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Prefacio

El proposito de esta obra es darle al lector una vista panoramica del Nuevo Testamento de la Biblia.
Entonces, referente a cada libro vamos a tocar los asuntos introductorios: ;Quién fue el autor? ;Cuando
fue escrito? ;Cuales son los rasgos del libro? ;Cudl es el tema y el propdsito? Estos son necesarios como
la base para conseguir un entendimiento del libro. Cuando estudiamos e interpretamos un pasaje de la
palabra de Dios muy frecuentemente nos ayuda el tomar en cuenta esta informacidn. Particularmente es
util tener este trasfondo para entender la perspectiva y la intencion del autor.

Ademds, se ofrecen notas adicionales sobre asuntos cruciales como estructura, interpretacion, pasajes
problematicos o controversiales, perspectiva, y mas.

Nota: Citas de las Escrituras no identificadas vienen de la Reina-Valera 1960. Otras traducciones se
identifican por sus abreviaciones comunes—por ejemplo, NBLA-Nueva Biblia de las Américas.
Traducciones por el profesor se identifican por las letras HEB.

Cada estudioso de la Biblia, intérprete de la Biblia o maestro de la Biblia construye sobre el trabajo de
los demas. Dado que este manual no pretende ser un trabajo académico, sino que esta disefiado para uso
en un curso con estudiantes, el profesor no ha considerado necesario citar todas las fuentes. El ha hecho
uso libre de comentarios y obras sobre la Introduccion del Nuevo Testamento. El profesor reconoce su
deuda con estas obras. Pero, como se dice con frecuencia, las interpretaciones expresadas en este manual
son la responsabilidad exclusiva del autor.



Introduccion al Nuevo Testamento

El Nuevo Testamento documenta el Gltimo paso en el plan de Dios de proveer la salvacion de
humanidad — Heb. 9:26b.

Incluso aparte de la provision de salvacion, ningtn otro libro del mundo antiguo ha tenido un impacto
tan duradero en la civilizacion mundial. Pasajes como el Sermoén del Monte y el capitulo de amor en 1
Corintios capitulo 13 son reconocidos incluso por los inconversos.

En cuanto a la relacion del Antiguo Testamento al Nuevo Testamento:

El Antiguo Testamento... El Nuevo Testamento ...
es el cimiento es la superestructura
es un esbozo profético es el cumplimiento
es la promesa es la ejecucion
plantea el problema aporta la solucion
es el comienzo es la consumacion

También, se deberia notar que, aunque todas las Escrituras son inspiradas por el Espiritu de Dios,
debemos completar nuestra doctrina con el Nuevo Testamento. Por eso, podemos decir...

El Antiguo Testamento... El Nuevo Testamento ...
es preparatorio es culminante
es parcial es completo

Por ejemplo, con la perspectiva del Nuevo Testamento, podemos ver las raices de la doctrina de la
Trinidad en el Antiguo Testamento. Pero la revelacion completa de esta doctrina se da en el Nuevo
Testamento. Ademas, tales doctrinas como justificacion, resurreccion, y vida eterna, aparecen en forma
primitiva en el Antiguo Testamento, pero aparecen en su totalidad en el Nuevo Testamento.

El Nuevo Testamento usa el término “misterio” con el sentido de algo ocultado en el Antiguo
Testamento, pero revelado en el Nuevo (ver Efe. 3:3, 4, 9; Col. 1:26-27). A esto se le llama “revelacion
progresiva.” No es asunto de evolucion, sino que Dios reveld lo necesario al momento preciso.

El Término “Nuevo Testamento” o “Pacto”

El término, “Nuevo Testamento,” se refiere al nuevo arreglo de Dios con el hombre después de Cristo
(Jer. 31:31). El Nuevo Pacto fue anunciado por Cristo durante la Gltima cena (Mat. 26:26-29). Esto esta
conectado especificamente con Su muerte para el perdon de los pecados. Pero debemos recordar que en
la iglesia no se cumple el Nuevo Pacto—este se cumplira en Israel en el futuro milenio. El Nuevo Pacto
pertenece a Israel, no a la iglesia. La iglesia participa en los beneficios del Nuevo Pacto por medio de la
muerte de Cristo. El injertar de creyentes gentiles entre los judios (Rom. 11:17) apoya esta perspectiva.

La Situacién Histérica y Religiosa

Hubo un lapso de aproximadamente 400 afios entre el cierre del Antiguo Testamento y el nacimiento de
Jesucristo en Belén. Este es un intervalo de silencio con respecto a las Escrituras. El periodo del Antiguo
Testamento termino con el Imperio Medo-Persa como el poder dominante. Durante el intervalo entre los
testamentos, habia varios cambios de poder. Mas tarde, los griegos se hicieron cargo, y finalmente,
cuando empieza el Nuevo Testamento, Roma es el poder dominante del mundo. Durante estos afios de

3



silencio de Dios, es evidente que Dios estaba preparando el mundo para la venida de Cristo. Todos los

cambios—politicos y religiosos—produjeron la escena que Pablo llamo “el cumplimiento del tiempo”
(Gal. 4:4).

Partidos Religiosos del Nuevo Testamento

e Los Fariseos. Estos se presentaron para defender el modo de vivir judio contra todas las
influencias exteriores. Eran legalistas estrictos que creyeron en el Antiguo Testamento y eran
nacionalistas en la politica.

e Los Escribas. Fueron un grupo de expositores profesionales de la ley datando de los dias de
Esdras. Llegaron a ser los que se pararon en pelillos acerca de la ley. Se preocupaban mas por la
letra que por el espiritu de la ley. ‘Escriba’ e “intérprete de la ley” (Lc. 7:30) son sindbnimos.

e Los Saduceos. Los saduceos se integraron de los ricos y los que propendian a lo social, los que
querian desprenderse de la tradicion. Rechazaron lo sobrenatural y resistieron a los fariseos, los
cuales lo aceptaron.

e Los Herodianos. Eran un partido en la época de Jesus que eran estrictamente oportunistas
politicos. Intentaron mantener a Herodes en el trono. Solo se mencionan tres veces en los
Evangelios (Mat. 22:16; Mar. 3:6; 12:13).

La Lengua del Nuevo Testamento

La preparacion de Dios para la propagacion de las buenas noticias acerca de Cristo y Su salvacion
incluy¢ el desarrollo de la lengua griega como la lengua comun del mundo civilizado. Es un ejemplo
maravilloso de la soberania de Dios. Muchos afirman que el arameo fue la lengua original del Nuevo
Testamento. Pero relativamente pocas personas fuera de la tierra de Israel habrian sido capaces de leer el
Nuevo Testamento en arameo. Por eso Dios uso el idioma griego.

Este idioma era la lengua perfecta para el proposito de Dios. Era muy capaz de expresar los matices de
argumentacion y entonces tenia la habilidad de explicar la doctrina del Nuevo Testamento y propagar el
mensaje de Cristo a todas partes del mundo civilizado.

Se ha dicho que el Nuevo Testamento tiene “un cuerpo griego, un alma hebrea, y un espiritu cristiano
que anima a ambos.” Aunque el Nuevo Testamento fue escrito en griego, es de notar que los autores,
con la excepcion de Lucas, eran hebreos. Asi es que el lenguaje alin muestra caracteristicas de la
mentalidad hebrea. Tener en mente este hecho nos ayudaria con la interpretacion del Nuevo Testamento.

El orden cronolégico de los libros del Nuevo Testamento

Obviamente, el Nuevo Testamento no es un solo libro. Es una biblioteca de 27 libros: cinco libros de
historia, 21 epistolas y un libro de profecia.

Por supuesto, no podemos saber las fechas de composicion exactas de los libros de la Biblia. Los
estudiosos pesan la evidencia y hacen sus propias conclusiones en cuanto a las fechas. Mayormente este
curso sigue el razonamiento del Dr. Daniel Wallace del Seminario Teoldgico de Dallas. Su sistema es
muy logico y sus pruebas muy impresionantes. Por tanto, en la tabla de la hoja se usan las fechas de Dr.
Wallace (salvo con el Evangelio de Marcos). Sin embargo, las fechas son aproximadas.



Libro Fecha Libro Fecha

(d.C.) (d.C.)
Santiago 44 Hechos 62
Galatas 48 Mateo 62
1 y 2 Tesalonicenses 50 1 Timoteo, Tito 63
1 Corintios 54 2 Timoteo 64
2 Corintios 55 1 Pedro, 2 Pedro 64
Romanos 57 Hebreos 65
Colosenses, Filemon 60 Juan 66
Efesios 60 2, 3 Juan 66
Filipenses 61 Judas 66
Marcos 61 1 Juan 68
Lucas 62 Apocalipsis 95

Algunas de estas fechas difieren sustancialmente del pensamiento normal. Este es el caso
particularmente del evangelio de Juan — 66 a. C.; las tres epistolas de Juan — 68 a. C.; y Judas — 66 a. C.
Estas diferencias generalmente no afectan la interpretacion de estos libros. Mas importante es hacer una
defensa fuerte de fechas tempranas que apoyan la autoria de testigos presenciales y contemporaneos de
los eventos descritos.

El Proposito del Nuevo Testamento

El propdsito basico del Nuevo Testamento es anunciar, explicar, ampliar, y defender las buenas noticias
de Jesucristo. Se ven estos propositos en particular:

1. Ofrecer el Mesias/Rey a los judios.

Los libros del Nuevo Testamento revelan la persona y obra de Jesucristo y el cumplimiento
de las promesas y profecias referente a El.

2. Explicar el lugar de Israel en el plan de Dios después del rechazo oficial de Cristo
por parte de los lideres — Hch. 1:6; 28:31; 2 Tim. 4:1; Apo. 11:15; 12:10.

La iglesia no ha reemplazado a Israel, sino es involucrado en la preparacion del nucleo espiritual del Reino
(que pertenece a Israel), porque los creyentes de esta edad van a reinar con Cristo (1 Cor. 6:2; 2 Tim. 2:12;
Apo. 2:26-27; 3:21; 5:9-10). Segln el tedlogo Dr. Alva McClain, la primera venida de Cristo puso la base
espiritual del Reino que va a ser establecido o instaurado cuando Cristo vendra por segunda vez [Biblotheca
Sacra 112:448 (Oct 55) p. 309]. La iglesia ha sido injertada en las bendiciones del pacto abrahdmico (Rom.
11:17; Gal. 3:13-14). En la Biblia la iglesia nunca es incluida en el término Israel.

3. Mostrar el cumplimiento de Mat. 16:18, “edificaré mi iglesia.”

Los libros del Nuevo Testamento no se escribieron en el orden en el cual aparecen en la
Biblia. Mas bien, este orden refleja tres diferentes enfoques en el proposito de los libros.

Periodo de comienzos—este trata acerca de la vida de Cristo que se encuentra en los cuatro
evangelios:

Mateo, Marcos, Lucas, y Juan.
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Periodo de expansion—este fue el tiempo de la extension por el esfuerzo misionero:

Hechos y 1a mayoria de las epistolas paulinas que se escribieron durante
el periodo del trabajo misionero.

Periodo de consolidacion—este proporciona doctrina para continuar

Las epistolas pastorales de Pablo, las de Pedro, Hebreos, Judas,
las cartas de Juan y el Apocalipsis.

4. Poner la base para la salvacion ofrecida a todo ser humano.

Los cuatro evangelios dedican la gran parte de su testimonio a la ultima semana de la
vida de Cristo. Claramente era la pasion de Jestus que dominé su objetivo. Esta constituye
el cimiento del evangelio (1 Cor. 15:1-5).

El Marco de Tiempo del Nuevo Testamento

En Heb. 1:2 el autor habla de “estos ultimos dias” [NBLA]. También el apostol Pablo dice en Gal. 4:4:
“Pero cuando vino el cumplimiento del tiempo, Dios envio a su Hijo...” Ver también Heb. 9:26. Esto
implica lo que se llama una dispensacion. “Una dispensacion es una forma de ordenar las cosas: una
administracion, un sistema o una gerencia. En teologia, una dispensacion es la administracion divina de
un periodo de tiempo; cada dispensacion es un periodo divinamente designado.”! El Nuevo Testamento
introduce una nueva dispensacion—a veces llamada la Dispensacion de Gracia o del Espiritu Santo—
que reemplaza la ley. Hablaremos mas de esto mas adelante.

El Asunto de Aplicacion respecto a las Escrituras

A veces, al estudiar las Escrituras, estamos mas interesados en la aplicacién a nuestra vida que el
mensaje original. Por esta razon, a veces no alcanzamos una interpretacion correcta. Suponemos que
cada declaracion en el Nuevo Testamento aplica a nosotros igualmente que los recipientes originales.
Pero esta idea no es correcta.

2 Tim. 3:16: Toda la Escritura es inspirada por Dios, y util para enseiiar, para redargtiir,
para corregir, para instruir en justicia, a fin de que el hombre de Dios sea perfecto,
enteramente preparado para toda buena obra.

La “Escritura” mencionada aqui es el Antiguo Testamento. La descripcion “util”” no indica que cada
palabra, cada declaracion en las Escrituras aplica a nosotros de manera igual. Por ejemplo, Rom. 6:14
dice que no estamos bajo la ley. No practicamos holocaustos, no observamos fiestas, etc. Si, pasajes
sobre la ley estdn comprendidos en la descripcion “util.”” Pero no nos aplican directamente a nosotros.
El pasaje 2 Cor. 3:6-17 habla de la abolicion del antiguo pacto (la ley) y la institucion del nuevo. Por
consiguiente, no observamos los rituales, instituciones, y practicas de la ley.

Pero si de la ley aprendemos principios de sabiduria (ver 1 Cor. 10:6).

Los Cuatro Evangelios

1) Aunque las clasificamos como obras historicas, y nos dan la historia de Cristo, en realidad mas que
obras histdricas, son obras teologicas, evangélicas y apologéticas. Este principio se aplica alin mas al
evangelio de Juan. Cada uno de los evangelios tiene su propio propdsito y perspectiva. No tenemos que
saber todo lo que sucedio en la vida de Cristo (Jn. 21:25). Por alguna razén, Dios no quiso dar una
biografia completa de su Hijo. Podemos conocerlo personalmente, aunque no sepamos todo lo que hizo
Jests en Su vida terrenal.

2) (Cuadl es la razon para tener cuatro evangelios? Otra vez cada uno tiene su propdsito que fue
importante para los creyentes de su época y para su ocasion particular. Pero los cuatro juntos dan una
perspectiva completa de la identidad, la vida, y el ministerio de Cristo.
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3) La mision de Jesus al principio fue dirigida a los judios (Mat. 10:5-6; 15:23-27).

El fue “nacido bajo la ley” (Gal. 4:4), y era “siervo de la circuncisién para mostrar la verdad de Dios,
para confirmar las promesas hechas a los padres” (Rom. 15:8). Por lo tanto, encontramos un fuerte
tono legal y judio hasta la crucifixion. (Mat. 5:17-19; Mar. 1:44).

Las ensefianzas de los Evangelios—especialmente en Mateo, Marcos y Lucas—fueron dadas bajo el
Antiguo Testamento, porque ‘testamento’ significa ‘pacto.” La nueva dispensacion comenzo en
pentecostés (Hechos capitulo dos), cuando el Espiritu Santo vino para morar en los creyentes (Jn. 14:17;
1 Cor. 6:19; 12:13). No moraba en los creyentes del Antiguo Testamento (Sal. 51:11b).

Las grandes doctrinas de gracia son implicitas en los Evangelios, pero estan plenamente desarrollados en
las Epistolas. Estas doctrinas se basan en la muerte y resurreccion de Cristo, que tienen lugar en la
ultima parte de los evangelios. Por ejemplo, en los evangelios, la palabra ‘iglesia’ aparece unicamente
en Mateo—Ceristo dijo, “edificaré mi iglesia” (Mat. 16:18)—aludiendo al futuro. La iglesia era “un
misterio” en el Antiguo Testamento (Efe. 3:3-10). El principio de revelacion progresiva aplica a los
libros del Nuevo Testamento también. La situacion después de la cruz, y después de la venida del
Espiritu Santo en Pentecostés fue muy diferente que antes.

Los evangelios presentan a nuestro Sefor Jesucristo. Su muerte y resurreccion constituyen la base del
Nuevo Pacto (Mat. 26:26-29) y la iglesia, que es el cuerpo de Cristo (Efe. 1:22-23; compare 1 Cor.
12:13). Pero, otra vez, la ensefianza de los evangelios fue dada bajo la ley. Actualmente estamos en la
dispensacion de gracia (Efe. 3:1-12).

Tanto en los evangelios como en el Antiguo Testamento, la interpretacion primaria deberia ser
distinguida de la aplicacion moral. Mucha de la ensefianza de los Evangelios, basada en la
interpretacion primaria, tiene que ver con los judios o el Reino. PERO es todavia una revelacion de la
mente de Dios y se basa tanto en los principios eternos que puede tener una aplicacion moral al
pueblo de Dios en cualquier época — 2 Tim. 3:16, 17. Indudablemente hay desacuerdo en cuanto a este
asunto. Pero, ciertamente esta postura da el mejor resultado en las escrituras.

Al igual que en el Antiguo Testamento, aprendemos principios de sabiduria de las ensefianzas de
los evangelios.

El Problema Sinoptico

Nadie puede leer los cuatro Evangelios sin observar que hay semejanzas y también diferencias. Se han
notado a lo largo de la historia de la iglesia que el evangelio de Juan tiene una perspectiva muy distinta
de los otros tres. Por eso los tres se denominan ‘sindpticos’. El término sindptico viene del idioma
griego y significa “visto conjuntamente.” Hay semejanza entre Mateo, Marcos, y Lucas de material,
orden, perspectiva, e incluso palabras. Por ejemplo, 1) hay pasajes en los tres que son casi iguales; 2)
hay pasajes entre Mateo y Marcos, o entre Lucas y Marcos, con las mismas palabras; 3) casi todo
Marcos se incluye en Mateo y Lucas (p. €j. 600 de 661 de sus versiculos se incluyen en Mateo); 4) hay
muchos pasajes en Mateo y Lucas que no figuran en Marcos, pero entre ellos son similares, aunque no
son idénticos; y 5) cada Evangelio contiene material que no figura in ningln otro.

Entonces, ;por qué son tan similares los sindpticos? Si hay una dependencia uno al otro, ;cual fue
escrito primero? Entre los estudiosos, esta cuestion se llama “El Problema Sinoptico.”

La postura mayoritaria: En primer lugar, tenemos que notar que Lucas parecio utilizar varias fuentes:
“...ya muchos han tratado de poner en orden la historia de las cosas” (1:1). Como ya hemos notado,
casi todo el libro de Marcos es contenido en Mateo y Lucas. Ademas, Mateo y Lucas se escribieron en
un estilo del griego mucho mejor que Marcos. Esto no tendria sentido si Marcos us6 Mateo como fuente.
Si Marcos hubiera usado Mateo, habria copiado el estilo de Mateo. Con este argumento y otros muchos
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concluyen que Mateo y Lucas utilizaron el libro de Marcos. También, ya que Mateo y Lucas tienen
material que no figura en Marcos, muchos expertos especulan que estos dos deben haber usado otras
fuentes. Esta tesis es la posicion de la mayoria de los estudiosos.

Con esta posicion surge la pregunta: ;Por qué se ubica Mateo primero en el Nuevo Testamento, si no fue
escrito primero? Y la respuesta en este caso seria que el libro de Mateo sirve como el puente perfecto
entre el Antiguo y el Nuevo Testamento. Y es verdad que el orden de los libros del Nuevo Testamento
no es cronolégico, sino logico.

También es verdad que esta postura no es problema por nuestra teologia de inspiraciéon. Debemos tomar
en cuenta el papel del Espiritu Santo. El Sefior prometio a los discipulos que el Espiritu Santo les
ensefiaria todas las cosas y les recordaria a ellos todo lo que Jesus les habia dicho (Jn. 14:25-26). Esto
garantiza exactitud, no importa si el autor estaba dependiendo de su memoria, tradiciones orales
transmitidas, u otros escritos disponibles. No importa la fuente, la supervision del Espiritu Santo aseguro
un texto exacto (2 Ped. 1:21).

Pero, existe otra postura que tiene apoyo y que puede ser correcta. Mientras la posicion mayoritaria
habla de la interdependencia de los evangelios, esta teoria afirma la independencia de los evangelios.
Obviamente, lo escrito por Lucas muestra que existian fuentes y tradiciones orales y escritas. Y Mateo y
Lucas, por ejemplo, pudieron haber adquirido su informacion sobre la genealogia de Jests de registros
del templo. Pero el punto de vista de independencia sostiene que no existe evidencia para postular una
dependencia literaria entre los evangelios. La posicion de interdependencia parece demasiado hipotética.

En este tratamiento no tenemos tiempo para examinar todos los asuntos y factores de la cuestion. Pero,
en resumen:

1) Mateo era uno de los doce que escuchaba a los pies de Jesus y entonces fue testigo ocular de los
eventos y acontecimientos de Su vida.

2) Marcos us6 los recuerdos de Pedro, también uno de los doce y testigo ocular.

3) Lucas escribi6 después de consultar varias autoridades que €l encontrd durante sus viajes con el
apostol Pablo, posiblemente incluyendo Maria, la madre de Jests.

4) Juan era uno de los doce y testigo ocular, aunque 93% de su material es Uinico y por eso no figura
de igual manera en la cuestion de dependencia.

Es muy posible que cada uno escribio—bajo la supervision del Espiritu Santo (Jn. 14:25-26; 2 Ped.
1:21)—seleccionando de su memoria (e investigacion en el caso de Lucas) los eventos y ensefianzas
para servir un propoésito particular. El material parece similar porque los autores estan presentando los
mismos eventos y enseflanzas hasta cierto punto. Las diferencias pueden ser explicadas en base del
hecho de que cada autor tiene su propio proposito y necesidad. De nuevo, es mejor considerar estas
obras como proclamaciones o predicaciones arregladas tematicamente que historias con una
organizacion cronoldgica.

Un ejemplo interesante puede ser ofrecido para ilustrar. Los partidarios de interdependencia literaria
sefialan un material parentético que es idéntica como prueba de dependencia. Encontramos el ejemplo
mas destacado en la predicacion de Jesus referente a la abominacion desoladora de Daniel (9:27; 11:31;
12:11). Ambos Mateo (24:15) y Marcos (13:14) incluyen las palabras, “el que lee, entienda.”
Supuestamente, no seria posible que ambos tuvieran el mismo comentario dirigido a sus lectores a
menos que sea un caso de dependencia el uno del otro o que uno haya usado una fuente escrita. Pero al
profesor parece que esta opinion no tome en cuenta otras posibilidades.

Aparentemente, ambos Mateo y Marcos trabajaron y ministraron en el drea de Jerusalén y los
alrededores. Debido a que el evangelio de Mateo tiene un fuerte tono judio (ademas de otros factores) la
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mayoria de estudiosos creen que fue escrito en Judea. Por esta razon Mateo probablemente estuvo
ministrando en esa area y pudo haber tenido contacto frecuente con Marcos. En el relato del
encarcelamiento de Pedro en Hechos 12, vemos en versiculo 12 que muchos estuvieron orando en la
casa de Juan Marcos. Quizas Mateo estuvo presente.

Consecuentemente, es muy posible que Marcos conocia muy bien la predicacion de Mateo igual que
Pedro, e incluso que Mateo tal vez fue involucrado en la capacitacion de Marcos en el ministerio.
Podemos facilmente imaginar que Marcos y Mateo trabajaron juntos predicando sobre Cristo y que
también ellos ensefaron los pasajes de Daniel de que Cristo hablaba (9:25-27; 11:31; 12:11). Y en este
mismo pasaje sobre la abominacion desoladora, el d&ngel dice a Daniel que necesita saber y entender
(9:25). Es interesante, ;no? Seria una suposicion logica que la necesidad de entender fue destacada en la
predicacion comun de este pasaje por Mateo y Pedro y Marcos después de la ascension de Jesus. Y
luego Mateo y Marcos podrian haber usado este énfasis en palabras parecidas a la predicacion—
sustituyendo “el que lee” por “él que oye.”

Incluso Lucas posiblemente tuvo contacto con los otros. En Hechos capitulo 21 notamos que Lucas hizo
una visita a Cesarea y a Jerusalén. ;Es irrazonable pensar que Lucas tal vez conferencid con tales lideres
como Mateo? Si no fuera Mateo, habia otros que fueron discipulos en los tempranos dias de la iglesia.
Versiculo 16 menciona a Mnason, un discipulo antiguo, por ejemplo. Versiculo 18 habla de Jacobo y los
ancianos. Otra vez mas seria facil imaginar a Lucas con Mateo, diciendo, “Estoy pensando en escribir
una obra que presentard la vida de Cristo a los griegos, ;qué pensarias de esto y de aquello?”

Y, ademas, Lucas probablemente no vio ni el evangelio de Mateo ni el de Marcos. Cristo hace una
prediccion en Mat. 26:13 sobre la mujer que lo ungio: “dondequiera que se predique este evangelio, en
todo el mundo, también se contara lo que ésta ha hecho, para memoria de ella.” Alford dice que si
Lucas hubiera visto o el evangelio de Mateo o Marcos (14:9 es pasaje paralelo), seguramente ¢l lo habria
incluido este relato. Pero aparentemente Lucas no se enter6 del evento en su investigacion.

Si esta teoria parece demasiada especulativa, no es mas que la especulacion sobre el uso de fuentes
orales y especialmente de la fuente escrita misteriosa. De hecho, no sabemos del grado de cooperacion
entre estos autores. Los que afirman interdependencia hablan como si los evangelistas vivieran sus vidas
en aislamiento completo.

El Evangelio de Mateo

El Evangelio de Mateo provee un puente perfecto entre el Antiguo Testamento y el Nuevo debido a la
genealogia, las referencias a la ley, el hecho que el libro cita o alude a 25 de los 39 libros del Antiguo
Testamento, sus referencias a la profecia, y su terminologia judia.

Autor

Podemos hallar varias pistas en cuanto a la autoria: el autor tenia buen conocimiento de la geografia de
la tierra de Israel (8:5; 20:29); él estuvo familiar con la historia de los judios, sus costumbres, ideas, y
clases de personas (14:1; 26:3; 27:2); €l conoci6 bien el Antiguo Testamento (1:22, 23; 4:14-16; 21:4);
la terminologia sugiere que el autor era judio que vivia in Israel (4:5; 10:6; 18:17).

Muchos detalles sefialan al discipulo Mateo. Como un recaudador de impuestos (publicano), Mateo
habria sido alfabetizado y familiar con el cuidado de archivos del dinero. Apropiadamente, hay mas
referencias al dinero que cualquier otro evangelio. Mateo tiene mas referencias a monedas que cualquier
otro. De hecho, este evangelio incluye tres términos para monedas que no se encuentran en ninguna otra
parte del Nuevo Testamento: “el impuesto de dos dracmas” (17:24); “una moneda de cuatro dracmas”
(17:27); “talentos” (18:24). El noté el coste de ciertos articulos.

La tradicion uniforme de la iglesia primitiva sefiala a Mateo.
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Fecha

Es imposible estar seguro sobre la fecha. El evangelio debe haber sido escrito antes de la destruccion de
Jerusalén en 70 d. C. porque el autor habla de Jerusalén como si la ciudad sigue en pie y la describe
como “la santa ciudad” (4:5; 27:53). Ademas, Mateo tiene siete referencias a los Saduceos—mas que
cualquier otro evangelio. Pero, después de la destruccion de Jerusalén los Saduceos dejaron de existir
como centro de autoridad.

Pero el evangelio tampoco pudo haber sido escrito muy temprano, porque Mateo dice que las
costumbres de los judios permanecen hasta “este dia” (27:8; 28:15). Esto requeriria el transcurso de
tiempo desde los eventos.

Ireneo (padre de la iglesia primitiva del siglo dos) dijo que Mateo redactd su trabajo cuando ambos
Pedro y Pablo estaban en Roma (aproximadamente 60-64). Aunque Ireneo hizo algunos errores con
otros asuntos, tal vez su afirmacion, tomada con las otras limitaciones, es tan buena como cualquier otra
conclusion. Por tanto, se puede decir sin temor a equivocarse que el Evangelio de Mateo fue escrito
aproximadamente en el afio 62 d. C.

Rasgos y Temas

El Evangelio de Mateo es completamente judio en cardcter. Mateo habla de la ley, el dia de reposo, el
templo, David, el Mesias, el cumplimiento de las profecias del Antiguo Testamento, y Moisés—todo de
un punto de vista judio. El libro presenta las cartas credenciales de Cristo a los judios. El es el Hijo de
David y el Hijo de Abraham. Porque El se retrata como el Rey, Su genealogia se remonta al Rey David;
y el lugar de Su nacimiento, Belén, el hogar de David, es destacado. Siete veces en este evangelio Cristo
se alude como el “hijo de David” (1:1; 9:27; 12:23; 15:22; 20:30; 21:9; 22:42). La palabra “reino”
aparece mas de 50 veces y la expresion “el reino de los cielos” 33 veces. Esta expresion no se encuentra
en ninguna otra parte del Nuevo Testamento.

El evangelio menciona a gobernantes judios (2:1, 22; 14:1) y costumbres como el lavado ceremonial
(15:2) sin explicacion, indicando que Mateo esperaba que su auditorio predominantemente judio estaba
familiarizado con tales préacticas. Mateo, mas que cualquier otro evangelio, se centra en el cumplimiento
de profecia (1:22; 12:17; 27:9, 35).

El libro no es cronoldgico, como Marcos y Lucas. Mateo ha seleccionado material de la vida de Cristo y
lo ha arreglado segin temas para comunicar una verdad especifica: Cristo es el Rey de los judios,
rechazado por Su pueblo, crucificado por el mundo entero, y resucitado.

Propodsitos

Segtin Dr. Dwight Pentecost, “el Evangelio de Mateo fue escrito para establecer un enlace entre el
Antiguo y Nuevo Testamento. Retoma el hilo de la promesa del reino en el Antiguo Testamento y
presenta a Cristo y Su oferta del reino a Israel justo como si no hubiera habido un silencio durante
cuatrocientos afios.”? O, en las palabras de Dr. Henry Thiessen: “para demostrar ...que el evangelio no
era una contradiccion con las enseflanzas del Antiguo Testamento, sino mas bien un cumplimiento de las
promesas hechas a Abraham y a David.”

No se anuncian los propositos en el libro, pero podemos suponer los siguientes:

Demostrar a los lectores judios que Jesus es su Mesias y Rey prometido (16:13 y sig.). La genealogia
de capitulo uno sefiala a Cristo como El que heredé las promesas de Dios a David de una dinastia eterna.
El uso por Jesus en Mat. 22:41-44 de un salmo mesidnico muy conocido a los judios habria implicado
claramente que El era el heredero del trono davidico. Los magos identificaron a Jests como el Rey
prometido de Israel cuando El era bebé. Finalmente, el letrero que colgd sobre la cabeza de Jests en la
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cruz claramente destaca Su realeza: “Este es Jesus, el rey de los judios (27:37).”

Explicar el programa del reino de Dios y mostrar a Israel y a la iglesia por qué Dios no trata con Israel
en la dispensacion de gracia (Efesios 3). Mateo quiere mostrar que Jesus no dejo de establecer el reino—
el fracaso fue el de la nacion—y el reino fue ofrecido, aunque no fue establecido en la venida del
Mesias. El rechazo de Jesus y Su reino por los judios es un tema dominante de Mateo (11:12-24; 12:28-
45; 21:33-22:14). A causa de este rechazo, Dios pospuso el cumplimiento de Sus promesas a Israel.

Capitulo 13 nos da las parabolas del Rey en las cuales El revela “los misterios del reino de los cielos”
del tiempo de Su rechazo hasta Su recepcion por Israel en la segunda venida. En el uso de la Biblia el
vocablo misterio se refiere a algo no revelado en el Antiguo Testamento.

Mostrar que, debido al fracaso de la nacion en responder a la oferta del reino, Dios temporalmente
habia puesto Israel aparte y habia extendido Sus bendiciones a ambos judio y gentil en la iglesia. Mateo
es el Ginico escritor de un evangelio que habla directamente de la iglesia (16:18; 18:17). El ya habia
aludido a la inclusién de los gentiles en el programa de Dios por varios relatos de fe en Jesus por parte
de los gentiles: los magos, el centurién, y la mujer cananea. El registra la prediccion de Jests que el
evangelio serd predicado a todas las naciones (24:14), y la comision dada a los discipulos a hacer
“discipulos a todas las naciones” (28:19).

Bosquejo y Comentarios

La clave para un estudio detenido de Mateo es que las porciones narrativas conducen a los discursos y
desempefian un papel de apoyo. Los discursos reciben mas énfasis. Casi toda porcion de discurso
termina con “Y acontecio que, cuando Jesus acabo...” —7:28; 11:1; 13:53; 19:1; 26:1.

[El bosquejo basico es de Dr. S. Lewis Johnson, ex profesor en el Seminario Teologico de Dallas. ]

La Preparacion del Rey (1:1-4:11)
Proélogo
1:1 “Libro de la genealogia de Jesucristo, hijo de David, hijo de Abraham.”
Esto hace la conexion con el pueblo hebreo.
El sentido real
“hijo de David”: 12:23
Pacto davidico (2 Sam. 7:12-16)
El sentido étnico
Pacto abrahdmico (Gén. 12:1-3)
El linaje del Rey (1:1-17) — a través de Su padre legal, José
Su advenimiento (1:18-2:23)
Su precursor (3:1-12) — v. 2 mensaje

Su aprobacion por el Padre (3:13-4:11),
el bautismo (3:17)
y la tentacion — le da el derecho moral de gobernar
y muestra Su habilidad de mantenerse sin pecado.

Estas son las cualificaciones legales del Rey mesianico.
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La Enunciacion de los Principios del Rey (4:12-7:29)

Incluye el Sermdn del Monte, que trata de los principios basicos de la ensefianza del Rey.
iNo tiene NADA que ver con salvacion individual!

No incluye nada de fe
justificacion
redencion
regeneracion.

Tiene que ver con la nacion Israel cuando fue ofrecido el reino:
principios para guiarlos, la verdadera justicia que Dios exigi6 en el Antiguo Testamento.

Necesitamos recordar otra vez mas: Lewis Sperry Chafer: “Toda la Escritura es...util
para enseriar, para redargiiir, para corregir, para instruir en justicia” (2 Tim. 3:16),
pero toda la Escritura no es de aplicacion primaria a una persona particular o clase de
personas... Toda la Escritura no es para los angeles, ni toda es para los gentiles.
Asimismo, no toda la Escritura es dirigida al judio, tampoco es dirigida al Cristiano.”

Si tomamos este sermon para salvacion, tendremos problemas con varias declaraciones:
5:3; 6:15. Si no seguimos las reglas de interpretacion, podemos forzar la Biblia a decir
cualquier cosa.

Unos principios de sabiduria pueden aplicar a la vida cristiana actualmente:
Las bienaventuranzas — 5:11-12
Oracion — 6:5-15: principios de oracion, oracion modelo
El confiar en Dios — 6:30

En general, los creyentes de hoy dia pueden aplicar las ensefianzas del Sermoén pensando lo méas
posible en como deberiamos vivir a la luz del reino venidero.

El Sermon del Monte: Aplicacion directa para el reino
Principios de justicia para nosotros

La Demostracion del Poder del Rey (8:1-11:1)

Esta porcion consiste de una serie de milagros seguida por la mision de los doce.
Los capitulos 8 y 9 estan organizados para testificar de Su oficio como Mesias.
Los milagros autentican la persona, el ministerio, y el mensaje de Cristo.
9:6 “para que sepdis” — el milagro autentica Su deidad
“tiene autoridad para perdonar pecados en la tierra”
11:2-6 — Juan se pregunto si Jesus era el Mesias.
Cristos = Mesias — “uno que ha sido ungido”
“el que habia de venir”
4y 5 —los milagros
Compare 12:28.

En 10: 5-6 Cristo declara que la mision en este punto es solamente para Israel. Mas tarde el enfoque de
la mision de Cristo se expandira. Versiculo 7 ofrece el mismo mensaje que Juan y Jests — “El reino de
los cielos se ha acercado.” El Rey todavia esta ofreciendo el Reino a la nacion Israel.
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La Oposicion al Rey y Su Nuevo Programa (11:2-13:53)
Capitulo 11 — Oposicién al Precursor y al Hijo del Hombre
Habré castigo, “porque no se habian arrepentido” — 11:20.

Arrepentirse no tiene que ver con pecado, necesariamente. O sea, el pecado no es parte de
la definicion de arrepentimiento. Es cambiar la manera de pensar, cambio de actitud/corazon.

Aqui, es muy probable que tiene que ver con un cambio de actitud sobre la identidad de Jesus
como Rey mesidnico (Jn. 1:12).

Capitulo 12 — Controversias con los fariseos
12:22-37 — La blasfemia contra el Espiritu Santo
12:23 espera una respuesta negativa
“Este no puede ser el Hijo de David, ;jverdad?”
(Puede ocurrir hoy dia?

No. La blasfemia contra el Espiritu Santo es atribuir los milagros de Jesus
al diablo. Jesus no est4 aqui para hacer milagros.

ESTE INCIDENTE LLEVA LA RUPTURA ENTRE CRISTO
Y LAS AUTORIDADES A UN CLIMAX.

Capitulo 13 — una transicién debido al rechazo de los lideres visto en capitulo 12
13:1 Aquel dia hace referencia al mismo dia que la confrontacion con los Fariseos.
Hoy dia existe confusion acerca del concepto del reino. Encontramos unas ayudas aqui:
1) Jesus nunca mas dice que el reino esta cerca.
2) Se ve el uso del término PARABOLA por primera vez en Mateo.

Una parabola es una comparacion entre algin aspecto comun de la vida y una verdad
espiritual. Necesitamos buscar el punto central—no intentar buscar verdad en cada
puntito. Aparentemente, el uso de pardbolas aqui es para esconder la verdad del pueblo
en general a raiz de su rechazo del Mesias. El uso de esta forma de ensefiar es juicio
divino sobre un pueblo que han rechazado una forma simple de ensefiar.

3) MISTERIOS (13:11)
Biblicamente, un misterio es algo antes escondido, pero ahora revelado.
v. 17 no lo vieron
v. 35 cosas escondidas
v. 52 cosas nuevas
Basado en lo anterior, este capitulo ofrece...
Nueva informacion/revelacion acerca del reino (MUY IMPORTANTE!)

Es una descripcion en pardbolas del intervalo de tiempo cuando el reino queda suspendido,
pero durante el cual el reino est4 siendo preparado —
desde el rechazo del Rey a la futura recepcion del Rey.

La revelacion dada en el capitulo 13 no trata de la naturaleza del reino, sino mas bien del
establecimiento del reino:
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su posposicion,
su marco de tiempo
su preparacion y otros asuntos
referente a la manera y los medios del establecimiento del reino.

Referente a nosotros, los creyentes de la iglesia hoy en dia, estamos inscritos en el reino (Col. 1:13).
Pero esto no significa que estamos EN el reino ahora, en el sentido de disfrutar sus bendiciones.
{EL REINO ES DIFERENTE QUE EL EVANGELIO! Hch. 1:6-8

En Su primera llegada nuestro Sefior puso la base espiritual para el reino que sera establecido en
Su segunda venida. Nosotros ayudamos en la formacion de un pueblo—el nucleo espiritual del reino
[Alva McClain]—porque los creyentes de la iglesia van a reinar con Cristo (1 Cor. 6:2; 2 Tim. 2:12;
Apo. 2:26-27; 3:21; 5:9-10). Somos “colaboradores...con respecto al reino” (Col. 4:11 literal). No dice
que estamos en el reino.

Las Parabolas:
El sembrador = Da una comprension mas amplia del reino para aquellos dispuestos a aprender.

Versiculo 19 habla de la palabra del reino, no del evangelio—compare v. 23 “oye y entiende la
palabra.” Pero también tenemos que pensar en Lc. 8:12

La cizafia entre el trigo = coexistencia del bien y el mal en la nueva era
Grano de mostaza = crecimiento de los que van a heredar el reino
Levadura = el deterioro antes del reino

Tesoro escondido = el reino escondido por un rato y comprado por Cristo
Perla preciosa = la iglesia?

La red = juicio al fin del siglo (mejor ‘era’)

Cosas Nuevas y Viejas = nueva comprension acerca del reino que Jesus ensefio;
antigua comprension acerca del reino que el AT ensefid

La Preparacion para la Pasion del Rey (13:54-19:2)

La oposicion va creciendo. La inevitabilidad de una confrontacion final entre Jests y Sus criticos se hizo
cada vez mas clara. A causa de esta oposicion Jesls pasé mas tiempo en preparar a Sus discipulos para
Su pasion.

Jesus se reveld mas claramente a Sus discipulos, pero ellos no entendieron todo de lo que El les decia.
La confesion y negacion de Pedro — 16:13-23; vv. 16, 21-23
Hay revelacion para los discipulos acerca de...
Su persona — 16:13—17 — “el Cristo, el Hijo del Dios viviente” v. 16
Su programa — 16:18-26 — edificar la iglesia, la crucifixion y resurreccion  v. 18
Su reino venidero — 16:27 — 17:13 — la transfiguracion un anticipo del reino

Ademés, habla de fe, humildad, disciplina, perdon.
El Rechazo Final del Rey (19:3-25:46)

El evento destacado de esta seccion es “la entrada triunfal.” Es la presentacion del Rey a Su pueblo.
Pero, otra vez, Israel rechaza a su Mesias/Rey.

La semana sesenta y nueve de la profecia de Daniel (Dan 9:26) esté llegando a su fin.
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La profecia exige la presentacion del Rey en este momento.
Se incluyen cuatro parabolas con la metafora “el reino de los cielos es como...” como introduccion.

1) 20:1 Una parabola sobre las recompensas en el milenio (ilustracion de 19:28-30—compare
19:30 con 20:16): no dependen de posicion econdmica y social (también compare 19:16-26).

La entrada triunfal (21:1-17)—1Ia presentacion oficial de Jesus de si mismo como Mesias

Jesus estuvo consciente de la profecia y el marco de tiempo de Daniel, segiin
Lc. 19:42, “en este tu dia” (compare v. 44).

El pueblo usaba lenguaje mesianico: “Hosanna”, p. €j. 21:185.
Jests cumple intencionalmente la prediccion en el versiculo Zac. 9:9.
2) 22:2 Una parabola sobre el peligro de rechazar la invitacion a la boda del hijo
La seccidn termina con mas revelacion del regreso pospuesto, el discurso en caps. 24-25.
24:4-28 La Tribulacion
24:29-30 Segunda venida de Cristo
3) 25:1 Una parabola sobre preparacion para el reino

4) 25:14 Una parabola sobre servicio en preparacion para el reino venidero

La Crucifixion y Resurreccion del Rey (26:1-28:20)
La resurreccion es la demostracion suprema del mesiazgo de Jests (12:38—40).

Al decir, “haced discipulos a todas las naciones” en 28:19
se mueve del pacto davidico al pacto abrahdmico —
Gén. 12:3b, “y seran benditas en ti todas las familias de la tierra.”

La gran comision anticipa el nuevo programa con los gentiles.
Conclusion
1) El Sermén del Monte en capitulos 5-7 hace referencia primaria al periodo de la oferta del reino.
2) Los Misterios del Reino en capitulo 13 dan nueva revelacion acerca del reino en esta era.
3) El Discurso del Monte de los Olivos en capitulos 24-25 presenta los acontecimientos que

resultaran en el establecimiento del reino literal en la era venidera.

El Evangelio de Marcos

Si Mateo es el puente del Antiguo Testamento, Marcos nos da la version mas breve, una cépsula de la
vida y ministerio de Jeslis, como un camarégrafo.

Autor

Pruebas internas, aunque no explicitas, son compatibles con el testimonio historico de la iglesia antigua.
(1) Marcos era familiar con la geografia de Israel, especialmente Jerusalén (p. ej. 11:1).
(2) El por lo visto sabia arameo, la lengua comun de Israel en aquella época (5:41).
(3) El entendi6 instituciones y costumbres judias (7:2-4).
(4) Su estilo vivo y detalle insolito, su uso de palabras y hechos de Pedro,
sugieren informacion de un testigo ocular apostélico del “circulo interior” como Pedro.

Por consiguiente, es probable que el Juan Marcos en Hechos y las Epistolas es ¢l que redacto este
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evangelio. El era judio cristiano que vivié en Jerusalén durante los primeros dias de la iglesia. Su casa
era un lugar de reunion para los creyentes (Hch. 12:12). Quizas la ultima cena de la Pascua de Jesus
ocurri6 alli (14:12-16). Marcos era probablemente “el hombre joven” que huy6 lejos desnudo después
de la detencion de Jesus en el Jardin de Getsemani (14:51-52). De lo contrario, la inclusion de este
incidente trivial pareceria irrelevante. El tenia conexion con ambos Pedro, segun 1 Ped. 5:13, y Pablo,
segun Col. 4:10-11 y 2 Tim. 4:11.

Fecha

No existe evidencia definitiva que nos ayude a fechar el Evangelio de Marcos. La prediccion de la
destruccion del templo de Jerusalén sugiere una fecha antes del afio 70 d. C. La tradicion mas confiable
de la iglesia antigua fecha el evangelio antes del martirio de Pedro (alrededor del 64-68).

Marcos escribio en Roma para creyentes gentiles (ver la siguiente seccion) aunque Pedro, su fuente de
informacion, era apostol para los judios (Gal. 2:7). También, como ya fue mencionado, Marcos
trabajaba con el apdstol Pablo. Pablo en el libro de Romanos (56-57 d. C.) no salud6 ni Pedro ni Marcos.
Entonces, ellos probablemente no estuvieron en Roma en aquel momento. Pero, Marcos estaba en Roma
con Pablo alrededor del afio 61 d. C. (Col. 4:10). Y unas reflexiones de la teologia del Apdstol Pablo
aparecen en Marcos. Asi que una fecha plausible para el evangelio seria aproximadamente 61 d. C.

Lugar de Origen y Destino

El testimonio casi universal de los antiguos padres de la iglesia es que el evangelio fue escrito en Roma
principalmente para cristianos gentiles. Las pruebas siguientes en el evangelio apoyan este testimonio:

(1) Se explican las costumbres judias (7:3-4; 14:12; 15:42).
(2) Las expresiones arameas se traducen al griego (p. €j. 7:11).
(3) Se utilizan varios términos latinos en lugar de sus equivalentes griegos (5:9; 12:15, 42).

(4) Se utilizan pocas citas del Antiguo Testamento o referencias a profecias cumplidas.
(5) Marcos mostrd una preocupacion particular por “todas las naciones™ (7:24-37; 11:17; 14:9).

Rasgos del libro

1) Euthus es una palabra favorita de Marcos. Es palabra de tiempo, ocurriendo mas de 40 veces en
Marcos (23 veces en Mateo y Lucas juntos) y dando al evangelio una sensacion espasmoédica (como las
peliculas antiguas). Se podria traducir en seguida, al instante, luego, después.

2) Enfatiza las acciones de Jesus mas que Su ensefianza. Marcos registro 18 de los milagros de Jesus,
pero solo cuatro de Sus parabolas, y solo un discurso principal (13:3-37). Repetidamente Marcos
escribio que Jesus ensefio, pero no registrd Su ensefianza (p. ). 1:21; 2:2).

3) El estilo de escritura de Marcos es grafico, vigoroso, y descriptivo, reflejando una fuente de testigo
ocular como Pedro (p. ¢j. 2:4; 4:37-38).

4) Su uso de tiempos griegos, especialmente “el tiempo presente historico” (usado mas de 150 veces),
sus oraciones simples, y el uso frecuente de la palabra griega euthus (inmediatamente) dan viveza a su
narrativa.

5) El evangelio se domina por el movimiento de Jesus hacia la Cruz y la Resurreccion.
Aproximadamente el 36% de Marcos es dedicado a la muerte y la resurreccion de Cristo (11:1-16:18).

6) Su griego no es literario; es el discurso diario de aquella época con un reconocible sabor semitico.

Propésitos y Temas

El Evangelio de Marcos no ofrece ninguna declaracion directa de su proposito. Parece haber dos temas
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centrales entrelazados en Marcos: el tema de la autoridad del divino Hijo del Hombre y el tema del
discipulado a través del servicio. Entonces la pregunta es si serd posible determinar el proposito.

En 1:1 Jesucristo se identifica como “el Hijo de Dios”, un titulo de autoridad. Esto fue confirmado por el
Padre (1:11; 9:7) y afirmado por demonios (3:11; 5:7), por Jestis mismo (13:32; 14:36, 61-62), y por el
centurion romano en la muerte de Jests (15:39). Fue también confirmado por Su soberania sobre
enfermedad e invalidez (p.ej. 10:46-52), sobre demonios (5:1-20), sobre la naturaleza (4:37-39; 6:35-44,
47-52; 8:1-10), y sobre la muerte (5:21-24, 35-43).

Hay declaraciones especificas sobre autoridad. En 1:21-28, la gente en la sinagoga se sorprendi6 por la
autoridad de la ensefianza de Jests. Luego, el mismo grupo se sorprendié al ver que El tenia autoridad
para echar fuera a espiritus malignos (v. 27). En 11:27-33, El rehusa identificar la fuente de Su autoridad
para los gobernantes del templo. A pesar de Su posicion y autoridad, Jesus exige que los demonios se
callen (1:25, 34; 3:12; 8:30) y que Sus milagros no se hagan publicos (1:44; 5:43; 7:36; 8:26).

Incidentalmente, en Marcos la designacion preferida que Jesus usa para si mismo es “el Hijo del
Hombre”. Este titulo se usa 11 veces por Jesucristo mismo (10:45). Sus oyentes indudablemente lo
habrian asociado con Dan. 7:13.

El discipulado es el otro tema central del Evangelio de Marcos. Dice que es costoso (8:34-37; 12:44;
14:3-5), y la persecucion es parte de ser discipulo (10:30; 13:9-13). Pero los discipulos de Cristo
deberian ser siervos (9:35; 10:43-44) segiin Su ejemplo (10:45). Marcos por lo visto intentaba animar a
los cristianos a persistir en el discipulado fiel, en particular durante la persecucion.

El punto culminante de la presentacion de Marcos sobre el discipulado se encuentra en 10:45. Este
versiculo podria ser considerado la clave del Evangelio de Marcos. Aunque Jesus es el divino Hijo de
Hombre, El vino para servir. Por tanto, Sus discipulos deben ser siervos también. Incluso los lideres
deben adoptar esta actitud de servicio. Para ser un discipulo verdadero, debemos seguir el ejemplo de
Cristo dedicandonos a otros para servir.

.Es posible determinar un propdsito que corresponde a estos temas?

Incluso por su propia época no se anuncia ningin propdsito en el Evangelio de Marcos. Entonces el
proposito no es evidente.

El Evangelio de Mateo fue escrito para conectar el Antiguo Testamento (Pacto) con el Nuevo, ofrecer a
Cristo como Mesias y Rey, explicar la posposicion del reino, etc. Todo esto tenia el objetivo de preparar
a los judios y a los creyentes para la nueva dispensacion y el intervalo entre la primera y la segunda
venida de Cristo. Marcos y Lucas fueron escritos con una perspectiva mas enfocada en gentiles.

Especificamente, Marcos fue escrito para los Romanos y Lucas para los griegos.

Segtin Dr. Dwight Pentecost:
Pablo alcanz¢ la provincia romana de Asia Menor y llevo el evangelio al mundo romano.
También Pablo ministraba en las iglesias — 1 Cor. 16:6-8; 2 Cor. 1:23-24; 11:28;

Gal. 4:18-19; Fil. 1:25; 2 Tes. 2:5.

Marcos era compaiiero de Pablo (Col. 4:10-11 y 2 Tim. 4:11) y ministraba con ¢l en Roma
y la region (Hch. 13:4-5; Col. 4:10) y con su equipo misionero (Filemén 24).

Aspectos del mensaje del apdstol Pablo comparados con Marcos

Senorio de Cristo — ver autoridad
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El evangelio/buenas nuevas (compare 1 Cor. 15:1-4 con Mar. 15:24-16:14)

Gracia para con los gentiles — “fodas las naciones” (7:25-29; 11:17; 14:9)

Fe para salvacion — 1:15; 9:42; 11:31; 16:16, 17

Anticipacion escatologica — compare Tito 2:13; 1 Tes. 2:19; 3:13; 5:23; 2 Tes. 2:1, 8, etc.
con Mar. 1:14; 9:1; cap. 13

Entonces Marcos probablemente escribio su evangelio con el propdsito de apoyar el
mensaje de Pablo en las areas de evangelizacion y discipulado entre los del mundo romano.
Este proposito encaja bien con los temas que ya han sido tratados.

. Cuales son los elementos de Marcos importantes para el ministerio?
Dos mensajes:
1) “el discipulado para el servir” — ayudando a los creyentes
El evangelio parece destacar el espiritu de servir de Cristo — 10:42-45
También los distintivos, muchos de los cuales parecen enfatizar
a Cristo como siervo (sin genealogia, sin recibir homenaje de los magos)
2) “la autoridad del Divino Hijo del Hombre” — mas enfocado en evangelizacion
Mar. 1:22, 27; 2:10; 3:15; 6:7; 11:28-29, 33; 13:34 (para los discipulos)
En cuanto a este segundo aspecto del mensaje:
El titulo del libro se ve en 1:1: “El principio del evangelio de Jesucristo, el Hijo de Dios.”
El vocablo ‘evangelio’ ocurre ocho veces en Marcos (Mateo 4; Lucas usa el verbo;
Juan no tiene ni el sustantivo ni el verbo).
La identidad de Jesus es un enfoque central del Evangelio de Marcos
o JQuées esto? 1:27
o Por qué habla asi éste? 2.7
o Quién es éste? 4:41
o ;De donde tiene éste estas cosas? 6:2-3
e /Quién dice la gente que soy yo? 8:29
e Eres tu el Cristo, el Hijo del Bendito? 14:61
En 1:15a se dice, “el reino de Dios se ha acercado...”
El “reino de Dios” es enfoque judio, pero desde la perspectiva de los gentiles esta frase
comunicaria el fin de los tiempos.
1:15b dice “arrepentios [cambien su manera de pensar), y creed en el evangelio.”
Las buenas nuevas del reino prometian la liberacion general incluyendo la salvacion espiritual.

Compare Mar. 1:14b; Gal. 4:4-5.
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Declaraciones de mision/proposito para la venida de Cristo:
2:17 El ha venido para llamar a pecadores
10:45 “vino...para servir y para dar su vida en rescate por muchos” (8:31; 9:31; 10:33-34).
16:6 “fue crucificado, ha resucitado”—compare 1 Cor. 15:1-4. Este es el evangelio.
16:15-16b “predicad el evangelio”

CONCLUSION

Con su énfasis en milagros, la identidad de Jestis como el hijo de Dios ¢ hijo del hombre, Su pasion, el

13

uso del vocablo ‘evangelio’, “creer en EI”, Marcos esta llamando a la gente a creer en Cristo.

Este evangelio tiene suficiente material para apoyar el ministerio del equipo de Pablo en evangelizacion
(16:16) y discipulado (10:45).

El Evangelio de Lucas
Autor

Hay mucho testimonio de los padres de la iglesia, tan temprano como el segundo siglo d. C., que
uniformemente identifica a Lucas como el autor de este evangelio y, también, del libro de Hechos. Esto
seria sorprendente si no fuera la verdad, ya que Lucas no era un apoéstol, ni estaba asociado con ninguno
de los doce discipulos. La antigua iglesia no tardo en aceptar este evangelio como obra de Lucas.

Entonces, la pregunta es, ;Hay evidencia interna que apoya esta fuerte evidencia externa? Existen
buenas razones para concluir que el autor de ambos Lucas y Hechos era el mismo. Por ejemplo, ambos
fueron dirigidos al mismo Teofilo (Lc. 1:3; Hch. 1:1). Hechos menciona el primer tratado, y la
referencia mas natural seria el evangelio. También, cabe mencionar que hay similitudes en estilo y
lenguaje, y que las dos obras van juntas como dos volimenes.

Por lo tanto, suponiendo que las dos obras fueron escritas por el mismo autor, ;es posible identificar a

este autor? Muchos hacen referencia a
...los pasajes en primera persona plural, a los cuales llamamos secciones nosotros. Esos pasajes
aparecen de improviso en la trama ldgica de la narracion (Hch. 16:10-17; 20:5-15; 21:1-18;
27:1-28), presentandose el narrador como compafiero de Pablo, participante en los
acontecimientos alli descritos. Pues bien, si examinamos, a través de Los Hechos y las epistolas
de Pablo, quiénes fueron los compafieros de Pablo durante los periodos a que se refieren las
secciones donde se usa el pronombre “nosotros”, facilmente llegaremos también a la conclusion
de que, entre esos compaiieros, unicamente Lucas pudo ser el autor de dichas narraciones.*

Aparte de lo anterior, el Gnico dato seguro que tenemos en cuanto a Lucas es que ¢l era gentil—
probablemente el unico autor gentil de la Biblia. Esto podemos determinar ya que ¢l es mencionado por
separado de los ayudantes de Pablo “de la circuncision” en Col. 4:11-14.

Fuentes

Por supuesto, ya que Lucas era el compafiero de trabajo de Pablo, él probablemente estuvo bajo la
influencia del gran apodstol. Probablemente obtuvo mucha de su informacion durante su visita a la tierra
de Israel con Pablo (Hechos 21) donde conoci6é a muchos de los primeros discipulos. Es posible que
recopilara ciertos detalles (como hechos sobre la juventud de Jestis) de Maria misma (2:51).

Fecha

Muchos eruditos afirman que Lucas (igual que Mateo y Marcos) escribio después de los eventos
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predichos en el Discurso de los Olivos (capitulo 21). Pero esto es simplemente un prejuicio contra la
profecia profética. La caida de Jerusalén (66-70), la persecucion de los cristianos por el emperador
Neron (64), la muerte de Jacobo el hermano de Jests y autor de la epistola por el Sanedrin (62) no se
mencionan en el evangelio. Por tanto, debe haber sido escrito antes de aquellos eventos.

El libro de Hechos deja a Pablo en la prision después de su primer encarcelamiento, alrededor del afio 62
d. C. Por consiguiente, ese libro debe haber sido escrito alrededor de este afio. No hay ninguna razén por
la cual Lucas y Hechos no pudieran haber sido escritos al mismo tiempo. De hecho, parecen dos
volumenes de la misma historia. Aunque es imposible sefalar una fecha especifica, la fecha mas
aceptable, segun estos argumentos, seria alrededor de 62 d. C.

Rasgos del Libro

1. Lucas enfatiza la naturaleza universal del evangelio mas que los otros escritores de evangelio.
Hace referencia a pecadores, los pobres, y los marginados de la sociedad judia. Se refiere muchas
veces a los gentiles que compartieron las bendiciones del Mesias.

2. Nos da una comprensién mas completa de la historia de la época que los otros evangelios. El

presenta mas hechos sobre la vida terrenal de Jesus que Mateo, Marcos, o Juan.

Se enfatiza el perdon (p. ej. 3:3; 23:34; 24:47)...

...y la oracion (5:16; 6:12; 9:18; 18:1-8; 22:32, 40-41).

5. El evangelio esta escrito en el griego mas refinado del Nuevo Testamento, salvo quizas el libro
de Hebreos.

Temas y Propdésitos

Lucas 1:1-4 anuncia el proposito del libro. El evangelio se dirige a un hombre llamado Teoéfilo, para
animar su fe con la certeza de lo que habia creido. No sabemos nada acerca de Teofilo. La palabra
griega, “excelentisimo”, normalmente fue usada con personas de mucha importancia, como realeza, u
oficiales de gobierno.

B w

Otros temas o propodsitos deben ser extraidos. “Lucas presenta a Jestis como el Hijo de Hombre,
rechazado por Israel, ofrecido a los gentiles. En esta presentacion, Jesus es visto como un salvador
universal. Este tema encaja bien con el proposito y el tema de Hechos, ya que Hechos se centra
especialmente en Pablo, el misionero a los gentiles.” Hasta las parabolas de Lucas se centran en las
respuestas de individuos a la gracia de Dios, mientras las pardbolas de Mateo trataron del reino. Lucas,
como Pablo, habl6 a menudo de la fe, del arrepentimiento, de la misericordia, y del perdon. Asi Ireneo
creyo que Lucas, el compaiiero de Pablo, “anot6 en un libro el evangelio predicado por €l,” y Origenes
llam¢ el Evangelio de Lucas “el evangelio encomendado por Pablo.”

Caracter Gentil de Lucas

Varias lineas de prueba indican que Lucas escribi6 principalmente para los gentiles. Primero, Lucas con
frecuencia explicaba localidades judias (p. €j. 4:31; 8:26). Segundo, ¢l rastred la genealogia de Jesus
(3:23-38) desde Adan (a diferencia de Mateo, que comenzd con Abraham). La implicacion es que Jesus
representaba toda la humanidad mas bien que solamente la nacion judia. Tercero, Lucas us6 varias
palabras mas conocidas a lectores gentiles que los términos judios comparables en Mateo. Ejemplo: la
palabra griega didaskolos para “maestro” en vez de rabbi. Cuarto, Lucas us6 la Septuaginta (con una
sola excepcion) para citar el Antiguo Testamento. El tiene relativamente pocas citas directas, aunque el
libro esta lleno de alusiones. Quinto, poco se dice sobre Jesus cumpliendo profecias porque aquel tema
no fue tan importante para los gentiles. Lucas tiene s6lo cinco referencias directas al cumplimiento de
las profecias y todas salvo una (3:4) se encuentran en la ensefianza de Jesus a Israel.
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JPor qué fue necesario el evangelio de Lucas?

Lucas incluye mucho material que los demas no tienen, por ejemplo, la genealogia hasta Adan y Dios, el
relato del nifio Jesus con 12 afios y la prediccion del nacimiento de Jesus y el nacimiento mismo.

Pablo penetr6 el mundo griego en su segundo viaje misionero. Lucas era compaiero de trabajo — Col.
4:14; 2 Tim. 4:11; Filemdn 24. Lucas se incluye a si mismo en el equipo. Esto se ve en las secciones
‘nosotros’ — Hch. 16:10-17; 20:5-15; 21:1-18; 27:1-28:16.

El evangelio de Lucas da apoyo a la obra de Pablo entre los griegos, igual que el evangelio de Marcos
entre los romanos. Tal vez Lucas fue escogido para esta mision de escribir el evangelio para griegos
porque ¢l mismo era griego. Para los que dudarian la autenticidad de una obra escrita por un gentil y
discipulo no de los originales, el Espiritu Santo provey6 evidencia de la validez de su material por medio
de muchas conexiones con discipulos tempranos.

El Prélogo
Los discipulos habian compartido su conocimiento acerca de la vida y ministerio de Cristo.

Lucas tuvo acceso al testimonio de estos testigos oculares — Lc. 1:2:
Los apostoles — Jn. 15:26-27; Hch. 1:8
Testimonio escrito — Lc. 1:1
(Testimonio oral? — Heb. 2:3
Testimonio de los que seguian vivos:

El ap6stol Pablo
El habia conocido a los apostoles originales (Hch. 15:4).
Diversos testigos oculares
“los hermanos”, Jacobo, y “los ancianos” (Hch. 21:17-18)
Marcos su compaiiero (Col. 4:10-14), nativo de Jerusalén (Hch. 12:12)
Bernabé (Col. 4:10 y 14) de la iglesia antigua de Antioquia (Hch. 11:22)
Silas (Hch. 16:17, 19) de la iglesia en Jerusalén (Hch. 15:22)
Felipe el evangelista (Hch. 21:8)
Agabo (Hch. 21:10)
Mnason (“discipulo antiguo”, Hech. 21:16)
Probablemente Mateo mismo (Hch. 21:17)

Durante esta visita a Jerusalén (Hechos capitulo 21) es muy posible que ¢l
conocid a Maria la madre de Jesus (Lc. 2:19) y a Elisabet (Lc. 1:5-25). Esto
explicaria su conocimiento intimo de los acontecimientos relacionados con el
nacimiento de Jesus.

El Evangelio de Juan
Autor

En cuanto a la autoria de este evangelio, la clave es la identificacion del discipulo que “Jesus amaba”
(13:23; 20:2; 21:7; 21:20). Los evangelios sinopticos identifican un circulo interior: Pedro, Jacobo, y
Juan. Ya que el evangelio hace una distincion entre Pedro y el discipulo que Jestis amaba, asi sdlo
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quedan Jacobo y Juan. Jacobo fue martirizado demasiado temprano (44 d. C.) para ser el autor (Hch.
12:1, 2). Entonces el apostol Juan debe ser el autor. Esta conclusion de pruebas internas concuerda con
el testimonio de la iglesia primitiva.

Una prueba secundaria concierne la omision del nombre ‘Juan’ como un discipulo. El autor es exacto en
la mencion de nombres de caracteres en el libro. Si ¢l tiene tanto cuidado, ;por qué omitiria este nombre
a menos que sea Juan el discipulo? Ademas, la mencion de Juan el Bautista simplemente como “Juan”
(1:6) sugiere que si €l autor quisiera revelarse en la narrativa tendria que usar otra nombre o
descripcion—como “‘el discipulo que Jesus amaba.” De otro modo resultaria confusion.

Su atencidon meticulosa a nimeros (2:6; 6:13, 19; 21:8, 11) y nombres (1:45; 3:1; 11:1; 18:10) indica que
¢l fue un testigo ocular—como ¢l afirma (19:35).

Lugar de Origen y Recipientes

Juan evidentemente trabajaba en Efeso muchos afios (Ireneo, citando Policarpo). Probablemente el
evangelio se publico alli. Los recipientes intencionados eran gentiles. Esto podemos concluir porque
Juan describe “los judios” como los enemigos de Cristo (5:16; 7:1), y, también, porque el evangelio
tiene explicaciones e interpretaciones innecesarias por los judios (p. ej. 1:38, 41, 42; 5:2).

Fecha

El libro no hace ninguna referencia a la destruccioén de Jerusalén que comenzo en 66 d. C. y termind en
70 d. C. La mayor parte de los estudiosos piensan que hay solo una explicacion de la exclusion de un
evento tan significativo: el libro fue escrito tantos anos después del evento que Juan no la juzgé digno de
mencion. Esto es, por supuesto, posible. Pero parece atin més probable que Juan no menciono la
destruccion de Jerusalén porque €l escribi6 el libro antes de 70 d. C.

Hay una prueba interna muy fuerte que favorece una fecha temprana. En Jn. 5:2 el autor dice que “hay
en Jerusalén, cerca de la puerta de las ovejas, un estanque, llamado en hebreo Betesda, el cual tiene
cinco porticos.” Este estanque fue destruido en 70 d. C.

Por muchos la conclusion més plausible es que este evangelio fue escrito antes de la guerra que
comenzo en 66 d. C. Cuando escribi6 este evangelio Juan era por lo visto inconsciente de los evangelios
sinopticos e independiente de ellos. Esto aboga fuertemente por una fecha temprana.

Es mejor concluir que Juan escribid este evangelio temprano en el afio 66 a. C.

Tema y Propésito

En 1:1-18, Juan anuncia los temas que se desarrollan en el resto del evangelio. El tema predominante de
este evangelio es la respuesta posible de o incredulidad o fe en la persona de Jesucristo. La palabra
griega para ‘creer’, pisteuo se usa casi cien veces en el evangelio. Versiculos 1:11 y 12 resumen las
respuestas de aceptar o rechazar el Hijo de Dios que se encuentran en el resto del libro. Los que ponen
su fe en el Hijo de Dios tienen vida eterna (5:24), pero los que lo rechazan estan bajo la condenacion de
Dios (3:36; 5:24-29). Este es el asunto basico. El rechazo de Jesus por Su propio pueblo puede ser visto
repetidas veces de capitulo 2 al 19 (“/os suyos no le recibieron’), pero Juan también enumera a varios
hombres y mujeres que creyeron en El (“Mas a todos los que le recibieron”).

El proposito del Evangelio de Juan, segin 20:31, es que el lector crea que “Jesus es el Cristo, el Hijo de
Dios.” “Hijo de Dios” es un modismo hebreo que significa el poseer la naturaleza de algo o alguien, el
mostrar las cualidades de algo o alguien. No tiene absolutamente nada que ver con origen. Por ejemplo,
en 1 Re. 20:35, “los hijos de los profetas” son los profetas. En Pro. 31:5 los “hijos de afliccion”™ son los
“afligidos.” En 1 Sam. 14:52 “hijo de valor” significa “valiente.” Y en el Nuevo Testamento
encontramos el mismo uso en Mar. 3:17 con “Hijos del trueno.” Asimismo, hallamos el titulo, “Hijo del
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hombre,” porque Cristo comparte la naturaleza y las caracteristicas del hombre.

Por tanto “hijo de Dios” claramente atestigua de la deidad de Cristo. Esto fue exactamente lo que los
judios entendieron, segin 19:7. Juan relata que Jesus hizo siete declaraciones que comienzan con las
palabras “Yo Soy.” El uso de esta expresion claramente lo identifico con Jehovd (Yahweh) en Exo. 3:14.
Una declaracion atin mas enfatica de ser Yahweh ocurre en 8:58. Aqui Jesus dice que aln antes de que
Abraham naciera, “Yo Soy.” En respuesta los judios intentaron apedrearle por blasfemia—ellos sabian
exactamente lo que El quiso decir.

El modo en el cual este evangelio produce la fe en Cristo es por “las sefales,” segin 20:30-31. Se
identifican expresamente cinco sefales: 2:11; 4:54; 6:14; 9:16; 12:18. Juan dice que habia muchas otras
senales que ¢l no registrd (20:30), pero que ¢l eligio sefiales especificas para su propdsito (20:31).

Después de que Jestus cambid el agua en vino en 2:11, “sus discipulos creyeron en €¢l.” Muchos en
Jerusalén creyeron debido a las sefiales (2:23). Muchos vieron las sefiales y no creyeron (12:37). Los
lideres judios tenian miedo que las senales hicieran que muchos creyeran en Cristo (11:47-48). Hoy este
evangelio sigue engendrando fe en Cristo.

Nota Adicional

Aunque Juan usa la palabra ‘creer’ casi cien veces, no usa la palabra ‘arrepentimiento’ en ninguna de
sus formas. Se recuerde que el proposito de Juan es traer a la gente a la vida eterna. Si el arrepentimiento
fuera un requisito separado para salvacion, jpor qué no lo usa Juan?

Veamos Hch. 20:21 para la respuesta: “testificando a judios y a gentiles acerca del arrepentimiento para
con Dios, y de la fe en nuestro Sefior Jesucristo.” La construccion gramatical implica alguna clase de
unidad entre arrepentimiento y fe (un articulo para ambos sustantivos). En cuanto a este texto, Dr.
Daniel Wallace, un experto en la lengua griega, dice, “Las pruebas sugieren que, en el uso de Lucas, la
fe que salva incluye el arrepentimiento.”’

El sentido basico de arrepentimiento es “cambiar de opinion” o “cambiar la manera de pensar.” No tiene
nada que ver con el pecado necesariamente. Por ejemplo, al final de su sermon en Pentecostés (Hch.
2:14-38), Pedro no dice nada a los judios del arrepentirse de pecado. Su discurso tiene que ver con la
identidad de Cristo como Mesias. Los judios tuvieron que cambiar su opinion sobre Cristo. Si, €l les dijo
en v. 38 que el cambiar de opinidn resultaria en salvacion de pecado, pero esto no es el arrepentimiento
de pecado. Ademas, la Septuaginta usa el mismo vocablo griego para Dios, por ejemplo, en Jer. 18:10.

Para depositar nuestra fe en Cristo, debemos cambiar cualquier creencia que no es correcta, ya sea de
pecado o lo que sea. Este proceso es el arrepentimiento.

Las senales

Las senales son milagros—algo que muestra el poder de Dios. Los judios pidieron sefiales (2:18) y
buscaron sefiales (6:2, 30). Reconocieron que Jesus hacia muchos, y por eso debe ser el Mesias. Vemos
esto en 7:31 donde la pregunta espera una respuesta negativa: “Ciertamente el Mesias no podia hacer
mads milagros de este hombre, jverdad?”

Segun el propdsito, las seriales engendran fe en Cristo (20:30-31). Muchos en Jerusalén creyeron basado
en sefiales (2:23). Los lideres temian que las sefiales engendraran fe (11:47-48). Las sefiales se conectan
con Su gloria en 2:11.

Muchos estudiosos identifican dos sefiales ademads de las cinco identificadas por el término sefiales.
Cada una de las siete sefales tiene una conexion con fe, de una manera u otra. Las referencias en rojo
contienen el término serial.
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SENALES EN EL EVANGELIO EL RESULTADO DE LA SENAL

1. Cambiar el agua en vino, 2:1-9 # 11 Sus discipulos creyeron en El, 2:11

2. Hijo de un noble, 4:46-54 El noble creyo con toda su casa, 4:53

3. Curacion en Betesda, 5:1-18 Judios procuraron matarlo (no creyeron), 5:18

4. Alimentacion de los 5,000, 6:1-14 Lo vieron como el Profeta de Deu. 18:15, 18

5. Andar sobre el mar, 6:15-21 Discipulos lo adoraron como Hijo de Dios, Mat. 14:33
6. Curacion de un ciego, 9:1-41; v. 16 Ciego creyo y lo adoro, 6:35-38

7. Resurreccion de Lazaro, 11:1-44 » 12:18 Muchos judios creyeron en El, 11:45

Numeros tres y cinco no tienen el término sefial, pero muestran las caracteristicas de una sefial.
Estructura
Prélogo: Resumen del testimonio del Evangelio (1:1-18)
Libro de Senales (1:19-12:50)
Se denomina asi porque aqui se ve el ministerio publico de Jesus.
Instrucciones de Despedida para los Discipulos y Oracion del Maestro (caps. 13-17)
El maestro va a partir. Entonces aqui prepara a sus discipulos para vivir sin Su presencia.
Se muestra el tema de despedida: 13:1, 3, 33, 36; 14:25-29; 17:11-13.
Pasion y Resurreccion (caps. 18-20)
Proposito: 20:30-31
Epilogo: Restauracion de Pedro y predicciones sobre la muerte de Pedro y de Juan (cap. 21).
Teologia
Contiene mas teologia que los demas Evangelios. Trata de la naturaleza y la persona de Cristo.
Deidad
Su deidad es afirmada en Jn. 1:1.
1) “En el principio era el Verbo” — 1:1a

Es referencia intencional a Gén. 1:1, “En el principio” porque la Septuaginta usa
exactamente la misma frase in Gén. 1:1.

No indica que Cristo vino a la existencia, como los Testigos de Jehova proponen.
La palabra es eimi, “ser” o “existir.”

Este vocablo queda en el tiempo imperfecto del griego,
indicando accion progresiva, no el comienzo de la accion.

Podria ser traducido, “En el principio el Verbo ya existia.”
O puede ser “En el principio el Verbo ya era.”

Cristo no tuvo comienzo, era eterno.
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Si la idea fuera “venir a la existencia”, Juan habria usado otro verbo griego

*9  ¢C

completamente diferente, el verbo ‘ginomai’, “surgir,” o “nacer.”
1:14 — “fue hecho carne;” “fue hecho” es ‘ginomai’.
Aqui indica el comienzo de la humanidad de Cristo.
La encarnacion fue una manifestacion temporal.

En 8:58, Jesus dice, “Antes que Abraham fuese [ginomai—surgir, o nacer],
Yo Soy [eimi].” Habla del comienzo de Abraham, pero la eternidad de Cristo.

2) “y el Verbo era con Dios” — 1:1b
con = pros (Tpog)
Sentido basico de la preposicion — en compaiiia de
Mat. 13:56 “con nosotros”
1 Tes. 3:4 “estando con vosotros”

Muestra que el Verbo es distinto de Dios en cuanto a persona.

Por eso, Jesus podia decir, “Mi padre.”

3) “y el Verbo era Dios” — 1:1c

theos ain ho logos
dios era el verbo (el orden no es el de espafiol)

La Biblia de los Testigos de Jehova dice “era un dios”. Ellos lo traducen asi porque no
lleva el articulo con theos. Afirman que esto significa que theos queda indefinido—un
dios. Pero en su version “Traduccion del Nuevo Mundo”, la construccion es traducida de
manera inconstante. En la mayoria de usos esta version tiene “Dios” con mayuscula.

El idioma griego tiene un solo articulo (como ‘el o ‘/a”’). Es articulo definido. No hay
articulo indefinido en griego. Pero la ausencia del articulo tampoco indica que el
sustantivo queda indefinido—con frecuencia es definido sin el articulo. Existen otras
maneras de indicar que el sustantivo es indefinido en la lengua griega.

Logos es el sujeto de la clausula porque lleva el articulo 6. Theos es el sustantivo
predicado. Este, combinado con el verbo de enlace eyn (v — como ser o estar), da un
atributo del sujeto, o describe el sujeto.

La construccion gramatical:

Cuando un sustantivo predicado
1) da otro nombre para el sujeto,
2) va antes del verbo,
3) queda sin articulo,

debe ser considerado cualitativo—describe una cualidad del sujeto—a menos que
sea algo en el contexto que exige otra conclusion. En este contexto no hay nada
que exige otra conclusion.

De hecho, la construccion favorece la conclusion que dios es cualitativo—
describe la naturaleza de este Verbo. El Verbo tiene la misma naturaleza que Dios.
Es igual en esencia a Dios. “Lo que Dios era, el verbo era.”
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1:1b, “y el Verbo era con Dios”, por otra parte, muestra que el logos es distinto
de Dios el Padre en cuanto a persona. Aqui se ve la distincion crucial de la Tri-
unidad. Es distincion de persona, pero identidad de esencia.

Wallace: “Aunque la persona de Cristo no es la persona del Padre, su esencia es
idéntica.”

Juan pone el sustantivo predicado theos-Dios primero para enfatizar la cualidad del
Verbo como Dios.

Esta conclusion concuerda con la perspectiva de Juan en cuanto a la deidad de Cristo en
todas sus escrituras — Jn. 8:58; 10:30; Apo. 2:8 (compare Isa. 44:6).

Los testigos de Jehova dicen que el diablo también es un dios. Esto seria politeismo.
La deidad de Cristo es afirmada en la serie de “Yo Soy ...” metaforas:
6:35 — El pan de la vida
8:12 — La luz del mundo
10:7, 9 — La puerta
10:11, 14 — El buen pastor
11:25 — La resurreccion y la vida

14:6 — El camino, y la verdad, y la vida
15:1, 5 — La vid verdadera

En otras “Yo Soy” declaraciones Cristo hizo la declaracién implicita y explicita de ser el Jehovd
de Exo. 3:14-15. El “Yo s0y” de Exo. 3:14b se convierte en el nombre, “Jehiovd,” en versiculo 15.
Estas declaraciones de Juan son 8:24, 28, 58; 13:19. Estas afirmaciones no tendrian sentido sin la
referencia al pasaje en Exodo. Estas son las declaraciones mas fuertes de la deidad que Jests
podria haber hecho.

Su deidad es afirmada por Juan el bautista — 1:19-34:
Juan niega que ¢l mismo es ¢l que viene.

v. 23 Afirma que €l es el precursor. Cita parte de Isa. 40:3 que tiene ambos el nombre personal
Jehova y el titulo Dios como objetos directos de la accion del precursor en la lengua hebrea.

v. 26-27 Da a conocer que El ha llegado.

v. 29 Cordero de Dios

v. 30 “Este es aquél de quien yo dije...”

v. 34 “...éste es el Hijo de Dios.” Es declaracion de la deidad de Jesus.
Su deidad es afirmada en la declaracion de Cristo en 10:30:

“Yo y el Padre uno somos.”

Una de las declaraciones mas claras de Su deidad.

10:31—Ilos judios mostraron su entendimiento de la declaracion: querian apedrearle.
Titulos

“el Verbo” (1:1)

Verbo = logos: palabra, declaracion, mensaje (compare versiculos 14 y 18)

26



“el Cordero de Dios” (1:29)
Habla de expiacién vicaria, que Cristo muri6 en lugar del ser humano.

“el Mesias™ (1:41)

Quiere decir “ungido” (Sal. 132:17; Isa. 45:1; 61:1; Dan. 9:24-25). Aqui es transliteracion

(el sonido de las letras hebreas usando letras griegas) del término hebreo. Normalmente

se usa Cristos, el término equivalente en griego. Cada vez que aparece el término, Cristo,

es necesario pensar Mesias. El titulo expresa la esperanza de los judios.
“el Hijo de Dios” (20:31)
El modismo hebreo “hijo de...”
1 Re. 20:35 “los hijos de los profetas™ = los profetas
2 Re. 6:32 “hijo de homicida” = asesino
Mar. 3:17 “hijos del trueno” ;dado a arrebatos de ira? (compare Lc. 9:54)
Lc. 10:6 “Hijo de paz” = pacifico, no violento
Hch. 4:36 “hijo de consolacion” = consolador
Es compartir la naturaleza/esencia de una persona o cosa.
No tiene absolutamente nada que ver con origen, como dicen los Testigos de Jehova.
Jn. 19:7 — deidad es el modo que los judios entendieron el uso de este modismo.
“el Rey de Israel” (1:49)
Hace referencia al pacto davidico (2 Sam. 14:8-17).
“el Salvador del mundo” (4:42)
Unicamente Juan usa este titulo, aqui y en 1 Jn. 4:14.

Interesantemente, son los samaritanos que reconocen
la universalidad de la salvacion que Cristo provee.

“Sernior...y Dios” (20:28)

Son titulos de deidad en el Antiguo Testamento.

Los Hechos de los Apdstoles

Los dos libros de Lucas y Hechos, los libros mas largos del Nuevo Testamento, juntos constituyen
aproximadamente el 28% del Nuevo Testamento.

Autor

Consulte también la introduccion a Lucas. El Libro de Hechos comienza con una referencia al “primer

tratado” escrito a un hombre llamado Tedfilo (1:1), una referencia natural al Evangelio de Lucas (Lc.
1:3). A pesar de que el autor no se menciona por nombre en el Evangelio o en Hechos, la antigua
tradicion de la iglesia identifica a Lucas como el autor de ambos volimenes.

Llamado “el médico amado” por Pablo (Col. 4:14), Pablo aparentemente lo conocid en Troas (16:8-10;

note el cambio de personas a la tercera persona en 16:10—“procuramos”). Las referencias de Pablo a

Lucas en 2 Tim. 4:11 y Filemon 24 retratan a Lucas como el compafiero de viaje de Pablo. La amistad
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fiel de Lucas a Pablo permaneci6 hasta la muerte de Pablo en Roma, porque Lucas fue el tnico
compaifiero que estaba con Pablo al final (2 Tim. 4:11).

Fecha

Lucas fue escrito antes del principio de la guerra judia (66 d. C.), porque su discurso del Monte de los
Olivos no la menciona. Hechos debe ser fechado alrededor de 62 d. C., principalmente debido a la
conclusion del libro en la cual el proceso de Pablo parece haber sido atin todavia futuro. La mejor
conclusién es que Hechos fue escrito justo antes del final del primer encarcelamiento romano de Pablo,

alrededor de 61-62 d.C.
Tema Central

El concepto clave de Hechos es el crecimiento de la iglesia en todo el mundo. El versiculo clave es 1:8,
porque aqui estan bien representados los acontecimientos descritos en el resto del libro. Aunque el
apostol Pablo y sus actividades dominan el libro, Lucas muestra gran interés en los individuos. Se
mencionan mas de cien personas, la mayoria brevemente. Lucas incluye la ensefianza de muchos de
estas personas. De los 24 discursos o extractos 21 son de Pedro o Pablo. También el libro incluye
muchos datos en cuanto a geografia, individuos, titulos de oficiales de gobierno, eventos historicos y
varios asuntos religiosos y culturales. Dos palabras claves son “testigo(s)”, y “el Espiritu Santo.”

Ocasion y Propoésito

Hay mucho debate en cuanto a si Hechos tiene un propdsito historico o un proposito apologético, o sea,
una defensa del Cristianismo. Ambos probablemente son verdaderos, pero es imposible saber cual fue el
motivo mas fuerte. Al igual que en el libro de Lucas, el libro de los Hechos comienza con un prologo
dirigido a Teofilo. Probablemente Lucas y Hechos forman una sola obra que consta de dos volimenes.
En Hechos no se anade ninglin proposito nuevo.

Hechos solo tiene una clausula introductoria que se refiere al Evangelio de Lucas como, “el primer
relato.” Lucas evidentemente continu6 su segundo relato con el mismo proposito. Al igual que los
evangelios, Lucas no nos da una historia completa, pero una historia teologica. El apenas menciona a los
apostoles ademas de Pedro y Pablo y claramente pasa por alto muchos eventos historicos, por ejemplo,
c6émo vino el evangelio a Roma. El quiere demostrar el origen sobrenatural y la extension del
cristianismo debido al don de poder y el liderazgo del Espiritu Santo.

Parece que Lucas escribio el Libro de Hechos para mostrar el cumplimiento de las palabras de Jesus,
“edificaré mi iglesia, y las puertas del Hades no prevaleceran contra ella” (Mat. 16:18). Hechos es la
unica secuela historica a los cuatro evangelios en las escrituras candnicas. Este libro forma un trasfondo
y escenario para la mayor parte de las escrituras de Pablo.

Aunque Lucas redactdo Hechos para Tedfilo, es posible que tuviera la intencion de publicar su trabajo
para los Cristianos en general. Ademas, es muy posible que hubiera un propdsito apologético. Hay tres
factores que apoyan esta idea: 1) probablemente Teodfilo era creyente; también es probable que Teofilo
fuera un funcionario del gobierno, indicado por el uso del término, excelentisimo; 2) ademas, el uso del
caso vocativo (“oh Teofilo) era comun para introducir una peticion; 3) Hechos concluye bruscamente
con Pablo encarcelado. Y los ultimos ocho capitulos de Hechos tienen que ver con Pablo y su situacion
legal. Toda esta evidencia nos hace creer que la ocasion de Lucas/Hechos fue proveer informacion para
que este hermano en la fe y funcionario del gobierno le ayude a Pablo en el juicio.

Libro de transicion

El Libro de Hechos abarca el periodo del comienzo de la iglesia.
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Lucas queria mostrar la difusion del evangelio desde Jerusalén—donde comenzo la iglesia—hasta
Roma—que era la extension mas lejana del mundo gentil en la época de Lucas (Hch. 1:8). Un titulo
alternativo podria ser E/ Camino a Roma. La obra muestra el plan de Dios después del rechazo de Cristo
por los judios, la crucifixion, resurreccion, y ascension. Aqui se ve el cumplimiento de la promesa de
edificar la iglesia dada por Cristo (Mat. 16:18).

Esto involucré el mostrar la transicion entre
1) los Evangelios — la vida y el ministerio de Cristo, y las Epistolas — la doctrina de la iglesia.
2) la doctrina de judaismo al cristianismo — de la ley a la gracia.

Capitulos 1-12 enfocan en Pedro.

El y sus compafieros predicaron solo a los judios hasta que Felipe fue a Samaria y Pedro fue a la
casa de Cornelio (siete afios después de Pentecostés).

De capitulo 13 al fin se ve un enfoque en Pablo.

El apostol predico a los judios primero, pero mayormente era apdstol y misionero a los gentiles —
Gal. 2:7.

Solamente en esta parte fue cumplido el bosquejo de 1:8: “en Jerusalén, en toda Judea
v Samaria, y hasta los confines de la tierra.”

Hechos es un vinculo vital en el progreso de doctrina del Judaismo al Cristianismo, de la ley a la gracia.
La antigua dispensacion termino con la cruz — Col. 2:14; Gal. 3:13. La nueva dispensacién comenzo en
Pentecostés — Hch. 1:5; 11:15-16; 1 Cor. 12:13 (bautizados); Col. 1:18. Varios afios pasaron antes de que
sus contornos permanentes fueron establecidos y reconocidos. Los apdstoles funcionaron como el puente
entre el Antiguo Testamento y el Nuevo Testamento. Por lo tanto, fue apropiado y necesario que ellos
fueron dotados con autoridad y poder peculiar.

Esta verdad de la autoridad y poder peculiar de los apodstoles plantea la cuestion (Es para
hoy dia el oficio de apdstol?

Consulte la discusion de la clase de Doctrina bajo Dones del Espiritu.

Si tuviéramos apostoles hoy en dia, tendria que haber sefiales y milagros para atestiguar de
ellos. Pero, si esto fuera la verdad, ;Qué de 2 Cor. 5:7—por fe andamos, no por vista? Si
hubiera milagros constantes, la fe no seria necesaria.

Muchos quieren tener experiencias emocionantes. Es necesario tener cuidado de que, si uno
quiere ver apostoles y milagros hoy, que su motivacion no sea solo tener experiencias carnales.

Al contrario de la supuesta doctrina de sucesion apostolica, no ha aparecido ninglin sucesor con
cartas credenciales apostolicas.

Factores que exigen la transicion vista en el libro de Hechos

e El periodo de transicion fue necesario para vencer la resistencia psicoldgica natural contra el
cambio. Revelacion especial fue requerida para convencerle a Pedro y los demas lideres de la
universalidad de cristianismo. Sucedi6 a través de Cornelio en capitulo 10 y el concilio en
Jerusalén de capitulo 15.

e Fue un periodo especial para predicar el evangelio primero al judio. Ademas, la transicion era
necesario para confirmar las promesas hechas a los padres.

3:26; 13:46; Rom. 1:16 — judios primero
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El ministerio a los gentiles desarroll6 gradualmente.

e Se necesitaba tiempo para sefiales y prodigios para Israel. Estas atestiguaron de la autoridad
del mensaje — Le. 11:29; Joel 2:30; Hch. 2:19, 22. (Las senales sirvieron también para los
gentiles — Jn. 20:30-31.)

Sefiales/milagros: Si comparamos el propdsito de sefiales en el Evangelio de Juan, y lo dicho en
1 Cor. 14:22, Rom. 10:17, Jn. 17:20 y 2 Cor. 5:7, podemos concluir que sefiales fueron usadas en
los dias del establecimiento de la iglesia pero que no son necesarias en lo actual. Ver abajo.

e Tiempo fue necesario para alcanzar a todos los creyentes vivos con el nuevo mensaje
y el bautismo del Espiritu.
Los 120 en Pentecostés — Hch. 1:15 (0 tal vez Ginicamente los 12?)

Debe haber habido més que 120 creyentes en total basado en la promesa mencionada en
Lc. 1:16, que sefald el resultado del ministerio de Juan el Bautista.

El incidente en 19:1-7 (con los discipulos de Juan) muestra la experiencia comun de
creyentes que pasaron a la nueva dispensacion sin el bautismo del Espiritu. Solamente los
del aposento alto lo habia recibido.

Los 500 que vieron a Jesus después de la resurrecciéon — 1 Cor 15:6.

Conclusion Teologica

Debemos filtrar los Evangelios y Hechos a través de las epistolas.
Hechos, como los evangelios, trata de eventos en el establecimiento de la iglesia.
Las epistolas dan ensefianzas para la iglesia.

Esta es revelacion progresiva — Rom. 16:25-26. Dios no revel6 toda Su voluntad o Su programa
inmediatamente. Ocurrid en etapas. Se ha dicho que “El Antiguo Testamento da informacion exacta, pero
no completa.” Jesus prometié mas revelacion (Jn. 16:13-15).

Lo que se ve en Hechos no es necesariamente lo normal para la iglesia. Unos rasgos de la obra de Dios
son temporales — p. ¢j. el holocausto. Existen buenas evidencias que los dones de sefial en Hechos fueron
temporales.

Nota Adicional
La postura del Cetym es que existen dos clases de dones: permanentes y temporales.

Es asunto controversial. Si un creyente viene de otra tradicion, es necesario considerar la cuestion
detenidamente, y evaluar los argumentos/evidencias. Si este creyente quiere aceptar la conclusion que
todos los dones estan vigentes, debe basar su conclusion en buenos argumentos/evidencias. {No debe
tomar una decision emotiva!

Dones permanentes edifican la iglesia hoy en dia.
Por ejemplo:
Servicio
Ensefianza
Exhortacion

Administracion/Presidencia
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Ayudas
Evangelismo

Pastor/Maestro

Dones temporales o dones de sefiales confirmaron la obra de Dios en los primeros afios de la iglesia.

Como senala Ramirez: “Todos los dones son dados para edificacion. Unos edifican la iglesia poniendo
el fundamento y otros edifican sobreedificando a partir del fundamento.”

Apostol
Hch. 1:22; 1 Cor. 9:1: Testigo del Cristo resucitado
Efe. 2:20: los apostoles y los profetas eran el fundamento de la iglesia.
El fundamento no continda o no seria el fundamento—
deja de ser fundamento.

Heb. 2:3-4: “...la cual, habiendo sido anunciada primeramente por el Serior,
nos fue confirmada por los que oyeron, testificando Dios juntamente con ellos,
con seriales y prodigios y diversos milagros y repartimientos del Espiritu Santo
segun su voluntad?”

“Primeramente,” y “fue confirmada” hablan del pasado.
2 Cor. 12:12: “senales, prodigios y milagros” eran distintivos de un apodstol.
Eran obras sobrenaturales impresionantes realizadas por el apdstol mismo directamente.

1 Cor. 15:7-9 7“Luego se aparecio a Jacobo, mas tarde a todos los apostoles,

8y por uiltimo, como a uno nacido fuera de tiempo, se me aparecié también a mi.

% Admito que yo soy el mas insignificante de los apéstoles y que ni siquiera merezco
ser llamado apdstol, porque persegui a la iglesia de Dios.” [NVI]

Esto implica que Pablo era el tltimo apdstol.
Profeta/Profecia

Hablaron en nombre de Dios.
Se ve la prueba del profeta en Deu. 18:20-22. Un profeta necesita profetizar —
“no se cumpliere lo que dijo.”

Los profetas eran uno de los fundamentos de la iglesia — Efe. 2:20. Recibian revelacion (1
Cor. 14:29-32; Efe. 3:5). En otras palabras, nos dieron las escrituras (2 Ped. 1:19-21).
Pero, la revelacion de las escrituras ya queda cerrada. Segun Apo. 22:18-19, no se debe
afiadir ni quitar palabras de este libro. Y, el libro de Apocalipsis abarca hasta el fin de
tiempo. Entonces ya no necesitamos los profetas.

Lenguas
Glossa en griego es lengua normal, reconocible — Hch. 2:4. Compare vv. 6, 8-11. Primera
a los Corintios 13:1, lenguas angélicas, se refiere al uso de lenguaje de hipérbole,
exageracion. Sirve para dejar claro el punto.

1 Corintios 13:8 dice que las lenguas cesaran; no dice cuando.

Segun 1 Cor. 12:6-11 — las lenguas y los otros dones son dados por el Espiritu Santo,
“como El quiere.” Por consiguiente, el Espiritu Santo decide a quién darle el don y
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cuando, y cémo, y por cuanto tiempo. Si fuera posible adquirirlo por nuestros propios
esfuerzos o peticiones, entonces no seria “como El quiere.”

No depende del nivel de espiritualidad—Ia iglesia Corintia tenia muchos problemas
espirituales, aunque Pablo podia decir, “nada os falta en ningun don” (1:7).

Basado en todo esto, si las lenguas cesaron, fue porque el Espiritu Santo las hizo cesar
porque ya no eran necesarios.

Y, de hecho, ;esto fue en realidad lo que sucedio!

Segun la historia, solo los grupos paganos del mundo y heréticos de la iglesia practicaban
las lenguas desde el final de la era apostolica hasta los primeros afos del siglo veinte.
Criséstomo, un padre de la iglesia primitiva, al comentar sobre 1 Corintios capitulo 13,
dijo que estas cosas “ya no ocurren.”

Discernimiento de espiritus es incluido en 1 Cor. 12:10 entre dones milagrosos. Es
probablemente temporal.

Milagros
Sanidades

Muchos supuestos milagros, sanidades, etc. fracasan en lo actual.
Pero, jel Espiritu Santo nunca fracasa!

Muchos dicen que los milagros del libro de Hechos son modelos para hoy dia. Pero, ;donde esta
la evidencia que alguien haya levantado a un muerto como en Hch. 9:40? ; Cudndo sucedié que
un obrero cristiano moderno le hubiera cegado a un oponente como en Hch. 13:8-117?

Cabe mencionar que la mayoria de estos dones en Hechos ocurren en la primera parte del libro y
no se mencionan mas adelante. Expresamente, los términos técnicos ‘seriales’, ‘prodigios’y
‘maravillas’ ocurren un total de 32 veces en Hechos, pero s6lo 6 de ellas después del capitulo 8,
y ni uno después de 19:11. Es razonable concluir que el uso de milagros aun en el periodo de la
fundacion de la iglesia iba disminuyendo.

(Por qué cesaron los dones de sefiales? Porque ya no eran necesarias las lenguas u otros milagros. Dice

1 Cor. 14:22: “las lenguas son por senial, no a los creyentes, sino a los incrédulos.” Una vez que la
iglesia primitiva fue establecida y el Nuevo Testamento concluido, estos dones de sefiales apostolicos ya
no eran necesarios. La razon es que estamos completos en Cristo si hemos confiado en El como
Salvador personal. Pedro dice que tenemos “todas las cosas que pertenecen a la vida y al servicio
piadosamente dedicado a Dios” (2 Ped. 1:3 HEB). ;Por qué necesitariamos hablar en lenguas? La Biblia
esta disponible para el evangelismo. ;Necesitamos milagros diarios? Si fuera asi, ;por qué diria Pablo,
“por fe andamos, no por vista” (2 Cor. 5:7)? El deseo de ver diariamente los milagros espectaculares, las
lenguas, y los dones de sefiales seria el andar por vista, no por fe.

La Epistola a los Romanos
Autor

No cabe ninguna duda sobre la autoria de Romanos. Fue el apdstol Pablo quien escribi6 esta carta.
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Fecha

Pablo estaba en Grecia cuando redacto la carta, probablemente en Corinto. Esto podemos ver en dos
comentarios incidentales: (1) Febe de la cercana Cencrea aparentemente llevo la carta (16:1-2); (2)
Gayo, el anfitrion de Pablo (16:23), era lider en la iglesia de Corinto (1 Cor. 1:14).

Cuando Pablo escribi6 las epistolas a los Corintios, la colecta para los santos pobres en Jerusalén se
estaba recogiendo (1 Cor. 16:1-3; 2 Corintios 8-9). Cuando ¢l redacté Romanos, esa tarea habia sido
cumplido y €l estuvo por salir para Jerusalén para entregarla (Rom. 15:25-26). Pablo se fue para
Jerusalén de Filipos inmediatamente después de la temporada de pascua (Hch. 20:6). Todo esto indica
que el tiempo de escritura fue la estancia de Pablo en Corinto de tres meses en su tercer viaje misionero
(Hch. 20:2-3). Wallace fecha el libro de Romanos entre 56 y 57 d. C.}

Propésito

Romanos no se escribio para sefialar problemas especificos como otras epistolas. Romanos tiene tres
propositos en los cuales los comentaristas son méas o menos convencidos. El primero fue simplemente
anunciar el plan de Pablo de visitar Roma después de regresar a Jerusalén y para preparar la iglesia para
su venida (compare 15:24, 28, 29 con Hch. 19:21). Pablo quiso informarles de sus planes para que ellos
anticiparan y oraran por su cumplimiento (15:30-32).

Un segundo propdsito era el de presentar una declaracion completa y detallada del mensaje del
evangelio que Dios lo habia llamado a proclamar. El apdstol no solo estaba listo para “anunciaros el
evangelio también a vosotros que estdis en Roma” (1:15), sino €l queria que tuvieran un entendimiento
claro de su significado y su efecto en toda la vida, incluyendo el pasado (la justificacion, o sea, el
declarar justo a alguien), el presente (la santificacion que significa el apartar a alguien), y el futuro (la
glorificacion que significa compartir la gloria de Cristo).

El tercer proposito fue exhortar a los creyentes judios y gentiles a vivir en armonia, sin contiendas sobre
nacionalidad, estado, o cultura. Ya que hay un solo Dios, El es el Dios de los judios y los gentiles.
Ambos estan bajo pecado (3:9), y ambos son salvos por fe (3:30). Este tema del judio y el gentil
viviendo juntos aparece lo mas claramente en capitulos 14 y 15, donde Pablo trata de los aspectos
practicos de vivir juntos en un solo cuerpo. Unos creen que este es el propdsito principal, que Pablo
estaba procurando enrolar los judios y los gentiles juntos en su plan de evangelizar al Oeste. Sin esta
unidad, ellos no tendrian el mismo poder.

Tema central

Los conceptos mas cruciales para entender el libro de Romanos se encuentran en tres palabras (o,
familias de palabras): justicia/justificacion/justo (58 veces); fe/creer (61 veces); y ley (78 veces).

El tema central: La justicia de Dios, revelada en el evangelio y adquirida por fe aparte de la ley para
todos (1:17).

Argumento

En la seccion capitulos 1-5 encontramos la base del argumento de Pablo: Uno se declara justo por Dios
por medio de su fe—no por la ley (u otras obras), por cada clase de persona, o judio o gentil.

Como la forma normal de epistolas en aquella época, Pablo da inicio a su carta con una seccion de
saludos personales (1:1-15), que incluye accion de gracias (1:1-10) y un anuncio de su deseo de visitar a
los Romanos y establecerles en la fe (1:11-15). También quiere predicar el evangelio en Roma.

Contintia con el sentimiento que ¢l no tiene vergiienza acerca del evangelio, porque esto trae salvacion
ya que revela la justificacion imputada de Dios (1:16-18a). Dice que todos los seres humanos necesitan

33



esta justificacion por fe, tanto los judios como los otros (1:18-3:19). Hace la conclusion que todos estan
bajo pecado (3:9). Pero, ;como es posible alcanzar esta justificacion de Dios? El apdstol responde que
no es por la ley ni por las obras sino por fe (3:20-31). Esto se ilustra por Abraham, quien no fue salvo
por obras, sino por fe (4:1-24). El apostol concluye su argumento basico diciendo que la justificacion de
Dios fue lograda por nosotros por medio del amor de Dios en Cristo. Esto ilustra la gracia de Dios y nos
da la seguridad de salvacion (5:1-11). Todo esto proviene de la gracia de Dios.

La siguiente seccion principal dice que vida eterna en Cristo ha reemplazado la condenacion y muerte
que fue el destino de todos en Adén (5:12-8:39). Aunque muchos eruditos sostienen que los capitulos 6-
8 tratan de la santificacion, la evidencia no respalda esta conclusion. En capitulos 6-8 Pablo menciona
asuntos de santificacion en conexidn con su tema, pero esto no es el objetivo principal. Una
caracteristica interesante de esta seccion y la siguiente es el uso de preguntas retoricas para lograr un
efecto dramatico: 6:1, 15; 7:7, 13; 9:14; 11:1, 11. Es dificil encontrar incluso un comentario sobre
Romanos que tenga en cuenta estas falsas conclusiones.

En lugar de santificacion, en la seccion 5:12 a 8:39 Pablo habla de la relacion entre el pecado, la muerte
y la ley. Casi como paréntesis, el apdstol muestra que el creyente puede vivir una vida santa aparte de la
ley. Dentro de este tratamiento, Pablo explica la relacion del creyente al pecado y a la ley y por qué la
ley causa que el pecado abunde. Ademds, muestra por qué la ley no salva. De hecho, la ley resulta en la
muerte (7:10), y da ocasion al pecado (7:11). La seccion 7:13-25 particularmente muestra que la ley de
Moisés no puede rescatar al pecador de la esclavitud espiritual. Capitulo 8 habla de liberacion de la
carne y la seguridad que el creyente tiene porque en el Espiritu la condenacién se ha quitado.

La seccion principal capitulos 9-11 trata de los judios bajo la doctrina de justificacion por fe aparte de la
ley, o sea, en la nueva dispensacién/administracion de Dios. La pregunta podria ser, “Y ;qué del pueblo
elegido de Dios? ;Ha perdido su posicion delante de Dios?”” Capitulos 9-11 tratan de esta cuestion. El
apostol contesta que los judios han rechazado a Cristo porque querian ser justificados por medio de la
ley (capitulos 9-10). El pueblo elegido por Dios, no obstante, no ha sido desechado por Dios y se
restaurard a su posicion ante Dios (capitulo 11).

La seccion practica de la epistola—12:1-15:13—trata de las responsabilidades basadas en la
justificacion y la seguridad. Estas responsabilidades son una respuesta logica a la bondad de Dios (12:1-
2). Ellas incluyen las responsabilidades al ministerio, a las autoridades, a los vecinos, y a los otros
creyentes.

En 15:14-16:27 Pablo vuelve a dirigirse a los Romanos muy personalmente. La seccion 15:22-29 habla
otra vez mas sobre el deseo del apostol de visitarles, igual que 1:10-15. Por eso, el comentarista
Frederick Godet describio el libro de Romanos como un tratado sobre doctrina y practica (1:16-15:13)
dentro de una carta.

La Primera Epistola a Los Corintios
Autor

Keathley tiene un buen resumen:

Que Pablo es el autor de esta epistola esta respaldado por evidencia externa e interna. Desde el primer siglo en
adelante (96 d.C.), hay evidencia continua y abundante de que Pablo es el autor. Clemente de Roma habla de 1
Corintios como “la Epistola del bendito Apdstol Pablo”, en su Epistola a los Corintios e incluso cité 1 Corintios con
respecto a sus facciones continuas. La evidencia interna es obvia. El escritor se llama a si mismo Pablo en varios
lugares (cf. 1:1; 16:21 y ver también 1:12-17; 3:4, 6, 22).°

Fecha

Pablo habia pasado dieciocho meses en Corinto (Hch. 18:11). Este periodo fue 50-51 d. C. segin
informacion externa acerca de Galion el proconsul. Pablo por lo visto salio de Corinto en el otofio de 51
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d. C. Volvi6 a Asia en su tercer viaje misionero (otofio, 52 d. C.). Esta vez se instalo en Efeso durante
casi tres afios (Hch. 19:10; 20:31), es decir, del otofio de 52 hasta la primavera de 55 d. C. Pablo escribi6
esta epistola en Efeso (1 Cor. 16:8). Fue probablemente escrito en la primavera de 54 d. C. por los
motivos siguientes: 1) La carta fue escrita algunos afios después de la primera visita de Pablo, ya que
Apolos habia ministrado alli (Hch. 18:26-27; 1 Cor.1:12); y también Timoteo habia sido enviado alli
(Hch. 19:22; 1 Cor. 4:17); 2); esta carta fue escrita después de su primera carta perdida (1 Cor. 5:9); 3);
esta carta fue escrita en la primavera porque Pentecostés se acercaba (1 Cor. 16:8).

Naturaleza de la Carta

La iglesia en Corinto era una iglesia seriamente cargada de problemas. La iglesia estaba infectada con la
inmoralidad sexual, dividida por facciones que arrastraron el uno al otro al tribunal, y lisiada por el
abuso de los dones espirituales. Aunque eran creyentes verdaderos, los Corintios eran muy inmaduros.

También tuvieron que dejar de conformarse a las costumbres inmorales, egoistas, y discutibles de sus
vecinos paganos en Corinto (Rom. 12:2), la ciudad notoriamente inmoral de aquel dia. Si Efesios es una
carta enfocada en la iglesia universal, 1 Corintios esta enfocada especificamente en la iglesia local.

Primera a los Corintios ofrece un vistazo de vida dentro de una iglesia del primer siglo y sus problemas.
Pero esta es la razon para que Pablo escribio la carta—Ios Corintios tuvieron que poner en practica la
santificacion posicional. El espiritu del mundo parecié mas influyente en la iglesia de Corinto que el
Espiritu de Dios, a pesar de los dones evidentes dados por el Espiritu.

Ocasion y Propésito

Primera a los Corintios es una epistola practica con muchos temas importantes y significativos. No hay
ningin argumento o desarrollo en la carta. Trata de asuntos especificos no relacionados. Todos son muy
pertinentes para Cristianos que tratan de vivir una vida santa en estos dias. Esta no es una epistola
doctrinal como Romanos, pero nos da perspicacia maravillosa en ciertos problemas. Podria ser bien
descrito como un eterno modelo para tratar problemas comunes que las iglesias confrontan.

Lo que ocasion¢ la escritura de 1 Corintios fue por lo visto tres cosas: (1) Pablo habia escrito una carta
anterior (1 Cor. 5:9) que fue malentendido por los Corintios. En aquella carta €l les dijo no asociarse con
personas inmorales, queriendo decir los llamados creyentes que son inmorales (5:10-13); pero ellos lo
interpretaron como todas las personas inmorales. Este asunto tenia que ser resuelto.

(2) El apdstol también habia recibido noticias de miembros de la casa de Cloé de que habia divisiones
entre los creyentes de la iglesia en Corinto (1:11). Probablemente el informe incluy6 otros problemas
como actitudes en cuanto a la sabiduria (15 veces en la carta), actitudes hacia los apostoles (4:1-21),
comportamiento incestuoso (5:1-5), y pleitos entre Cristianos (6:1-11). Los primeros seis capitulos
fueron un intento de resolver los desacuerdos en la iglesia traida a su atencion por los miembros de la
casa de Cloé (1:11) y buscar la unidad en perspectiva y practica.

(3) El capitulo 7 comienza con “En cuanto a las cosas de que me escribisteis...,” indicando que Pablo
respondia también a preguntas levantadas en la congregacion entera. Por lo visto una delegacion de
creyentes (16:17) vino con estas preguntas en forma de una carta. Las palabras “En cuanto a las cosas”
(7:1) se repiten en el griego en 7:25; 8:1; 12:1, y 16:1. Pablo simplemente esta respondiendo, de una
manera muy metddica, a las varias preguntas.

Esta seccion se dirige a cuestiones matrimoniales (7:1, 25), libertad y responsabilidad (8:1), abusos
flagrantes en cuanto a la cena del Senor (1 Cor. 11:7-34), dones espirituales y el orden en la iglesia
(12:1), contribuciones para santos en Jerusalén (16:1), y la disponibilidad de Apolos (16:12). También,
en el capitulo 15 €l reafirmd y defendio la doctrina de la Resurreccion, que unos negaron. Es dificil
determinar con certeza si el capitulo 15 fuera incluido en respuesta a una pregunta especifica.
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Aunque la epistola no es de naturaleza doctrinal, esparcidas a lo largo de la epistola hay ensefianzas
importantes para nuestra vida y santificacion: 6:19-20; 9:24-27; 10:31; 15:58.

Tema central

Basicamente 1 Corintios trata de abusos de la libertad (como Galatas trata del apagar el Espiritu debido
al legalismo). La correccion que les da Pablo no cuestiona su salvacion, pero si cuestiona su
santificacion. Aunque el apostol trata con varias cuestiones, el tema general de la epistola es “las
implicaciones practicas de la santificacion progresiva.”

Contexto historico de 1 Corintios

Corinto era una ciudad grande (de aproximadamente 700 mil personas, dos tercios de las cuales eran
esclavos). Politicamente, fue importante como capital de la provincia romana de Acaya. Por su
ubicacion estratégica Corinto se hizo un gran centro comercial. Entonces era ciudad prospera
humanamente hablando.

La ciudad tenia una reputacion de materialismo excesivo y profunda pecaminosidad. Habia muchos
altares y templos. El mas prominente era el templo de Afrodita cuyo rasgo distinto fue tener 1000
prostitutas de culto. Asi es que la expresion “muchacha de Corinto” lleg6 a referirse a una prostituta. La
frase “actuar como corintia” se refirio a la practica de relaciones sexuales ilicitas. Por todo este vicio se
desarrollé un proverbio que advertia, “El viaje a Corinto no es para todo hombre.”

Estas condiciones inmorales y religiosas de Corinto aparentemente produjeron un impacto negativo en la
vida espiritual y moral de la iglesia. Debido a su trasfondo religioso e inmoral, esta iglesia estaba
caracterizada por creencias falsas y practicas erroneas. Casi no hay problema actual de la iglesia local
que no se aborde en 1 Corintios.

La iglesia de Corinto estuvo llena de problemas teolégicos y personales.

1. Contiendas/divisiones — 1:10-13

Se bautizaban tal vez en el nombre de Pablo o cualquier otro,
asi pervirtiendo la doctrina de bautismo — 1:13-17.

También demandaban el uno al otro en tribunales paganos — 6:1, 6-8.
Ademas, se puede ver 11:17-19.
2. Se mostraba confianza en la sabiduria mundana en vez de la de Dios.

1:17 Pues no me envi6 Cristo a bautizar, sino a predicar el evangelio;
no con sabiduria de palabras, para que no se haga vana la cruz de Cristo.

22 Porque los judios piden senales, y los griegos buscan sabiduria

24 mas para los llamados, asi judios como griegos, Cristo poder de Dios,
y sabiduria de Dios.

27 sino que lo necio del mundo escogié Dios, para avergonzar a los sabios
29 a fin de que nadie se jacte en su presencia.

30 Mas por ¢l estais vosotros en Cristo Jesus,
el cual nos ha sido hecho por Dios sabiduria

31 para que, como esta escrito:
El que se gloria, gloriese en el Sefor

2:1 ...no fui con excelencia de palabras o de sabiduria
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4 ni mi palabra ni mi predicacion fue con palabras persuasivas
de humana sabiduria

5 para que vuestra fe no esté fundada en la sabiduria de los hombres,
sino en el poder de Dios.

3:18-19
3. Vivian completamente como los carnales/inconversos (3:1-3).
4. Algunos habian participado en la inmoralidad de los paganos.
Antes de conversion — 6:9-11; y después — 5:1
Otros la habian tolerado — 5:2
5. Algunos se habian vuelto arrogantes (4:6, 18; 8:1; 13:4).
6. Eran confundidos sobre las obligaciones matrimoniales (7:3-4).
Aparentemente estaban privando el uno al otro.

En el matrimonio cada uno tiene responsabilidad
para la felicidad y bienestar del otro.

7. Aparentemente habian abusado de la doctrina de libertad cristiana (8:9).
8. Habia problemas con subordinacion en la iglesia (11:3-5).
En esa época la cubierta representaba subordinacion a autoridad.
Estas mujeres estuvieron abusando la libertad que tenemos en Cristo.
En ambos v. 4 y 5 la segunda referencia a “cabeza” es metaforica (NVI).

[NVI] 3 4hora bien, quiero que entiendan que Cristo es cabeza de todo hombre,
mientras que el hombre es cabeza de la mujer y Dios es cabeza de Cristo. * Todo hombre que
ora o profetiza con la cabeza cubierta deshonra al que es su cabeza. ° En cambio, toda mujer
que ora o profetiza con la cabeza descubierta deshonra al que es su cabeza; es como si
estuviera rasurada.”

9. Habian convertido la Santa Cena en una burla (11:20-34; esp. 20-22; 29-30).
Tenia que ver con mal comportamiento durante la comida.
10. Habian corrompido los dones del Espiritu, sobre todo lenguas (capitulos 12-14).
Lo obvio es que la seccion 12-14 es reprimenda, para corregir el abuso.
11. Hubo confusion en cuanto a la resurreccion (15).
Eran dudas sobre la realidad y la necesidad de la resurreccion.
Esto ocurri6 tal vez por la influencia de sus vecinos paganos — 15:33.

Se ha dicho que, si los pecados fueran caballos, esta iglesia podria haber llenado muchas caballerizas.

La carta es una correccidn pastoral en cuanto a los muchos problemas en la iglesia.

Tema basico ampliado: Cémo la santificacion que los santos tienen en Cristo (6:11) puede aplicar a cada
situacion de la vida (6:19, 20).

La Segunda Epistola a Los Corintios

Autor y Fecha

Como se indica en el saludo apostolico, Pablo es el autor de esta carta. Tanto la evidencia externa como
la interna apoyan firmemente a Pablo como autor. De hecho, esta carta tiene mas material personal sobre
el apdstol Pablo que cualquier otro de sus escritos.
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Debido a una revuelta efectuada por los plateros (Hch. 19:23-41), Pablo partio de Efeso hacia
Macedonia (Hch. 10:1) en la primavera del afio 56 d. C. Durante el viaje se detuvo en Troas con la
esperanza de encontrar a Tito (2 Cor. 2:13) para recibir noticias sobre las condiciones de la iglesia de
Corinto. Al no encontrar a Tito, Pablo se fue a Macedonia, preocupado obviamente por la seguridad de
Tito (7:5, 6). En Macedonia encontr6 a Tito, quien le dio buenas nuevas acerca del bienestar de la
iglesia, pero malas nuevas acerca de un grupo que estaba en oposicion a Pablo y su apostolado. Desde
Macedonia Pablo escribio esta carta. Pablo hizo su tercera visita a Corinto en el invierno de los afios 56-
57 d. C. (Hch. 20:2, 3).

Wallace ofrece buenos argumentos a favor de la fecha 55 d. C.1°
Ocasion y propésito

Encontramos la ocasion en pasajes como 2:3-4, y 7:5-8. Después de que habia escrito la carta que causo
tristeza (;,1 Corintios?), Pablo ansiosamente esperaba una respuesta. Tito le trajo noticias generalmente

buenas pero que habia judios (segin 11:22) oponiéndose a Pablo (capitulos 10-13, particularmente 11).

Pablo escribi¢ 2 Corintios para responder a esa situacion.

El proposito principal fue vindicar y restablecer su autoridad apostélica. Otro propdsito importante fue
recordarles de su obligacion referente a la ofrenda por los Cristianos en Judea (capitulos 8-9; compare 1
Cor. 16:1-4).

Tema central

Diecisiete veces Pablo usé la familia de palabras ministro/ministerio (diakon-). El libro tiene que ver con
la autoridad y el ministerio de Pablo como apdstol. El muestra que su autoridad proviene de Dios. Otro
tema es que las tribulaciones y aflicciones de su ministerio resultan en la gloria de Dios. Vemos esta
idea, por ejemplo, en 4:17 y 12:9.

Argumento

Falsos maestros habian incitado a la iglesia contra Pablo (11:12-13). Asi que Pablo tuvo que defender su
conducta apostolica, su caracter y su llamado por Dios a lo largo de la carta. El libro no es muy
sistematico; el apdstol revela su corazon.

Pablo explica por qué ha retrasado su visita planeada a Corinto—1:12-2:13
No es asunto de vacilacion; el apostol no quiere causarles dolor.

Describe la naturaleza y la orientacion de su ministerio—2:14-7:16
La gloria del ministerio—2:14-4:6
La debilidad de los ministros—4:7-5:8
El ministerio de reconciliacion—5:9-6:10
La relacion entre el apostol y los Corintios—6:11-7:16

Les recuerda de la promesa (1 Cor. 16:1-4) de participar en la ofrenda para Judea— Capitulos 8-9

Esta seccion no parece encajar. Entre varias exhortaciones, Pablo les exhorta a cumplir con esta
promesa. Es parte de su responsabilidad como apodstol. Este es el tratamiento mas amplio de los
principios y practicas de las ofrendas en el Nuevo Testamento.

Defiende su apostolado—Capitulos 10-13

Dirigida a la minoria rebelde en la iglesia.
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Notas Adicionales

Ensefianzas Diversas: 2 Corintios

Aunque la carta es predominantemente personal, contiene unas ensefianzas muy importantes.
Vamos a ver unas de estas ensefianzas.

El contraste entre los dos pactos 3:4-11

Varios contrastes se presentan aqui para demostrar la superioridad del nuevo pacto sobre el antiguo
pacto:

letra © Espiritu
mata © vivifica

gloria © mayor gloria

YV V. V V

condenacion € justificacion
» lo que perece © lo que permanece

Esta seria una respuesta poderosa contra los falsos maestros—probablemente judios buscando esclavizar
a los Corintos en cautiverio del legalismo (compare 11:20).

Un velo queda sobre Israel hasta tal punto que cuando se lee el Antiguo Testamento, Israel en su
totalidad no entiende lo que significa — 3:14-16. Esta ceguera es temporal, no eternal. Llegara el dia
cuando Israel recibe su Mesias y Sefior, y este serd durante el milenio — Rom. 11:25-27. Entonces el velo
le sera quitado.

La ceguera del mundo a la gloria del evangelio 4:3-6
De hecho, igual que los judios, todo el mundo tiene ceguera al evangelio.
La confianza de nuestro hogar celestial 4:16-5:8

Debemos soportar afliccion y dolor en nuestras vidas, pero ganaremos la gloria — 4:16-17.
Debemos enfocarnos en lo eternal, no lo temporal, las cosas que se ven en vez de las que no se

ven —4:18.
Morada terrestre — habitacidn celestial 5:1-3
Deseo de ir a la gloria 5:2-8

Versiculo 5:7 da uno de los mas importantes principios para nuestras vidas.

Debemos confiar que tenemos un hogar y una ciudadania en el cielo, que Dios esta
trabajando en cada situacion, y que, no importa las circunstancias, nuestro deber es
cumplir el proposito de honrar y glorificar a El.

Lo bueno puede ser el enemigo de lo mejor.

El tribunal de Cristo 5:10

“Tribunal” traduce el vocablo griego bema — una plataforma para tribunales, pero también
ceremonias de premiacion para recompensar aquellos que eran victoriosos en los juegos
(olimpicos), y también otras clases de recompensas.
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El bema de Corinto donde
aparecio6 Pablo ante Galion
(Hch. 18:12).

No es asunto de salvacion ni exposicion de pecados.

Heb. 9:28 sin relacion con el pecado
Heb. 10:17 nunca mas me acordaré de sus pecados y transgresiones.

Nuestros pecados ya han sido pagados — Jn. 5:24; Rom. 8:1. No vamos a pagar esta pena
o castigo que Cristo ya ha pagado para nuestro beneficio. Para la iglesia es asunto de
recompensas por obras de servicio en una premiacion (1 Cor. 3:8-15, especialmente v.
14; 4:5). “Sufrira pérdida” en 1 Cor. 3:15 significa perdida de recompensas. Hay que
notar “sin embargo, él serd salvo” [NBLA]. El concepto de recompensas se ve en
diversos pasajes — 1 Cor. 4:5; 9:24-27; Efe. 6:8; Apo. 22:12.
La perspectiva correcta 5:15
Debemos dejar de lado nuestros deseos y derechos y enfocarnos en servir al Sefior,
quien murié por nosotros.
La obra sustitutiva de Cristo 5:21

Jestis muri6 en lugar del pecador que merecia esa pena.
5:21 describe la gran transferencia o intercambio:
Nuestro pecado es transferido a Cristo...
Su justicia es transferida a nosotros.
La persona y obra de Satanas
2:10-11; 4:3-4; 11:3, 14-15; 12:7
I Jn. 5:19

Principios de ofrendar capitulos 8-9
Deberiamos ofrendar de una manera “generosa” y “alegre” — 2 Cor. 9:7. Primera a los Corintios
16:2 dice, “segun haya prosperado.”

Nada se dice sobre “el diezmo”. Pablo nunca uso6 el término diezmo. Jesucristo us6 el término en
una sola ocasion—cuando les reprendio a los escribas y fariseos por diezmar mientras dejando
“lo mas importante de la ley” (Mat. 23:23; compare Lc. 11:42).
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No estamos bajo le ley — Rom. 6:14. Abraham dio diezmos antes de la ley (Gén. 14:20). Pero
Dios no lo exigid. También Abraham ofrecié holocaustos (Gén. 22:2, 13), pero no significa que
debemos ofrecerlos en lo actual.

El Nuevo Testamento nunca nos exige dar un porcentaje.

Diez por ciento es limitado. De hecho, el creyente puede dar mucho mas que diez por ciento.
Dios le va a recompensar.

Nuestra competencia es de Dios 3:5,6 Estos tres puntos
Nuestras armas no son carnales 10:3,4 son estrechamente
e, . ., . ., relacionados.
No intimidacion, manipulacion, engafio, conducta hipdcrita, Tienen mucha
pero si las armas de Dios (la armadura de Dios, Efe. 6:13 y sig.) importancia para
Nuestra fuerza proviene de Dios 12:7-10 el ministerio.
La Tri-unidad 13:14

Igual que Mat. 28:19 esta bendicion de clausura respalda la igualdad de las personas de la Tri-unidad.

La Epistola de Pablo a Los Galatas

Se dice que Romanos es una expansion de Galatas y Galatas es una version breve de Romanos.

Autor

La autoria de Pablo de Galatas ha sido reconocida generalmente, excepto por unos criticos radicales. El
autor se identifica como Pablo dos veces (1:1; 5:2).

Fecha

Ya que la epistola parece haber sido escrito a las iglesias establecidas en el primer viaje misionero de
Pablo, puede haber sido escrito tan temprano que el afio 48 d. C. Si Galatas fuera escrito después de que
la conferencia en Jerusalén de Hechos 15 habia hecho sus decisiones autoritarias, Pablo con la mayor
probabilidad habria centrado su argumento en aquellas decisiones, o por lo menos habria hecho una
referencia inequivoca a ellas que no dejaria lugar a dudas. Ya que ¢l no lo hizo, Galatas probablemente
data de tarde en el afio 48 o temprano en 49 d. C., antes de que Pablo asisti6 a la conferencia en
Jerusalén. Asi es uno de los més tempranos de los libros del Nuevo Testamento.

Ocasién y propésito

Después del primer viaje misionero Pablo y Bernabé regresaron a Antioquia. Pedro los visito de
Jerusalén, tenia comunidn con ellos, y luego se retraia de los cristianos gentiles. Mientras tanto algunos
judaizantes se infiltraron algunas de las iglesias (aparentemente las de Galacia también). Ellos negaron
la autoridad de Pablo como apostol y ensefiaron que la circuncision era necesaria para ser salvo (Hechos
15). Reaccionando rapidamente y vigorosamente a las acciones de Pedro y al descenso amenazado de
los Gélatas en legalismo, Pablo escribio esta fuerte carta para recordarles del fundamento verdadero de
su salvacion.

Tema central

Las palabras claves son “ley” (32 veces en el griego); “circuncidarse/circuncision” (13 veces); “carne”
(18 veces); “fe” (22 veces); y “justificar/justicia” (12 veces); “evangelio/buenas nuevas” (14 veces).

El tema se ve en 2:16: “Nadie es justificado por las obras de /a ley, sino por la fe en Cristo Jesus.”
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Argumento de Galatas

Tal vez podemos concluir que la seccidon practica empieza en 5:13. Pero no es algo facil de determinar;
no se puede ver una division clara entre la seccion doctrinal y la seccion practica.

En 3:24 leemos: “A4 fin de que la ley vino a ser nuestro guarda hasta Cristo, de modo que pudiéramos
ser declarados justo por la fe.” Es necesario notar que v. 23 habla del pasado; en otras palabras, acerca
de los judios—no de nosotros. Entonces, estd diciendo que la ley servia como guarda por los judios
hasta que llegue Cristo. Pablo no esta diciendo que la ley hoy en dia dirige a los pecadores a Cristo
porque los gentiles nunca estuvieron bajo la ley.

Destino y destinatarios

En los dias de Pablo, el término Gdlatas pudo referirse al area geografica de Galacia al norte de Asia
Menor o la provincia politica romana de Galacia que incluyo el area geografica pero también incluy6
territorio del sur. La epistola en si no identifica las iglesias locales especificas, pero existian iglesias en
las cuales Pablo habia ministrado personalmente (4:13-15). El libro de Hechos menciona las cuatro
iglesias establecidas por Pablo en Galacia del sur (Hch. 14:20-23) en su primer viaje misionero, pero no
menciona ningunas en el resto de la provincia. Esto lo hace probable que la epistola fue dirigida
primariamente a esas iglesias del sur.

Hay otros argumentos que se inclinan a la teoria de Galacia del sur: 1) Las carreteras principales de la
ciudad natal de Pablo, Tarso, pasaron directamente por las ciudades del sur de Galacia, no del norte; 2)
Pablo usa titulos romanos politicos para provincias en cada otra situacion; 3) representantes de Galacia
del sur acompanaron la ofrenda por los empobrecidos de Jerusalén, pero ningunos de Galacia del norte
(Hch. 20:4).

Mensaje de Galatas

Legalistas o judaizantes, falsos maestros, procuraban convencer a los creyentes de Galacia que fue
necesario guardar la ley—particularmente la circuncision—para ser salvo. Pablo argumenta en contra de
esta falsa ensefianza. Esto es importante porque muchos anaden la ley a la fe como requisito para ser
salvo. Por ejemplo, se ve esta falsa ensefianza con los Adventistas del Séptimo Dia. Obras en general
son afiadidas por los Testigos de Jehova; Mormones; la Iglesia Catdlica; muchas iglesias liberales. Al
mismo tiempo, Pablo tuvo que defenderse en cuanto a su autoridad.

Estos legalistas robaron al evangelio de su simplicidad. Puede ser o legalismo en cuanto a la salvaciéon o
referente a la santificacion.

El Evangelio
El problema:
1:6 Lit. “que se estén abandonando a EI”
Muy abrupto — compare 1:8b, 9b; 3:1
Muestra la severidad de la epistola.
1:6: “...un evangelio diferente. No que haya otro...”
Es dificil entender esto a menos que tenga en cuenta el griego.
eis heteron euangelion ho ouk estiv allo
heteros — otro de una clase distinta

allos — otro de la misma clase
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LIT. 1:6° “a otro evangelio de clase distinta,
7* que no es otro de la misma clase.”
A nosotros suena raro, pero en griego no.

“Me maravillo que tan pronto estén abandonando a El—que los llamé por la gracia de
Cristo—a un evangelio distinto, que no puede ser igual.” [HEB]

En otras palabras, no es de igual valor, o eficacia. No es evangelio alternativo.
El mensaje:

El evangelio de gracia por fe que Pablo predica es el unico verdadero evangelio —
1:6-2:21.

1:6-24 — El evangelio revelado a Pablo es el verdadero evangelio.
2:1-21 — El verdadero evangelio reconocido no permite legalismo —v. 9y 14.

La definicion del evangelio de Pablo se encuentra en 1 Cor. 15:1-5.

Fe para salvacion
Se ofrece un contraste entre fe y carne —3:2 'y 3.
La fe es el principio basico de Dios para tratar con el hombre — 3:1-22.
Ver también Heb. 11:6.

A. Los galatas comenzaron (habian sido salvos) por fe, no por ley —
3:1-6, especialmente 2, 5.

B. La bendicion de Abraham (herencia, ser hijo, vida eterna)
es recibida por fe — 3:7-14, especialmente 7.

C. La ley era una medida provisional para mostrar el pecado hasta que
la promesa viniera en Cristo — 3:15-22, particularmente 19, 22.

La Circuncision — rasgo representante de la carne
6:12 — Los legalistas querian gloriarse en logros humanos a diferencia del apdstol (6:14).
Este es el asunto central de la oposicion.

Ley — Los legalistas procuraron mantener vigente la ley. Esto queda claro en versiculos tales como
2:21; 3:2, 5; 4:21.

3:19 muestra dos declaraciones importantes:
1) La ley fue afiadida. ..
2) “hasta que viniese”

Esto indica fuertemente que la ley tuvo un principio y un fin.

™ Ley T

Promesa

>

Los creyentes de esta dispensacion no estan bajo la ley.
Rom. 6:14; Rom. 10:4 — Cristo es el objetivo de la ley
Ahora que tenemos a Cristo, no necesitamos le ley.
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Justificacion

Es el punto principal del debate. ;Como es posible ser declarado justo? (Siempre que se lea
“justificar”, debemos pensar “declarar justo”, no “hacer justo”.) El tema se ve en 2:16: “Nadie
es justificado por las obras de la ley, sino por la fe en Cristo Jesus.” También vea 2:21; 3:6, 11.
En 5:4, justificais (R60), aparece en la clase del tiempo presente conativo en griego. Esta habla
de algo intentado, pero no completado.

Ejemplos:
“vosotros que pretendéis ser justificados” (RVA)
“ustedes que procuran ser justificados por la ley” (NBLA)
“ustedes que tratan de ser justificados” (NVI)

La Epistola de Pablo a los Efesios
Autor

Dos veces Pablo se menciona como el autor de esta carta (1:1; 3:1). No obstante, la autoria de la epistola
es enormemente disputada. Algunos criticos dicen que el libro refleja aspectos de vocabulario, estilo, y
doctrina que se diferencian de los libros indiscutibles de Pablo, a pesar de que el libro tiene una afinidad
cercana con Colosenses. Los criticos afirman que alguien usé el nombre de Pablo. Pero este libro es
reconocido como la corona de las cartas de Pablo. Pareceria extrafio que un discipulo de Pablo seria
mejor que Pablo en su percepcion teoldgica y espiritual.

El libro fue aceptado sin alguna duda en la iglesia primitiva. No hay ninguna razén fuerte de rechazar a
Pablo como el autor de Efesios.

Fecha

Pablo fue prisionero cuando escribid esta epistola (3:1; 4:1; 6:20). Y aunque los eruditos difieren en
cuanto a que si Pablo la escribié mientras estaba prisionero en Cesarea (Hch. 24:27) entre los afios 57-59
d. C., o en Roma (Hch. 28:30) entre los afios 60-62 d. C., la evidencia favorece a Roma. Se cree que
Efesios, Filipenses, Colosenses y Filemon fueron escritos también en ese periodo (Fil. 1:7; Col. 4:10;
Filemoén 9). Como Efesios no proporciona ninguna informacion acerca de la liberacién de Pablo como lo
hace Filipenses (1:19-26) y Filemon (1:22), muchos creen que Efesios se escribi6 al principio de su
encarcelamiento en Roma cerca del afio 60, mientras ¢l estaba viviendo en una casa alquilada y bajo
custodia de los guardias romanos (Hch. 28:30). Después de que Pablo fue puesto en libertad escribid 1
Timoteo y Tito, luego fue arrestado de nuevo y escribio 2 Timoteo y luego fue martirizado en Roma.

Al mismo tiempo Pablo escribio los libros de Colosenses y Filemon.

En los tres libros Efesios, Colosenses, Filemon, Pablo se refiri6 a si mismo como “prisionero de
Jesucristo” (Efe. 3:1; 4:1; Col. 4:10; Filemon 1, 9). Las epistolas Efesios, Filipenses, Colosenses y
Filemo6n normalmente se denominan epistolas de la cautividad. Efesios y Colosenses aluden a Tiquico
quien llevo las epistolas de Pablo a sus destinatarios (Efe. 6:21; Col. 4:7).

Destino y destinatarios

Hay un poco de discusion sobre este asunto. La antigua tradicion dice que la carta fue escrito a la iglesia
local en Efeso. Pero, tres importantes manuscritos antiguos no incluyen las palabras en Efesious. Es
posible que estuviera destinado a circular en varias iglesias por las siguientes razones: 1) no hay
controversias mencionadas; 2) no hay problemas especificos; y 3) no hay saludos a creyentes
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individuales—algo curioso ya que el apostol habia pasado tres afios en Efeso. Ademas, muchos
estudiosos piensan que Efesios es la epistola mencionada en Col. 4:16.

Por otro lado, Pablo podria haber evitado saludos personales para evitar la apariencia de favoritismo.
Las tnicas cartas que incluyen saludos especificos son

Romanos y Colosenses, ambas dirigidas a iglesias que Pablo nunca visit6. No podemos estar seguro en
cuanto a la referencia en Col. 4:16.

Es mejor aceptar “en Efesious” como genuina debido a la amplia distribucion geografica de los
manuscritos que incluyen estas palabras. Ademas, ningunos manuscritos de esta epistola mencionan
cualquier otra ciudad.

No obstante, la epistola podia haber sido una carta circular, enviada a Efeso primero y luego a Laodicea
y Colosas, ya que Pablo pasé mucho tiempo en Efeso y esta era la ciudad capital de la provincia de Asia.

En Hch. 20:17-38 Pablo advirti6 a los ancianos de la iglesia en Efeso sobre “lobos rapaces™ quienes no
perdonaran la congregacion. Aproximadamente cuatro décadas mas tarde, el Sefior Jesucristo mismo
dict6 al apostol Juan un mensaje a la misma congregacion (Apo. 2:1-7). Elogiod a los Efesios por no
tolerar a los maestros falsos, pero les exhortd recuperar su compromiso mas importante con Dios.

Ocasion y propésito

No hay ningunas declaraciones de ocasion o proposito en el libro ni indicaciones fuertes. Considerando
la relacion cercana entre Colosenses y Efesios, debe ser alguna similitud de propoésito. Es muy posible,
segun varios estudiosos, que Pablo escribiera la carta a los Efesios para prevenir la herejia que surgié en
Colosas.

Por otro lado, es posible, segiin Dr. Daniel Wallace!!, que Pablo estuviera escribiendo Efesios cuando
llegd las noticias acerca de la situacion en Colosas. Entonces, el propdsito de Pablo al escribir Efesios
fue enviar un mensaje de despedida a la iglesia principal de Asia y tal vez a las otras iglesias de la
region. Cuando el apodstol recibid las noticias de Colosas, escribi6 la epistola de Colosenses para
combatir esa herejia, utilizando el material que habia compilado para los Efesios. No podemos estar
seguro, pero debido al hecho de que las dos cartas fueron enviadas al mismo tiempo, tiene mas sentido
que la carta urgente fue basada en la carta no urgente.

Tema central

El gran tema de esta epistola es el proposito eterno de Dios para establecer y completar la iglesia de
Cristo, que es Su cuerpo.

Argumento

Este libro se divide en dos partes: la posicion de los creyentes (1:3—3:21) y la conducta apropiada de los
creyentes basada en esta posicion (4:1-6:20). La division queda muy clara, porque no hay imperativos
en los capitulos 1-3, pero si son 35 en capitulos 4-6. Ademas, en 4:1, el apdstol usa la més fuerte
conjuncion de inferencia o conclusion en la lengua griega, oun—"pues” o “por eso” en castellano.

El versiculo 4:1 es el versiculo clave de la Epistola: “... como es digno del llamamiento con que
Sfuisteis llamados™ (4:1 RVA). Este llamamiento es el mismo como en Rom. 8:30, por ejemplo. Dios nos
llam¢ a su salvacion (2 Tes. 2:13-15) y comunién (1 Cor. 1:9). Este llamamiento representa todo lo que
Pablo ha dicho en 1:3-3:21.

Seccion Doctrinal

Capitulos 1-3 — “los indicativos”
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En capitulos 1-3 el apostol busca levantar nuestro pensamiento a los cielos, a la gloria de Dios
(1:6, 3,12, 14, 17, 18; 2:6; 3:16, 21), para que podamos ministrar mas eficazmente obedeciendo
las instrucciones de capitulos 4-6.

No hay imperativos en esta seccion, solamente declaraciones y aserciones. Son las bendiciones
que los creyentes han recibido debido a su posicion en Cristo, la cabeza del cuerpo (1:3-3:21)

% Han sido escogidos y sellados en Cristo para alabanza de Su gloria (1:3-14).
1:18 — literalmente “la esperanza de Su llamamiento”
% Han sido dados vida, aunque eran muertos espiritualmente (2:1-10).

2:8-9 explique v. 7 “las abundantes riquezas de su gracia”

V. 8 comienza con “Porgue”, conjuncion de explicacion. Hay que ver la conexion entre
“para mostrar...las abundantes riquezas de su gracia” in v. 1,y “Porque por gracia” en v. 8.

“...por medio de la fe; y esto no de vosotros, pues es don de Dios,
no por obras, para que nadie se glorie.”

No dice que la fe es don de Dios. Fe es sustantivo femenino; esto es neutro.
En cambio, debe hacer referencia al concepto de salvacion por gracia por
medio de fe.

%+ Han sido puestos en un solo cuerpo—el edificio y templo de Dios—
tanto judio como gentil (2:11-22 esp. 19-22).

Entonces, los judios y gentiles son coherederos en el cuerpo de Cristo
(un misterio en los tiempos pasados) (3:1-13 esp. v. 6).

Seccidn practica
Capitulos 4-6 — “los imperativos”
4:1 — “Pues” introduce una conclusion basada en lo anterior — toda la seccion 1:1-3:21.

“...que andéis como es digno del llamamiento [més claro que ‘vocacion’]
con que fuisteis llamados™ (4:1 RVA).

Este llamamiento resume todo lo que Pablo ha dicho en 1:3-3:21, la seccion doctrinal. En 1:18
“llamado” traduce la misma palabra. “Andar” representa lo practico basado en la doctrina. Sefiala la
seccion capitulos 4-6. En capitulos 4-6 se ven exhortaciones.

Entonces el versiculo 4:1 es la clave de la Epistola porque forma una transicion de la seccion doctrinal a
la seccion practica.

Bosquejo Adaptado de Dr. Charles Ryrie':

Esta seccion habla de diversas relaciones en la vida del creyente.

La primera porcion habla del creyente en relacion con los demas creyentes (4:1-6).

Basada en nuestra posicion, descrita en caps. 1-3, como miembros de un organismo especial—el
cuerpo de Cristo, la iglesia—tenemos que mantener “la unidad del Espiritu en el vinculo de la
paz” (v. 3). Unidad es subtema importante — 2:14-16, 21-22; 4:16.

Observemos cuatro puntos:

1) Esta unidad es lo que se describe en todas partes de la Epistola: por ejemplo, “coherederos
y miembros del mismo cuerpo” (3:6) y “somos miembros los unos de los otros” (4:25).

2) La importancia de esta unidad se mide por el hecho de que es producida por el Espiritu.
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3) El “vinculo” es el medio por el cual preservamos y practicamos la unidad.
4) “Paz” es resumen de todas las cualidades que mantendran la unidad.

La segunda porcion (4:7-16) tiene que ver con el creyente en relacién con los dones espirituales.
4:11-16 — Todo santo/creyente debe ser capacitado (mejor que perfeccionar).
11b “capacitar” es el ministerio de los pastores y maestros.
12 “a fin de” — sefiala el proposito de la capacitacion —
“para la obra del ministerio.”

Implicacién: todo creyente debe ser involucrado en el ministerio—
no solo los pastores.

14 “para que ya no seamos ninos fluctuantes,
llevados por doquiera de todo viento de doctrina”

Muestra el objetivo de la capacitacion.

La capacitacion tiene que ver con doctrina.
Tercera, el creyente en relacion con la vida anterior (4:17-32)
Cuarta, el creyente en relacion con la maldad (5:1-17)

Quinta, en relacion con el Espiritu Santo (5:18-21) — “sed llenos del Espiritu Santo” es imperativo; el
creyente tiene control.

Séptima, en relacion con la vida de la familia (5:22-6:4)
Octava, en relacion con su trabajo (6:5-9)

Por ultimo, se presenta el creyente en relacién con Satanas y los huestes espirituales de maldad en las
regiones celestes (6:10-20).

La Armadura de Dios

Arma Interpretaciones Posibles
Ceiiidos con el cinturén de la verdad DOCTRINA
Vestidos con la coraza de justicia CONDUCTA
Calzados vuestros pies con la preparacion del evangelio de la paz CONFIANZA
Tomen el escudo de la fe DEPENDENCIA
Tomen el yelmo de la salvacion CERTIDUMBRE
Tomen la espada del Espiritu, que es la palabra de Dios CONOCIMIENTO
Acompafiado por: ORACION

oracidn constante

en el Espiritu
perseverancia
suplica por los santos
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La Epistola de Pablo a los Filipenses
Autor

No hay mucha disputa sobre la autoria de Filipenses. La iglesia primitiva lo acepté como de Pablo (1:1).

Fecha

Esta epistola deberia ser colocada dentro del primer encarcelamiento romano de Pablo. Entonces debe
ser fechada durante su permanencia de dos afios, de 59 a 61 d. C. Hubo correspondencia entre Pablo y
los Filipenses. Epafrodito vino con un regalo (4:18); los filipenses oyeron de la enfermedad de
Epafrodito y expresaron su preocupacion (2:25-30). Entonces, probablemente la carta fue escrita
alrededor de la mitad de su encarcelamiento. Lo que es mas, debido a que Pablo expresa la confianza en
su liberacion inminente (Fil. 1:25; 2:24), la carta debe haber sido escrita casi seguramente hacia el final
de su permanencia. Por tanto, una fecha de 61 parece ser la mas razonable.

Destino y destinatarios

Como los versiculos iniciales dejan bien claro, esta carta fue escrita a la iglesia establecida en Filipos—
la primera iglesia de Europa. Aunque habia un elemento judio, estuvo muchisimo en la minoria; la
mayor parte de los fieles era gentil (Hch. 16:13-14).

Filipos era una colonia romana (Hch. 16:12). Después de la batalla de Filipos en 42 a. C. algunos
soldados romanos pidieron vivir allad. Luego en 30 a. C., el emperador Octaviano obligd a algunas
personas de Italia a dejar sus hogares e instalarse en Filipos. Fueron dados a estos residentes de Filipos
privilegios especiales incluyendo “el derecho itdlico.” Esto significo que los colonos, a cambio de su
desplazamiento, fueron tratados como si su tierra fuera parte del suelo italiano. Entonces los residentes
eran ciudadanos de Roma, su “ciudad maternal,” y disfrutaron de todos los derechos de la ciudadania
romana, incluyendo la exencion de impuestos. Entonces las palabras de Pablo (Fil. 1:27) “os
comporteis” (literalmente, “vivan como ciudadanos™)y “nuestra ciudadania esta en los cielos” (3:20)
tenian un sentido especial para los Cristianos en Filipos.

Ocasién y propésito

Cuando los creyentes de Filipos oyeron del encarcelamiento de Pablo en Roma, enviaron a Epafrodito,
quién podria haber sido su pastor, para ministrar al apostol. Epafrodito personalmente consol6 a Pablo,
expresandole el afecto de los santos. Y €l trajo a Pablo una contribucion financiera de ellos de modo que
su confinamiento pudiera ser mas comodo (4:18). Varias veces antes—cuando Pablo estaba en
Tesalonica, y en Corinto (Fil. 4:15-16; compare 2 Cor. 11:9)—los filipenses ministraron a sus
necesidades. La carta en parte podria ser caracterizada como una nota de gracias a la iglesia por su
generosidad. Es también una respuesta a varios asuntos levantados por Epafrodito, incluyendo
cuestiones de la pobreza, las peleas, el egoismo, asi como la oposicion desde afuera al evangelio de
Pablo. Entonces, la carta tuvo la intencion de estimular el crecimiento de los Filipenses en su actitud
cristiana y su unidad.

Mientras estaba en Roma, Epafrodito se puso tan enfermo que casi muri6 (Filipenses 2). Después de
recuperarse, €l llevo la carta a Filipos. Es ejemplo de que las cartas y los evangelios tenian su origen en
el ministerio de la vida real.

Tema central

Es dificil identificar un s6lo tema de la epistola a los Filipenses. Fue enviado para tratar con necesidades
particulares y, por tanto, refleja varios temas individuales.
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29 ¢¢ 99 ¢¢

1) La idea de “gozo,” “regocijarse,” “gozar” se usa 16 veces, incluyendo cuatro imperativos (2:18 [2X];

3:1; 4:4).
2) Unidad—1:27; 2:2; 4:2—a través de humildad—2:3-11.

3) Otro tema que ocurre en todas partes de la carta es “pensamiento correcto” o “actitudes mentales y
espirituales correctas.” Pablo desarrolla este tema usando tres verbos griegos. Cada uno tiene que ver de
algin modo con el “pensamiento” o “actitud mental” —un total de 15 veces. Unos ejemplos son: 2:2,
“sintiendo |pensando] lo mismo,” 2:3, “estimando |pensando] cada uno a los demas como superiores a
el mismo,” 3:13, “no pretendo |pienso| haberlo ya alcanzado,” y 4:8, “en esto pensad.”

Dos versiculos claves pueden ser identificados: “para mi el vivir es Cristo” (1:21); “Haya, pues, en
ustedes esta perspectiva que hubo también en Cristo Jesus...” (2:5).

Tema Central: Pensamiento correcto en llevar a cabo el gozo y la humildad en la vida cristiana.
. Qué es “este sentir que hubo también en Cristo Jesus” [RV1960] en Fil. 2:5?

El pasaje 2:5 y los siguientes versiculos es teologia bien importante referente a Cristo. Pero Pablo lo esta
dando con proposito practico. Es lo que se ve muy frecuentemente: teologia dada por razones practicas.

Pablo quiere que sus lectores imiten a Cristo, pero, jen cudl sentido? Como siempre, es necesario
examinar el contexto para determinar el sentido.

El contexto mas amplio
Las conjunciones aparecen en azul.
Los puntos similares, o repetidos, aparecen en rojo.

Fil. 1:27 “Solamente que se comporten de una manera digna del evangelio de Cristo, para que...pueda
oir que ustedes estan firmes en un mismo espiritu, luchando de manera unificada por la fe del
evangelio”

Pablo quiere ver unidad en estos hermanos. Entonces urge que ellos adopten actitudes y practicas que
resultarian en este objetivo. “Por tanto”, 2:1, traduce la conjuncién oun que hemos visto en Rom. 7:14 y
Efe. 4:1. Hace una inferencia/conclusion basada en lo anterior. Ellos necesitan hacer algo para cumplir
con el objetivo del apostol. El pone muchas expresiones en los siguientes versiculos para expresar esta
idea usando términos paralelos y contrastes.

2:1-4 “Por tanto...completen mi gozo, por medio de pensar [froneo: pensar] de la misma manera, por
tener el mismo amor, por ser unidos en espiritu, por tener el mismo proposito [froneo: pensar]. No
hagan nada por egoismo o vanidad, antes bien con humildad, estimando cada uno a los demas como
mas importante que a si mismo, no considerando cada cual solamente sus propios intereses, sino
considerando cada uno también los intereses de los demds.

Ademas, comenzando en v. 5, Pablo presenta Cristo como ejemplo de la actitud que intenta lograr en los
lectores. La version RV 60 tiene pues para traducir la conjuncion gar en el griego de v. 5. Esta es
conjuncion que subordina la siguiente cldusula e introduce una razon, explicacion o inferencia. En este
caso deberia ser inferencia: para lograr estas actitudes, es necesario imitar a Cristo.

2:5 “Por esta razon, que cada uno tenga entre ustedes la misma manera de pensar [froneo: pensar)
que hubo también en Cristo Jesus...

6 no se aferr6 a Sus posicion y privilegios naturales
7 se despojo a si mismo, tomando forma de siervo

& se humillo a st mismo
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Otra vez, se presenta esta teologia sobre Cristo porque el apéstol quiere ver las mismas
actitudes en sus lectores.

2:14 “Hagan todas las cosas sin murmuraciones ni discusiones”

Esta seria una manera de practicar la unidad, expresada en el negativo: no mostrar murmuraciones ni
disensiones.

2:19-21 “Espero en el Serior Jesus enviaros pronto a Timoteo...a ninguno tengo del mismo animo, y
que tan sinceramente se interese por vosotros. Porque todos buscan lo suyo propio, no lo que es de
Cristo Jesus.”

Timoteo se presenta como otro ejemplo de la actitud de Cristo. En otras palabras, €l es un creyente como
ellos que ya ha adoptado la perspectiva de humildad que Pablo espera de los Filipenses.

Lo mas crucial aqui es entender la relacion entre 2:1-4 y 2:5-11: Cristo es el ejemplo para los
lectores en Filipo (y nosotros también) en humildad y sacrificio. Pablo queria que los Filipenses se
humillaran como hizo Cristo para que puedan estar unidos. Es un subtema de lo que es quizas el tema
principal, “para mi el vivir es Cristo” (1:21).

Es también otra ilustracion de la importancia de buscar contexto. Esto se hace por trazar las
conjunciones y palabras o expresiones parecidas.

La Epistola de Pablo a los Colosenses
Autor

Hay tres referencias personales a Pablo en la primera persona (1:1; 1:23; 4:18) y alusiones numerosas a
los compaineros de Pablo.

Una de las pruebas mas fuertes que Colosenses es la obra genuina del apostol Pablo es la relacion
cercana a la carta a Filemon, la autenticidad del cual no es cuestionada.

(1) Ambas cartas incluyen el nombre de Timoteo con el de Pablo en el saludo inicial
(Col. 1:1; Filemon 1).

(2) En ambas envian saludos Aristarco, Marcos, Epafras, Lucas, y Demas
(Col. 4:10-14; Filemon 23-24).

(3) El ministerio de Arquipo se menciona en ambos libros
(Col. 4:17; Filemon 2).

(4) Onésimo el esclavo se menciona en ambos libros

(Col. 4:9; Filemon 10).
Fecha

Debe ser la misma como Efesios, alrededor del afio 60. Pablo era prisionero en Roma, custodiado bajo
guardia en cuartos rentados (Hch. 28:30).

Destino y destinatarios

Pablo dirigio esta epistola a la iglesia de Colosas, una ciudad ubicada a unos sesenta kilémetros hacia el
interior desde Efeso. El apdstol nunca habia visitado la iglesia (1:4; 2:1).
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Ocasién y propdsito

Las circunstancias que ocasionaron que Pablo escribio el libro parece ser la herejia que surgio alla. Esta
ensefanza falsa parece ser el comienzo de lo que mas tarde (en el segundo siglo) se desarrollé en
Gnosticismo.

Se caracterizaba por varios rasgos:

(1) Era judio, poniendo énfasis en la necesidad de observar las leyes y ceremonias del Antiguo
Testamento.

(2) Enfatiz¢ el conocimiento especial y mas profundo.
(3) Involucro6 la veneracion de angeles como mediadores entre nosotros y Dios (2:18).

(4) Puso énfasis en el privilegio especial y “perfeccion” de los pocos escogidos quienes pertenecieron a
esta ¢lite filosofica.

(5) También nego la deidad de Cristo, asi provocando dos de las declaraciones mds importantes de la
deidad de Cristo que se encuentran en todas partes de la Biblia (1:15-16; 2:9).

Parece que habia tres propdsitos en la mente de Pablo cuando escribia Colosenses.
1. Mostrar la deidad y supremacia de Cristo ante la herejia de Colosas (1:15, 16, 18; 2:9).
2. Conducir a los creyentes a la madurez espiritual (1:9-12, 28; 2:6-7).

3. Informarles sobre su situacion y pedir sus oraciones a su favor (4:2, 3; 7, 8).

Tema central

El libro de Colosenses enfatiza la preeminencia de Cristo. Note la repeticion de las palabras “todo(s)” y
“plenitud” (1:9-11, 16-20; 2:2-3,9-10, 19; 3:11, 16-17). Pablo describe a Cristo como “e/ todo, y en
todos” (3:11). Los Colosenses son completos en Cristo (2:10); jCristo es todo que necesitan!

El legalismo, las filosofias elaboradas por el hombre, las dietas estrictas, la observancia obligatoria de
dias santos, la renuncia de la carne—todos estos deben ser rechazados cuando se da a Cristo la
preeminencia. Pablo suplica en oracion para la madurez espiritual (1:9-12). Las practicas religiosas
hechas en la carne pueden parecer espirituales, pero no son de ningtn valor en el camino espiritual del
creyente.

Declaracion del tema central:
Cristo es preeminente sobre todo.

El es todo que se necesita.

.Qué es “andar como es digno del Serior” en Col. 1:10?

Es pasaje importante en la vida cristiana. Otra vez, tenemos que explorar el contexto, en este caso, de
Col. 1:9-12. Como ya se ha dicho, este pasaje ofrece la madurez espiritual que es biblica, no la falsa
espiritualidad de los herejes.

A continuacion, se puede ver el analisis del pasaje, incluyendo indicaciones de los rasgos
importantes.
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? Por esta razén también nosotros, desde el dia que lo oimos,
no cesamos de orar por ustedes,

Las Escrituras
v de pedir que sean llenos del | conocimiento de su voluntad |
en toda sabiduria y comprension espiritual,

Objetivo
para que

10

anden como es digno del Seiior,

Verbo a fin de agradarle en todo,

principal dando fruto en toda buena obra,

y creciendo en el conocimiento de Dios,

1 siendo fortalecidos con todo poder,
conforme a la potencia de su gloria,
para mostrar toda perseverancia y paciencia, con gozo

Participios
adverbales

Pertenece con
“dando gracias.”

12 dando gracias al Padre que nos ha habilitado
- para compartir la herencia de los santos en luz.

Este “andar como es digno del Sefior” no es algo obvio; exige explicacion. Esta explicacion se da por
medio de cuatro participios adverbiales.

Los participios adverbiales:

e dependen del verbo principal andar
e son acciones independientes

e cexplican qué es este andar digno del Serior

O, dan el contenido de andar como es digno.
Cada uno de los participios proclama un aspecto de como andar digno del Sefior, agradando al Sefior.
En otras palabras, representan los medios de vivir una vida que agrada al Sefior.
Se puede ilustrar con Pro. 2:1 y los siguientes versiculos.

Sienvv. 1, 2, 4 muestra las condiciones: el justo debe practicar estas verdades
para realizar algo en su vida.

Entonces env. 5, 9 anuncia los resultados de cumplir con las condiciones.
Asi, v. 20, senala otro resultado.

Generalmente Col. 1:9-12 es muy parecido a Pro. 2:1-22. Lo ensefiado en la oracion de este pasaje
constituye casi un pacto: Si estudiamos la palabra de Dios (conocimiento de Su voluntad) y buscamos lo
que El quiere, esto nos va a ayudar con el desarrollo de toda sabiduria y comprension espiritual. Esto
nos permite vivir de tal manera que seamos dignos del Sefior y que le agrademos completamente.
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La Primera Epistola a Los Tesalonicenses
Autor

Segun Dr. Daniel Wallace: “1 Tesalonicenses es aceptado por practicamente todos los eruditos
neotestamentarios.”!?

Fecha y Lugar de Redaccién

Cuando comparamos 1 Tes. 3:6-7 con Hch. 18:1 y 5, queda bien claro que Pablo redacté esta epistola de
Corinto. Lo probable es que fue poco después de la llegada de Pablo en Corinto ya que ¢l estaria
impaciente para corresponder a la nueva iglesia lo mas pronto posible. Esto seria el afio 50 d. C.
Entonces es el segundo libro canénico de Pablo, aproximadamente dos afios después de Galatas.

Ocasion y Propésito

Hechos 17 cuenta que Pablo predicaba tres dias de reposo en Tesalonica, pero fue expulsado debido a un
disturbio empezado por judios celosos de sus conversos. Aunque muchos fueron convertidos durante
este corto periodo, no hubo oportunidad de instruirlos en la fe. La situacion grave de los conversos
nuevos se inquietod a Pablo tanto que él envio a Timoteo a Tesalonica para asegurarse del bienestar de la
iglesia (aparentemente Timoteo no estaba con Pablo cuando fue expulsado). Timoteo volvio a unirse con
Pablo en Corinto, con noticias alentadoras (1 Tes. 3:6-7) y con preguntas (1 Tes. 4:9, 13; 5:1). Esto
ocasion¢ la redaccion de 1 Tesalonicenses.

El proposito de esta epistola puede resumirse como sigue: para expresar su agradecimiento por lo que
Dios estaba haciendo en las vidas de los Tesalonicenses (1:2, 3); para defenderse de una campaia de
calumnias de su ministerio (2:1-12); para animarles a estar firmes en contra de la persecucion y la
presion de regresar a sus estilos de vida paganos (3:2,3; 4:1-12); para contestar una cuestion doctrinal en
lo concerniente al destino de las cristianos que ya habian muertos (4:1-13); para contestar las preguntas
acerca del “dia del Serior” (5:1-11) y para tratar ciertos problemas que habian surgido en la vida de la
iglesia (5:12, 13, 19, 20).'

Tema central

El tema basico debe ser la segunda venida de Cristo para arrebatar a Su iglesia (y esta es parte del Dia
del Sefior). Se menciona cinco veces: 1:10; 2:19; 3:13; 4:15; 5:23. En 4:13-18 €l apostol trata la
confusion sobre la resurreccion de amados muertos cuando Cristo venga para la segunda vez. En 5:1-11
se anade la ensefianza sobre la vigilancia espiritual en cuanto a la venida de Cristo. Sin embargo, toda
esta ensefianza era parte del deseo general de Pablo de asegurarse de que los tesalonicenses siguieran
agradando a Dios y que abundaran més y mas (2:12; 3:8-13; 4:1; 5:23).

Después de la expresion “Por lo demas” en 4:1, hay varias exhortaciones que giran alrededor de la idea
de seguir el curso ellos han emprendido.

Tema central: “Sigan su curso de servir al Sefior y esperar con expectacion a Su Hijo.”

El Argumento

En versiculos 1:9b-10 ¢l apodstol dice que aquellos de Macedonia y Acaya declaran que los
Tesalonicenses se habian convertidos “de los idolos a Dios, para servir al Dios vivo y verdadero, y
esperar de los cielos a su Hijo, al cual resucito de los muertos, a Jesus, quien nos libra de la ira
venidera.” El argumento de Pablo en la epistola parece ser un resultado de esta declaracion.

Era una préctica retorica comun en ese dia que un escritor esbozara su comunicacion al principio.
Podemos ver su bosquejo de 1:9b-10 y las secciones correspondientes de la manera siguiente:

1) ellos se habian convertidos a Dios—2:1-3:13
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2) con el resultado de que ellos Le sirvieron a Dios—4:1-12

3) con el resultado de que ellos estaban esperando a Su Hijo del cielo—4:13-5:11

La Segunda Epistola a Los Tesalonicenses
Autor

La epistola afirma ser escrita por el apostol Pablo (1:1; 3:17). Segtn las escrituras de los padres de la
antigua iglesia Pablo fue el autor. De hecho, aunque esta carta ha sido disputada mas que muchas de las
epistolas del apdstol, nadie cuestiono la autoria de la carta hasta los racionalistas del siglo diecinueve.
Sus objeciones giran innecesariamente alrededor de escatologia y lenguaje. Como en otros casos, no hay
buena razon de rechazar a Pablo como el autor.

Fecha

La fecha de esta carta estd relacionada con su ocasion. Seguramente debe ser datada muy poco después
de 1 Tesalonicenses. Esta carta debe haber sido escrita después de que una carta, entre 1 y 2 de
Tesalonicenses, habia sido recibido por los Tesalonicenses—una carta “‘como si fuera” de Pablo (2:2).
La mejor fecha, por tanto, seria en la mitad del afio 50 d. C.

Ocasion y proposito

Aparentemente Pablo acabo de oir noticias de condiciones en la iglesia del mensajero que entreg6 la
primera epistola y volvio a Corinto. Algunas noticias eran buenas: los Tesalonicenses seguian fieles a
Cristo a pesar de la persecucion. Pero unas noticias eran malas: la ensefianza falsa acerca del dia del
Sefior causaba confusion y algunos Cristianos habian dejado sus empleos en expectacion de la venida
del Sefior. En 2 Tes. 2:2 Pablo hace referencia a una carta, “como si fuera nuestra.” Compare 3:17.
Debido a estos informes Pablo se sinti6 obligado escribir esta epistola.

Tema central

El tema central tiene que ver con la venida del Sefior, aunque se tratan cuestiones relacionadas también,
como creyentes viviendo a costa de otros porque supuestamente, “el dia del Serior ha llegado.”

Nota Adicional—el Dia del Senor en las Epistolas Tesalonicenses

Ambeas epistolas a los Tesalonicenses tratan del Dia del Sefior como su tema principal. La mejor
perspectiva sobre este asunto es que comienza después del Rapto/Arrebatamiento de la iglesia e incluye
la Tribulacion y la Segunda Venida de Cristo. Esta es la postura que es afirmada en este curso.
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Las descripciones de las distintas posturas

Pretribulacionismo
Este punto de vista sostiene que el arrebatamiento de la iglesia ocurrira no solo antes del milenio, sino
antes de los siete afios de la tribulacion. La iglesia no va a sufrir ninguno de los juicios de este periodo.

2 fases o etapas distintas separadas por los 7 afios de la Tribulacién:

Fase | Tribulacion \ Fase F‘
v Ira v

+ 7 afos -

brbmn
brb=nf

Rapto Terminacion
en el aire del Juicio
1 Tes. 4:17 v Apoc. 19
Midtribulacionismo

Hay quienes sostienen que la iglesia sera arrebatada al cielo antes del milenio, pero a la mitad de los
siete afios de la tribulacion. La iglesia sufrird los juicios menos severos de este periodo, la ira de Satands,
pero no la ira de Dios. (No es postura con mucha influencia hoy dia, entonces no vamos a tratarla.)

Postribulacionismo

Esta posicion también sostiene que el arrebatamiento de la iglesia sera antes del milenio, pero después
de los siete afios de la tribulacion. La iglesia sufrird todos los juicios de este periodo.

El rapto sigue la tribulacion y ocurre justo antes de la venida de Cristo sobre la tierra.

Rapto en el aire

justo antes
3 = de la 2° Venida
7.3”03 - . 1 Tes. 4:17
Tribulacion =
Ira -
Terminacién
del Juicio
Apoc. 19
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Argumentos generales a favor del rapto pretribulacional
El destino de la iglesia

El creyente no esta destinado para ira, segin Rom. 5:9; 1 Tes. 1:10b; 5:9. En un pasaje vemos el tiempo
cuando Dios derrama Su ira en el mundo. Apo. 3:10 dice, “te guardaré de la hora de la prueba que ha de
venir sobre el mundo entero” (énfasis del profesor). “De” traduce la preposicion ek, desde, de entre; no
puede ser durante. “Hora” introduce el periodo de tiempo, “que ha de venir sobre el mundo entero.” Este
debe ser la tribulacion si se utiliza el principio de interpretar basado en las profecias de la primera venida.

El proposito del rapto

Bajo el postribulacionismo, no parece ser un proposito para el rapto. Es como si Dios estuviera diciendo,
“Ustedes sufriran, serdn matados, pero guardaré unos cuantos vivos, y los arrebataré¢ justo antes de que
llegan los tiempos buenos.” No tiene sentido.

La carencia de referencias a la iglesia en la tribulacion

La palabra iglesia no aparece en Apocalipsis capitulos 4-19, que es la introduccion y descripcion de los
juicios de la tribulacion. Ademas, tenemos que notar la ausencia de instruccidn en las epistolas referente a la
tribulacion. Si la iglesia debiera estar presente en la tierra durante la Tribulacion, se esperaria que las
epistolas ensefiaran el objetivo, y la conducta de la iglesia durante la Tribulacion.

Es argumento de silencio, pero da apoyo a los demas argumentos.
El arrebatamiento pretribulacional como aliento

Después de describir el arrebatamiento en 1 Tes. 4:13-17, Pablo dice en v. 18, “alentaos los unos a los otros
con estas palabras.” ;Como pueden ser palabras de aliento si los creyentes tendran que sufrir horriblemente
en la tribulacidon? Solo la perspectiva del rapto pretribulacional puede darle al creyente animo.

La destinacion de la iglesia en el rapto
Segun Jn. 14:3, Cristo la llevara la iglesia al cielo, no a la tierra (como afirma el postribulacionismo).
La esperanza de creyentes en esta edad

En declaraciones escriturales tales como Tito 2:13 y 1 Cor. 1:7 se dice que el creyente busca a Cristo,
nuestra esperanza, no la tribulacion (Mat. 24:15). En otras palabras, si la tribulacion fuera el siguiente evento
en el calendario, el creyente temeria su llegada, a diferencia de la esperanza que la Biblia ofrece.

La Distincion entre Descripciones del Rapto vs. La Segunda Venida.

Postribulacionismo propone que el Rapto y la Segunda Venida son un solo evento. Dicen que Cristo va a
recoger a sus santos en el rapto en camino a la tierra. Comparando 1 Cor. 15:51, 52 con Mat. 24:30 se puede
ver que uno ocurrird de manera instantdnea, invisible. El otro ocupa tiempo y va a ser muy visible. Tiene
mas sentido decir que son dos eventos distintos: el rapto en 1 Corintios y la segunda venida en Mateo.

La analogia de Noé y Lot

Vemos en 2 Ped. 2:4-9 que el apostol sefiala el principio de rescate antes de juicio para los creyentes. Ofrece
dos ejemplos, No¢ y Lot, quienes fueron rescatados antes de juicio. Al fin, en v. 9, se anuncia el principio de
manera clara: “entonces el Serior sabe rescatar los piadosos [los justos] de la prueba [encaja mejor en el
contexto], y como guardar los injustos bajo castigo hasta el dia de juicio” [HEB].

Pasajes
1 Tes. 1:10b
“...quien nos libra de la ira venidera” (1 Tes. 1:10 NBLA).

La ira venidera se refiere al odio fuerte de Dios contra el pecado, y al derramamiento del juicio de
Dios contra ello, durante el periodo de 7 afnos de la Gran Tribulacidon que precedera la Segunda
Venida de Cristo a la tierra.
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Cristo descendera del cielo y, en el aire, arrebatara a Su iglesia para librarla de la ira que le
purificard a Israel y castigara la maldad de los incrédulos (1:10. 2:16; 5:9). “Arrebatar” (4:17) viene
de la palabra griega jarpadzo (compare Hch. 8:39; 2 Cor. 12:2). Bajo postribulacionismo los
creyentes tendrian que enfrentar la ira de Dios. Esto no concordaria con 1 Tes. 1:10b.

La venida de Cristo se realizara en dos fases o etapas distintas separadas por los siete afnos de la

tribulacion:
+~ 77 afios —
Tribulacidon

Ira -
Rapto Terminacion
en el aire del Juicio
1 Tes. 4:17 Apocalipsis 19

El rapto de la iglesia y la Segunda Venida fisica de Cristo son dos diferentes etapas del mismo
acontecimiento. La otra posibilidad (que debe ser rechazado) es que el rapto sigue la tribulacion y
ocurre justo antes de la venida de Cristo sobre la tierra

1 Tes. 4:13-18

V. 13 “los que duermen” — el vocablo “dormir” a menudo se emplea en el NT como eufemismo por la
muerte (compare Hch. 13:36; 1 Cor. 15:6, 18, 20, 51; 2 Ped. 3:4). Este uso es verificado en v. 14, que
trata la resurreccion de creyentes (v. 14b). Entonces, el apostol habla de qué pasaria con los muertos en
Cristo. La respuesta es que serian resucitados por el Sefior en Su venida — 14b, 16b.

Después de esto en v. 15 se introduce nueva revelacion — “...por la palabra del Serior.” Sirve como
explicacion de lo anterior (“Por lo cual”).

Versiculos 16-17 anuncian el evento cuando Cristo venga por Su iglesia. V. 17 lidia con aquellos que
siguen vivos. Van a ser arrebatados. “Arrebatar” (jarpadzo en griego) nos da el vocablo ‘rapto’ (del
latin) o ‘arrebatamiento’. Esta accion siempre implica accion repentina y rapida (Hch. 8:39; 2 Cor.
12:2). Por eso se puede conectar 1 Cor. 15:52, “en un abrir y cerrar de ojos.”

Este evento ocurrird “en el aire.” No tendria sentido si este es cuando Cristo venga a la tierra para poner
Su pie en el monte de Olivos (Zac. 14:4). Esta verdad seria un consuelo para los Tesalonicenses, v. 18.

La conexion entre 4:13-18 y 5:1-11

b

Versiculos 16-17 de capitulo cuatro hablan de un evento que estd por venir. En 5:1 la conjuncién “Pero’
conecta lo que sigue con lo anterior. Luego 5:1 dice “...acerca de los tiempos y de las ocasiones”
[RV1960]. En vez de “ocasiones” seria mejor traducir “épocas” [NBLA] o “temporadas.” Esta
expresion debe referirse al evento de 4:16-17. Versiculo 2 sigue con “Porque”, una conjuncion
indicando flujo de pensamiento. “Porque...el dia del Serior vendra...” Otra vez, debe referirse al evento
en 4:16-17. La conclusion debe ser que el dia del Sefor (5:2) estd relacionado con el rapto (4:16-17).

1 Tes. 5:1-11

Este pasaje es demasiado largo para exponer completamente aqui, pero tocamos unos puntos
importantes:

e Habla del “dia del Serior” (v. 2). Es tema frecuente en el AT que habla de juicio dramatico sobre
los enemigos de Dios en la tierra. Debe incluir la tribulacién y la segunda venida. Isa. 13:9-11 es
buena ilustracion. Sof. 1:14-16 incluye la idea de la ira de Dios. Joel 2:1-11; 28-32 edifica sobre

57



un evento local (capitulo uno) y describe la tribulacién con prodigios en los cielos. Zac. 14:1-5
afiade la llegada de Cristo a la tierra fisicamente en el monte de los Olivos. En 1 Tesalonicenses
capitulo 5 es imposible no conectar lenguaje como “destruccion (v. 3) e “ira” (v. 9) con “el dia
del Serior” (v. 2). Entonces estas son descripciones de la Tribulacion.

e Los incrédulos pensaran que estdn en un tiempo de “paz y seguridad” (v. 3) cuando viene este
tiempo tan horrible. “Paz y seguridad” no pueden describir la tribulacion porque esta seria un
tiempo de tal destruccion sin precedentes que la tierra apenas sobrevivira. Debe ser antes de la
tribulacion.

e FEl dia del Seor vendra “como ladron en la noche” (v. 2; compare 2 Ped. 3:10) con destruccion
repentina (v. 3). No habré oportunidad de escaparse (v. 3), ni prepararse, ni anticiparse. No
encaja con la idea de un rapto después de siete afios de tribulacion. La tribulacion consistird en
sefiales reconocibles que permitirdn a las personas anticipar la venida de Cristo.

e Env. 4y S5 seveun contraste muy fuerte entre creyentes e inconversos. Creyentes no son de la
oscuridad para que el dia les dé sorpresa como ladron. Asi es que no es necesario temer ese dia
tan terrible. El creyente de hoy no teme ese dia porque no va a estar en la tierra (4:17).

e Versiculos 6-9 presentan una exhortacion a mantenerse alerta y sobrio, poniendo por yelmo la
esperanza de la salvacion. Esta salvacion seria liberacion del dia del Sefior, no la salvacion eterna
de la condenacion por pecado.

e V.9 nos dice que el creyente no esta destinado para la ira, sino para salvacion—en su sentido
basico de liberacion—de la ira. Si el creyente tuviera que pasar por la tribulacion, seria destinado
a la ira.

e En versiculos 6 y 10 aparece una palabra para ‘dormir’ que es diferente a la de 4:13. Alli en 4:13
la palabra es eufemismo comun para ‘muerte’. Pero la palabra aqui casi nunca se usa para la
muerte. Esta palabra indica la pereza espiritual. Creyentes deberian ser espiritualmente
vigilantes. V. 10 dice que no importa si un creyente estad espiritualmente vigilante (‘“velemos”) o
espiritualmente perezoso (“durmamos’)—el uno o el otro—estara con Cristo.

e Env. 11 “animaos” es el mismo vocablo que “alentaos” en 4:18. Es dificil imaginar como seria
posible que esta ensefianza—4:13-5:11— ofreciera dnimo, aliento (v. 11) a creyentes quienes
piensan pasar por la gran tribulacion. Mas bien, seria consuelo porque claramente ensefa que el
destino del creyente es escapar de la Tribulacion porque El le arrebatara repentinamente antes de
aquel gran tiempo de la ira sobre la tierra.

2 Tes. 2:1-12

En versiculo uno de esta seccion Pablo indica su tema con la expresion “con respecto a”. “La venida” y
“nuestra reunién con EI” de versiculo uno son ambos gobernados por un solo articulo en el griego. Esto
indica que estan estrechamente relacionados entre si, pero no son el mismo acontecimiento. Los
tomamos como un evento con dos aspectos.

La venida del Sefior va a ocurrir en dos etapas: Su venida en el aire por su iglesia (1 Tes. 4:17)—el rapto
o arrebatamiento—y Su venida a la tierra para juzgar el mundo y gobernar durante mil afios (2 Tes. 2:8;
2 Tim. 4:1; Apo. 20:2).

El apostol no quiere que los creyentes de Tesalonica sean inquietados o alarmados (2). ;Por qué? El pide
en v. 2 que ellos no sean inquietados “en el sentido de que el dia del Serior estd cerca” (versiculo 2b en
Reina-Valera 60). O, “en el sentido de que el dia del Seiior ha llegado” (versiculo 2b en La Nueva
Biblia Hispana). El verbo griego aqui, enesteken, queda en el tiempo perfecto y se refiere a una accioén
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ya ha realizado. Ademas, en los otros seis usos en el Nuevo Testamento este verbo siempre habla de lo
presente (Rom. 8:38; 1 Cor. 3:22; 7:26; Gal. 1:4; 2 Tim. 3:1; Heb. 9:9). Ellos habian sido ensefiados que
escaparian de la ira del dia del Senor (1 Tes. 1:10; 5:9). Los creyentes, por lo tanto, no se habrian
inquietado por la proximidad del dia del Sefior, sino por su presencia. Su preocupacion, entonces, no
tiene que ver con algo inminente. Por eso, la mejor traduccion debe ser “ha llegado” o “esta aqui’.

Luego Pablo dice en versiculo 3a que ¢l no quiere que ellos sean engafiados. ;Engafiados sobre qué?
Obviamente, basado en la traduccion correcta del verbo, enganados sobre si ellos estaban realmente en
el dia del Sefior. Ya que ¢l no quiere que ellos sean o alarmados o engafiados como si el dia del Sefior ya
hubiera llegado, ¢l debe haber estado preparando para decirles que ellos NO ESTABAN en el dia del
Seiior. El corrige esta falsa ensefianza demostrando que, si ellos estuvieran realmente en la gran
tribulacion, dos indicios estarian presentes.

Antes de ver los dos indicios es necesario aclarar algo:

Referente al vocablo antes/primero (griego proton), hay que tomar nota del orden de palabras. Ya que
proton viene después de apostasia seria mas natural tomarlo como una referencia al orden de la
apostasia en comparacion con la revelacion del hombre de pecado durante del dia del Sefior: “porque
aquel Dia no ha llegado/no estd aqui a menos que venga la apostasia primero, y se manifieste el
hombre de pecado...” Si ponemos proton con la llegada del dia del Sefior, esto es, que la apostasia
necesita preceder el dia, esto significaria que también la revelacion del hombre de pecado debe preceder
el dia y esto es imposible. Esta interpretacion concuerda mucho mejor con la evidencia de otros pasajes
sobre el orden de eventos.

Son dos indicios que ese dia no estd presente: la apostasia y la revelacion del hombre de pecado. Los
creyentes sabrian que no estaban en el dia del Sefior por la ausencia de estos dos indicios.

Otra cuestion es, jcuando va a ocurrir esa apostasia? Si sostenemos la interpretacion desarrollada aqui,
obviamente la apostasia va a ocurrir durante el dia del Sefior, probablemente en la primera parte.
Muchos pasajes parecen hablar de una gran apostasia en la iglesia antes del dia del Sefior. Esto pareceria
discrepar con la interpretacion ofrecida aqui. Pero, hay que tomar nota de 2 Tes. 2:11. Bien puede ser
dicho que la apostasia ultima se encontrara en el dia del Sefior por parte de la falsa iglesia profesante.

En 3b se menciona el hombre de pecado, quien es una figura prominente en la Biblia. Es la
personificacion méxima del espiritu del Anticristo (Dan. 7:8, 9:27; 1 Jn. 2:18-27; 4:2-3; Apo. 13:1-10).

En vv. 6-8, Pablo explica como es detenido o refrenado este hombre de pecado (“aquel inicuo”,
literalmente hombre sin ley). El es investido de poder por Satanas, segtin v. 9. ;Qué fuerza o persona
seria capaz de refrenar a este hombre de pecado? Aunque hay diversas opiniones, el unico poder que es
capaz de refrenarlo es el de Dios. Por tanto, quien lo refrena debe ser el Espiritu Santo que mora en los
creyentes. El sera “quitado de en medio” (v. 7) cuando los Cristianos sean quitados en el rapto.

Segtin Dr. Robert Thomas: “Versiculos 3-4 cuentan lo que no estd pasando—el dia del Sefior no esta
presente—y versiculos 5-7 cuentan lo que si estd pasando—¢l1 que detiene esta refrenando el poder de
iniquidad.” [Robert Thomas, Evangelical Hermeneutics. Enfasis afiadido.]

En vv. 9-12 el apo6stol revela el engafio y decepcion que caera sobre el hombre durante este dia del
Sefior. Se ven aqui la soberania de Dios y el libre albedrio del hombre juntos.

La Primera Epistola de Pablo a Timoteo
Autor

La carta identifica a Pablo como el autor, y las declaraciones del autor sobre su vida (1:12, 13; 2:7)
concuerdan con lo que es conocido de €él. Los padres antiguos de la iglesia como Clemente de Roma y

59



Policarpo aceptaron la carta como genuina. Los criticos afirman que 1 y 2 Timoteo y Tito son
“falsificaciones piadosas” escritas en el segundo siglo. Ellos normalmente atacan la autenticidad de estas
cartas por los siguientes tres motivos.

Historico. Ya que los eventos mencionados supuestamente no encajan bien en el libro de Hechos, los

criticos asumen que las cartas fueron escritas en un tiempo posterior por un impostor. Sin embargo, las
cartas podrian haber sido escritas poco después de los eventos descritos en Hechos. Dr. Charles Ryrie:
No es necesario asumir que Hechos incluye toda la historia del apostol Pablo.

Estilistico. Estas cartas contienen varias palabras que ocurren sélo aqui en el Nuevo Testamento, pero
son comunes en las escrituras del segundo siglo. Esto es tomado como prueba que las cartas se
originaron en el segundo siglo. La debilidad de este argumento es que no hay mucha literatura del
segundo siglo para llegar a tal conclusion. Estilo y vocabulario pueden cambiarse con el material.

Doctrinal. La estructura de liderazgo, ancianos y didconos, supuestamente representa una forma mas
desarrollada de la iglesia del segundo siglo. Sin embargo, segtin Fil. 1:1 los oficios de anciano y didcono
ya funcionaban durante la vida del apéstol Pablo.

No hay ninguna razén para concluir que 1 y 2 Timoteo y Tito no son epistolas auténticas de Pablo.
Primera de Timoteo debe fecharse alrededor del afo 63 d. C.

Fecha

La fecha de 1 Timoteo debe ser un poco después de la liberacion de Pablo de su primer encarcelamiento
romano (alrededor de 61 d. C.) y, con toda probabilidad, poco antes de su nueva detencion y
encarcelamiento final. También, algiin tiempo debe ser permitido para que ¢l regrese a Asia Menor para
evangelizar con Tito en Creta, y tal vez pasar el invierno en Nicopolis (Tito 3:12). Ya que Pablo
probablemente murio6 en el verano del afio 64, 1 Timoteo deberia ser fechado aproximadamente en el
afio 63 d. C.

Destino y destinatario

El padre de Timoteo era griego, y su madre Eunice y abuela Loida eran Judias piadosas (Hch. 16:1; 2
Tim. 1:5; 3:14, 15). Obviamente estas mujeres le ensefiaron las Escrituras. Pablo llama a Timoteo
“verdadero hijo en la fe (1:2), sugiriendo que ¢l fue convertido durante la primera visita misionera de
Pablo a Listra (Hch. 14:6, 19). No se sabe nada de su vida anterior. Cuando Pablo le envio esta carta, ¢l
estaba en Efeso.

Ocasién y propésito
1. Cuando Pablo fue liberado, llevo a Timoteo y a Tito a Creta, y alli dejo a Tito (Tito 1:5).
2. Después, Pablo y Timoteo continuaron hacia Asia Menor.

3. Viajaron pasando por Efeso en camino a Macedonia (1:3). All4, encontraron a falsos maestros que
practicamente se habian hecho cargo de la iglesia como Pablo lo habia predicho en Hch. 20:29-30. Dos
de ellos, Himeneo y Alejandro, fueron excomulgados por Pablo (1 Tim. 1:19-20).

4. Pablo tuvo que continuar a Macedonia (Fil. 2:24), pero la situacion en Efeso necesitaba ser resuelta.
El apéstol dejo a Timoteo como responsable de la iglesia, dandole instrucciones para tratar con los
herejes que habian estado ensefiando falsa doctrina en la iglesia (1 Tim. 1:3-4).

5. A laluz de esto, 1 Tim. 1:3b muestra el propdsito: “para que mandases a algunos que no enserien
diferente doctrina.” Primera a Timoteo no es simplemente un manual sobre el orden de la iglesia. La
carta surge del problema de las falsas ensefianzas en Efeso que habian causado desorden en la iglesia.
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Un propdsito relacionado se encuentra en 3:14-15: “Esto te escribo...para que si tardo, sepas como
debes conducirte en la casa de Dios.”

Las instrucciones sobre el orden en la iglesia han sido dadas principalmente por dos motivos: 1) la
iglesia fue desorganizada después de la intrusion de los maestros heréticos; 2) lideres moralmente
cualificados tuvieron que ser encontrados para tomar el lugar de los ancianos y didconos defectuosos.
Por consiguiente, la tarea de Timoteo fue restaurar la iglesia a la normalidad.

Tema central

Las palabras claves de esta epistola son “doctrina” (1:10; 4:1, 6, 13, 16; 5:17; 6:1, 3); “ensefiar” (1:3;
2:12;4:6, 11; 6:2, 3) y “mandar” (1:3; 3:2; 5:7; 6:13; 6:17). Ademas, se enfatiza el contenido del
mensaje del apostol como vemos en el uso frecuente de la frase, “estas cosas™ (3:14; 4:6 ; 4:11; 4:15;
5:7;5:21; 6:2; 6:11).

El tema central de 1 Timoteo esté relacionado estrechamente a su propdsito. Podria ser resumido como
“liderazgo piadoso ante la oposicion interna.”

La Segunda Epistola a Timoteo
Autor

Compare 1 Timoteo. Seria dificil rechazar la autoria de Pablo ya que hay tantas referencias personales.

Fecha—64 d. C.

La fecha de 2 Timoteo debe ser poco antes de la muerte de Pablo (1:16; 2:9; 4:13). Pablo probablemente
muri6 en el verano u otofio de 64 d. C. Cuando estaba escribiendo esta carta, ¢l ya habia pasado por un
proceso preliminar (4:16-18), y el resultado no era prometedor (4:6).

Destino y destinatarios

No hay ninguna indicacion de la ubicacion de Timoteo en ese momento. Pablo le encarga hacer “obra de
evangelista” (4:5). En esa €poca, un evangelista, 0 misionero itinerante, viajaria a varios lugares para
alcanzar a la gente para Cristo. Debido a esto, Timoteo tal vez se dedicaba a este trabajo, y se
concentraba en esa actividad en Efeso. Pero, ya que la palabra evangelista no tiene el articulo, se
enfatiza el tipo de ministerio, no una posicion oficial. Entonces, podria ser un recordatorio que Timoteo
no debe desatender ese ministerio vital.

Ocasion y propdsito
1. Lo probable es que Timoteo estaba todavia en la region de Efeso, un afio después de la primera carta.

2. Después de pasar algn tiempo en Filipos, asi como en Corinto (2 Tim. 4:20), por lo visto Pablo pas6
el invierno en Nicdpolis, que se encuentra en el sur del Adriatico.

3. Después del invierno de 63-64, Pablo intentd regresar a Efeso por via de Troas. Aparentemente alli é1
fue detenido nuevamente por instigacion de Alejandro el calderero (4:13-14).

4. Fue llevado a Roma y juzgado (4:16-18); €l creia que su muerte estaba cerca (4:6).

5. Por consiguiente, Pablo queria escribir a Timoteo antes de su muerte. El sufria encadenado, en una
celda fria (1:16; 2:9; 4:13). Su propdsito para escribir era doble: (1) ¢l queria ver su fiel compaifiero otra
vez (1:4; 4:9, 21); (2) ya que ¢l estaba a punto de morir, ¢l queria animar a Timoteo a seguir fielmente
con la obra del ministerio.

En muchos aspectos, esta epistola es el testamento y tltima voluntad del apdstol.
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Tema central

Mientras que 1 Timoteo tiene que ver con la ensefianza de la buena doctrina y oposicion a la doctrina
falsa, 2 Timoteo es disefiada a animar a Timoteo a ser firme en el ministerio ante las amenazas y
dificultades (1:8, 13; 2:1, 3, 5, 15; 3:1, 10-14; 4:1-5). La ensefianza falsa mencionada en 1 Timoteo
todavia esta presente (2:16-18; 4:3-4). El mensaje teoldgico de 2 Timoteo es que el ministerio cristiano
exige la fidelidad y la dedicacion.

Nota Adicional

Segunda de Tim. 3:16 dice, “Toda Escritura es inspirada por Dios y util para enseriar, para reprender,
para corregir, para instruir en justicia” [NBLA]. La palabra griega traducida “es inspirada” es
theopneustos. Literalmente puede significar o inspirada o espirada por Dios. Tiene mas sentido pensar
en términos de espirar que inspirar ya que las escrituras son revelacion de Dios. No significa que Dios
puso alguna inspiracion EN las escrituras, sino que ellas son el verdadero aliento de Dios. A fin de
cuentas, tenemos que concluir basado en este versiculo que las escrituras son el producto de Dios.

Muy parecida es la declaracion de 2 Ped. 1:21: “porque ninguna profecia fue dada jamas por un acto de
voluntad humana, sino que hombres llevados [como en un barco] por el Espiritu Santo hablaron de
parte de Dios” [HEB]. Otro pasaje similar es 1 Tes. 2:13: “Por lo cual también nosotros sin cesar
damos gracias a Dios, de que cuando recibisteis la palabra de Dios que oisteis de nosotros, la
recibisteis no como palabra de hombres, sino segun es en verdad, la palabra de Dios, la cual actua en
vosotros los creyentes.” La Biblia provino de Dios, entonces no puede tener errores, ni de historia, ni de
ciencia. Si hubiera errores en la historia o la ciencia, no podriamos confiar en el resto.

Podemos asumir que la supervision del Espiritu Santo extiende a los concilios de la antigua iglesia que
reconocieron la canonicidad de la Escritura. Por tanto, la Escritura (la Biblia) es el registro
absolutamente autoritario de la voluntad de Dios para el ser humano. A lo mejor podemos tener
problemas de entenderla, pero no es ninguna falta de la Biblia.

La Epistola de Pablo a Tito

Destino y destinatarios

Un gentil de nacimiento (Gal. 2:3), Tito fue convertido bajo el ministerio del apéstol Pablo (1:4). El
acompafi6 a Pablo a Jerusalén por el concilio apostolico (Hch. 15:2; Gal. 2:1-3). Era el emisario de
Pablo a la iglesia de Corinto durante el tercer viaje de misionero (2 Cor. 7:6-7; 8:6, 16). Pablo dejo6 a
Tito en Creta temporalmente como el representante apostolico para consolidar el trabajo alla (1:5).
Artemas o Tiquico probablemente alivio Tito en Creta para que €l pueda juntarse con Pablo en Nicopolis
(3:12), de donde Pablo le envio a Dalmacia, la antigua Yugoeslavia (2 Tim. 4:10). En Creta, Tito
trabajaba entre la gente que tenia una mala reputacion y moralidades notoriamente bajas. Un verbo
sacado del nombre “Creta’ habia entrado en el uso significando “mentir.”

Ocasién y propésito

Pablo dejo a Tito en Creta (1:5) y se fue a Efeso, donde el apostol dejo a Timoteo en camino a
Macedonia. Algin dia mas tarde, probablemente de Filipos o de Corinto (ya que no habia alcanzado
todavia a Nicopolis [3:12]), €l escribio a Tito. Las instrucciones de Pablo a Tito cuando €l lo dejé fueron
articuladas mas completamente en la carta.

Se da el proposito en 1:5: “Por esta causa te dejé en Creta, para que corrigieses lo deficiente, y
establecieses ancianos en cada ciudad, asi como yo te mandé.” Entonces, la epistola tenia por objetivo
proporcionar a Tito instrucciones especificas sobre como “poner en orden lo que falta” (literal). Esto en

62



particular implico el designar de lideres piadosos de la iglesia. La epistola tenia la finalidad de fortalecer
a Tito personalmente y le armar a ¢l con la autorizacion apostdlica para su tarea.

Tema central

En un sentido, la carta es una version en miniatura de 1 Timoteo.

99 ¢¢

Algunos de los temas son: “sana doctrina,” “buenas obras,” “‘gracia,” “fe,” y “salvador.” Tanto 1
Timoteo como Tito son cartas enfocadas en la sana doctrina y ambos dan requisitos para
ancianos/supervisores (obispos).

29 ¢¢

La declaracion del tema central proviene de versiculo 1:1: “el conocimiento de la verdad que es segun
la piedad.” La verdad (sana doctrina) deberia ser proclamada por lideres calificados (capitulo uno), y
deberia resultar en piedad y buenas obras (capitulos dos y tres).

Notas Adicionales de Tito

Aunque Tito s6lo contiene 46 versiculos, y alrededor de novecientas palabras, esta carta provee mucha
ensefianza importante.

La deidad de Cristo

La descripcion de Cristo en 2:13 es uno de los testimonios principales de Su deidad en todas las
Escrituras. Dice literalmente, “el gran Dios y Salvador de nosotros, Jesucristo” (compare 2 Ped. 1:1).
Los dos sustantivos, Dios y Salvador estan controlados por un s6lo articulo en el griego. Basado en esto,
los sustantivos deben referirse a la misma persona o concepto. Entonces aqui Cristo claramente es
referido como ‘Dios’. Aquellos que dicen que Cristo nunca se llama Dios en el Nuevo Testamento
intencionadamente ignoran este versiculo, asi como la mayoria del otro testimonio.

Liderazgo en el Nuevo Testamento

Los términos anciano (griego presbuteros), y obispo (griego episkopos), y pastor (griego poiman) son
sindnimos en su uso en el Nuevo Testamento. En Tito 1:5'y 7 presbuteros y episkopos son paralelos en
su uso. Dos pasajes en particular muestran los tres términos, o sus equivalentes verbales, en uso paralelo.

Hch. 20:17, 28:
enviando, pues, desde Mileto a Efeso, hizo llamar a los ancianos de la iglesia.

28Por tanto, mirad por vosotros, y por todo el rebaiio en que el Espiritu Santo os ha puesto por
obispos [episkopos—mejor supervisor, o el que supervisa), para apacentar [poimaino—forma
verbal de pastor] la iglesia del Serior, la cual él gand por su propia sangre.

1 Ped. 5:1-3:

'Ruego a los ancianos que estan entre vosotros, yo anciano también con ellos, y testigo de los
padecimientos de Cristo, que soy también participante de la gloria que serd revelada:

2Apacentad [poimaino-forma verbal de pastor] la grey de Dios que estd entre vosotros,
cuidando [episkopeo-forma verbal de obispo/supervisor] de ella, no por fuerza, sino
voluntariamente; no por ganancia deshonesta, sino con dnimo pronto, *no como teniendo
seriorio sobre los que estan a vuestro cuidado, sino siendo ejemplos de la grey.

Los ancianos fueron instruidos por el apdstol a servir adicionalmente como supervisores y pastores. El
vocablo pastor (griego poiman) ocurre solamente 18 veces en el NT y nunca con requisitos. Muy a
menudo el sentido es literal. La forma verbal ocurre once veces. El trasfondo obvio es Salmo 23.
Presbuteros era un término familiar a los judios y enfatiza la madurez de la persona. El vocablo
episkopos es un término que era familiar a los gentiles y enfatiza la responsabilidad de supervisar a la
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iglesia. El término poiman enfatiza el aspecto de cuidar como un pastor de ovejas.

En 1:5 Pablo mando6 a Tito designar a ancianos en cada ciudad. Observe que la palabra es plural. En el
Nuevo Testamento liderazgo es siempre multiple. Se puede comparar estas otras referencias a la palabra
anciano: Hch. 14:23; 20:17; 1 Tim. 5:17; Sntg. 5:14. El concepto moderno de un pastor que es el inico
responsable por la iglesia no es una idea biblica. Cada iglesia deberia tener ancianos calificados que
comparten en el ministerio de liderazgo. Uno de ellos puede servir como pastor/predicador.

Otro principio digno de mencion especial se encuentra en 1 Tim. 5:17-18: “Los ancianos que gobiernan
bien, sean tenidos por dignos de doble honor, mayormente los que trabajan en predicar y enseniar. Pues
la Escritura dice: No pondras bozal al buey que trilla; y: Digno es el obrero de su salario.” La
expresion, “doble honor” debe indicar apoyo financiero porque v. 18 comienza en el griego con la
conjuncion “gar,” que indica una razon o explicacion. Asi, los ancianos que “gobiernan bien” y
“trabajan en predicar y ensefiar” parecerian ser los que normalmente llamamos “e/ pastor” hoy en dia.
Ellos deberian ser apoyados a fin de que puedan dar tiempo completo a su ministerio. Pero note que
Pablo selecciona sdlo ciertos; los demas son parte de aquellos que ayudan en el pastorear y gobernar en
la iglesia.

Notas Adicionales — Epistolas Pastorales
Instrucciones para Lideres/Obreros

Estas son especificamente para lideres, pero también se aplican a todos aquellos que sirven en la iglesia
particularmente en posiciones de ensefianza.

Hay que dedicarse a la piedad
1 Tim. 4:7-8; 6:6, 11, 14

‘Paciencia’ en 6:11 no es paciencia con personas, sino perseverancia, aguante bajo
circunstancias, aflicciones, etc. En versiculo 14 “el mandamiento™ probablemente hace
referencia a versiculo 12.

2 Tim. 2:20-22; 3:5
Si vamos a fomentar la piedad en la congregacion, es necesario modelarla.
Hay que proteger la sana doctrina/ensefianza

“Doctrina’ en el Nuevo Testamento es una traduccion del vocablo “enserianza” (didake,
didaskalia). Hay que pensar en el contexto para decidir si realmente lleva la idea de doctrina o
enseflanza en si.

1 Tim. 4:1, 6, 13 (;ensenianza?), 16 (salvaras = liberardas)

1 Tim. 6:20-21

2 Tim. 1:13-14 (v. 14 “buen deposito” — “sanas palabras™ v. 13)

2 Tim. 2:15-16 (“usa bien” = “traza bien”; “maneja con precision’)
2 Tim. 4:2-4

Tito 1:9; 2:1, 7-8 (enserianza = doctrina, “palabra sana’)
Se puede comparar Mat. 24:11; Hch. 20:28-30; Gal. 2:4; 2 Ped. 2:1-3; Judas 4.

Ejemplos de falsas doctrinas: que Cristo no es Dios; que no muridé como expiacion—sino como
ejemplo; que no hay castigo eterno; salvacion por obras (bautismo); etc.
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Hay que servir como militar/participar en combate espiritual
1 Tim. 1:18 O, “pelees la buena batalla” (NBLA)
1 Tim. 3:2; 6:12
2 Tim. 2:3, 4 O, “Ninguno en servicio militar...” (HEB)
Se puede comparar 2 Tim. 4:7; Efe. 6:11, 12 y sig.
Hay que ensenar
1 Tim. 1:3; 4:11; 6:2; 2 Tim. 2:2, 24; 3:16; 4:2; Tito 1:9; 2:1; 15; 3:1, 8

Si comparamos Efe. 4:11-16 (especialmente versiculos 12 y 14) y 1 Ped. 3:15, veremos que es
necesario ensefiar doctrina para que todo creyente pueda conocer doctrina y defenderla.

Hay que orar
1 Tim 4:1-3.2:1, 8
Hay que ministrar en humildad
2 Tim. 2:23-26
Diversas exhortaciones
1 Tim. 5:1-3; 21-22; 6:8
2 Tim 1:6 “te recuerdo que estimules el don...”
2 Tim. 1:8; 2:1, 14; 3:14; 4:5
Requisitos/Calificaciones para lideres
Deben ser excelentes en su caracter moral y espiritual.
Probados — 1 Tim. 3:10

“Y éstos [los didconos] también [igual que los supervisores]
sean sometidos a prueba primero” — para probar si son dignos

1 Tim. 3:2:

Irreprensible. Es decir, de tal caracter que no se le pueda acusar de nada.
Primera en la lista — lo mas general

marido de una sola mujer
[Lit.] hombre de una sola mujer

Existen muchas interpretaciones. NO quiere decir que el hombre debe ser casado; esta
interpretacion contradiria 1 Cor. 7:28-29. Tampoco dice que el supervisor no debe haber tenido
mas de una sola esposa necesariamente.

Es una declaracion positiva de una calidad del hombre, no es una declaracion referente a cudntas

esposas el supervisor ha tenido.
1) los otros requisitos son calidades
2) andra, hombre, no tiene articulo — énfasis cualitativo

3) marido de una sola mujer Literalmente es una-mujer hombre. Las primeras dos
quedan en posicidn enfatica, y califican el vocablo hombre. Entonces, habla de
la clase de hombre que tiene una sola mujer.
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Es requisito de ser la clase de hombre que es dedicado unicamente a su propia esposa, NO a
otras mujeres, o esposas multiples, relaciones homosexuales, etc. Se trata de la cuestion de como
uno se comporta en su matrimonio.

Nota sobre divorcio: Divorcio no es lo ideal en la mente de Dios. En el mundo el
matrimonio es algo casual que puede ser disuelto cuando no conviene: se dice, “No nos
amamos ahora” o, mas frecuentemente, “Ahora no te amo.” Pero matrimonio es un pacto
hecho ante Dios y, por eso, debe ser guardado.

Pero, para los que han confiado en Cristo, existen dos razones biblicas por el divorcio:
inmoralidad sexual (Mat. 19:9) y abandono del conyuge inconverso (1 Cor. 7:15; compare v.
28). Si el divorcio es legitimo, basado en una de estas razones, entonces el volver a casarse
también es legitimo (1 Cor. 7:27-28a). Tengamos en cuenta, la Biblia no manda el divorcio,
incluso cuando una de las razones aplique. Solo estd permitiendo el divorcio bajo ciertas
condiciones. La persona ofendida deberia ser dispuesta a perdonar y buscar reconciliacion si es
posible. A la vez, nosotros deberiamos reconocer la opcion valida a disposicion de la persona
ofendida de obtener un divorcio.

Nuestros pecados quedan bajo la sangre de Cristo. El divorcio antes de salvacion o
ilegitimo por un creyente es pecado de fornicacion/inmoralidad sexual. Pero es un pecado,
nada mas (1 Cor. 6:9-11). jOjald que no tratemos los divorciados como si la sangre de Cristo
no pudiera cubrir este pecado!

Este punto de vista no aboga una posicion relajada, sino una posicion biblica.

Sobrio — dominio propio, libre de excesos

Prudente — moderado, acciones bien consideradas, actua con discrecion
Decoroso — respetable, vida ordenada, buen comportamiento, autocontrol
Hospedador/Hospitalario — generoso, dispuesto a compartir de sus bienes

Apto para ensefiar — capaz y habil en el ensefiar, buena comunicacion,
para instruir a otros y refutar el error (Tito 1:9)

No dado al vino — no adicto al alcohol

No pendenciero — No dado a la violencia fisica o fuera de control — mas bien tolerante
Codicioso para el dinero — libre del amor al dinero (1 Tim. 6:10; Heb. 13:5)

Amable — cortés, civil, simpatico

Apacible — no dado a discutir, pelear

Ajeno de avaricia — 1o opuesto, generoso

Hijos bajo control 1 Tim. 3:4, 5

No un nedfito 1 Tim. 3:6

No soberbio, arrogante Tito 1:7

No iracundo Tito 1:7; no ser propenso de enojo/enfado
Amante de lo bueno Tito 1:8; anhelar la voluntad de Dios en todo
Justo Tito 1:8; imparcial

Santo Tito 1:8; piadoso, agradable a Dios

Duerio de si mismo Tito 1:8; disciplinado

Retenedor de la palabra fiel Tito 1:9; estable, solido en la fe
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Los ministerios del pastor/anciano
Cuidar/pastorear de la iglesia

1 Ped. 5:2 “cuiden como pastores el rebario de Dios” [NVI]. Ver Hch. 20:28;
“ellos velan por vuestras almas” (Heb. 13:17)

Ministerio de Pastor: Buscar los descarriados, recoger los dispersados,
vigilar y defenderlos de las fieras y ladrones,
alimentar, proporcionar agua, conducirlos

Guardar la verdad Hch. 20:28-30; Tito 1:9
Ensenar (doctrina)  Efe. 4:14; 1 Tim. 4:13; 5:17; 2 Tim. 4:2-3; Mat. 28:20
Capacitar Efe. 4:11-12 (Ia tnica vez que Pablo usa el término pastor); 2 Tim. 2:2
Gobernar I Tim. 5:17
Principalmente la responsabilidad de los lideres es el bienestar espiritual de la congregacion.

Todas estas funciones sugieren autoridad (1 Tim. 3:4, 5; Tito 2:15; Heb. 13:17); obviamente, bajo el
seforio del Sefior, no como tiranos (1 Ped. 5:3-4), sino como siervos (Mar. 10:42-44; 2 Cor. 4:5).

1 Tim. 5:17 tiene que ver con apoyo financiero.
Cabe mencionar aqui algo sobre Efe. 4:11 — “pastores y maestros.”

La palabra kai (y) sefiala una relacion estrecha. Una de las opciones de esta construccion griega
es que el primer miembro del par es un subgrupo o subconjunto del segundo. Esta opcion
corresponde con la informacién que tenemos acerca de maestros y ancianos.

Anciano/supervisor/pastor son sinonimos (1 Ped. 5:1-4 etc.).
Anciano/supervisor debe ser maestro (1 Tim. 3:2; Tito 1:9).
Entonces el pastor debe ser maestro.

Pero el maestro no tiene que ser pastor necesariamente
(Rom. 12:7; 1 Cor. 12:28-29; Heb 5:12; Sntg. 3:1; 2 Tim. 2:2).

Todos los pastores deben ser maestros, aunque no todos los maestros necesitan ser pastores.
2 Timoteo 2:2 - Liderazgo Continuo
Aqui se encuentra un concepto bien importante en el ministerio.
“Y lo que has oido de mi con el testimonio de muchos testigos...”

Es interpretacion interpretiva. Pablo habia discipulado a Timoteo. Los testigos no son espectadores sino
los que dan testimonio de la verdad del mensaje.

“esto encomienda a hombres fieles...”

Encarga en Reina-Valera 1960 es paratithemi — Lc. 23:46; Hch. 14:23; 1 Ped. 4:19. Este vocablo
también puede ser traducido encomendar, confiar.

La responsabilidad es puesta en custodia de hombre fieles. ;Qué constituye hombres fieles? Debe ser las
mismas caracteristicas y habilidades que Pablo edific en Timoteo mismo y le anim6 a €l a usar. Por
ejemplo, las calidades en las epistolas pastorales — 1 Tim. 3 y Tito 1; y fidelidad en sana doctrina — 2
Tim. 4:3.
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“que sean capaces de ensefiar también a otros.”

Capaz significa competente, suficiente (2 Cor. 2:16; 3:5). Efe. 4:12 y sig. habla de conocimiento de
doctrina.

Segunda de Timoteo 2:15 aplica aqui también: “usa bien” literalmente es “traza bien”. La idea es
“maneja con precision” la palabra de Dios. Esto involucra la hermenéutica, o las reglas de interpretacion
descubiertas en la Biblia misma. La regla mas crucial es interpretar las Escrituras usando el sentido
sencillo del lenguaje. O, asignar a cada palabra su sentido normal en su ambiente historico, sin importar
de afuera ideas ajenas.

Por ejemplo, bajo este sistema, la profecia debe ser tomada literalmente a menos que el contexto exija
otro sentido. Esta es comunicacion normal. En Apo. 20:2, Satands es encadenado por mil afios; este debe
ser el milenio (compare 20:5). No es necesario buscar un sentido espiritual, algo no obvio. Pedro usa
leon de manera figurativa (1 Ped. 5:8). De otra manera no tendria sentido. En Jn. 3:3 “nacer de nuevo”
es obviamente una figura retérica. En versiculo 16 de Juan tres, el vocablo ‘mundo’ debe ser tomado de
manera literal porque el contexto no exige otro sentido. No existe razon de buscar sentido que no es
normal.

Deben ser capacitados. No es unicamente la responsabilidad de seminarios ¢ institutos biblicos. Los
pastores/lideres siempre necesitan buscar hombres fieles y discipularlos en el conocimiento de la Palabra
de Dios, como estudiar/interpretar la palabra, y como ensenar la Palabra a otros.

La Epistola de Pablo a Filemén
Autor y Fecha

Tres veces (versiculos 1, 9, 19) Pablo es identificado como el autor. El vocabulario y el estilo
claramente son de Pablo (compare versiculo 4 con Filipenses 1:3, 4). El libro nunca estaba en duda en la
antigua iglesia. Pablo era un prisionero cuando escribi6 esta epistola.

Aunque hay otras posibilidades por la ubicacion del Apostol cuando escribi6 esta carta, la mayoria de
estudiosos creen que fue durante el primer encarcelamiento romano alrededor del afio 60 d. C., junto con
las otras “epistolas de la cautividad”: Efesios, Filipenses, y Colosenses.

Ocasion y Propésito

El saludo y el contenido de la carta indican que Filemon era el recipiente directo. Filemon era un duefio
de esclavos cuya casa sirvié como el lugar de reunion para una iglesia local. El era converso al
cristianismo a resultado del ministerio de Pablo, posiblemente durante la permanencia del apdstol en
Efeso (Hch. 19:26). Apia era probablemente su esposa, y Arquipo puede haber sido su hijo, que
posiblemente servia durante este tiempo como el pastor de la iglesia que se encontraba en la casa de
Filemon (vea Col. 4:17).

Onésimo habia escapado y por lo visto habia robado algo de su amo. Habiendo huido a Roma, el esclavo
fugitivo providencialmente se puso en contacto con Pablo, se hizo cristiano, y permaneci6 con el apostol
durante algun tiempo, sirviéndole en la prision. Pablo escribio esta carta pidiendo que Filemén no lo
considere como un esclavo fugitivo, sino mas bien como “hermano amado” (versiculos 16, 17; Col.
4:9). El Nuevo Testamento no revela lo que finalmente le pas6é a Onésimo.

Tema

El tema de Filemon es la aplicacion del evangelio y perdon de pecado a una situacion social.
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La actitud de Pablo hacia la esclavitud

En sus cartas el apostol Pablo no dio su aprobacion a la esclavitud, pero tampoco la condené. No fue su
intencion lidiar con las instituciones sociales de la época. Exhorto a los esclavos a demostrar la
obediencia cristiana y la humildad incluso para sus duefios (Efe. 6:5-8; Col. 3:22-25). Por su parte, los
duefios cristianos debian tratar a sus esclavos con justicia (Efe. 5:9; Col. 4:1). Al mismo tiempo, Pablo
declar¢ la igualdad de ambos, esclavos y personas libres, ante Cristo, un principio que finalmente
debilitaria la institucion de la esclavitud (1 Cor. 7:22; Gal. 3:28; Efe. 6:8; Col. 3:11).

La Epistola a los Hebreos

El libro de Hebreos tiene algunos de los mayores problemas desde un punto de vista introductorio: su
autor es desconocido, su ocasion no declarada, y su destinacion disputada.

Autor

Debido a la incertidumbre respecto a la autoria del libro de Hebreos, su reconocimiento como parte del
canon del Nuevo Testamento, al menos en el Oeste, fue retrasado hasta el cuarto siglo cuando fue
finalmente aceptado en la iglesia occidental por los testimonios de Jeronimo y Agustin. Como se pensé
que Pablo era el autor por la iglesia del este, fue siempre aceptado. Este libro gano su lugar en el Nuevo
Testamento por su mérito, no por la estima de su autor.

El autor no declara su nombre, aunque ¢l dio por supuesto que el auditorio lo conocia (comp. 13:19, 22,
23). Muchos autores han sido sugeridos por los antiguos padres de la iglesia: Pablo, Bernabé, Apolos,
Silas, Aquila y Priscilla. La autoria de Pablo fue explicitamente negada por Origenes (alrededor de 185-
253), quién pronuncié su declaracion famosa: “Quienquiera que escribi6 la epistola, s6lo Dios sabe.”

El lenguaje, el estilo, y la teologia de Hebreos son muy similares a los de Pablo, y el autor también se
refiere a Timoteo (13:23). Sin embargo, la mayoria de los estudiosos biblicos rechazan la autoria de
Pablo, por las siguientes razones:

(1) La carta es an6nima, a diferencia que las cartas aceptadas de Pablo.
(2) El estilo griego de Hebreos es mas refinado que en las epistolas de Pablo.

(3) Pablo afirm¢ ser apostol y testigo ocular de Cristo; es muy dudoso que ¢l hubiera hecho la
declaracion en 2:3, “La cual, habiendo sido anunciada primeramente por el Serior, nos fue confirmada
por los que oyeron.”

(4) Mientras Pablo us¢ tanto el texto hebreo como la Septuaginta para citar del Antiguo Testamento, el
autor de Hebreos por lo visto no conocia el hebreo y citd exclusivamente de la Septuaginta.

(5) El uso comun de Pablo de titulos compuestos para referirse al Hijo de Dios no es seguido en
Hebreos, que por lo general se refiere a El como Cristo, Jesuis, y Seiior.

Asi es que, Hebreos no parece haber sido escrito por Pablo, aunque el escritor muestra una influencia de
Pablo. Origenes concluy6 que las ideas eran aquellas de Pablo, pero que la fraseologia y la composicion
eran aquellas de alguien que tenia en mente las ensefianzas del apostol. La autoridad de Hebreos de
ninguna manera depende de la autoria de Pablo, sobre todo ya que el libro no declara haber sido escrito
por Pablo.

Otro nombre con buen apoyo antiguo es el del compafiero de Pablo, Bernabé. Esta tradicion fue apoyada
por varios padres y fuentes. La evidencia no es extensa, pero en muchos aspectos, Bernabé corresponde
con los requisitos para la autoria de esta epistola. Ya que era levita (Hch. 4:36), un interés al sistema
levitico, como el autor de Hebreos muestra, seria natural. Ya que €l tenia lazos cercanos con Pablo, las
semejanzas en Hebreos a la mentalidad de Pablo serian naturalmente explicadas. Ademas, Timoteo
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habia sido convertido en el area del primer viaje de misionero de Pablo (Hch. 16:1-3) y por eso fue
probablemente conocido por Bernabé. Si Pablo estuvo muerto en el momento de la redaccion de
Hebreos, no seria sorprendente si Timoteo se uniria al otro compafiero de Pablo (Heb. 13:23).

Dr. Daniel Wallace cree que fueron dos autores: Bernabé y Apolos.'® El basa su conclusion en las
secciones que usan la primera persona plural, la forma de “nosotros,” sobre todo 6:11 y 13:18-19.
También, en las cartas de Pablo—incluso aquellas donde los colegas se mencionan en el saludo—antes
de la mitad de la carta la referencia a “nosotros” siempre y permanentemente vuelve a “yo.” En Hebreos
no es asi. Solo en 11:32 y cinco veces en el capitulo 13 (versiculos 19, 22, 23) usa el autor la primera
persona singular. Ademas de Bernabé, Apolos era siempre la mejor posibilidad para ser el autor.

Si no intervienen otros factores, esta parece la mejor conjetura. En todo caso, la autoridad divina del
libro es manifiesta.

Fecha—65 d. C.

Hebreos es usado por Clemente de Roma en su Epistola a los Corintios, que significa que la tltima fecha
posible es 96 d. C. Por lo visto Hebreos indica que el sistema de sacrificio judio funcioné todavia (7:8;
8:4; 10:1-3, 8, 11); de ser asi, ninguna fecha mas tarde que la destruccion de Jerusalén (70 d. C.) seria
posible. La afirmacion de este punto de vista es el hecho que el autor no muestra ninguna conciencia de
la destruccion del templo predicho en Mat. 24:2.

La mayor parte de los creyentes han sido creyentes durante un periodo de tiempo considerable (5:12;
10:32-34). Ellos parecen ser Cristianos de la segunda generacion (2:13, 14). Hay problemas severos si
fechamos Hebreos dentro de la vida de Pablo. En cuanto a la declaracion de 13:23, ;cuando habria
estado Timoteo en prision excepto después de la redaccion de 2 Timoteo? Pablo nunca menciona este
encarcelamiento.

La fecha mas probable, en vista de la evidencia, seria antes de la destruccion del templo, y poco después
de la muerte de Pablo (13:23), de ahi el afio 65 d. C.

Destino y Destinatarios

El destino del libro es quizas mas dificil que el problema de quién lo escribid. Muchas sugerencias han
sido hechas, pero Roma parece la mas popular, porque el autor dice, “Los de Italia os saludan (13:24).
Es dudoso que pudiera ser dicho a Cristianos en Roma, poco después de que Pablo habia sido
decapitado, que “auin no habéis resistido hasta la sangre” (12:4). También, ;por qué se anunciaria que
Timoteo habia sido liberado (13:23) si los receptores estuvieran en Roma? Probablemente, Timoteo
estaba en prision en Roma y ellos lo sabrian. La referencia a “los de Italia” podria ser facilmente dicho
si el autor estuvo en Roma escribiendo a una iglesia que se ubicaba en otra parte.

Es imposible estar seguro, pero si Bernabé es el autor, con la ayuda de Apolos, y si los receptores tenian
un conocimiento de Timoteo, entonces un destino en Asia Menor seria mas probable.

El libro de Hebreos, por lo general, es dirigido a los que son creyentes (3:1). Pero es posible que alguien
puede ser convencido intelectualmente que Cristo es “e/ camino, la verdad, y la vida” (Jn. 14:6), o que
alguien puede ser involucrado con una iglesia debido a la conviccion del pecado, aunque no entiende la
necesidad de confiar solamente en Cristo para ser salvo. Los pasajes de advertencia en Hebreos son
mejor entendidos como dirigidos a esta clase de persona quiénes simplemente profesaron el
cristianismo, especialmente entre los de origen judio. Ellos probablemente vivian bajo presion constante
de otros judios. Las exhortaciones se dirigen a todos para seguir adelante o “en la fe,” o “a la salvacion.”

Pasajes de advertencia: 2:1-4; 3:7-4:13; 5:11-6:20; 10:26-39; 12:18-29.
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Ocasién y propdsito

La ocasion de la epistola era obviamente que los judaizantes, quiénes probablemente se hicieron mas
fuertes después de la muerte de Pablo, estaban atrayendo a los lectores en algun tipo de judaismo. Asi, el
autor advierte, “no sea que nos deslicemos” (2:1), ni “apartarse del Dios vivo” (3:12). Este ‘apartarse’
debe haber sido hacia el judaismo porque el argumento predominante es que Cristo es “mejor” que el
judaismo (vea particularmente 7:19, 22; 8:6 y 9:23).

El proposito es mostrar a los lectores que, en lugar de retroceder en el judaismo, deberian avanzar en las
glorias de lo “mejor” (4:11; 6:1; 10:22; 12:1; 13:13).
Tema central

El libro es descrito como “Palabra de exhortacion” 13:22. Se ven exhortaciones entremezcladas en
varias partes del libro: 4:1, 11, 14, 16; 6:1; 10:22, 23, 24; 12:1 (2 veces), 28 (2 veces); 13:15. La seccion
principal de exhortacion se encuentra en 10:19 y sig.

Las palabras claves son “mejor” (14 veces), “sacerdote” o “sumo sacerdote” (26 veces), “pacto” (17
veces), € “hijo” (24 veces). El “punto principal” se anuncia en 8:1—*“tenemos tal sumo sacerdote.” Su
énfasis es la superioridad de Cristo como el Sumo Sacerdote.

Declaracion del Tema Central: Hay que seguir reteniendo su confesion de Cristo, el Sumo Sacerdote
divino de Dios.

Argumento

Cristo, como el sumo sacerdote divino, es superior que todos los otros mediadores de la ley y la ley
misma. El es Dios, El es superior a los angeles, Moisés, Josué, el sacerdocio aaronico, el antiguo pacto,
el Templo, el antiguo sistema de sacrificios (1:1-10:18).

Los lectores deben acercarse a Cristo en perseverancia por la fe a fin de permanecer firmes (10:19-
13:17). Se incluyen ilustraciones de fe (capitulo 11). También hay una seccion sobre la perseverancia en
la vida cristiana, incluso bajo disciplina (capitulo 12).

La seccion 13:18-25 cierra la epistola con peticiones de oracion, exhortaciones finales y una bendicion.
Notas Adicionales

El Sacerdocio de Cristo
Introduccion
A. En 8:1 se presenta el punto principal: la superioridad de Cristo como Sumo Sacerdote.

Estos Hebreos pensaron regresar a una forma inferior de Judaismo, algo vencido, inutil, agotado.
En la seccion doctrinal y la seccion practica se desarrollan una alta perspectiva de Cristo (1:1, 2).
El proposito es animarlos a los Hebreos a seguir adelante en la nueva, mejor manera de
relacionarse con Dios (2:1).

B. El libro es casi una exposicion de Salmo 110:1, 4.

Se hallan referencias o alusiones en 1:3, 13; 5:6, 10; 6:18, 20; 7:15, 17, 21; 8:1; 10:12-13; 12:2.
Desde ahi son desarrollados los temas principales.

Los requisitos de Cristo para ser Sumo Sacerdote
A. El sacerdote debe tener la capacidad de compadecerse a aquellos a favor de quien El ofrece el
sacrificio — 2:17-18; 4:15-5:3.
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B. Tiene su puesto de Dios — 5:1, 4-6.
El sacerdocio de Melquisedec comparado con el orden levitico
[Adaptado de Fanning, “Una Teologia de Hebreos”; Zuck, Una Teologia Biblica del NT]
Cristo es sacerdote “segun el orden de Melquisedec” — 5:6; 6:20.
El pasaje 7:1-10 da la explicacion: 3 puntos sobre Melquisedec:
A. Melquisedec era rey vy, a la vez, sacerdote — Gén. 14:18-20.
7:1 — “rey de Salem, sacerdote del Dios Altisimo”
El nombre Melquisedec significa “rey de justicia” o “mi rey es justo.”

Normalmente los reyes no fueron permitidos ofrecer sacrificios. Saul fue castigado por ofrecer
sacrificio — 1 Sam 13:8-14. Uzias fue castigado por intentar quemar incienso en el templo — 2
Cro. 26:16. Pero David y Salomon eran excepciones: 2 Sam. 24:25; 1 Re. 3:4.

El Mesias podra ofrecer sacrificios porque sera rey y sacerdote igual que Melquisedec — Zac.
6:13: “Si, El reedificara el templo del SENOR, y El llevara gloria y se sentar4 y gobernaré en su
trono. Sera sacerdote sobre su trono y habra consejo de paz entre los dos oficios” [NBH].
Entonces, Cristo también es rey y sacerdote — 5:6.

B. El orden de Melquisedec es eterno.
7:3 —ni genealogia, ni principio, ni fin

Por lo que el registro del Antiguo Testamento se refiere, fue sin padre, sin madre, sin genealogia;
no tenia ni principio de dias ni fin de vida. Igual que el Hijo de Dios, “permanece sacerdote para
siempre.” Interesantemente, genealogia era muy importante con el sacerdocio levitico.

7:23-24 — “por cuanto permanece para siempre”
Comparado con Sal. 110:4 (“para siempre”), Melquisedec prefigur6 a Cristo al respecto.
C. Melquisedec es superior a Abraham padre de Levi.

En 7:4-10 se ofrecen 2 razones: Melquisedec recibi6 diezmos del botin de batalla de Abraham, y
pronunci6 la bendicion sobre Abraham. Seria indicacion de estatus superior — v. 7.

Tipologia del Dia de Expiacion y El sacrificio de Cristo — 9:11-15
1-7 — descripcidn del santuario de aquel tiempo
8-10 — simbolo para aquel tiempo; trataba con asuntos externos
11-15 — Ciristo es contrastado con el Sumo Sacerdote usando la imagen del dia de expiacion.

La sangre de Cristo sin mancha (no hay necesidad de ofrecer por Su propio pecado) llevo
a cabo redencion eterna para nosotros.

v. 12 su propia sangre — otra vez, superior
una vez para siempre — repeticion no es necesaria
& 11:15 — Resulta que El es mediador del pacto nuevo

Mediador significa uno que media en un conflicto entre dos partes. “La funcion
de un mediador es intervenir entre dos partes a fin de promover relaciones entre
ellos que los partidos mismos no son capaces de efectuar.” [New Bible
Dictionary]
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El papel de Cristo como mediador se lleva a cabo en Sus tres oficios: profeta,
sacerdote, rey.

Tratado complementario al tema de Cristo como mediador
Profeta — habla al hombre de parte de Dios; revela el mensaje de Dios.

Cristo se presenta como profeta ultimo — Hch. 3:22-24; Mat. 13:57; Heb.
1:1-3. Ningun profeta completamente revel6 la voluntad de Dios salvo
Cristo. Cristo vino a hacer lo que hicieron los profetas (Jn. 12:49).

Sacerdote — habla a Dios de parte del hombre: Su obra de salvacion e intercesion.
Heb. 9:11-15

El sacerdocio eterno de Cristo estd basado en la union de las dos
naturalezas. Por medio de la encarnacion El se hizo hombre y de ahi
podria actuar como sacerdote humano. Como Dios, Su sacerdocio
podria ser eterno como el orden de Melquisedec, sobre quien no se
registra ni padre ni madre. En otras palabras, Su sacerdocio no
descansa en genealogia. Entonces, El apropiadamente podria ser
mediador entre Dios y el hombre.

Juan 17 oracidén mediadora — intercesion como sacerdote

1 Jn. 2:1 abogado

Rey — Es mediador del poder judicial y executivo de Dios entre su pueblo, actuando
en nombre de Jehova. Alimenta a su pueblo, provee proteccion, justicia, etc.

Salmo 2, esp. versiculos 6, 7, dice que Cristo fue instalado como Rey.
Cristo — Mat. 1:21: “El salvar4 a su pueblo de sus pecados.”

Parte del papel del rey es alimentar y proteger a Su pueblo.

Por tltimo, El va a representar a Dios como Rey durante el Milenio.

Isa. 11:4; Dan. 7:13, 14

El ministerio actual de Cristo en el cielo
Donde esta Cristo ahora mismo? Sal. 110:1 — Heb. 1:13; 4:14, 16
7:24 — sacerdocio inmutable
7:25b — viviendo siempre para interceder por ellos
9:24 — huper con genitivo, “a favor de nosotros”
Rom. 8:34 — misma construccion

También 2:18; 4:15-16

La Epistola de Santiago
Autor

El autor de esta epistola se identifica con la frase “Santiago, siervo de Dios y del Serior Jesucristo.” El
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titulo Santiago viene del latino “Sant Iakob.” En la Biblia es Jacobo, la forma griega del nombre del
patriarca de Israel Jacob. Es un nombre comun en el Nuevo Testamento. La frase “siervo de Dios y del
Serior Jesucristo” podria haber descrito a cualquier cristiano. Esto sugiere que este Jacobo debiera haber
sido un lider de la iglesia que no necesitd ninguna introduccién adicional.

Cuatro hombres llamados Jacobo se mencionan en el Nuevo Testamento: (1) el hijo de Zebedeo y
hermano de Juan (Mat. 4:21), un discipulo y apostol de Cristo; (2) el hijo de Alfeo (Mat. 10:3), llamado
“el menor” o “el mas joven,” también uno de los apodstoles; (3) el padre de un apdstol llamado Judas (Lc.
6:16); y (4) Jacobo, el hermanastro de Jests, tradicionalmente llamado “el Justo” (Mat. 13:55). Este se
hizo el lider de la iglesia de Jerusalén (Hch. 15:13; Gal. 2:9) y parece ser el autor de esta epistola. Ya
que no hay ninguna descripcion de identificacion, es evidente que era un Jacobo bien conocido, y por lo
que respecta al registro biblico, el hermano del Sefor es el inico Jacobo que parece haber jugado una
parte suficientemente prominente en la antigua historia cristiana. Si ¢l fue el autor, es significativo que ¢l
no menciond su relacion a Jesus en esta carta. En cambio, no reclamoé ningun derecho excepto el ser
siervo del Senor Jesucristo (ver 1:1).

Fecha

Aunque no es aceptado universalmente, las pruebas son fuertes que Santiago es uno de los primeros
libros del Nuevo Testamento. Ya que la carta no contiene ninguna referencia especifica a eventos que
indicarian una fecha en particular, es necesario considerar el tono judio de la carta y la representacion de
la situacion general encontrada en la antigua iglesia apostolica. No hay ninguna mencion de la mision
gentil, ni de gentiles admitidos en la iglesia. Esto sugiere una fecha antes del concilio de Hechos 15 (49
d. C.). La congregacion de creyentes se llama sinagoga (traducida congregacion en 2:2), un término
usado en todas otras partes del Nuevo Testamento para una congregacion judia. Esta misma
terminologia implica un antiguo periodo cuando el cristianismo era todavia considerado como una secta
judia. Es probable que la persecucion mencionada en el libro es la persecucion de Herodes Agripa |
(Hechos 12). Esta no debe haber ocurrido mucho después de 44 d. C., ya que Herodes muri6 en ese afio.
Ademas, después de su liberacion de prision (Hechos 12) en la misma persecucion, Pedro le pidio a la
gente que le notificara a Jacobo. Por eso, Jacobo parece ser el lider de la iglesia en estas fechas. Antes ¢l
probablemente no parece haber tenido la autoridad.

Al analizar los argumentos, podemos concluir que una fecha temprana de alrededor de los afios 44-45 d.
C. parece razonable para esta carta.

Destino y destinatarios

Ellos eran judios. Claramente dirigido “a las doce tribus...” (1:1), esta carta tiene un estilo judio
marcado. Se refiere a “primicias” (1:18; compare Lev. 23:10), la sinagoga o “congregacion” (2:2),
“Abraham nuestro padre” (2:21), “El infierno” (3:6; literalmente gehenna), “el Serior de los ejércitos”
(5:4; compare Gén. 17:1), y a “la lluvia temprana y la tardia” (5:7; compare Deu. 11:14).

Ellos eran creyentes. Muchas referencias en la carta dan testimonio a esto, por ejemplo, las referencias
frecuentes a “hermanos mios,” y la referencia a “vuestra fe en nuestro glorioso Serior Jesucristo” (2:1).

Ellos fueron dispersados. La salutacion de 1:1 se refiere a la “dispersion.” Judios ya habian sido
dispersados en todas partes del imperio romano durante algun tiempo, pero es dudoso que 1:1 pueda
referirse a esta situacion. La posibilidad de enviar una carta a todos aquellos judios en un area tan amplia
parece dificil de creer. Ademas, ;podian haber existido tantas iglesias judias tan pronto después del
principio de la iglesia? Por otro lado, la salutacion podria referirse a aquellos cristianos judios que
habian sido dispersado después de la muerte de Esteban (Hechos 7 y 8), aproximadamente en al afio 34
d. C. Hechos 8:1 dice que, en esta persecucion, fueron esparcidos por las regiones de Judea y de
Samaria, entonces estaban todavia dentro de un area limitada. Esta parece la referencia mas probable
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para Sntg. 1:1. Es probable que mas dispersion ocurrio debido a la persecucion de Herodes Agripa 1.
Esta probablemente fue el catalizador final para la epistola de Santiago.

Ocasién y propdsito

Al mismo tiempo estos creyentes judios estaban sufriendo la persecucion de Agripa, se estaban
sometiendo a un hambre (Hch. 11:27-30). Aparentemente los creyentes no respondian correctamente a
sus diversas pruebas (1:2). Unos mostraban la parcialidad entre hermanos: “Pero vosotros habéis
afrentado [0 menospreciado] al pobre” (2:6). Pueden haber estado tratando con sus dificultades
buscando el placer (4:4). El propo6sito de la epistola de Santiago era desafiar a estos creyentes judios
alinear sus vidas con sus creencias.

Tema central
Las palabras claves son fe, obras, ley.

Hay un énfasis muy fuerte en comportamiento piadoso. En Santiago se encuentra mucho consejo
practico. Pero la epistola entera estd enfocada en una verdad simple: no es suficiente el ser cristiano, si
este hecho no se manifiesta en la conducta. En otras palabras, la fe no logra nada sin buenas obras.

Argumento—Santiago

El argumento de Santiago no es como el argumento meticuloso y logico de Pablo. El libro de Santiago
es mas bien escrito como el de Proverbios—una serie de exhortaciones basadas sueltamente en un tema.
Aunque hay algunos enlaces de conjunciones y sentido, es dificil determinar un bosquejo exacto.

La epistola comienza con un llamado a practicar una vida de fe (1:2-2:26). El desarrolla este tema
mirando primero en: como el creyente debe responder ante las pruebas (1:2-4); como suplicar a Dios por
sabiduria (1:5-8); como tener una actitud apropiada hacia la riqueza y la pobreza (1:9-11); como ver y
responder ante las tentaciones (1:12-18). Més bien que ceder ante la tentacion, los creyentes deberian
realizar el objetivo de Dios: el justo debiera ser las primicias de Su creacion.

A consecuencia de este objetivo, el creyente deberia controlar su ira y su tendencia de pecar; deberia
poner en practica su deseo de servir a Dios (1:19-27). Logicamente debe rechazar el favoritismo (2:1-7).
El autor usa varias maneras de describir nuestra vida de fe: “ser un hacedor de la palabra,” ““la religion
pura y sin macula,” “teniendo la fe de nuestro glorioso Senior Jesucristo” (RVA), y en v. 8, cumpliendo
“la ley real.” Los creyentes deben ser consistentes en la practica o serdn juzgados (2:8-13). Entonces, en
lo que es el pasaje mas controversial del libro, 2:14-26, el autor explica mas detalladamente esta
necesidad en la vida del creyente de vivir por la fe en asuntos practicos. La fe del cristiano deberia
afectar su vida diaria.

Luego el autor se pone a pensar en los problemas que seguiran molestando a cualquier persona que
quiere vivir su fe en la vida diaria. Incluso el creyente mas dedicado lucharé para domar su lengua (3:1-
12), para aplicar la sabiduria de Dios mas bien que la sabiduria mundana (3:13-18), para rechazar las
actitudes del mundo (4:1-6), para acercarse a Dios (4:7-10), para dejar de juzgar a otros (4:11-12), y para
refrenar de la arrogancia natural (4:12-17).

Los ricos no recibiran ventajas de su riqueza en el futuro y el Sefor ha escuchado los que los ricos han
oprimido (5:1-6). La responsabilidad del creyente es ser paciente en el sufrimiento, esperando al Sefior
con perseverancia y conversacion controlada (5:7-12). El recurso del creyente en toda area de la vida es
la oracion (5:13-18).

El libro concluye con una nota compasiva (5:19-20). Aquellos que se han extraviado del estilo de vida
de fe no deben ser condenados, sino restaurados.
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Santiago 2:14-26—un problema doble

Hay dos problemas en este pasaje: 1) la relacion con la teologia de Pablo e 2) interpretaciones
incorrectas.

Relacion con Pablo: Pablo habla de como ser justificado a fin de ser salvo. Su ensefianza es que las
buenas obras no alcanzan salvacion. El autor de Santiago, por otra parte, habla de la necesidad de
expresar en buenas obras la fe que ya existe en el creyente. No hay ninguna contradiccion con la
ensefnanza del Apdstol Pablo. Si alguien desea saber como ser salvo, lea a Pablo. Pero si alguien desea
saber como el creyente deberia vivir, lea Santiago. En otras palabras,

PABLO SANTIAGO
La justificacion ante Dios La justificacion ante la gente
La raiz de la justificacion — la fe El fruto de la justificacion — obras

Igual que el autor de Santiago, Pablo ensefi6 que las buenas obras deberian seguir la fe (Efe. 2:10; Tito
3:5-7). Igual que Pablo, el autor de Santiago afirma la salvacidn sélo por creer citando Gén. 15:6, “Y
creyo a Jehova, y le fue contado por justicia” (2:21-23).

Interpretaciones incorrectas: Muchos sostienen que la epistola habla de la fe verdadera contra la fe
falsa. Pero el autor no debate la naturaleza de fe. El sin duda no esta preguntando si los receptores eran
creyentes genuinos. El repetidamente los llama “hermanos,” “mis hermanos,” o “Hermanos mios
amados” (2:1, 14). Estas son personas que han puesto su fe en Cristo para la salvacién. Pero, él dice que
la fe puede estar muerta. Si algo estd muerto, ;significa que es irreal, o falso? No, significa que la fuerza
de vida se ha ido. La cosa es todavia real—es la verdadera cosa. Asi cuando se divorcia la fe de las
obras, su poder se ha ido—es todavia verdadera y genuina. El autor de Santiago no estaba poniendo en
duda la fe de sus lectores. Estaba poniendo en duda la utilidad de su fe (2:14, 16).

El autor dice que la fe no tiene valor practico sin obras. Dice que el alardear de nuestra fe no ayuda al
desnudo ni al hambriento. La pregunta clave es, “;De qué aprovechara...?” (vv. 14 y 16). Entonces el
asunto no es si la fe es verdadera, sino si sirve la fe.

Debemos recordar que, aunque la epistola de Santiago muestra terminologia también usada en contextos
de salvacion, estos términos no siempre se refieren a la salvacion personal de pecado. La palabra salvar
en griego puede tener el significado librar de consecuencias en nuestra vida cristiana—Sntg. 5:14 sobre
todo, pero probablemente todos los usos de la palabra salvar en la carta. La palabra justificar puede
tener el significado vindicar o mostrar la justificacion—por ejemplo Mat. 11:19.

La fe del demonio—Sntg. 2:19. Es de notar que el demonio no tiene una clase incorrecta de la fe. El
demonio tiene una fe incompleta. El cree en un solo Dios. El no confia en Cristo para salvacion. Los
judios creyeron en un solo Dios, pero esta fe no puede salvar.

La Primera Epistola de Pedro
Autor

Primera de Pedro 1:1 declara que el autor es “Pedro, apostol de Jesucristo.” Los padres de la antigua
iglesia incuestionablemente aceptaron la autenticidad de 1 Pedro. Algunos eruditos mencionan que
Pedro fue considerado por lideres religiosos judios como “sin letras”y “sin preparacion” (Hch. 4:13).
Ellos afirman que el estilo y el vocabulario de 1 Pedro supuestamente no podian haber venido de un
pescador. Pero los lideres judios simplemente estuvieron afirmando que Pedro carecié de la capacitacion
formal como un rabino para exponer la ley.

Otra perspectiva acerca de esta cuestion es que Pedro podia haber empleado alguien como Silvano como
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su secretario (5:12). No obstante, si Silvano ayud6 a Pedro con los matices griegos gramaticales, el
contenido de la epistola todavia queda el mensaje personal de Pedro, sellado con su autoridad personal.

Un hecho que debe ser considerado es que el griego de Segundo de Pedro no es casi tan bueno. Lo que
tiene el maximo sentido es que en 1 Pedro ¢l us6 a su secretario Silvano para formar la expresion griega
en estilo sofisticado, pero que no tenia tal ayuda con la segunda epistola.

En dos pasajes el autor afirma ser testigo ocular del ministerio terrenal de Cristo (2:23; 5:1).

Fecha

Por lo visto la carta fue escrita poco después del comienzo de la persecucion de Neron de la iglesia en 64
d. C. Ya que Pedro se refiri6 al gobierno como merecedor de honor (2:13-14), unos creen que la iglesia
no afrontaba todavia una persecucion romana organizada. Fue posible que los lectores de Pedro pudieran
todavia “honrar al rey” (2:17). La persecucion y el sufrimiento al cual Pedro se refiri6 realmente eran
principalmente sociales y religiosos mas bien que legales. Sin embargo, Pedro parecio6 indicar que la
persecucion mayor era inminente (1:13). Entonces quizas la persecucion severa de Nerdn ya habia
comenzado en Roma y se estaba extendiendo a las provincias a las cuales Pedro escribia. Esto colocaria
la fecha de la carta muy tarde en el afio 64. La fecha no podia haber sido mas temprana porque la
evidencia muestra que Pablo muri6 en 64— mas sera dicho sobre esto bajo “Ocasion.”

La posibilidad que la persecucion ya habia comenzado en Roma podria explicar por qué Pedro se
referiria enigmaticamente a su ubicacién como “Babilonia” (5:13).

Destino y destinatarios

Las regiones a las cuales el apostol Pedro se dirige su carta, “Ponto, Galacia, Capadocia, Asia y
Bitinia”, estuvieron situadas en el area general donde el apodstol Pablo habia evangelizado. Pablo apenas
habia penetrado estas areas (Hch. 16:6-7). Probablemente los conversos de Pablo de regiones adyacentes
eran responsables de llevar el evangelio a estas areas. No hay ninguna evidencia que Pedro trabajé en
estas areas.

Como todas las iglesias de Pablo, éstas también eran probablemente predominantemente gentil con un
elemento judio también. Las referencias a su trasfondo pagano serian apropiadas si la mayoria fuera
gentil, y el uso extenso del Antiguo Testamento les tocaria la fibra sensible a aquellos que eran judios.

Ocasién y propésito

Dr. Daniel Wallace ofrece una teoria interesante y muy convincente para la ocasion de 1 Pedro.!®
Aunque no tenemos ningunas declaraciones especificas acerca de la ocasion, cuando consideramos todas
las evidencias esta parece ser la mejor opcion.

Pedro estaba en Roma cuando Pablo muri6 en 64 d. C. segun el testimonio uniforme de la tradicion de la
antigua iglesia y el uso de ‘Babilonia’ en 1 Ped. 5:13. La persecucion de Nerdn habia comenzado; Pablo
segun parece fue una de las primeras victimas.

(Por qué se involucraria Pedro en el area de ministerio de Pablo? El compafiero de trabajo de Pedro era
Silvano, quien también habia trabajado con Pablo. Silvano probablemente llevo la carta a Asia Menor
(5:12) y podria haber ayudado a Pedro a escribirla, como ya ha sido propuesto. Primera de Pedro
contiene muchas frases e ideas de Pablo. Seria absolutamente natural que un apdstol principal
sobreviviente enviara un mensaje de &nimo a las iglesias gentiles si el apdstol de los gentiles estuvo ya
muerto. Por eso la ocasion de Pedro para escribir probablemente fue la muerte del Apdstol Pablo.

El proposito de 1 Pedro fue animar a los creyentes a afrontar la persecucion de manera que la gracia
verdadera de Jesucristo fuera evidenciada en ellos (5:9b, 12b).!7 Esto se puede ver en 5:12b: “...para
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exhortar y testificar que ésta es la verdadera gracia de Dios. Estad firmes en ella” [RVA]. Pedro no
queria que las espinas de este mundo ahogaran la semilla que Pablo habia plantado.

La razén que Pedro sélo escribio a las iglesias de periferia podria ser porque las primeras iglesias de
Pablo ya tenian a Timoteo en el 4rea de Efeso para animarlos, y estas iglesias de periferia serian las més
susceptibles a defeccion y ataques desde tanto dentro como fuera. Silvano podria haber proporcionado
no solo el griego excelente, sino podria haber ayudado a expresar el mensaje en palabras que eran
familiares con los discipulos de Pablo. Luego en 2 Pedro, como ya se ha dicho, podria ser asumido que
ningun secretario estaba disponible y Pedro escribi6 la carta por si mismo.

Tema central

El tema central viene de 5:12b: “...para exhortar y testificar que ésta es la verdadera gracia de Dios.
Estad firmes en ella” [RVA]. Las palabras claves son gracia (1:2, 10, 13; 2:19, 20; 3:7; 4:10; 5:5, 10,
12), conducta/manera de vivir (1:15, 18; 2:12; 3:1, 2, 16), sufrir/padecer (16 veces), amor/amar (1:8, 22
[2 veces]; 2:17; 3:8, 10; 4:8 [2 veces]; 5:14), someterse/sujeto/sumiso (2:13, 18; 3:1, 5, 22; 5:5 [2 veces])
y hacer el bien/lo bueno (2:15, 20; 3:6, 17).

Declaracion del tema central: Es necesario mantenerse firme en la gracia de Dios y practicar las
buenas obras en medio del sufrimiento.

Argumento—1 Pedro

1 Pedro es dificil bosquejar. Es casi como si Pedro quisiera compartir varias exhortaciones individuales
y palabras de 4nimo en una pequefia carta. Pero hay un tema y unas pistas. Wallace probablemente tiene
el mejor anélisis.'® Evidentemente Pedro tenia la intencion de dividir la carta en tres secciones
principales, aunque hay algunas partes de una seccidon que se repiten en otras:

1:1-2:10 La Identidad del Creyente
2:11-4:11 Las Responsabilidades del Creyente
4:12-5:9 El Ministerio de la iglesia

Parece que Pedro concibid la segunda y tercera secciones como secciones separadas porque ellas son
introducidas por el apelativo griego, agapetoi, ‘amados’. 1gual que Pablo, Pedro comienza con una
salutacion (1:1-2). Luego (3-12), €l resume la identidad del creyente describiendo su salvacion, seguido
de un resumen del nuevo estilo de vida que deberia resultar de esta salvacion (1:13-2:3), y nuestro
objetivo ante Dios como sacerdotes-creyentes (2:4-10).

En sus exhortaciones sobre las responsabilidades de un creyente (2:11-4:11) €l cubre asuntos
relacionados acerca de nuestra conducta entre los gentiles, nuestra actitud de sumision en general, la de
los criados, las esposas, los maridos, y todos nosotros uno al otro.

En un resumen de la seccion dos (7-11), Pedro indica que el fin esta cerca y que los creyentes deberian
ser vigilantes en la oracion (v. 7), y el amor el uno al otro (8-9). Los creyentes deberian ministrar el uno
al otro con el don que Dios les ha dado (10-11). En cierto sentido, esta conclusion que resume la seccion
dos se expande en la seccion tres (4:12-5:9). Primero, Pedro trata los problemas que los creyentes
afrontaran en los fuegos de prueba proximos. Segundo, trata sobre el ministerio de los lideres de la
iglesia. Y otra vez menciona la sumision en las relaciones, y el dedicarse a Dios.

El apostol concluye con una oracion y saludos (10-14).

Nota Adicional—Tres pasajes soteriolégicos
1:18-21
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Este pasaje es importante en cuanto a la doctrina de redencion. Pedro usa el verbo lutroo, traducido
“fuisteis rescatados”. La idea es liberacion de esclavitud por medio del pago de un rescate. Versiculo 19
enfatiza que este pago fue la sangre de Cristo. La imagineria es del Antiguo Testamento sobre el rescate
de la esclavitud de Egipto (Deu. 7:8), y el cordero de sacrificio (Exo. 12:5).

2:24

Aqui se muestra el concepto de sustitucion porque Cristo llevd, no sus propios pecados (jno tuve ni
uno!), sino nuestros pecados en Su cuerpo. El trasfondo otra vez es el cordero tomando el castigo en
lugar del pecador (Lev. 16:21-22). También alude al siervo sufriente en Isa. 53:4a, 6a, 11a. El resultado
es que sus heridas proporcionaron nuestra curacion espiritual.

3:18

La frase “el justo por los injustos” usa la preposicion huper. Existe evidencia abrumadora que esta lleva
la idea de sustitucion—en griego clasico y en sus usos en el Nuevo Testamento (p. €j. Jn. 11:50; 2 Cor.
5:21; Filemon 13 “en lugar tuyo”). En este sentido puede ser traducida, “el justo en lugar de los
injustos.” Primera de Pedro 3:18 es una de las declaraciones mas fuertes que respalda nuestra doctrina
de expiacion vicaria, o sacrificio sustitutivo. El que era justo (otra vez, no mereci6 el castigo) muri6 en
lugar del injusto (que si lo merecio).

Nota Adicional— Actitudes y acciones en padecer/sufrimiento

El apostol toca el tema del sufrimiento y nuestra actitud hacia ello, incluso la idea de sufrir en la carne
en nuestra batalla contra el pecado.

Es de notar que el sustantivo pathema ocurre cuatro veces; el verbo pascho 12 veces. Obviamente es
tema del libro importante. El énfasis de probablemente es persecucion, mas que enfermedad, falta de
dinero, etc.

El apostol hace varios puntos referente al sufrimiento. El creyente debe regocijarse a pesar de los
sufrimientos: 1:6; 4:13. En 2:20b-21, 23; 4:19, sefiala la necesidad de soportar el padecer. En 3:14-15
dice que debemos estar preparados con una defensa (Hch. 22:1) para nuestra esperanza en medio de
sufrimientos. Muestra la necesidad de responder con la actitud de mansedumbre y reverencia en tales
situaciones.

El pasaje 4:1-3 da instruccion sobre la actitud del creyente hacia el sufrimiento. Aqui el apostol dice que
nuestra actitud debe ser como la de Cristo, entregdndose al Dios justo (compare 2:23; 4:19) y estando
dispuesto a sufrir. Asi va a enfocar en la voluntad de Dios en lugar del pecado (compare Col. 3:1-3). Los
versiculos 5:8-9 muestran que el diablo quiere hacernos tropezar a causa de los padecimientos. Podemos
resistir este esfuerzo.

Gracias a Dios, en 5:10, Pedro hace la promesa que el sufrimiento sera temporal, y que el resultado va a
ser madurez para el creyente.

Conclusion sobre el sufrimiento

El propésito general de soportar o aguantar el padecer es mostrar que la fe probada resulta en alabanza,
gloria y honra — 1:6-7.

La Segunda Epistola de Pedro
Autor

Segunda de Pedro es uno de los libros que tenia que luchar mas para ganar la aceptacion en el canon del
Nuevo Testamento. Origenes (alrededor de 240 d. C.) lo aceptd como canonico, pero declard que era un
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libro “disputado.” Algunos criticos creyeron que la carta fue escrita por un discipulo de Pedro en el
segundo siglo, usando el nombre de Pedro. Ellos basaron su afirmacion en las diferencias de lenguaje y
estilo entre 1 y 2 Pedro, y las diferencias de material y enfoque. Ademas, notaron las semejanzas entre 2
Pedro y Judas, afirmando que un escritor desconocido de 2 Pedro debia haber tomado prestado de Judas,
algo que el apostol Pedro no habria hecho nunca.

Sin embargo, antes del cuarto siglo d. C. los concilios de la iglesia habian aceptado a 2 Pedro como una
epistola auténtica de Pedro. Los estudios modernos han mostrado que las diferencias con 1 Pedro no son
casi tan grandes como los criticos mas tempranos sostuvieron, y las diferencias estilisticas pueden ser
mejor explicadas con la tesis, como fue dicho antes, que Pedro usé a un secretario para redactar 1 Pedro
y escribio la segunda carta de su propio pufio y letra. Como se ha dicho en otros lugares en este manual,
estilo y enfoque pueden cambiar con tema. Hay pruebas claras a partir de los primeros siglos del
cristianismo que la iglesia no tolerd aquellos que escribieron en nombre de apostol. Tal fue el caso que
¢l que escribid Los Hechos de Pablo y Tecla fue disciplinado por hacerlo.

De pruebas precedentes, es razonable mantener que Simoén Pedro escribi6 esta carta, como se afirma en
el primer versiculo.

Fecha

Segunda de Pedro probablemente fue escrita desde Roma, donde la antigua tradicion de la iglesia pone
al apostol viviendo los tltimos afios de su vida. Casi todos los estudiosos creen que Pedro murié como
martir en Roma en 64 o0 65, y la epistola fue escrita poco antes (1:14, 15). Basado en la vista aqui
propuesta de la ocasion para 1y 2 Pedro, el libro de 2 Pedro probablemente puede fecharse en 65 d. C.,
para permitir suficiente tiempo que Pedro tuvo noticias de como fue recibida la primera carta.

Destino y destinatarios

Segunda de Pedro fue enviada basicamente a los mismos destinatarios que la primera carta (3:1). Sin
embargo, ademas de las iglesias de la periferia (establecidas por los discipulos de Pablo), Pedro debe
haber tenido la intencion de que esta carta llegara a todas las iglesias de Pablo. En 3:15 se declara que
“Pablo...os ha escrito,” y no hay ninguna prueba de que Pablo alguna vez escribio a las iglesias
mencionadas en 1 Pedro. Entonces esto probablemente se refiere al menos a las iglesias de Colosas y
Efeso, y quizés a las demas. Por consiguiente, el auditorio ahora parece mas amplio que en 1 Pedro.

La primera carta, escrita a las iglesias periferias de Pablo, trata el peligro de afuera de la iglesia. Como
tal no hay ninguna necesidad para mencionar el nombre de Pablo, solamente fue necesario animar al
auditorio a perseverar, recordandoles que su fe es auténtica y que ellos no son solos. Ademas, seria
natural que Pedro se dirigiera primero a estas iglesias secundarias ya que ellas no tenian ninguin contacto
directo con cualquier apostol y serian por tanto las mas susceptibles a desertar.

La segunda carta, por otra parte, lucha contra el peligro de adentro de la iglesia, tratando falsos
maestros que abusaron la doctrina de gracia ensefiada por Pablo y quienes la convirtieron en licencia.
Estos falsos maestros retorcian las palabras de Pablo. Por consiguiente, Pedro tuvo que mencionar
explicitamente a Pablo. Y otra vez, seria natural que Pedro se dirigiera esta carta a las primarias iglesias
de Pablo, asi como las subsecuentes, ya que Pablo mismo tuvo que combatir judaizantes y falsos
maestros que habian entrado a las iglesias que ¢l mismo habia establecido.

Ocasién y propésito

Pedro probablemente esperd solo hasta que €l habia oido de la reaccidn a su primera epistola para
redactar la segunda.

La epistola no muestra solamente caracteristicas de una carta sino también las caracteristicas de un
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ultimo testamento. Pedro sabia que su final estaba cerca. Queria que estos creyentes fueran capaces de
sobrevivir espiritualmente sin testimonio apostolico (1:12-15).

Es importante entender que estas dos cartas de Pedro tienen como objetivo mostrar a los discipulos que
el cristianismo de Pablo y el de Pedro era el mismo, para que estos creyentes pudieran mantenerse
firmes en la fe cuando ya no quedaba ningun apostol (3:2). Esto seria ain mas necesario a medida que la
persecucion y los falsos maestros se intensificaban.

Tema central

Pedro tiene tres énfasis en esta epistola, correspondiéndose a los tres capitulos:
1) la vida piadosa y fructifera en Cristo ensefiada por los Apdstoles
2) los falsos maestros que trataran de atraerles en herejias
3) la inminencia de la segunda venida de Cristo que hace crucial que sus vidas sean santas

Tema Central de 2 Pedro: A la luz de la venida inminente de Cristo es necesario vivir una vida piadosa,
fructifera, segun la ensefianza autoritaria de los apdstoles, no segtn los falsos maestros que procuraran
pervertirla.

Argumento

Después de la salutacion (1:1-2), en la seccion principal de la epistola (1:3-11), Pedro ensefia el énfasis
doble de la vida cristiana verdadera: Dios le ha dado al creyente todo lo necesario para la vida cristiana
(3-4) y es necesario aprovecharse de la provision de Dios (5-7). El resultado (8-11) sera fecundidad y
recompensa en el cielo.

Pedro sigue con una declaracion de la importancia del mensaje y su autoridad apostdlica para darlo (12-
21). Menciona su deseo de recordar a sus oyentes de “estas cosas,” incluso después de que €l se haya ido
(12-15). Luego ¢l nota que su ensefianza esta basada en la autoridad apostolica del Espiritu Santo (16-21).

Pero, en contraste con el testimonio de Pedro y otros profetas verdaderos, habra falsos maestros que
trataran de pervertir a los creyentes (capitulo 2). Su herejia traerd juicio (1-2). Haran que muchos los
sigan y difamen el camino de la verdad (2-3). Pero Dios siempre ha castigado el malo y rescatado el
justo (4-9). La condena de estos falsos maestros es bien merecida debido a su arrogancia, lujuria y
avaricia (10-16). Merecen su condena (17-18), y su esclavitud a la corrupcion demuestra que nunca
fueron regenerados (19-22).

Ahora Pedro vuelve a su tema anterior: la necesidad de vivir una vida santa de acuerdo con la ensefanza
autorizada de los Apostoles y Profetas (3:1-2). Otro desafio vendra: los burladores que sembraran duda
sobre la segunda venida y el juicio de Cristo (3-6). Basaran su engafio en una afirmacion falsa de que la
historia nunca cambia, sino que sigue el mismo patron (v. 4), pero ignoran la interrupcion del juicio del
diluvio universal (5-6). Pero el juicio de Dios sobre la humanidad impia seguramente vendra y sera
terrible (7-10).

Entonces Pedro busca motivar a los creyentes. Dado que los creyentes saben algo de la destruccion
venidera y de los cielos nuevos y la tierra nueva, deben ser ain mas diligentes para vivir vidas santas
(11-13). El pueblo de Dios debe entender que la demostracion de Su paciencia con la humanidad es
salvacion, como decia el apdstol Pablo en sus epistolas (14-16). Finalmente, debido a que los creyentes
saben estas cosas de antemano, no deben permitir que falsos maestros y burladores les roben su progreso
espiritual, sino que deben continuar creciendo en “la gracia y el conocimiento de nuestro Serior
Salvador Jesucristo” (3:17-18).
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Notas Adicionales
Semejanzas con Judas 4, 6-13, 17-19

Debe ser notado que la mitad de Judas es una referencia directa a Segunda de Pedro. La mejor
conclusion es que Judas us6 el material de 2 Pedro en su deseo de animar a sus lectores a seguir en y
contender por la fe. Hay muchos motivos por esta conclusion, pero lo principal es que Judas versiculo 4
dice que los falsos maestros predichos ya habian comenzado a infiltrarse en la iglesia. Por otro lado,
Pedro dijo en 2 Ped. 2:1 que “habrad” falsos maestros, asi sefialando el futuro.

La Inspiracion de las Escrituras

La declaracion en 1:20 es debatida acaloradamente: “ninguna profecia de la Escritura es de
interpretacion privada.” La Iglesia Catdlica Romana afirma que esta significa que solo la iglesia puede
interpretar las Escrituras. Pero el asunto del significado correcto de esta declaracion es resuelto y
explicado por el “porque” de v. 21. “Interpretacion privada” en v. 20 debe referirse al origen de la
profecia porque en la explicacion de v. 21 Pedro habla de como la profecia “fue traida.” Pedro dice que
los apostoles tienen autoridad para lo que ensefian porque ellos no escribieron simplemente por si
mismos—tenian la supervision divina. El verbo traducido “inspirados” es a menudo usado por escritores
griegos de estar llevado en un barco. Aunque los autores de la Biblia usaron su propio vocabulario y
estilo, la supervision del Espiritu Santo asegurd que lo que Dios queria decir fue en efecto dicho.

El argumento de los burladores (3:4)

Es muy interesante notar que el argumento usado por los burladores en 3:4 (“todas las cosas
permanecen asi como desde el principio de la creacion’) es uno de los pilares del pensamiento
evolucionista hoy. Por ejemplo, aquellos que siguen los principios de evolucion creen que el elemento
carbon 14 (usado en la datacion de fosiles) ha sido liberado en el mismo ritmo durante toda la historia de
la creacion. Los métodos de datacion se basan en una medida uniforme de decadencia del elemento. Los
cientificos que creen en la creacion indican que cualquier catastrofe a gran escala (como el diluvio
universal del dia de No¢) invalidaria esta afirmacion. Por supuesto, esto es el mismo argumento que
Pedro usa contra los burladores, y ¢l agrega que estos no son ignorantes, sino que ellos “ignoran
voluntariamente” que habia una catdstrofe mundial en el dia de Noé.

Pasajes Doctrinales Importantes:

1:1 Pedro dice que Jesus es Dios. Los dos términos Dios y Salvador son controlados por un
solo articulo. Entonces hacen referencia a la misma Persona. Se ve la misma construccion
en Tito 2:13. Se puede ver la misma afirmacion teoldgica en Jn. 20:28 y la confesion de
Pedro en Mat. 16:16.

1:3 Todo lo necesario para la vida espiritual ha sido provisto por Dios para el creyente.
Compare Efe. 1:3; Col. 2:10. Dr. Thomas Constable: “No hay nada que todos los
creyentes necesitan para estar mas santo que El no ha puesto a nuestra disposicion.”

Falsos maestros afirman que ellos tienen una “doctrina especial” que agregara algo a la
vida del creyente, pero Pedro dice que nada podria ser agregado.

Por ejemplo, se dice que el creyente puede tener algo mas del Espiritu Santo. No tenemos
que orar para que el Espiritu Santo obre en nuevas maneras. No existe un “segundo
bautismo del Espiritu” o “segunda infusion del Espiritu” u otras experiencias. No se
presenta nada referente a una “segunda obra de gracia.” De hecho, como se afirma en
Efe. 5:18 el creyente tiene control sobre si el Espiritu obre en su vida o no.

Ademas, unos dicen: “Esta nueva obra del Espiritu Santo completamente erradica la
carne pecaminosa.” Pero este punto de vista no concuerda con 1 Jn. 1:8-2:1.
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1:20-21

2:1

3:7; 10-12

3:15-16

El Espiritu Santo superviso la escritura de la Biblia.

“Inspirados” literalmente es “/levados.” Compare 2 Tim. 3:16. El Espiritu Santo
superviso directamente lo que escribian los autores. No esta dictado palabra por palabra,
sino que El controlaba lo redactado. Por consiguiente, podemos decir que no hay errores
en la Escrituras, ni en la historia ni en la ciencia. Pero, a la vez, los autores muestran sus
propios estilos y lenguaje.

Por ejemplo, el pueblo los Heteos era desconocido antes del siglo XIX. Eruditos
seculares anteriormente creian que fue una falsificacion biblica. Afirmaron que por eso la
Biblia no fue confiable. Luego, tarde en el siglo XIX y en el siglo XX, la existencia de
los Heteos fue descubierta por la arqueologia.

El Sefior pagé el precio de redencion incluso por estos falsos maestros que no creen. Aun
negaran al Sefior que los rescato (redimio). El vocablo rescatar en el griego es agoradzo:
1 Cor. 6:20 (“comprados”); Apo. 5:9 (“nos has redimido”). Debe hacer referencia a la
redencion espiritual de la condenacion de pecado. Este versiculo es apoyo fuerte para
expiacion ilimitada en vez de limitada. Cristo muri6 hasta por los impios y los comprd
pagando su rescate en la cruz. Es importante ver que esto habla del valor de la
expiacion, no la aplicacion de la expiacion.

Castigando a Su propio Hijo en lugar de pecadores, el atributo de Dios de justicia fue
satisfecho; perdonando todos los que aceptan Su provision, Su atributo de amor fue
demostrado.

Nadie puede echar la culpa a Dios por pasar la eternidad en el infierno. Lo que manda a
hombres al infierno es su rechazo de la provision de Dios. Esto no dice que todos van a
ser salvos. Esta perspectiva se llama universalismo.

Los cielos y la tierra seran destruidos por fuego. Esto habla de la atmdésfera de la tierra
y el cielo estrellado, no la morada de Dios. Concuerda con otras escrituras: Mat. 24:35;
Heb. 1:10-12; Apo. 20:11. Sucederia durante el dia del Sefior — 3:10 “en el cual” — al
final del milenio: 3:7 ““el dia del juicio y de la perdicion de los hombres impios” (Apo.
20:11; 21:1).

Pedro dice que las epistolas de Pablo son parte de las Escrituras. Es muy probable que
Pedro sabia de todas las cartas de Pablo. Pedro consider6 a Pablo “amado hermano”
aunque afios antes Pablo habia reprendido a Pedro severamente y publicamente (Gal.
2:11-14). Aparentemente Pedro se dio cuenta que Pablo tenia razon, y seguia amando a
su compaiero apostol.

En v. 15b Pedro, hablando de “/a paciencia de nuestro Serior es para salvacion”, dijo que
Pablo escribia la misma cosa (“os ha escrito”). Probablemente tuvo en mente Rom. 2:4
(“paciencia™).

Son cosas dificiles de entender en las epistolas de Pablo, segun lo que se dice en 3:16.
Estas cosas dificiles se distorsionan por los que no estan muy cuidadosos con las
escrituras. La herejia de hoy es todavia en gran parte basada en textos oscuros. Los textos
principales que se utilizan para apoyar la doctrina deben ser pasajes claros que son
indiscutibles en su significado.

Es muy importante observar que Pedro considerd las escrituras de Pablo como de igual
autoridad con las Escrituras del Antiguo Testamento — “como también las otras
Escrituras.” Compare 1:19-21. Ademas, hay que ver 1 Tes. 2:13 donde Pablo dice que ¢l
les dio “la palabra de Dios.” Todo esto respalda la doctrina de inspiracion.
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La Primera Epistola de Juan
Autor

Las tres epistolas de Juan y el evangelio son tan similares en diccion, estilo y punto de vista general que
es dificil negar que ellos fueron escritos por el mismo autor. Tanto en esta carta como en el evangelio, el
autor declara ser testigo ocular de la vida terrenal de Cristo (1:1-3). Pero unos creen que ni las epistolas
ni el evangelio fueron escritos (como tradicionalmente es sostenido) por Juan el apostol, el hijo de
Zebedeo, sino por otro Juan (el anciano o presbuteros, 2 Jn. 1; 3 Jn. 1).

Se argumenta que
(1) un hombre inculto (Hch. 4:13) no podia haber escrito algo tan profundo como el evangelio
(2) el hijo de un pescador no habria conocido el sumo sacerdote (Jn. 18:15)
(3) un apdstol no habria sido llamado ‘anciano’ (2 Jn. 1; 3 Jn. 1)

Pero “inculto” no significo analfabeto, solo sin la capacitacion formal en las escuelas rabinicas, como
fue dicho antes; algunos pescadores eran ricos (compare Mar. 1:20); Pedro, aunque era apostol, se refirid
a ¢l mismo como ‘anciano’ (1 Ped. 5:1); y presbuteros (2 Jn. 1; 3 Jn. 1) en griego puede indicar un
hombre viejo (Hch. 2:17).

Ademas, no hay ningunas pruebas externas en absoluto para un Juan el anciano distinto en la historia de
la iglesia. Cada prueba sefala que Juan el anciano es el mismo que Juan el apostol.

Fecha—67-68 d. C.

Muchos piensan que Juan escribi6 esta carta desde Efeso en los afios noventa. Pero no hay ninguna
razén que ¢l no podria haberla escrito antes del afio 70, como concluimos para el evangelio. La mayor
parte de los estudiosos creen que ninguna gran cantidad de tiempo separ6 el evangelio de las epistolas.
Ni el evangelio ni las epistolas muestran cualquier conciencia de la destruccion de Jerusalén. Este hecho
parece mejor explicado asumiendo una fecha antes del afio 70.

Hay pasajes en la epistola que parecen referirse al evangelio. El prologo parece ser un resumen del
mensaje ya dado en el evangelio, particularmente v. 2. También compare 2:7-8 en la epistola con 13:34
en el evangelio; 3:8-15 con 8:41-47; 5:9-10 con 5:19-47. Juan era un lider de la iglesia de Jerusalén
(Hch. 8:14; Gal. 2:9) en los primeros dias del establecimiento de la iglesia en el mundo.

El no pudo haber ido a Efeso, donde la tradicion de la iglesia lo coloca en los ultimos afios de su vida,
hasta que Pablo ya hubiera sido asesinado, ya que ¢l no es mencionado en las cartas de Pablo (excepto
como una nota histérica en Gal. 2:9).

Cuando el apostol escribié Primera de Juan, ya era muy familiar con sus oyentes, como se indica por el
tratamiento, “hijitos mios”.

Entonces la epistola al parecer fue escrita dos o tres afios después del Evangelio de Juan, pero antes de
que la guerra judia (66-70) se intensificara, porque Juan habria comentado sobre ello.

La mejor conjetura es que la carta fue escrita en aproximadamente los afios 67-68.

Destino y destinatarios

La tradicién de la iglesia dice que Juan en sus afios Glltimos ministraba en Efeso. Ademas, el hecho de
que ¢l escribid a las siete iglesias de Apocalipsis capitulos 2 y 3 indica que ¢l tenia familiaridad con
ellas. Esta es la tinica informacion que tenemos.

La epistola tiene el caracter de un sermdn y no tiene ningunas referencias personales. Entonces
probablemente era una carta circular enviada a las varias iglesias en el area de Efeso.
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Ocasién y propdsito

La ocasion inmediata mas probable para la epistola parece ser el engafio de los anticristos que se anuncia
en 2:18-19. El proposito anunciado que sigue esto dentro de poco se centra en los que tratan de enganar
a los lectores (2:26). Mas tarde dice, “nadie os engarie” (3:7). Es dificil identificar a los grupos
particulares de herejes que formaron el trasfondo del pensamiento de Juan en la carta. Como dice
Hodges: “Segun sus propias declaraciones, €l tenia “muchos” falsos maestros en mente (2:18; 4:1). No
hay ninguna razén de pensar que todos creian lo mismo. El mundo greco-romano antiguo tenia muchas
voces religiosas, y lo probable es que los lectores fueron afrontados por una variedad de ideas.”"’

De todos modos, los herejes tenian en comun su rechazo a la persona de Cristo, aunque podrian haberlo
expresado de diferentes maneras. Poco puede ser dicho con certeza sobre la naturaleza exacta de la
herejia o herejias que dieron ocasion a la epistola de Juan.

Cinco Declaraciones de Propésito Anunciadas:

Todos tienen el verbo que quiere decir “anunciar” o “escribir”—y cuatro tienen la palabra griega hina,
que introduce un propdsito.

1) para que también vosotros tengadis comunion con nosotros (1:3)

2) para que vuestro gozo sea cumplido (1:4)

3) para que no pequéis (2:1)

4) sobre los que os engaiian (2:26)

5) para que sepadis que tenéis vida eterna (5:13)

Aunque cada declaracion de proposito es independiente, probablemente, en un sentido, todos los
propdsitos tienen que ver con la amenaza de los falsos maestros. Asi es que el proposito general de
Juan seria proteger y reforzar su rebafio contra los errores teoldgicos que estaban siendo
ensefiados por los falsos maestros. Es muy interesante notar que el libro del Nuevo Testamento que
nos da la mas dificultad en determinar su tema sea también el libro con méas declaraciones de proposito.

Las 5 Declaraciones de Propdsito con falsas ensenanzas posibles:

Declaraciones de Proposito Falsas Ensefianzas
1) para que también vosotros tengdis 1) Los falsos maestros afirmaron tener
comunion con nosotros, y nuestra COmunion comunion con Dios

verdaderamente es con el Padre, y con su Hijo
Jesucristo (1:3)

2) para que vuestro gozo sea cumplido (1:4) 2) Segun muchos manuscritos puede ser
nuestro gozo. En este caso, no habra gozo
en los apostoles si los lectores
no tenian comunion con los apostoles.

3) para que no pequéis (2:1) 3) Negaron que Cristo vino en la carne.
Dijeron que la persona espiritual
realmente no comete pecado
porque esta separado de lo fisico.
Entonces rechazaron prohibiciones
referente a la carne.

4) sobre los que os engarian (2:26) 4) Se refiere a los falsos maestros
5) para que sepdis que tenéis vida eterna 5) Afirmaban una relacion especial con Dios
(5:13) que Unicamente fue posible por unos
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Tema Central

Palabras y expresiones claves son: “conocer/saber” (25 veces), “estas cosas” (1:4; 2:1; 2:26; 5:13-
declaraciones del propoésito), “desde el principio” (9 veces), “amor” (25 veces), “creer” (10 veces),
“verdad” (9 veces), “pecado” (10 veces), “permanecer” (24 veces), “justo” o “justicia” (7 veces).

El tema debe implicar a los falsos maestros, ya que Juan se preocupa tanto para proteger su rebafio de
esos falsos maestros. La epistola presenta criterios para probar la profesion cristiana de aquellos que
serian maestros—para determinar si ellos son falsos maestros (del 4:1 en adelante, por ejemplo, en
particular). Vea particularmente las declaraciones, “en [0 por] esto sabemos [0 conocemos]”.

Estos criterios también parecen tener el intento de tranquilizar a los creyentes recorddndoles que habian
sido ensenado la verdad “desde el principio” para reducir su tendencia de prestar atencion a los falsos
maestros (2:24). Ademas, los falsos maestros probablemente afirmaban que solamente ellos mismos
podrian asegurar a creyentes que tuvieran la vida eterna (2:25-26; 5:13). Hay tres pruebas que se
desarrollan méas o menos en ciclos: la justicia (3:10), el amor (3:14), y la doctrina (4:6b).

Tema Central: Identificacion de falsos maestros.

Argumento

Todos reconocen que la epistola es muy dificil de bosquejar, si no imposible. En vez de rastrear el
argumento en secuencia, simplemente se notan algunos énfasis principales. El prologo (1:1-4) enfatiza la
realidad del Hijo de Dios. Particularmente la frase “palparon nuestras manos,” niega la ensefianza de
que Cristo tuviera solamente un cuerpo espiritual. Se enfatiza en 1:3-7 la comunién con Dios y los
apostoles. En 1:8-2:17 se expresa el deseo del apdstol que sus hijos en la fe no pequen. Las secciones
2:18-28; 3:24-4:6; 5:1-14 animan a los creyentes expresamente en su necesidad de permanecer en la
verdad contra el engafio de los anticristos. En 2:29-3:12 Juan anima a los creyentes a andar en la justicia.
Unos pasajes, 2:7-11; 3:13-23; 4:7-21, hablan del amor que los creyentes deben mostrar. La seccion
5:15-18 resume varios de los temas. El énfasis en “conocer” (2:4 y 20, por ejemplo) se opone a la falsa
idea de conocimiento especial que ensefiaban los herejes.

Nota adicional 1 Juan—Ila certidumbre de salvacion

Hay una ensefianza muy popular que dice que la tinica manera en que es posible tener la certidumbre de
salvacion es si el creyente demuestra buenas obras en la vida—o sea el fruto de la salvacion. Los que
ensefan esto proponen que el propdsito de la serie de pruebas en Primero de Juan es que los creyentes
puedan probar la validez de su salvacion. En otras palabras, es necesario que un creyente muestre las
pruebas de Primero de Juan para que tenga certidumbre de su salvacion.

Pero la consecuencia de esta teologia es que nunca seria posible estar completamente seguro porque
nunca es posible saber si las buenas obras son suficientes o no. Bajo esta teologia, la base de la
certidumbre es lo que hacemos en vez de las promesas de la Biblia. Es bastante comln oir comentarios
como, “jNo es posible que “é1” puede ser Cristiano si vive asi!” O, “El no puede ser salvo—no hay fruto
en su vida.” El problema es, ;cuanto fruto es necesario para demostrar nuestra salvacion? Aquellos que
examinen sus vidas con toda honestidad van a encontrar mas razones para dudar de la salvacion que para
tener certidumbre.

La verdad es que la certidumbre de salvacion debe ser basada en el testimonio de la Palabra de Dios (1
Jn. 5:6-13), o sea, en las promesas de Dios (Jn. 3:16; 5:24; 6:47; Hch. 16:31, etc.). Si uno ha depositado
su fe en Cristo para salvacion, este puede estar seguro que es salvo y va a ir al cielo.
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La Epistola de 2 Juan
Autor

Como ha se ha dicho, las semejanzas en estilo entre esta epistola, Primera de Juan y el Evangelio de
Juan sugieren que la misma persona es el autor de las tres obras. Varios pasajes muestran las
semejanzas: comparese 2 Jn. 5 con 1 Jn. 2:7 y Jn. 13:34-35; 2 Jn. 6 con 1 Jn. 5:3 y Jn. 14:23; 2 Jn. 7 con
1Jn.4:2-3; y2Jn. 12 con 1 Jn. 1:4 y Jn. 15:11.

Las semejanzas siguientes sugieren que estas obras fueron escritas por el mismo autor: (1) el autor es
identificado como el “anciano” en ambas epistolas (2 Jn. 1; 3 Jn. 1); (2) los que reciben la carta son
aquellos “que amo en verdad” (2 In. 1; 3 Jn. 1); (3) éstos son los dos libros mas cortos en el Nuevo
Testamento: 2 Juan tiene 245 palabras, y 3 Juan tiene 219 palabras; (4) ellos tienen un tema comin—el
autor se alegra porque sus hijos “andan en la verdad” (2 Jn. 4; 3 Jn. 4); (5) el autor espera ver a su
auditorio dentro de poco (2 Jn. 12; 3 Jn. 14); (6) la recepcion de misioneros/maestros itinerantes es el
contexto historico para ambos (2 Jn. 7-11; 3 Jn. 5-10).

Fecha

La mayor parte de los comentaristas estan de acuerdo que la situacion de las cartas de Juan (1, 2,y 3) es
la misma. Asi, parece mejor designar la misma fecha aproximada. Probablemente seria mejor designar
una fecha a finales de los anos 60 (véase la fecha de 1 Juan).

Destino y destinatarios

Segunda de Juan es dirigida “a la seriora elegida y a sus hijos”. Pruebas internas de 2 Juan claramente
apoyan una referencia colectiva. En v. 6 el destinatario es mencionado usando la segunda persona plural,
y esto se repite en versiculos 8, 10, y 12. Sélo en v. 13 reaparece el singular. Los usos en vv. 1 y 13 mas
probablemente son el colectivo. Algunos han visto una referencia a la iglesia universal, pero el v. 13,
refiriéndose a “Los hijos de tu hermana, la escogida” es dificil de entender si se tenia en mente a la
iglesia universal. Asi es que la explicacion mas probable es que “la sefiora elegida” sea una iglesia local
particular a alguna distancia de donde se encentra el autor.

Ocasion y propdsito

Segunda de Juan fue escrita para advertir a la iglesia de los esfuerzos misioneros de los falsos maestros
itinerantes que han salido de la iglesia (ver 1 Juan) y los peligros de dar la bienvenida a ellos siempre
que ellos lleguen.

Los problemas afrontados por esta iglesia no se diferencian mucho de aquellos afrontados por los
lectores de 1 Juan. Aqui también el autor advirtié contra los anticristos (2 Jn. 7; compare 1 Jn. 2:18, 22).
El error del que eran culpables fue, como también en 1 Juan, un rechazo de la persona de Cristo (2 Jn. 7,
compare 1 Jn. 2:22-23; 4:1-3). Esta epistola de la misma manera insiste en la obediencia a los
mandamientos de Dios, sobre todo el mandamiento de amar el uno al otro (2 Jn. 5-6; compare 1 Jn. 2:3-
9;3:14-18, 23; 4:7, 11, 20-21).

La advertencia en versiculo diez no debe interpretarse en el sentido de (como unos la han tomado) que
los creyentes no deben abrir ni siquiera su puerta a los falsos maestros. Para determinar exactamente qué
significa esto, es necesario comparar 3 Jn. 1:3-7 y Hch. 21:7, 8. La advertencia debe verse en el contexto
de la practica de la iglesia antigua de que los predicadores y misioneros itinerantes se quedarian en los
hogares de los creyentes a lo largo de su ruta. Entonces esta advertencia tiene que ver con apoyarles a
los falsos maestros en su viaje u obra. Estos falsos maestros se presentaban como verdaderos creyentes y
dependian de la hospitalidad de los cristianos para llevar a cabo su propaganda. Todavia podemos
testificar a los falsos maestros sin ayudarlos en su trabajo. Ciertamente el Apostol no dice que no
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podemos testificar de Cristo a los Testigos de Jehova en nuestra casa cuando nos visitan.

Tema central

Las palabras claves son “verdad” (5 veces), vy “mandamiento” (4 veces).
Los versiculos claves son ocho y diez.

El tema central es: “Ten cuidado de falsos maestros. No los recibas y no les ayudes en su ministerio.”

Argumento

El anciano da saludos a la sefora elegida y a sus hijos y los alaba por vivir para la verdad (1-4). El
apostol anima a los creyentes a permanecer fieles al mandamiento de amarse unos a otros, asi como a
todos los mandamientos (5-6). También les advierte contra los engafiadores y anticristos quiénes niegan
la encarnacion (7). Juan sigue con una advertencia que la iglesia no deberia perder la recompensa para la
cual han trabajado fielmente (8). El anciano deja claro que aquellos que se han desviado de la verdad no
tienen la salvacion (9). La iglesia no debe mostrarles la hospitalidad, la cual les ayudaria en su maldad
(10-11). Finalmente, el apdstol anuncia su preferencia por agregar mas cuando los ve cara a cara. (12).
Termina la carta dando un saludo de otra iglesia local, quizés la de Efeso (13).

La Epistola de 3 Juan
Autor y Fecha

En su tercera epistola el apostol Juan se refiere a si mismo como el “anciano” debido a su edad
avanzada, asi como su posicidn en las iglesias. La autoria de Juan de esta epistola es confirmada por el
hecho de que las ideas expresadas, el vocabulario empleado, y el estilo de escritura son parecidas a las
otras escrituras de Juan.

Destino y destinatarios

No se especifica donde vive Gayo (v. 1). Es probable que €l perteneciera a una iglesia en algln sitio en
Asia romana (Turquia occidental). El habria sido un miembro de una de las iglesias de Asia Menor que
Juan habia adoptado como su propia después de la muerte de Pablo. Tanto la tradicion de la antigua
iglesia como el libro del Apocalipsis asignan al Apdstol Juan un papel en esta area.

Ocasioén, Propésito y Argumento

Esta es una carta muy personal escrita a Gayo que se concentra en un problema eclesiastico en cuanto a
maestros itinerantes auténticos. Gayo les habia dado la hospitalidad, mientras que Diotrefes, un lider
demasiado autoritario en la iglesia, habia rehusado recibirlos. Juan muestra su autoridad apostdlica en su
reprimenda de Diotrefes (v. 10). Demetrio, quien pudo haber sido un maestro itinerante, probablemente
entreg6 la carta a Gayo.

Juan escribi6 esta epistola para realizar un proposito cuadruple: (1) para expresar su apreciacion
personal para Gayo (vv. 3-5); (2) para estimular apoyo de misioneros itinerantes auténticos que vinieron
en el nombre de Cristo (vv. 5-8); (3) para reprochar y denunciar la actitud autoritaria de Didtrefes (vv. 9-
11); y (4) para alabar a Demetrio, quien fue probablemente el portador de la carta (v. 12).

Mientras que parte del mensaje de 2 Juan es que los creyentes no deberian dar la hospitalidad a maestros
falsos (2 Jn. 10), parte del mensaje de 3 Juan es que los creyentes si deberian dar hospitalidad a los
auténticos mensajeros/misioneros de Cristo. (3 Jn. 5-8).

Es interesante conjeturar por qué Diotrefes rechazo la autoridad de Juan (v. 9). Una posibilidad consiste
en que ¢l no reconocid la autoridad de ningun apostol. Pero otra posibilidad puede ser que €l solo
disputo la autoridad de Juan en particular. Quizds—y esta es s6lo una sugerencia—=¢l habia reconocido
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la autoridad de Pablo, pero ningun otro apostol. Asi, el problema surgié después de la muerte de Pablo.
Aunque esta es especulacion, por supuesto, pero al menos deberiamos reconocer que los apdstoles no
fueron universalmente reconocidos y respetados durante sus vidas.

Tema central

Las palabras claves son “verdaderas” y “verdad” (5 veces), y “hermano” (4 veces).

La Epistola de Judas
Autor

Judas se identifica como un siervo de Jesucristo y el hermano de Jacobo. La determinacion de su
identidad es principalmente por eliminacion. Los hermanastros de Jesus se mencionan en Mat. 13:55 y
Mar. 6:3. Entre aquellos nombrados son tanto Jacobo como Judas. Jacobo, el hermanastro del Sefior
(para ser distinguido tanto de Jacobo el hijo de Zebedeo como de Jacobo el hijo de Alfeo), se elevo a
una posicion prominente de liderazgo en la iglesia en Jerusalén. Judas, que no era tan extensamente
conocido como Jacobo, no usa un titulo apostodlico. El simplemente se identifica como el hermano del
mas conocido Jacobo. La conclusion debe ser que este Judas es uno de los hermanastros del Sefior.

Fecha

Una lectura razonable de Judas 3 y 17-18a sugiere que los apostoles con quien ¢l normalmente se
asociaba hubieran muerto. La declaracion en v. 3, una vez dada, (hapax en griego) parece indicar que la
doctrina de la temprana iglesia habia sido finalizada. O sea, Judas podria apelar a documentos escritos
de la fe cristiana en sus argumentos en contra a los falsos maestros. Con la mayor probabilidad, estos
documentos fueron las cartas de Pablo y quizas uno o varios evangelios. Primera y Segunda de Pedro
pueden haber estado también entre los documentos que Judas tenia en mente. Esto podria ser la verdad
solo si Pablo y Pedro ya hubieran muerto.

El versiculo 18a parece indicar que Judas no puede haber escrito mucho después de la muerte de los
apostoles, ya que ¢l dice que los apostoles “os decian.” Esto implica que muchos, quizés la mayoria, de
los conversos originales estaban todavia vivos. Esto tenderia fijar la fecha en un tiempo mas temprano
mas bien que mas tardia, pero todavia después de 64 d. C. (la fecha de la muerte de Pedro).

Judas usa 2 Pedro para recordar a sus lectores que Pedro habia predicho a estos falsos maestros. Si Pablo
y Pedro ya hubieran muerto como parece probable, Judas habria querido animar sus iglesias a seguir
adelante en la fe. Por lo visto estos falsos maestros ya no negaban la segunda venida de Cristo como
Pedro habia predicho (2 Pedro 3), porque Judas no menciona esto. Sabemos por otras fuentes que los
desmentidos de la venida de Cristo comenzaron después de la destruccion de Jerusalén en 70 d. C.

Entonces tiene mas sentido concluir que Judas escribi6 antes de la guerra judia de los afios 66-70. El
apostol Juan fijo su residencia en Efeso alrededor de 65 d. C. Parece mas probable que Judas no
estuviera consciente de su presencia en esta area, o €l no habria sentido la necesidad de escribir esta
carta. Todas estas indicaciones sefialan a una fecha de aproximadamente 66 d. C.

Destino y destinatarios

Es dificil determinar este asunto con certeza. Algunos puntos a considerar:

1. Una iglesia especifica, porque €l autor se preocupd por falsos maestros en la iglesia segun v. 4.
2. Principalmente Cristianos Gentiles (los estudiosos no estan de acuerdo):

a. Parece tener los mismos destinatarios que 2 Pedro, porque cita esta carta y en 17-18a dice
“fueron dichas por los apostoles...les decian.” Probablemente estd aludiendo a Pedro y Pablo.
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b. Los falsos maestros entre los cristianos judios los animaron a seguir la ley; estos se le
opusieron—vv. 4, 7, 8.

c. Versiculo 3 menciona “nuestra comun salvacion,” una expresion que parece unir a judio y
gentil.

d. Hay puntos comunes con el pensamiento de Pablo: versiculos 1-2, 20, 25 (igual a 1 Pedro).
Estos encuentran sus paralelos mas cercanos en Efesios y 1 Timoteo, ambas enviadas a Efeso.

3. Efeso:
a. El susodicho argumento sobre la naturaleza racial de los destinatarios
b. Versiculos 17 y 18 parecen relacionar a los destinatarios con el ministerio de Pablo y Pedro.
c. Efeso fue el centro de la actividad de Pablo.

d. Las tres analogias nauticas 1) “escollos [mejor que 'manchas'] en vuestros agapes” (v. 12);
2) “olas furiosas del mar, que arrojan como espuma su propia vergiienza” (v. 13); 3) “estrellas
errantes” (guias no fiables a marineros) (v. 13)

Las imagenes nauticas parecerian ser poco naturales para Judas (su propio Padre era carpintero). La
mejor explicacion de este fendmeno consiste en que €l escribio a una iglesia sobre la costa del Mar
Mediterraneo. Otra vez, Efeso parece ser el mejor candidato.

Ocasidn y propdsito

Judas al principio tuvo el deseo de escribir sobre “nuestra comun salvacion.” La descripcion ‘comun’
quizas se refiere también al hecho que todos los apdstoles creian lo mismo. La palabra ‘solicitud’ indica
urgencia en el griego. Su propdsito parece asegurarse que no fueron desalentados en vista de las muertes
recientes de Pablo y Pedro. Esta parece ser la mejor explicacion de versiculo 3a.

El tuvo que cambiar su objetivo original cuando ¢é] oy6 noticias de falsos maestros que se infiltraban en
la iglesia de Efeso. El propésito principal de Judas ahora fue escribir “exhortdndoos que contenddis
ardientemente por la fe que ha sido una vez dada a los santos” (v. 3) porque los falsos maestros se
habian entrado encubiertamente en la iglesia (v. 4), como Pedro (y Pablo) habia predicho (v. 17).

Judas escribe a las iglesias de Pablo 1) para asegurar que los creyentes no se sienten abandonados (3a);
2) convencer a sus lectores a contender por la fe establecida por los apdstoles (v. 3b); 3) animarlos para
continuar su propio crecimiento espiritual (versiculos 20, 21); y 4) instarlos a tratar misericordiosamente
con aquellos afectados por el engafio de los falsos maestros (versiculos 22, 23).

Tema central

La proteccion de “la fe una vez dada a los santos” contra los burladores impios (4, 16-18).

Argumento
I) Mensaje principal — Es necesario contender ardientemente por la fe 3-4a

Habra hombres impios. Judas tuvo la intencion de escribir una carta alentadora, pero se sinti6 obligado a
exhortar a sus lectores a contender ardientemente por la fe contra “hombres impios” que habian “entrado
encubiertamente”. Estos son los que niegan la deidad de Cristo y convierten la gracia de nuestro Dios en
inmoralidad. Su proposito original fue alterado bajo la supervision del Espiritu Santo (2 Ped. 1:21).

Versiculo 3b-4a: “exhortandoos que...contenddis ardientemente por la fe que ha sido una vez dada a
los santos. Porque algunos hombres han entrado encubiertamente...hombres impios, que convierten...”

90



A) Contender—el vocablo solo aparece aqui en el Nuevo Testamento con la preposicion que
fortalece el significado. La forma basica tiene que ver con conflicto, lucha, batalla, carrera. Es
forma enfatica—gastar toda la energia. Primera a Timoteo 6:12a muestra ambos el verbo y
sustantivo de la forma bésica. Esta idea “es pelear, parado encima de algo que es atacado y que el
adversario quiere conquistar, y defenderlo, manteniéndolo con todas las fuerzas.”

B) La fe es fe en el sentido de “/o que es creido.” No es creer para ser salvo, sino el contenido
doctrinal entregado por el Espiritu Santo. Es el cuerpo de creencias que constituye nuestra
doctrina — Gal. 1:23; 1 Tim. 4:1. En otras palabras, no es nuestra fe personal para ser salvo.

C) Una vez dada: indica que no va a ser dada mas revelacion. No es sistema de doctrina que se
estd desarrollando. Las sectas ofrecen “nueva palabra” o “nueva revelacion” — los Mormones,
Testigos de Jehova. Creen que se puede venir nueva revelacion.

Ademas, unos que afirman ser evangélicos, pero no lo son, ensefian doctrina falsa. Hch. 20:30; 1
Tim. 4:1 y sig.; 2 Tim. 2:16-18. Estos llamados “evangélicos” afirman: errores en la Biblia;
modos diversos para ser salvo; infierno no literal y no para siempre; Dios no conoce el futuro;
evolucionismo.

Il) Dos caracteristicas principales de los apdstatas 4b

A) impios—carecen de reverencia para Dios. Normalmente hace referencia a los que van a ser
condenados eternamente sin Cristo (Rom. 5:6). Judas dice que ellos “convierten en libertinaje la
gracia de nuestro Dios.” Afirmaron que la gracia permite una vida de disipacidon y excesos.

B) “...niegan al unico soberano Dios y nuestro Seiior Jesucristo.” Otra vez mas se ven dos
sustantivos controlados por un solo articulo. Seria mejor traducir: “niegan a nuestro unico
soberano Dios y Serior, Jesucristo.”

Ill) llustraciones de apdstatas juzgadas 5-7

Judas resumi6 los actos de juicio de Dios, y advirtio contra brotes modernos de la inmoralidad.
A. Judios después de Egipto — los que no creian
B. Angeles que dejaron su lugar — ;2 Ped 2:4?

(Es posible que esto se refiere a Gén. 6:1-4? “Gigantes” es de nefilim, que aparece
unicamente aqui y Num. 13:33 (Septuaginta). No se sabe mucho de este término y se usa
la traduccion ‘gigantes’ solamente por la influencia del pasaje en Numeros. Puede ser
simplemente “guerreros feroces.”

Probablemente Génesis 6 hace referencia a la linea piadosa de Set.
Judas simplemente habla de rebelion.
C. Sodoma y Gomorra — perversion sexual
IV) Descripciones de las acciones de los apdstatas 8-16

Falsos maestros (8-10). Judas retrat6 a los falsos maestros como los que ignoran la realidad espiritual, y
reaccionan como “animales irracionales” en el sentido de que ellos fueron impulsados por instintos mas
bien que las facultades superiores. Este defecto fue reflejado en su desprecio de autoridades. Judas hace
referencia a una disputa sobre “el cuerpo de Moisés” en el versiculo 9. No puede ser encontrada en el
Antiguo Testamento. Pero todavia puede ser evento historico. Probablemente se refiere a un libro
llamado “La Asuncion de Moisés.” Judas no sugirio que este libro era parte de la Escritura; su punto es
que aun en la literatura piadosa un dngel poderoso como Miguel no muestra el desprecio de un angel de
categoria mas alta, Satanas, pero espera al Sefior a reprocharlo.
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Historia de rebelion (11-13). Como Cain, estos lideres dafiaron a sus hermanos. Como Balaam ellos
fueron movidos por una pasion para el dinero. Como Coré¢ ellos quisieron ser lideres, aunque Dios no los
llam¢ para el liderazgo. Cada uno de éstos suftio el juicio—y los falsos maestros también enfrentaran el
juicio.

La profecia de Enoc (14-16). El autor otra vez se refirid a la literatura piadosa conocida. Incluso aqui
Dios es conocido como Uno quién juzgara al impio.

V) Los creyentes se presentan como un contraste 17-25

Versiculos 17-19 presenten un contraste: “Pero vosotros, amados” (v. 17). El apostol esta exhortandoles
a los creyentes que deben vivir en contraste con los apdstatas.

Perseverancia (20-23). Judas concluyd con un llamado a los creyentes a perseverar, resistiendo la
apostasia y creciendo en la fe. Deben prestar atencion al mensaje de evitar la trampa de los apostatas. En
v. 20 se ve otra vez “Pero vosotros, amados”. “Edificando” (Hch. 20:32; Col. 2:6-7) y “orando” en
versiculo 20 son participios adverbiales que expresan los medios para lo que sigue—"“conservaos.” La
accion de “conservar” se realiza por medio de edificarse y orar. “Orando en el Espiritu Santo” se refiere
al corazon rendido a Dios (Efe. 5:18).

En versiculo 20, “Conservaos en el amor de Dios” no dice que es posible perder el amor de Dios. Esta
idea contradiria lo dicho en v. 24 u otros pasajes como Jn. 6:39; 10:28-29; Rom. 8:39. Seglin Jn. 15:9-
10, necesitamos obedecer para mantener compaferismo con Dios. Cuando desviamos de Su palabra
ponemos barreras entre El y nosotros. “Esperando” es otro medio “conservar” (Col. 3:1-4; 2 Ped. 3:12).

En vv. 22-23 se ven los afectados por la apostasia. Con “los que duden”, es necesario tener misericordia
(mejor traduccion que ‘convencedlos’). Los demas necesitan ser rescatados del fuego de disciplina
(‘fuego’ no tiene el adjetivo ‘eterno’ como en v. 7), mientras odiando la contaminacion. V. 24a, “sin
caida”, aplica a la salvacion y la caida en apostasia. Vv. 24-25 sirven como bendicion.

El Apocalipsis

Este libro es el punto culminante de muchas lineas de revelacion de los dos Testamentos, y trae a la
conclusion muchas profecias que van a ser cumplidas en el futuro. La segunda venida de Cristo y los
afios que la preceden inmediatamente se revelan en el Apocalipsis mas graficamente que en cualquier
otro libro de la Biblia. El libro de Daniel describe detalladamente el periodo a partir del tiempo de
Daniel a la primera venida de Cristo y habla brevemente de la Tribulacién y el reinado de Cristo sobre la
tierra. Pero el libro de Apocalipsis amplia los grandes acontecimientos de los tltimos dias con muchos
detalles adicionales, culminando en el nuevo cielo y la nueva tierra.

Autor

Evidencia que Juan el apdstol lo escribio viene del testimonio de Ireneo, que muri6 en 190 d. C. Ireneo
era alumno de Policarpo, quien habia sido por su parte un protegido y converso de Juan. Ireneo verifico
que Policarpo hablaba a menudo de Juan como habiendo redactado el Apocalipsis durante el reinado de
Domiciano. Muchos de los otros padres de la iglesia, como Origenes, Tertuliano, Clemente de Roma, e
Hipdlito, estan de acuerdo con esta opinion.

Cinco veces Juan menciona su nombre (1:1, 4, 9; 21:2; 22:8). Juan era conocido en las iglesias por
nombre, sin la necesidad de alguna descripcion adicional. El lenguaje nos recuerda del énfasis distintivo
del evangelio de Juan. El habla de Jesus como “la palabra” (Gr. logos) y como el Cordero de Dios
(compare 1:1 con 19:13; Jn. 1:29 con Apo. 5:6).

Aquellos que rechazan al ap6stol Juan como el autor lo hacen tan s6lo por motivos teolégicos. Lutero
cuestiond la autoria de Juan porque €l rechazo la idea de un reinado literal de Cristo de mil afios.
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Las diferencias de estilo entre el Apocalipsis y la otra literatura de Juan pueden ser explicadas por la
naturaleza de la literatura (apocaliptica contra evangelio/epistola).

Fecha

Aunque los estudiosos nunca han coincidido acerca de la fecha del Apocalipsis, la mayoria de los
evangélicos siguen la afirmacion de Ireneo que fue escrito durante la Gltima parte del reinado de
Domiciano (90-96 d. C.). El exilio fue tipico de la persecucion de los cristianos por parte de Domiciano.

Otra evidencia consiste en los problemas existentes en las siete iglesias. Debido a la condicion de las
iglesias, debe haber pasado suficiente tiempo desde su fundacion para que hayan degenerado hasta este
punto.

Ademas, no habia ninguna persecucion mundial (vea Esmirna) antes del tiempo de Domiciano.

Destino y destinatarios

El Apocalipsis fue escrito a siete iglesias sobre el continente del Asia Menor. Las ciudades formaron la
ruta comercial y postal mas importante de la region. Estas siete iglesias pueden haber sido seleccionadas
porque representan las clases de iglesias y creyentes que Juan conocia y a las que ministraba.

Ocasion y propésito

La ocasion es dada en 1:11. Juan fue mandado por el Sefior a escribir lo que ¢l vio y enviarlo a las
iglesias.

Sabemos ahora, aunque es posible que Juan no lo supiera entonces, que este fue el ultimo libro del
Nuevo Testamento. Al parecer el objetivo del Sefor fue cerrar el canon del Nuevo Testamento con una
descripcion de los acontecimientos proféticos que traerian la historia humana a su final.

Expresamente, el primer proposito del Apocalipsis es revelar los mensajes de Cristo a las iglesias. El
segundo proposito es revelar eventos que ocurriran inmediatamente antes, durante, y después de la
segunda venida de Cristo—capitulos 4-20. La segunda venida es dada la representacion mas grafica en
todas partes de la Biblia en el capitulo 19, seguida por el reinado milenario de Cristo descrito en el
capitulo 20. El estado eterno es revelado en capitulos 21-22.

Entonces el proposito general del libro es completar el tema profético presentado antes en las profecias
del Antiguo Testamento (por ejemplo, Daniel) y las profecias de Cristo, sobre todo en el Discurso del
Monte de los Olivos (Mateo capitulos 24-25).

De los 404 versiculos del Apocalipsis, 278 contienen referencias al Antiguo Testamento.

Tema central

“Apocalipsis”, la primera palabra, proviene del significado de la palabra griega “apocalupsis”. Este
término es una combinacion de apo, “de,” y kalupto, “cubrirse con un velo”—de ahi, “quitar el velo” o
“revelar.” Entonces, el titulo del libro es “La Revelacion de Jesucristo”. El proposito es revelar, no
esconder. Lo que se revela en el Apocalipsis mas que nada es Cristo glorificado y entronizado. Las
visiones secuenciales predicen el curso de la era, que comienza con la Tribulacién y culmina en la
eternidad (capitulos 6-22). El futuro de reinos y movimientos es mostrado, pero siempre en el centro es
Cristo el Rey (capitulos 4-5; 19:11-21).

En el Apocalipsis se advierte de los problemas que pueden tener las iglesias, y se visualizan
acontecimientos en el cielo. Se ven bestias terribles que representan el pecado y la rebelion del hombre,
la ira terrible de Dios se derrama sobre la humanidad en una serie de juicios, y se da revelacion de la
segunda venida de Cristo, la batalla de Armagedon y el nuevo cielo, la nueva tierra y la nueva Jerusalén.
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99 ¢¢ 29 ¢¢

Algunas palabras claves son: “siete” 55 veces; “trono” 44 veces; “reino,” “reinado,” “gobernar,” 37
veces; “poder,” y “autoridad,” 40 veces; “Cordero” 27 veces; “blanco” 15 veces; “vencer” 17 veces.

Declaracion del Tema Central (1:7): Cristo viene y la tierra se lamentara, pero, al final, Cristo sera
levantado y Dios serd glorificado!

Argumento—EI Apocalipsis

Es menester considerar la estructura del libro. El versiculo clave es 1:19: “Escribe las cosas que has
visto, y las que son, y las que han de ser después de estas.” Aqui se encuentra el bosquejo del libro.
“Las cosas que has visto”
La vision que el Apodstol acabd de ver y el mandato de escribir — 1:9-20
“Las que son”
Un mensaje a cada una de siete iglesias en Asia Menor — caps. 2-3
“Las que han de ser después de estas.”
Todos los eventos que han de ser cumplidos después del rapto — caps. 4-22

Capitulo 1 La vision del Cristo glorificado
2-3 Los mensajes a las siete iglesias
Dos temas de los mensajes: advertencia y animo

Las epistolas normalmente presentan doctrina primero, luego se da lo practico basado en la doctrina.
Apocalipsis tiene el revés: lo practico en capitulos 2-3; la doctrina en 4-22. Otra vez observe 1:3. La
seccion 4-22 sirve como motivacion para seguir lo presentado en 2-3. Los mensajes de los capitulos 2-3
representan el punto culminante de la ensefianza practica del Nuevo Testamento.

Apo. 1:20 “los dngeles de las siete iglesias”; capitulos 2-3:

JSon angeles normales?

Probablemente no son angeles como normalmente pensamos. Parece problematico
considerar que un mensaje de Cristo puede ser dado a un dngel no caido a través de un
ser humano (Juan el apostol y autor de Apocalipsis). Parte del problema es que las
reprimendas normalmente quedan en segunda persona masculino singular, mientras el
vocablo iglesia es forma femenina. Entonces, los mensajes se dirigen primero a los
mensajeros individuales. Pero son dngeles santos. Son descritos con santidad en otras
ocasiones (Mat. 25:31). En otros lugares de las escrituras no se ve la necesidad que
angeles no caidos se arrepienten (compare 2:5, 16, 21, por ejemplo).

.Son pastores de las iglesias?

Entonces, ;qué pueden representar estos angeles? Una posibilidad es un lider como
pastor. El problema aqui es que en el Nuevo Testamento liderazgo multiple es normal
(Hch. 14:23; 20:17; Tito 1:5). No parece probable que un solo lider tendria tanta
responsabilidad por la iglesia local.

La mejor posibilidad es que estos eran delegados representando su iglesia, como
en el caso de 2 Cor. 8:23 y Fil. 4:18. El término dngel es usado por mensajeros
humanos (Mat. 11:10; Lc. 9:52). Cada uno podria haber sido uno de los lideres de la
iglesia (lo que Thomas llama “representante moral”), visitando al apdstol para
ministrar a sus necesidades. Ellos habrian llevado el mensaje a cada una de sus iglesias.
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4-5 La introduccion a los juicios: “El Soberano Derecho Divino de Juzgar la Tierra”

Esta porcidn es preparacion para el torrente de juicios que sigue. Se incluye la introduccion
del trono, El que se siente en el trono, el origen de los juicios, el libro/rollo con sus sellos
que contienen los juicios, y el Cordero que es digno de abrir el libro.

Los 24 Ancianos — Apo. 4:4

Existen diversas interpretaciones. Por ejemplo, unos toman estos como angeles. Pero, en
7:11 son distinguidos de angeles. Parece mejor concluir que los ancianos representan la
iglesia. El término ‘anciano’ figura prominentemente en la iglesia — Hch. 20:17, 1 Tim.
5:17; Tit. 1:5; 1 Ped. 5:1. Implica edad avanzada y madurez; entonces no puede aplicar
a los angeles. Creyentes de esa dispensacion van a reinar con Cristo — 2 Tim. 2:12; Apo.
3:21; los ancianos se ven aqui sentados en tronos, que representan el derecho de reinar
(también Apo. 11:16). Por lo menos unos santos van a llevar “vestiduras blancas; los
ancianos se ven “vestidos de ropas blancas” — Apo. 4:4. También en este versiculo los
ancianos llevan “coronas” en sus cabezas. Este término en griego es stephanos, la
corona del vencedor. Otra vez, esta descripcion no puede aplicar a los angeles. Pero
encaja muy bien con creyentes que son ofrecidos coronas (stephanos) por servicio — 1
Cor. 9:25; 1 Ped. 5:4; Apo. 2:10; 3:11.

6-18 La clave de esta seccion es que los sellos, las trompetas, y las copas van en secuencia.
En otras palabras, estos juicios no ocurren simultaneamente, al mismo tiempo. El séptimo sello
anuncia las siete trompetas (8:1-6); la séptima trompeta anuncia las siete copas (11:15; 15:7;
16:1). Otra manera de decirlo es que el séptimo sello consta de las siete trompetas, y la
séptima trompeta consta de las siete copas. Aunque este punto de vista es discutido, es la
manera de ver los juicios que da el resultado més satisfactorio.

Cuando se abre cada uno de los primeros seis sellos, y cuando suena cada una de las primeras
seis trompetas, se anuncia un juicio. Pero cuando se abre el séptimo sello (8:1), y cuando suena
la séptima trompeta (11:15), no se anuncia ningtn juicio como el contenido del sello o la
trompeta. En el caso del séptimo sello, los siguientes juicios son los de las 7 trompetas (8:6, 7'y
los siguientes versiculos). En el caso de la séptima trompeta, siguen pasajes sobre otros eventos
relacionados (12:1-14:20-contenido adicional), pero los siguientes juicios son los de las siete
copas (16:1, 2 y sig.).

Hechos que respaldan este punto de vista:

Como ya se ha sido mencionado, en capitulo cinco se introduce el trono, el libro con siete
sellos, y el cordero quien es digno de abrir los sellos. Unicamente aqui se mencionan los
sellos, no las trompetas ni las copas. Esto no tiene sentido a menos que los sellos incluyan
las trompetas y copas.

El uso de algo como “después de esto/estds” en 1:19; 4:1; 7:1,9; 9:12; 15:5; 18:1; 19:1; y
20:3 indica un movimiento secuencial de las visiones.

Las copas demuestran secuencia porque se dice en 15:1 respecto a ellas: “las siete plagas
postreras; porque en ellas se consumaba la ira de Dios.”

Con esta explicacion de los grupos de juicios se puede ver que los resultados de cada unidad
séptima se extienden hasta la venida de Cristo en capitulo 19.

Los sellos, las trompetas, y las copas constituyen la columna vertebral cronoldgica del
periodo de la Tribulacion.
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Los juicios estan destinados a Israel (Dan. 9:24, 27; Jer. 30:7), y las naciones (2 Tes. 2:12;
Apo. 6:15). Generalmente, durante cada uno de los tres grupos de juicios la severidad de los
juicios se aumenta en su intensidad. Pero ademas0, cada grupo se hace otra vez mas severa que
lo anterior. Es notable que la palabra “iglesia” no aparece en esta seccidn, jni siquiera una vez!

Secciones de contenido adicional

Ademas de esta columna vertebral, en el tratamiento de los juicios en el Apocalipsis se presentan
lo que unos han llamado secciones de contenido adicional. Estas no se incluyen en la cronologia
estricta de los sellos, trompetas, y copas. Son visiones que proporcionan informacion de
antecedentes necesaria para entender los eventos y juicios. No avanzan la narracion, sino son
complementos a fin de completar el cuadro. Las secciones son 7:1-17; 10:1-11:14; 12:1-14:20;
17:1-18:24.

Por ejemplo, capitulo seis termina con lo que sucede cuando se abre el sexto sello (vv. 12-17).
Luego, en capitulo ocho se abre el séptimo sello. Capitulo siete proporciona informacion
complementaria sobre la salvacion de los 144,000 de las tribus de Israel.

Los siete sellos se abren 6:1-8:1

Los juicios aumentan en su intensidad.

Los Sellos:
1. EIl Anticristo 6:1-2
2. La Guerra 6:3-4
3. El hambre 6:5-6
4. La muerte 6:7-8
5. Santos martirizados de la Tribulacion 6:9-11
6. El gran dia de su ira 6:12-17

En este momento (6:17) la humanidad se dara cuenta de que, “el gran dia de su ira ha llegado.”
Esta frase, “el gran dia de su ira” corresponde con el término, ’gran tribulacion:”
Mat. 24:21—thlipsis megalé
Apo. 7:14— tas thlipseos tas megales
Contenido adicional del sexto sello — 7:1-17
Los que van a ser sostenidos en pie en la Gran Tribulacion (6:17b) se describen en el capitulo siete.

(Quiénes son los 144,000 de capitulos siete y catorce? Existen diversas interpretaciones. Primero,
como se menciona mas adelante, es necesario adoptar la interpretacion futurista del libro de
Apocalipsis. En otras palabras, es profecia del futuro. Otros sistemas de teologia lo ven como ya
pasado. Dicen que los 144,000 representan la iglesia simbdlicamente. Pero, no hay ninguna razén en
el texto de decir esto salvo teologia preconcebida. Interpretaciones no-literales obviamente niegan el
cumplimiento literal del pacto davidico y el milenio literal.

La interpretacion de los Testigos de Jehova ha causado mucha confusion. Dicen que los 144,000 son
los testigos que merecen un puesto mas alto. Entonces, van a ir a los cielos. Los demas fieles tienen
su esperanza en el paraiso en la tierra. Otra vez, es teologia preconcebida y no-literal.

Lo que dice Juan en el texto es que los 144,000 son judios, “sellados de todas las tribus de los hijos
de Israel” (7:4; compare 14:1). En las Escrituras, el término ‘Israel’ siempre indica descendientes
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fisicos de Abraham (seria mejor decir que en Gal. 6:16 la segunda ‘y’ [kai] debe sefialar un grupo
distinto de lo anterior). Pone énfasis en la identidad judia en versiculos 5-8 donde dice que son
12,000 tomados de cada tribu de Israel. En Dan. 9:24 se dice que todas las setenta semanas “estan
determinadas sobre tu pueblo.” Esta declaracion debe incluir la Gltima semana, que trata de la
Tribulacion (v. 27). Entonces no tiene sentido que los 144,000 representan la iglesia.

No hay nada en el pasaje que exige interpretacion no-literal. En el flujo del argumento, capitulo siete
sirve para responder a la pregunta de 6:17: “;y quién podra sostenerse en pie?”

El séptimo sello se anuncia en 8:1. Este no tiene contenido igual que los otros sellos; otra vez el
séptimo sello consta de los siete trompetas (8:2). Este “silencio en el cielo como por media hora”
indica la importancia del anuncio. El séptimo sello comprende todos los eventos de 8:1 a 18:24.

7. El séptimo sello anuncia las Siete Trompetas 8:1

Se incluyen todos los eventos de 8:1 a 18:24.

Tocan las siete trompetas 8:2-11:19
1. La tercera parte de la vegetacion quemada 8:7
2. La tercera parte del mar se convirtio en sangre 8:8-9
3. La tercera parte del agua fresca envenenada 8:10-11
4. La tercera parte de los luminares oscurecida 8:12-13

En 8:13 los tres ayes se refieren a las Glltimas tres trompetas. Estas serdn alin mas severas.
5. Aumento de actividad demoniaca (primer ay) 9:1-12

6. La tercera parte de la humanidad muere (2do ay)  9:13-21

Contenido adicional de la sexta trompeta — 10:1-11:14

Esta seccion pertenece con la sexta trompeta, segun 11:14: “El segundo ay paso, he aqui, el tercer
ay viene pronto.” En capitulo 10 Juan come el rollo pequefio que es la revelacion que Juan tiene que
exponer. El capitulo 11 habla de los dos testigos que profetizan a Jerusalén e Israel.

7. La séptima trompeta 11:15

Aunque no se dice especificamente, la séptima trompeta debe anunciar las siete copas, a causa de lo
dicho en v. 14, “el tercer ay viene pronto.” Otra vez (ver 8:1) el numero siete anuncia algo notable—
“grandes voces.” Se anuncia el reino anhelado de Cristo (20:1-10; ver Isa. 9:6-7; Dan. 2:35, 44; 4:3;
7:14; Zac. 14:9). Esta promesa serd cumplida en la segunda venida. Se da evidencia adicional que el
periodo de la séptima trompeta se extiende hasta la venida de Cristo.

Contenido adicional de la séptima trompeta/las siete copas 12-14

Segtn Thomas, aqui se introducen los personajes y las fuerzas que impulsan este “gran climax de
historia humana”.2° La mujer (12:1-2) representa Israel; el dragon (12:3-4) es Satanas (v. 9); el Hijo
(12:5-6) debe ser el Mesias/Cristo. También vemos la bestia del mar (13:1-10) que es el Anticristo;
la bestia de la tierra (13:11-18), que debe ser el falso profeta (16:13), si comparamos el lenguaje de
13:12 y 19:20.

La trinidad profana
En esta seccion se revela una falsa trinidad que imita la santa Trinidad. Aqui encontramos el dragon

(12:3); la primera bestia (13:1); y la segunda bestia (13:11), también identificada como el falso
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profeta (16:13).

Los que viven bajo este periodo de juicio van a poder identificar el anticristo por medio de calcular
su nombre o su numero. En 13:18 este nimero se especifica: seiscientos sesenta y seis. Puede ser
namero de un hombre o de la humanidad. Probablemente los sabios van a poder identificar
precisamente quién es la bestia o el anticristo. Los de la antigiiedad usaron letras para representar
numeros. Este probablemente sera el método durante la tribulacion. Entonces no tiene sentido
intentar identificarlo ahora.

El Cordero, los 144,000, y los mensajeros se ven en capitulo 14.
Las siete copas se derraman sobre la tierra 15-16
Introduccion a las siete copas — 15

Capitulo 15 es la preparacion para los juicios de las copas (también conocidas como plagas);,
capitulo 16 habla de las copas especificamente.

Las copas no son solamente una recapitulacion de los juicios anteriores. Hay similitudes
superficiales pero estos juicios son mas universales.

1. Sobre la tierra # ulcera maligna 16:2
2. Sobre el mar ¥ sangre — todos mueren 16:3
3. Sobre las aguas ¥ sangre 16:4-7

V. 6 Sangre por sangre
4. Sobre el sol % gente quemados;
rehusan cambiar su manera de pensar 16:8-9
5. Sobre el trono del anticristo # dolor extremo 16:10-11
6. Sobre el rio Eufrates % preparacién
para Armagedon 16:12-16
7. Sobre Babilonia # Por el aire; “Hecho esta” 16:17-21

La referencia a Babilonia con esta tltima copa (v. 19) conduce al entendimiento que los
resultados de la séptima copa también deben extenderse hasta la venida de Cristo. Esto se ve
porque en 17:1 es uno de los angeles con las copas que muestra el juicio de Babilonia y esta
seccion—capitulos 17 y18—se extiende hasta capitulo 19 que contiene la descripcion de la
segunda venida de Cristo.

Contenido adicional de la séptima copa 17-18

Aqui se ve el juicio de Babilonia reconstruida y los sistemas religiosos paganos ligados con ella en la
gran tribulacion.

Babilonia y la Bestia — 17
Destino de Babilonia — 18

Babilonia tiene un futuro literal segiin Zac. 5:5-11. “Sinar” es antiguo nombre para Babilonia. “Efa”
es una medida que aqui se refiere a un canasto o una cesta. El apdstol Juan suele hacer alusion al
Antiguo Testamento (278 versiculos de 404). El Antiguo Testamento siempre usa Babilonia de
manera literal. En el tiempo de Zacarias Babilonia ya habia sido destruida. Asi es que el pasaje del
Apocalipsis debe indicar que Babilonia seré reconstruida.
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La bestia y la mujer (17:3) representan idolatria incluyendo todos sistemas religiosos idolatras.
Compare Jer. 2:20; 3:1, 3, 8.

La venida victoriosa de Cristo 19

En un parrafo poderoso, vv. 11-16, El que viene es descrito. Hay mucho simbolismo aqui en las
descripciones. Cristo viene en caballo blanco simbolizando victoria (v. 11). Se describe como “Fiel y
Verdadero, y con justicia juzga y pelea”, indicando que es el verdadero Mesias (compare 1:5).

Sus “ojos como llama de fuego” sefialan juicio sobre pecado (v. 12). También lleva cabeza con
muchas diademas, representando el derecho de gobernar. El “nombre escrito que ninguno conocia
sino él mismo” evidentemente permanecera en secreto hasta que aparezca. La especulacion sobre
este nombre no sirve para nada.

La ropa tefida en sangre (v. 13a) es referencia obvia al sacrificio de Cristo. El nombre “EL VERBO
DE DIOS” indica que El es representante autoritario (13b).

Su ejéreito le seguia en caballos blancos, pero sin armas porque los soldados no participan en el
combate (v. 14). Ellos deben ser los santos redimidos porque llevan ropa que es limpia y blanca.
Muchos afirman que son angeles, pero ellos no necesitan redencion ni se montan en caballos.

La “espada aguda” (v. 15) marca una clara distincidon con la primera venida. Ahora Cristo va a
cumplir la parte omitida de Isa. 61:2—"venganza del Dios nuestro”—cuando Cristo ley6 el pasaje
en la sinagoga (Lc. 4:17-20).

El parrafo llega a su punto culminante con el cuarto nombre: “REY DE REYES Y SENOR DE
SENORES” (v. 16). Representa dos usos del superlativo hebreo. Indica que Cristo es el mas alto de
los reyes y los sefiores.

La Segunda Venida de Cristo “constituye la intervencién mas tremenda del poder divino en el curso
entero de la historia humana.”?! Cristo gand una gran victoria al ser crucificado y resucitado, pero
para cumplir con la redencion, El debe regresar para quitar la maldad de Su creacion.

El milenio y el juicio de gran trono blanco 20
El cielo nuevo y la tierra nueva 21:1-22:5
Conclusion y advertencias 22:6-21

Método de Interpretacion

Hay cuatro puntos de vista principales acerca de la interpretacion del Apocalipsis: (1) la preterista, que
considera las profecias del libro como cumplidas en la antigua historia de la iglesia; (2) la historica, que
entiende el libro como el retratar de un panorama de la historia de la iglesia a partir de los dias de Juan al
final del tiempo; (3) la idealista (alegdrica), que considera el libro como el desplegar de grandes
principios que estan en conflicto constante, sin referirse a acontecimientos reales; (y 4) la futurista, que
ve la mayor parte del libro (Apocalipsis 4-22) como profecia todavia no cumplida. Este punto de vista es
mejor, a raiz del principio de interpretar el texto segun el sentido sencillo del lenguaje.

Los Simbolos en el Apocalipsis

En versiculo 1:1 la palabra “declar6” frecuentemente lleva el matiz de comunicacion divina a hombres
con simbolos. Una palabra favorita del Apostol Juan, se usa especialmente en contextos de profecia. Un
simbolo (o lenguaje simbdlico) es un signo que pinta el significado mas que declararlo. Es disefiado a
aclarar méas bien que ocultar el significado de la cosa representada por el simbolo. La razén que los
simbolos se usan puede ser para el énfasis o porque la cosa pintada no puede ser expresada en la
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perspectiva del lenguaje de aquel dia. Independientemente de la razon del lenguaje simbdlico, no se
debe pasar por alto los simbolos, como algunas personas. Aunque ellos sean a menudo dificiles, los
simbolos se usan dentro de un marco verdadero e historico y deben ser interpretados, otra vez mas,

como todas las Escrituras, bajo el principio del sentido sencillo del lenguaje.

El rapto de la iglesia en el Apocalipsis

Hay muchas opiniones sobre el rapto de la iglesia en general, y aqui en el Apocalipsis en particular. Pero
la evidencia es abrumadora que 3:10 habla del rapto, y lo coloca antes de la tribulacion.

Se dice en 3:10 que la promesa es ser guardado del tiempo de la prueba que ha de venir (tiempo futuro)
sobre el mundo entero. Esto refleja las palabras de 1:19, “las que han de ser después de estas.” Tiene
que ver con la iglesia en general, no sélo la de Filadelfia, debido a la clausula, “oiga lo que el Espiritu
dice a las iglesias.” El tiempo de tribulacion vendra sobre toda la tierra—esto solo puede encajar la
Tribulacién ya que el griego usa el articulo definido, indicando un tiempo en particular. Basado en la
gramatica griega es mejor tomar esta promesa como que Dios los guardara a los creyentes DE LA
ESFERA de la prueba, mas bien que los protegera DURANTE la prueba.

Mas adelante, en 4:1, el texto dice, “Después de esto...” Esta es otra referencia de tiempo que indica que
las futuras cosas estan a punto de ocurrir. Una voz como trompeta llama a Juan a subir al cielo. Esto
suena muchisimo como la descripcion del rapto en 1 Tes. 4:16-17. Después de esto se nos da sélo la
descripcion de la escena del trono y luego la Tribulacion comienza en el capitulo seis.

Debe ser notado también que la palabra “iglesia” no ocurre después del capitulo tres, salvo en la nota en
22:16. Las secciones proféticas del Apocalipsis estan enfocadas en Israel, no en la iglesia. Esta también
es una prueba que la iglesia ha sido arrebatado antes de la tribulacion.

Notas Adicionales

“Pronto” (1:1) y “el tiempo estd cerca” (1:3) no significan que no habrd mucho tiempo. Solamente dicen
que todas las cosas estan listas para ser cumplidas.

El Apocalipsis es el tnico libro de la Biblia que ofrece una bendicion a todos quiénes lo leen. Vea (1:3):
“Bienaventurado el que lee, y los que oyen las palabras de esta profecia, y guardan las cosas en ella
escritas, porque el tiempo estd cerca.”

La maldicion de 22:18 es que nada debe ser afiadido a “las palabras de la profecia de este libro.” Ha
sido debatido cémo aplicar esta advertencia. Ya que este libro abarca todo el programa de Dios hasta la
eternidad, parece natural decir que esto significa que no habra ninguna nueva revelacion afiadida. Los
Mormones y semejantes grupos heréticos enfrentaran el castigo por afiadir mas a la Biblia.
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