16: 12), pero que (2) saben lo suficiente para
poder llevar a cabo la comision de su Sefior (Mat. 28: 19-20), y (3) se dejan
guiar por sefales y por el Espiritu (Mat. 24: 32-33; Mar. 16: 17-18; Juan 16: 13).

En su sola potestad.

Mejor "ha fijado con su propia autoridad”. La palabra griega que se traduce
"potestad” o "autoridad" es exousia, y no dunamis, el "poder" o "capacidad" del
vers. 8 (ver com. Juan 1: 12). Dios no es siervo del tiempo; es su Amo. Su
conocimiento trasciende al tiempo, porque es omnisapiente, sabe todas las
cosas (Sal. 139: 1-6; Prov. 15: 3; Heb. 4: 13). Su conocimiento previo es una
prueba de su deidad (Isa. 46: 9-10). EI comparte lo que quiere con los que le
sirven (Deut. 29: 29; Sal. 25: 14; Juan 15: 15; 16: 25).

Poder.



Gr. dunamis, "fuerza", "capacidad”, "poder" (ver com. Juan 1: 12). La palabra
"dinamita” deriva de dunamis. Lucas se refiere al poder sobrenatural que
reciben Unicamente aquellos sobre quienes desciende el Espiritu Santo (ver
com. Luc. 1: 35; 24: 49). 128

Este poder es para testifican Proporciona (1) poder interior, (2) poder para
proclamar el Evangelio, (3) poder para llevar a otros a Dios. Por medio de sus
discipulos, llenos de este poder, Jesus continuaria la obra que habia
comenzado en la tierra, y se harian obras aun mayores (Juan 14:12). El
testimonio presentado por el Espiritu seria una sefial distintiva de la iglesia
cristiana.

Testigos.

Gr. martus, el que corrobora o puede ratificar lo que él mismo ha visto u oido, o
sabido de cualquier otra manera. La palabra aparece 13 veces en los Hechos.
Como "testigos”, los apdstoles sabian que Jesus era el Mesias de la profecia y
el Redentor de la humanidad. También podian dar testimonio de su promesa de
volver. Como testigos, los discipulos fueron el primer y mas importante eslabon
de evidencia visible entre el Sefor crucificado, resucitado y ascendido, y el
mundo; el cual, por medio del testimonio de ellos, podria llegar a creer (ver com.
Juan 1: 12). Juan escribio: "Lo que hemos visto y oido, eso 0os anunciamos” (1
Juan 1:3). A los seguidores de Cristo también se les pide hoy que den un
testimonio personal de las obras y ensefianzas de Jesus, del propdsito de Dios
de salvar al mundo por medio de su Hijo, y de la eficacia del Evangelio en su
propio corazén. No puede darse un testimonio mas convincente. Sin una
experiencia personal no puede haber un verdadero testimonio cristiano. La
valiente afirmacion de Pedro después de la curacion del cojo (Hech. 4: 10), es
un excelente ejemplo de testificacion en los tiempos apostélicos.

En Jerusalén.

El plan divino era que el pueblo escogido tuviera la primera oportunidad de
beneficiarse con el ministerio de los apostoles (ver com. Luc. 14: 21-24).
Durante ese breve periodo, miles de judios creyeron (Hech. 2: 41, 47; 4: 4,
32-33; 5: 14; 6: 1, 7; Material Suplementario de EGW sobre el cap. 2: 1, 4, 14,
41). Cuando los judios desecharon este privilegié y apedrearon a Esteban (cap.
7), las buenas nuevas fueron llevadas a campos mas lejanos.

En Samaria.

Los samaritanos eran un pueblo mezclado, siempre enemistados con los judios
(ver com. Juan 4: 9). Con referencia al ministerio personal de Jesus para el
pueblo de Samaria, ver com. Luc. 10: 1, 33; 17: 16; Juan 4: 39-42. Después del
apedreamiento de Esteban, recibieron en primer lugar la visita del diacono
Felipe (Hech. 6: 5; 8: 5), después la de Pedro y de Juan, quienes fueron a
ayudar a Felipe (cap. 8: 14). Hubo una buena cosecha de almas en Samaria.

Lo ultimo de la tierra.

Los discipulos debian ir "por todo el mundo" (Mar. 16: 15), "a todas las



naciones" (Mat. 24: 14). La obra mundial la comenzaron representantes del
Evangelio esparcidos en diferentes lugares, quienes predicaron a los judios de
Fenicia, Chipre y Antioquia de Siria (Hech. 8: 4; 11: 19), y Saulo de Tarso en
Siria y Cilicia (Hech. 9: 15, 30; 11: 25; GA&l. 1: 21, 23). Poco después se
extendié gracias a los extraordinarios viajes misioneros de Pablo (Hech. 13 a
28). Pablo se sinti6 movido a afirmar que en sus dias el Evangelio se predicaba
"en toda la creacién que esta debajo del cielo" (Col. 1: 23; cf. Tito 2: 11). En
contraste con la comisién que Cristo dio por primera vez cuando envid a los
doce (ver com. Mat. 10: 5-6), esta obra no debia ser nacional sino universal. Lo
gue Lucas describe en el libro de Hechos es el comienzo de esta obra mundial.
Este libro no es una coleccion de biografias de los apdstoles, ni siquiera de
ciertos apostoles, ni tampoco trata exclusivamente de los apdstoles, sino de lo
gue hacian todos los creyentes para proclamar el Evangelio "hasta lo ultimo de
la tierra". Cuando esta obra finalmente sea terminada, Cristo vendra (Mat.
24:14).

Lucas presenta aqui el bosquejo del libro de Hechos: La proclamacién del
Evangelio en (1) Jerusalén y Judea (cap. 1 a 7), (2) en Samaria (cap. 8 a 10), y
(3) hasta lo ultimo de la tierra (cap. 11 a 28).

9.

Y habiendo dicho estas cosas.

Ver com. Luc. 24: 50.

Viéndolo ellos.

Ningun creyente habia visto al Salvador resucitar de entre los muertos, pero se
les permitié a los once discipulos y a la madre de Jesus (PE 191) que lo vieran
ascender al cielo. De este modo se convirtieron en testigos fidedignos de la
realidad de la ascension.

Fue alzado.

Aqui se relata la ascension como un sencillo hecho histérico. En lo que resta
del NT no se lo menciona a menudo, pero se acepta este hecho implicitamente
como una verdad cardinal del cristianismo histérico. Jesus la habia predicho
(Juan 6: 62), Pedro hablé nuevamente de ella (Hech. 3: 21), y mas tarde Pablo
se refirid a la misma (1 Tim. 3: 16). La ascension fue una culminacién apropiada
del ministerio terrenal de Cristo. 129 Nuestro Salvador habia descendido del
cielo para efectuar la salvacion del hombre (Juan 3: 13, 15). Cuando concluyo
su obra terrenal, decidio regresar a su hogar celestial (Juan 14: 2) para mediar
entre Dios y el hombre (1 Tim. 2: 5; Heb. 7: 25; 8: 1-2, 6; 1 Juan 2: 1) hasta su
segunda venida (Juan 14: 3).

Una nube.

Esta nube era una hueste de angeles (cf. DTG 771). Cristo regresara del
mismo modo: "sobre las nubes" (Mat. 24: 30; 26: 64; Apoc. 1: 7). Innumerables
multitudes de &ngeles acompafardn a su Sefior cuando venga en gloria (Mat.



25: 31). Jesus volvera en la misma forma en que se fue (Hech. 1: 11).

Le ocultd de sus 0jos.

Literalmente "lo recibié de los ojos de ellos".

10.

Los Ojos puestos en el cielo.

Mejor "estando ellos mirando fijamente al cielo mientras se iba" (BJ). Jesus
ascendid gradualmente. No hubo una desaparicién repentina como en Emaus
(Luc. 24: 31).

Se pusieron junto a ellos.

Mejor "se habian puesto junto a ellos"; ya estaban alli cuando los discipulos
advirtieron su presencia.

Dos varones.

Con referencia a la identidad uno de estos dos angeles, ver com. Luc. 1: 19. Si
bien se los llama "varones", pues aparecieron en forma humana, eran angeles
(DTG 771-772). Comparese con los dos angeles vestidos de blanco que
saludaron a Maria en la tumba (Juan 20: 12-13), uno de los cuales es llamado
"un joven" (Mar. 16: 5).

Vestiduras blancas.

Lucas describe en su Evangelio a los angeles que anunciaron la resurreccion
como "dos varones con vestiduras resplandecientes” (Luc. 24: 4). Ver también
Hech. 10: 30; cf. cap. 11: 13.

11.

Varones galileos.

Todos los discipulos, a excepcién quiza de Judas (ver com. Mar. 3: 19), eran
oriundos de Galilea, y se conocian por su habla galilea (cf. Mat. 26: 73; ver
com. Hech. 4: 13). Pero los 4ngeles conocian a estos hombres sin necesidad
de que hablaran, asi como conocen la vida de otros seres humanos (cf. cap. 10:
3-6).

¢ Por qué estais mirando?

Los discipulos, extasiados, parecian ser incapaces de apartar la vista del lugar
donde su amado Maestro habia desaparecido. Los dos angeles rompen el
hechizo con una pregunta: el que ha ascendido es Dios Hijo, os ha dicho sus
planes, y volvera otra vez: "¢ por qué estais mirando al cielo?" El os ha dado una
obra que hacer como preparacion para su retorno. Comparese con la pregunta
del angel después de la resurreccion: "¢Por qué buscais entre los muertos al
gue vive?" (Luc. 24: 5). Sin embargo, en cierto sentido los cristianos siempre
deberian estar mirando al cielo (cf. Fil. 3: 20).



Este mismo Jesus.

El mismo Jesus a quien los discipulos habian conocido intimamente durante los
tres aflos y medio que acababan de transcurrir. Aunque habia resucitado y
ascendido al cielo como el Hijo de Dios, aun retenia su naturaleza humana
(DTG 14-17).

Asi vendra.

Como suceso historico, la segunda venida de Cristo estd indisolublemente
ligada a otros acontecimientos histéricos: su resurreccion y su ascension. Las
Escrituras revelan a: (1) Cristo el Creador (Col. 1. 16; Heb. 1: 2; ver. com.
Juan 1: 1-3); (2) Cristo el encarnado (Fil. 2: 7; Heb. 2: 14-15; ver com. Juan 1:
14); (3) Cristo el crucificado (Hech. 17: 3; 1 Cor. 15: 3-4; ver com. Mat. 27:
31-56; Juan 19: 17-37); (4) Cristo el resucitado y ascendido al cielo (Rom. 1: 3-4;
1 Cor. 15: 3-22; ver com. Mat. 28: 1-15; Juan 20: 1-18, Mar. 16: 19-20; Luc. 24:
50-53; Hech. 1: 9-11); (5) Cristo el Intercesor (Heb. 4: 14-16; 7: 22; 1 Juan 2: 1);
(6) Cristo el rey que viene (Mat. 24: 30; Apoc 11: 15; 19: 11-16; ver com. Mat.
25: 31). Estas revelaciones constituyen una presentacion en conjunto del Hijo
de Dios en fases relacionadas de su gran obra redentora. En todas ellas, él es
el "mismo Jesus", "el mismo ayer, y hoy, y por los siglos" (Heb. 13: 8).

Segun esa promesa, la venida de Jesus debera ser: (1) personal: "este mismo
Jesus (DTG 771-772); visible: "como le habéis visto ir"; (3) acompafiada de
nubes: "una nube... lo ocultdé"; (4) segura: "asi vendrd". Esta sencilla aunque
solemne promesa de los consejeros angélicos le imprime a la doctrina de la
segunda venida de Cristo una completa certeza, asegurada por la realidad de la
ascencion. Todo -acontecimiento y promesa- es verdad, o ninguno de los dos lo
es. Sin la segunda venida de Cristo, toda la obra anterior del plan de redencion
seria tan vana como lo seria la siembra y el cultivo sin la cosecha.

12.

Volvieron.

Los discipulos se alejaron de la cruz profundamente tristes y completamente
frustrados. Después de cada aparicion del Maestro resucitado, quedaban
perplejos aunque esperanzados. Sin embargo, ahora, después de haber visto
gue su Sefior ascendia al cielo, volvieron con gozo y con la firme 130 seguridad
de que volveria.

A Jerusalén.

Obedeciendo la orden del vers. 4.

Del Olivar.

El lugar de la ascension. El monte de los Olivos esta al este de Jerusalén,
aproximadamente a mitad de camino a Betania (ver com. Mat. 21: 1). Betania
gueda a unos 15 estadios (Gr. stadion, t. V, p. 52), o sea a unos 3 km de
Jerusalén (1 Juan 11: 18). Lucas explica que después de la ultima reunién con



los discipulos en Jerusalén, Jesus "los saco fuera hasta Betania" (Luc. 24: 50);
lo hizo posiblemente porque queria estar otra vez en un lugar que le era familiar
y que tanto amaba. Desde alli, recorriendo un corto camino sobre "el monte que
se llama del Olivar", llegarian de regreso Jerusalén.

Camino de un dia de reposo.

Esta frase s6lo aparece aqui en la Biblia; indica la distancia que habia entre
Jerusalén y el monte de los Olivos (ver com. Exo. 16: 29; t. V, p. 52). Josefo
registra que la distancia era de 5 0 6 estadios (Antigiiedades xx. 8. 6; Guerra v.
2. 3), 0 sea poco mas de un kildmetro. La Mishnah concuerda con estas cifras,
porque dice que el "limite sabatico" era de 2.000 codos: "Si un hombre salia
[més alla del limite sabatico] para hacer algo permitido [dar testimonio de la luna
nueva o salvar una vida] y entonces se le decia que esa accién ya se habia
realizado, tiene el derecho de moverse dentro de dos mil codos en cualquier
direccion; si estaba dentro del limite sabéatico es como si no hubiera salido,
porque cualquiera que sale para librar [a uno que esta en peligro] puede volver a
su lugar [de donde partio]" (Erubin 4. 3). Habia maneras para superar los
inconvenientes causados por ese limite: "Si un hombre estaba de viaje [a su
casa] y lo sorprendia la noche, y reconocia un arbol o un cerco y decia, 'sea mi
lugar de descanso sabéatico debajo de él, no ha dicho nada; pero si dijera: 'sea
mi lugar de descanso sabatico en su raiz, puede caminar desde donde esta
hasta su raiz [hasta la distancia de] dos mil codos y desde su raiz a su casa
[hasta la distancia de] dos mil codos. De este modo puede viajar cuatro mil
codos después de que haya oscurecido. Si no reconoce [ningun arbol o cerco]...
y dice: 'Sea mi lugar de descanso sabatico donde estoy parado’, su posicion le
da el derecho a caminar hasta dos mil codos en cualquier direccion como [si
estuviera] en un circulo... Pero los sabios dicen: como [si estuviera] en un
cuadrado, como una tablilla cuadrada, para que aproveche el beneficio de las
esquinas" (Mishnah, Erubin 4. 7-8).

"Los sabios no han ordenado la regla del limite sabatico para afadir
restricciones, sino para que sean menos rigurosas" (Erubin 5. 5). Se dice que el
origen del limite de los dos mil codos puede hallarse en la tradicion de que la
distancia desde la tienda mas apartada del campamento de Israel, en el
desierto, hasta la tienda de la reunion o tabernaculo (Num. 35: 5), era la mayor
distancia que podia caminar un hebreo sin que se dijera que habia salido de su
lugar en el séptimo dia (Exo. 16: 29). Pero con mas probabilidad, era la
distancia que Josué especificoO que debia haber entre el pueblo y los levitas que
llevaban el arca durante el cruce del Jordan (Jos. 3: 4).

Crisdstomo (Homilia 1ll, Hechos 1:12) suponia que la ascension tuvo que haber
ocurrido en sabado, porque de otro modo no tendria razén la mencion del
“camino de un dia de reposo”. Sin embargo, esta conclusién no es necesaria.
Es probable que la ascensidn ocurriera un jueves (ver Nota Adicional de Mat.
28).

13.



Aposento alto.

Este aposento alto no estaba en el templo (Luc. 24: 53), donde los discipulos
aun rendian culto a Dios (cf. Hech. 3: 1), sino en el piso alto de una casa
particular, en un lugar privado (ver com. Mat. 26: 18; Mar. 14: 15; Luc. 24: 33;
Juan 20: 19).

Pedro.
Con referencia a la lista de los apéstoles, ver com. Mat. 10: 2-5; Mar. 3: 13-19.

14.

Perseveraban unanimes.

Es notable el contraste con el espiritu de rivalidad manifestado durante la ultima
cena (Luc. 22: 24). jCuan diferente por su calma y solemne gozo fue este
periodo de espera! Aqui comenzo el espiritu de unanimidad que dio resultados
tan maravillosos pocos dias mas tarde (Hech. 2: 1, 41).

En oracion.

Gr. t' proseuj’, "en la oracién". Estas palabras pueden interpretarse por lo
menos en dos formas: (1) "en oracién”, o (2) "en el lugar de oracién”, sentido
gue tienen las mismas palabras en otro pasaje (cap. 16: 16). Algunos
comentadores sugieren que los discipulos no permanecieron siempre en el
aposento alto, sino que iban de vez en cuando al templo, y que tales visitas
estan incluidas en el significado de Luc. 24: 53: "y estaban siempre en el
templo". 131

Y ruego.

La evidencia textual establece (cf. p. 10) la omision de estas palabras. Sin
embargo, permanece el hecho de la unanimidad en la oracion de los discipulos.
Durante los dias antes de Pentecostés, los 120 (vers. 15) reverentemente
suplicaron que se cumpliera la promesa de que vendria el Espiritu, el
Consolador (Juan 14: 16), con poder (Hech. 1: 8) "dentro de no muchos dias"
(vers. 5; cf. HAp 29-30). Este texto contiene una excelente formula para la
oracion eficaz: (1) el pedido: oraron; (2) la perseverancia: continuaron orando;
(3) la unanimidad: oraron con un mismo espiritu. Ver com. Mat. 18: 19-20; Luc.
18: 1-8.

Con las mujeres.

Literalmente "con mujeres”, lo cual podria referirse a las esposas de los
hombres alli reunidos. Esta interpretacion se apoya en el hecho de que "Maria,
la madre de Jesus", que no era la esposa de ninguno de los presentes, se
menciona en otro lugar. Sin embargo, la interpretacibn mas comuin es que estas
mujeres eran las que servian a Jesus, entre las cuales estaban Maria
Magdalena, Juana, Susana, y "muchas otras" (ver Nota Adicional de Luc. 7;
com. Luc. 8: 23).



Maria.

Esta referencia a la madre de Jesus es muy significativa. Su relacion especial
con el Sefor que acababa de ascender justifica que se la mencione en forma
especial; pero no se le asigna ninguna preeminencia indebida. En esta ocasion
-la dltima vez que se menciona en las Escrituras- Maria es una de las personas
gue se ha unido para perseverar "unanimes en oracion y ruego". Las leyendas
gue se refieren a su vida posterior y a su posicion después de muerta, no tienen
base ni biblica ni histérica.

Sus hermanos.

Jacobo, José, Simon y Judas (Mat. 13: 55; ver com. Mat. 12: 46; Mar. 6: 3).
Ellos se habian distanciado de Jesus (Juan 7: 5; DTG 413-415), y no se los
menciona entre los que se reunieron junto a la cruz (Juan 19: 25-27). Pero las
escenas finales de la vida terrenal de Jesus los habian convertido, y ahora
formaban parte de sus discipulos. De Simén y de José no se sabe mas nada;
pero Jacobo probablemente llegd a ser dirigente en la iglesia (ver com. Hech.
12: 17; cf. Hech. 15: 13; 1 Cor. 15: 7; Gal. 1: 19; t. V, p. 73); y muchos piensan
gue fue el autor de la Epistola de Santiago (ver Introduccion a la Epistola de
Santiago, t. VIl). Judas quiza fue el autor de la breve epistola que lleva su
nombre (ver com. Mar. 6: 3; Introduccion a la Epistola de Judas, t. VII).

15.

En aquellos dias.

Entre la ascension y Pentecostés. La ascension ocurrid 40 dias después de la
resurreccion (vers. 3). Por lo tanto, quedaban diez dias hasta Pentecostés, el
dia quincuagésimo, el dia de la fiesta de las semanas (ver com. Lev. 23: 16;
Hech. 2:1). Cf.t.V, p. 223.

Pedro.

Con referencia a su llamamiento, posicion y carécter, ver com. Mar. 3: 14-16.
Las lecciones que habia recibido de Jesus (Luc. 22: 32; Juan 21: 15-17; DTG
752-754) ahora daban buen fruto. Sus dones naturales habian sido santificados
por la conversion, y surge ahora como un dirigente de la iglesia. Pero en su
liderazgo no hay nada dictatorial. Estimula a sus hermanos a la accién
concertada, y las decisiones subsiguientes proceden de todo el grupo y no de un
hombre. Desempeiia un papel prominente en los asuntos de la iglesia primitiva.
Su sermoén en el dia de Pentecostés es el Unico que se registra (Hech. 2: 14-40);
otros sermones suyos también reciben mencion especifica (cap. 3: 12-26; 4:
8-12; 10: 34-43). El, junto con Juan, hace el primer milagro de curacién que se
registra en Hechos (cap. 3: 1-11); su don de hacer milagros se menciona en
forma especial (cap. 5: 15; 9: 32-41), y cumple el papel principal en la
reprension de Ananias y de Safira (cap. 5: 3-11). No hay duda de que
desempefié una posicion destacada en la iglesia primitiva; pero desaparece del
relato de Lucas después del cap. 15: 7, y a partir de entonces éste concentra la
atencion en Pablo. Con referencia a la supuesta supremacia de Pedro, ver



com. Mat. 14: 28; 16: 16-19.

Los hermanos.

Estos hermanos no son unicamente los hermanos de Cristo (Hech. 1: 14), pues
habia como 120 personas presentes. Es evidente que fue una reunion formal,
convocada para elegir al duodécimo apdstol en reemplazo de Judas Iscariote.

Ciento veinte.

La palabra "como" indica que se trataba de un numero aproximado; sin
embargo, el grupo era suficientemente grande para constituir un cimiento firme
de la joven iglesia en Jerusalén. EIl nimero no incluye a todos los que habian
creido, porque "més de quinientos hermanos" habian visto a Jesus después de
su resurreccion (1 Cor. 15: 6).

16.

Varones hermanos.

Algunos han sugerido que Pedro se dirigié especificamente a 132 los hombres
reunidos, y que solo ellos participaron en la eleccion del duodécimo apadstol.

Era necesario que se cumpliese.

No se trata de que los acontecimientos fueron dispuestos para que coincidieran
con las Escrituras, sino que las Escrituras, inspiradas por el Espiritu Santo,
predijeron los acontecimientos. Mateo emplea muchas veces citas del AT de la
misma manera (ver com. Mat. 1: 22).

La Escritura.

La Escritura que se cita en el vers. 20. Notese como, desde su mismo
comienzo, la iglesia apostdlica basé su autoridad en el AT.

Espiritu Santo.

Pedro revela ahora la conviccion de los discipulos en cuanto a la inspiracion de
los salmos de David. Creian que David habia hablado (o escrito) como portavoz
del Espiritu. Esta ensefianza concuerda con 2 Tim. 3: 16 y 2 Ped. 1: 21.

Judas.

Noétese la manera en que el apoéstol aplica la Escritura. El ve el cumplimiento del
suceso de acuerdo con la prediccion de la Escritura, y lo aplica categéricamente
a una persona: a Judas, aunque David no menciona el nombre del traidor.

Que fue quia.

O "que llegb a ser guia" (ver com. Mat. 26: 3, 14, 47). jQué cambio tan terrible!
El que habia sido ordenado para guiar a los hombres a Cristo a fin de que
fueran salvos, prefirié guiar a los hombres a Cristo para que el Salvador fuera
destruido. Sin embargo, nétese la delicadeza con la cual se describe a Judas.
A pesar del horror que Pedro y los otros apdstoles deben haber sentido, no hay



recriminaciones. Deja el juicio de Judas en las manos de Dios.

17.

Era contado con nosotros.

Habia sido del grupo apostélico (Mat. 10: 4; Mar. 3: 19; Luc. 6: 16). No hay
registro alguno de que fuera llamado como discipulo; se ofrecidé para ser uno de
los doce (DTG 260-261).

Tenia.

Mejor "obtuvo un puesto" (BJ). Se destaca el hecho de que Cristo lo aceptd
como discipulo.
Parte.

Gr. kl'ros, "suerte", "porcion”, "parte”. De esta palabra deriva "clero”.

Este ministerio.

Gr diakonia, "servicio", "ministerio”, y mas tarde "diaconado". Quienes
trabajaron en la iglesia primitiva sintieron profundamente la responsabilidad del
ministerio (diakonia) del Evangelio (Hech. 12: 25; 20: 24; 1 Cor. 16: 15; Col. 4:
17; 2 Tim. 4: 5).

18.

Adquirio.
Es posible que los vers. 18 y 19 sean la explicacion de Lucas intercalada en el
discurso de Pedro. Dificilmente habria necesitado Pedro dar a los 120 detalles
acerca de la muerte de Judas. No es necesario deducir de este relato que
Lucas creia que Judas habia comprado el "campo de sangre" antes de morir.
Con el dinero mal habido de Judas se compré el campo, y su sepultura alli fue la
recompensa de su iniquidad. El registro de Mateo es explicito: Cuando Judas
vio que Jesus habia sido condenado a ser crucificado y no hacia ninguan
esfuerzo por salvarse, sinti6 remordimiento por su traicion. Devolvid las treinta
piezas de plata a los sacerdotes con quienes habia hecho su infame trato, y
luego se ahorc6. Con ese dinero los principales sacerdotes compraron el
campo del alfarero -donde se tiraban los desechos de las alfarerias-, y alli
enterraron a Judas. Por causa de esto, o debido a que el dinero era el precio de
"sangre inocente", el lugar fue llamado "campo de sangre" (ver com. Mat. 27:
3-10; DTG 669-670). La diferencia entre los relatos de Mateo y de Lucas es
asunto de retorica, no de hechos. Todo lo que recibiéo Judas como recompensa
fue una vergonzosa sepultura en un campo baldio.

Cayendo de cabeza.

Se ha sugerido que las palabras que asi se traducen podrian haber significado
"hinchado"; pero la evidencia es insuficiente para apoyar tal traduccion. Judas,
que quizé fue el discipulo que tuvo més ambicion personal, habia procurado



alcanzar altos niveles de poder mundanal identificandose con el reino que creia
que Jesus estableceria sobre la tierra. Su horrible muerte parece sefialar en
forma notable los tragicos resultados de una ambicién tal. En vez de alcanzar
las alturas a las cuales traicioneramente ambicionaba, "cayendo de cabeza",
perecio.

19.

Fue notorio a todos.

A medida que se divulgé el relato de la traicion de Judas y su suicidio,
probablemente influyé en la gente de Jerusalén en favor de Cristo, porque
comprendié que €l habia sido la victima de las intrigas sacerdotales y de la
traicion de un discipulo. Ademas, las escenas de la crucifixion habian sido
vistas por las multitudes (Luc. 23: 27, 35; Juan 19: 19-20; DTG 690, 720-723).
Los que resucitaron después del gran terremoto, se aparecieron a muchos (Mat.
27: 52-53; DTG 730). Los acontecimientos que rodearon el sacrificio de Cristo
en favor 133 de los pecadores no ocurrieron en secreto; no se ocultaron en un
rincon (Hech. 26: 26).

Se llama.

Algunos han sugerido que la forma verbal traducida "se llama", proporciona una
evidencia natural de que Lucas escribi6 el libro de Hechos antes de la
destruccion de Jerusalén en el afio 70 d. C., pues luego de esto los nombres de
los lugares, salvo los mas significativos, se perdieron en gran medida.

Su propia lengua.

Mejor "su propio dialecto [dialéktos]". Esto sugiere que el arameo no era la
lengua de Lucas y que no era judio.

Acéldama.

Una transliteracion a través del griego de las palabras armaras jagel dema,
"campo de sangre”. La tradicidon asocia el lugar con Hakk ed-Dumm, en la orilla
sur del valle de Hinom, al sur de Jerusalén (ver com. Mat. 5: 22). En el campo
comprado con las treinta piezas de plata se sepultaba a los extranjeros que no
tuvieran parientes o amigos que los enterraran (Mat. 27: 6-10; cf. Zac. 11:
12-13).

20.

Esta escrito.

Debe notarse y mantenerse la relacion con el vers. 17. Después de la
explicacion de los vers. 18-19, Pedro cita Sal. 69: 25 (de la LXX, con ligeras
modificaciones) y Sal. 109: 8 (también de la LXX). EI Sal. 69 incluye
imprecaciones sobre los enemigos de David, pero también declaraciones
proféticas que se refieren al Mesias, como puede verse en los vers. 7-2 |. El
vers. 25 es mayormente una maldicion sobre los enemigos de David, y por



extension sobre los del Mesias; por lo tanto, puede aplicarse a judas. El Sal.
109 también es imprecatorio, con palabras aun mas asperas que el otro; y el
vers. 8 es un ruego para que el enemigo aludido, al cual se maldice, tenga una
vida corta y sea quitado de su cargo (ver com. Sal. 69; 1 09). Judas y sus
terribles acciones concuerdan con lo que se describe en estos salmos, y su
merecida suerte corresponde con la de los enemigos que se describen en estos
pasajes. Este es un tipo de exégesis empleado con frecuencia en el NT para
interpretar y aplicar el AT (cf. 1 Ped. 1: 10- 11; cf. com. Deut. 18: 15). Pedro ha
tomado la cita y la ha aplicado al campo que judas compré (ver com. vers. 18),
previendo que no seria habitado.

Tome otro su oficio.

El apostol emplea Sal. 109: 8 como autoridad para la eleccion de otro que
ocupara el lugar dejado vacante por judas.

21.

Es necesario.

Gr. dei, "es necesario" (cf. vers. 16). Parece que Pedro pensaba que se debia
mantener el numero original de discipulos. Sin duda, los apostoles tenian el
concepto de que el numero 12 representaba plenitud, siguiendo el ejemplo de
las 12 tribus de Israel. En verdad, se les habia prometido 12 tronos desde los
cuales gobernarian a las tribus (Mat. 19: 28), promesa que recuerda las 12
estrellas en la corona de la iglesia (Apoc. 12: 1), y los 12 cimientos de los muros
de la nueva Jerusalén, donde estan inscritos los nombres de los 12 apdstoles
(Apoc. 21: 14). Jesus habia ordenado un grupo de 12 de los cuales se habia
perdido uno. Pedro pens6 que era necesario tener el numero completo para dar
testimonio concerniente a todos los aspectos de la vida y de las obras del Sefior.
Delante de los apostoles habia una gran tarea, y se necesitaba el numero
completo de testigos para llevarla a cabo. El nUmero de los 12 fue discontinuado
cuando Jacobo murié como martir alrededor del afio 44 d. C. (cap. 12: 2); pero
no hay registro alguno de que se hubiera nombrado a otro para reemplazarlo.

Estos hombres.

Parece que entre los creyentes habia mas de un individuo que tenia las
cualidades imprescindibles para ser el sucesor de Judas, pero sélo uno fue
escogido.

Han estado juntos con nosotros.

Pedro describe aqui las cualidades que se deseaba que tuviera el candidato.
Debia haber estado con los discipulos durante el ministerio terrenal del Sefior,
desde los dias de Juan el Bautista hasta el dia de la ascension de Cristo.

Entraba y salia.

Hebraismo para referirse a las actividades diarias, como las que Jesus habia
compartido con sus discipulos.



22.

Comenzando.

Comparese con el "principio” de Mar. 1: 1.

Bautismo de Juan.

Podria referirse a los dias cuando Juan bautizaba y predicaba, o al dia
especifico cuando bautizé a Jesus.

Uno sea hecho testigo.

O "sea constituido testigo”. Con referencia al testimonio que deberia dar, ver
com. vers. 8. Se destaca el testimonio del hecho historico de la resurreccion (ver
com. Luc. 24: 48).

23.

Senalaron.

Es probable que quienes hicieron este sefialamiento fueran los 120, aunque el
contexto inmediato de los vers. 21-22 posiblemente podria sugerir que sélo
fueron los once apéstoles.

Sefalaron a dos.

Gr. ést'san duo, lo cual podria traducirse como "pusieron a dos delante” o "se
pusieron de pie dos". En el primer 134 sentido, se entenderia que José y Matias
fueron propuestos por los discipulos como candidatos para los cuales podia
echarse suerte. Si se entiende en la segunda forma, indicaria que cuando
Pedro hubo presentado cuéles eran las cualidades necesarias para que un
hombre ocupara el puesto de Judas, pregunté si habia entre los presentes
alguien con esas cualidades, y José y Matias se pusieron de pie.

José.

Nombre comun judio (ver com. Gén. 30: 24).
Barsabas.

Gr. barsabbas, transliteracion del arameo, quiza de bar shabba,, sea, "hijo del
séabado", es decir, uno nacido en sabado; o de bar Neba' o bar sa'b<, ambos de
significado dudoso. Algunos han tratado de identificar a este Barsabas con
Bernabé, el levita de Chipre que fue compariero de Pablo (cap. 4: 36; 9: 27; 11.:
22, 24), pero no hay base biblica para hacerlo. Es posible que fuera el hermano
de Judas Barsabas mencionado en otro pasaje (cap. 15: 22).

Justo.

Un apellido latino. En los tiempos de los romanos muchos judios adoptaron
tales apellidos.



Matias.

Quiza una forma abreviada de Matatias, que deriva del Heb. Mattithyah, "don de
Jehova". Fuera del vers. 26 no se lo menciona mas en el NT, ni tampoco hay
ninguna tradicion fidedigna en cuanto a su vida posterior. Eusebio (Historia
eclesiastica i. 12. 3; iii. 25. 6) lo incluye entre los setenta, y menciona el
evangelio apécrifo que se le atribuia. Se dice que murié como martir en Etiopia
0 en Judea (p. 38).

24.

Orando.

iQué oracion debe de haber sido esa, la cual brotaba pura de una fe sencilla y
perseverante! La joven iglesia recurria espontaneamente a la oracion en cada
momento de dificultad. No lo hacian s6lo por habito, aunque el habito era
bueno; ni tampoco como un ritual, porque aun no habian organizado la liturgia
de la iglesia, sino porque a los apostoles les parecia que era tan natural hablar
por medio de la oracion con su Sefior celestial como lo habian hecho cara a
cara con Jesus en la tierra. Asi deberia haber ocurrido siempre en las
vicisitudes de la iglesia, y asi también deberia ocurrir hoy.

Sefior.

Puesto que Jesus habia instruido a sus discipulos que debian dirigir sus pedidos
al Padre en su nombre, es decir, el de Jesus, debe suponerse que aqui el
nombre Sefor se refiere al Padre.

Conoces los corazones.
Cf. 1 Sam. 16: 7; Sal. 139: 1-4; Juan 2: 25.

Muestra.

Los 120 habian recurrido a su mejor criterio al proponer los nombres de
Barsabas y de Matias. Ahora pidieron al Sefior que hiciera la decisién final.

25.
Parte.
La evidencia textual (cf. p. 10) favorece el texto "el lugar”.

Este ministerio y apostolado.

Los apostoles estaban plenamente conscientes de la dignidad espiritual de su
[lamamiento (ver com. vers. 17).

Cayo0... por transgresion.

Mejor "que judas deserté” (BJ) o "se apartd”, o "se desvi@", como rezan otras
versiones.



Su propio lugar.

"Adonde le correspondia” (BJ). Se le pedia al Sefior que escogiera a uno para
reemplazar al que habia preferido la apostasia y habia hallado "su propio lugar”
en el desastre y la muerte. Tal lugar pertenecia a judas por su propia eleccion.
Los acontecimientos habian probado lo que el Sefior ya habia previsto (Juan 6:
70-71; 13: 2, 21, 26): que a judas no le correspondia un lugar entre los doce.

26.

Les echaron suertes.

Podria entenderse de dos formas: (1) que el grupo echo suertes por los dos, o
(2) que los candidatos mismos echaron suertes. No importa cual fuera el
método empleado, fue elegido Matias. Los judios del AT conocian bien el
método de echar suertes como algo habitual para tomar decisiones: (1) para
escoger los machos cabrios en las muy significativas ceremonias del dia de la
expiacion (Lev. 16: 5-10); (2) para distribuir la tierra de Canaén entre las tribus
(NUm. 26: 55; Jos. 18: 10), y al volver del exilio (Neh. 10: 34; 11: 1); (3) para
determinar casos de crimenes en los cuales habia duda (Jos. 7: 14, 18; 1 Sam.
14: 41-42); (4) para elegir los combatientes para una batalla (juec. 20:8-10); (5)
para designar a uno que debia ocupar un puesto de jerarquia (1 Sam. 10:
19-21); y (6) para designar las ciudades de los sacerdotes y levitas (1 Cron. 6:
54-65). En 1 Cron. 24 a 26 se ve cOmo se aplicaba este método. Se entendia
que el Sefior era el que decidia cuando se echaba suerte (Prov. 16: 33). Los
soldados echaron suertes en el Calvario para quedarse con el manto sin costura
del Sefior (Mat. 27: 35; ver com. Juan 19: 23-24). Pero la eleccion de Matias,
echando suertes, es el Unico caso del empleo de este método entre los
cristianos del NT. Con referencia a los peligros que implica el de 135 pender de
tales métodos hoy, ver com. Jos. 7: 14; Prov. 16: 33. Hasta donde lo indica el
registro, se aceptd sin discusién la propuesta de Pedro de que se usara el
método de echar suertes. Parece que después de Pentecostés, la direccion
directa del Espiritu Santo hizo que el echar suertes estuviera de mas (Hech. 5:
3; 11: 15-18; 13: 2; 16: 6-9). En la iglesia posterior a los apdstoles hay un caso
en donde se uso el echar suertes para elegir a un obispo en el tercer canon del
Concilio de Barcelona, Espafia, en el afio 599 d. C.

Fue contado.

Del Gr. sugkataps'fizomai, de sun, "con", kata, "abajo", y ps'fos, "piedrecita”". Se
refiere al antiguo método de elegir a una persona echando una piedrecita en

una urna. Puede traducirse "fue designado”, "fue elegido por votacion”.

Con los once.

A los ojos del mundo Matias habia ocupado una posicibn muy modesta: ser uno
de los dirigentes de un insignificante grupo de humildes personas que pronto
serian perseguidas. Pero para los creyentes, la posicion a la cual Matias habia
sido comisionado representaba inconmensurables posibilidades para el futuro.
No hay razon para negarle a Matias su dignidad como sucesor de Judas en el



cuerpo apostolico. Si alguien afirma que no se dice nada en la Biblia en cuanto a
la obra posterior de Matias, recuérdese que tampoco se menciona nada de la
obra posterior de Andrés, Felipe (el Felipe del cap. 8 era el diacono), Tomas,
Bartolomé, Mateo, Jacobo el menor, Simén Zelote, y Judas Lebeo Tadeo.

No se registra que los discipulos hubieran impuesto las manos a Matias (cf. cap.
6: 6; 13: 3). Evidentemente la iglesia creia que el Espiritu Santo habia
demostrado su aprobacién en la eleccion mediante suertes. En esta eleccion de
Matias tenemos importantes y antiguas evidencias de organizacién eclesiastica:
(1) una reunion oficial de creyentes, (2) el tratar un importante asunto
eclesiastico, (3) la decision y su ejecucion. La iglesia estaba organizada y ahora
aguardaba el poder divino.

Algunos hacen de Pablo el duodécimo apdstol. Sin embargo, aunque Pablo se
llamé a si mismo apostol vez tras vez (Rom. 1: 1; 1 Cor. 1: 1; 2 Cor. 1: 1, y en
otras epistolas), nunca pretendié ser uno de los doce, ni se lo designa de esa
manera en ninguna parte. En verdad, reconocia y destacaba que ser de los
doce era una distincion (1 Cor. 15: 5-8). Decia claramente que no habia
recibido su conocimiento del Evangelio de los doce (Gal. 1: 11-12, 15-19), y
siguioé un programa diferente al de ellos (Rom. 15: 20-21). En PE 199 y HAp 84
se afirma que Pablo ocupé el lugar de Esteban.
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CAPITULO 2

1 Los apéstoles, llenos del Espiritu Santo, hablan en diversas lenguas; unos los
admiran, pero otros se burlan. 14 Pedro desaprueba a éstos, y les muestra que
los apostoles hablan asi por el poder del Espiritu Santo; que Jesus resucito,
ascendio al cielo y ha derramado el Espiritu Santo sobre sus discipulos; que el
Mesias (Jesus), un hombre conocido por ellos como aprobado de Dios por sus
milagros, maravillas y sefiales, no fue crucificado sin la previa voluntad y
conocimiento del Padre, 37 Pedro bautiza a un gran nimero de conversos, 41
los cuales perseveran en la doctrina, en la caridad y la oracion. Los apostoles
hacen milagros, y crece la iglesia.

1 CUANDO llego el dia de Pentecostés, estaban todos unanimes juntos.

2 Y de repente vino del cielo un estruendo como de un viento recio que soplaba,
el cual llen6 toda la casa donde estaban sentados;

3 y se les aparecieron lenguas repartidas, como de fuego, asentandose sobre
cada uno de ellos.

4 Y fueron todos llenos del Espiritu Santo, y comenzaron a hablar en otras
lenguas, segun el Espiritu les daba que hablasen.

5 Moraban entonces en Jerusalén judios, varones piadosos, de todas las
naciones bajo el cielo.

6 Y hecho este estruendo, se junt6 la multitud; y estaban confusos, porque cada
uno les oia hablar en su propia lengua.

7 Y estaban atonitos y maravillados, diciendo: Mirad, ¢no son galileos todos
estos que hablan?

8 ¢Como, pues, les oimos nosotros hablar cada uno en nuestra lengua en la
gue hemos nacido?

9 Partos, medos, elamitas, y los que habitamos en Mesopotamia, en Judea, en
Capadocia, en el Ponto y en Asia,

10 en Frigia y Panfilia, en Egipto y en las regiones de Africa mas alla de Cirene,
y romanos aqui residentes, tanto judios como proselitos,

11 cretenses y arabes, les oimos hablar en nuestras lenguas las maravillas de
Dios.

12 Y estaban todos aténitos y perplejos, diciendose unos a otros: ¢Qué quiere
decir esto?

13 Mas otros, burlandose, decian: Estan llenos de mosto.

14 Entonces Pedro, poniéndose en pie con los once, alz6 la voz y les hablo
diciendo: Varones judios, y todos los que habitais en Jerusalén, esto os sea
notorio, y oid mis palabras.



15 Porque éstos no estan ebrios, como vosotros suponéis, puesto que es la
hora tercera del dia.

16 Mas esto es lo dicho por el profeta Joel:

17 Y en los postreros dias, dice Dios, Derramaré de mi Espiritu sobre toda
carne, Y vuestros hijos y vuestras hijas profetizaran; Vuestros jovenes veran
visiones. Y vuestros ancianos sofiardn suefos;

18 Y de cierto sobre mis siervos y sobre mis siervas en aquellos dias Derramaré
de mi Espiritu, y profetizaran.

19 Y daré prodigios arriba en el cielo, Y sefiales abajo en la tierra, Sangre y
fuego y vapor de humo;

20 El sol se convertira en tinieblas, Y la luna en sangre, Antes que venga el dia
del Sefor, Grande y manifiesto;

21Y todo aquel que invocare el nombre del Sefior, serd salvo.

22 Varones israelitas, oid estas palabras: Jesus nazareno, vardn aprobado por
Dios entre vosotros con las maravillas, prodigios y sefales que Dios hizo entre
vosotros por medio de él, como vosotros mismos sabéis;

23 a éste, entregado por el determinado consejo y anticipado conocimiento de
Dios, prendisteis y matasteis por manos de inicuos, crucificandole;

24 al cual Dios levantd, sueltos los dolores de la muerte, por cuanto era
imposible que fuese retenido por ella.

25 Porque David dice de él: Veia al Sefor siempre delante de mi; Porque esta a
mi diestra, no seré conmovido.

26 Por lo cual mi corazén se alegrd, y se gozé mi lengua, Y aun mi carne
descansara en esperanza; 137

27 Porque no dejaras mi alma en el Hades,
Ni permitirds que tu Santo vea corrupcion.
28 Me hiciste conocer los caminos de la vida;
Me llenaras de gozo con tu presencia.

29 Varones hermanos, se os puede decir libremente del patriarca David, que
murié y fue sepultado, y su sepulcro esta con nosotros hasta el dia de hoy.

30 Pero siendo profeta, y sabiendo que con juramento Dios le habia jurado que
de su descendencia, en cuanto a la carne, levantaria al Cristo para que se
sentase en su trono,

31 viéndolo antes, habl6 de la resurreccién de Cristo, que su alma no fue dejada
en el Hades, ni su carne vio corrupcion.

32 A este Jesus resucit6 Dios, de lo cual todos nosotros somos testigos.



33 Asi que, exaltado por la diestra de Dios, y habiendo recibido del Padre la
promesa del Espiritu Santo, ha derramado esto que vosotros veis y ois.

34 Porque David no subio a los cielos; pero él mismo dice:
Dijo el Sefior a mi Sefior:

Siéntate a mi diestra,

35 Hasta que ponga a tus enemigos por estrado de tus pies.

36 Sepa, pues, ciertisimamente toda la casa de Israel, que a este Jesus a quien
vosotros crucificasteis, Dios le ha hecho Sefior y Cristo.

37 Al oir esto, se compungieron de corazon, y dijeron a Pedro y a los otros
apostoles: Varones hermanos, ¢,qué haremos?

38 Pedro les dijo: Arrepentios, y bauticese cada uno de vosotros en el hombre
de Jesucristo para perddn de los pecados; y recibiréis el don del Espiritu Santo.

39 Porque para vosotros es la promesa, y para vuestros hijos, y para todos los
gue estan lejos; para cuantos el Sefior nuestro Dios llamare.

40 Y con otras muchas palabras testificaba y les exhortaba, diciendo: Sed
salvos de esta perversa generacion.

41 Asi que, los que recibieron su palabra fueron bautizados; y se afiadieron
aquel dia como tres mil personas.

42 Y perseveraban en la doctrina de los apdstoles, en la comuniéon unos con
otros, en el partimiento del pan y en las oraciones.

43 Y sobrevino temor a toda persona; y muchas maravillas y sefales eran
hechas por los apéstoles.

44 Todos los que habian creido estaban juntos, y tenian en comun todas las
cosas;

45 y vendian sus propiedades y sus bienes, y lo repartian a todos segun la
necesidad de cada uno.

46 Y perseverando unanimes cada dia en el templo, y partiendo el pan en las
casas, comian juntos con alegria y sencillez de corazon,

47 alabando a Dios, y teniendo favor con todo el pueblo. Y el Sefior afiadia
cada dia a la iglesia los que habian de ser salvos.

1.

Llego.

Literalmente "al haberse cumplido”. Esta forma verbal parece expresar que el
dia ya habia llegado. Posiblemente se habla aqui de una hora matutina.

ia.



Hasta hoy los judios palestinos celebran la fiesta de Pentecostés en un solo dia;
pero los judios de la didspora lo celebran durante dos dias. Antiguamente se
hacia esto para tener la seguridad de que la fiesta se celebrara en el dia
correcto.

Pentecostés.

Gr. pentkost- del adjetivo quincuagésimo”, el cual es una referencia a los
cincuenta dias entre el comienzo de la fiesta de los panes sin levadura y la fiesta
de las primicias (fiesta de las semanas o Pentecostés). Hasta donde se sepa,
esta palabra griega se uso por primera vez para referirse a la fiesta judia de las
semanas en Tobias 2: 1 (escrito c. 200 a. C.) y 2 Macabeos 12: 32 (c, 120 a. C),
lo cual indica que se habia empleado entre los judios mucho antes de la era
cristiana. Se comenta mas ampliamente la fiesta de Pentecostés y su posicion
en el calendario judio en com. Exo. 23: 16; Lev. 23: 16; cf. t. I, p.722; t. Il, pp.
109, 112; t. V, diagrama 10, p. 223. A continuacion presentamos un breve
resumen de los hechos importantes relacionados con el derramamiento del
Espiritu Santo en esa ocasion. La fecha de Pentecostés depende de la fecha de
la pascua. EIl cordero pascual era sacrificado el 14 de Nisan. El 15 de Nisan
comenzaba la fiesta de los panes sin levadura, y el 16 se mecia delante del
Sefor una gavilla de las primicias de la cosecha de cebada (Lev. 23: 5-11).
Desde el dia 16 se contaban, de 138 acuerdo con el computo inclusivo, siete
semanas y un dia, es decir 50 dias, hasta la fiesta de las primicias de la cosecha
del trigo, que también se llamaba fiesta de las semanas, debido a las siete
semanas que transcurrian (Lev. 23: 15-16). Esta era la fiesta que llegé a
conocerse con el nombre de Pentecostés.

En vista de que en el afio de la crucifixion, el 16 de Nisan cayo en dia domingo
(ver la primera Nota Adicional de Mat. 26), Pentecostés, 50 dias mas tarde, de
acuerdo con el computo inclusivo, también habria caido en domingo ese afio.
Sin embargo, este hecho no le da apoyo biblico a la santidad del dia domingo
(ver com. Mat. 28: 1).

De todas las fiestas judias, la de Pentecostés era la que atraia el mayor nimero
de peregrinos de tierras lejanas. Los peligros propios de los viajes por mar y
tierra a comienzos de la primavera o a fines del otofio (Hech. 27: 9), impedian
gue vinieran muchos de lugares lejanos para la pascua o para la fiesta de los
tabernaculos. Pero la temporada de Pentecostés era favorable, y en ninguna
otra fiesta habrian estado presentes en Jerusalén tantos representantes de
otras naciones. No habia ninguna otra ocasion cuando el don del Espiritu podria
producir efectos tan directos, inmediatos y abarcantes. Ademas, el tipo de
ofrendas, que eran principalmente de paz y de consagracion, le daban a la
ocasion un caracter de gozo. El pan era leudado, lo cual indicaba un nuevo
espiritu de liberacibn y comunidn que se manifestaba en medio de los
celebrantes mientras se regocijaban juntos. La fiesta de Pentecostés se parecia
mucho a una fiesta de cosecha. Hasta Pablo, que poco se interesaba en
festividades como éstas (Rom. 14: 5), tenia deseos de celebrar la fiesta de
Pentecostés en Jerusalén a pesar de sus viajes misioneros en Asia y Grecia
(Hech. 18: 21; 20: 16).



Cada aspecto de la antigua fiesta de las semanas tenia un sentido figurado, lo
gue la hacia un simbolo de la obra que estaba a punto de consumarse. Como
era la fiesta de las primicias, era apropiado que fuera la ocasién de la primera
cosecha de los campos que ya estaban "blancos para la siega” (Exo. 23:16;
Juan 4: 35). Cuando los israelitas recordaban en esta fiesta que habian sido
esclavos en Egipto, podian sentir otra vez la libertad que les habia dado el
éxodo (Deut. 16: 9-12) y su liberacion de la esclavitud (Lev. 23: 21). Por lo
tanto, era un momento apropiado para el derramamiento del Espiritu del Sefior,
pues "donde estd el Espiritu del Sefior, alli hay libertad" (2 Cor. 3: 17). Ese
Espiritu habria de guiar a la iglesia en la verdad, la cual ciertamente libera a
todos los que la reciben (Juan 8: 32).

Es interesante recordar que los rabinos, quienes computaron el intervalo entre la
primera pascua y la entrega de la ley en el Sinai, llegaron a la conclusién de que
Dios "hablé" (expuso con palabras) la ley al pueblo (Exo. 20: 1) en el dia que
mas tarde fue observado como Pentecostés (Talmud, Pesaj 68b). Se cree que
por medio de esta tradicion la fiesta adquirid una naturaleza conmemorativa.

Pentecostés era un dia importante en la vida de los israelitas, y se constituy6 en
un simbolo apropiado de un dia aun mas importante, cuando el Espiritu de Dios
descendio sobre todos los que estaban preparados para recibirlo.

Todos.

Probablemente se refiera a los 120 y a otros creyentes que pudieron haberse
unido a ellos.

Unanimes juntos.

La evidencia textual establece (cf. p. 10) el texto: "estaban todos reunidos en un
mismo lugar" (BJ).

Aungue en el griego no se afirme que estaban "unanimes", es evidente que
habia unidad entre los discipulos. Los celos manifestados cuando no pudieron
sanar al muchacho endemoniado (Mar. 9: 14-29; DTG 394,396398), cuando
luchaban por los primeros puestos (Luc. 22: 24) y cuando se negaron a lavarse
mutuamente los pies (Juan 13: 3-17; DTG 599-600), habian sido eliminados de
sus corazones por las agonias de la crucifixion, la gloria de la resurreccion y la
majestad de la ascension. Su Maestro habia resucitado el dia del ofrecimiento
de la gavilla de cebada mecida, que lo representaba a él, las primicias. Durante
40 dias JeslUs habia estado con ellos repetidas veces. Desde la ascension
habian transcurrido diez dias, durante los cuales habian aguardado "la promesa
del Padre". ¢ Qué les depararia esa promesa? Los diez dias de espera habian
sido de ferviente oracion (Hech. 1: 14), elevada con espiritu de unanimidad (HAp
29-30). Esta es la verdadera unidad que debe caracterizar al pueblo de Dios
cuando aspire a disfrutar de una experiencia especial con su Sefor, o espere de
él una manifestacion de poder. Todo lo que impida tal unidad debe quitarse para
gue no obstaculice la obra del Espiritu, que es la 139 obra de Dios en favor de
su pueblo.

Es probable que todos estuvieran en el mismo aposento alto donde se habia



celebrado la ultima cena (Luc. 22: 11-14), lugar donde posiblemente también se
refugiaron los discipulos después de la crucifixién, y al cual volvieron después
de que Jesus ascendid (ver com. Hech. 1: 13). Algunos suponen que es
probable que los discipulos se estuvieran reuniendo en uno de los aposentos del
templo, a los cuales Josefo (Antigtiedades viii. 3. 2) llama bikoi, "casas", y que
podian ser usados por un grupo de amigos o0 miembros de una fraternidad
durante una fiesta. Sin embargo, parece poco probable que los discipulos se
hubieran arriesgado a que se los viera juntos en un lugar publico como eran los
recintos del templo.

2.

De repente.
Sin advertencia, en forma inesperada. Los 120 no podian tener ninguna idea de
la manera en la cual habria de llegar el Consolador.

Del cielo.
Del mismo lugar de donde vino el Espiritu Santo para descender sobre Jesus
cuando fue bautizado (Mat. 3: 16; Luc. 3: 2 1-22).

Estruendo.

Gr." jos, "sonido", "ruido"; de donde deriva "eco". Lucas la usa en su Evangelio
(cap. 21: 25) para describir el rugido de las olas del mar, y el autor de Hebreos
(cap. 12: 19) para referirse al sonido de la trompeta tocada en el Sinai.

Un viento recio.

Literalmente "un viento violento llevado”, es decir, "un viento que sopla
impetuosamente” (NC). Notese que no fue un viento, sino "como” viento. La
impresion sensorial de quienes vivieron esa experiencia fue la de un viento
fuerte. La palabra que se traduce "viento" (pno') aparece en el NT solo aqui y
en el cap. 17:25, donde significa "aliento”. En la LXX se usa con este mismo
sentido. Lucas quiza escogio usar aqui la palabra pnoé como una descripcidon
del "soplo" sobrenatural que los discipulos estaban a punto de experimentar, y
que debe haberles recordado lo que sintieron cuando el Sefior "sopld, y les dijo:
Recibid el Espiritu Santo” (Juan 20: 22). Ahora sintieron una vez mas el impacto
celestial de ese soplo divino que les inspiraba temor y reverencia.

Lleno.

Si bien la sintaxis exige que "estruendo” sea el sujeto de este verbo, es evidente
gue la casa se llen6 del Espiritu Santo, representado en Juan 3:8 por el viento.

Toda la casa.

El lugar donde se hallaban reunidos (vers. 1). Tanto el sonido como el viento
pueden llenar rapidamente todos los rincones de un edificio. Asi también la
venida del Espiritu llené el lugar donde estos cristianos estaban reunidos.

Estaban sentados.




Por la mafiana (vers. 15), posiblemente aguardando la hora de la oracion.

3.

Se les aparecieron.

Acababan de recibir una evidencia audible de la venida del Espiritu (vers. 2);
ahora tenian una evidencia visible de que si habia venido.

Lenguas repartidas.

Mejor lenguas "de fuego que dividiéndose" (BJ, 1966). En el griego da la idea
de un fuego que se divide en muchas lenguas pequefas que luego se posan en
cada miembro de la asamblea reunida. La figura de "lenguas" es apropiada en
vista del don del habla que el Espiritu concedio a los creyentes.

Como de fuego.

Las lenguas no eran llamas de fuego, sino que parecian fuego (cf. "como de
viento recio", vers. 2). La divinidad y el fuego muchas veces aparecen unidos en
las Escrituras (cf. Exo. 3: 2; Deut. 5: 4; Sal. 50: 3; Mal. 3: 2), sin duda, debido al
poder, el resplandor y los efectos purificadores del fuego. Juan el Bautista
habia prometido que Cristo bautizaria "en Espiritu Santo y fuego” (Mat. 3: 11).

Asentandose.

En el texto griego el verbo esta en singular; por lo tanto, el sujeto debe ser cada
una de las lenguas de fuego por separado o el Espiritu Santo (vers. 4). La
forma verbal griega que se traduce "asentandose", sugiere una accion
momentanea y no continua. Aunque las lenguas con apariencia de fuego
permanecieron sobre los creyentes sélo brevemente, los efectos de este
acontecimiento perduraron durante toda la vida de los fieles cristianos que
recibieron el Espiritu.

4.

Fueron todos llenos.

Este es el cumplimiento de "la promesa del Padre" (ver com. cap. 1:4-5) y el
resultado gozoso de los diez dias de espera en oracion. A los discipulos se les
habia ensefiado a orar pidiendo el Espiritu (Luc. 11:13). Jesus habia soplado
sobre ellos la noche que siguid a la resurreccion, y les habia dicho: "Recibid el
Espiritu Santo” (Juan 20:22). El Espiritu prometido se posesiond de ellos,
llenando lo intimo de su ser e instandoles a poner en intensa actividad todas sus
facultades. Asi participaron de las mismas experiencias de los profetas,
pensando y hablando palabras que no eran las
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141 suyas, sino inspiradas (cf. 2 Ped. 1:21).

No debe pensarse que este derramamiento se limit6 a los apostoles. Las
palabras y el contexto inducen al lector a creer que todos los que estaban
reunidos, sin omitir las mujeres, compartieron la distribucion del don del Espiritu
Santo. De no haber sido asi, Pedro dificilmente habria aplicado la profecia de
Joel como lo hizo (Hech. 2: 16-18).

Espiritu Santo.

En el AT hay muchas claras referencias al Espiritu de Dios (Nam. 24: 2; Juec. 6:
34; 1 Sam. 16: 13; 2 Sam. 23: 2; 2 Cron. 24: 20; Sal. 51: 11; Isa. 48: 16; Eze.
11: 5; Joel 2: 28-29; etc.). Pero ninguna manifestacion del Espiritu en el AT
puede compararse con la que presenciaron los discipulos en el dia de
Pentecostés: (1) por la ineq uivoca identificacion del Agente, (2) por la plenitud
del derramamiento, y (3) por los resultados que siguieron. Por lo tanto, muchas
veces se designa ese dia como el cumpleafios de la iglesia. Los grandes
episodios de la vida terrenal de Jesus -su nacimiento, su bautismo y la
recepcion del Espiritu Santo, su crucifixion, su resurreccion, su ascension-
fueron de suprema importancia y vitales para el desarrollo del plan de salvacion.
Pero el derramamiento del Espiritu en el dia de Pentecostés vino
inmediatamente después de la aceptacion celestial del gran sacrificio de Cristo y
su entronizacion con el Padre (HAp 31-32). Por medio de ese derramamiento la
iglesia quedd capacitada para hacer por Cristo lo que nunca antes se habia
intentado: la predicacion de las buenas nuevas de salvacion a todas las
naciones. Este no fue simplemente un movimiento del Espiritu; no fue sélo el
soplo del Espiritu; fue el henchimiento de los discipulos, su completa posesion
por el Espiritu Santo. A partir de ese momento la iglesia fue el instrumento del
Espiritu. No hay nada en el registro posterior que sugiera que alguno de los que
en ese dia memorable fueron poseidos por el Espiritu, perdiera alguna vez esa
posesion. Los cristianos, en las sucesivas generaciones, cada vez mas alejados
de la experiencia de Pentecostés, se hicieron menos y menos receptivos al don
divino, y sobrevino la apostasia. Los creyentes de hoy pueden beneficiarse con
esta realidad historica de la iglesia primitiva.

Comenzaron.

Esto sefala el efecto inmediato del descenso del Espiritu Santo sobre los
discipulos. No hubo un periodo de espera ni de aprendizaje. "Comenzaron a
hablar" inmediatamente.

Otras lenguas.

Es decir "lenguas diferentes” de su propio idioma. La palabra griega glCssa,
"lengua” (aqui y en el vers. 11), se refiere en primer lugar a la lengua que



permite hablar, y también se refiere a un idioma cualquiera.

La capacidad de hablar otros idiomas fue un don que se dio a los discipulos con

el propdésito especial de que pudieran llevar el mensaje evangélico a todo el
mundo. Para la fiesta de Pentecostés se habian reunido en Jerusalén
peregrinos de los cuatro puntos cardinales (ver com. vers. 9-11). Estos judios
de la diaspora (ver mapa p. 140; t. V, pp. 61- 62) quizd entendian
suficientemente el hebreo como para poder aprovechar los servicios del templo;
pero posiblemente no estaban en condiciones de entender el arameo, idioma
cotidiano de los discipulos. Por el bien de los discipulos y de aquellos que
habrian de recibir el mensaje por medio de ellos, el Espiritu Santo los capacité
para proclamar el Evangelio con fluidez en los idiomas hablados por los
peregrinos. Este fue un gran milagro, y cumplié una de las ultimas promesas del
Sefior (ver com. Mar. 16: 17). Facilité que hubiera una gran cosecha ese dia
(Hech. 2: 41), y tuvo efectos de alcance mundial en los afios que siguieron. Ver
com. Hech. 10: 45-46; 1 Cor.14.

La narracién no dice claramente si este don de hablar en otras lenguas fue
permanente, pero deberia tenerse en cuenta que lo que el Espiritu hizo una vez,
es capaz de repetirlo cuando sea necesario (HAp 33).

Sequn el Espiritu.

El Espiritu dio a los discipulos no solo el don de hablar en otras lenguas, sino
también el mensaje. Hablaron movidos por la conduccién directa del Espiritu.

Daba.

El tiempo del verbo en griego sugiere que el Espiritu continuaba dando palabras
a los oradores segun surgiera la necesidad. Es posible que los discipulos se
dirigieron sucesivamente a los diferentes grupos linguisticos, y que el sermoén de
Pedro (vers. 14-36) ante toda la multitud resumia sus mensajes.

Que hablasen.

Gr. apofthéggomai, "declarar”, "decir francamente". La LXX emplea esta
palabra para describir el acto de profetizar (1 Cron. 25: 1; Eze. 13: 19; Zac. 10:
2). Aqui se emplea para dar la idea de expresarse en forma clara, digna y

potente, lo cual llevo a la conversion de 3.000 personas en un 142 solo dia.
Con referencia a la relacion entre el dia del Pentecostés y la lluvia temprana, ver
com. Joel 2: 23.

5.

Moraban entonces en Jerusalén.

Ha surgido la pregunta de como puede entenderse que los extranjeros
mencionados en los vers. 9- 11 pudieran estar viviendo en Jerusalén. Hay dos
explicaciones posibles. Estos Judios posiblemente llegaron a la ciudad de sus
antepasados para permanecer algun tiempo quiza por asuntos comerciales, o tal
vez, como Pablo, para estudiar (cap. 22: 3), o algunos podian haber estado ya



retirados de la vida activa. Ademas, no es imposible entender que estas
personas que "residian" (BJ) en Jerusalén, estaban alli de paso, especialmente
porgue algunos son llamados habitantes de Mesopotamia (cap. 2: 9) y
"forasteros romanos" (vers. 10, BJ).

Piadosos.

Este adjetivo se usa para describir a Simeon (Luc. 2: 25). En primer lugar se
refiere a la circunspeccion, la manera de ocuparse cuidadosamente de las
cosas sagradas, con reverencia y consagracion. Este significado podria incluir
tanto a los prosélitos como a los que eran judios de nacimiento. La expresion
"todas las naciones bajo el cielo" hace que esta inclusion sea necesaria. Este
mismo adjetivo aparece nuevamente en Hech. 8: 2.

De todas las naciones bajo el cielo.

En su famoso discurso, pronunciado unos 35 afios mas tarde, y en un intento
por conseguir que los judios no se rebelasen contra los romanos, Herodes
Agripa Il declar6 que "no hay pueblo en el mundo que no contenga parte de
nuestra raza" (Josefo, Guerra ii. 16. 4); y Santiago dirigio su epistola inspirada "a
las doce tribus que estan en la dispersion” (Sant. 1: 1). Esta "dispersion” de los
judios se debia en primer lugar a los grandes cautiverios que habian sufrido: (1)
las diez tribus llevadas a Asiria y a Media en el afio 722 a. C. (2 Rey. 17: 6); (2)
la tribu de Juda a Babilonia, en tres deportaciones diferentes, comenzando en el
afio 605 a. C. (ver coro. 2 Cron. 36: 1-21; Jer. 52: 1-30; Dan. 1: 1-7); (3) el gran
numero de personas llevadas a Egipto por el Macedonia Tolomeo Séter (Josefo,
Antigtiedades xii. 1.1). Ademas de los cautivos que habian sido dispersos por el
cautiverio, miles de los cuales habian ido a todas partes del mundo atraidos por
las actividades comerciales.

6.

Hecho este estruendo.

"Al producirse aquel ruido” (BJ). La palabra griega que se traduce "estruendo”
es fCn', "voz", "sonido". Se la usa en Juan 3: 8 para referirse al viento y para
explicar los movimientos del Espiritu. Aqui podria entenderse en dos formas: (1)
gue se trata del estruendo que vino del cielo como un viento recio (Hech. 2: 2),
(2) o como el ruido que produjeron los diferentes discursos de los discipulos
(vers. 4). Pero como fCn' aparece en singular, parece mejor relacionarla con el
sonido de origen divino, el cual bien pudo haberse escuchado fuera de la casa
donde estaban los creyentes; pero también puede relacionarse con las muchas
voces del vers. 4.

La multitud.

Es decir, las multitudes en Jerusalén, entre las cuales se menciona
especialmente a los visitantes de tierras lejanas.

Estaban confusos.

Gr. sugjéo "mezclar con”, "confundir”, "trastornar”. Esta palabra sélo se usa en



los Hechos, en donde aparece cinco veces. La multitud naturalmente quedé
sorprendida cuando llegé al lugar de donde provenia el ruido, y oyd a oradores
gue usaban tantas lenguas diferentes.

Les oia hablar.

Algunas veces surge la pregunta si los apostoles recibieron el don de hablar en
otras lenguas, o si el don operd en los oyentes para que entendieran lo que
decian los apostoles. Es cierto que Pablo mas tarde reconocié la existencia del
don de interpretacion de lenguas (1 Cor. 12: 30; 14: 13, 27), pero parece ser
bien claro que en el dia de Pentecostés el don fue concedido a los apdstoles,
porque el Espiritu fue derramado sobre ellos (Hech. 2: 3-4; HAp 33; DTG 760).

Lengua.

Gr. dialektos (ver com. cap. 1: 19). La lista que sigue (cap. 2: 9-11) se refiere a
grupos linglisticos. Es probable que cada orador hablase en una lengua
diferente, segun el grupo al que se dirigia. Los que llegaban a la reunion sin
duda buscaban en un lado y otro hasta encontrar el grupo donde se hallaba su
propia lengua. De este modo muchas nacionalidades recibieron
simultdneamente el mensaje.

7.

Estaban atonitos y maravillados.

"Atonitos" se traduce de una palabra griega que literalmente significa "estar
fuera de si"; se refiere al asombro que sobrevino a quienes fueron testigos del
milagro del don de lenguas. Comparese con el uso del mismo verbo en Mar 3:
21: "Esta fuera de si". "Maravillados" tiene la connotacién de una accién

continuada: cuanto mas oian, mas maravillados quedaban.

Galileos.

Esta descripcion de los mensajeros 143 evangeélicos podria referirse en primer
lugar a los apdstoles, que eran todos galileos (ver com. Mar. 3: 14), si se incluye
a Matias como oriundo de esa provincia. De un modo general, podria decirse lo
mismo de los 120, muchos de los cuales sin duda eran de Galilea.

Parece que el gentilicio "galileo" se usaba despectivamente porque los
habitantes de Galilea no eran cultos (ver com. Mat. 2: 22; 4: 15; 26: 73; DTG
199). Por lo tanto, era muy sorprendente encontrarse con galileos que hablaran
correctamente idiomas extranjeros.

8.

Les oimos nosotros hablar.

Sin duda se trata de una declaracion compuesta en la que el autor incorpora
numerosos comentarios de representantes de las diversas nacionalidades que a
continuacién se enumeran. El hecho que atestiguan estos maravillados oidores



era tanto una profecia como una promesa de gue el Evangelio seria proclamado
en todo el mundo, a pesar de la gran diversidad de idiomas.

En la que hemos nacido.

Muchos de los presentes, aunque judios por religion, habian nacido en otros
paises y se habian criado hablando los idiomas de sus diferentes lugares de
nacimiento. La lista que sigue revela a un historiador bien preparado, que habia
investigado cuidadosamente en cuanto a las naciones representadas en esta
gran ocasion, quien después asistio por lo menos a una fiesta de Pentecostés
(cap. 21: 15), y que por lo tanto conocia la heterogénea multitud que se
congregaba en esa fiesta. Lucas sigue cierta secuencia al enumerar las
naciones, como si tuviera una vision panoramica del Imperio Romano. Con
Palestina al centro, mira primero al este; luego, en orden, pasa al norte, al oeste,
y al sur. De este modo se justifica la referencia a "todas las naciones bajo el
cielo” (cap. 2: 5). Los judios de la diaspora (t. V, pp. 61-62; Juan 7: 35; Hech. 6:
1) parecen, por lo general, haberse dividido en cuatro clases. Estas clases,
junto con algunos de sus componentes, a los cuales se refiere Lucas, son: (1)
los que venian de Babilonia y otras regiones orientales: partos, medos, elamitas;
los que habitaban en Mesopotamia; (2) los de Siria y de Asia Menor: Judea,
Capadocia, Ponto, Asia, Frigia, Panfilia; (3) los del norte de Africa: Egipto,
regiones mas alla de Cirene; (4)los de Roma. Por lo tanto, parece que esta lista
se presenta conforme a un esquema generalmente conocido. Con referencia a
la situacion geografica de los diversos pueblos mencionados, ver mapas del t. |,
p. 283; t. V, mapa frente a la p. 289; t. VI, p. 140.

9.

Partos.

La lista comienza por el oriente con el gran reino parto. Partia era aun el
principal enemigo del gobierno romano, como lo habia sido casi un siglo antes
en los tiempos de Craso, general romano a quien derrotd. Partia quedaba al sur
del mar Caspio, desde el Tigris hasta el Indo. Alli se hablaba el persa, idioma
gue quiza hablaban también los medos.

Medos.

Media, al sudoeste del mar Caspio, al este de la region de Asiria. Algunos
israelitas de las diez tribus habian sido llevados cautivos a Media (2 Rey 17: 6).
Ver com. Gén. 10: 2; Dan. 2: 39.

Elamitas.

Este pueblo vivia en un reino limitrofe con Partia, al este; con Media, al norte; y
con Babilonia, al oeste. El golfo Pérsico quedaba al sur. Ver com. Gén. 10: 22;
Est. 1: 2; Dan. 8: 2. En la LXX los elamitas son llamados "persas"”, pero el
idioma de ellos era diferente al de Persia.

Los que habitamos en Mesopotamia.

Mejor "habitantes de Mesopotamia” (BJ). Mesopotamia quedaba entre dos rios,



es decir, entre el Tigris y el Eufrates (ver com. Gén. 24: 10). Sus habitantes
incluian varios grupos linglisticos que hablaban diversos dialectos del arameo
(t. I, p. 34; ver com. Dan. 2: 4).

Judea.

Llama la atencién que Lucas mencione aqui a Judea. Algunos han supuesto
gue deberia leerse India o ldumea. Pero era natural que el gentil Lucas
mencionara a Judea, el punto central de su relato. Su presencia hacia mas
completa la lista. Puede entenderse que "Judea" se refiere, en sentido mas
amplio, a toda Palestina.

Capadocia.

Al desplazarse de este a oeste, Lucas nombra a continuacion la provincia que
guedaba al noroeste de Mesopotamia. Capadocia estaba en la parte central de
lo que ahora es Turquia; limitaba con Armenia por el este y con el mar Negro
(Ponto Euxino) y la provincia del Ponto por el norte; con Galacia por el oeste, y
con Cilicia, el pais de Pablo (cap. 21: 39), por el sur. No se sabe qué idioma se
hablaba alli. Quiz4 era similar a la "lengua licadnica" (Hech. 14: 11).

Ponto.

Esta region quedaba en la orilla sur del mar Negro, al norte de Capadocia.
Como su vecina, estaba bajo la administracion romana. No se conoce su
lengua autoctona.

Asia.

No se refiere a lo que hoy llamamos 144 Asia, sino a la provincia romana que
guedaba en la parte occidental del Asia Menor, la cual abarcaba parte de lo que
hoy es Turquia. La ciudad principal era Efeso. En el segundo viaje misionero
de Pablo, el Espiritu Santo le impidié que entrara en esta regién; con frecuencia
se la llamaba Jonia y, en cuanto a la poblacion, era peculiarmente griega. Las
siete cartas de Apoc. 2 y 3 estan dirigidas a ciudades de la provincia de Asia.
Aungue la mayoria de la poblacion de esta regién y de la zona circunvecina
hablaba el griego, con toda seguridad el pueblo usaba sus idiomas autéctonos.

10.
Frigia y Panfilia.

Dos pequenios distritos al sureste de la provincia romana de "Asia".

Eqipto.

Egipto y los hebreos habian tenido relaciones por mas de mil quinientos afios.
Jacob y su familia habian estado alli; las tribus hebreas habian sido esclavas en
Egipto, y mas tarde los egipcios invadieron a Palestina (ver com. 1 Rey. 14: 25).
En los tiempos de Jeremias habia en Judea un partido politico fuertemente
favorable a los egipcios, y muchos, incluso Jeremias, fueron llevados a Egipto
mientras Judea caia en manos de los babilonios (Jer. 42: 13 a 43: 7). Miles de



judios fueron llevados a Egipto por Tolomeo, y otros emigraron alli durante las
luchas de los Macabeos contra los reyes seléucidas. En los tiempos de Lucas,
los judios constituian como la tercera parte de la poblacién de Alejandria, y
tenian a su propio etnarca que los gobernaba (Josefo, antigliedades xiv. 7. 2).
El pais se habia helenizado, pero su idioma era el copto, derivado del antiguo
egipcio, escrito con el alfabeto griego y modificado por influencias deméticas (la
escritura egipcia simplificada).

Regiones de Africa...

Corresponde a lo que hoy se conoce como Libia. La BJ dice "la parte de Libia
fronteriza con Cirene". Su ciudad principal en la costa del Mediterraneo se
llamaba Cirene. Su cultura era muy helenistica, pero tenia una gran colonia
judia, que era el resultado de una deportacion de Palestina en los dias de
Tolomeo | (Josefo, Contra Apion ii. 4). Simoén cireneo, que cargd la cruz de
Jesus (Mat. 27: 32), era de alli, y de esa region salieron los misioneros que
habrian de evangelizar a Antioquia de Siria, misioneros que tuvieron tanto éxito
gue Bernabé y Saulo de Tarso fueron a ayudarles (Hech. 11: 19-26). Ver com.
Gén. 10: 13.

Romanos aqui residentes.

El griego dice hoi epidemountes rhomdioi, es decir, "los romanos que estaban
viviendo en forma temporaria”, los "forasteros romanos" (BJ). Los rhomaioi eran
por lo general los "ciudadanos romanos" y no los "habitantes de Roma". Por lo
tanto, estas palabras podrian referirse a judios que habian vivido por un tiempo
en Roma, o0 a judios romanos que estaban en ese momento en Jerusalén.
Habia tantos judios en Roma que cuando Varo les permitié enviar una embajada
a Augusto, a los 50 embajadores se les unieron 8.000 compatriotas residentes
en esa ciudad (Josefo, Antigiedades xvii, 11.1). Los judios habian sido
expulsados de Italia por Tiberio en el afio 19 d. C. Por causa de ese edicto
varios miles debieron salir en busca de asilo, y es natural que muchos de ellos
hubieran regresado a Palestina. Tiberio revoco este edicto, pero es posible que
muchos judios romanos se hubieran quedado en Jerusalén (t. V, pp. 67).

Tanto judios como prosélitos.

Estas palabras pueden aplicarse a toda la lista anterior, o pueden leerse como
una nota explicativa que destaca la prominencia de los prosélitos romanos en
esa multitud cosmopolita que venia a rendir culto.

Es natural que el gentil Lucas (t.V, p. 650), al escribir a Tebfilo, también gentil
(ver com. Luc.1: 3), mencionara a los visitantes que habian llegado de la capital
del Imperio Romano. Con referencia a los prosélitos, ver com. Mat. 23: 15.

11.

Cretenses y arabes.

Estos dos gentilicios parecen haberse afiadido a la lista anterior, lo cual se ha
citado como una ilustracion de la autenticidad del relato de Lucas, como si éste



estuviera informando lo que un testigo ocular le habia relatado. La isla de Creta,
al sur de Grecia, tenia una numerosa poblacion judia. Arabia, limitrofe con
Palestina, era domicilio de muchos males de judios.

Al estudiar la lista de los paises mencionados en los vers. 9-11, se nota la
ausencia de muchos nombres que se esperaria encontrar, y que, en cambio,
estan incluidos algunos de escasa importancia. Puede considerarse que esta es
una evidencia adicional de que Lucas no invento la lista, sino que la recibié de
guienes habian sido testigos del milagro ocurrido en el dia de Pentecostés. Sin
embargo, esta lista no deberia considerarse como una enumeracion exacta de
todos los que estaban en Jerusalén, sino mas bien un intento de describir 145 la
naturaleza cosmopolita de la multitud a la que se dirigieron los discipulos y los
muchos y diversos idiomas que hablaban.

Las maravillas de Dios.

Esta frase abarca las providencias de Dios manifestadas en el transcurso de la
obra y de la vida de Jesus.

12.

Atonitos.
Ver com. vers. 7.

Perplejos.

Gr. diaporéC "estar perplejo”. Lucas es el Unico escritor del NT que emplea esta
palabra.

¢, Qué quiere decir esto?

Los oidores estaban genuinamente perplejos por el fendmeno, y discutian con
vehemencia acerca de su significado.

13.

Otros.

Gr. héteros, "otro de clase distinta", no allos, "otro de la misma clase". Se
sugiere un tipo de persona diferente al que se menciona en los vers. 5-12.
Quiza estos "otros" eran los residentes oriundos de Jerusalén y Palestina, que
no entendian ninguna de las lenguas habladas por los discipulos. Es probable
gue hubieran influido en ellos las muchas mentiras que se decian acerca de
Jesus. Los judios habian atribuido algunos de los milagros del Sefior al poder
del principe de los demonios (Luc. 11: 15), y Festo habia dicho a Pablo que
estaba loco (Hech. 26: 24). Los sacerdotes se habian burlado de Cristo en la
cruz (Mat. 27: 41-43), y eran capaces de instigar viles rumores para explicar este
milagro de las lenguas a fin de que no se debilitara la influencia de los
sacerdotes sobre el pueblo (cf. HAp 33).

Mosto.



Gr. gléukos, "vino dulce", no "vino nuevo", puesto que Pentecostés caia en junio
y las uvas no maduraban hasta agosto. Parece que aqui se refiere a una bebida
embriagante. La acusacion de estos burladores sugiere que habia cierta
excitacion en la modalidad y el tono de los discipulos. Sin duda habria sido
extrafio que hubieran hablado con toda tranquilidad, como si nada hubiera
ocurrido. El gran poder de Dios los habia sobrecogido, y su tema era de
inmensa importancia.

14.

Pedro.

En las pocas semanas transcurridas desde que negdé a Jesus, se ha producido
un gran cambio en el apostol. Se ha convertido. Su mente ha sido abierta por
la instruccion del Sefior para que pueda comprender las Escrituras (Luc. 24:
45). Ha sido dotado de percepcion y de poder por el Espiritu Santo. Y como
resultado se destaca como un santificado dirigente de hombres. En vez de
incertidumbre, hay conviccion; en vez de temor, osadia; en vez de palabras
apresuradas como las que se encuentran en los Evangelios, presenta un
discurso detallado y bien razonado. Con método y claridad expone las profecias
acerca de Cristo. Se observa aqui una prueba natural de autenticidad. Un
inventor de cuentos dificilmente se habria atrevido a mostrar el cambio de
caracter que Lucas muestra en Pedro.

Con los once.

Alz6

Pedro no habla en forma aislada. Se levanta como representante de sus
hermanos. En forma individual se han estado dirigiendo a los diferentes grupos
nacionales; pero Pedro se dirige a la multitud y termina asi esta gran reunion
evangelistica. La mencion de "los once” muestra que Matias es contado entre
los apédstoles, y que por lo tanto ha asumido rapidamente sus
responsabilidades.

la voz.

Esta expresién es un hebraismo, aunque también se encuentra en la LXX y en
el griego clasico (Gén. 21: 16; 27: 38); y sugiere que Pedro clamé en alta voz,
cosa que era necesaria para poder hacerse oir de la gran multitud.

Les hablo.

Del Gr. apofthéggomai, "declarar" (ver com. vers. 4). El uso de esta palabra da
mas énfasis al hecho de que Pedro estaba hablando con el don del Espiritu. El
apostol no sélo hablaba, sino que estaba declarando lo que el Espiritu le habia
inspirado.

Varones judios.

Parece que Pedro se dirigié en primer lugar a los judios de Palestina (vers. 13),
para hacer notar la diferencia entre éstos y los judios de la diaspora, de los vers.
5-11.



Habitais en Jerusalén.

Oid.

Esta frase parece referirse a los que habitaban en la capital. Sin embargo, las
palabras de Pedro podian abarcar a toda la multitud; y por el vers. 22 se llega a
la conclusion de que el apdéstol se dirigia a todo el conjunto.

Literalmente "prestad oido".

15.

No estan ebrios.

Pedro apela al sentido comun de sus oyentes. ¢Acaso era aceptable que los
discipulos estuvieran ebrios por la mafana de la fiesta de Pentecostés? La
ebriedad pertenecia a la noche (1 Tes. 5: 7). Indicaba una depravacion
completa el levantarse "de mafiana para seguir la embriaguez” (Isa. 5: 11; cf.
Ecl. 10: 16-17). Basando su practica tradicional en Exo. 16: 8, los judios comian
pan por la mafiana y carne por la noche (Talmud, Yoma 75a, 75b; Berakoth,
20b). Un judio de buenos modales no bebia vino sino hasta cerca del atardecer.
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Como VOSotros suponeéis.

El apdstol encara con tacto la infundada acusacion de ebriedad, y supone que
se han equivocado y no que hayan hecho una acusacion maliciosa.

Hora tercera.

Es decir, alrededor de las 9 de la mafiana. Con referencia al computo de tiempo
en el NT, ver t. V, p. 52; com. Mat. 27: 45. La hora tercera era la hora de la
oracion matutina.

Esto es.
Pedro no encaré su tema con timidez. Sin temor identific6 esta predicacion
como el cumplimiento de una profecia. Podia hacerlo, pues habia sido
enseflado por el Sefior e inspirado por el Espiritu. Guiado por esta doble
direccion, comenzd su primera exposicion de la vida y las obras del Mesias
registrada desde la ascension. Los versiculos que siguen son una prueba
poderosa de lo que el apdstol era capaz de hacer ahora.

Joel

Pedro no entr6 en controversias en cuanto a Jesus. Primero uso las Escrituras
del AT -en las cuales creian sus oyentes- para demostrar la legitimidad del
fendmeno que en ese mismo momento estaban viendo. Esto captd su atencion,
y les ayudo a aceptar el razonamiento del apéstol y los preparé para recibir las
pruebas en cuanto a Cristo. Algunos creen que el libro de Joel es el libro



profético mas antiguo de la Biblia (t. IV, pp. 22-23). Joel, empleando el tema del
"dia de Jehov@d", llamé a Israel al arrepentimiento y prometioé el derramamiento
del Espiritu en un tiempo futuro, que identifica s6lo como "después de esto" (ver
com. Joel 2: 28-32; t. IV, pp. 961-962). La expectativa de tal derramamiento del
Espiritu Santo era firme entre la gente piadosa del AT (ver com. Hech. 2: 3).
Los vers. 17-21 se citan de Joel 2: 28-32, y siguen muy de cerca a la LXX.

17.

En los postreros dias.

Pedro sugiere que el momento del cumplimiento de la profecia de Joel ha
llegado; que ante los mismos ojos de sus oyentes se ha cumplido la profecia.
Ver com. Joel 2: 28; cf. com. Isa. 2: 2.

Dice Dios.

Estas palabras no aparecen en el texto de Joel. Son una insercién de Pedro
para efectos de su sermon, y para identificar al Dador de la promesa que sigue.

De mi Espiritu.

Ver com. cap. 3:19.

Sobre toda carne.

Es decir, sobre todos los seres humanos, concediendo asi poder divino a los
débiles mortales. EI don no se concentra en los judios, ni en ninguna clase
social, ni en las personas de determinado sexo, aunque sin duda el
pensamiento de Pedro lo imitaria, en esta etapa, a su propio pueblo.

Profetizaran.

La aplicacion que hace Pedro de la profecia de Joel a este episodio de
Pentecostés parece ligar el don de la profecia con el don de lenguas (ver com.
Joel 2:28). La profecia también afirma que las mujeres y los hombres recibirian
el don. Lucas registra el cumplimiento de esta promesa en Hech. 9: 10-16; 11:
27-28; 13: 1-3; 16: 6-7; 18: 9-10; 21: 9-11; 22: 17-18; 27: 10, 22-25. Ver com.
Luc. 2: 36. Los dones del Espiritu siempre se han revelado en las actividades
de los siervos de Dios, especialmente en momentos cruciales.

\Vuestros jovenes.

Se ha demostrado vez tras vez que los jovenes tienen tanto los ideales como la
energia para ver el futuro e intentar lo que parece imposible hacer. Parece que
la mayoria de los discipulos de Jesus eran jovenes, o0 quiza todos ellos. Muchos
movimientos religiosos y empresas politicas y civicas han tenido a jévenes como
Sus protagonistas.

Veran visiones.

Con referencia a "visiones" y "suefios", ver com. NuUm. 12: 6; 1 Sam. 3: 1. Los
jovenes tendran visiones dadas por el Espiritu, con estimulo e instruccion para



el presente y el futuro.

Vuestros ancianos.

En el libro de Joel éstos se mencionan antes que los jovenes.

Suefios.

Esto es, revelaciones recibidas mientras se duerme, en contraste con las
visiones que son revelaciones visuales, sin tomarse en cuenta si la persona
duerme o no.

18.

Mis siervos.

El pasaje que aqui se cita (Joel 2: 29) dice "los siervos”, tanto en el hebreo
como en la LXX. Asi se asegura que el Espiritu de Dios no esta reservado para
los nobles y los poderosos, sino que también sera recibido por hombres y
mujeres de los niveles mas humildes de la sociedad (ver com. Joel 2: 28). Pero
Pedro parece hacer en este contexto una aplicacion mas amplia de estas
palabras. . En el vers. 17 habla de "vuestros hijos", "vuestras hijas", "vuestros
jovenes" y "vuestros ancianos". Luego, al comienzo del vers. 18 hace un
cambio sutil del texto del AT, y dice: "Y de cierto sobre mis siervos y sobre mis
siervas". Al afiadir al texto del AT las palabras "de cierto" y "mis", Pedro parece
insinuar que consideraba que los "siervos" y las "siervas" no eran otra categoria
mas de los que habrian de recibir el Espiritu, sino un resumen de todos los que
ya habian sido mencionados. Vuestros hijos, hijas, jovenes, y ancianos, 147 en
realidad todo Israel (ver com. vers. 17), deberian ser mis siervos y siervas,
verdaderos siervos de Dios.

En aquellos dias.

Es decir "en los postreros dias" (ver com. vers. 17).

De mi Espiritu.

Ver com. cap. 3:19.

Profetizaran.

Ver com. vers. 17. Estas palabras no aparecen en el pasaje paralelo de Joel 2:
29.

19.

Prodigios.

Gr. téras "portento”, "prodigio” (ver t. V, p. 198).

En el cielo.

Pedro pudo haber pensado que la aplicacién inmediata de esta profecia era el
don del Espiritu que en ese momento descendia del cielo; pero la profecia de



Joel también es importante para los ultimos dias (ver com. vers. 20).

Sefales.

Gr. s'méion, "sefal", "milagro”. Esta palabra o su equivalente no aparece en
Joel ni en el hebreo, ni en la LXX; pero si con frecuencia en el NT con la palabra
téras (ver com. "prodigios"), en cuyo caso ambas estan en plural (Juan 4: 48;
Hech. 4: 30; Rom. 15: 19; etc.).

En la tierra.

Podria referirse en forma inmediata al milagro de hablar en otras lenguas; pero
como lo muestran las afirmaciones siguientes, su verdadera importancia es para
los ultimos dias. Los adverbios "arriba' y "abajo” no aparecen en Joel; estas
palabras fueron afiadidas por Pedro para poner de relieve el contraste entre
“cielo" y "tierra”.

Sanagre.

Sangre, fuego y humo son los terribles e inseparables compafieros de la guerra.

Vapor.
Aqui se sigue a la LXX. En el hebreo dice "columnas de humo".

20.

Elsol.
Con referencia al cumplimiento especifico de las sefiales mencionadas en este
versiculo, ver com. Joel 2: 10; Mat. 24: 29.

Antes.

Este adverbio insinta que los "prodigios” y las "sefales" precederan al "dia del
Sefior", y que son en si mismos parte de ese dia.

Dia del Serior.

Ver com. lIsa. 13: 6; Joel I: 15; 2: 1. Ese dia sera terrible para los enemigos de
Dios Joel 2: 1-2; Amés 5: 18-20; Apoc. 6: 15-17; etc.); pero grato para quienes
acepten la invitacion del Sefior (Isa. 25: 9; Joel 2: 32).

Manifesto.

Gr. epifanés "manifiesto”, "ilustre”, "glorioso”. La palabra hebrea que se usa en
Joel 2: 31 significa "terrible", "temible" ' Hech. 2: 20 concuerda con ese pasaje

de Joel como se lo registra en la LXX.

21.

Todo aquel.

Esta promesa se aplico en primer lugar a los oyentes de Pedro; pero en su
sentido mas amplio abarca toda la humanidad y destaca la universalidad de la



invitacion evangélica.

Invocare el nombre del Sefior.

"Invocar el nombre del Sefor" era una frase hebrea comunmente relacionada
con los que adoraban a Dios (Gén. 12: 8; ver com. cap. 4: 26). Lucasy Pablo la
utilizan (Hech. 7: 59; 9: 14; 22: 16; Rom. 10: 12; 1 Cor. 1: 2). En Hechos se
emplea el mismo verbo con el sentido de apelar a un tribunal superior (cap. 25:
11-12, 21, 25).

La oracion de fe proporcionara un espiritu de tranquila seguridad en medio de
los terrores del dia del Sefior, y es cierto también que los que en cualquier
momento sinceramente invocan el nombre del Sefior encuentran el camino de la
salvacion (cap. 4: 12).

Pedro presenta la gran conclusion hacia la cual se habia estado dirigiendo:
Jesus es el "Sefor y Cristo” (cap. 2: 36). Ha tomado una profecia del AT que
habla de Yahweh "Jehova" (t. I. pp. 180- 182), y la aplica a Jesus. El titulo
kurios, "sefior", empleado en la LXX para designar a Yahweh, se le atribuye al
Maestro que ascendio al cielo: es una valiente afirmaciéon. Demuestra como la
conviccion de que Cristo era Dios constituia la nota clave del pensamiento y de
la doctrina de Pedro.

La palabra "nombre" en relacidon con el Sefior aparece tantas veces en el libro
de Hechos que constituye un tema guiador. El nombre del Sefior se convirtio
para los discipulos en un simbolo del glorioso caracter y del ilimitado poder de
Aquel con quien habian recorrido Palestina.

Sera salvo.

Aqui hay una doble aplicacion: la salvacién del hombre del pecado y también de
los juicios de Dios que caerdn sobre la tierra. En cuanto a estos juicios, los
cristianos del siglo | que obedecieron el consejo de Jesus registrado en Mat. 24:
15-20, se salvaron de morir durante la destruccion de Jerusalén a manos de los
romanos (Eusebio, Historia eclesiastica iii. 5. 3; ver com. Mat. 24: 16). Los
verdaderos cristianos se salvaran de las catastrofes de los udltimos dias, si
siguen fielmente los consejos del Sefior como Salvador y Rey proximo a venir;
sin embargo, la principal aplicacion de las palabras de este versiculo se refiere a
la salvacion del hombre del pecado.

22.

Varones israelitas.

La palabra Israel abarca la relaciéon de pacto de Dios con su 148 pueblo (ver
com. Gén. 32: 28).

Oid estas palabras.

Estas impresionantes palabras constituyen el punto divisorio de la
argumentacion de Pedro. Hasta aqui ha presentado el aspecto profético; pero
ahora comienza a presentar su tema principal: la divinidad de Jesus.



Jesus nazareno.

La primera parte del titulo que fue puesto sobre la cruz (cf. Juan 19: 19); pero
siete semanas mas tarde Pedro lo usa para presentar a quien esta demostrando
gue es "Sefior y Cristo" (Hech. 2: 36). El uso de ese titulo muy dificiimente
podria haber sido algo casual.

Varon.

Pedro comienza su argumentacion hablando del Jests humano, el Hombre que
habia vivido y andado entre ellos manifiesta y publicamente, y habia probado
por medio de su vida y de sus obras que era todo lo que Pedro ahora afirmaba
que era.

Aprobado por Dios.

Es decir, reconocido por Dios.

Maravillas, prodigios y sefnales.

Las maravillas son "obras portentosas” o "milagros”. Los prodigios y las sefales
bien podrian aludir a las palabras de Joel citadas en el vers. 19. Las tres
palabras en cierto modo son sinénimas, pero expresan diferentes aspectos del
mismo hecho y no una minuciosa clasificacion de las obras de Cristo.

Dios hizo.
Pedro afirma que Dios autorizé y aprob6 los milagros de Jesus.

V0sotros mismos.

Dificilmente podian oponerse los oyentes a lo que Pedro decia, porque sabian
gue era cierto y se basaba en hechos sucedidos en medio de ellos.

23.

A éste.
Es decir, a Jesus nazareno (vers. 22).

Entregado.

Esto es, traicionado por judas. Dios, para darle a Satanas la oportunidad de
demostrar la perversidad de su gobierno (el de Satanas), permite que ocurran
muchas cosas que son contrarias al propésito final divino; sin embargo, en su
divina sabiduria todo lo encauza para su gloria.

Determinado consejo.

Pedro habia desarrollado de tal modo su percepcion espiritual, que ahora podia
comprender como Dios estaba cumpliendo su propdsito en armonia con su
presciencia, en los tragicos acontecimientos relacionados con la muerte de
Cristo (cf. cap. 1: 16). Ver com. Isa. 53: 10; cf. Luc. 22: 22.

Prendisteis.



La evidencia textual establece (cf. p. 10) la omision de este verbo.
Matasteis.

"Vosotros le matasteis clavandole en la cruz por mano de los impios" (BJ).
Pedro incluye a sus oyentes entre los que son culpables de la muerte del Sefior.
Esta es una terrible acusacion si se tiene en cuenta como concluye (vers. 36).

24.

Al cual Dios levant6.

Probablemente habia circulado entre la gente el relato de la resurreccién de
Jesus, pero es posible que se estuviera poniendo en duda debido al falso relato
registrado en Mat. 28: 11-15. Esta es la primera vez que se registra que uno de
los seguidores de Jesus diera testimonio publico de su resurreccion.

Dolores.

Literalmente "dolores de parto”. Esta palabra también se usa en Mat. 24: 8.

Imposible.

La conviccion de Pedro se basa, en parte, en las seguras palabras profiéticas
citadas en los vers. 25-28, en donde se predice el triunfo del Mesias sobre la
muerte; pero ademas hay otras razones: (1) la impecabilidad de Cristo (Juan
8:46; 1 Ped. 2: 22; ver com. Mat. 4: 1 -11; Nota Adicional de Juan 1): la muerte
no podia retener al Inocente; (2) el Dador de la vida no podia ser sujetado
indefinidamente por la muerte (Juan 5:26; 10: 17-18).

25.

De él.

Sin este complemento podria parecer que el Sal. 16 sélo presenta la esperanza
de David de que seria librado de sus enemigos. La resurreccion dio un nuevo
significado a las profecias, que ellas mismas no habrian sugerido, pero sin el
cual eran incompletas.

Sefior.
Dios el Padre.

A mi diestra.

Puede aludirse a la escena de una batalla, durante la cual un soldado se situa a
la diestra de su amigo para protegerlo contra un ataque. También puede
representar a un abogado al lado de su cliente. Esta cita destaca el apoyo
inquebrantable que Dios da al Hijo.

26.



Mi corazon se alegro.

Ser uno con Dios es el mayor motivo de felicidad.
Mi lengua.

Ver com. Sal. 16: 9.
Mi carne.

Es decir "mi cuerpo”.
Descansara.

Literalmente "pondra tienda" o "vivira en tienda" (ver com. 2 Ped. 1: 13-14). En
Sal. 16 se habla de la seguridad de David en esta vida, pero Pedro aplica las
palabras del salmista a la resurreccion.

27.

Alma.
Ver com. Sal. 16: 10; Mat. 10: 28.

Hades.
Gr. had's, "sepulcro” (ver com. Sal. 16: 10; Mat. 11:23). La muerte de Cristo fue
real, pero su resurreccion garantizé la victoria 149 sobre la muerte, la cual él
habia gustado por todos los hombres (Heb. 2:9).

Santo.
Gr. hésios, "piadoso”, "santo". [Esta palabra transmite la idea de piedad
personal (Heb. 7: 26; Apoc. 15: 4), y en eso difiere de hagios, "santo", que se
refiere a la consagracion o la dedicacion (Mar. 1: 24). Ver Nota Adicional del
Sal. 36.

Corrupcién.
En el texto hebreo del versiculo citado se emplea la palabra shajath, "sepulcro”
(ver com. Sal. 16: 10). Sin duda Lucas seguia la LXX de Sal. 16: 10, en donde
se traduce "corrupcion”.

28.

Los caminos de la vida.

Esto concuerda con la LXX, la cual presenta una traduccion muy libre del hebreo
(ver com. Sal. 16: 11).

Gozo.

Gr. eufrosan’, "gozo",

alegria”, "bienestar".

Con tu presencia.




Literalmente "con tu rostro" (BJ). EI rostro, o sea la presencia de Dios, es el
motivo de gozo y de alegria.

29.

Varones hermanos.

Pedro sigue con su forma persuasiva de dirigirse a la multitud.

Se 0s puede decir libremente.

Los que escuchaban las palabras del apéstol no podian contradecir los sucesos
de la muerte y sepultura de David; por lo tanto, la profecia que se acababa de
citar debia tener otra aplicacion.

Patriarca.

En sentido primario, el patriarca era el fundador de una familia o de una
dinastia. En el NT se emplea también este término para referirse a los 12 hijos
de Jacob (cap. 7: 8) y a Abrahan (Heb. 7: 4).

Su sepulcro.

El rey David fue sepultado en Jerusalén, en "la ciudad de David" (ver com. 1
Rey. 2: 10; 3: 1).

30.

Siendo profeta.

Una rara descripcion del rey David, aunque justificada porque el Sal. 16 va mas
alla de la experiencia personal de David para convertirse en un salmo
mesianico.

Dios le habia jurado.

Ver com. 2 Sam. 7: 12-14, 16. El juramento al cual se refiere Pedro aparece en
Sal. 132: 1 1.

En cuanto a la carne.

La evidencia textual favorece (cf. p. 10) la omision de la frase "en cuanto a la
carne, levantaria al Cristo". De ese modo, el versiculo se leeria: "Siendo
profeta, y sabiendo que con juramento Dios le habia jurado que sentaria a uno
de sus descendientes en su trono”. Esto concuerda mejor con Sal. 132: 11.

31.

Viéndolo antes.

Se atribuye vision profética a David, pero no se indica que él mismo hubiera
comprendido que la profecia se referia a la resurreccion del Mesias (cf. 1 Ped.



1: 11).
Su alma.

La evidencia textual establece (cf. p. 10) la omision de "su alma”, y que sélo se
leia "no fue dejado en el Hades". Ver com. vers. 27 con referencia a "hades" y
"corrupcion”; con referencia a "alma”, ver com. Sal. 16: 10; Mat. 10: 28.

32.
Este Jesus.
Jesus de Nazaret, el crucificado, de los vers. 22-23.

Resucito Dios.

Cristo se levanté al ser llamado por Dios el Padre, quien comisioné a los
angeles para que llamaran a su Hijo a fin de que saliera de la tumba (Mat. 28:
2-6; Rom. 8:11; DTG 729).

Testigos.
Ver com. cap. 1: 8, 22.

33.

Exaltado.
Ver com. Juan 1: 1-3, 14; Nota Adicional de Juan 1.

Por la diestra de Dios.

O también "a la diestra de Dios". Esta era una posicion de honor (Mat. 20: 21;
25: 33), y Pedro dice que Cristo la ocup6é cuando fue glorificado (Mat. 26: 64;
Heb. 1: 3; cf. Hech. 2: 34).

La promesa del Espiritu Santo.
Ver com. Juan 14: 16, 26; 15: 26.

34.

No subid.

El argumento de Pedro es claro: David habia muerto y habia sido sepultado (ver
com. vers. 29); por lo tanto, la declaracion de Sal. 16: 10 "no dejaras mi alma en
el Seol" (ver com. Hech. 2: 27) no podia referirse a él. Aqui hay una evidencia
de que Pedro creia que el hombre no asciende al cielo cuando muere (cf. 1 Tes.
4:14-17; com. 2 Sam. 12: 23; 22: 6; Job 7: 9).

Dice.

Pedro cita Sal. 110: 1. Este es el salmo mas citado en el NT (Mat. 22: 44; 1 Cor.
15: 25; Heb. 1: 13; 5: 6; 7: 17, 21; 10: 13). Los judios consideraban que este era



un salmo mesianico, y asi también lo interpretd Jesus (Mat. 22: 41-46). Ver
coro. Sal. 110: 1.

El Serior.

Dentro de este contexto, este titulo se refiere a Dios el Padre (ver com. Sal.
110: 1).

Mi Sefior.
Dentro de este contexto, este titulo se refiere a Cristo (ver com. Sal. 110: 1).
Siéntate.

Estas palabras sugieren el reconocimiento de que Cristo mantiene una jerarquia
Unica (Efe. 1: 20; cf. Fil. 2: 10-11).

35.

Tus enemigos.

Cristo es el vencedor en la gran lucha con Satanas y sus huestes. En el triunfo
final sobre el mal, el "postrer enemigo que sera destruido es la muerte" (1 Cor.
15: 26).

Estrado.

El poderoso rey sentado en un 150 trono seguro, pone su pie sobre un estrado
(ver com. Sal. 99: 5). Poner a un enemigo en el vergonzoso lugar de un
estrado para los pies, es simbolo de un completo triunfo (ver com. Jos. 10: 24).
Cristo finalmente vencera en forma completa a todos sus enemigos, y su reino
sera establecido con gloria eterna (Apoc. 11: 15). En ese tiempo triunfal, el Hijo
entregara el reino universal al Padre (1 Cor. 15: 24-28).

36.

Casa de Israel.

Pedro tiene el propésito de que sus palabras vayan mas allad del circulo
inmediato de sus oyentes: a todo Israel; sin embargo, hasta este momento su
vision evidentemente esta limitada a la raza judia, y lo mismo ocurria con los
otros discipulos. El propdsito de Pedro se hace evidente por su experiencia con
Cornelio (cap. 10: 9-16; 11: 1-18).

A este Jesus.

Mejor "a este mismo Jesus" (cf. vers. 22-23).

\Vosotros crucificasteis.

En el griego aparece el pronombre "vosotros" (huméis) como para destacar el
contraste entre la forma en que los judios habian tratado a Jesus y como lo
habia reconocido el Padre. En el griego la forma verbal "crucificasteis” aparece
al final de la oracion y significa una conclusiéon muy solemne. Pedro acusa sin



temor a los judios del crimen perpetrado. Con firmeza insiste en la culpabilidad
de ellos, y de ese modo prepara el camino para los efectos que se describen en
el vers. 37.

Sefor y Cristo.

La palabra "Sefior" refleja la idea del salmo citado en el vers. 34. El titulo
"Cristo” identifica a Jesus como el Mesias (ver com. Sal. 2: 2; Mat. 1: 1). La
sintaxis del griego original tiene una fuerza que se pierde con la traduccion:
"Tanto Sefior como Cristo hizo Dios a este Jesus".

37.

Al oir esto.

Dios ha ordenado que la predicacién de su Palabra sea uno de los medios mas
eficaces para llevar al hombre a la fe y a la conviccion de que es pecador (Rom.
10: 17; 1 Cor. 1: 21).

Se compungieron.

Del Gr. katanussomai, "traspasar’, y en sentido metaforico, "causar dolor

mental". Este es el profundo dolor que debe acompafar al verdadero
arrepentimiento (2 Cor. 7: 9-11).
Apoéstoles.

Deben haber estado cerca, apoyando a Pedro en su dinamico ministerio.

Varones hermanos.

Esta misma expresion fue empleada entre los discipulos (cap. 1: 16), y Pedro ya
la habia usado al dirigirse a la multitud (cap. 2: 29). EI sermon inspirado por el
Espiritu Santo impulsé a la gente a simpatizar con los apéstoles.

¢, Oué haremos?

El clamor genuino de los corazones arrepentidos (cf. cap. 16: 30; 22: 10).

38.

Arrepentios.

Con referencia al significado de esta palabra, ver com. Mat. 3: 2; 4: 17. Este es
el mensaje que Cristo orden6 que se predicara (Luc. 24: 47).

Bauticese.

Ver com. Mat. 3: 6; Mar. 16: 16. El bautismo debia ser una parte vital del
ministerio de los apdstoles (Mat. 28: 19).

Cada uno.

Pedro insiste en que todos, sin excepcidén, deben bautizarse. Aunque el
bautismo no salva, si es un simbolo visible de la muerte a la vida antigua y el



comienzo de una vida nueva.

En el nombre.

Si bien la evidencia textual establece (cf. p. 10) el texto "sobre el nombre",
entendiéndose asi que se bautizaban al confesar el nombre de Jesus
-interpretacion que corresponde al contexto que trata de Jesus como "Sefior y
Cristo" (vers. 36)-, no hay una verdadera diferencia entre el sentido de las
preposiciones "en"y "sobre" segun su uso en el griego koiné.

Surge la pregunta: ¢Por qué en este caso, como también en otros pasajes (cap.
10: 48; 19: 5), sOlo se menciona el nombre de Jesus en relacion con el
bautismo, y no la triple férmula que aparece en Mat. 28: 19? Se han dado
varias explicaciones. La mas satisfactoria parece ser la que dice que Lucas no
registra la formula bautismal, sino la exhortacion de Pedro a quienes estan
dispuestos a confesar a Jesus como el Cristo. Era légico que algunas veces se
relacionara el bautismo cristiano con un solo nombre, pues, de las personas de
la Deidad, el bautismo se relaciona especificamente con Cristo. Esto puede
verse en la literatura cristiana primitiva, tanto en el NT como después. Por
ejemplo, en la Didajé o Doctrina del Sefior [predicada] por los doce apostoles a
los [cristiano-] gentiles (7; 9), se usa tanto el nombre de Cristo solo como
también los tres nombres en relacién con el bautismo. Esta antigua actitud fue
también la de Ambrosio (m. 397 d. C.), quien declaré lo siguiente en cuanto a la
férmula bautismal: "El que dice uno, quiere decir la Trinidad. Si se dice Cristo,
se ha designado también a Dios el Padre de parte de quien el Hijo fue ungido, y
también el Hijo, el mismo que fue ungido, y el Espiritu Santo por quien fue
ungido” 151 (De Spiritu Sancto, i. 3). Los oyentes de Pedro ya creian en Dios el
Padre. En lo que a ellos concernia, la verdadera prueba consistia en aceptar a
Jesus como el Mesias.

Como Cristo lo habia ensefiado, el bautismo se administré "en el nombre"; es
decir, en relacion vital con la persona de Jesucristo. El converso sélo podia ser
bautizado si lo aceptaba. Los discipulos acababan de recibir el don del Espiritu
Santo, y por lo tanto estaban en condiciones de reconocer el significado de la
profecia de Juan el Bautista de que Cristo los bautizaria con "Espiritu Santo y
fuego" (Mat. 3:11). Con el rito del bautismo se simboliza la unién mistica entre
el creyente y su Sefior, hecha real por el Espiritu.

Los pecados.

La evidencia textual establece (cf. p. 10) el texto: "vuestros pecados” (BJ). De
este modo el perddn se convierte en un asunto muy personal (ver com. Mat. 1:
21; 3: 6; 26: 28; Luc. 3: 3).

El don del Espiritu Santo.

Estas palabras pueden entenderse como una identificacion del don, y por lo
tanto podrian leerse "el don que es el Espiritu Santo". La palabra griega dCrJa
es un término general, y se diferencia de jarisma, vocablo que se aplica a los
dones mas especificos del Espiritu (1 Cor. 12: 4). EIl apostol promete la
presencia del Espiritu de Dios como una posesion personal para cada creyente,



sin necesariamente preocuparse de que se concedan poderes especiales.

Nétense los pasos en la bendita experiencia de llegar a ser verdadero cristiano,
segun se presentan en este versiculo: (1) arrepentimiento, (2) bautismo, (3)
remision o perdén de los pecados, (4) recepcion del Espiritu Santo.

39.

Para vosotros.

Los mismos que habian participado en la crucifixion del Sefior. Sus hijos
también estaban en condiciones de beneficiarse de la promesa (cf. Mat. 27:
25).

Promesa.
Ver com. cap. 1: 4.

Los gue estan lejos.

Los judios de la diaspora (t. V, pp. 61-62), a quienes el apdstol mas tarde
escribié (1 Ped. 1: 1-2), y posiblemente también las naciones paganas entre las
cuales vivian los judios dispersos (cf. Efe. 2: 13, 17). Es posible que, movido
por la inspiracion, Pedro hubiera estado pronosticando aqui la entrada de los
gentiles en la iglesia (Mat. 28: 19).

El Sefor nuestro Dios.

Dios el Padre, a quien los judios afirmaban que servian.
Llamare.

Mejor "llamare a si". La invitacion de Dios es para todos. Todos tienen la
oportunidad de ser salvos. Segun la invitacion, los "llamados” son muchos; pero
los "escogidos"” son solo los que responden al llamamiento (ver com. Mat. 22:
14). Estos ultimos son, en sentido esencial o basico, los "llamados" (ver com.
Rom. 8: 28-30).

40.

Otras muchas palabras.

En este versiculo Lucas resume el resto del discurso de Pedro, citando sélo su
exhortacion final (cf. com. Juan 21: 25).

Testificaba.

"Advertia" o "conjuraba”. En el griego el pretérito imperfecto sugiere, como en
castellano, repeticion de la accion.

Sed salvos.

Notese que no dice "salvaos". Los hombres no pueden salvarse a si mismos,
pero si pueden aceptar o rechazar las provisiones que Dios ofrece para la



salvacion.

Perversa.

"Torcida”, "inescrupulosa”. La misma palabra aparece en Luc. 3: 5; Fil. 2: 15.
Cf. com. Deut. 32: 5.

41.

Se anadieron.

Se agregaron a los que ya confesaban a Cristo (ver com. cap. 1: 15).

Tres mil.

Debido al gran numero de personas que pidieron el bautismo, se ha sugerido
gue el rito se administré por aspersion y no por inmersién. Pero no es necesario
suponer que fue asi (ver com. Mat. 3: 6). En Jerusalén y en sus proximidades
habia suficiente agua para bautizar a un gran nimero de personas. Estaban los
estanques de Betesda (ver com. Juan 5: 2), de Siloé (ver com. Juan 9: 7) y los
de Salomén. Ademas, no debe pensarse que solo los doce administraron el rito.
Los capitulos siguientes muestran que se convirtieron muchos de entre los
judios helenisticos que estaban presentes en la fiesta (Hech. 6: 1) y que muy
pocos conversos pertenecian a las clases gobernantes locales (cap. 4: 1).
Algunos de estos conversos regresaron a sus lugares de origen, y bien pueden
haber sido los fundadores desconocidos de iglesias en ciudades como
Damasco, Alejandria 0 aun Roma.

42.

Perseveraban.

Gr. proskarteréC, "perseverar”, "atenerse a", "prestar atencion constante a".
Este verbo extiende la narracion mas alla del dia de Pentecostés, abarcando la
accion de los creyentes en los dias que siguieron (ver com. cap. 3: 1).

Doctrina.

Es decir, la ensefianza. Los recién bautizados habian escuchado el sermén de
Pedro, y los diferentes grupos se habian beneficiado con los mensajes
presentados en 152 muchos idiomas. Esa primera instruccion seria reforzada
en dias futuros por nuevas lecciones acerca de Cristo. Toda esta instruccion
estd comprendida en el término "doctrina”, o sea ensefianza. Es dificil pensar
gue los apéstoles ya hubieran redactado algo que se asemejara a un credo.

Comunion.

Gr. koindnia, "comunion", "asociacion", "participacion". La RVR traduce
generalmente "comunion” (1 Cor. 1: 9; 10: 16; 2 Cor. 13: 14; Fil. 1: 5; 1 Juan 1:
3, 6-7; etc.); pero la misma palabra se usa en Rom. 15: 26; 2 Cor. 9: 13; Heb.
13: 16 para referirse a contribuciones con fines de caridad, y se traduce,
respectivamente, "ofrenda”, "contribucion”, "ayuda mutua”. Queda claro dentro



del contexto de Hech. 2 que la palabra se refiere a la hermandad que existio
entre los apdstoles y sus conversos.

El partimiento del pan.

Es probable que este término abarque tanto la Cena del Sefior (1 Cor. 10: 16)
como las comidas habituales en conjunto (pp. 46-47; Hech. 2: 44, 46).

La expresion "partimiento del pan” o su equivalente, aparece en Mat. 14: 19; 15:
36; Mar. 8: 6, 19; Luc. 24: 30, 35 para referirse a comidas que evidentemente no
eran la celebracién de la Cena del Sefior. "Partimiento del pan" era una frase
idiomatica, judia equivalente a "comer”. En Mat. 26: 26; Mar. 14: 22; Luc. 22:
19; 1 Cor. 10: 16; 11: 24 se emplea especificamente para referirse a la Cena del
Sefior; pero en Hech. 2: 42, 46; 20: 7, 11 podria tener cualquiera de los dos
sentidos. No se menciona la copa en relacibn con el pan, pero esto no
necesariamente excluye la posibilidad de que se haga referencia a la Cena del
Sefior. Si bien el contexto no justifica una conclusion dogmatica, podria
sefalarse que la expresion "partimiento del pan" aparece en un conjunto que
describe actividades religiosas. El vers. 41 habla de que los creyentes habian
recibido la palabra, habian sido bautizados, y afiadidos a la iglesia. Por lo tanto,
podria ser logico suponer que el "partimiento del pan" que nos ocupa también
tuvo un significado religioso especifico. Ver com. Hech. 20: 7; 1 Cor. 11: 20-21.

Oraciones.

Ver com. cap. 1: 14. He aqui cuatro elementos basicos en la vida de la nueva
sociedad cristiana: (1) los creyentes creian en el conocimiento de la verdad por
medio de la ensefianza de los apéstoles; (2) eran conscientes de su comunion
con Cristo y con sus hermanos por medio de cultos en conjunto y en bondad y
caridad mutuas; (3) participaban en el "partimiento del pan, lo cual
probablemente incluia la Cena del Sefior; y (4) oraban con frecuencia, tanto en
privado como en publico.

43.

Sobrevino.

Mejor "les sobrevenia”.

Temor.

Reverencia, no miedo.

Toda persona.

El temor reverente tuvo que haber sobrevenido tanto a los creyentes como a los
no creyentes. Durante los meses que acababan de pasar, Jerusalén habia
experimentado momentos dificiles. La obra de Jesus habia llegado a su
culminacion, y la atencion del publico se concentro en él. Habia sido crucificado
y se habia levantado de los muertos. Los discipulos sin temor habian
proclamado su resurreccion y ascension. Luego habian transcurrido los
notables sucesos del dia de Pentecostés. El derramamiento del Espiritu Santo



habia sido presentado como una prueba de que Cristo habia sido aceptado en
el cielo. El impacto de la comunidad cristiana sobre los incrédulos habia
resultado en la conversion y el bautismo de millares. Habia muchos motivos
para que hubiera un reverente temor en el corazén de los habitantes de
Jerusalén.

Maravillas y sefnales.

Habia un motivo mas para maravillarse. EIl Espiritu se manifest6 dando a los
apostoles gran poder, no soélo para predicar, sino también para hacer milagros,
tal como Jesus lo habia prometido (ver com. Mar. 16: 14-18).

44,

Juntos.

Podria referirse a la reunion literal de los creyentes o a su unidad espiritual.

Tenian en comun todas las cosas.

"Tener,en comun todas las cosas" no era desconocido en la vida cotidiana de
ese tiempo. Quienes llegaban a Jerusalén para celebrar las fiestas anuales
recibian lo que necesitaban de sus amigos en esa ciudad; sin embargo, es claro
gue la afirmacion de Lucas sugiere mas que esto. Los cristianos tenian que
depender de si mismos, y eso dio lugar a una nueva forma de vida cristiana; sin
embargo, esto no significa que se hubiera instituido lo que se llama "socialismo
cristiano”. Era quiza la continuacion y la ampliaciéon de la "bolsa”™ comun de
Juan 12: 6; 13: 29. Los nuevos conversos estaban mas dispuestos a compartir
sus posesiones materiales por causa del nuevo amor que habian hallado en
Cristo y en sus hermanos, y su ferviente expectacion del pronto retorno del
Sefor (Hech. 1: 11). No estaban obligados 153 a compartir nada (cap. 5: 4).
Era el cumplimiento literal de las palabras de nuestro Sefior (Luc. 12: 33), y una
actitud muy natural en una sociedad fundada, no sobre la ley del interés propio y
de la competencia, sino sobre la ley de la simpatia y de la abnegacion. El
Espiritu de Dios estaba manifestando su poder no solo en dones especificos,
sino en forma de amor.

No hay evidencia alguna de que esta forma de vida hubiera continuado en la
iglesia por mucho tiempo, salvo en la generosa caridad que la iglesia sin duda
mostré en toda oportunidad posible. Sin embargo, al mismo tiempo la iglesia
aprendié a discriminar en su manera de proceder (2 Tes. 3: 10; 1 Tim. 5: 8, 16).
La iglesia de Jerusalén repetidas veces tuvo que depender de la generosidad de
las iglesias gentiles, segun se ve en Hech. 11: 29; sin embargo, no debiera
pensarse que la iglesia de Jerusalén quedd reducida a la pobreza por haber
practicado excesivamente la caridad en sus primeros afios, sino debido a las
duras persecuciones y hambres a que fue sometida (ver com. Hech. 11: 27-30;
Rom. 15: 26; 1 Cor. 16: 1-3).

45.



Vendian.

Las ventas se hacian cuando se presentaban situaciones dificiles que exigian el
gasto de fondos para ayudar a los necesitados.

Sus propiedades v sus bienes.

Gr. ktéma, "bienes raices", y huparxis, "posesiones", "bienes muebles".

Lo repartian.

Distribuian lo que juntaban por la venta de sus posesiones.

A todos.

Es decir, a todos los creyentes.

Sequn la necesidad de cada uno.

Estas palabras implican una juiciosa discriminacion. La ayuda dependia del
grado de necesidad. Pronto queddé preparado el camino para la ayuda
sistematica (ver com. cap. 6: 1-6).

46.

Perseverando... cada dia.

Los nuevos creyentes eran constantes en su culto publico.

Unanimes.

Ver com. cap. 1: 14.

En el templo.

Podria pensarse que los seguidores de Aquel a quien los dirigentes habian
condenado a muerte, habrian dejado de ir al templo; al contrario, lo
frecuentaban aun antes del dia de Pentecostés (Luc. 24: 53). Tuvo que ser
ahora para ellos un lugar mas precioso que en los dias en que no sabian que su
Sefor era el Mesias. Por medio de él habian aprendido a conocer en verdad al
Dios del templo. También podra parecer extrafio que se les permitiera rendir
culto y ensefiar en el templo, porque mas tarde se les prohibié hacerlo. Pero
debe recordarse que los atrios del templo estaban abiertos a todo israelita que
no alterara el orden; esto se debia quiza, en parte, a que habia en el sanedrin
personas como Gamaliel, Nicodemo y José de Arimatea, que estaban a punto
de aceptar a Cristo. También es posible que la iglesia hubiera adquirido cierta
popularidad por la santidad de la vida de sus miembros y la liberalidad de sus
limosnas. En cuanto a los discipulos, éstos no concebian que su religion
significara que habian apostatado del judaismo, sino que era mas bien el
cumplimiento de éste. Por lo tanto, los cristianos rendian culto con sus
hermanos de sangre judios (Hech. 3: 1), no s6lo por costumbre y por deseo,
sino también con la esperanza de ganarlos para el Evangelio. Ver com. cap. 3:
1.



Partiendo el pan.

Ver com. vers. 42.

En las casas.

Los cristianos rendian culto en el templo, pero los rasgos distintivos de su vida
en comun, el partimiento del pan y el compartir el alimento se practicaban en las
casas.

Comian juntos.

Es evidente que el partimiento del pan era una practica habitual de los cristianos
(ver com. Hech. 2: 42; 1 Cor. 11: 20-22).

Con alegria.
Gr. agalliasis, "gozo", "exaltacién". Se regocijaban por el privilegio de ser
cristianos.

Sencillez.

Gr. afelét's, que literalmente significa "libre de piedras”, es decir, suelo liso; aqui
se refiere a sencillez de caracter, a la benevolencia pura y la generosidad. Es
natural que estas emociones fueran evidentes entre los primeros cristianos.

47.

Alabando a Dios.

Esta frase es empleada con frecuencia por Lucas (Luc. 2: 13, 20; 19: 37; Hech.
3: 8-9). El gozo que sentian en su nueva fe naturalmente los inducia a alabar al
Padre. EIl verdadero hijo de Dios siempre halla suficiente razon para alabar al
Seiior.

Favor.

Jesus habia sido bien recibido por el pueblo. Ahora la iglesia goz6 de un favor
similar, posiblemente porque sus miembros alababan a Dios y eran caritativos.

El Serior.

La iglesia reconocia que el aumento del nimero de quienes aceptaban la fe se
debia al Sefior y no a ella misma.

Anadia.

El pretérito imperfecto del verbo sugiere la idea de continuidad después del dia
de Pentecostés, idea que se refuerza por 154 medio del complemento del verbo:
"cada dia".

A la iglesia.

La evidencia textual favorece (cf. p. 10) la omision de esta frase; sin embargo,
aparece la frase epi to autd, expresion idiomatica que segun algunos deberia



entenderse como "a la comunidad"” (BJ).

Los que habian de ser salvos.

La frase griega dice hoi sCzoménoi, "los que estaban siendo salvados". La
traduccion “"habian de ser salvos" quiza refleje la idea teoldgica de los
traductores, pero no representa correctamente lo que dice el griego.
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CAPITULO 3

1 Pedro predica a la gente que viene a ver al cojo sanado, y 12 declara que la
curacion de éste no ha sido por su poder o el de Juan, sino por el de Dios y de
su Hijo Jesus, mediante la fe en su nombre. 13 Ademas, le los reprende por
haber crucificado a Jesus, 17 lo cual hicieron debido a su ignorancia de las
Escrituras; pero que aun asi cumplieron las profecias divinas de las Escrituras.
19 Los exhorta al arrepentimiento y a la fe para alcanzar el perdon de sus
pecados y la salvacion en el nombre de Jesus.

1 PEDRO y Juan subian juntos al templo a la hora novena, la de la oracion.

2 Y era traido un hombre cojo de nacimiento, a quien ponian cada dia a la
puerta del templo que se llama la Hermosa, para que pidiese limosna de los que
entraban en el templo.

3 Este, cuando vio a Pedro y a Juan que iban a entrar en el templo, les rogaba
gue le diesen limosna.

4 Pedro, con Juan, fijando en él los Ojos, le dijo: Miranos.
5 Entonces €l les estuvo atento, esperando recibir de ellos algo.

6 Mas Pedro dijo: No tengo plata ni oro, pero lo que tengo te doy; en el nombre
de Jesucristo de Nazaret, levantate y anda.

7 Y tomandole por la mano derecha le levant6; y al momento se le afirmaron los
pies y tobillos; 155

8 y saltando, se puso en pie y anduvo; y entrd con ellos en el templo, andando, y
saltando, y alabando a Dios.



9Y todo el pueblo le vio andar y alabar a Dios.

10 Y le reconocian que era el que se sentaba a pedir limosna a la puerta del
templo, la Hermosa; y se llenaron de asombro y espanto por lo que le habia
sucedido.

11 Y teniendo asidos a Pedro y a Juan el cojo que habia sido sanado, todo el
pueblo, aténito, concurrid a ellos al pértico que se llama de Salmén.

12 Viendo esto Pedro, respondié al pueblo: Varones israelitas, ¢por qué os
maravillais de esto? ¢0 por qué ponéis los Ojos en nosotros, como Si por
nuestro poder o piedad hubiésemos hecho andar a éste?

13 El Dios de Abraham, de Isaac y de Jacob, el Dios de nuestros padres, ha
glorificado a su Hijo Jesus, a quien vosotros entregasteis y negasteis delante de
Pilato, cuando éste habia resuelto ponerle en libertad.

14 Mas vosotros negasteis al Santo y al Justo, y pedisteis que se os diese un
homicida,

15 y matasteis al Autor de la vida, a quien Dios ha resucitado de los muertos, de
lo cual nosotros somos testigos.

16 Y por la fe en su nombre, a éste, que vosotros veis y conocéis, le ha
confirmado su nombre; y la fe que es por él ha dado a éste esta completa
sanidad en presencia de todos vosotros.

17 Mas ahora, hermanos, sé que por ignorancia lo habéis hecho, como también
vuestros gobernantes.

18 Pero Dios ha cumplido asi lo que habia antes anunciado por boca de todos
sus profetas, que su Cristo habia de padecer.

19 Asi que, arrepentios y convertios, para que sean borrados vuestros pecados;
para que vengan de la presencia del Sefior tiempos de refrigerio,

20 y él envie a Jesucristo, que os fue antes anunciado;

21 a quien de cierto es necesario que el cielo reciba hasta los tiempos de la
restauracion de todas las cosas, de que habldé Dios por boca de sus santos
profetas que han sido desde tiempo antiguo.

22 Porque Moisés dijo a los padres: El Sefor vuestro Dios os levantara profeta
de entre vuestros hermanos, como a mi; a él oiréis en todas las cosas que 0s
hable;

23 y toda alma que no oiga a aquel profeta, sera desarraigada del pueblo.

24 Y todos los profetas desde Samuel en adelante, cuantos han hablado,
también han anunciado estos dias.

25 Vosotros sois los Hijos de los profetas, y del pacto que Dios hizo con
nuestros padres, diciendo a Abraham: En tu simiente seran benditas todas las
familias de la tierra.



26 A vosotros primeramente, Dios, habiendo levantado a su Hijo, lo envié para
gue os bendijese, a fin de que cada uno se convierta de su maldad.

1.

Pedro y Juan.

No se dice nada en cuanto al tiempo que pudo haber transcurrido desde el dia
de Pentecostés. El pasaje de Hech. 2: 42-47 probablemente resume un
progreso gradual sin que se produjera algun episodio extraordinario, y bien
podria abarcar un periodo de varios meses. Es digno de notar que Lucas, quien
le da tanta importancia a los datos cronolégicos en el Evangelio (Luc. 3: 1; 6: 1),
no haga lo mismo en Hechos.

El hecho de que Pedro y Juan aparezcan juntos, liga estrechamente el relato de
los Evangelios con el de Hechos. Ambos apdstoles habian estado relacionados
personalmente desde mucho tiempo atras. Habian pescado juntos en el mar de
Galilea (Luc. 5: 10). Con Jacobo, habian gozado de una amistad intima con el
Sefor (Mar. 5: 37; 9: 2; 13: 3; 14: 33). Habian sido enviados juntos para que
prepararan la pascua que Jesus deseaba comer con sus discipulos (Luc. 22: 8).
La noche del juicio de Jesus, Juan, que era conocido por quienes componian la
casa del sumo sacerdote, llevo a Pedro al palacio de ese jerarca (Juan 18:
15-16). Juan y Pedro serian enviados mas tarde para ayudar a Felipe en su
ministerio en Samaria (Hech. 8: 14), y con Jacobo aprobarian la obra hecha por
Pablo y Bernabé entre los gentiles (Gal. 2: 9). Por lo tanto, el hecho de que
ahora aparezcan juntos es una consecuencia directa de la camaraderia entre los
dos apostoles.

Subian.

Este episodio ocurri6 mientras los dos apdéstoles se dirigian al templo a rendir
culto.

Al templo.

Gr. hieron, "templo”, que no solo incluia el santuario, sino también el atrio 156 y
todos los edificios del predio del templo (ver com. Mat. 4: 5). Los apOdstoles
"estaban siempre en el templo, alabando y bendiciendo a Dios" (Luc. 24: 53;
Hech. 2: 46). Los judios que se convertian al cristianismo no tenian edificios de
iglesia donde reunirse, y aun no habian comprendido que los servicios del
templo ya no tenian un significado espiritual especial para los cristianos.

La hora novena, la de la oracion.

Corresponde a las 15 horas, es decir, las 3 de la tarde (ver com. cap. 2: 15;t. V,
p. 52). Esta era la hora del sacrificio vespertino (Josefo, Antigliedades xiv. 4. 3).
Se conocia como "la hora de la oracién" y como "la hora del incienso” (Luc. 1:
9-10). Los sacrificios de la mafiana y de la tarde se ofrecian con incienso a la
hora tercera y a la hora novena (alrededor de las 9 y las 15 respectivamente); en
esas horas los piadosos oraban en los atrios del templo. Parece que algunos,
por lo menos, acostumbraban orar también a mediodia (Sal. 55: 17; ver com.



2.

Dan. 6: 10; Hech. 10: 9). Se sabe que en el siglo Il d. C. se hacia una tercera
oracion diaria cerca de la puesta del sol, y es posible que esta costumbre fuera
anterior a ese periodo. Los escritos rabinicos sugieren que habia cierta libertad
en cuanto a la hora precisa de estas oraciones. La practica de orar tres veces al
dia aparece con seguridad en la iglesia cristiana ya en el siglo Il; probablemente,
se tomo de la sinagoga judia (Didaje 8). A comienzos del siglo Ill, parece que
muchos cristianos oraban durante tres periodos diarios (Clemente de Alejandria,
Stromata, vii. 7).

Era traido.

Como en esos dias no habia hospitales ni asilos, el cojo tenia que ser puesto
por sus amigos donde la gente de buena voluntad pudiera verlo y ayudarlo (Mar.
10: 46; Luc. 16: 20; 18: 35). Las multitudes que iban al templo podian sentirse
inclinadas a socorrerlo debido al sentimiento religioso del momento.

Cojo de nacimiento.

La informacion exacta de la duracion del sufrimiento de este cojo es
caracteristica de Lucas (cap. 9: 33; 14: 8). EIl cojo tenia unos 40 afios de edad
cuando fue sanado (ver com. cap. 4: 22).

Puerta... la Hermosa.

No aparece una puerta con este nombre en otro pasaje biblico ni en la literatura
judia. Los eruditos no concuerdan en cuanto a si esta puerta puede identificarse
con la de Susa, en el muro exterior, al este de la zona del templo, o con la
puerta de Nicanor, la cual quiza comunicaba el atrio de los gentiles con el atrio
de las mujeres. Algunos han ubicado la puerta de Nicanor entre el atrio de las
mujeres y el de los hombres. Desde que se realizaron las Ultimas excavaciones
del area del templo, se ha sugerido que la puerta "la Hermosa" es la triple puerta
gue daba al lado sur, a la cual se ascendia por una magnifica escalinata.

Que la puerta "la Hermosa" haya formado parte del muro exterior, 0 que estaba
entre los atrios, es algo que parece depender en gran medida de la ruta que se
cree que siguieron los apostoles durante esta narracion. Lucas registra que
llegaron a la puerta, sanaron al cojo, entraron en el templo y, al parecer,
después de haber orado se encontraron con una multitud atraida por el milagro
ocurrido en el portico de Salomén. Como parece que este pértico estaba dentro
del muro exterior oriental (ver com. vers. 11), es posible que la puerta "la
Hermosa" pudiera haber sido una puerta exterior, porque si hubiera sido interior,
entre los atrios, los apdstoles tendrian que haber pasado por ella de nuevo para
llegar al pértico de Salomoén. Muchos eruditos prefieren suponer que los
apostoles salieron de nuevo por la puerta "la Hermosa" antes de encontrarse
con la multitud en el pértico de Salomén, y que esta puerta es la de Nicanor,
situada probablemente entre el atrio de los gentiles y el atrio de las mujeres.
Josefo describe esta puerta de la siguiente manera: "Una, la que estaba fuera
del santuario, era de bronce corintio, y tenia un valor mucho mayor que el de las
gue estaban revestidas de plata y adornadas de oro" (Guerra v. 5. 3). Con



respecto a la misma puerta, la Mishnah afirma: "Todas las puertas fueron
cambiadas por puertas de oro excepto la puerta de Nicanor, porque con ella
habia ocurrido un milagro; de cualquier modo, algunos dicen que su bronce
brillaba como oro" (Middoth 2. 3). Considerando la evidencia, es imposible
precisar de qué puerta se trata.

Para que pidiese limosna.

Es probable que en los alrededores del templo, como ocurre hoy en muchas
mezquitas e iglesias, hubiera muchos ciegos, cojos, invalidos y mendigos.

3.

Entrar en el templo.

El hecho de que los apostoles estaban por entrar en el templo, probablemente
para rendir culto, sin duda hizo pensar al cojo que eran hombres piadosos de
guienes podia esperar una limosna.

Les rogaba que le diesen limosna.

Debido 157 a su pobreza, no podia ver mas alla de sus necesidades y de los
recursos materiales que le hacian falta. Puede ser que aun el mas piadoso,
como llegd a serlo el cojo después que fue curado (vers. 8), no reconozca,
debido a sus deficiencias fisicas inmediatas, de dénde o cémo viene el poder
divino. Por su apariencia, Pedro y Juan no demostraban que eran instrumentos
del poder celestial. Por otra parte, este cojo, testigo diario de los servicios del
templo, y quiza también conocedor de lo que alli se comentaba, dificiimente
podia ignorar los conmovedores acontecimientos que habian acompafiado a la
reciente crucifixion y resurreccion de Jesus.

4.

Fijando en él los ojos.
O "fij6 en él la mirada" (BJ). Ver com. Hech. 10: 10; Luc. 4: 20.

Miranos.

Pedro y Juan no estaban insinuando que el cojo debia pensar que ellos poseian
poder en si mismos para sanarlo (vers. 6); pero si procuraron que el cojo fijara
su atencion en ellos para poder conducirlo a Cristo.

5.

Esperando.

La esperanza del cojo era recibir algo para satisfacer una necesidad fisica
temporal, para lo cual habria bastado un poco de dinero.




Plata ni oro.

Se sabe que los apostoles administraban los fondos encomendados a los
dirigentes de la iglesia por la generosidad de los miembros de la comunidad
cristiana (cap. 2: 45; 5: 2). Podria entenderse que Pedro y Juan no tenian
dinero propio, pero ¢ por qué no le dieron al cojo de la tesoreria de la iglesia? O
no tenian consigo nada de ese dinero en el momento, o por alguna razén creian
gue esos recursos debian reservarse para ayudar a los conversos cristianos.
Pero tenian mas que dinero para dar: un don que la iglesia con su posterior
rigueza ha demostrado no poseer. Se relata una notable anécdota en cuanto a
una visita de Tomas de Aquino al papa Inocencio IV, en una ocasion cuando
éste tenia delante de si una gran cantidad de dinero sobre la mesa. Dijo el
papa: "Tomas, como puedes ver, la iglesia no puede decir lo mismo que dijo la
iglesia primitiva: 'No tengo plata ni oro' . A lo cual Toméas de Aquino respondio:
"Es verdad, Santo Padre; pero tampoco puede decir como le dijo Pedro al cojo:

‘Levantate y anda™.

Lo que tengo.

Lucas ya se ha referido antes de este episodio (cap. 2: 43) a las "maravillas y
sefales" hechas por los apdstoles; por lo tanto, este milagro no necesariamente
fue el primero de Pedro después de Pentecostés. En este pasaje Pedro habla
con firme certeza. Frente a este notable episodio, cada cristiano debe
preguntarse ¢ qué tengo yo para dar? Uno ni puede dar lo que no ha recibido, ni
puede dar sinceramente si su corazén es mezquino. No puede dar de Cristo si
no posee a Cristo; pero cuando tiene a Cristo, lo sabe, y no puede esperar antes
de compartir su precioso don con otros.

En el nombre.

El nombre Jesucristo, el Salvador ungido, contiene la descripcion de la
personalidad y del caracter de su divino Portador. La reverente invocacion de
este nombre dio por resultado la demostracion del poder de Cristo. El
reconocimiento y la invocacion del poder de este nombre es frecuente en el libro
de los Hechos (cap. 4: 10, 12; 9: 14; 16: 18; 19: 5, 13; 22: 16). La plena
confianza con la cual Pedro pronuncio este nombre antes de sanar al cojo, fue
la expresion de una sencilla fe en la promesa de su Maestro (Mar. 16: 18). Ver
com. Hech. 3: 16.

Jesucristo de Nazaret.

Es probable que este nombre no fuera desconocido para el invalido. Un ciego
habia recibido antes la vista en el estanque de Siloé (Juan 9: 7-8), y quiza este
cojo sabia de la curacién del paralitico en el estanque de Betesda (Juan 5: 2-9),
gue padecia una enfermedad parecida a la suya.

Nazaret era un lugar de mala fama (Juan 1: 46). Segun Juan, en el letrero que
se puso sobre la cruz (cap. 19: 19) aparecia la palabra "nazareno", gentilicio de
los de Nazaret. Para los judios no sélo era una piedra de tropiezo que Jesus
fuera de origen galileo (cap. 7: 40-42), sino también que fuera de Nazaret. Para
el cojo tuvo que haber sido una gran prueba de fe responder a la invitacién de



Pedro, pues apenas unas pocas semanas antes Jesucristo de Nazaret habia
muerto vergonzosamente sobre la cruz como si hubiera engafiado al pueblo.
Pero el pronunciar ese nombre con fe abrié el camino para que obrara el poder
de Dios. "Tan pronto se menciona el nombre de Jesus con amor y ternura, los
angeles se acercan a fin de enternecer y subyugar el corazén" (CM 112).

Levantate y anda.

La evidencia textual sugiere (cf. p. 10) que el texto decia asi; pero admite que
también podria haber sido simplemente "anda". Si este hombre caminé alguna
vez, lo hizo con gran dificultad, pues era cojo de nacimiento (vers. 2). La orden
de 158 Pedro tenia que ser obedecida confiando en el poder de Dios, sin tomar
en cuenta las condiciones. La obediencia con fe significa curacion.

7.

Se levant6.

El proceder de Pedro fue como una ayuda bondadosa a la fe infantil y quiza
incipiente del cojo. Fue una ayuda provisoria que salvé el abismo que se
interponia entre el dltimo momento de invalidez del hombre y el primer momento
de su aceptaciéon por la fe del hecho de que se habia obrado en él un milagro.
Los hijos de Dios deben también hacer lo que hizo Pedro: "Fortaleced las manos
cansadas, afirmad las rodillas endebles” (Isa. 35: 3).

Se le afirmaron.

Los débiles y flacidos musculos y tendones se pusieron fuertes y activos.
Tobillos.

Lucas era médico (Col. 4: 14); por lo tanto, es un escritor con experiencia
médica el que describe con precision lo que le ocurrié al cojo.

8.

Saltando, se puso en pie y anduvo.

Probablemente seria mejor traducir "comenzé a caminar”, en vez de "anduvo".
Cuando recibi6 fuerza, dio un salto y fue capaz de ponerse de pie por primera
vez en su vida. Camind paso tras paso, alternando uno y otro con saltos de
gozo.

En el templo.

iCuanto habrd anhelado este hombre durante afios poder entrar caminando en
el templo como lo hacian otros! Ahora que era capaz de hacerlo, entrd
inmediatamente. En esa hora de la oracién los atrios del templo estaban llenos
de quienes acudian a rendir culto. jCual no debe haber sido la admiracion de la
multitud cuando lo vio "andando, y saltando, y alabando a Dios"!



9.

Todo el pueblo le vio.

Este milagro no ocurrio a escondidas. Los testigos de esta curacion fueron
numerosos, y entre ellos tuvo que haber muchos que durante afios sabian que
ese hombre era cojo. Las autoridades judias estuvieron dispuestas a admitir
esto (cap. 4: 16).

El relato detallado y minucioso de Lucas es convincente. Sin duda se baso en
las narraciones de testigos oculares con quienes hablo, y fue autenticado por la
Inspiracion. El Dios que cred puede volver a crear, y lo hace a voluntad.

10.

Le reconocian.

La gente sabia con seguridad que el hombre habia sido cojo, y que no era
impostor; ahora veian que estaba sano. Podian ver que habia entrado en el
templo, saltando y regocijandose sano y alabando a Dios.

A la puerta... la Hermosa.

Ver com. vers. 2.

11.

Teniendo asidos.

Un MS del siglo VI dice: "Cuando Pedro y Juan salieron, él [el cojo sanado] salié
sosteniéndose en ellos; y los que estaban asombrados se hallaban en el portico
llamado de Salmén". Esta variante, si bien no es de gran autoridad, ayuda a
ubicar la puerta "la Hermosa" y a identificarla con la puerta de Nicanor (ver com.
vers. 2).

Atonito.

Jesus habia predicado acerca de los obras de Dios sOlo unos pocos meses
antes desde "el portico de Salomon”, durante la fiesta de la dedicacion (Juan 10:
22-23). El recuerdo de lo que entonces dijo, tuvo que haber permanecido en el
pensamiento de los discipulos. La gente se habia quejado porque Jesus no
habia declarado con franqueza si era el Cristo o no (Juan 10: 24-26); sin
embargo estuvieron listos para apedrearle cuando dijo que era uno con el Padre
(Juan 10: 30-33). Pero ahora la gente oy6 que Jesus era proclamado "Santo y
justo”, "Autor de la vida", el Cristo, el Mesias de la profecia (Hech. 3: 14-15, 18).

Portico.

Gr. stoa, "portico”, "galeria”. En el ralato original de la construccion del primer
templo no se encuentra ninguna mencion de un "portico que se llama de
Salomon”. Josefo (Antigiedades xx. 9. 7) ubica este portico al lado oriental del



predio del templo. Dice que se distinguia por dos hileras de columnas de unos
12 m de alto (Guerra v. 5. 2). Se lo llamo "pértico de Salomoén" quiza porque en
el habia restos del edificio anterior al tiempo de Zorobabel. Cuando Herodes
Agripa | estaba completando la obra de su abuelo, la gente procur6 persuadirlo
de que echara abajo este portico y lo reconstruyera, pero se negoé a hacerlo.

12.

¢ Por qué os maravillais?

Esta pregunta es similar a la del angel: "¢ Por qué estéis mirando al cielo?" (cap.
1: 11). En ambos casos la idea es que los testigos del milagro no deberian estar
tan asombrados por el acontecimiento como evidentemente lo estaban.

¢ Por qué ponéis los 0jos en nosotros?

Ver com. cap. 1: 10. No debia atribuirse el milagro a hombres como Pedro y
Juan, sino so6lo al poder divino.

Piedad.

Las palabras de Pedro hacen recordar la teoria popular de que si una persona
es suficientemente piadosa, Dios la oira y se produciran grandes resultados
(Juan 9: 31) 159 El apéstol rechaza esta idea. Ninguna pureza propia le habria
servido a Pedro. Sdlo el poder de Dios manifestado en el nombre de Jesus de
Nazaret podia efectuar el milagro.

13.
El Dios de Abraham.

Este es un eco de la ensefianza y de la forma de hablar de nuestro Sefior (Mat.
22: 32), aunque la frase es del AT (Exo. 3: 6, 15). Cuando Pedro aseverd que
Jesus era Hijo del Dios de Abrahan, aseguré a sus oyentes judios que no estaba
predicando un nuevo Dios, sino que relacionaba a Jesus con el Dios de los
padres de ellos.

Hijo.

Gr. pais, palabra que puede significar "hijo", "nifio" o "siervo". La LXX emplea la
palabra pais en este tercer sentido en los ultimos capitulos de Isaias para
designar al "siervo de Jehova". En verdad, este pasaje se parece mucho a Isa.
52: 13. En el NT se aplica pais a Cristo en Mat. 12: 18; Hech. 3: 26; 4: 27, 30.
Estos pasajes sugieren que Mateo y Lucas comprendian que el siervo sufriente
de Isaias era una figura que podia aplicarse a Cristo. Ver com. Isa. 41: 8.

Entregasteis.

Pedro es franco y valiente al culpar a los judios de la muerte de Jesus, y asi lo
hicieron siempre los apdstoles a partir de ese momento.

Negasteis.



Cf. Juan 19: 15.
Resuelto.

O "decidido". Pilato habia decidido con plena justicia dejar en libertad a Jesus
por ser inocente (Juan 19: 4); pero los judios, para su culpa y vergienza, le
persuadieron que lo condenara a muerte.

14.

Santo.

Este notable calificativo quizd no era nuevo para los oyentes de Pedro, pues
aparece en la literatura judia del periodo intertestamentario (ver com. Juan 6:
69). El endemoniado lo habia usado al dirigirse a Cristo (Mar. 1: 24). Jesus
habia sido hallado inocente de toda acusacion durante el juicio a que fue
sometido (Mar. 15: 10; Luc. 23: 4). Tanto Pilato como su esposa habian dado un
claro testimonio de que Jesus era inocente (Mat. 27: 19, 24). Lo mismo hicieron
el ladron arrepentido (Luc. 23: 41) y el centuridn (vers. 47). Ver com. Hech. 2:
27.

Justo.

Ver 1 Ped. 3: 18; 1 Juan 2: 1; com. Hech. 7: 52.
Pedisteis... un homicida.

Es decir, a Barrabas (Mar. 15: 7; Luc. 23: 19).

15.

Autor de la vida.

Gr. arj'gos t's z@'s, "autor u originador de la vida" (cf. Heb. 2: 10; 12: 2). "En
Cristo hay vida original, que no proviene ni deriva de otra" (DTG 489). EIl autor
de la vida y de la salvacion es Aquel de quien fluyen vida y salvacién. Se
presenta a Cristo claramente como el Creador de toda vida. El mismo lo afirmé
repetidas veces (Juan 3: 14-15; 5: 26, 40; 6: 48, 51). Los judios habian
preferido dejar con vida a un homicida, a un asesino, y matar al Autor y Dador
de la vida.

Dios ha resucitado.

En el NT se afirma repetidas veces que el Padre fue quien levant6é a Cristo de
los muertos (Hech. 2: 24; Rom. 6: 4; 8: 11). Al mismo tiempo, Jesus afirmoé que
tenia poder de poner su vida y volverla a tomar (Juan 10: 18). Estas dos
declaraciones en cuanto a la resurreccion no son contradictorias, pues aunque
Cristo tenia vida en si mismo, como el Hijo encarnado que tomdé la "forma de
siervo” (Fil. 2: 7), no podia "hacer nada por si mismo" (Juan 5: 19). Jesus usaba
su poder divino so6lo por orden del Padre; por esto, aunque "el Salvador salié de
la tumba por la vida que habia en él" (DTG 729), lo hizo cuando Dios, su Padre,



lo llamé.
De lo cual.

Es decir, "del cual" o "de quien". Pedro asevera de nuevo el hecho basico de
gue los apoéstoles sabian de qué estaban hablando. Habian conocido al Sefior,
lo habian visto morir, y lo habian visto resucitado.

16.

Su nombre.

Repetidas veces en el NT, y especialmente en Hechos, se presenta el hombre
de Jesus como el medio por el cual se hacen milagros y se obtiene la salvacion
(Hech. 3: 6; 4: 10, 12, 17-18; 16: 18; Mar. 9: 38; Luc. 10: 17). El empleo de la
palabra "nombre" en este sentido debe entenderse teniendo en cuenta el rico
significado del término en el NT. Ver com. Hech. 2: 21.

Los eruditos han destacado que en los tiempos antiguos se creia que ciertos
nombres tenian especial santidad y particular eficacia; por lo tanto, entre los
judios del periodo posterior al exilio, la manera de pronunciar el nombre divino
Yahweh era mantenida en secreto, conocida sélo por el sumo sacerdote;
finalmente se perdié del todo. Se creia que la mencion de otros nombres era
especialmente poderosa para que se efectuaran milagros. Josefo relata haber
visto a un tal Eleazar que pretendia echar fuera demonios usando el nombre de
Salomon (Antiguedades viii. 2.5). Los siete hijos de Esceva intentaron en Efeso
usar el nombre de Jesus con el mismo propdsito (cap. 19: 13-14). Pensaron
gue habia un poder magico en s6lo mencionar 160 el nombre. Sin duda
muchos de los que observaron los milagros realizados por los discipulos en el
nombre de Jesus, pensaron que la eficacia de esos milagros consistia en el
empleo de un nombre magico. Ver t. |, pp. 179-182.

Pero queda fuera de toda duda que los discipulos al hacer milagros no
emplearon el nombre de Cristo con la idea de que habia poder mégico en la
pronunciacion de ese nombre. En el AT, la palabra hebrea shem, "nombre",
algunas veces se emplea con el sentido de "caracter" (Jer. 14: 7, 21), y puede
ser casi un sindbnimo de la persona misma (Sal. 18: 49). Esta estrecha relacion
entre el nombre y el caracter se ilustra con la abundancia de nombres del AT
gue indican el caracter de quienes los tenian o la anticipacién que los padres
expresaban respecto a la personalidad de sus hijos. Es probable que la misma
idea de "caracter" sea la que corresponda con la palabra "nombre" en el libro
pseudoepigrafico de Enoc (cap. 48: 7), donde se dice del Hijo del Hombre:
"Porque en su nombre [los justos] son salvos".

Otro aspecto de esto puede verse en tiempos del NT, cuando la palabra griega
onoma, "nombre", puede significar "persona”. Por eso, en un papiro egipcio del
afo 13 d. C. aparece la frase "de parte del nombre escrito debajo”, lo cual
significa, "de parte del suscrito”. Un uso similar aparece en Hech. 1: 15; Apoc.
3:4;11:18.

Todo esto indica que al pronunciar el nombre de Jesus para realizar milagros y



para proclamar salvacién, los apdstoles declaraban que el poder de sanar y de
salvar se empleaba en una relacion vital con la persona y el caracter de
Jesucristo. La declaraciéon de Pedro en este pasaje, "le ha confirmado su
nombre", era una afirmacién de que Cristo mismo era quien habia hecho el
milagro, y no que un encanto magico hubiera actuado automaticamente sobre el
cojo. El poder de Cristo esta al alcance de todos, pero debe ser aceptado
mediante una fe viva en él.

\/0S0tros veis y CoOnoceis.

No habia nada oculto en este milagro, ninguna posibilidad de hacer trampas.
No se sustituyd al cojo con un hombre sano para hacer creer que el invalido
habia sido sanado. Todos conocian al hombre que habia sido cojo, y ahora
veian que estaba curado.

Por él.

Es decir, por medio de Cristo. Cf. 1 Ped. 1: 21. La fe que hubo tanto en Pedro el
sanador como en el hombre sanado, dependié en cada uno de ellos del poder
de Cristo. Pedro recibi6 el poder de Dios por medio de la fe; el hombre también
recibio fe, por la cual pudo ser sanado su cuerpo. La fe sanadora es en si
misma un don (Rom. 12: 3; 1 Cor. 12: 9).

17.

Por ignorancia.

La ignorancia es tan peligrosa en el aspecto espiritual como en otros asuntos.
Se puede pecar por ignorancia, como ocurrié en el caso que aqui se presenta;
pero la ignorancia no es una excusa valida para justificar el pecado. Aun en el
gobierno humano, el no conocer una ley no es razon para excusarse de su
transgresion. Es necesario arrepentirse con tanta sinceridad de un pecado de
ignorancia como de cualquier otro pecado. Son especialmente culpables los
gue son ignorantes porque permiten que el prejuicio y sus sentimientos les
impidan conocer las cosas de las cuales la razén y la conciencia dan testimonio.
Cf. Luc. 23: 34.

18.

Ha cumplido asi.

Esta es la culminacion de todo lo expuesto por Pedro y la base de su
exhortacion al arrepentimiento. La fuerza de su légica residia en el hecho de
gue estaba predicando una profecia cumplida.

Profetas.

Cf. Luc. 24: 25-27. Como se registra en Hech. 1: 16; 2: 23, Pedro también
destaca el hecho de que los profetas del AT predijeron la obra de Cristo. El
propoésito de todas las Escrituras es exponer el plan trazado para la salvacion
del hombre por medio del sufrimiento redentor de Cristo. A partir de la primera



promesa evangélica (Gén. 3: 15) continu6é un testimonio a través del AT que
destaca la expiacion vicaria por medio de Jesucristo. En este sentido son de
especial importancia en el AT los pasajes que se encuentran en Sal. 22: 18 (cf.
Mat. 27: 35); Dan. 9: 26; Zac. 11: 13 (cf. Mat. 27: 9-10); Isa. 53.

Que su Cristo habia de padecer.

Hasta donde se sepa, los judios nunca aplicaron al Mesias la profecia de Isaias
respecto al siervo sufriente. La doctrina de un Mesias sufriente discrepaba
muchisimo con las opiniones de los judios en la edad apostdlica, y casi no fue
comprendida por los mismos discipulos de Cristo hasta después de su
resurreccion. Pedro mismo protesté cuando Cristo expuso claramente a sus
discipulos los sufrimientos que padeceria, y fue severamente reprendido porque
vacilaba en aceptar esa perspectiva (Mat. 16: 21-23). Este pasaje de Hechos
revela un cambio notable en la comprension de 161 Pedro; ahora afirma que los
sufrimientos de Cristo armonizaban con el plan divino. Sin duda los apostoles
habian recibido esta instruccion por medio de la ensefianza de Jesus después
de la resurreccion (Luc. 24: 44-48) y por la iluminacién del Espiritu Santo en
Pentecostés. Pedro mas tarde demostr6 que comprendia esta doctrina
fundamental cuando escribié acerca del Salvador que habia llevado "él mismo"
los pecados (1 Ped. 2: 23-24).

19.

Arrepentios.

Gr. metanoéC, "cambiar de opinion", y en el sentido espiritual, "arrepentirse” (ver
com. Mat. 3: 2). Esta exhortaciéon al arrepentimiento es la culminacion I6gica de
la dura reprensién de Pedro a quienes lo habian desafiado. No tendria mucho
sentido tal reprension si no tuviera el propésito de producir arrepentimiento.
Esto es lo que debe suceder con toda predicacion evangélica.

Convertios.

Gr. epistréfC, "darse vuelta”. En la LXX se emplea con frecuencia esta palabra
para traducir el vocablo hebreo shub "volver", término que muchas veces tiene
el sentido espiritual de volver a Dios (ver com. Eze. 18: 30). El verbo epistréfC
describe apropiadamente el cambio que ocurre en una persona cuando acepta a
Cristo como Salvador y Rey, y Lucas lo emplea frecuentemente en este sentido
(Hech. 9: 35; 11: 21; 26: 20). La conversion es la base de una experiencia
cristiana genuina. Se distingue del nuevo nacimiento (Juan 3: 3, 5) s6lo en que
puede considerarse como el acto del hombre que se aparta de su vieja vida de
pecado, mientras que el nuevo nacimiento o regeneracion es la obra del Espiritu
Santo que actia sobre el hombre simultaneamente con su conversion. Ninguna
de las dos fases de esta experiencia puede cumplirse sin el Espiritu Santo; pero
el Espiritu Santo no puede hacer su obra mientras la persona no esté dispuesta
a permitir que Dios se posesione de su vida (Apoc. 3: 20).

Borrados.

O "limpiados”. En la Biblia el perdon del pecado muchas veces se representa



como un lavamiento (Juan 13: 10; Apoc. 1: 5; ver com. Apoc. 22: 14). La idea
de quitar o lavar el pecado es similar. La imagen que bien puede asociarse con
las palabras aqui expresadas es la de una acusacion que define los pecados del
penitente, que son absueltos por el amor perdonador del Padre (Isa. 43: 25; Col.
2:14; ver com. Mat. 1: 21; 3: 6; 26: 28; Luc. 3: 3).

El resultado inmediato para los que aceptaron la exhortacion de Pedro al
arrepentimiento fue el perdén de sus pecados. En este sentido puede
considerarse que esos pecados fueron borrados de inmediato; sin embargo, la
eliminacién definitiva del pecado ocurrird precisamente antes de la segunda
venida de Cristo y en relacion con el fin de la obra del Salvador como Sumo
Sacerdote (ver com. inmediato, "para que"). La culpa por pecados especificos
gueda cancelada cuando son confesados y perdonados, y seran borrados del
registro en el dia del juicio (cf. Eze. 3: 20; 18: 24; 33: 13; CS 539).

Para que.

Gr. h6pCs an, "para que”, "a fin de que". Esta frase expresa proposito. La
conversion de los pecadores tiene el poder de acelerar el cumplimiento de los
propoésitos de Dios y, por lo tanto, de apresurar la venida de su reino en su
plenitud. La traduccion "pues que vendran" (RVA) no es precisa.

En este pasaje Pedro parece sefialar una cierta secuencia de acontecimientos.
Instd a sus oyentes a arrepentirse y a convertirse. Dijo que estas actitudes
serian seguidas por (1) el perdon de sus pecados, (2) la venida de los "tiempos
de refrigerio”, y (3) el glorioso advenimiento de Jesucristo.

En cualquier estudio de la secuencia de sucesos implicados en las palabras de
Pedro, deberian tenerse en cuenta dos puntos: (1) Pedro, como los otros
discipulos, no conocia "los tiempos o las sazones" (Hech. 1: 7; cf. Juan 21:
20-23); su vision del futuro no era de largo alcance, y esperaba gozosamente el
muy pronto retorno de su Sefior (ver Nota Adicional de Rom. 13). (2) Por
inspiracion divina Pedro se dio cuenta que ciertas profecias de los ultimos dias
se estaban cumpliendo en su tiempo. En verdad, esa inspiracion bien pudo
haberle permitido ver s6lo ese cumplimiento inmediato, que resulté ser limitado,
aunque este punto no es esencial en este estudio. Por ejemplo, en el dia de
Pentecostés, afirmo que la profecia de Joel, de que en "los postreros dias" Dios
derramaria su Espiritu sobre toda carne, se estaba cumpliendo entonces (Hech.
2: 14-18). Verdaderamente hubo un cumplimiento limitado de la profecia de un
derramamiento divino; y también es cierto, como ya se dijo, que en cierto
sentido los pecados de los convertidos fueron entonces borrados, porque fueron
cubiertos por la sangre redentora de Jesucristo. 162

Pero de acuerdo con la perspectiva de los planes en el cielo hasta su segunda
venida. planes de Dios que se llevaban a cabo, especialmente en relaciéon con el
cumplimiento de la profecia, ahora podemos ver que en un sentido mas literal y
completo "los postreros dias" son nuestros dias, y que es ahora cuando
realmente podemos esperar la venida de Cristo. Del mismo modo vemos que el
gran derramamiento del Espiritu de Dios -los "tiempos del refrigerio”- se refieren
especificamente a nuestros dias: los dias de la lluvia tardia (ver com. Joel 2:



23). Asi también podemos y debemos considerar que el perdén de los pecados
corresponde con nuestro tiempo. ¢Por qué tenemos que separarlo tanto de los
otros dos acontecimientos que dijo Pedro que ocurririan? En verdad, cuando
estudiamos este tema del perdén de los pecados dentro del ambito de la obra
de Cristo en el santuario celestial (ver com. Dan. 8: 14), descubrimos que los
pecados seran finalmente borrados en los ultimos dias de la historia de esta
tierra, inmediatamente antes de la venida de Cristo (PP 371-372; CS 472-475;
ver com. Eze. 18: 24).

Es, pues, evidente que la afirmacion de Pedro (vers. 19), tomada en conjunto,
implica un elemento temporal definido. Hablando por inspiracion, y por lo tanto
mas alla de su propia comprension limitada, Pedro se refiere claramente a dos
grandes acontecimientos de los ultimos dias de la historia de este mundo: (1) El
gran derramamiento del Espiritu de Dios, y (2) la eliminacién final de los
pecados de los justos. Estos acontecimientos estan ligados con un tercer
acontecimiento culminante: la segunda venida de Cristo.

De la presencia.

Literalmente "del rostro”. EIl "refrigerio” viene directamente desde el trono de
Dios.

20.

El envie.

El tema dominante de los escritores del NT es el retorno de Cristo. Ver com.
vers. 19.

Os fue antes anunciado.

Mejor "os fue antes designado”, "os habia sido destinado" (BJ). Para Dios el
plan de la redencion existe desde la eternidad (Mat. 25: 34; Efe. 1: 4; Apoc. 13:
8), y se puso en marcha a pesar de la resistencia de Satanas y de los
pecadores. Resta que los que estan implicados en el plan cumplan sus
condiciones mediante su obediencia (cf. Luc. 22: 42; Heb. 10: 7).

21.

El cielo reciba.

Los discipulos habian sido testigos de la ascensioén de Cristo (cap. 1: 9-10), y
comprendian que Cristo debia permanecer en el cielo hasta su segunda venida.
Jesus habia dicho a sus discipulos que era necesario que él los dejara (Juan 14:
1-6), pero un aun entonces no lo comprendieron, hasta que lo vieron ascender y
se dieron cuenta de que debian esperar su regreso.

Restauracion.

Cristo murié como Redentor del mundo, y por lo tanto la restauracion prometida
fue posible por su crucifixion.



Aqui Pedro presenta un resumen de la idea que desarrolla plena y cabalmente
en 2 Ped. 3: 7-13. Los cielos nuevos Y la tierra nueva de este pasaje son una
restitucién, una restauracion frente al pecado y la degradacién, que, como
resultado de la caida del hombre en el pecado, destruyeron la hermosura y la
perfeccidn de la creacién original (ver com. Isa. 65: 17-25; Miq. 4: 8).

Este pasaje no ensefia, como han pensado algunos, que finalmente se salvaran
todos. La Escritura no ensefia tal doctrina; pero si expresa la idea de un estado
final en el cual la justicia, y no el pecado, tendrd& dominio sobre un mundo
redimido y recreado. Presenta una meta de elevadisimo valor para la
experiencia cristiana, que resulta del verdadero arrepentimiento y de la
conversion, y ofrece una esperanza aun mas amplia para el posible crecimiento
en sabiduria y en santidad en el mundo venidero que el que los cristianos
algunas veces han estado dispuestos a destacar.

De que hablé Dios.

Esta frase puede referirse a "los tiempos de la restauracion”, es decir, al acto
divino de la restauracion, predicho proféticamente, o a "todas las cosas", en
cuyo caso se refiere al cumplimiento de las promesas de Dios por medio de los
profetas. Aqui hay una clara aseveracion de que las declaraciones de los
profetas son los mensajes de Dios. Fue Dios quien hablé por medio de los
profetas (2 Ped. 1: 21). Este pasaje es practicamente idéntico a Luc. 1: 70.

Desde tiempo antiguo.

Estas palabras abarcan las muchas e inmutables promesas manifestadas por
medio de los profetas que fomentaron las esperanzas del pueblo de Dios a
través de los siglos. Zacarias vio el comienzo del cumplimiento de estas
promesas en el nacimiento de su hijo Juan (Luc. 1: 70). El plan de salvacion ha
existido desde antes del "principio del mundo" (Apoc. 13: 8).

22.

Moisés dijo.

El linaje de profetas verdaderos sugerido aqui y en el vers. 24, revela la
esperanza de la venida de algun profeta 163 que sobrepujaria a todos los otros,
tal como se revela en la pregunta que le hicieron a Juan el Bautista: "¢ Eres tu el
profeta?” (Juan 1: 21). Ninguno de los dirigentes posteriores a Moisés fue
exactamente como él (ver Deut. 18: 15; com. Hech. 3: 22, "como a mi"). Su
obra sefalé una nueva época: la manifestacion de la gloria de Dios por medio
de una teocracia, con su ley y sus servicios de culto divinamente ordenados. La
venida de Jesus sefalé el comienzo de otra nueva época: su reino fue
establecido en el corazon "nuevo” de los hombres (Jer. 31: 31-34; Heb. 8: 8-12).

A los padres.

La evidencia textual favorece (cf. p. 10) la omision de esta frase.

Como a mi.



Aqui se le hace citar a Moisés la promesa de Dios de que el profeta que vendria
seria como él (Deut. 18: 18); pero el paralelo no es completo, porque Moisés no
fue el Hijo unigénito de Dios ni quien pagd el precio de la expiacion en forma
vicaria; y Jesus fue ambas cosas.

A él oiréis.
Es decir, le obedeceréis (ver com. Juan 6: 60).
Os hable.

Aqui Pedro modifica algo la cita de Deut. 18: 18 para convertirla en una orden
para sus oyentes.

23.
Alma.
Gr. psujé (ver com. Mat. 10: 28; cf. Hech. 2: 41).

Sera desarraigada.

El pasaje que Pedro cita (Deut. 18: 19), aunque no literalmente, dice, "yo le
pediré cuenta”. Las palabras que Pedro coloca en su lugar son un eco de la
frase comun en el AT: "sera cortado el tal varon de entre su pueblo” (Lev. 17: 4,
9; cf. Exo. 12: 15, 19).

24.

Desde Samuel.

Es probable que se nombre aqui a Samuel porque los profetas de Israel primero
aparecen en relacién con él como un grupo, especialmente en lo que se refiere
a las escuelas de los profetas. En el siglo Ill d. C., Juda-ha-Nasi, redactor de la
Mishnah, se refiri6 a Samuel como "el mayor de los profetas" (Talmud palestino
Hagigah, 77a). Esto bien podria representar una posicion aceptada en los dias
de Pedro.

Estos dias.

No es claro si Pedro se refiere aqui a "los tiempos de la restauracion” (vers. 21)
0 a los notables momentos en los cuales vivian él y sus oyentes. Bien pudo
haber pensado en los dos, creyendo que los acontecimientos que estaba
presenciando finalmente serian el comienzo de las escenas finales (cf. cap. 2:
17).

25.

HiJos de los profetas.

Los profetas y sus mensajes fueron enviados especialmente a los israelitas
(Rom. 3: 2).



Del pacto.

Pedro identifica aqui el pacto abrahanico (Gén. 12: 3) con el pacto de la
salvacion, asi como lo hace Pablo (Gal. 3: 8). A pesar de la luz espiritual y de
los privilegios de que gozaban los judios, no habian reconocido a Jesus como el
Mesias. En todas las edades, y sobre todo ahora, quienes gozan de privilegios
espirituales especiales pueden ser culpables del mismo error.

En tu simiente.

Refiriéndose a Gén. 12: 3, Pablo dice que Cristo es la "simiente" y que todos los
fieles en Cristo son herederos de Abrahan (Gal. 3: 16, 29). El uso que Pedro le
da al pasaje no es tan explicito, pero al citarlo es evidente que lo aplica a Cristo.

20.

A vosotros primeramente.

Es digno de notarse esta prioridad del judio como receptor del Evangelio. Pedro
no sabia aun las condiciones en las cuales el Evangelio seria predicado a los
paganos, pero sus palabras implican que entendia claramente que el mensaje
tenia que ir primero a los judios. Esta secuencia también fue empleada por
Pablo: "Al judio primeramente, y también al griego" (Rom. 1: 16; cf. cap. 2: 9-
10). Empleo tanto esta secuencia en su predicacion del Evangelio, que se
convirtié en una formula (Hech. 13: 46; cf. cap. 9: 19-20;14: 1; 17: 1-3). Cf. t. IV,
pp. 31-32.

Hijo.
Gr. pais (ver com. vers. 13).

Para que os bendijese.

La bendicion de la cual se habla aqui sigue a la resurreccién, e implica el poder
de Cristo que capacita al hombre para apartarse del pecado y entrar en una
nueva vida en el Salvador. Esta nueva vida del creyente es posible por medio
de la resurreccion de nuestro Sefior (Efe. 2: 4-6; Col. 2: 12-13).

Se convierta.

Gr. apostréfo, "volverse”, que como el verbo afin epistréfo, aparece con
frecuencia en la LXX como traduccion del verbo hebreo shub (ver com. vers.
19). Este pasaje es ambiguo. Puede entenderse que Jesus aparta a los
hombres de la iniquidad o que los bendice cuando se apartan de ella. Pero en
cierto sentido ambas cosas son ciertas. Las bendiciones de la salvacion soélo
pueden recibirse por medio del poder restaurador del Espiritu Santo, que obra
en el transgresor el imprescindible apartamiento del pecado, con
arrepentimiento y conversion. 164
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CAPITULO 4

1 Los gobernantes judios se ofenden por el sermén de Pedro, 4 y aunque miles
se convierten, encarcelan a Pedro y a Juan. 5 Despus de ser interrogados,
Pedro declara valientemente que el cojo fue sanado en el nombre de Jesus, y
gue solo en su nombre podemos tener vida eterna. 13 Los gobernantes ordenan
a Pedro y a Juan que no prediquen mas en el nombre de Jesus y los amenazan,;
23 entonces la iglesia se dedica a orar. 31 Como sefial de que ha escuchado
sus oraciones, Dios hace temblar el lugar donde estan reunidos, y aprueba a su
iglesia enviandoles el don del Espiritu Santo e inspirandolos a la caridad y el
amor mutuos.

1 HABLANDO ellos al pueblo, vinieron sobre ellos los sacerdotes con el jefe de
la guardia del templo, y los saduceos,

2 resentidos de que ensefiasen al pueblo, y anunciasen en Jesus la resurreccion



de entre los muertos.

3 Y les echaron mano, y los pusieron en la carcel hasta el dia siguiente, porque
era ya tarde.

4 Pero muchos de los que habian oido la palabra, creyeron; y el nimero de los
varones era como cinco mil.

5 Aconteci6 al dia siguiente, que se reunieron en Jerusalén los gobernantes, los
ancianos y los escribas,

6 y el sumo sacerdote Anas, y Caifas y Juan y Alejandro, y todos los que eran
de la familia de los sumos sacerdotes;

7 y poniéndolos en medio, les preguntaron: ¢;Con qué potestad, o en qué
nombre, habéis hecho vosotros esto?

8 Entonces Pedro, lleno del Espiritu Santo, les dijo: Gobernantes del pueblo, y
ancianos de Israel:

9 Puesto que hoy se nos interroga acerca del beneficio hecho a un hombre
enfermo, de qué manera éste haya sido sanado,

10 sea notorio a todos vosotros, y a todo el pueblo de Israel, que en el hombre
de Jesucristo de Nazaret, a quien vosotros crucificasteis y a quien Dios resucito
de los muertos, por €l este hombre est4 en vuestra presencia sano.

11 Este Jesus es la piedra reprobada por vosotros los edificadores, la cual ha
venido a ser cabeza del angulo.

12 Y en ningun otro hay salvacién; porque no hay otro nombre bajo el cielo,
dado a los hombres, en que podamos ser salvos.

13 Entonces viendo el denuedo de Pedro y de Juan, y sabiendo que eran
hombres sin letras y del vulgo, se maravillaban; y les reconocian que habian
estado con Jesus.

14 Y viendo al hombre que habia sido sanado, que estaba en pie con ellos, no
podian decir nada en contra.

15 Entonces les ordenaron que saliesen del concilio; y conferenciaban entre si,

16 diciendo: ¢Qué haremos con estos hombres? Porque de cierto, sefal
manifiesta ha sido hecha por ellos, notoria a todos los que moran en Jerusalén,
y no lo podemos negar.

17 Sin embargo, para que no se divulgue mas entre el pueblo, amenacémosles
para que no hablen de aqui en adelante a hombre alguno en este nombre.

18 Y llaméandolos, les intimaron que en ninguna manera hablasen ni ensefiasen
en el nombre de Jesus.165

19 Mas Pedro y Juan respondieron diciéndoles: Juzgad si es justo delante de
Dios obedecer a vosotros antes que a Dios;

20 porque no podemos dejar de decir lo que hemos visto y oido.



21 Ellos entonces les amenazaron y les soltaron, no hallando ningin modo de
castigarles, por causa del pueblo; porgue todos glorificaban a Dios por lo que se
habia hecho,

22 ya que el hombre en quien se habia hecho este milagro de sanidad, tenia
mas de cuarenta afos.

23 Y puestos en libertad, vinieron a los suyos y contaron todo lo que los
principales sacerdotes y los ancianos les habian dicho.

24 Y ellos, habiéndolo oido, alzaron unanimes la voz a Dios, y dijeron: Soberano
Sefior, ta eres el Dios que hiciste el cielo y la tierra, el mar y todo lo que en ellos
hay;

25 que por boca de David tu siervo dijiste: ¢Por qué se amotinan las gentes, Y
los pueblos piensan cosas vanas?

26 Se reunieron los reyes de la tierra,
Y los principes se juntaron en uno Contra el Sefior, y contra su Cristo.

27 Porque verdaderamente se unieron en esta ciudad contra tu santo Hijo
Jesus, a quien ungiste, Herodes y Poncio Pilato, con los gentiles y el pueblo de
Israel,

28 para hacer cuanto tu mano y tu consejo habian antes determinado que
sucediera.

29 Y ahora, Sefior, mira sus amenazas, y concede a tus siervos que con todo
denuedo hablen tu palabra,

30 mientras extiendes tu mano para que se hagan sanidades y sefales y
prodigios mediante el nombre de tu santo Hijo Jesus.

31 Cuando hubieron orado, el lugar en que estaban congregados temblo; y
todos fueron llenos del Espiritu Santo, y hablaban con denuedo la palabra de
Dios.

32 Y la multitud de los que habian creido era de un corazén y un alma; y
ninguno decia ser suyo propio nada de lo que poseia, sino que tenian todas las
cosas en comun.

33 Y con gran poder los apdstoles daban testimonio de la resurreccién del Sefior
Jesus, y abundante gracia era sobre todos ellos.

34 Asi que no habia entre ellos ningin necesitado; porque todos los que
poseian heredades o casas, las vendian, y traian el precio de lo vendido,

35 y lo ponian a los pies de los apdstoles; y se repartia a cada uno segun su
necesidad.

36 Entonces José, a quien los apostoles pusieron por sobrenombre Bernabé
(que traducido es, Hijo de consolacion), levita, natural de Chipre,

37 como tenia una heredad, la vendié y trajo el precio y lo puso a los pies de los



apostoles.

1.

Hablando ellos.

En ese tiempo y constantemente después, las actividades de los apdstoles
preocupaban profunda y desagradablemente a las autoridades judias. Es
evidente que la noticia de la curacion del cojo se habia difundido rapidamente
por la ciudad; y por primera vez después de la crucifixion, los dirigentes del
sanedrin, que habian condenado al Sefior, se ocupaban nuevamente del
cristianismo. Habian transcurrido solo unas pocas semanas desde la crucifixion.
Durante ese tiempo, los dirigentes judios sin duda se habian congratulado por
haberse librado de Jesus para seguridad de la nacion, tal como Caifas lo habia
aconsejado (Juan 11: 49-50). Sabian que la tumba de Jesus habia sido hallada
vacia, y negandose a creer en la resurreccion se habian ocupado en hacer
circular la version de que los discipulos habian robado su cuerpo (Mat. 28:
13-15). No se sabe si algunos de los dirigentes judios habian estado presentes
el dia de Pentecostés, pero tuvieron que haberse enterado de los
acontecimientos de ese dia y del crecimiento de la nueva iglesia. Y ahora
habian encontrado a dos de los principales portavoces de los cristianos
ensefiando publicamente en los mismos portales del templo.

Vinieron sobre ellos.

Con el propésito de apresarlos.
Sacerdotes.

Estos eran los que se ocupaban de los servicios del templo (1 Cron. 24: 1-19), y
naturalmente fueron los primeros en sentirse molestos por causa de las
multitudes que, atonitas, habian presenciado la curacion del cojo.

El jefe.

Parece que era uno de los funcionarios que habian estado presentes en el
arresto de Jesus (Luc. 22: 52). ElI AT menciona a un magistrado cuyo titulo era
"principe de la casa de Dios" (BJ, 1 Crén. 9: 11; 2 Cron. 31: 13; Neh. 11: 11).
En 2 Macabeos 3: 4 aparece un benjamita como "administrador del 166 Templo"
(BJ). Lucas menciona repetidas veces a los "jefes de la guardia del templo"
(Luc. 22: 52; Hech. 5: 24, 26), y Josefo también se refiere a ese magistrado
(Guerra ii. 17. 2; Antigiedades xx. 9. 3). Es evidente que el funcionario
mencionado por Josefo es el mismo del cual habla Lucas, y podria ser el mismo
gue se menciona en el AT y en 2 Macabeos. En los escritos judios posteriores
aparecen varios funcionarios que podrian corresponder con este "jefe de la
guardia del templo”. Uno de ellos era el ‘ish har habbayith, o "magistrado del
monte del templo" (Mishnah Middoth 1.2). Este no era uno de los soldados, sino
supervisor de la guardia de sacerdotes y levitas que cuidaban el templo, sobre
todo por la noche. Como inspector hacia sus rondas nocturnas visitando todas
las puertas y despertando a los guardias que dormian. Parece haber tenido que
ver especialmente con el atrio exterior, lugar donde Pedro acababa de



pronunciar su discurso. Otro magistrado que con mayor probabilidad puede
identificarse con el "jefe de la guardia" es el segan hakkohanim, "prefecto de los
sacerdotes”. Ocupaba el cargo de ayudante del sumo sacerdote, con quien
cooperaba en sus funciones oficiales, y era el responsable de los servicios del
templo y de mantener el orden en toda el area del templo.

Saduceos.

Ver t. V, pp. 54-55. Los saduceos no se mencionan a menudo en el relato
evangélico; pero en Hech. 23: 8 se registra que ensefiaban que "no hay
resurreccion, ni angel, ni espiritu”. Cuando Jesus y sus apostoles ensefiaban la
doctrina de la resurreccion y de la vida futura, los saduceos se les oponian,
segun se registra aqui y en Mat. 22: 23-33.

Cuando hallaron a los discipulos de Jesus predicando la resurreccion, los
saduceos reaccionaron como lo habian hecho ante el mismo Jesus, y se
convirtieron en perseguidores de la iglesia. No se registra en el NT que ningun
saduceo hubiera aceptado el Evangelio. No puede decirse o mismo de los
fariseos, algunos de los cuales manifestaron ser creyentes (Hech. 15: 5; cf. cap.
23: 6).

2.

Resentidos.

"Molestos" (BJ). El verbo de donde deriva este participio es empleado para
describir la reaccion de Pablo cuando una mujer en Filipos lo seguia gritando
(cap. 16: 18). Los dirigentes de los judios estaban disgustados porque los
discipulos ensefiaban la doctrina de la resurreccion -tan opuesta a los conceptos
de los principales sacerdotes que eran saduceos-, y también porque predicaban
sin preparacion ni autorizacion para hacerlo, algo semejante al caso de Jesus
(Juan 7: 14-15). Ha sucedido a menudo que quienes tienen autoridad
eclesiastica se han opuesto al ministerio de quienes no han sido comisionados
por ellos. Quienes tienen cierto poder facilmente se imaginan que sélo ellos
pueden instruir a otros en cuanto a la forma en que deben actuar en publico.

De que ensefasen.

Una de las objeciones que sin duda presentaron las autoridades en contra de
los apdstoles, fue que eran "hombres sin letras y del vulgo" (vers. 13), y por lo
tanto no estaban capacitados para ensefiar al pueblo.

Anunciasen en Jesus la resurreccion.

Los apostoles predicaban la doctrina de la resurreccion "en Jesus", es decir,
ensefiaban que esta resurreccion era una prueba irrefutable de la resurreccion
general de los muertos, doctrina que los saduceos rechazaban. Cf. cap. 23: 8.
Pablo mas tarde destaco que la resurreccion de Cristo es una garantia de que
todos los justos resucitaran en el dia final (1 Cor. 15: 16-23; Fil. 3: 10-11).



3.

En la carcel.

"Bajo guardia” (BJ). Con este episodio comienza la primera persecucion de los
apostoles.

Tarde.

Debe recordarse que el caso de la curacién del cojo habia comenzado como a
las 15 horas (ver com. cap. 3: 1). Después de la curacion de ese hombre, Pedro
habia presentado su discurso, y entonces él y Juan fueron arrestados. Para
entonces, ya era "tarde", sin duda como la hora duodécima, muy cerca de la
puesta del sol. A los judios les estaba prohibido dictar sentencia en una sesion
nocturna, y como su dia terminaba a la hora duodécima ya era demasiado tarde
para llevar a cabo un procedimiento judicial (ver la segunda Nota Adicional de
Mat. 26). Los rabinos imponian esta restriccion a los juicios nocturnos por causa
de Jer. 21: 12, que dice: "Casa de David, asi dijo Jehova: Haced de mafana
juicio". Aplicaban esto aun a las deliberaciones en cuanto a la proclamacion de
la fiesta de la luna nueva (Mishnah Rosh Hashanah 3. 1).

4,
P

ero.

Los nuevos creyentes no se acobardaron por causa del arresto de los apostoles.

Muchos. . . creyeron.

Creyeron en Jesus, a quien Pedro habia presentado como el profeta 167 acerca
del cual Moisés habia escrito. Todo el que creyd se convirtid6 en parte de la
creciente hueste de conversos que se incorporaban a la iglesia.

Varones.

Gr. an'r, "varén". Esta palabra se emplea solo para el sexo masculino; no es la
palabra genérica "hombres". Parece que sélo se contaron los varones (ver com.
Mat. 14: 21).

Como cinco mil.

O "llegd a unos cinco mil* (BJ). Es probable que Lucas hubiera querido decir
aqui que el numero total de los discipulos alcanz6 a cinco mil, y no que ese dia
se convirtieron cinco mil. Tres mil se habian convertido en Pentecostés, y desde
ese momento diariamente se habian afiadido miembros a la iglesia (cap. 2: 47).

5.

Al dia siquiente.

Esta fue la primera oportunidad que tuvieron los dirigentes judios de hacer una



investigacion judicial (ver com. vers. 3).

Se reunieron.

Evidentemente la reunion habia sido citada, como la de Mat. 26: 3-4, para
estudiar qué se podia hacer frente a la nueva crisis. Por supuesto, esta reunién
incluia tanto a fariseos como a saduceos; pero éstos dominaban el sanedrin en
esa época.

Los gobernantes.

Es probable que este término designe a los "sacerdotes" y al "jefe de la guardia
del templo” del vers. 1.

Ancianos.

Sin duda éstos eran los que en hebreo eran designados como zegenim,
"ancianos". Representaban el elemento laico del sanedrin, en contraste con los
escribas y los sacerdotes.

Escribas.

El tercer grupo que componia el sanedrin era el de los escribas, quienes eran
los juristas profesionales y eran reconocidos como intérpretes de la ley (t. V, p.
57). Es comprensible que estuvieran resentidos por esta nueva ensefianza
presentada por hombres que aparentemente no tenian preparacion (cf. Mat. 7:
29).

6.

Anas.

Anas (llamado Ananus por Josefo), hijo de Set, fue designado como sumo
sacerdote alrededor del afio 6 d. C. por el gobernador romano Quirino (Cirenio),
y fue depuesto alrededor del afio 14 d. C. (Josefo, Antigliedades xviii. 2. 1-2).
Cristo habia sido llevado primeramente ante Anas (Juan 18: 13), y luego éste lo
envio a Caifas, el sumo sacerdote. Esto indicaria que, aunque no era entonces
el sumo sacerdote, Anas tenia una gran influencia entre los judios. Esto es muy
facil de entender por el hecho de que Caifas era yerno de Anas. Probablemente
sea imposible ahora definir exactamente cuéles eran las funciones de Anas y de
Caifas. Parece que era costumbre que aquellos que una vez habian ejercido el
sumo sacerdocio siguieran empleando el titulo después de dejar de
desempefiarlo. Cuando murié Anas cinco de sus Hijos ya habian sido sumos
sacerdotes (Id. xx. 9. 1); pero su vejez se vio perturbada por las atrocidades
cometidas en el templo por los insurgentes durante la guerra de los afios 66 a
73 d. C. (Josefo, Guerra iv. 3. 78).

Caifas.

Caifas habia sido nombrado alrededor del afio 18 6 19 d. C., y fue depuesto
alrededor del afio 36 d. C. En los Evangelios aparece como politico y habil
administrador (Juan 18: 14. Ver com. "Anas").



Juan.

Posiblemente haya sido Johanan (es decir, Juan) ben Zakkai, dirigente judio de
quien se dice que estuvo en el apogeo de su influencia 40 afios antes de la
destruccion del templo en el afio 70 d. C. Después de la guerra entre judios y
romanos, fue el fundador y el presidente del Concilio de Jamnia (t. V, p. 79); sin
embargo, esta identificacion no es muy segura. Otra posibilidad, sugerida por
un antiguo manuscrito en el que se lee "Jonatan”, es que éste era Jonatan, hijo
de Anas, quien fue sumo sacerdote por un corto periodo después de Caifas, y
nuevamente en tiempos de Félix (aproximadamente del afio 52 al 60 d. C.).

Alejandro.
No hay ninguna identificacién segura de este personaje.

La familia de los sumos sacerdotes.

El Talmud (Pesahim 57a) menciona a varias destacadas familias de las cuales
en ese tiempo se nombraban a los sumos sacerdotes. Caifas, que ejercia
entonces el sumo sacerdocio, tenia varios parientes que ocupaban puestos
encumbrados (ver com. "Anas"), y es probable que varios de ellos estuvieran
presentes en el juicio de Pedro y de Juan que se registra aqui. Ver com. Mat.
2:4.

7.

En medio.

Los miembros del sanedrin se sentaban en semicirculo (Mishnah Sanhedrin 4.
3), y, al parecer, Pedro y Juan fueron colocados en el centro.

¢/ Con gqué potestad?

Gr. en poia dunamei, "¢con qué clase de poder?" La palabra danamis, "fuerza”,
"capacidad"”, empleada aqui se aplica con frecuencia a los milagros de Cristo
("milagros”, Mat. 11: 20; "poderes", Mar. 6: 14; "maravillas”, Luc. 19: 37). Los
dirigentes de los judios aceptaban que el cojo habia 168 sido curado por una
maravillosa manifestacién de poder. Eso era demasiado evidente para negarlo
(ver com. Hech. 4: 16); pero su pregunta insinuaba una sospecha de que se
trataba de un poder demoniaco, acusacion similar a la que se habia lanzado
contra Jesus (Luc. 11: 15; Juan 8: 48).

¢ En qué nombre?

"¢, En qué clase de nombre?" Ver com. cap. 3: 16. Los dirigentes judios sin duda
sabian que Pedro y Juan habian sanado al cojo en el nombre de Jesus. Pero
para ellos Jesus era un hombre que hacia poco habia sido crucificado como
criminal; por eso su pregunta es tan despreciativa.




Pedro.

Pocas semanas antes, Pedro habia temblado ante los siervos y los soldados en
el patio de la casa del sumo sacerdote, y habia negado a su Sefior; pero desde
entonces habia recibido el Espiritu de Dios que lo habia "mudado en otro
hombre" (ver com. 1 Sam. 10: 6; cf. Mat. 10: 19-20). En pie delante del mas
alto tribunal de los judios, habla, ciertamente en forma respetuosa, pero con
firme valor. Con amargo llanto Pedro se habia arrepentido de haber negado a su
Sefior (Luc. 22: 54- 62). Una evidencia del verdadero arrepentimiento es buscar
como reparar el mal producido por una falta de la cual uno se ha arrepentido.
Pedro habia deshonrado a su Maestro y a su causa en presencia de los judios.
Ahora, en la misma ciudad, en presencia de las mismas personas que habian
participado en la condenacion de Jesus, Pedro dio gozoso su testimonio de la
mision divina del Salvador a quien una vez habia negado. Aqui demostro la
validez de su posterior amonestacion: "Estad siempre preparados para
presentar defensa con mansedumbre y reverencia ante todo el que os demande
razon de la esperanza que hay en vosotros” (1 Ped. 3: 15).

Gobernantes del pueblo.

Comparese este respetuoso saludo con el mas familiar de Pablo: "Varones
hermanos" (cap. 23: 1, 6). Sin duda Pablo conocia personalmente a varios
miembros del tribunal, y por lo tanto sentia menos temor ante ellos (ver com.
cap. 9: 1). Al cristiano se le ordena que respete a quienes ocupan puestos de
autoridad (Mat. 22: 21; Rom. 13: 7; 1 Ped. 2: 13-17).

Ancianos de Israel.

La evidencia textual se inclina (cf. p. 10) por la omisién de la frase "de Israel".
Ver com. vers. 5.

9.

Se nos interroga.

Gr. anakrind, "examinar", que muchas veces tiene el sentido especifico de hacer
una interrogacion judicial, como en Luc. 23: 14. En el NT so6lo emplean este
verbo Pablo y Lucas (Hech. 12: 19; 24: 8; 1 Cor. 2: 14-15; 4: 3-4).

Beneficio.

En el griego podria leerse "una buena obra hecha en favor de un débil", pues
ninguno de los sustantivos tiene articulo. Pedro pone de relieve el "beneficio”
indudable que el Sefior habia hecho por medio de Juan y de él; y al hacerlo,
subrayaba que el juicio que ahora se le hacia a él y a Juan era irrazonable. Sus
palabras podrian indicar que preveia la posibilidad de que también le hicieran
otras acusaciones debido a su sermén (cap. 3: 12-26), como ocurrioé en el caso
de Esteban, quien fue acusado de blasfemia "contra este lugar santo [el
templos] y contra la ley" (cap. 6: 13).

Este.



El uso de este pronombre podria indicar que el que habia sido sanado también
estaba presente en el sanedrin (vers. 14).

Sanado.

Gr. s0z06, "salvar", ya fuera fisica o espiritualmente. Esta palabra sugiere
decididamente una restauracion tanto espiritual como fisica (Mar. 10: 52; Luc. 7:
50).

10.
A todo el pueblo.

Pedro deseaba que todos oyeran el importante testimonio que estaba a punto
de dar a los dirigentes y al pueblo (cf. cap. 2: 14).

En el nombre.

Ver com. cap. 3: 16.

A quien vosotros crucificasteis.

Esta declaracion presupone una decidida intrepidez. Pedro no vacila en afirmar
gue aunque Pilato habia pronunciado la sentencia oficial, ellos -los mismos que
lo estaban interrogando- habian sido los que crucificaron a su propio Rey No
habia tratado de evitar confesar al Nazareno como el Mesias. Pedro proclamé
gue Cristo habia resucitado de los muertos y que seguia sanando como lo habia
hecho cuando estaba en la tierra.

11.

La piedra.

Este versiculo es una cita no literal de Sal. 118: 22. Algunos miembros del
sanedrin, a quienes Pedro se dirigia, habian oido cuando Jesus habia citado
estas palabras y hecho la aplicacion de las mismas a los judios escépticos (Mat.
21: 42-44). Su ceguedad les habia hecho pensar entonces que podian desafiar
la advertencia y exhortacion de Cristo. Por su jerarquia eran edificadores de la
iglesia de Israel (ver com. Hech. 7: 38), pero habian rechazado la piedra que
Dios habia escogido como cabeza del angulo (Efe. 2: 20). Esta misma idea es
la nota dominante en una de las epistolas de Pedro: que la iglesia esta 169
construida de piedras vivas sobre el fundamento de Jesucristo como "cabeza
del angulo” (1 Ped. 2: 6-8).

12.

En ningun otro hay salvacion.

Pedro afirma que la curacion fisica del cojo es la manifestacion externa del
poder de Jesus para la salvacion del alma, salvacion que el invalido también
habia recibido. Debido a los resultados producidos por la orden: "Levantate y



anda", los testigos oculares debian deducir que el mismo poder era capaz de
traer consigo la bendicion mayor de la salvacion espiritual (Mat. 9: 5). La
salvacion de la cual Pedro estaba hablando era exactamente lo que los
dirigentes decian que buscaban. La afirmacion de Pedro de que Cristo es el
Unico Salvador concordaba exactamente con lo que Jesus mismo afirmaba: que
so6lo en él hay salvacion (Juan 3: 16; 14: 6).

No hay otro nombre.

Ver com. cap. 3: 16. Pedro habia aprendido a unir a la idea del nombre toda la
personalidad y el poder de quien poseia el nombre. Para los que habian
conocido y aceptado a Cristo, el nombre de Jesucristo de Nazaret era la Unica
verdadera fuente de liberacion y salvacion.

Podamos ser salvos.

Cristo es el Unico camino, y necesariamente por él debemos buscar la salvacion
si anhelamos ser salvos (Juan 14: 6; 17: 3). El plan de salvacién ofrecido por
medio de Jesucristo (1) glorifica a Dios como gobernante moral; (2) enaltece la
ley de Dios como regla de gobierno; (3) da evidencia de que su origen es la
revelacion divina; (4) por medio de la expiacidn vicaria satisface las necesidades
de los pecadores, quienes de otro modo estan bajo la condenacién de Dios.
Cristo es el unico mediador entre el hombre y Dios (1 Tim. 2: 5).

13.

Entonces viendo.

El verbo griego implica mas que ver superficialmente; incluye contemplar y
considerar.

Denuedo.

Gr. parr'sia, "valor", "valentia"; de las palabras pan, "todo" y rh'sis, "habla". Por
lo tanto, "libertad de hablar", o sea "valor" o "temeridad". Esta palabra sugiere
una prontitud para hablar que no se espera de uno que no se ha preparado para
la ensefianza. La parr'sia habia sido caracteristica de la ensefianza del Sefior, la
cual se habia impartido "claramente" (Mar. 8: 32). Desde ahora en adelante
también seria un rasgo distintivo de la obra de los apdstoles; aqui en el caso de
Pedro, y también en el de Pablo (Hech. 28: 31; 2 Cor. 7: 4). La parr'sia era una
caracteristica de Juan en la confianza que demostraba al acercarse a Dios (1
Juan 4: 17; 5: 14).

De Pedro y de Juan.

Hasta donde se registre, Juan no habia hablado, pero sin duda su porte y su
apariencia, y quizad sus palabras no registradas en este pasaje, revelaron
evidentemente un valor similar.

Sin letras.

Gr. agrammatos, "sin letras", es decir, sin educacion, por lo menos en lo que a



las letras y las tradiciones de los judios se referia. Por otra parte, un escriba era
un grammatéus, "hombre de letras". Los dirigentes de los judios, sabiendo que
Pedro y Juan no tenian la educacion de los escribas, naturalmente llegarian a la
conclusiéon de que tales ignorantes no estaban calificados para ser maestros de
religion.

Del vulgo.

Gr. idiCt's, de idios, "propio de uno". La palabra se refiere a una persona
comun, a un ciudadano particular, en contraste con el que tenia un cargo oficial.
Los discipulos no tenian una jerarquia conocida como maestros de religion.
Carecian del puesto y de la preparacion que se requerian para un cargo tal. La
palabra idiCt's tiene una historia posterior curiosa. Pasé al latin casi con la
misma grafia, idiota; y luego a los idiomas occidentales modernos como un
término que equivale a ignorancia e incapacidad. Lucas emple0 esta palabra no
para significar que Pedro Y Juan carecian de inteligencia, sino mas bien que no
eran figuras publicas reconocidas. Los miembros del sanedrin estaban
enfurecidos porgque los apdstoles intentaban hacer la obra de los maestros de
religion.

Reconocian.

Pedro ya habia declarado ante el sanedrin que su poder emanaba de Jesus de
Nazaret. En este momento, cuando los dirigentes judios procuraban explicarse
de dénde provenia la valentia de los apdéstoles para ensefiar, a pesar de que les
faltaba la preparacién académica para hacerlo, comprendieron que el modo de
hablar de Pedro era también el de Jesus. No sélo su poder para sanar, sino
también su mensaje y la manera de su presentacion derivaban de Cristo. Para
el sanedrin tuvo que haber sido como si Jesus estuviera de nuevo vivo ante sus
ojos en la persona de sus dos discipulos. Asi deberia ocurrir siempre con todos
los que verdaderamente siguen a Cristo. Para el cristiano que habla en
representacion de su Maestro, el mayor poder y la mas grande conviccion
provienen de que haya estado con Jesus en oracion, en meditacién y en
compafierismo en 170 todas las actividades de la vida. Esta clase de comunion
con el divino Sefior proporciona un privilegio inestimable, un poder
transformador y una seria responsabilidad para el servicio de Cristo.

14.

No podian decir nada.

"No podian replicar" (BJ). Es decir, "no tenian nada que contradecir’. La
evidencia era irrefutable. ,Los dirigentes judios no podian acusarlos de engafio
como lo habian intentado hacer en cuanto a la resurreccion del Sefior, porque la
persona sanada estaba frente a ellos (vers. 16). A juzgar por lo que sigue, es
probable que en esa augusta asamblea hubiera hombres que pensaban que
Dios estaba obrando por medio de los apdstoles. Poco después de este
acontecimiento Gamaliel sugirié esa posibilidad (cap. 5: 34-39). No es dificil que
también hubiera otros que, aungue sin decir nada, temieran que también fueran
"hallados luchando contra Dios" (cap. 5: 39; cf. vers. 40).



15.

Concilio.

Es decir, el sanedrin. Los dos discipulos y quiza también el que habia sido cojo,
fueron sacados de la sala del concilio mientras los miembros del sanedrin
discutian qué debia hacerse.

16.

¢ Qué haremos?

Esta pregunta no tendria por qué haberse debatido. EI sanedrin funcionaba
como un tribunal y, segun correspondia, deberia haberse pronunciado el
veredicto en favor o en contra del acusado. El cojo ya no era un invélido. Lo
veian sanado. Los dos hombres que habian sido los instrumentos humanos de
su restauracion habian estado delante de ellos, y ahora aguardaban su decisién.
Los miembros del sanedrin no actuaron como Jueces, y comenzaron a debatir
entre si lo que deberian hacer frente a las claras circunstancias. Todo este
proceder es muy caracteristico de Caifas (Juan 11: 49-50).

Sefal.

Gr. s'méion, "sefal", y por extension, "milagro” (ver t. V, p. 198; com. lIsa. 7: 14).
Las autoridades judias admitieron que se habia hecho una sefal innegable en
medio de ellos.

Notoria a todos.

El cojo, que mendigaba a la puerta del templo, era tan ampliamente conocido,
gue solo podia pensarse en dos razones para que se considerara que los
apostoles eran dignos de castigo: (1) o que el milagro era una impostura, cosa
gue ninguno del concilio creia ni se atrevia a insinuar; o (2) que el milagro habia
sido hecho por alguna clase de magia o por algun otro medio ilegal (Deut. 13:
1-5). La pregunta del sanedrin, "¢, Con qué potestad . . . habéis hecho vosotros
esto?" podria sugerir la segunda posibilidad; pero desde el mismo comienzo
Pedro (Hech. 3: 13) habia atribuido el milagro al "Dios de Abraham, de Isaac y
de Jacob", y habia insistido en que Dios, por medio de Jesucristo, habia sanado
al hombre; por lo tanto, no se les podia hacer ninguna acusacion.

No lo podemos neqatr.

La construccion de esta oracion sugiere no solo el deseo de negar el milagro,
sino también que admitian que en tales circunstancias carecian de poder para
hacerlo. Veian la evidencia, pero se negaban a examinarla imparcialmente y a
aceptar al Cristo que habia manifestado el poder. Este tipo de rechazo es peor
gue no conocer nunca la verdad.

17.



Para que no se divulgue.

Los dirigentes judios temian que el relato del milagro se divulgara por toda la
ciudad y sus alrededores y entonces sucediera que la gente pudiera aceptar a
Jesucristo como el Mesias y el divino Hijo de Dios. Este seria el resultado
I6gico, y sin duda de ese modo muchos fueron conducidos a la fe en Jesus.

En este nombre.

O "acerca de este nombre" 0" debido a este nombre" (ver com. cap. 3: 16). Los
discipulos no debian predicar mas acerca de Jesus o por su autoridad.

18.

Llamandolos.

Llamaron a Pedro y a Juan a la sala del concilio para informarles en cuanto a los
resultados de la deliberacion.

En ninguna manera hablasen.

Ni siquiera debian pronunciar el nombre de Jesus.

En el nombre.

Ver com. vers. 17.

19.

Pedro y Juan.

Los dos apéstoles se unieron ahora para expresar su determinacién de hacer
publica la vida, la muerte y la resurreccion de Cristo. Es posible que el concilio
hubiera amonestado a cada uno por separado para que desistieran, y cada uno
confirmé su determinacion de seguir adelante a pesar de la advertencia del
concilio. Hay una expresion similar de firmeza de judios fieles en 2 Macabeos 7:
30.

Juzgad.

Aqui se sugiere un principio importante. Estas palabras introducen una
afirmacion del derecho de conciencia para desobedecer a la autoridad humana
cuando ésta se opone a la autoridad divina. La declaracion enfatica de los
apostoles -"Juzgad si es justo”- muestra que reclamaban este derecho como
algo axiomatico. Sin embargo, en 171 la practica, muchas veces surge la
dificultad de establecer si el que pretende poseer tal autoridad divina realmente
la tiene. En casos como éste, cuando el problema se refiere al testimonio de los
hechos, si los hombres sienten que son enviados por Dios para declarar tales
hechos, que no se atrevan a modificar la verdad, ni siquiera por temor de
ofender a los hombres.

Cuando haya una disputa con la autoridad civil, el que tiene convicciones



religiosas debe aceptar la responsabilidad de probar que sus convicciones se
basan en la autoridad divina. Si desea que su caso pueda triunfar, debe
convencer a sus oyentes de que sus convicciones son correctas. Pedro y Juan
sabian que tenian la autoridad del Espiritu Santo, ya demostrada por milagros y
conversiones. Tenian la conviccion permanente de la verdad, y la demostraban
en su predicaciéon y en sus resultados. En esa situaciéon no podian consentir en
obedecer a los hombres antes que a Dios (cap. 5: 29). Los apéstoles habian
recibido de Cristo la orden de predicar. El también les daba el poder que tenian.
En tal situacién ninguna otra consideracion podia tener validez (HAp 55-57).

Cuando un hombre tiene que elegir entre su honrada conviccion acerca de la
voluntad de Dios para con él y las leyes de los hombres, s6lo debe seguir lo que
cree que es la voluntad de Dios. Si intenta servir a dos sefiores no podra
satisfacer a ninguno de los dos, y vendera su alma por intentar beneficiarse
personalmente. Pero si siempre reconoce que Dios tiene derecho a pedirle su
completa lealtad, nadie podra llamarlo deshonesto, y su alma estara a salvo.

Si es justo.

En vista de la evidencia irrefutable de su inocencia, los apdstoles intrépidamente
desafiaron a los dirigentes judios a que reconocieran los hechos. Que el
sanedrin dejara en libertad a Pedro y a Juan sin castigarlos, es un
reconocimiento tacito de que no eran culpables.

20.

No podemos dejar de decir.

En el griego dice: "no podemos nosotros”, lo que da énfasis al pronombre.
Como apéstoles de Jesus, Pedro y Juan habian recibido la misién especial de
dar testimonio de él (Mat. 28: 19-20; Hech. 1: 8).

Hemos visto y oido.

El testimonio de los apdstoles se basaba en sus experiencias personales, las
cuales habian disfrutado con Jesus. Muchos afios después, tanto Pedro como
Juan destacaron en sus epistolas la importancia de haber sido testigos oculares
de las verdades que ensefaban (2 Ped. 1: 16-18; 1 Juan 1: 1-3). La experiencia
intima de la presencia de Cristo en la vida del cristiano constituye una de las
evidencias mas convincentes de la realidad practica de la verdad cristiana.

21.

Les amenazaron.

El sanedrin no se atrevid a hacer mas que esto, porque todos sabian que el cojo
habia sido sanado y que no podia hacerse a los apostoles ninguna acusacion
gue mereciera castigo. En vista de que el cojo sanado era conocido por todos,
no podian negar que el relato del milagro fuera cierto. Y, ademas, como era una
buena obra, confirmada sin lugar a dudas, no podia aplicarse un castigo.



Tampoco podian justificar el castigo de los apdéstoles por haber afirmado que
habian sanado al cojo en el nombre de Jesus.

Castigarles.

Es indudable que algunos de los dirigentes judios se inclinaban a favorecer a los
apostoles (ver com. vers. 14), sin embargo, en general habia un sentimiento de
chasco porgue no habian sido capaces de encontrar algun pretexto para aplicar
un castigo sin enfurecer a la gente. En este caso la conveniencia parece haber
sido un factor importante, tanto en el razonamiento de los dirigentes como en su
decision (cf. Juan 11: 49-50).

Glorificaban a Dios.

Una descripcién de la manera como reacciond la gente ante el milagro. En su
discurso en el templo Pedro habia presentado claramente cual era la fuente del
poder por medio del cual el hombre habia sido sanado (cap. 3: 12-16).

22.

Tenia mas de cuarenta afos.

Al comparar este pasaje con el cap. 3: 2, se ve que el hombre habia estado cojo
durante todos esos afos. Una incapacidad tan larga hizo que el milagro fuera
aun mas notable. Lucas sefala repetidas veces la duracién de una enfermedad
o de una dolencia fisica que fue curada en forma milagrosa (Luc. 8: 42-43; 13:
11; Hech. 9: 33; 14: 8). Seria exagerado decir que todas estas alusiones puedan
atribuirse a que Lucas era médico (Col. 4: 14) -aunque en algunos casos si
podria ser cierto-, pues esto mismo hicieron otros autores ajenos a la medicina
al relatar curaciones milagrosas (Mar. 5: 25; 9: 21; Juan 5: 5; 9: 1). Es probable
gue los autores del NT presentaran esta informacibn mayormente porque
ayudaba a mostrar la magnitud del milagro realizado. 172

23.

Los suyos.

Gr. hoi idioi, "los suyos". Los autores judios al escribir en griego empleaban
esta expresion para referirse a comparneros de armas y a compatriotas. Pablo la
uso para referirse a parientes (1 Tim. 5: 8; cf. Hech. 24: 23), uso que también
aparece en los papiros. Juan la usa para referirse a los discipulos de Jesus
(Juan 13: 1). "Los suyos" sin duda se refiere en este pasaje a los otros
creyentes. Parece que no tenian un lugar fijo donde reunirse. En el dia de
Pentecostés probablemente se juntaron en el aposento alto (Hech. 1: 13; 2: 1).
A medida que la iglesia crecia, se reunian diariamente en el templo, y también
en sus casas (cap. 2: 46; 12: 12). Por lo tanto, es facil que Pedro y Juan
hallaran reunidos a los otros apoéstoles y a los creyentes.

Contaron todo.

El informe se presento6 para gloria de Dios y no de los apostoles que relataron el



episodio (cf. cap. 15: 3-4).

Los principales sacerdotes y los ancianos.

Ver com. vers. 1.

24.

Alzaron unanimes la voz.

Al escuchar el informe de los apdéstoles, los cristianos reunidos elevaron sus
voces en alabanza y adoracion al Dios que tan maravillosamente habia
intervenido. Las palabras que siguen sugieren que hubo un canto de alabanza
diferente al lenguaje comuan. Es probable que fuera un himno, y puede que
haya sido recitado o cantado por Pedro mientras los otros decian "amén”, o
pueden haberlo repetido después de él, frase tras frase. Pero es dudoso que la
comunidad cristiana ya hubiera compuesto y aprendido de memoria un himno tal
como parte de su liturgia. Este pasaje, basado en Exo. 20: 11 y Sal. 146: 6, se
destaca por ser la primera manifestacion que se registra del culto publico en la
historia cristiana.

Soberano Sefior.

Gr. despot's, "amo", "sefior", en contraste con un siervo. Esta palabra se
emplea en el NT seis veces para referirse al Sefior (ver com. Luc. 2: 29). Es
interesante notar que aparece dos de estas veces en los escritos 'de Pedro y de
Juan (2 Ped. 2: 1; Apoc. 6: 10), los discipulos que sin duda dirigieron este acto
de adoracion y culto.

Dios.

La evidencia textual favorece (cf. p. 10) la omisién de la palabra "Dios", y el uso
de sélo el pronombre "td". Sin embargo, tal omision no cambia el hecho de que
Dios es el creador y que esto es base eterna para la alabanza y la obediencia de

sus criaturas (Isa. 44: 23-27; Heb. 1: 1-5).

El cielo y la tierra, el mar.

Como ocurre con muchos salmos, esta atribucion a Dios de la alabanza
comienza con la exposicion de la gloria del Altisimo como Creador.

25.

Por boca.

Los manuscritos mas antiguos de este pasaje presentan una construccion
griega confusa y al parecer errénea. En los manuscritos posteriores se aprecian
variantes que dan la impresion de ser intentos de los copistas por enmendar el
texto. ElI MS mas antiguo que tenemos (Sinaitico, siglo IV) puede traducirse de
la siguiente forma: "TU hablaste por boca del Espiritu Santo, por medio de
nuestro padre David, tu siervo".



Se amotinan las gentes.

La cita de los vers. 25-26 es de Sal. 2: 1-2, que sin duda se habia aplicado en
primer lugar a alguna revuelta contra un rey de Israel. Durante el reinado de
David se mencionan conflictos con los sirios, los moabitas, los amonitas y otros
gue en vano intentaron rebelarse (2 Sam. 8). Aqui se presenta el salmo como
un paralelo con la lucha de los dirigentes judios contra el Sefior de la iglesia.
Una antigua aplicacion judia del Sal. 2: 1, probablemente proveniente del siglo Il
d. C., interpreta que las "gentes" eran Gog y Magog, que de acuerdo con el
pensamiento judio se opondrian al Mesias cuando viniera (Talmud, Abodah
Zarah 3b). Si tal aplicacion de este versiculo era conocida en los tiempos de los
apostoles -cosa que bien pudo haber sido -, es facil entender que los apostoles
aplicaran Sal. 2: 1 con toda propiedad a los que ya se oponian al Mesias.

26.

Los reyes.

En este caso, los romanos (ver com. vers. 27).

Cristo.

Gr. jristés, "ungido”. La LXX emplea esta palabra para traducir el Heb. mashiaj,
"ungido”, que se aplicaba en el AT a reyes (Sal. 18: 50; Isa. 45: 1), sacerdotes
(Lev. 4: 3), y sobre todo al Salvador que habria de venir. La palabra mashiaj se
translitera "Mesias". Los que seguian a Jesus reconocian que era el Salvador
esperado, y por lo tanto lo llamaban jristés, "Cristo". Este pasaje es una cita de
la LXX, por esto es probable que la palabra jristés deba traducirse con el sentido
gue le da el AT: "ungido”.

Dentro de su aplicacion primaria, la palabra mashiaj de Sal. 2: 2 sin duda se
refiere al rey de Israel; pero el hecho de que también pudiera emplearse para
referirse al Mesias, hacia que este pasaje moviera a los apostoles a aplicarselo
a Cristo. Que lo empleaban asi en forma consciente se ve por Hech. 4: 27, 173
donde hablan de Cristo como el que habia sido ungido.

27.
Hijo.

Gr. péis, palabra que puede significar "hijo", "nifio" o "siervo" (ver com. cap. 3:
13). Se usa también en el vers. 25 para referirse a David; la RVR la traduce
"siervo”. Quiza sea mejor traducirla aqui también como "Siervo" se entiende asi,
recuerda al siervo de Jehovéa de Isa. 52: 13.

Herodes.

Los dos gobernantes ante los cuales Jesus fue juzgado, Herodes el rey, y Pilato
el gobernador, aparecen como ejemplos destacados de los "reyes" y "principes"
del vers. 26 (Sal. 2: 2). Con referencia a Herodes Antipas, ver t. V, pp. 65-66.



Es interesante sefialar que Lucas, autor de este relato, es también el Unico
evangelista que registra el papel de Herodes en el juicio de Jesus (Luc. 23:
7-15).

Poncio Pilato.

Con referencia a este gobernador romano, ver t. V, pp. 67-68.
Gentiles.

Sin duda se trata de los romanos que compartieron con los judios la culpabilidad
por el crimen de la crucifixion.

El pueblo de Israel.

La secuencia de Herodes, Pilato, los gentiles y el pueblo de Israel, completa el
paralelismo con la secuencia anterior de gentes, pueblos, reyes y principes
(vers. 25-26). Este es un paralelismo invertido, forma caracteristica de la poesia
hebrea (ver t. lll, pp. 25-29).

28.

Para hacer.

Los apdstoles habian citado del Sal. 2, y lo habian aplicado a la crucifixién de
Cristo. Aqui reconocen que los judios y los romanos, aun en su pecado contra
el Hijo de Dios, habian ayudado a cumplir el propésito que Dios tenia para Cristo
en su obra de salvacion. En el gobierno de este mundo y en la salvacién de las
almas se manifiesta la obra de la voluntad divina. Esto no excluye el libre
albedrio del hombre. La historia, sobre todo la historia sagrada, testifica que la
voluntad de cada persona es libre, y que cada uno permanece o cae segun la
parte que haya desempefiado en el desarrollo del plan de la redencion. Ver
com. Dan. 4:17.

El que se entrega a Dios se esfuerza por cumplir la divina voluntad; pero el que
no se rinde a él, descubre que esta obrando contra Dios, quien, a pesar de la
desobediencia del hombre, cumple su voluntad divina y final. Los rebeldes, los
impios y los desobedientes ayudan a Dios: "Ciertamente la ira del hombre te
alabard" (Sal. 76: 10).

29.

Sefior, mira.

El contexto muestra que la plegaria de la iglesia esta dirigida a Dios el Padre.
Los apostoles no se desanimaron frente a las amenazas de los dirigentes
judios, sino que se acercaron al Dios que podia ayudarlos en cualquier peligro al
gue tuvieran que hacer frente. Las amenazas de los judios estaban dirigidas
después de todo contra Dios (ver com. cap. 9: 4-5).

Siervos.



Gr. doulos, "esclavo".

Denuedo.

Gr. parr'sia, "valor" (ver com. vers. 13). Los apostoles habian demostrado
"denuedo" al hablar ante el sanedrin (vers. 13), y ahora en su oracién, como si
demostraran que reconocian su debilidad natural, piden que se les aumente
este don del valor (cf. Luc. 21: 15). Comprendian que ahora lo necesitaban
mas que nunca para si mismos y también para toda la iglesia.

Hablen tu palabra.

No basta que el cristiano viva piadosamente como un testimonio del poder de
Cristo; la doctrina de la salvacion en Jesucristo también debe ser proclamada
(Rom. 10: 13-17).

30.

Extiendes tu mano.

Era Dios quien hacia las maravillas de las cuales este milagro era un ejemplo.
Nicodemo, que era miembro del sanedrin, habia dicho que nadie podia hacer
tales obras si Dios no estaba con él (Juan 3: 2).

Sefales y prodigios.

Con referencia a estas palabras, ver t. V, p. 198; com. Hech. 2: 19; 4: 16; 2 Cor.
12:12.

Mediante el nombre.

Hijo.

Ver com. cap. 3: 16.

Mejor "siervo”. Ver com. cap. 3: 13; 4: 27.

31.

Hubieron orado.

La iglesia oraba constantemente (cap. 1: 14, 24; 2: 42; 6: 4).

El lugar. . . temblo.

En vista de otras notables manifestaciones de la poderosa presencia del Espiritu
de Dios, puede deducirse que este sacudimiento no se debi6é a un terremoto,
sino a un acontecimiento sobrenatural. Fue la renovacion del prodigio del dia de
Pentecostés, pero al parecer no se vieron las lenguas de fuego. De este modo
los cristianos comprendieron inmediatamente que estaba entre ellos el Dios de
toda la naturaleza, al cual se habian dirigido (vers. 24). Dios vio su necesidad, y
les respondio inmediatamente como sefal de que habia oido sus plegarias.

Todos fueron llenos. Ver com. cap. 2: 4. Como habia ocurrido en el dia de



Pentecostés, los discipulos otra vez fueron llenos del poder del Espiritu.
Recibieron la seguridad de que podian hablar con valor las palabras 174 que se
les habia ordenado proclamar. El hecho de que los discipulos hubieran recibido
el Espiritu en Pentecostés no queria decir que no pudieran recibir una nueva
uncién en momentos futuros de necesidad especial. En verdad, el primer
derramamiento del Espiritu los habia preparado para recibir nuevos
derramamientos. Lo mismo ocurre con el cristiano. La vida que comienza en el
Espiritu, como lo indica el bautismo, depende de la comunidon constante y de
una provisién de gracia continuamente renovada.

Hablaban con denuedo.

Llenos de valor por medio del poder del Espiritu, por el cual habian orado, desde
alli en adelante los apdstoles proclamaron el Evangelio en todas las ocasiones y
en todos los lugares donde hallaban la oportunidad de hacerlo, sin hacer caso
de cualquier tipo de amenazas que se les hiciera.

32.

Un coraz6n y un alma.

El Cédice de Beza (siglo VI) afiade: "y no habia entre ellos diferencia alguna”.
Como ocurre con otros grupos de palabras anélogas, el sentido de "coraz6n"y
"alma" se superponen, y deberian entenderse aqui como la totalidad del
caracter sin hacer distinciones sutiles. En el pensamiento hebreo, ser "de un
corazén" indicaba completo acuerdo (Jer. 32: 39; cf. 1 Crén. 12: 38). Y no
fueron nada mas Pedro, Juan y los otros apdéstoles quienes participaron en este
comun acuerdo, sino ademas toda la multitud de creyentes.

Ninguno decia.

Cada uno sentia que sus posesiones pertenecian a Dios, y que las debia
entregar cuando le fueran pedidas. Esto s6lo podia provenir del profundo amor
mutuo, predicho por Cristo como una identificacion de sus verdaderos discipulos
(Juan 13: 35). Los idealistas que se han esforzado por describir teéricamente
una sociedad perfecta, como lo hizo Platén en su obra La Republica o0 Tomas
Moro en su Utopia, han propuesto como condicion de su sociedad perfecta una
comunidad de bienestar similar a la que se practicaba en la iglesia primitiva.
Para alcanzar el éxito, tal sociedad exige la perfeccion de sus componentes. La
esperanza de los creyentes de que su Sefior pronto volveria, junto con su
unidad de pensamiento y sentimiento, sin duda los hacia estar dispuestos a
desprenderse de sus posesiones materiales. Sin embargo, como en el caso de
Ananias (Hech. 5: 4), no estaban obligados a hacerlo.

Todas las cosas en comun.

Esta declaracion corresponde con un pasaje paralelo (cap. 2: 44). En realidad,
los vers. 32-35 de este capitulo repiten en términos generales lo que aparecié
antes (cap. 2: 43-45). Es probable que Lucas haya repetido esta afirmacién
para preparar el camino para el relato de la liberalidad de Bernabé (vers. 36-37)
y del egoismo de Ananias (cap. 5: 1-11). A Lucas le agrada detenerse en la



descripcion de la comunidad de bienes como una expresion ideal de la igualdad
y fraternidad manifestadas en la iglesia primitiva. Movidos por la ley del amor,
los miembros de la comunidad cristiana renunciaban voluntaria y
espontaneamente a sus derechos de propiedad personal. Su generosidad era
genuina, completa, sin esperanza de recompensa material. No se consideraban
poseedores para beneficio propio, sino mayordomos para el bien de otros.

33.

Con gran poder.

El testimonio de los apostoles fue presentado no con su propia fuerza sino con
un poder que nunca podrian haber producido dentro de si mismos. El que les
daba energia era el Espiritu divino.

Daban.

Gr. apodidCmi, "entregar [lo que se debe]". Los apdéstoles seguian dando el
testimonio que ya habian dado en Pentecostés y en el templo. Sentian una
motivacion intima de dar testimonio. Habian visto las maravillosas obras de
Jesus; lo habian visto morir; habian visto lo que no habian creido que pudiera
ocurrir: que el Sefor resucitara de entre los muertos. Este milagro supremo
constituia el punto culminante de la predicacion evangélica. Los apdstoles
podian relatar ese hecho como testigos oculares del Sefior resucitado, y lo
narraron "con gran poder".

Gracia.

Gr. jaris (ver com. Rom. 3: 24), que puede entenderse aqui como "favor" (como
en Luc. 2: 52), y asi indica que el favor del pueblo hacia los cristianos adn
continuaba. Sin embargo, como el contexto destaca el don espiritual del poder
gue habian recibido, probablemente sea mejor dar a jaris su sentido mas
especifico de "gracia divina", como en Luc. 2: 40.

34.

Necesitado.

El griego parece unir este versiculo con el anterior por medio de la conjuncién
gar, "porque”, que la RVR traduce "asi que". Gar sugiere que habia una
estrecha relacion entre la liberalidad de los cristianos y la gracia de la cual
disfrutaban (ver com. vers. 33). 175

Poseian heredades.

Algunos de los nuevos cristianos tenian abundantes recursos. Lo genuino de su
amor fraternal se manifestd en su abnegacion por el bienestar de sus hermanos
menos afortunados.

Las vendian, y traian.

La construccion verbal sugiere que esto se repiti¢ varias veces a medida que los



creyentes se iban deshaciendo, uno tras otro, de sus posesiones para el bien
comun de la iglesia. Los motivos que los movian eran el amor y el impulso a la
dadivosidad. Aunqgue Locas no lo menciona, también existe la posibilidad de
gue los cristianos estuvieran impresionados con las advertencias de su Sefor de
que vendrian guerras y dificultades (Mat. 24: 5-12), y por lo tanto que las
posesiones terrenas son inestables. Las tierras y las propiedades en Palestina
seguramente perdieron su valor cuando sobrevinieron las dificultades que el
Sefior habia profetizado. Jeremias habia demostrado su fe en la futura
restauracion de su pueblo a Palestina, mediante su compra de un terreno en
Anatot (Jer. 32: 6-15); pero los cristianos mediante una accion opuesta -la venta
de sus propiedades- mostraron su fe en la seguridad del mensaje del cual eran
testigos.

35.

Lo ponian a los pies.

Poner el valor de la venta a los pies de los discipulos era un acto significativo,
pues mostraba que daban a los apostoles el pleno manejo del dinero. En Sal. 8:
6 se emplea en forma similar esta expresion. Ciceron usa la misma figura al
hablar de dones que se colocan "a los pies del pretor" (Pro Flacco xxvii. 68).
Parece que estas palabras reflejan la costumbre de que cuando se hacian
regalos u ofrendas a un rey, un sacerdote, o un maestro, no se las colocaba en
SUS manos, Sino a sus pies.

A cada uno seguin su necesidad.

Mejor "segun cualquiera tuviera necesidad”. Sin duda muchos de los cristianos
no estaban necesitados, y se mantenian sin ayuda. Los ayudados eran los que
no podian ganarse la vida por estar enfermos o quiza por haber perdido su
empleo por haber cambiado su fe religiosa (cf. Juan 9: 22: los que aceptaron a
Cristo fueron amenazados con excomunion), las viudas y los recién llegados
gue aun no se habian establecido en la ciudad. También pueden haber estado
entre los que recibian ayuda porque, segun lo creian los apdstoles, eran
merecedores de apoyo material por su actividad espiritual en la propagacion de
la fe, aunque Lucas no lo menciona especificamente. Aqui se ve un ministerio
prudente y bien organizado para satisfacer las necesidades materiales,
ministerio que siempre ha sido para bien de la iglesia dondequiera que asi se lo
ha desempefiado (1 Tim. 5: 5-16, 21).

36.

Bernabé.

Esta es la primera vez que se menciona a Bernabé, quien més tarde viajaria con
el apdstol Pablo en su primer viaje misionero. Lucas interpreta el nombre
Bernabé como huids parakl'seCs, "hijo de consolacién" o "hijo de exhortacion".
Los eruditos no estan de acuerdo en cuanto a las palabras hebreas o arameas
representadas por esta traduccion. Quiza fuera un bar nebu'ah, "hijo de



profecia’. En todo caso, su apellido parece indicar que Bernabé se
caracterizaba por su don de exhortacién (cf. cap. 11: 23). No se sabe cuando
se convirti6 al cristianismo. Como era levita pudo haber participado en el
servicio del templo y haber oido al Sefior 0 a los apdstoles cuando predicaban
alli. Era pariente de Juan Marcos (Col. 4: 10), quien vivia en Jerusalén (Hech.
12: 12). Una tradicién consignada por Clemente de Alejandria (Stromata ii. 20)
afirma que Bernabé fue uno de los setenta enviados por Jesus (Luc. 10: 1; ver
com. Hech. 9: 27).

Existe una epistola que lleva el nombre de Bernabé que, segun lo creian
Clemente de Alejandria y Origenes -autores cristianos del siglo Ill-, habia sido
escrita por este apostol. Sin embargo, el contenido de la epistola muestra que
no es asi. La epistola consiste mayormente en interpretaciones antijudias y
alegoricas de los relatos del AT. La epistola se opone a la observancia del
séptimo dia, sabado, y esta en favor de la observancia del "octavo dia",
domingo. Es probable que fuera escrita por un desconocido a mediados del
siglo Il d. C.

Chipre.

Esta isla esta situada en el extremo oriental del mar Mediterraneo. Alli se
radicaron judios por lo menos desde los tiempos de los Macabeos (1 Macabeos
15: 23). Los maestros cristianos huyeron de Jerusalén a Chipre durante la
persecucion en que fue muerto Esteban (Hech. 11: 19). Pablo y Bernabé
visitaron la isla de Chipre en su primer viaje misionero, probablemente por
pedido de Bernabé.

37.

Una heredad.

Mejor "un campo” (BJ). Segun la dispensacion hebrea, los levitas no tenian
propiedad privada sino que vivian en ciudades y en propiedades comunes, y se
sostenian 176 tenian con los diezmos que entregaba la gente (Num. 18: 20-2 |).
Pero el caso de Jeremias (Jer. 32: 7-12) indica que no habia nada que impidiera
gue un sacerdote o levita adquiriera tierra por medio de una compra o de una
herencia. Ademas, Bernabé pudo haber adquirido su propiedad al casarse. No
se informa en donde estaba situado el campo que Bernabé vendid. Maria, tia
de Bernabé, también tenia una propiedad, y aunque no vendioé su casa, la puso
a disposicion de la comunidad cristiana (Hech. 12: 12).

Parece que Bernabé tuvo que trabajar mas tarde para ganarse la vida, como
también lo hizo Pablo (1 Cor. 9: 6). Es posible que Bernabé hubiera sido
escogido como ejemplo de la liberalidad dentro de la iglesia cristiana primitiva,
porque tenia algo de extraordinario el tipo de su dadiva o la naturaleza del
sacrificio que hizo.
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36 HAp 135

CAPITULO 5

1 Ananias y Safira mueren por haber mentido al Espiritu Santo. 12 Los
apostoles hacen muchas sefales y prodigiosos, 14 y aumenta en gran cantidad
el nimero de los convertidos. 17 Los apéstoles son de nuevo encarcelados, 19
pero son liberados por un angel, quien les ordena que prediquen publicamente a
todos. 21 Los apostoles predican en el templo 29 y delante del concilio. 33 Los
sacerdotes, enfurecidos, intentan matarlos, pero son librados por el consejo de
Gamaliel, un respetable maestro de los judios. 40 Los apdstoles son azotados,
pero glorifican a Dios y no cesan ni un solo dia de predicar y ensefiar.

1 PERO cierto hombre llamado Ananias, con Safira su mujer, vendié una
heredad,

2 y sustrajo del precio, sabiéndolo también su mujer; y trayendo sélo una parte,
la puso a los pies de los apéstoles.

3 Y dijo Pedro: Ananias, ¢ por qué llend Satanas tu corazon para que mintieses
al Espiritu Santo, y sustrajeses del precio de la heredad?

4 Reteniéndola, ¢no se te quedaba a ti? y vendida, ¢no estaba en tu poder?
¢Por qué pusiste esto en tu corazon? No has mentido a los hombres, sino a
Dios.

5 Al oir Ananias estas palabras, cay0 y expir6. Y vino un gran temor sobre
todos los que lo oyeron. 177

6 Y levantandose los jovenes, lo envolvieron, y sacandolo, lo sepultaron.

7 Pasado un lapso como de tres horas, sucedié que entré su mujer, no sabiendo
lo que habia acontecido.

8 Entonces Pedro le dijo: Dime, ¢vendiste en tanto la heredad? Y ella dijo: Si,
en tanto.

9 Y Pedro le dijo: ¢Por qué convinisteis en tentar al Espiritu del Sefior? He aqui
a la puerta los pies de los que han sepultado a tu marido, y te sacaran a ti.

10 Al instante ella cay6 a los pies de él, y expir0; y cuando entraron los jovenes,
la hallaron muerta; y la sacaron, y la sepultaron junto a su marido.

11 Y vino gran temor sobre toda la iglesia, y sobre todos los que oyeron estas
cosas.

12 Y por la mano de los apdstoles se hacian muchas sefiales y prodigios en el
pueblo; y estaban todos unanimes en el portico de Salomon.

13 De los demas, ninguno se atrevia a juntarse con ellos; mas el pueblo los
alababa grandemente.

14 Y los que creian en el Sefior aumentaban mas, gran nimero asi de hombres



como de mujeres;

15 tanto que sacaban los enfermos a las calles, y los ponian en camas y lechos,
para que al pasar Pedro, a lo menos su sombra cayese sobre alguno de ellos.

16 Y aun de las ciudades vecinas muchos venian a Jerusalén, trayendo
enfermos y atormentados de espiritus inmundos; y todos eran sanados.

17 Entonces levantandose el sumo sacerdote y todos los que estaban con él,
esto es, la secta de los saduceos, se llenaron de celos;

18 y echaron mano a los apdstoles y los pusieron en la carcel publica.

19 Mas un angel del Sefior, abriendo de noche las puertas de la carcel y
sacéandolos, dijo:

20 Id, y puestos en pie en el templo, anunciad al pueblo todas las palabras de
esta vida.

21 Habiendo oido esto, entraron de mafiana en el templo, y ensefiaban. Entre
tanto, vinieron el sumo sacerdote y los que estaban con él, y convocaron al
concilio y a todos los ancianos de los hijos de Israel, y enviaron a la céarcel para
gue fuesen traidos.

22 Pero cuando llegaron los alguaciles, no los hallaron en la céarcel; entonces
volvieron y dieron aviso,

23 diciendo: Por cierto, la carcel hemos hallado cerrada con toda seguridad, y
los guardas afuera de pie ante las puertas; mas cuando abrimos, a nadie
hallamos dentro.

24 Cuando oyeron estas palabras el sumo sacerdote y el jefe de la guardia del
templo y los principales sacerdotes, dudaban en qué vendria a parar aquello.

25 Pero viniendo uno, les dio esta noticia: He aqui, los varones que pusisteis en
la cércel estan en el templo, y ensefian al pueblo.

26 Entonces fue el jefe de la guardia con los alguaciles, y los trajo sin violencia,
porque temian ser apedreados por el pueblo.

27 Cuando los trajeron, los presentaron en el concilio, y el sumo sacerdote les
pregunto,

28 diciendo: ¢No os mandamos estrictamente que no ensefaseis en ese
nombre? Y ahora habéis llenado a Jerusalén de vuestra doctrina, y queréis
echar sobre nosotros la sangre de ese hombre.

29 Respondiendo Pedro y los apdstoles, dijeron: Es necesario obedecer a Dios
antes que a los hombres.

30 El Dios de nuestros padres levantd a Jesus, a quien vosotros matasteis
colgandole en un madero.

31 A éste, Dios ha exaltado con su diestra por Principe y Salvador, para dar a
Israel arrepentimiento y perdén de pecados.



32 Y nosotros somos testigos suyos de estas cosas, y también el Espiritu Santo,
el cual ha dado Dios a los que le obedecen.

33 Ellos, oyendo esto, se enfurecian y querian matarlos.

34 Entonces levantandose en el concilio un fariseo llamado Gamaliel, doctor de
la ley, venerado de todo el pueblo, mandé que sacasen fuera por un momento a
los apdstoles,

35 y luego dijo: Varones israelitas, mirad por vosotros lo que vais a hacer
respecto a estos hombres.

36 Porque antes de estos dias se levanté Teudas, diciendo que era alguien. A
éste se unid un numero como de cuatrocientos hombres; pero él fue muerto, y
todos los que le obedecian fueron dispersados y reducidos a nada.

37 Después de éste, se levantd Judas el galileo, en los dias del censo, y llevo
en pos de si a mucho pueblo. Perecié también él, y todos 178 los que le
obedecian fueron dispersados.

38 Y ahora os digo: Apartaos de estos hombres, y dejadlos; porque si este
consejo o esta obra es de los hombres, se desvanecer§;

39 mas si es de Dios, no la podréis destruir; no seais tal vez hallados luchando
contra Dios.

40 Y convinieron con él; y llamando a los apostoles, después de azotarlos, les
intimidaron que no hablasen en el nombre de Jesus, y los pusieron en libertad.

41 Y ellos salieron de la presencia del concilio, gozosos de haber sido tenidos
por dignos de padecer afrenta por causa del Nombre.

42 Y todos los dias, en el templo y por las casas, no cesaban de ensefiar y
predicar a Jesucristo.

1.

Pero.

Hay un agudo contraste entre la bondadosa generosidad de Bernabé (cap. 4:
36-37) y la avaricia de Ananias y Safira (cap. 5: 1-11).

Cierto hombre.

Solo un narrador veraz relataria la historia de Ananias y de Safira a esta altura
del relato. Asi como hubo un Judas entre los doce discipulos, asi también en la
naciente iglesia, pura y activa, hubo dos que prefirieron la mezquindad a la
generosidad, y la hipocresia a la honestidad. Pero a pesar de todo se presenta
el relato tranquila e imparcialmente, y el lector aprende y se conmueve por la
narracion de los hechos tales como sucedieron.

Ananias.

Significa "Jehova es benigno”. Era un nombre comun. También se llamaba asi



el que ayud6 a Saulo de Tarso cuando éste se convirtié (cap. 9: 10-17), y un
sumo sacerdote (cap. 23: 2; 24: 1). Es el mismo nombre que aparece en Jer.
28: 1 ("Hananias") y Dan. 1: 6-7.

Safira.

Es probable que este nombre derive del arameo shappira’, "hermosa”, aunque
algunos sugieren que seria del griego sapfeiros, "zafiro" o "lapislazuli".

Heredad.

Ver com. cap. 2: 45. Sin duda se trataba de un terreno (cap. 5: 3).

2.

Sustrajo.

Gr. nosfizomai, "guardar para uno mismo". En Tito 2: 10 se traduce
"defraudando”. En la LXX se emplea en Jos. 7: 1 el mismo verbo para describir
el pecado de Acan ("cometieron una prevaricacion", RVR). El hecho de que
Ananias retuviera parte del precio de la propiedad no era en si mismo un
pecado, pues en realidad no estaba obligado a dar nada. Habia dicho que
daria, pero no le era imperioso dar una cantidad especifica. EIl dinero le
pertenecia, y podia darlo todo o s6lo una parte; pero presentd la parte como si
fuera el todo. Este fue el engafio. Su accion fue una mentira.

La forma sincera como Lucas narra la abnegacion de Bernabé probablemente
refleje la aprobacion de la iglesia. Ananias posiblemente también pensé que
podia conseguir esa misma aprobacion, pero haciendo un menor sacrificio. El
deseo de agradar a otros no fue suficientemente fuerte para alcanzar una
victoria total sobre la avaricia; pero la codicia si fue mas que suficiente para
triunfar sobre la honradez. El impulso a vender provenia del Espiritu de Dios;
por lo tanto era malo el impulso de retener parte del precio. Este acto fue un
intento de servir al mismo tiempo a Dios y a Mamon. Este pecado fue en cierto
sentido similar al de Giezi (ver com. 2 Rey. 5: 20-27); pero teniendo en cuenta
los milagros de Pentecostés y el extraordinario progreso de la iglesia bajo la
conduccion del Espiritu, fue mas repulsivo y recibié un castigo mas severo.

Su mujer.

Evidentemente Safira se presté para ser complice del plan. Su falta fue
premeditada.

3.

Pedro.
Aqui el portavoz de la iglesia.

sPorqué...?

Si Ananias lo hubiera deseado, podria haber resistido la tentacion. Si asi lo



hubiera hecho, el tentador se habria apartado de €l (Sant. 4: 7).

Llend Satanas tu corazon.

Pedro sefalé el origen del mal. Su conocimiento de lo que habian hecho
Ananias y Safira le venia del don de discernir (1 Cor. 2: 14; 12: 10). Pero en
triste contraste con este discernimiento, Ananias habia abierto su corazon a
Satanas hasta que su mente se llené de codicia y de engafio.

Espiritu Santo.

El Espiritu habia sido dado para guiar a los creyentes a toda verdad (Juan 16:
13), pero Ananias estaba en verdad intentando engafar al Espiritu de verdad
(ver com. Juan 14: 17, 26; 16: 13).

4.

Reteniéndola.

Nadie habia obligado a Ananias a vender la propiedad. Solo se esperaba 179
gue honradamente entregara el producto de lo que habia prometido. Lo que
Pedro dijo indica que la iglesia no obligaba a nadie a contribuir para el fondo
coman, pero si una persona prometia dar, debia entregar lo que habia
prometido. Ananias estuvo siempre libre de hacer lo que mejor le parecia. Es
posible que la parte que retuvo no fuera grande, y podria haberse guardado
mucho mas si lo hubiera hecho en forma honrada. Pero este intento de obtener
fama de ser generoso sin hacer realmente un sacrificio lo hizo culpable de
sacrilegio.

Pusiste esto.

En el texto griego dice "pusiste esta accion". Esto implica un plan premeditado
de Ananias. No se trataba de haber cedido a una tentacién repentina, sino de
haber acariciado un plan que nunca fue correcto, y que resultd en un mal acto.
Satanas habia entrado en su corazén con este plan, y Ananias nunca lo
rechazo.

Mentido . . . a Dios.

No significa que Ananias no hubiera mentido a los hombres, sino que su pecado
en primer lugar consistia en que habia tratado de engafiar a Dios. En ultima
instancia, todo pecado es contra Dios, aunque también afecta mucho a los
hombres. David reconocié esto cuando dijo: "Contra ti, contra ti solo he pecado”
(Sal. 51: 4). Ananias o no tuvo en cuenta a Dios, 0 pensé que podia engafarlo
asi como esperaba engafar a sus hermanos en la fe. Sea como fuere, estaba
pecando contra Dios, y con justicia Pedro destaca esto.

El empleo de la palabra "Dios" aclara la ensefianza biblica referente al Espiritu
Santo. En Hech. 5: 3 se dice que el pecado de Ananias fue mentir "al Espiritu
Santo"; aqui se dice que mintié6 "a Dios". Esta relacion sugiere la unidad que
existe entre el Espiritu y el Padre, y sirve para advertir al cristiano en cuanto a la
pecaminosidad de una santidad fingida (ver com. Mat. 12: 31).



5.

Expiro.

Gr. ekpsujC, "expirar", "morir", que aparece también en la literatura médica
griega. La muerte de Ananias no fue una simple coincidencia. Hubo una
estrecha relacion entre el reproche de Pedro contra el pecado y la muerte del
pecador. Cualquier duda que pudiera haber en cuanto a esto desaparece al
considerar la muerte de Safira (vers. 7-10), la cual fue predicha por Pedro
después de poner en claro el engafio. Comparese esto con el castigo de Nadab
y Abiu (Lev. 10: 2) y de Acan (Jos. 7: 20-26); ver com. 2 Cron. 22: 8. Cf. Mat.
27: 50.

Este fue un castigo terrible, pero no debemos asombrarnos. Ananias y Safira
eran miembros de la naciente iglesia. @ Se habian acercado a Dios.
Indudablemente habian gustado de algunos de los dones celestiales de la
salvacion. Quiza habian recibido algunos de los dones del Espiritu; pero,
siguiendo a un espiritu falso, habian cometido un acto sacrilego. Si no recibian
un castigo visible y notorio en esos primeros dias de la iglesia, tales actos de
engafo podrian haber socavado la obra de los apdstoles. Dios intervino en este
caso para salvar a su iglesia de mayores males y peligros. Este episodio
encierra una leccion para nosotros: si una persona asiste a un servicio religioso
y canta con fervor,

"Mi espiritu, alma y cuerpo,
mi ser, mi vida entera,

cual viva, santa ofrenda

te entrego a ti, mi Dios",

cuando en realidad no ha entregado todo, comete el pecado de Ananias y
Safira.

Gran temor.

Lucas muchas veces asocia los milagros con el temor que sintieron quienes lo
contemplaban (Luc. 1: 12, 65; 5: 26; 7: 16; 8: 37; Hech. 2: 43; 19: 17); pero aqui
es evidente que hay mas que el temor reverente que se presenta en Hech. 2:
43. En un grupo grande bien podria haber otras personas deshonradas quienes
pudieron haber sentido cierto terror Debe haberse apoderado de los demés una
mayor reverencia hacia el Dios que podia destacar de este modo la justicia
divina. EIl temor fue inmediato. Se extendi6é entre los creyentes antes de que
Safira se enterara de la muerte de su esposo. Este tipo de temor deberia ser
saludable para cualquiera que no sea completamente sincero en su vida
cristiana.



6.

Los jovenes.

Con mas precision, "los mas jovenes".

Lo envolvieron.

Quiza en el manto que llevaba puesto en ese momento. Era costumbre
envolver el cuerpo en una mortaja y enterrarlo de inmediato fuera de los muros
de la ciudad. Para los judios el contacto con un cadaver causaba la
contaminacién ceremonial (ver com. Num. 19: 11). Esto, mas el deseo de evitar
costosos métodos de embalsamamiento, requeria un entierro inmediato.

Lo sepultaron.

Como puede verse por los relatos del entierro de Lazaro (ver com. Juan 11: 38)
y de Jesus (ver com. Mat. 27: 60), los 180 muertos eran colocados en cuevas o
tumbas cuya entrada se cerraba con grandes piedras. Se habra necesitado,
pues, poco tiempo para enterrar a Ananias. Con referencia a los aspectos de
los ritos funerarios judios, ver com. Hech. 8: 2.

7.

Lapso como de tres horas.

Es posible que este lapso fue el que transcurri6 hasta la siguiente hora de
oracion. Hubo suficiente tiempo para retirar el cuerpo de Ananias, pero Safira
aun no se habia enterado.

Entro.

Entré donde estaban Pedro y el resto de la congregacion que acababan de ser
testigos de la muerte y entierro de su esposo.

8.

Le dijo.
Pedro no hizo esta pregunta para entrampar a un complice, sino para darle a
Safira la oportunidad de manifestar arrep