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HERMENEUTICA
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Terry's guide to biblical hermeneutics establishing principles and methods for under standing both
Old and New Testament scriptures as an interconnected whole, providing systematic approaches
to biblical interpretation.
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PREFACIO

Durante mas de una generacion la Hermenéutica del doctor Terry ha sido reconocida como la
obra mas importante sobre este asunto. Poco antes de fallecer revisé toda la obra y de esa
edicion revisada hemos seleccionado el material para nuestra version castellana. A causa de la
indole enciclopédica del libro original y del consiguiente volumen del mismo, nos hemos creido
obligados, -a la vez que justificados-, a redactarla en tal forma que nuestra edicién sélo contiene
la mitad de la obra original. Al hacer esto hemos ejercido el mayor cuidado de no eliminar nada de
valor imprescindible ni caer en ninguna injusticia de redaccién para con el mensaje original del
autor. Todos los principios fundamentales han quedado intactos aunque, buscando la brevedad,
ha sido necesario eliminar algunos de los ejemplos empleados por el Doctor Terry por via de
ilustracion. El material puramente técnico e histérico ha sido eliminado por completo. Hemos
conservado aquello que varios afios de experiencia en la ensefianza de este libro nos ha
demostrado ser de mayor aprecio para los estudiantes y de mayor valor practico para su estudio
de la Biblia. Al hacer nuestra seleccion de materiales hemos tenido en cuenta los problemas
especiales del Protestantismo en los pueblos Romanistas. Nos asiste la conviccion de que el
mayor amigo del, doctor Terry convendra con nosotros en que hemos conservado correctamente
Su mensaje.

Los principios que él sostiene apelan tan poderosamente a la razén y son tan compatibles con
una actitud reverente hacia la Biblia, que el transcurso del tiempo poca o ninguna influencia podra
ejercer sobre ellos. En la mayoria de los casos puede decirse idéntica cosa acerca de sus
ilustraciones, por mas que sea en este terreno donde entra el elemento personal en la
interpretacion. Se ha llamado la atencién hacia este punto en una nota respecto al empleo que el
autor hace de material ilustrativo para su interpretacion del dificil asunto de la Segunda Venida de
Cristo, pero ni aun esto afecta el principio fundamental de interpretacion que con tanta claridad ha
presentado en conexidn con este mismo asunto.

Se espera que la lectura y estudio de este libro no se limite a los ministros, sino que ellos mismos
lo recomienden entusiastamente a los miembros mas inteligentes de sus congregaciones a fin de
tener una congregacién amante de la Biblia y saturada de su conocimiento, "enteramente apta
para toda buena obra".

Arturo F. Wesley.
Montevideo, Uruguay.
1924.

Nota del Traductor:- Habiendo tenido ocasién de admirar la utilidad y belleza de esta obra, -y no
siendo la traduccién mas que un compendio de ella, limitado a una mitad de la obra-. no
resistimos al deseo de recomendar a los que conocen el idioma inglés que adquieran -y estudien
la obra original, donde, ademas de mayor amplitud en e tratamiento de los varios asuntos, asi
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como mayor suma de ilustraciones, hallaran muchisimas citas valiosas de otros autores. Esta
publicada
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Chapter 2
00b IntroducciAmn

INTRODUCCION

La Hermenéutica es la ciencia de la interpretacion. Dicho nombre se aplica, generalmente, a la
explicaciéon de documentos escritos y, por este motivo, puede definirse mas particularmente a la
Hermenéutica como la ciencia de interpretacion del lenguaje de los autores. Esta ciencia da por
sentado el he-cho de que existen diversas modalidades de pensamiento, asi como ambigliedades
de expresion; y tiene por oficio hacer desaparecer las probables diferencias que puedan existir
entre un escritor y sus lectores, de modo que éstos puedan comprender con exactitud a aquél.

La Hermenéutica Biblica, o Sagrada, es la ciencia de interpretacion del Antiguo y Nuevo
Testamentos. Siendo que estos dos documentos difieren en forma, lenguaje y condiciones
histéricas, muchos escritores han considerado preferible tratar por separado la Hermenéutica de
cada uno de ellos. Y siendo el Nuevo Testamento la revelacion mas plena, asi como la mas
moderna, su interpretacion ha recibido mayor y mas frecuente atencién. Pero es asunto discutible
si ese tratamiento separado de los dos testamentos es lo mejor. Es asunto de la mayor impor-
tancia el observar que, desde el punto de vista cristiano, el Antiguo Testamento no puede ser
plenamente comprendido sin la ayuda del Nuevo. El misterio del Cristo, cosa que en otras
generaciones no se hizo conocer a los hombres, fue revelado a los apostoles y profetas del N.
Testamento (Efes. 3: 5) y esa revelacion arroja inmensa claridad sobre muchos pasajes de las
Escrituras Hebreas. Por otra parte, es igualmente cierto que sin un conocimiento perfecto de las
Antiguas Escrituras es imposible tener una interpretacion cientifica del Nuevo Testamento. El
lenguaje mismo del Nuevo Testamento, aunque pertenece a otra familia de lenguas humanas, es
notablemente hebreo. El estilo, la diccién y el espiritu de muchas partes del Testamento Griego,
no pueden apreciarse debidamente por quienes no estén relacionados con el estilo y espiritu de
los profetas hebreos. También tenemos el hecho de que abundan en el A. T. los testimonios a
Cristo (Luc 24: 2744; Juan 5: 39; Actos 10: 43) la ilustracion y el cumplimiento de los cuales s6lo
pueden verse a la luz de la Revelacion Cristiana. En fin, la Biblia, en su conjunto, es una unidad
de hechura divina y existe el peligro de que al estudiar una parte de ella descuidando,
relativamente, otra parte, caigamos en métodos equivocados de exposicion. Las Santas
Escrituras deben estudiarse como un conjunto, porque sus diversas partes nos fueron dadas de
muchas maneras (Hebrews 1:1) y, tomadas en conjunto, constituyen un volumen que, en una
forma notable, se interpreta a si mismo.

La Hermenéutica tiende a establecer los principios, métodos y reglas que son necesarios para
revelar el sentido de lo qué esté escrito. Su objeto es dilucidar todo lo que haya de oscuro o mal
definido, de manera que, mediante un proceso inteligente, todo lector pueda darse cuenta de la
idea exacta del autor.

La necesidad de una ciencia de interpretacion es cosa que se impone en vista de las diversidades
mentales y espirituales de los hambres. Aun el trato personal entre individuos de una misma
nacion e idioma a veces se hace dificil y embarazoso a causa de los diferentes estilos de pen-

Sermonindex.net | Page 6



samiento y de expresion. El mismo apdéstol Pedro hallé en las epistolas de Pablo cosas dificiles
de entender (2 Pedro 3: 16) . Pero especialmente grandes y variadas son las dificultades para
entender los escritos de los que difieren de nosotros en nacionalidad y en lengua. Aun los eruditos
se hallan divididos en sus tentativas por descifrar e interpretar los registros del pasado.
Unicamente a medida que los exegetas vayan adoptando principios y métodos comunes de
procedimiento, la interpretacién de la Biblia alcanzara la dignidad y seguridad de una ciencia
establecida; pues si alguna vez el ministerio divinamente asignado de la reconciliacion, ha de
realzar el perfeccionamiento de los santos y la edificacion del cuerpo de Cristo, de manera de
traer a todos a la obtenciéon de la unidad de la fe y del conocimiento del Hijo de Dios (Efes. 4:
12-13) ello debe hacerse por medio de una interpretacion correcta y un empleo eficaz de la
Palabra de Dios. La interpretacién y aplicacion de esa Palabra debe descansar sobre una ciencia
sana y manifiesta de la Hermenéutica.

*k%k
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Chapter 3

101 Cualidades del IntAmrprete

CAPITULO | CUALIDADES DEL INTERPRETE

En primer lugar, el intérprete de las Escrituras, -y, en realidad, de cualquier libro que sea, -debe
poseer un, a mente sanay bien equilibrada; ésta es condicion indispensable, pues la dificultad de
comprensién, el raciocinio defectuoso y la extravagancia de la imaginacién, son cosas que
pervierten el raciocinio y conducen a ideas vanas y necias. Todos esos defectos, -y aun
cualquiera de ellos,- inutiliza al que los sufre para ser intérprete de la Palabra de Dios. Un
requisito especial del intérprete es la rapidez de percepcion. Debe gozar del poder de asir el
pensamiento de su autor y notar, de una mirada, toda su fuerza y significado. A esa rapidez de
percepcién debe ir unida una amplitud de vistas y claridad de entendimiento prontos a coger no
sélo el intento de las palabras y frases sino también el designio del argumento. Por ejemplo: al
tratar de explicar la Epistola a los Galatas, una percepcion rapida notara el tono apologético de
los dos primeros capitulos, la vehemente audacia de Pablo al afirmar la autoridad divina de su
apostolado y las importantes consecuencias de sus pretensiones. Notard, también, con cuanta
fuerza los incidentes personales a que se hace referencia en la vida y ministerio de Pablo entran
en su argumento. Se apreciara vivamente la apasionada apelacion a los "jgalatas necios!”, al
principio del capitulo tercero y la transicion natural, desde ese punto a la doctrina de la
Justificacion. La variedad de argumento y de ilustracion en los capitulos tercero y cuarto, y la
aplicacion exhortatoria y los consejos practicos de los dos ultimos capitulos también saltaran a la
vista; y entonces, la unidad, el intento, y la derechura de toda la epistola estaran retratados ante
el ojo de la mente como un todo perfecto, el que se ira apreciando mas y mas, a medida que se
afada atencion y estudio a los detalles y minucias.

El intérprete debe ser capaz de percibir rapidamente lo que un pasaje no ensefia, asi como de
abarcar su verdadera tendencia.

Un intelecto vigoroso no estard desprovisto de poder imaginativo. En las descripciones narrativas
se deja lugar para mucho que no se dice, y abundan hermosos pasajes en las Escrituras que no
pueden ser debidamente apreciados por personas carentes de poder imaginativo. El intérprete fiel
frecuentemente debe transportarse al pasado y pintar para su propia alma las escenas de los
tiempos antiguos. Debe poseer una intuicion de la naturaleza y de la vida humana que le permita
clocarse en lugar de los escritores biblicos y ver y sentir como ellos. Pero, a veces, ha acontecido
gue los hombres dotados de mucha imaginacion han sido expositores poco seguros. Una fantasia
exuberante se halla expuesta a errar en el juicio, introduciendo conjeturas y fantasias en lugar de
exégesis valida. La imaginacion corregida y bien disciplinada se asocia al poder de la concepcién
y del pensamiento abstracto, hallandose asi en aptitud de formar, si se le piden, hip6tesis para
usarlas en ilustraciones o en argumentos.

Pero, -sobre toda otra cosa, un intérprete de las Escrituras necesita un criterio sano y sobrio. Su
mente debe tener la competencia necesaria para analizar, examinar y comparar. No debe dejarse
influir por significados ocultos, por procesos espiritualizantes ni por plausibles conjeturas. Antes
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de pronunciarse, debe pesar todos los pro y los contra de alguna posible interpretacion; debe
considerar si sus principios son sostenibles y consecuentes consigo mismos; debe balancear las
probabilidades y llegar a conclusiones con las mayores precauciones posibles. Es dable entrenar
y robustecer un criterio semejante, un discernimiento lleno de fina observacion, y no debe
economizarse trabajo en constituirlo en un habito de la mente, tan seguro como digno de
confianza.

Los frutos de semejante discernimiento seran la correccion y la delicadeza. El intérprete del libro
sagrado hallard la necesidad de estas cualidades para descubrir las multiples bellezas y
excelencias esparcidas en rica profusion por sus paginas. Pero tanto su gusto como su criterio
deben recibir la instruccidon necesaria para discernir entre los ideales verdaderos y los falsos. La
honestidad a toda costa, asi como la sencillez de la gente del mundo antiguo, hieren muchos
tontos refinamientos de la gente moderna. Una sensibilidad exagerada halla, a veces, motivos
para ruborizarse por algunas expresiones que en las Escrituras aparecen sin la mas minima idea
de impureza. En tales casos, el gusto correcto leera de acuerdo con el verdadero espiritu del
escritor y de su época.

En la interpretacion de la Biblia, en todas partes hallamos que se da por sentado que ha de
hacerse uso de la razon. La Biblia viene a nosotros en la forma del lenguaje humano, apela a
nuestra razon vy juicio; invita a la investigacion y condena una incredulidad ciega. Debe ser
interpretada como cualquier otro volumen, mediante una rigida aplicacion de las mismas leyes del
lenguaje y el mismo analisis gramatical. Aun en aquellos pasajes de los que puede decirse que se
hallan fuera de los limites a que alcanza la razén, en el reino de la revelacién sobrenatural,
compete al criterio racional el decir si realmente la revelacion de que se trata es sobrenatural. En
asuntos que estan mas alla del alcance de su vision, puede la razon, con argumentos validos,
explicar su propia incompetencia y por la analogia y diversas sugestiones demostrar que hay
muchas cosas que estan fuera de su dominio, las que, a pesar de ello, son verdaderas y
enteramente justas, ,y deben aceptarse sin disputas. De esta manera la razén misma puede ser
eficaz para robustecer la fe en lo invisible y eterno.

Pero es conveniente que el expositor de la Palabra de Dios cuide de que todos sus principios y
sus procedimientos de raciocinio sean sanos y tengan consistencia propia. No debe colocarse
sobre premisas falsas. Debe abstenerse de dilemas que acarrean confusion. Sobre todo, debe
evitar el precipitarse a establecer conclusiones faltas del debido apoyo. No debe jamas dar por
sentado lo que sea de caracter dudoso o esté en tela de juicio. Todas esas falacias l6gicas deben,
necesariamente, viciar sus exposiciones y constituirle en un guia peligroso. El empleo correcto de
la raz6n en la exposicion biblica se hace visible en el proceder cauteloso, en los principios sélidos
adoptados, en la argumentacion firme y concluyente, en la sobriedad del ingenio desplegado y en
la integridad honesta y llena de consistencia propia mantenida en todas partes. Semejante
ejercicio de la razon siempre se hara recomendable a la conciencia piadosa y al coraz6n puro.

En adicion a las cualidades que hemos mencionado, el intérprete debiera ser "apto para ensefiar"
(2 Timothy 2:24). No s6lo debe ser capaz de entender las Escrituras sino también de exponer a
otros, en forma vivida y clara, lo que él entiende. Sin esta aptitud, todas sus otras dotes y
cualidades de poco o nada le serviran. Por consiguiente, el intérprete debe cultivar un estilo claro
y sencillo, esforzandose en el estudio necesario para extraer la verdad y la fuerza de los oraculos
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inspirados de manera que los demas los entiendan facilmente.
Cualidades Espirituales

Ante todo, el intérprete necesita una disposicién para buscar y conocer la verdad. Nadie puede
emprender correctamente el estudio y exposicion de lo que pretende ser la revelacion de Dios,
estando su corazoén influido por preocupaciones contra tal revelacién o si, aun por instante, vacila
en aceptar lo que su conciencia y su criterio reconocen como bueno. El intérprete debe tener un
deseo sincero de alcanzar el conocimiento de la verdad y de aceptarla cordialmente una vez
alcanzada. El amor de la verdad debiera ser ferviente y ardiente, de modo que engendre en el
alma entusiasmo por la Palabra de Dios. El exegeta habil y profundo es aquel cuyo espiritu Dios
ha tocado y cuya alma esté avivada por las revelaciones del cielo. Ese fervor santificado debe ser
disciplinado y controlado por una verdadera reverencia. "El temor de Jehova es el principio de la
sabiduria". (Proverb. 1: 7). Tiene qué existir un estado devoto de la mente al mismo tiempo que el
puro deseo de conocer la verdad. Finalmente, el expositor de la Biblia necesita gozar de una co-
munion viva con el Espiritu Santo. Por medio de una profunda experiencia del alma debe alcanzar
el conocimiento salvador que es en Cristo; y en proporcion a la profundidad y plenitud de tal
experiencia, conocera la vida y la paz de la "mente del Espiritu” (Romans 8:6) . De modo que
quien quiera conocer y explicar a otros "los misterios del “Reino de los cielos" (Matthew 13:11)
debe entrar en bendita comunién con el Santo. Nunca debe dejar de orar (Efes. 1: 17-18) "que el
Dios del Sefior nuestro Jesucristo, el Padre de gloria le dé espiritu de sabiduria y de revelacién en
el pleno conocimiento de él, alumbrados los ojos de su corazén para que sepa cudl sea la
esperanza de su vocacion y cudles las riquezas de la gloria de su herencia en los santos, y cual
aquella supereminente grandeza de su poder para con nosotros, los que creemos".

*k%
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Chapter 4
102 MAmtodos de InterpretaciAmn

CAPITULO Il METODOS DE INTERPRETACION

La historia de la exposicion biblica, tal como se la descubre en las obras de los grandes exegetas
y criticos, nos muestra los diversos métodos que han prevalecido en varios periodos.
Indudablemente, al través de los siglos, el sentido comin de los lectores ha aceptado el
significado obvio de las principales partes de la Biblia; pues, como lo hace notar Stuart: "Desde el
primer instante en que un ser humano se dirigio a otro, mediante el uso del lenguaje, hasta la hora
actual, las leyes esenciales de la interpretacion fueron, -y han continuado siéndolo-, un asunto
practico. La persona a quien se hablaba, siempre ha sido un intérprete en cada caso en que ha
oido y entendido lo que se le decia. Por consiguiente, toda la raza humana es, y siempre ha sida,
intérprete. Esto es una ley de su naturaleza racional, inteligente y comunicativa”. La mayor parte
de los métodos de explicacién erréneos y absurdos tienen su origen en falsas ideas acerca de la
Biblia misma. Por una parte hallamos una reverencia supersticiosa por la letra de la Escritura, lo
gue induce a escudrifiar en busca de tesoros de pensamiento escondidos en cada palabra; por
otra parte, los prejuicios y suposiciones hostiles a las Escrituras han engendrado métodos de
interpretacion que pervierten, -y a menudo contradicen-, las declaraciones mas claras de las
Escrituras. Las antiguas exposiciones judaicas del Antiguo Testamento exhiben numerosos
métodos absurdos de interpretacion. Por ejemplo, las letras de una palabra eran reducidas a su
valor numérico; luego se buscaba alguna otra palabra o declaracion que contuviera las mismas
letras en otro orden, u -otras letras que sumaran el mismo valor numérico y, halladas, se
consideraban las dos palabras como equivalentes en significado. El valor numérico de las letras
que, en hebreo, componen el nombre "Eliezer", es trescientos dieciocho, igual al nUmero de los
siervos de Abraham (Gén. 14: 14) de lo cual se inferia que el mayordomo de Abraham, Eliezer,
era tan poderoso solo como los otros trescientos. Y asi, por medio de ingeniosas manipulaciones,
toda forma gramatical rara, todo caso de pleonasmo o de elipsis, o el empleo de cualquier
particula aparentemente superflua, se la hacia contribuir algin significado notable. Es facil ver
gue métodos tan caprichosos necesariamente tenian que envolver la exposicion de las Escrituras
en la mayor confusion.

Y sin embargo, los eruditos rabinos que tales métodos empleaban buscaban por estos medios
demostrar las multiples excelencias y sabiduria de sus libros sagrados. Asi que el estudio de las
antiguas exégesis judias es de muy poco valor para dar con el verdadero significado de las
Escrituras. Los métodos de procedimiento son fantasticos y arbitrarios y alientan el hébito
pernicioso de escudrifiar los oraculos de Dios con objetos que soélo tiene en vista el satisfacer
curiosidades insanas. Pero para ilustrar antiguas opiniones judias, especialmente para la
elucidacion de ciertas doctrinas y costumbres -y, a veces, para la critica del texto hebreo- los
comentarios de los rabinos pueden ser de mucha utilidad.

El método alegdrico de interpretacion obtuvo prominencia, desde temprano, entre los judios de
Alejandria.
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Generalmente se atribuye su origen a la mezcla de la filosofia griega con las concepciones
biblicas acerca de Dios. Muchas de las teofanias y de los antropomorfismos del Antiguo
Testamento repugnaban a las mentes filosoficas; de alli el esfuerzo por descubrir detras de la
forma exterior una sustancia interna de verdad. A menudo se trataron las narraciones biblicas
como los mitos griegos, explicandolas, ora como una incorporacion histérica, ora como una
incorporacion enigmatica de las lecciones morales y religiosas. El representante mas distinguido
de la interpretacion alegérica judia, fue Filon, de Alejandria, y un mal ejemplo de sus
alegorizaciones se halla en las siguientes observaciones acerca de los rios del Edén (Gén
2:10-14). Dice Filon:

Con estas palabras Moisés se propone bosquejar las actitudes particulares. Y también ellas son
cuatro en numero: prudencia, templanza, valor y justicia. Ahora bien, el rio mayor, del cual fluyen
los cuatro ramales, es la virtud genérica, a la que ya hemos llamado bondad; y los cuatro ramales
son el mismo ndamero de virtudes. La virtud genérica, por consiguiente, deriva su principio del
Edén, que es la sabiduria de Dios, la que se regocija y alegra y triunfa, deleitandose y honrandose
en una sola cosa, su Padre, Dios. Y las cuatro virtudes particulares son ramas de la virtud
genérica, la cual, como un rio, bafia todas las buenas acciones de cada una, con una abundante
corriente de beneficios".

Alegorias analogas abundan en las primitivos padres cristianos. Asi vemos que Clemente de
Alejandria, comentando sobre la prohibicién mosaica de comer el cerdo, el halcon, el aguila y el
cuervo, hace la siguiente observacion: "El cerdo es el emblema de la codicia voluptuosa y sucia,
de alimento... El aguila indica latrocinio, el halcon injusticia y el cuervo voracidad". Acerca de
Exodo 15: 1, "Jehova se ha magnificado... echando en la mar al caballo y su jinete". Clemente
observa: "Al efecto brutal y con muchos miembros, la codicia, con el jinete montado, que da las
riendas a los placeres, lo lanza al mar, -arrojandolos a los desérdenes del mundo”. Asi también
Platén, en su libro acerca del alma (Timaeus), dice que "el cochero y el caballo que dispararon- (la
parte irracional, que se divide en dos, en cdlera y en concupiscencia)- caen; de modo que el mito
da a entender que fue por medio de la lascivia de los corceles que Phaethon fue arrojada”.-

El método alegérico de interpretacion se basa en una profunda reverencia por las Escrituras y un
deseo de exhibir sus multiples profundidades de sabiduria. Pero se notara inmediatamente que su
costumbre es desatender el significado comun de las palabras y dar alas a toda clase de ideas
fantasticas. No extrae el significado legitimo del lenguaje del autor sino que introduce en él todo lo
gue al capricho o fantasia del intérprete se le ocurre. Como sistema, pues, se coloca fuera de
todos los principios y leyes bien definidos.

En bastante estrecha alianza con la Interpretacién Alegérica hallamos a la Mistica, segun la cual
deben buscarse multiples profundidades y matices de significado en cada palabra de la Biblia. Por
lo tanto los interpretes aleg6ricos, muy naturalmente, caen en muchas cosas que deben
clasificarse con las teorias misticas. Clemente de Alejandria sostenia que las leyes de Moisés
contienen un cuadruplo significado, el natural, el mistico, el moral y el profético. Origenes
sostenia que como la naturaleza humana consiste en cuerpo, alma y espiritu, asi también las
Escrituras tienen un correspondiente triple sentido: el corporal o literal, el psiquico o moral y el
espiritu, al que él, mas tarde distingue como alegorico, tropoldgico y anagoégico. En la primera
parte del siglo IX, el erudito Rhabanus Maurus recomendaba cuatro métodos de exposicion, el

Sermonindex.net | Page 12



historico, el alegérico, el anagégico y el tropoldgico. Observa él:

"Por medio de éstos, la madre Sabiduria alimenta los hijos de su adopcidn. A los jévenes y los de
tierna edad concede bebida, en la leche de la historia; a los que se han aprovechado de la fe,
alimento en el pan de la alegoria; a los buenos, a los que luchan esforzandose en buenas obras,
les da una porcion que satisface en el rico nutrimento de la tropologia. A aquellos, en fin, que se
han elevado sobre el nivel comln de la humanidad, por medio de un menosprecio de las cosas
terrenas y han avanzado a lo mas elevado por medio de deseas celestiales, les da la sobria
embriaguez de la contemplacién tedrica en el vino de la anagogia... La Historia, que narra
ejemplos de hombres perfectos, excita al lector a imitar la santidad de ellos; la alegoria lo excita a
conocer la verdad en la revelacién de la fe; la tropologia lo alienta al amor a la virtud por el
mejoramiento de la moral; y la anagogia promueve los deseos de felicidad eterna por la
revelacion de goces eternos... Puesto que parece- que mediante estos cuatro modos de
entendimiento las Escrituras descubren todas las cosas secretas que hay en ellas, debiéramos
considera cuando deben ser entendidas segln uno de esos modos; segun los cuatro juntos".

Entre los intérpretes misticos podemos colocar también al famoso Emmanuel Swedenborg, quien
sostenia la existencia de un triple sentido de las Escrituras, de acuerdo con lo que él titulaba "la
Ciencia de las Correspondencias". Asi como hay tres cielos, el bajo, el medio y el superior, asi
hay tres sentidos en la Palabra: el natural o literal, el espiritual y el celestial. Dice él:

"La Palabra en su letra, es como una alhajera, donde vemos, en orden, piedras preciosas, perlas
y diademas; y cuando un hombre aprecia la Palabra santa y la lee para provecho de su vida, los
pensamientos de su mente son, comparativamente, como quien tiene en sus manos semejante
mueble y lo envia hacia el cielo; y en su ascension se abre y las cosas preciosas que en él hay
llegan a los angeles, quienes se deleitan profundamente al verlas y examinarlas. Este deleite de
los angeles se comunica al hombre y forma consorcio y también una comunicacion de
percepciones”.

Explica el mandamiento: "No mataras" (Exodus 20 13), primeramente en su sentido natural, como
prohibiendo el asesinato y también el acariciar pensamientos de odio y de venganza; en segundo
lugar, en sentido espiritual, como prohibiendo "portarse como diablo y destruir el alma de un
hombre"; y, en tercer lugar, en el sentido celestial los angeles entienden por matar, el aborrecer al
Sefior y la Palabra.

Algo semejante al mistico es el modo de exposicion Pietista, segun el cual el intérprete pretende
ser guiado por "una luz interna", recibida como "una uncion del Santo" (1 Juan 2: 20) . Las reglas
de la gramética y el significado y el uso comdn se abandonan, sosteniéndose que la Luz interna
del Espiritu es el Revelador permanente e infalible. Algunos de los Ultimos pietistas de Alemania,
asi como los cuaqueros de Inglaterra y de Norte América, se han dado, especialmente, a esta
manera de manejar las Escrituras. Naturalmente, debiera suponerse que esta santa luz interna
nunca se contradiria ni guiaria a sus seguidores a diversas exposiciones de un mismo texto, pero
las interpretaciones divergentes e irreconciliables prevalecientes entre los adherentes de este
sistema demuestran que la tal "luz interna" no merece confianza: Como los sistemas alegoérico y
mistico, de interpretacion, el Pietismo admite la santidad de las Escrituras y busca en ellas
lecciones de vida eterna, pero en cuanto a principios y reglas de exégesis es mas ilegal e
irracional. El alegorista profesa seguir ciertas analogias y correspondencias pero el cuaquero
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pietista es ley para si mismo, de modo que su propio sentimiento o fantasia subjetivos es lo que
pone fin a toda controversia. El se establece como un nuevo oraculo, y en tanto que profesa
seguir la palabra escrita de Dios, establece su propio dicho como otra revelacion. Es muy natural
gue semejante proceder nunca se podra recomendar al sentido comudn ni al juicio racional.

Un método de exposicion que debe su origen al famoso J. S. Semler, padre de la escuela
destructiva del Racionalismo Aleman, es conocido con el nombre de Teoria del Acomodamiento.
Segun ella, las ensefianzas biblicas acerca de los milagros, el sacrificio vicario y expiatorio, la
resurreccion, el juicio eterno y la existencia de angeles y demonios, deben considerarse como
acomodamientos a las ideas supersticiosas, las preocupaciones y la ignorancia de la época. De
esta manera se hacia a un lado todo lo sobrenatural. Semler se obstiné en la idea de que
debemaos distinguir entre religion y teologia y entre la piedad personal y la ensefianza publica de
la Iglesia.  Rechazé la doctrina de la inspiracién divina de las Escrituras y sostuvo que como el
Antiguo Testamento fue escrito para los judios, cuyas ideas religiosas eran estrechas y erradas,
no podemos aceptar sus ensefianzas como una regla general de fe. Sostenia él que el Evangelio
segun Mateo fue preparado para judios que estaban fuera de Palestina, asi como el de Juan fué
escrito para cristianos saturados, en mayor o menor grado, de cultura griega. Pablo, al principio,
se adapto a las modalidades judias de pensamiento con la esperanza de atraer al Cristianismo a
muchos de sus compatriotas; pero, fracasando en su propdsito, se volvio a los gentiles y alcanzo
gran distincion al presentar el Cristianismo como una religion para todos los hombres. Por
consiguiente, los diferentes libros que componen las Escrituras habian tenido por objeto,
Unicamente, servir a una necesidad del momento y muchas de sus declaraciones pueden, sin
mayores tramites, hacerse a un lado como falsas.

La objeciéon fatal para este método de interpretacion es que, necesariamente, impugnan la
veracidad y el honor de los escritores sagrados y aun el del mismo Hijo de Dios, pues los
representa a todos en connivencia para disimular tos errores y la ignorancia del pueblo y para
confirmarles a ellos y a todos los lectores de la Biblia en tales ignorancias y error. Admitir
semejante principio en nuestras exposiciones de la Biblia significaria desprendernos de nuestras
anclas y dejarnos llevar, mar afuera, por sobre las revueltas aguas de la conjetura y la
incertidumbre.

Aunque sea de paso, debemos mencionar lo que generalmente se llama la Interpretacion Moral, y
gue debe su origen al célebre filésofo Kant. La prominencia que da a la razon pura y al idealismo
mantenido en su sistema metafisico, conducen, naturalmente, a la practica de hacer inclinar las
Escrituras a las exigencias preconcebidas de la razon porque aunque toda la Escritura sea dada
por inspiracién de Dios, tiene por su valor y propésito practicos la mejora moral del hombre. De
aqui que cuando del sentido literal e histérico de un pasaje no pueda extraerse ninguna leccién
moral provechosa que se recomiende a la razén préctica, estamos en libertad de hacerla a un
lado y de dar a las palabras un significado compatible con la religion de la razén. Se sostiene que
tales exposiciones no deben ser acusadas de faltas de sinceridad, por cuanto no debe
presentarselas como el significado estricto de los sagrados escritores sino, Unicamente, como un
significado que ellos, probablemente, pudieron haber intentado dar. El Gnico valor real de las
Escrituras es ilustrar y confirmar la religion de la razén.

Sermonindex.net | Page 14



Facil es ver que semejante sistema de interpretacion, que publicamente desconoce el sentido
gramatical e histérico de la Biblia, no puede tener reglas dignas de confianza o consistentes. Al
igual que los métodos mistico y alego6rico, deja todo librado a la fe o a la fantasia del intérprete.

Tan expuestos a la objecién y a la critica son todos esos métodos de interpretacion que no hay
por qué sorprenderse si los vemos reemplazados por otros extremos. De todas las teorias
racionalistas, la Naturalista es la mas violenta y radical. Una aplicacion rigida de esta teoria la
hallamos en el Comentario del Nuevo Testamento, por Paulus, en el que se sostiene que el critico
biblico debiera siempre hacer distincién entre lo que son hechos y lo que son meras opiniones.
Acepta la verdad histérica de las narraciones de los evangelios pero sostiene que la manera de
explicarlas es asunto de opinion. Rechaza toda agencia sobrenatural en los asuntos humanos y
explica los milagros de JesuUs ora coma actos de bondad, ora como demostraciones de pericia
medica, o como ilustraciones de sagacidad y tacto personales, registrados en la narracion de una
manera caracteristica de la época y de las opiniones de los diversos escritores. El caminar de
Jesus sobre las aguas, era, simplemente, una caminata por la playa; el bote estuvo todo el tiempo
tan cerca de la orilla, que cuando Pedro salt6 al agua, Jesus pudo alcanzarle y salvarle desde la
playa. La excitacién fue tan grande y tan profunda la impresién sobre los discipulos, que les pare-
cio que Jesus, milagrosamente, habia caminado sobre las aguas e ido en su auxilio.

El milagro aparente de alimentar a cinco mil personas con cinco panes, se realizo, sencillamente,
por el ejemplo que Jesus ordend a sus discipulos que dieran, de distribuir a los que les rodeaban
de las pocas provisiones que tenian. Este ejemplo fue pronto seguido por otros grupas T se hallé
gue habia comida mas que suficiente para todos. Lazaro no murié realmente; sufrié un desmayo y
se le creyd muerto. Jesus sospechd estas cosas v, llegando a la tumba en el momento oportuno,
hallé6 confirmada su suposicion; y su sabiduria y poder, en este caso, hicieron una impresion
profunda y duradera.

Se vio inmediatamente que este estilo de exposicion anulaba las leyes racionales del lenguaje
humano al mismo tiempo que minaba la credibilidad de toda la Historia. Por otra parte exponia los
libros sagrados a toda clase de satiras. S6lo por muy corto tiempo despert6 algin interés.

El Método Naturalista de interpretacion fue seguido por el Mitico. Su mas distinguido
representante fue David Federico Strauss, cuya "Vida de Jesus", publicada primeramente en
1835, cred profunda sensacion en el mundo cristiana. La teoria mitica, tal como Strauss la
desarrollé y la aplicé rigidamente, era una aplicacion logica y consistente que se hacia a la
exposicion biblica dé la doctrina de Hegel (panteista) de que la idea de Dios y del absoluto no
brota milagrosamente ni se revela en el individuo, sino que se desarrolla en la conciencia de la
humanidad. Segun Strauss, la idea mesianica se desarrollé6 gradualmente en las expectativas y
anhelos de la Nacion Judia y en la época en que JesUs aparecid ella estaba alcanzando su
completa madurez. El Cristo habia de surgir de la linea de David, nacer en Bethlehem, ser un
profeta semejante a Moisés y hablar palabras de infalible sabiduria. Su época habia de estar llena
de sefales y maravillas. Se abririan los ojos de los ciegos, se destaparian los oidos de los sordos
y las lenguas de los mudos cantarian. Entre estas esperanzas y expectativas aparecié Jesus, un
israelita de notable belleza y fuerza de caracter, quien, por su excelencia y sabia conducta hizo
una poderosa impresion sobre sus amigos y allegados. Después de su fallecimiento. sus
discipulos no so6lo cedieron a la conviccién de que debi6 resucitar de entre los muertos sino que
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empezaron a asociarse con todos sus ideales mesianicos. El argumento de ellos era: "Tales y
tales cosas deben haber pertenecido a Cristo: JesUs era el Cristo; por consiguiente, tales y tales
cosas le acontecieron”. La visita de los sabios del Oriente fué sugerida por la profecia de Balaam
acerca de la "estrella de Jacob" (NUm. 24: 17). La huida de la santa familia a Egipto fué sacada de
la huida de Moisés a Madian y la masacre de los nifios de Bethlehem, de la orden del faraén que
ordend destruir todos los varoncitos que nacieran a los israelitas en Egipto. La alimentacion
milagrosa de los cinco mil, con unos cuantos panes, fue un arreglo de la historia del mana tomada
del A. Testamento. La transfiguracion en el Monte se tomd de los relatos acerca de Moisés y de
Elias en el Monte de Dios. En fin, Cristo no instituy6 la Iglesia Cristiana ni envié su Evangelio a los
pueblos segun lo relata el N. Testamento; antes bien, el Cristo de los evangelios fue la creacion
mitica de la Iglesia primitiva. Unos adoradores entusiastas revistieron la memoria de aquel
hombre, Jesus, con todo lo que pudiera engrandecer su nombre y su caracter como el Mesias del
mundo. Pera el analisis critico debe determinar lo que es hecho y lo que es ficcion. A veces puede
ser imposible trazar la linea divisoria.

Entre los rasgos mediante los cuales debemos distinguir el mito, Strauss da los siguiente
ejemplos: Una narracion no es historica (1) cuando sus declaraciones son irreconciliables con las
leyes conocidas y universales que; rigen el curso de los acontecimientos; (2) cuando es incon-
secuente consigo misma o con otros relatos de la misma cosa; (3) cuando los actores conversan
poéticamente o en discurso de elevado lenguaje, inadecuado a su educacion y posicion; (4)
cuando la sustancia esencial, lo fundamental de un asunto de que se da cuenta, es inconcebible
en si mismo o se halla en notable armonia con alguna idea mesianica de los judios de aquella
época. No es necesario que entremos en una exposicion detallada de las falacias de esta teoria
mitica. Basta el observar, sobre las cuatro reglas enumeradas, que la primera niega,
dogmaticamente, la posibilidad del milagro; la segunda (especialmente en manos de Strauss)
supone, virtualmente, que cuando dos relatos difieren entre si, ambos deben ser falsos. La
tercera carece de valor mientras no se demuestre claramente, en cada caso, lo que es apropiado
o conveniente y lo que no lo es; y en cuanto a la cuarta, si se la reduce a ultimo analisis, resulta
simplemente una apelacion a las nociones subjetivas que uno posea. A estas consideraciones
debe afiadirse el hecho de que el Jesus que los evangelios nos describen es sumamente distinto
del concepto judio de su época, acerca del Mesias. Es demasiado perfecto y maravilloso para ser
el producto de la fantasia humana. Los mitos solo surgen en épocas no historicas y eso, largo
tiempo después de la persona o acontecimiento que representan; en tanto que JesUs vivio T
realizé sus maravillosas obras en el periodo mas critico de la civilizacion griega y de la romana.
Por otra parte los escritos del N. Testamento se publicaron demasiado pronto, después de la
aparicion actual de Jesus, lo que impide la incorporacién de semejante desarrollo mitico como
Strauss pretende. Esforzandose por demostrar de qué manera la Iglesia, espontaneamente,
originé al Cristo de los evangelios, toda esta teoria nos deja a obscuras, sin mostrarnos causa o
explicacion suficiente del origen de la Iglesia y del Cristianismo mismo. La interpretacion mitica no
ha tenido aceptacion entre los estudiantes cristianos y tiene muy pocos adeptos en la época
actual.

Los cuatro métodos de interpretacion ultimamente mencionados pueden, a una, ser designados
como racionalistas; pero bajo este nombre caben también otros que armonizan con la teoria
naturalista, la mitica, la moral y la acomodativa, en cuanto a negar el elemento sobre. natural de
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la Biblia. Los métodos peculiares por medio de los cuales los sefiores F. C. Baur, Renan,
Schenkel y otros criticos racionalistas, han tratado de retratar la vida de JesUs y de explicar el
origen de los evangelios, de los Actos y de las Epistolas, frecuentemente envuelven principios
igualmente peculiares de interpretacion. Siga embargo, todos estos escritores proceden con
suposiciones que, de hecho, dan por sentado lo que estda en discusion entre naturalistas y
super-naturalistas. Pero todos difieren entre si notablemente. Baur rechaza la teoria mitica de
Strauss y halla en los partidos petrino y paulino de la Iglesia Primitiva el origen de muchos de los
escritos neotestamentarios. Estos partidos o facciones surgieron con motivo de la abolicion de
ceremoniales del A. Testamento y del rito de la circuncision. A los Actos de los Apostoles los
considera como el monumento de pacificacion entre estos partidos rivales, efectuada en la
primera parte del siglo segundo. Representa al libro, en su mayor parte, como una ficcioén, en la
cual su autor, discipulo de Pablo, representa a Pedro como el primero en predicar a los gentiles, y
a Pablo como conformandose a diversas costumbres judias, asegurandose, en tal forma, una
reconciliacion entre los cristianos petrinos y paulinos. Por su parte, Renan sostiene una teoria
legendaria acerca del origen de los evangelios y atribuye los milagros de Jesus, al igual que las
maravillas de los santos medioevales, en parte a la ciega adoracion y al entusiasmo de sus
adeptos y, en parte, al fraude piadoso. Schenkel trata de hacer inteligibles la vida y el caracter de
Cristo despojandolo de lo divino y milagroso y presentandonos simplemente a un hombre.

Es justo hacer notar que todas estas teorias racionalistas se destruyen una a la otra. Strauss le
pincho el parche al método naturalista de Paulus y Baur demostré que la teoria mitica de Strauss
es insostenible. Renan se pronuncia contra las teorias de Baur y demuestra lo manifiesto del
fraude de pretender que las facciones petrina y paulina sean la explicacion del origen de los libros
del N. Testamento, a la vez que esos libros expliquen lo de las facciones. El propio método de
critica, de Renan, parece ser completamente sin ley, y sus observaciones llenas de ligereza y
capciosas han hecho que muchos de sus lectores le consideren falto de toda conviccion seria o
sagrada y como hombre listo para emplear cualquiera clase de medios con tal de lograr su fin. Lo
vemos continuamente introduciendo en las Escrituras sus propias ideas y haciendo decir a sus
escritores lo que, probablemente, jamas sofiaron. Por ejemplo, supone que el hombre rico fue al
lugar de sufrimiento porque era rico y que Lazaro fue glorificado a causa de su extrema pobreza.
Muchas de sus interpretaciones se basan en las suposiciones mas insostenibles y son indignas
de tomarlas en serio para refutarlas. El resultado l6gico esta mucho mas alla de su exégesis, en
las cuestiones fundamentales de un Dios personal y de’ una providencia predominante.

El desarrollo de la filosofia especulativa por medio de Kant, Jacobi, Herbart, Fichte, Schelling y
Hegel ha ejercido un influjo profundo sobre las mentes criticas de Alemania y ha afectado el estilo
y métodos exegéticos de muchos de los grandes estudiantes biblicos del siglo XIX. Esta filosofia
ha tendido a hacer intensamente subjetiva la mente alemana y ha impulsado a no pocos teélogos
a mirar tanto la Historia como las doctrinas en relacion con alguna teoria preconcebida, mas bien
gue en sus aspectos practicos sobre la vida humana. Asi vemos que los métodos criticos de
Reuss, Kuenen y Wellhausen, en su tratamiento de la literatura del A. Testamento parecen basa-
dos, no tanto en un examen ingenuo de todo el contenido de los libros sagrados de Israel, como
sobre la aplicacion de la filosofia de la historia humana a los libros. Un estudio desapasionado de
las obras de estos criticos induce a creer que .los argumentos detallados con que pretenden
sostener sus posiciones, no son los verdaderos pasos del camino andado para alcanzar sus
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primeras conclusiones. Los varios ataques a la autoridad mosaica del Pentateuco se ve
claramente que ha sido una sucesion de arreglos. Una teoria critica ha dado lugar a otra como en
los ataques a la credulidad de los evangelios; y los métodos empleados son especialmente de la
naturaleza de un alegato especial para mantener una teoria preconcebida. Reuss, en el prefacio
de su gran obra acerca de la Historia de las Escrituras Judias nos dice que su punto de vista no
es el de historia biblica sino uno inferido de la comparacion de los cddigos legales y comenzando
con una "intuicion" él se propuso "hallar el hilo de Ariadna que guiase fuera del laberinto de las
hip6tesis corrientes acerca del origen de los libros mosaicos y otros libros del A. Testamento, a la
luz de un curso psicolégicamente inteligible de desarrollo para el pueblo israelita". Por
consiguiente, su procedimiento es una tentativa ingeniosa para hacer que su filosofia de la
historia en general explique los registros de la historia de Israel; y, lejos de interpretar de acuerdo
con principios legitimos los registros escritos, €l los re-arregla de acuerdo con su fantasia y, de
hecho, fabrica una nueva historia notablemente inconsistente con el significado obvio de los
antiguos registros.

Los ataques escépticos y los racionalistas contra las Escrituras han hecho surgir un método de
interpretacion que podemos llamar apologético. Se propone defender, a toda costa, la
autenticidad, genuinidad y credibilidad del sagrado canon, y sus puntos de vista y métodos son
tan semejantes al de la Exposicién Dogmatica de la Biblia, que presentamos los dos juntos. La
fase mas criticable de restos métodos es que ellos, de hecho, parten con el objeto ostensible de
sostener una hipotesis preconcebida. La hipétesis puede ser correcta, pero ese procedimiento
siempre esta expuesto a conducirnos al error.

Trata constantemente de descubrir deseados significados en las palabras y de desconocer el
objeto y propésito general del escritor. Hay casos en los que esta bien que se adopte una
hipotesis y se la emplee como un medio de investigacion; pero en todos esos casos la hipotesis
sélo se adopta tentativamente, no la afirma dogméticamente.

En la exposicion de la Biblia, la apologia y el dogma tienen su puesto legitimo. La correcta
apologia defiende los libros sagrados contra la critica desenfrenada o capciosa y presenta sus
derechos a ser considerados como la revelacién de Dios.

Pero esto solo puede hacerse siguiendo métodos racionales y por medio del uso de una légica
convincente. Asi también las Escrituras son provechosas para el dogma, pero es necesaria que
se demuestre que el dogma es una ensefianza legitima de las Escrituras y no una simple idea
tradicional que nuestras preocupaciones quieren afiadir a las Escrituras. El exterminio de los
cananeos, la poligamia de los santos del A. Testamento y la complicidad de éstos en el asunto de
la esclavitud, son sucesos susceptibles de explicaciones racionales y, en tal sentido, de una
apologia correcta. El apologista correcto no tratara de justificar las crueldades de las antiguas
guerras ni sostendra que Israel tenia derechos legales sobre Canaan, ni juzgara necesario
defender la préactica de la poligamia o de la esclavitud por hombres eminentes del A. Testamento.
Lo que hara sera dejar los hechos y declaraciones tales como aparecen en su propia luz pero los
guardara contra falsas inferencias y conclusiones temerarias. De la misma manera, las doctrinas
de la Trinidad, de la divinidad de Jesucristo, la personalidad del Espiritu Santo, la expiacién
vicaria, la justificacion, la regeneracion, la santificacion y la resurreccion estan firmemente
basadas en las Escrituras; pero cuan anticientificos y cuan censurables son muchos de los

Sermonindex.net | Page 18



métodos por medio de los cuales se han mantenido estas y algunas otras doctrinas. Cuando un
tedlogo adopta el punto de vista de un credo eclesiastico y desde esa posicion, con aire de
polemista, procede a buscar textos biblicos aislados, favorables a si mismo o desfavorables a su
adversario, es mas que probable que se exceda. Su credo podra ser tan verdadero como la
misma Biblia, pero su método es reprensible. Como ejemplo de lo que decimos, ahi estan las
disputas de Lutero y Zwinglio acerca de la consubstanciacion. Léase también la literatura
polemista de las controversias antinomianas, calvinistas y sacramentalistas. Se revuelve toda la
Biblia tratandolas como si ella fuese una coleccién atomica de textos de prueba dogmatica. jCuan
dificil es, aun en el dia de hoy, para el te6logo y polemista, el conceder que el verso 7 del capitulo
5 Deuteronomy 1:1-462 Juan, sea espurio! Es menester recordar que ninguna apologia es sana ni
ninguna doctrina segura, si descansan sobre métodos faltos de critica o si proceden de
suposiciones dogmaticas. Semejantes procedimientos no son exposiciones sino imposiciones.
Por otra parte, el habito de tratar con menosprecio las opiniones de los demas, o de declarar lo
gue un pasaje dado debe significar y lo que de ninguna manera puede significar, no es cosa que
pueda captarse la confianza de hombres estudiosos que piensan por si mismos. Hengstenberg y
Ewald representaron dos extremos opuestos de opinién: pero el dogmatismo imperioso y ofensivo
de sus escritos ha restado mucho al influjo de sus contribuciones a la literatura biblica,
contribuciones de grandisimo valor, a no haber sido por ese defecto.

Distinguiéndose de todos los métodos de interpretacion mencionados podemos referirnos el
Histérico-Gramatico como el método que mas se recomienda al criterio y a la conciencia de los
estudiantes cristianos. Su principio fundamental consiste en conseguir de las Escrituras mismas el
significado preciso que los escritores quisieron dar. Ese método aplica a los libros sagrados los
mismos principios, el mismo proceso gramatical y el mismo proceso de sentido comdn y de razoén
gue aplicamos a otros libros. El exegeta histérico-gramatico dotado de convenientes cualidades
intelectuales, educacionales y morales, aceptara las demandas de la Biblia sin prejuicios o
prevenciones; y sin ambiciéon alguna de demostrarlas como verdaderas o falsas investigara el
lenguaje y tendencias de cada libro con toda independencia y sin temor de ninguna clase; se
posesionara del idioma del escritor, del dialecto especial que hablaba, asi como de su estilo y
manera peculiar de expresion; averiguara las circunstancias en que escribid, las maneras y
costumbres de su época y el motivo u objeto que tuvo en vista al escribir. Tiene el derecho de
suponer que ningln autor en su sano juicio sera, a sabiendas, inconsecuente consigo mismo ni
tratara de extraviar o de engafar a sus lectores.

*k%k
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Chapter 5
103 La HermenAmutica en General

CAPITULO Il LA HERMENEUTICA EN GENERAL

En la base de todo escrito inteligible se hallan ciertos principios generales de pensamiento y de
lenguaje. Cuando una mente racional desea comunicar su pensamiento a otra, se vale, para ello,
de ciertos medios convencionales de comunicacion que se suponen comprensibles para ambas.
Las palabras de significado y uso definido sirven a este propdésito en todos los idiomas; por
consiguiente, si uno entiende los pensamientos escritos de otros, debe conocer el significado y
uso de sus palabras.

En general, sostenemos que la Biblia, como cuerpo literario, debe interpretarse como todos los
demas libros. Tanto a los escritores de sus varias partes, como a quienes asumen la
responsabilidad de explicar lo que aquellos escribieron, debemos suponerlos en armonia con las
operaciones logicas de la mente humana. El objeto primordial que un autor se propone al escribir,
es gue se le escudrifie diligentemente, porque con frecuencia acontece que a la luz de su
propésito principal se entienden mas claramente los detalles de su composicion. Junto con el
objeto de un libro debe estudiarse también la forma de su estructura, asi como debe discernirse la
relacion l6gica de sus varias partes. Una comparacion amplia de todos los libros relacionados
entre si, 0 de pasajes similares de escritura, es de sumo valor; de ahi que, con frecuencia, la
comparacion de un pasaje con otro sea suficiente para aclararlo todo. Especialmente importante
para el exegeta es el transportarse mentalmente a la época de un escritor antiguo, estudiar las
circunstancias que le rodeaban al escribir y, entonces, mirar al mundo desde el punto de vista del
escritor.

Estos principios generales son igualmente aplicables a la interpretacion de la Biblia como a todos
los demas libros y, con mucha propiedad se les designa con el nombre de Hermenéutica General.
Tales principios son de la naturaleza de las doctrinas fundamentales y de alcance amplio; para el
intérprete practico se transforman en otras tantas maximas, postulados y reglas fijas. Los tiene en
Su mente como axiomas y con consistencia uniforme los aplica en todas sus exposiciones.
Porque es evidente que la admision de un falso principio en el método de un intérprete es
suficiente para viciar todo su proceso exegético. Y cuando hallamos, por ejemplo, que en la
interpretacion de ciertas partes de las Escrituras no hay dos intérpretes de toda una misma clase,
gue concuerden, tenemos buenos motivos para suponer que alguin error fatal anda escondido en
sus principios de interpretacion. Es bien seguro que los escritores biblicos no tuvieron el propdsito
ni el deseo de ser mal entendidos. Ni tampoco es razonable suponer que las Santas Escrituras,
dadas por inspiracion de Dios, tengan la naturaleza de un enigma a fin de ejercitar la ingenuidad
del lector. Por consiguiente, debe esperarse que los sanos principios de hermenéutica sirvan de
elementos de seguridad y de satisfaccion en el Estudio de la Palabra de Dios.

Ya hemos definido el método histérico-gramatico de interpretacion, distinguiéndolo del alegdrico,
del mistico, del naturalista y de otras que han prevalecido mas o menos.
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El sentido histérico-gramatico de un escritor es una interpretacion de su lenguaje, tal como las
leyes de la gramatica y los hechos de la historia lo exigen. No se preparé un lenguaje nuevo para
los autores de las Escrituras; ellos se conformaron al lenguaje corriente del pais y de la época. De
otra manera sus composiciones hubiesen sido ininteligibles.

El revestimiento o arreglo de las ideas en las mentes de los escritores biblicos se origin6 en el
caracter de las épocas, el pais, el lugar y la educacién en que a cada uno tocé actuar. Por eso, a
fin de determinar sus modismos peculiares de expresion, nos es necesario conocer aquellas
instituciones e influencias por las cuales se formaron. o fueron afectados: Es necesario que
prestemos atencion a las definiciones y construcciones que un autor da a sus propios términos y
jamas pensar que intenta contradecirse o confundir a sus lectores. También debe estudiarse el
texto, asi como la conexion de ideas, a fin de entender el asunto general, el plan y el propdsito del
escritor. Pero muy especialmente es necesario determinar la correcta construccién gramatical de
las frases. El sujeto, el predicado y las clausulas subordinadas deben analizarse cuidadosamente
y todo el documento, libro o epistola, tiene que ser considerado, en cuanto sea posible, desde el
punto de vista histdrico del autor.

Un principio fundamental de la exposicion histérico gramatical es que las palabras o sentencias
no pueden tener mas que un solo significado en una misma conexion. En el instante en que
descuidamos este principio nos lanzamos a un torbellino de inseguridad y de conjeturas. Es
asunto cominmente aceptado por el sentido comuin que, a menos que uno se proponga producir
enigmas, siempre hablara de tal manera que lo que dice resulte lo mas claro que sea posible al
gue escucha o lee. Por ese motivo, aquel significado de una frase que mas pronta y naturalmente
se le ocurra al que lee o escucha, es, por regla general, el que debe recibirse como el verdadero
significado, -ese y ningun otro. Por ejemplo, tomese el relato de Daniel y sus tres compafieros, tal
como aparece en el primer capitulo del libro de Daniel. El nifio mas sencillo entiende facilmente el
significado. No puede caber duda alguna en cuanto al intento general de las palabras de ese
capitulo y de que el escritor se propuso informar a sus lectores, de un modo particular, la manera
como Dios honré a aquellos jovenes a causa de su abstinencia y de su resolucién de no
contaminarse con las comidas y bebidas que el rey les habia asignado. Lo mismo puede decirse
de las vidas de los patriarcas, tales como aparecen en el libro del Génesis y, en realidad, de
cualquiera de las narraciones historicas de la Biblia. Deben ser aceptadas como un registro de he-
chos, registro digno de confianza.

Este principio es valido, con la misma fuerza, en las narraciones de acontecimientos milagrosos;
porque los milagros de la Biblia se registran como hechos, acontecimientos reales, presenciados
por pocos 0 muchos testigos, segln los casos, y los escritores no sugieren ni la mas remota in-
dicacion de que sus declaraciones contengan nada mas que verdad sencilla y literal. Asi, por
ejemplo, en Josué 5:13 a 6:5, se nos dice que se aparecié a Josué un« hombre, con una espada
en la mano, anunciandose como principe de los ejércitos de Jehova" (v. 14) y dando instrucciones
para la captura de Jericé. Es posible que aquello pudo ocurrir en un suefio. También pudo ser una
vision sin estar dormido Josué. Pudo ser cualquiera de estas dos cosas, sin duda; pero semejante
suposicion no se halla en estricta armonia con los hechos, puesto que envolveria también la
suposicion de que Josué sofid que cayd sobre su rostro y que quitd los zapatos de sus pies, asi
como que miré y escuchd. Las revelaciones de Jehovéa suelen venir por medio de visiones y
ensuefios (Num. 12:6) pero la interpretacion mas sencilla de este pasaje es que el angel de
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Jehova aparecié abiertamente a Josué y que las ocurrencias que se refieren fueron todos actos
externos y reales, méas bien que visiones o ensuefios.

El relato tan sencillo como triste de la ofrenda de la hija de Jefté (Jueces 11:30-40) ha sido
pervertido, haciendo decir al relato que Jefté consagroé su hija a perpetua virginidad -interpretacion
surgida a priori de la suposicion de que un juez de Israel tenia que saber que los sacrificios
humanos eran abominables a Jehova. Pero nadie se atreve a poner en duda el hecho de que él
hizo la promesa de ofrecer un holocausto, -y es decir, quemar sobre el altar-, a cualquiera que le
saliere a recibir, en las puertas de su casa, al volver él (v. 31) . Apenas puede imaginarse que el
guerrero estuviese pensando que una vaca, una oveja o una cabra le saldrian al encuentro al
llegar a su casa. Menos aun hubiese pensado en un perro u otro animal inmundo. La espantosa
solemnidad y tremenda fuerza de su voto aparecen, mas bien, en el pensamiento de que no
pensaba en ninguna ofrenda ordinaria sino en una victima a tomarse de entre los habitantes de su
casa. Pero, indudablemente, poco pensé que de todos los que le rodeaban -sirvientes, mancebos,
doncellas-, su hija, e hija Unica de su amor, habia de ser la primera en salirle al encuentro. jDe ahi
su angustia! Pero la nifia aceptd su Posicién con sublime heroismo. Pidié dos meses de vida en
los cuales llorar su virginidad, Unica cosa que para ella parecia obscurecer el pensamiento de la
muerte. Morir soltera -0 sin hijos era el aguijon de la muerte para toda mujer hebrea y
especialmente para quien era una princesa en Israel. Quitad la amargura de ese pensamiento y
para la hija de Jefté era cosa sublime, envidiable el "morir por Dios, su patria y su sefor".

Los relatos de la resurreccion de Jesus no admiten explicacion racional fuera del simple sentido
histérico-gramatical en que la Iglesia Cristiana siempre los ha comprendido. La teoria naturalista y
la mistica, al aplicarse a este milagro de los milagros, se desmoronan por completo. Las
discrepancias que se alegan entre los relatos de los diversos evangelistas, en vez de restar algo a
la veracidad de sus relatos, al examinarseles mejor se convierten en evidencias confirmatorias de
la exactitud y lo digno de crédito de sus declaraciones. Si los relatos del N. Testamento merecen
algun crédito, los siguientes hechos son evidentes: (1) JesUs predijo su propia muerte y resurrec-
cién, pero sus discipulos no le entendian claramente mientras les hablaba, de modo que no
aceptaron por completo sus declaraciones al respecto. (2) Inmediatamente después de la
crucifixion los discipulos estaban dominados por el abatimiento y el temor; pero después del
tercer dia todos pretendian haber visto al Sefior y daban minuciosos detalles de varias de sus
apariciones. (3) Afirman que le vieron ascender al cielo y poco después se les encuentra predi-
cando a "JesuUs y la resurreccion” en las calles de Jerusalén, en toda la Palestina y otras regiones
mas alla. (4) Muchos afios mas tarde, Pablo declara estos hechos y afirma que, en cierta ocasion,
Jesus aparecié a mas de quinientos hermanos a la vez, la mayor parte de los cuales aun vivian
cuando él escribi6é (1 Corinthians 15:6) . Al decir esto, afirmaba, también, que si Cristo no habia
resucitado de entre los muertos, entonces la predicacion del Evangelio y la fe de la Iglesia no eran
mas que ensefianzas nulas, basadas sobre una enorme falsedad.

De los hechos que acabamos de mencionar, surge la siguiente conclusién: Tenemos que escoger
entre aceptar las declaraciones de los evangelistas, en su significado claro y sencillo o, de otra
manera, creer que ellos, a sabiendas, declararon una falsedad (concertandose para dar un
testimonio que era esencialmente una mentira delante de Dios) y salieron por todo el mundo,
predicandola, listos en todo momento para sufrir torturas y sacrificar la vida después de haber
sacrificado todos sus demas goces, para sostener esa falsedad! Esta Ultima alternativa exige a
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nuestra razén un esfuerzo demasiado grande para creerla verdad; tanto mas cuanto que las
narraciones de los evangelios, honradas e incomparables, nos dan una base historica clara y
adecuada del maravilloso origen y poder del Cristianismo en el mundo.

El sentido histérico-gramatical se desarrolla, ademas, por el estudio, tanto del contexto como del
objeto de la obra de un autor. La palabra "contexto" (en latin "con" significa junto y "textus" quiere
decir tejido) denota algo que estéa tejido junto y, cuando se la aplica a un documento escrito, se
entiende por ella la conexidon de pensamiento que se supone debe existir en cada uno de los
pasajes o periodos que, sumados, forman el conjunto del documento. A esto algunos dan el
nombre de conexion. El contexto inmediato es el que inmediatamente precede o sigue a una
palabra o sentencia dadas. Contexto remoto es aquel cuya conexién no es tan cercana y puede
abarcar todo un parrafo o seccion. Por otra parte, el objeto es el fin o propdésito que el autor tiene
en vista. Se supone que todo autor al escribir tiene en vista un objeto. Y ese objeto se declara
formalmente en alguna parte de su obra o, si no lo declara, se hara aparente en el curso general
del pensamiento. El plan de una obra es el arreglo de sus varias partes, es decir, es el orden de
pensamiento que el escritor se propone seguir.

Por consiguiente, el contexto, el objeto y el plan de un escrito deben estudiarse juntos; y, quiza,
en orden logico el objeto debiera ser lo primero a determinarse. Porque quizéd sélo después de
haber dominado el objeto y designio principal de toda la obra podamos comprender bien el
significado de algunas partes especiales de la misma. Aldn mas, el plan de un libro esta
intimamente relacionado con su objeto. No es posible asir bien el uno sin algin conocimiento del
otro. Aun en los casos en que el objeto estd formalmente anunciado, un andlisis del plan, lo hara
mas evidente aun. El escritor que tiene ante su mente un plan bien definido, es mas que probable
gue se atendra a él y hard que todos sus relatos y argumentaciones particulares convengan con
el asunto principal.

El objeto de varios de los libros de la Biblia ha sido declarado formalmente por sus autores. La
mayor parte de los profetas del A. Testamento declaran al principio de sus libros y de secciones
particulares, el motivo y objeto de sus oraculos. El objeto del libro de los Proverbios esta
anunciado en los primeros seis versiculos de su primer capitulo. El asunto del Eclesiastés se
indica en sus primeras palabras "Vanidad de vanidades". En el capitulo vigésimo del Evangelio
segun San Juan, se declara formalmente el designio dé ese evangelio "Estas cosas se han es-
crito para que creais que Jesus es el Cristo, el Hijo de Dios y para que, creyendo, tengais vida en
su nombre". El objeto y motivo especiales de la Epistola de Judas se nos dan en los versiculos 3
y 4. "Amados, por la gran solicitud que tenia de escribiros de la comin salud, me ha sido
necesario escribiros amonestandoos que contendais eficazmente por la fe que ha sido dada una
vez a los santos; porque algunos hombres han entrado encubiertamente, los cuales, antes,
habian estado ordenados para este juicio, hombres impios, convirtiendo la gracia de nuestro Dios
en disolucion y negando a Dios, que soélo es el que tiene dominio, y a nuestro Sefior Jesucristo".
Entendemos con esto que, mientras Judas estaba diligentemente preparandose y proyectando
escribirles un tratado o epistola acerca de la salvacion comun, las circunstancias mencionadas en
el versiculo 4 le impulsaron a dejar de lado esa idea por el momento y escribir para exhortarles a
luchar valientemente por la fe una vez por todas entregada a los santos. (El griego dice de esa fe,
apax, esto es, una vez sola, "no se daré ninguna otra fe". Bengel).
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El objeto de algunos libros tiene que determinarse por un examen diligente de su contenido. Asi,
por ejemplo, hallamos que el libro del Génesis consta de diez secciones, cada una de las cuales
comienza con el encabezamiento "Estas son las generaciones..." Esta décuplo historia de
generaciones esta precedida e introducida por el registro de la creacion, en los capitulos 1:1 a
2:3. El plan del autor, por consiguiente, parece ser, ante todo, registrar la creacion milagrosa de
los cielos y la tierra y, luego, los desenvolvimientos (evoluciones) en la historia humana que siguid
a esa creacion. De acuerdo con esto, a los primeros desenvolvimientos de vida y de historia hu-
mana se les llama "las generaciones de los cielos y de la tierra" (cap. 2:4).

Habiendo rastreado las generaciones de los cielos y de la tierra a través de Adan hasta Seth
(4:26-26) el escritor procede en seguida a registrar los productos de esa linea de descendientes,
en lo que llama "el libro de las generaciones de Adan" (v. 1) . Este libro o seccion no es la historia
del origen de Adan -porque ésa se incorpor6 en las generaciones de los cielos y la tierra-,sino la
de la posteridad de Adan por medio de Seth hasta la época del Diluvio. Luego siguen "las
generaciones de Noe" (.6:9) ; luego las de los hijos de Sem, Ham y Jafeth (10:1); luego las de
Sem por medio de Arfaxad hasta Terah (11:10-26) y después, en orden regular, las generaciones
de. Tera (11:27, bajo la cual se coloca toda la historia de Abraham), Ismael (25:12), Isaac (25:19),
Esau (36:1) y Jacob (37:2). De aqui que el gran -objeto de ese libro fuese, evidentemente, el dé
registrar los comienzos y primeros desarrollos de la vida humana y de su historia. Manteniendo
presente este objeto del libro y su estructura, vemos su unidad, al mismo tiempo que descubrimos
gue cada seccion y sub-divisién sostiene una adaptacién y relaciéon légica con el todo. Asi,
también, surge con mas claridad y fuerza la tendencia de no pocos pasajes.

Un réapido examen del libro del Exodo nos demuestra que su gran objeto es el de recordar la
historia del éxodo de Egipto y la legislacion del Monte Sinai y que con toda facilidad se divide en
dos partes (1) caps. 1-18 (2) 19-, las que corresponden a estos dos grandes acontecimientos.
Pero un examen y analisis mas detenidos nos revelan muchas relaciones hermosas y sugerentes,
de las diferentes secciones. En primer lugar, tenemos un relato vivido de la esclavitud de Israel
(caps. 1-11) . Se la bosqueja con lineas vigorosas en el cap. 1; se la da méas colorido por medio
del relato de la vida de Moisés en sus primeros afios y, luego, con su destierro (caps. 2-4) y se
nos muestra en su intensa persistencia en el relato de la dureza de corazén del faraén, y las
plagas, que, como consecuencia de ella, azotaron a Egipto (caps. 5-11) . En segundo lugar,
tenemos la redencion de Israel (caps. 12-15:21) . Esta esta, primeramente, simbolizada por la
Pascua (caps. 12-13-16), realizada, luego, en las maravillas y triunfos de la marcha saliendo de
Egipto y en el pasaje del Mar Rojo (13:17 a 14:31) y celebrada en el cantico triunfal de Moisés
(15:1-21) . Luego, en tercer lugar, tenemos la consagracion de Israel (15:22 al cap. 40), la que se
nos presenta en siete secciones: (1) La marcha desde el Mar Rojo hasta el Rephidim (15:22 a
18:7) describiendo las primeras actividades libres del pueblo después de su redencién y su
necesidad de especial compasion y ayuda divinas. (2) Actitud de los Paganos hacia Israel en los
casos del hostil Amalec y del amigable Jethro (17:8 a cap. 18) . (3) La promulgacion de la ley en el
Sinai (19-24) (4) Trazado del plan del Tabernaculo (25-27) . (5) El sacerdocio aarénico y la
ordenacion de varios servicios sagrados (28-31). (6) Castigos de las apostasias del pueblo y
renovacion del pacto y de las leyes (32-34) . (7) Construccién del Tabernaculo, erigido y llenado
de la gloria de Jehova (35-40) .

Sermonindex.net | Page 24



Estas diversas secciones del Exodo no se hallan designadas por encabezamientos especiales
como los del Génesis, pero las distingue facilmente como tantas otras porciones subsidiarias del
conjunto, al cual cada una contribuye su parte y en la luz del cual se ve que cada una tiene
especial significado.

Muchos se han propuesto poner en orden el curso de pensamiento de la Epistola a los Romanos.
Para los que han estudiado cuidadosamente esta epistola, no cabe duda de que, después de su
salutacion introductoria y palabras personales, el apéstol anuncia su gran tema en el verso 16 de
su primer capitulo. Este es: el Evangelio considerado como poder de Dios para salvacion, a todo
aquel que cree; al judio primeramente pero también al griego. Esto no estd anunciado
formalmente como la tesis; pero manifiestamente expresa, de una manera personal feliz, el objeto
de toda la epistola. "Tenia por objeto, dice Alford, el asentar, sobre los amplios principios de la
verdad y del amor de Dios, las mutuas relaciones y unién en Cristo del antiguo pueblo de Dios y
del mundo, recientemente insertado. No es de extrafar, pues, que veamos que esa epistola
contiene una exposicion de la indignidad del hombre y del amor redentor de Dios, tales cuales la
misma Biblia no contiene en ninguna otra parte".

Habiendo determinado el objeto y plan general de un libro, nos hallamos mejor preparados para
rastrear el contexto y el aspecto de sus partes especiales. El contexto, como ya hemos dicho,
puede ser inmediato o remoto, segun que busquemos su conexion inmediata o una mas lejana,
con la palabra o frase que nos ocupe. Puede extenderse por unos cuantos versos o por toda una
seccion. Los Uultimos veinte y siete capitulos de Isaias exhiben una notable unidad de
pensamiento y de estilo; sin embargo, son susceptibles de varias divisiones. La célebre profecia
mesianica en los capitulos 52:13 al 53:12 es un periodo completo en si, aunque truncado de la
manera mas desgraciada por la division de los capitulos. Pero aunque por si mismos estos quince
versiculos forman una seccion claramente definida, no debe separarseles del contexto o tra-
tarseles como si no tuviesen conexion vital con lo que les precede y lo que les sigue.

El libro de Isaias tiene sus divisiones mas o menos claramente definidas, pero se adhieren unas a
otras y estan entretejidas entre si, formando un todo viviente. Hermosamente observa
Nagelsbach, que "los capitulos 4.9-57 son como una guirnalda de gloriosas flores entrelazadas
con cinta negra; o corno un cantico de triunfo por cuyos tonos amortiguados corre la melodia de
una endecha, pero esto en una forma tal que, gradualmente, las cuerdas IU ;-ubres se funden en
la melodia del cantico triunfal. Y al mismo tiempo, el discurso del profeta esta arreglado con tanto
arte que la cinta enlutada viene a formar exactamente en su centro un gran mofo, pues el
capitulo 53 constituye el centro de todo el ciclo profético de los capitulos 4-0-56".

Es necesario estudiar el contexto de Gélatas 5:4, para darse cuenta de la fuerza y del objeto de
las palabras; "De la gracia habéis caido". El apostol esta colocando en contraste la justificacion
por la fe en Cristo, con la observancia de la Ley, y arguye que las dos cosas se oponen
mutuamente, de modo que la una, necesariamente, excluye a la otra. Quien recibe la circuncision
como medio de justificacién (v. 2) de hecho excluye a Cristo, cuyo Evangelio no exige tal acto.
Quien busque justificarse por medio de un ley de obras, se obliga a si mismo a la observancia de
toda la ley (v. 3); no solamente a circuncidarse sino a obedecer todas las minucias de la ley.
Luego con notable énfasis, afiade: "Vacios sois de Cristo los que por la ley os justificais
(pretendéis justificaros); de la gracia caisteis". Os separais a vosotros mismos del sistema de la
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gracia (tes charitos). La palabra "gracia", aqui, no debe entendérsela como una bendita
adquisicion de experiencia personal sino como el sistema de salvacién del Evangelio. De este
sistema apostata quien busca justificarse por medio de la Ley.

De lo que precede resultara obvio que la conexion de pensamiento de un pasaje dado puede
depender de una variedad de consideraciones. Puede ser una conexion historica, en la que los
hechos o acontecimientos registrados estén conectados en una serie cronoldgica. Puede ser
historico-dogmética, en la que un discurso doctrinal esté relacionado con algun hecho o
circunstancia historicos. Puede ser una conexion légica, en la que los pensamientos 0
argumentos se presentan en orden logico, o puede ser psicoldgica, porque dependa de alguna
asociacion de ideas. Esto Ultimo a veces ocasiona una ruptura repentina de una linea de
pensamiento y puede servir para explicar algunos de los pasajes en forma de paréntesis y los
casos de "anacoluthon” (falta de continuidad) tan frecuentes en los escritos de San Pablo.

Nunca insistiremos-demasiado acerca de la importancia de estudiar cuidadosamente el contexto;
el objeto y el plan. Sera del todo imposible la comprensién de muchos pasaje de la Biblia sin la
ayuda del contexto, pues muchas sentencias derivan toda su expresion y fuerza de la conexion en
gue se hallan. Asi también la correcta exposicién de toda una seccion puede depender de nuestra
comprensién del objeto y plan del argumento del escritor. jCuan futil resultaria como texto para
probar alguna cosa un pasaje del libro de Job, a menos que, junto con la cita, se nos dijera si tales
palabras habian sido pronunciadas por Job mismo, por alguno de sus tres amigos, por ElihG o por
el Altisimo! Aun la célebre declaracién de Job (cap. 19-25-27) debe considerarsela con referencia
al objeto de todo el libro, asi como también a su intensa agonia y emocion en ese punto especial
de la controversia.

Algunos maestros religiosos gustan de emplear textos biblicos como epigrafes sin preocuparse
de su verdadera conexién. Asi acontece que con demasiada frecuencia adaptan los textos
impartiéndoles un sentido ficticio enteramente extrafio a su verdadero objeto y significado. Lo que
con tal proceder parece ganarse no admite comparacion con las pérdidas y peligros inherentes a
esa practica. Alienta la costumbre de interpretar la Biblia en una forma arbitraria y fantastica, con
lo cual se ponen armas poderosas en manos de los que ensefian el error. No puede alegarse
ninguna necesidad en defensa de tal practica. Las sencillas palabras de la Biblia, interpretadas
legitimamente, segln su propio contexto y objeto, contienen tal plenitud y comprension de
significado que son suficientes para las necesidades de los hombres en toda circunstancia. Sélo
es robusta y saludable aquella piedad que se alimenta, no con las fantasias y especulaciones de
predicadores que, practicamente, colocan su propio genio encima de la Palabra de Dios, sino con
las puras doctrinas y preceptos de la Biblia, desenvueltos en su verdadera conexion y significado.

Hay porciones de la Biblia para la exposicion de las cuales no debemos buscar ayuda en el
contexto o en el objeto. Por ejemplo, el libro de los Proverbios esta compuesto de numerosos
aforismos separados, muchos de los cuales no tienen conexion alguna entre si. Varias partes del
libro de Eclesiastés consisten en proverbios, soliloquios y exhortaciones que no parecen tener
relacion vital entre si. También los evangelios contienen algunos pasajes imposibles de explicar
como teniendo conexidn con lo que les precede o les sigue.

Sobre tales textos aislados, como también sobre los no asi aislados, a veces arroja mucha luz la
comparacién con otros pasajes paralelos; pues hay palabras, frases y declaraciones histéricas o
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doctrinales que, dificiles de entender en un lugar dado, a menudo se hallan rodeados de mayor
luz por las declaraciones adicionales con que aparecen ligados en otras conexiones. Sin el
auxilio de pasajes paralelos algunas palabras y declaraciones de las Escrituras apenas serian
inteligibles.

"Al comparar paralelos, -dice Davidson-, conviene observar cierto orden. En primer lugar,
debemos buscar paralelismos en los escritos del mismo autor, puesto que es posible que las
mismas peculiaridades de concepto y modos de expresion aparezcan en diversas obras de una
misma persona. Existe cierta configuracion de la mente que se manifiesta en las producciones de
un hombre. Cada escritor se distingue por un estilo mas 0 menos propio; por caracteristicas
'mediante las cuales puede identificarsele con las producciones de su intelecto, aun cuando
oculte su nombre. De aqui lo razonable de esperar que los pasajes paralelos de los escritos de un
autor arrojen luz sobre otros pasajes”.

Pero también debemos recordar que las Escrituras del Antiguo y Nuevo Testamentos son un
mundo en si mismas. Aunque escritas en gran variedad de épocas y consagradas a muchos
temas diversos, tomadas en conjunto constituyen un libro que se interpreta a si mismo. Por
consiguiente, la antigua regla de que "las Escrituras deben interpretarse por las Escrituras" es un
principio importantisimo de la hermenéutica sagrada. Pero es necesario evitar el peligro de
excedernos aun en esto. Hay quienes han ido demasiado lejos al tratar de hacer a Daniel explicar
la Revelacion de San Juan y también es realmente posible el forzar algin pasaje de Reyes o
Cronicas, tratando de hallarlo paralelo con alguna declaracién de San Pablo. Por lo general debe
esperarse hallar los paralelos mas valiosos, en libros de una misma indole: lo histérico hallara
paralelo en lo histérico, lo profético con lo profético, lo poético con lo poético y lo argumentativo o
exhortatorio con sus similares. Es muy probable que hallemos mas de comin entre Oseas y
Amos que entre Génesis y Proverbios; esperaremos hallar mas semejanza entre Mateo y Lucas,
gue entre Mateo y una de las. epistolas de San Pablo; y estas epistolas, naturalmente, exhiben
muchos paralelos, tanto de lenguaje como de pensamiento.

Por lo general se han dividido en dos clases los pasajes paralelos, en verbales y reales, segun
gue lo que constituya el paralelismo consista en palabras o consista en material analogo. Donde
una misma palabra ocurre en conexiones similares o en referencia al mismo asunto general, el
paralelismo se llama verbal. Se llaman reales aquellos pasajes similares en los cuales el parecido
o0 identidad consiste no en palabras o frases sino en hechos, asuntos, sentimientos o doctrinas.
Los paralelismos de esta clase a veces se subdividen en historicos y didacticos, segun que la
materia del asunto consista en acontecimientos histéricos o en asuntos de doctrina. Pero es
posible que todas estas divisiones no sean mas que refinamientos innecesarios. El expositor
cuidadoso consultara todos los pasajes paralelos, ya sean verbales, historicos o doctrinales; pero
al interpretar tendra poca oportunidad de discernir formalmente entre estas diversas clases.

Lo importante a determinar en cada caso es si existe verdadero paralelismo entre los pasajes
aducidos. Un paralelo verbal puede ser tan real como el que incorpora muchos sentimientos
correspondientes, porque una sola palabra, a menudo, decide de un hecho o una doctrina. Por
otra parte, puede existir semejanza de sentimiento sin que haya verdadero paralelismo.

Una comparacion cuidadosa de la parabola de los talentos (Matthew 25:14-30) y la de las minas
(Luc. 19:11-27 ) demostrara que ambas tienen mucho que les es comun, junto con no pocas
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cosas que son diferentes. Fueron pronunciadas en diversos tiempos, en sitios distintos y en oidos
de personas diferentes. La parabola de los talentos trata Unicamente de los siervos de un sefior
gue se fue a un pais lejano; la de las minas trata, también, de sus subditos y enemigos que vio
guerian que él reinara sobre ellos. Sin embargo, la gran leccién de la necesidad de una actividad
diligente en el servicio del Sefior, durante su ausencia, es la misma en ambas parabolas.

Se hace necesaria la comparacién de pasajes paralelos para determinar el sentido de la palabra
aborrecer, en Lucas 14:26, "Si alguien viene a mi y no aborrece a su padre..." Esta declaracion, a
primera vista, parece ser un desacato del quinto mandamiento del Decéalogo, al mismo tiempo que
envuelve otras exigencias no razonables. Parece opuesta a la doctrina evangélica del amor. Pero
volviéndonos a Mateo 10:37 hallamos la misma declaracién en forma mas suave y entretejida en
un contexto que sirve para revelar toda su fuerza e intento: "El que ama a padre o madre mas que
a mi, no es digno de mi; y el que ama a hijo o a hija mas que a mi, no es digno de mi". El contexto
inmediato de este verso (v. 34-39) un pasaje caracteristico de las mas ardientes declaraciones de
nuestro Sefior, coloca su significado en una luz clarisima cuando dice (v. 34) : "No penséis que he
venido a la tierra a traer paz; no he venido a traer paz sino guerra". El ve un mundo sumido en la
maldad, exhibiendo toda forma de oposicién a sus mensajes de verdad. Con un mundo semejante
€l no puede hacer ningin compromiso, ni tener paz alguna, sin, primeramente, tener un amargo
conflicto.

En vista de esto, él, adrede, lanza una invitacién a tal conflicto. El quiere conquistar paz. No
quiere paz obtenida en otra forma.

Tal significado peculiar de la mencionada palabra, se halla, ademas. confirmado por su uso en
Mateo 6:24; "Nadie puede servir a dos sefiores, porque o aborrecera al uno y amara al otro, o se
llegara al uno y menospreciara al otro. No podéis servir a Dios y a Mammon". Dos sefiores tan
opuestos en naturaleza como Dios y Mammon no pueden ser amados y servidos al mismo tiempo
por una misma persona. El amor de uno necesariamente excluye el de otro; y ni uno ni otro
acepta el servicio de un corazén dividido. En el caso de oposiciones tan esenciales, la falta de
amor por el uno importa una enemistad desleal, -la raiz de todo aborrecimiento.

La verdadera interpretacion de las palabras de JesUs a Pedro, en Matthew 16:18, sélo pueden
apreciarse plenamente por medio de una comparacion y un estudio cuidadoso de todos los textos
paralelos. JesUs dice a Pedro: "Tu eres Pedro (Petros) y sobre esta petra (o sea "esta roca",
Epitaute te petra) edificaré mi Iglesia y las puertas del Hades no prevaleceran contra ella". ¢ Como
es posible de so6lo este pasaje decidir si la roca (petra) se refiere a Cristo (como sostienen San
Agustin y Wordsworth) o a la confesion de Pedro (Lutero y muchos tedlogos protestantes) o a
Pedro mismo? Es digno de notarse que en los pasajes paralelos de Marcos 8:27-30 y Lucas
9:18-21, no aparecen estas palabras de Cristo a Pedro. El contexto inmediato nos presenta a
Simoén Pedro como hablando por, y representando a, los discipulos, respondiendo a la pregunta
de Jesus con la confesion audaz y llena de confianza: "Tu eres el Cristo, el Hijo del Dios viviente".
Evidentemente Jesls se conmovid al escuchar las fervientes palabras de Pedro y le dijo:
"Bienaventurado eres, Simon, hijo de Jonas, porque no te lo revel6 carne ni sangre mas mi Padre
gue esta en los cielos". Fuesen cuales fuesen el conocimiento y las convicciones que acerca del
mesiazgo y divinidad de Jesus hubiesen alcanzado los discipulos antes de esta ocasion, es un
hecho que esta nueva confesion de Pedro poseia la novedad y la gloria de una revelacion
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especial. No debia su origen a *carne ni sangre", es decir, no era una declaracion de origen
natural o humano sino que era la explosion espontanea de una divina inspiracion del cielo. En
aquel instante Pedro fue poseido por el Espiritu de Dios y en el fervor ardiente de tal inspiracién
habl6 las palabras mismas que el Padre le inspir6. Por eso Jesus -1o declard "bienaventurado” o
feliz (makarios).

Volviendo ahora al relato de la presentacién de Simoén al Salvador (Juan 1:31-43) comparamos la
primera mencion del nombre Pedro. Su hermano Andrés lo condujo a la presencia de JesUs y
éste, mirandole, le dice: "Tu eres Simon, hijo de Jonas; tu seras llamado Cefas, que significa
Pedro" (Petros). Asi, desde el principio, Jesus le dice quien es y lo que sera. Caracter bastante
dudoso era en ese principio Simon, el hijo de Jonas: irritable, impetuoso, inestable, irresoluto.
Pero Jesus vio que vendria una hora cuando se convertiria en la memorable piedra (Pedro)
valerosa, fuerte, estable y firme, el confesor representativo y tipico del Cristo. Retornando nue-
vamente al pasaje en Mateo, es facil ver que mediante su inspirada confesion del Cristo, Hijo del
Dios viviente, Simén ha alcanzado el ideal previsto y profetizado por su Sefior. Ahora, realmente,
se ha hecho Pedro; ahora "tu eres Pedro", no ya, "seras llamado Pedro". Por consiguiente, no
podemos desechar la conviccidn de que el manifiesto juego sobre las palabras petros y petra (en
Matthew 16:18) tiene una significacion intencional e importante y también una alusion a la primera
aplicacion del nombre a Simén (Juan, 1:43), como si el Sefior hubiese dicho: "Acuérdate, Simén,
del nombre significativo que te di la primera vez que nos vimos. Te dije entonces: "Seras llamado
Pedro"; ahora te digo: "Tu eres Pedro".

Pero indudablemente hay un significado intencional en el cambio de petros a petra, en Mata 6:18.
Es sumamente probable que hubo un cambio correspondiente en las palabras arameas usadas
por el Sefior en esta ocasion. Puede, quizd, haber meramente empleado las formas simples y
enfaticas de la palabra aramea, Cefas. ¢ Qué, pues, significa la petra, sobre la cual Cristo edifica
su lIglesia? Al contestar esta pregunta inquirimos lo que otros pasajes dicen acerca de la
edificacion de la Iglesia; y en Efesios 2:20-22, hallamos escrito que los cristianos constituyen "la
familia (domésticos) de la fe, edificados sobre el fundamento de los apéstoles y profetas, siendo la
principal piedra del angulo Jesucristo mismo; en el cual compaginado todo el edificio va creciendo
para ser un templo santo al Sefior; en el cual vosotros también sois juntamente edificados, para
morada de Dios en Espiritu". Habiendo hecho la transicién natural y facil de la figura de una
familia u hogar a la estructura dentro de la cual mora la familia o existe el hogar, el apdstol habla
de esto ultimo como "edificado sobre el fundamento de los. apdstoles y profetas”. Los profetas de
gue se habla aqui indudablemente son los del Nuevo Testamento, a que se hace referencia en los
capitulos 3:5y 4:11.

La expresion "El fundamento de los apoéstoles y profetas” ha sido explicado como (1) un genitivo
de oposicion, -es decir que significaria el fundamento que esta constituido o formado con
apostoles y profetas; en otras palabras los apoéstoles y profetas, personalmente, son el funda-
mento (opinién de Crisdstomo, Olshausen, De Wette y muchos otros); o (2) como genitivo de la
causa originarte, el fundamento colocado por los apoéstoles (Calvino, Koppe, Harless, Meyer,
Eadie, Ellicott) (3) como un genitivo de posesion, el fundamento de los apoéstoles y profetas, es
decir, el fundamento sobre el cual ellos, como todos los demas creyentes, estan edificados (Beza,
Bucer, Alford). Creemos que en la amplitud y plenitud del concepto del apéstol hay lugar para
todos estos pensamientos, y una comparacion mas amplia de la Biblia corrobora esta opinion. En
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Galatas 2:9 se habla de Cefas, Santiago y Juan, como columnas (Stuloi)-, pilares-fundamentales
o columnatas de la Iglesia. En la visién apocaliptica de la Nueva Jerusalén, que es "la esposa,
mujer del Cordero” (Rey. 21:9) se dice que "el muro de la ciudad tiene doce fundamentos y, sobre
ellos, doce nombres de los doce apéstoles del Cordero" (Revelation 21:14) . Es evidente que en
este pasaje se concibe a los ap6stoles como piedras fundamentales, formando la sub-estructura
de la Iglesia; y con este concepto "el fundamento de los apostoles y profetas (Efes. 2:20) puede
tomarse como genitivo de oposiciéon. Pero en 1 Corinthians 3:10, el apéstol habla de si mismo
como sabio arquitecto que coloca un fundamento (Demelion edmka, un fundamento coloqué).
Inmediatamente después (verso 11) dice: "Nadie puede poner otro fundamento que el que esta
puesto, el cual es Jesucristo". Este fundamento fue el que Pablo mismo colocé cuando fundé la
iglesia de Corinto e hizo conocer alli al Sefior Jesucristo. Una vez puesto este fundamento nadie
podia poner otro, aunque si podria edificar encima. El mismo Pablo no podria haber puesto otro,
si alguien, antes que él se hubiese adelantado a colocar este fundamento en Corinto (compar.
Romans 15:20) . De qué manera colocd este fundamento nos lo dice en el cap. 2:15,
especialmente cuando dice (v. 2) "No me propuse saber algo entre vosotros sino a Jesucristo y a
éste crucificado". En este sentido, pues, Efes. 2:20 puede tomarse como genitivo de la causa
originarte-, el fundamento que los apostoles colocaron. Al mismo tiempo, no tenemos por qué
pasar por alto o desconocer el hecho presentado en 12 Cor. 3:11, de que Jesus mismo es el
fundamento; es decir; Jesucristo, -incluyendo su persona, obra y doctrina-, es el gran hecho sobre
el cual esta edificada la Iglesia y sin el cual no podria haber redencion. Por consiguiente, la Iglesia
misma, segun 1" Tim. 3:15 es la "columna y apoyo (edraioma) de la verdad". En vista de todo
esto, sostenemos que la expresion "fundamento de los apéstoles y profetas" (Efes. 2:20) tiene
una plenitud de significado que puede incluir todos estos pensamientos. Los apostoles fueron
ellos mismos incorporados en este fundamento y constituidos en columnas o piedras
fundamentales; también ellos fueron instrumentos en la colocacion de este fundamento y el
edificar sobre él; y habiéndolo colocado en Cristo, y obrando Gnicamente por medio de Cristo sin
quien nada podian hacer, Jesucristo mismo, segun ellos lo predicaban, era considerado también
como la base sustentadora y el fundamento de todo 12 Cor. 3:11.

Aqui debiera también compararse otra parte de la Escritura, a saber, 1 Pedro 2:4-5, porque
proviene de la persona a quien se dirigieron las palabras de Matthew 16:18, palabras que parecen
haber constituido para él un pensamiento que se grabé en su alma como un recuerdo precioso.
"Al cual (es decir, al precioso Sefior, recién mencionado) allegandoos, piedra viva, reprobada,
cierto, de los hombres, empero escogida de Dios, preciosa, vosotros también, como piedras
vivas, sed edificados una casa espiritual..." Aqui se presenta al Sefior mismo como la piedra
fundamental escogida y preciosa (comp. v. 6) y, al mismo tiempo, se representa a los creyentes
como piedras vivas, formando parte del mismo templo espiritual.

Volviendo al texto en Matthew 16:18, que Schaff considera como "una de las declaraciones mas
profundas y de mayores alcances proféticos de nuestro Salvador pero, al mismo tiempo uno de
sus dichos mas controvertidos", la precitada comparacion de pasajes que alguna relacion
mantienen entre si nos suministra los medias de penetrar en su verdadera intencion y significado.
Lleno de divina inspiracién, Pedro confes6 a su Sefior para gloria de Dios Padre (compar. 1 Juan
4:15 y Romans 10:9) y en esa bendita capacidad y confesion se hizo el confesor cristiano,
representativo o ideal. En vista de esto, el Sefior le dice: Ahora tl eres Pedro; te has transformado

Sermonindex.net | Page 30



en una piedra viva, tipica y representativa de la multitud de piedras vivas sobre las cuales
edificaré mi Iglesia. El cambio del masculino Petros al femenino petra indica de una manera
perfectamente adecuada que no tanto sobre Pedro, el hombre, el individuo simple y aislado, como
sobre Pedro considerado como el confesor, tipo y representante de todos los demas confesores
cristianos, que han de ser "juntamente edificados para morada de Dios en Espiritu". (Efes. 2:22) .

En la luz de todos estos pasajes se vera lo impropio e inaplicable de la interpretacion protestante
gue mas ha prevalecido, o sea la que la petra o roca es la confesién de Pedro. Dice Nast: "Todo
edificio debe tener piedras fundamentales. ¢ Cual es, de parte del hombre, el fundamento de la
Iglesia Cristiana? ¢,No es, -lo que Pedro exhibio-, una fe obrada por el Espiritu Santo y una confe-
sion con los labios, de que Jesus es el Cristo, el Hijo de Dios viviente? Pero este creer con el
corazon y confesar con los labios, es un asunto personal; no puede separarse de la personalidad
viviente que cree y confiesa. La Iglesia esta constituida por seres vivientes y su fundamento no
puede ser una mera verdad o doctrina abstracta, un algo aparte de la personalidad viviente en la
gue esta incorporada. Esto esta de acuerdo con todo el lenguaje del Nuevo Testamento, en el
cual no a las doctrinas ni a las confesiones, sino a los hombres, se llama, invariablemente,
columnas o fundamentos del edificio espiritual”. A la interpretacion romanista que explica estas
palabras como invistiendo a Pedro y sus sucesores con una permanente primacia en Roma,
Schaff opone las siguientes objeciones insuperables: (1) . Esa interpretacién borra la distincién
entre petros y Petra; (2) es inconsistente con la figura arquitecténica: el fundamento de un edificio
es uno y permanente y no constantemente renovado y cambiado; (3) confunde la prioridad del
tiempo con la superioridad permanente de rango; (4.) confunde el apostolado, el que, hablando
estrictamente, no es transferible sino limitado a los discipulos originales, personales, de Cristo y
organos inspirados por el Espiritu Santo, con el episcopado post-apostdlico; (5) envuelve una
injusticia hacia los demas apdstoles, a quienes, como cuerpo, se llama explicitamente el
fundamento o piedras fundamentales de la Iglesia; (6) contradice todo el espiritu de las epistolas
de Pedro, espiritu enteramente anti-jerarquico, contrario a toda superioridad sobre sus
"co-presbiteros”; (7) finalmente, descansa sobre suposiciones infundadas que no pueden
demostrarse ni exegética ni histéricamente, -a saber, la cualidad de transferible de la primacia de
Pedro y su real transferencia al obispo- no al de Jerusalén o al de Antioquia (donde consta que
Pedro éstuvo) -sino, exclusivamente, al de Roma.

*k%k
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Chapter 6

104 El Punto de Vista HistAmrico

CAPITULO IV EL PUNTO DE VISTA HISTORICO

Al interpretar un documento es de primordial importancia descubrir quien fue su autor y
determinar la época, el lugar y las circunstancias en que escribié. Por consiguiente, el intérprete
debe tratar de olvidar el momento y circunstancias actuales y trasladarse a la posiciéon historica
del autor, mirar a través de sus ojos, darse cuenta del ambiente en que actué, sentir con su
coraz6bn y asir sus emociones. Aqui notamos el alcance del término “interpretacién
histérico-gramatical”. Tenemos que apropiarnos no solo la tendencia gramatical de las palabras y
frases sino, también, sentir la fuerza y la situacién de las circunstancias histéricas que, en alguna
forma, pudieron afectar al escritor. De ahi, también, puede deducirse cuan intimamente
relacionado puede estar el objeto o designio de un escrito con la ocasién que sugirié su
produccién. La individualidad del escritor, su medio ambiente, sus necesidades y deseos, su
relacién para con aquellos para quienes escribid, su nacionalidad y la de ellos, el caracter de la
época en que escribio, -todas estas cosas son asuntos de la mayor importancia para una perfecta
interpretacion de los varios libros de la Biblia. Especialmente debiera el intérprete tener un
concepto claro del orden de los acontecimientos relacionados con todo el curso de la historia sa-
grada, tales como la historia contemporanea (hasta donde se pueda conocer) de las grandes
naciones y tribus de los tiempos patriarcales; los grandes poderes de Egipto, Asiria, Babilonia y
Persia, naciones con las cuales los israelitas estuvieron varias veces en contacto; el Imperio
Macedonico, con sus posteriores ramas tolemaicas y seleucidaicas (que infligieron muchas penas
al pueblo judio) y la conquista y dominio subsiguientes de los romanos. El exegeta debiera ser
capaz de situarse en cualquier punto de esta linea de la Historia, donde quiera que pueda hallar la
época de su autor; y desde alli asir vividamente las remotas circunstancias. Debe buscar
familiaridades con las costumbres, vida, espiritu, ideas y ocupaciones de aquellas diferentes
épocas Y tribus y naciones, para poder distinguir prontamente entre lo que pertenecié a una y lo
gue pertenecioé a otra. Con semejante conocimiento estara habilitado no sélo para trasportarse
con el pensamiento a una época dada sino, también, para evitar el confundir las ideas de una
época o raza con las de otra. No es tarea facil el despojarse del instante actual y transportarse a
una época pasada. A medida que avanzamos en conocimientos generales y alcanzamos una
civilizaciébn mas elevada, inconscientemente pasamos mas alla de las antiguas costumbres e
ideas. Perdemos el espiritu de los tiempos antiguos y nos llenamos con la generalizacion mas
amplias y los procedimientos mas cientificos del pensamiento moderno. La inmensidad del
universo, la vasta acumulacion de los estudios e investigaciones humanas, el influjo de grandes
instituciones civiles y eclesiasticas y el poder del sentimiento y opiniones tradicionales, rigen y
modelan nuestro modo de pensar en una medida de la que apenas nos damos cuenta.
Arrancarse uno a si mismo de estas cosas y volver, con el espiritu, a las épocas de Moisés,
David, Isaias, Esdras, Mateo y Pablo, y colocarse en el punto de vista histérico de esos escritores
a fin de ver y de sentir como ellos, -seguramente no es tarea facil. Sin embargo, si
verdaderamente asimos el espiritu y sentimos la fuerza viva de los antiguos oraculos de Dios,

Sermonindex.net | Page 32



tenemos que recibirlos con una sensacion analoga a la que experimentaron los corazones de
aguellos a quienes fueron dados de inmediato. No pocos devotos lectores de la Biblia estan tan
impresionados con ideas exaltadas acerca de la gloria y santidad de sus antiguos personajes, que
se hallan expuestos a contemplar el registro de sus vidas en una luz falsa. Para algunos es dificil
creer que un Moisés y un Pablo no conociesen los acontecimientos de épocas modernas. Hay
quienes se imaginan que la sabiduria de Salomén debi6 abarcar todo lo que el hombre puede
saber. Piensan que Isaias y Daniel deben haber discernido todas los acontecimientos futuros tan
claramente como si ya hubieran ocurrido y que los escritores del Nuevo Testamento deben haber
sabido qué historia e influencia habia de tener en épocas posteriores la obra de sus vidas. En la
mente de tales personas, los nombres de Abraham, Jacob, Josué, Jefté y Sansoén, estan tan
asociados con pensamientos santos y revelaciones sobrenaturales, que medio se olvidan de que
fueron hombres sujetos a las mismas pasiones que nosotros. Una indebida exaltacion de la
santidad de los santos biblicos es posible que perjudique la correcta exposicion histérica.

La vocacion e inspiracion divina de los profetas y apoéstoles no anulé o hizo a un lado sus
potencias humanas naturales; y el intérprete biblico no debe cometer el error de consentir que su
vision sea de tal manera deslumbrada por la gloria de la mision divina de aquellos hombres que lo
cieguen acerca de los hechos de la historia. La astucia y engafio de Abraham, asi como de Isaac
y Jacob; las pasiones temerarias de Moisés y la brutalidad bestial de muchos de los jueces y
reyes de lIsrael, no son cosas que deban quererse esconder o disimular. Son hechos que el
intérprete debe reconocer debidamente; y cuanto mas plena y vividamente se dé uno cuenta de
esos hechos y los coloque en su verdadera luz y su aspecto real, tanto mas exactamente
entenderemos el verdadero intento de las Escrituras.

En la exposicion de los Salmos, una de las primeras cosas que hay que inquirir es el punto
personal en que el autor se coloca. De los poetas hebreos puede decirse como de los de todas
las otras naciones, que la interpretacién de su poesia depende menos de la critica verbal que de
la simpatia con los sentimientos del autor, el conocimiento de sus circunstancias y atencioén al
objeto y direccidn de sus declaraciones. Hay que colocarse uno mismo en su condicién, adoptar
sus sentimientos, dejarse llevar a flote con la corriente de sus sentimientos, ser consolado con
sus consolaciones, o agitado por la tormenta de sus emociones.

jCuanta vividez y realidad aparecen en las epistolas de San Pablo cuando las estudiamos en
conexioén con el relato de sus viajes y labores apostélicos y los aspectos fisicos y politicos de los
paises por los cuales ha pasado! Desde este punto de vista cuan reales y llenas de vida son
todas las alusiones de sus epistolas. Debe buscarse cuidadosamente la situaciéon y condicion de
las personas e iglesias de que habla. Especialmente sus epistolas a los Corintios y las de su
prision perderian la mitad de su interés y valor si no fuese por el conocimiento que otras epistolas
nos proporcionan acerca de personas, incidentes y lugares. Qué tierno encanto presta a la
Epistola a los Filipenses el conocimiento que tenemos de las primeras experiencias del apostol en
aguella colonia romana, sus visitas posteriores a ella y el pensamiento de que la escribe en su
prision, en Roma, mencionando frecuentemente sus cadenas (Fil. 1:7, 13, 14) y de las bondades
que los filipenses le habian manifestado (4:15-18).

Vemos, pues, que un buen canon de interpretacion, debe tomar muy en consideracion la persona
y las circunstancias del autor, la época y el sitio en qué escribid y la ocasion y los motivos que le
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movieron a escribir. Y no debemos omitir el hacer investigaciones analogas acerca del caracter,
condiciones e historia de aquellos para quienes se escribi6 el libro que estudiamos y de aquellos
a quienes el libro menciona.

**%
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Chapter 7
201 HermenAm uticas Especiales

SEGUNDA PARTE CAPITULO | HERMENEUTICAS ESPECIALES

Si bien es cierto que la Biblia debe interpretarse como otros libros y que, por consiguiente, su
estudio esta sujeto a las leyes de la Hermenéutica General, tenemos también el hecho notable de
gue, bajo muchos aspectos es un libro que difiere de todos los demas. Contiene muchas revela-
ciones presentadas en la forma de tipos, simbolos, parabolas, alegorias, visiones y suefios. La
poesia de los hebreos es, en si misma, un estudio especial y, sin familiarizarse con su espiritu y
elementos formales, nadie tiene la competencia necesaria para apreciarla o exponerla. iY qué
riqueza de lenguaje figurado hallamos en la Biblia! Dice Sir William Jones: "Estoy persuadido de
gue esta obra, -enteramente aparte de su origen divino- contiene mas verdadera sublimidad, mas
exquisita belleza, mas pura moralidad, historia mas importante y tonos mas finos de poesia y de
elocuencia, que lo que pudiera extraerse de todos los demas libros, sea cual fuere la época o el
idioma en que hayan sido escritos".

Ademads, la Biblia es un libro de texto de religion y su principal valor resalta en el hecho de que es
divinamente adaptado para ensefar, para censurar, para corregir y para instruir en justicia (2
Timothy 3:16) . Por consiguiente, es de la mayor importancia saber hasta qué punto pueden
inferirse de la palabra escrita estas instrucciones sagradas y el prevenirse contra falsos métodos
en la elaboracion de doctrina biblica. Algunos exegetas manifiestan un deseo moérbido de
descubrir "montafias de sentido en cada linea de la Escritura Santa" y estan constantemente
hallando doble significado, alusiones recéonditas y revelaciones maravillosas en los pasajes mas
sencillos. Otros caen en el extremo opuesto y no so6lo eliminan las doctrinas de lo sobrenatural
sino que hasta rehdsan reconocer algunas de las ensefianzas mas claras que se hallan en
muchas de sus paginas acerca de lo invisible y lo eterno. No es posible ninguna exposicion fiel y
permanente del libro de instruccidn religiosa sin un concepto sano de la naturaleza espiritual del
hombre y de la fe en Dios como el medio de alcanzar una vida y crecimiento religiosos.

También debe observarse que las Santas Escrituras son asi como épocas. En estos libros
hallamos incorporados biografia, historia, ley, rituales, salmodias, dramas, proverbios, profecias,
Apocalipsis y epistolas. Algunos fueron. escritos por reyes, otros por pastores, profetas y
loe-¢,adores. Un escritor fue cobrador de impuestos, otro era fabricante de tiendas, otro médico.
Vivieron y escribieron en varios periodos, algunos de ellos separados por muchos siglos de los
otros, como, también, estaban muy distantes entre si sus sitios de residencia, tales como Arabia,
Palestina, Babilonia, Persia, el Asia Menor, Grecia y Roma. En estos libros se reflejan las
antigliedades y civilizaciones variantes de diferentes naciones y cuando no se conoce el nombre
de un autor, por lo comun no es dificil, -mediante sus declaraciones o alusiones-, descubrir,
aproximadamente la época y circunstancias en que escribid. El resultado obvio de todo esto es
gue la Biblia abarca una gran diversidad de literatura y la mayor parte de ella exige hermenéutica
especial en su interpretacion.
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Es parte notable del oficio de la Hermenéutica Especial ensefiar la distinciéon entre el pensamiento
esencial de un escritor y la forma con que esta revestido. No poca confusién se ha introducido en
la exposicion biblica por haberse descuidado hacer esa distincién. El intérprete fiel y correcto
debe compenetrarse del espiritu del autor a quien quiere interpretar. Si quiere entender y explicar
a Isaias, no sélo debe transportarse en espiritu a la época en que vivié aquel profeta sino que,
también, en alguna medida, debe dejarse dominar por las emociones que el profeta
experimentaba al lamentar las abominaciones de su época. Y cuando, por ejemplo, el hijo de
Amoz describe a la nacion pecadora como enferma de la cabeza y del corazén y declara que
"desde la planta del pie hasta la cabeza no hay en ella cosa ilesa sino herida, hinchazén y podrida
llaga..." ( Isaias 1: 6) no debemos insistir en el significado integro de cada palabra particular.
Declaraciones de un tono tan lastimoso, aunque provengan de profetas inspirados, es muy
probable que contengan elementos de hipérbole oriental y pueden, a veces, tener los tintes
correspondientes al abatimiento del escritor. Ejemplo notable de esta forma de expresion es el
lenguaje de Elias en 1 Reyes 19:10 (comp. v. 18) y es probable que otros profetas, aun sin tener
gue huir por salvar la vida, a veces han expresado la tristeza de sus corazones en un tono
anélogo. Cuando, en nombre de Jehova, Isaias se declara contra los holocaustos de Israel,
calificandolos de abominacion (Isaias 1:11-14) no debemos precipitarnos a la conclusion de que
su lenguaje equivalia a una condenacion de los sacrificios de animales en general, ni, menos adn,
admitir la opinion de que el ritual del Santuario no fuese de ordenacién divina. Las palabras de
Jeremias (7:21-26) , han perturbado a algunos criticos, a causa de su aparente contradiccién con
la historia tal como aparece en el libro del Exodo. Pero ¢no es cierto que el verdadero sentido de
las palabras de Jeremias se entiende mejor cuando reconocemos en ellas, no una declaracion
prosaica de hechos historicos a entenderse literalmente, sino una explosion apasionada, de
inspiracion profética, con objeto de hacer resaltar la absoluta falta de valor de los sacrificios
cuando se quiere constituirlos en substitutos de la obediencia? La Hermenéutica Especial tiende a
descubrir el andlisis apropiado y la tendencia de semejante lenguaje emotivo. Es de su
incumbencia el darse cuenta, tanto del espiritu como de las formas del lenguaje humano, y el
distinguir correctamente entre ellas. En forma analoga debe tratar todo lo que es especial o
peculiar de las Santas Escrituras y que, por consiguiente, hace diferencia entre estos escritos y
las composiciones humanas.

La Hermenéutica Biblica es un departamento de la Hermenéutica General y, como hemos visto,
busca principalmente la aplicacién de los principios generales necesarios a la interpretacion de
toda literatura. Pero como una parte tan grande de la Biblia esta formada por poesia y profecia y
contiene tantos ejemplos de parabola, alegoria, tipo y simbolo, es muy propio, al tratar de la
ciencia de interpretacion biblica, consagrar mayor espacio a la Hermenéutica Especial que a la
General. Las parabolas, alegorias, tipos y simbolos tienen sus leyes especiales y la interpretacion
historico-gramatical debe prestar atencion a la forma retorica y al simbolismo profético, lo mismo
gue a las leyes de la gramatica y los hechos de la historia.

Los principios de la Hermenéutica Especial deben colegirse de un estudio fiel de la Biblia misma.
Debemos observar los métodos que siguieron los escritores sagrados. Las proposiciones
desnudas o las reglas formuladas seran de muy poco valor mientras no se hallen sostenidas e
ilustradas par ejemplos que se comprueben por si mismos. Es digno de notarse que las Escrituras
suministran numerosos ejemplos de la interpretacién de suefios, visiones, tipos, simbolos y
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parabolas. En tales ejemplos debemos hallar nuestros principios y leyes de exposicion. La Biblia
no es un oraculo de Delfos que busque turbar el corazén con declaraciones de doble sentido.
Tomada en conjunto y permitiéndosela hablar por si misma, se descubrira que la Biblia es su
mejor intérprete.

*k%k
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Chapter 8

201 La PoesAma Hebrea

CAPITULO Il LA POESIA HEBREA

Buena parte del Antiguo Testamento estd compuesto en un estilo y forma de lenguaje muy por
arriba del de la simple prosa. Los libros histéricos abundan en vibrantes discursos, odas, piezas
liricas, salmos y fragmentos de cantos. Casi la mitad del Antiguo Testamento esta escrito en este
estilo poético. Pero la poesia de los hebreos tiene peculiaridades tan notables y distintas de las de
otras naciones, como su propio idioma es diferente de las otras familias de idiomas. Su metro no
se compone de silabas sino de sentencias y sentimientos. Hablando con propiedad, la poesia
hebrea nada sabe de pie métrico y versificacion analogos a la forma poética de las lenguas
indo-europeas. Las sabias e ingeniosas tentativas de algunos hombres eminentes por fabricar un
sistema de metros hebreos se consideran ya como fracasadas. Se nota bien en la poesia hebrea
el estilo elevado, la armonia y paralelismo de sentencias, el fluido sonoro de palabras graficas, el
arreglo artificial de clausulas, repeticiones, transposiciones y antitesis retoricas que constituyen la
vida de la poesia; pero la forma de metro silabico no aparece en ninguna parte.

Generalmente se reconoce ahora que el aspecto distintivo de la poesia hebrea consiste en el
paralelismo de miembros. Esto constituiria una forma muy natural para sentencias tan cortas y
vividas como son las que caracterizan a la sintaxis hebrea. Basta que el alma se llene de
profunda emocién, que las ardientes pasiones muevan el corazon, den brillantez al ojo y hagan
elevar la voz, para que las sencillas sentencias de la prosa hebrea tomen espontdneamente
forma poética.

Desembarazado de las trabas de las limitaciones métricas, el poeta hebreo gozaba de una
libertad peculiar y era duefio de expresar en gran variedad de formas los sentimientos de la
pasion. No podemos dar demasiado énfasis al hecho de que alguna forma estructural es
necesaria a toda poesia. Los elementos de la poesia son invencion, inspiracion y forma
expresiva, pero todo el genio de posible inventiva y toda la inspiracién de la pasion mas ardiente
se estrellarian contra la absoluta falta de algiin molde adecuado en qué presentarlos. Cuando las
creaciones del genio y de la inspiracion han tomado una forma monumental en el lenguaje, esa
forma viene a constituir una parte esencial del todo. De aqui la imposibilidad de traducir la poesia
de Homero, Virgilio o David, a la prosa castellana o de cualquier otro idioma y, al mismo tiempo,
conservar el poder y el espiritu del original.

La traduccion de Bayardo, del Fausto, es una obra maestra por el hecho de que con éxito notable
ha conseguido verter de un idioma a otro, no simplemente los pensamientos, el sentimiento y el
significado exacto del autor sino también la forma y el ritmo. Como lo sostienen autoridades
eminentes, "la primera cuestion a considerarse en una obra poética es el valor de su forma. La
poesia no es meramente una forma de expresion sino que es la forma de expresion que cierta
clase de ideas exige en absoluto. En realidad, la poesia puede distinguirse de la prosa por el
simple hecho de que es la expresion de algo en el hombre que es imposible expresar con
perfeccién en ninguna otra forma que la ritmica. Es inutil decir que el significado desnudo es
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independiente de la forma. Al contrario, la forma contribuye esencialmente a la plenitud del
significado. En la poesia que se perpetia mediante su propia vitalidad inherente no existe unién
forzada de estos dos elementos. El intentar representar poesia en prosa es cosa muy parecida al
guerer expresar con palabras lo que dice la musica en su lenguaje”.

La poesia hebrea es, probablemente, mas susceptible de traduccion que la de ningan otro idioma
por los motivos que hemos expresado mas arriba: no hay rima ni escala métrica que cuidar al
traducir. Es esencial preservar dos cosas, -el espiritu y la forma-, y ambas son de tal naturaleza
gue hacen posible el reproducirlas, en alto grado, en casi cualquier otro idioma.

En tanto que el espiritu y la emocién de la poesia hebrea se deben a una combinacion de varios
elementos, el paralelismo de sentencias es un aspecto muy notable de forma externa.

Las sentencias breves y vividas, que son una caracteristica peculiar del lenguaje hebreo,
conducen, por un proceso muy natural, a la formaciéon de paralelismos en poesia. El deseo de
presentar un asunto en la forma mas impresionable posible, conduce a la repeticién y la tautologia
aparece en formas ligeramente variadas de un mismo y Unico pensamiento, como se ve en las
siguientes lineas de Proverbios 1:24-27:

Por cuanto llamé y no quisisteis;

Extendi mi mano y no hubo quien escuchase;

Antes, desechasteis todo consejo mio, Y mi reprension no quisisteis;
También yo me reiré en vuestra calamidad;

Y me burlaré cuando os viniere lo que teméis;

Cuando viniere, como una destruccion, lo que teméis, Y vuestra calamidad llegare como un
torbellino;

Cuando sobre vosotros viniere tribulacién y angustia.

Las formas mas comunes y regulares del paralelismo hebreo las clasifica Lowth bajo tres
divisiones generales, que denomina: Sinénima, Antitética y Sintética. Estas, a su vez, pueden
subdividirse segun que las lineas formen simples pareados o tercetos o tengan correspondencia
medida en sentimiento y extension, o sean desiguales y quebradas por repentinas explosiones de
pasién o par alguna repeticién impresionante.

I. PARALELISMO SINONIMO

Presentamos aqui algunos pasajes en los cuales las diferentes lineas o miembros presenten el
mismo pensamiento con ligeras alteraciones en la forma de expresion. Especificaremos tres
clases de paralelos sin6nimos: a ) IDENTICO. Se llama asi cuando los diferentes miembros se
componen de las mismas o casi las mismas palabras:

Enlazado eres con las palabras de. tu boca, Y preso con las razones de tu boca ( Proverbs 6:2 ).

Alzaron los rios, oh Jehova, Alzaron los rios su sonido;
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Alzaron los rios sus ondas (Salmo 93: 3) . b ) SIMILAR, cuando el sentimiento es,
substancialmente el mismo pero el lenguaje y las figuras son diferentes:

Porque él la fundo sobre los mares, Y afirméla sobre los rios ( Salmo 24.:2) .
¢Acaso gime el asno montés junto a la hierba?

¢Muge el buey junto a su pasto? ( Job 6:5) . ¢ ) INVERTIDO se llama cuando existe una inversion
o transposicién de palabras o sentencias, de manera que se cambia el orden del pensamiento:
Los cielos cuentan la gloria de Dios Y la obra de sus manos denuncia la expansion.

(Salmo 19:1) No guardaron el pacto de Dios Ni en su ley quisieron andar ( Salmo 78:10) .
2. PARALELISMO ANTITETICO

Bajo esta divisiobn cae todo pasaje en el cual hay contraste u oposiciébn de pensamiento
presentado en las diferentes sentencias. Esta clase de paralelismo abunda, especialmente, en el
libro de Proverbios, por el hecho de adaptarse particularmente para expresar maximas de sa-
biduria proverbial. Hay dos formas de paralelismo antitético: a ) SIMPLE, cuando el contraste se
presenta en un solo distico de sentencias simples:

La justicia engrandece la nacion Pero el pecado es afrenta de las naciones.
(Proverbs 14.:34) .

La lengua de los sabios adornara la sabiduria;

Mas la boca de los necios hablara sandeces.

(Proverbs 15:2) .

Porque un momento serd su furor Mas la boca de los necios hablara sandeces.

(Proverbs 15:2) . b) COMPUESTO, cuando hay dos o mas sentencias en cada miembro de la
antitesis:

El buey conoce a su duefio Y el asno el pesebre de su sefior;
Israel no conoce, Mi pueblo no tiene entendimiento ( Isais 1:3).
Por un momentito te dejé;

Mas te recogeré con grandes misericordias.

Con un poco de ira escondi mi rostro de ti por un [momento;
Mas con compasion eterna tendré compasion de ti.

(lsaias 54:7-8) .

3. PARALELISMO SINTETICO

El paralelismo sintético o constructivo consiste, segun la definicion de Lowth, "sélo en la firma de
construccion, en la que una palabra no responde a otra ni una sentencia a otra sentencia, como
equivalentes u opuestas; pero hay una correspondencia e igualdad entre diferentes proposiciones
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con respecto a la forma y giro de toda la sentencia y de las partes constructivas, -tales como el
nombre respondiendo al nombre, el verbo al verbo, el miembro al miembro, la negacién a la
negacion, la interrogante a la interrogante". Deben notarse dos clases de paralelos sintéticos: a )
CORRESPONDIENTE, es cuando existe una correspondencia formal e intencional entre
sentencias relacionadas, como en el ejemplo siguiente tomado del Salmo 27:1, donde la primera
linea corresponde con la tercera y la segunda con la cuarta:

Jehova es mi luz y mi salvacion, ¢ De quién temeré?
Jehova es la fortaleza de mi vida ¢ De quién he de atemorizarme?
Este mismo estilo de correspondencia se nota en el siguiente paralelismo antitético compuesto:

Avergliéncense y sean confundidos a una Los que de mi mal se alegran, Vistanse de verglienza 'y
de confusion Los que se engrandecen contra mi.

Canten y alégrense Los que se deleitan en, mi justicia Y digan siempre: Sea ensalzado Jehova,
Que ama la paz de su siervo ( Salmo 35:26-17 ) b) ACUMULATIVO, cuando hay una culminacién
de sentimiento que corre a través de los paralelos sucesivos; o cuando existe una constante
variacion de palabras y de pensamientos por medio de la simple acumulacion de iméagenes o de
ideas:

Bienaventurado el varén que no anduvo en consejo [malos Ni estuvo en camino de pecadores Ni
en silla de escarnecedores se ha sentado;

Sino que en la ley de Jehova esta su delicia Y en su ley medita de dia y de noche (Salmo 1:1-2) .
Buscad a Jehova mientras puede ser hallado, Llamadle en tanto que esta cercano.

Deje el impio su camino Y el hombre inicuo sus pensamientos;

Y vuélvase a Jehova, quien tendra misericordia de él;

Y al Dios nuestro, quien sera amplio en perdonar.

(Isaias 55:6-7).

Pero aparte de estas formas mas regulares de paralelismo existen numerosas peculiaridades en
la poesia hebrea que no han de clasificarse bajo ninguna regla o teoria de prosodia. Los vuelos
poéticos de los antiguos bardos desconocian tales trabas; y por medio de giros imprevistos asi
como de lineas rotas y desiguales, y de repentinas y breves explosiones de oracion o de
sentimentalismo, producian una gran variedad de expresivas formas de sentimiento.

En el periodo posterior del lenguaje hallamos un nimero de poemas artificiales en los cuales los
varios versiculos o lineas comienzan con una de las letras del alfabeto hebreo, en su orden
regular. En los salmos CXI y CXII, las lineas o mitades de versiculos estan arreglados en orden
alfabético. En los salmos XXV, XXXIV, CXLV; Proverbs 31:10-31 y Lament. | y Il, cada versiculo
separado comienza con una nueva letra, en orden alfabético. En el Salmo XXXVII, con ligeras
excepciones, de cada dos versiculos seguidos, uno comienza con una nueva letra. En el Salmo
CXIX y Lamentaciones in, una serie de versiculos, cada una comenzando con la misma letra, se
agrupan en estrofas y éstas se siguen una a la otra en orden alfabético. Semejante artificio
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denuncia una periodo posterior en la vida del lenguaje, cuando el espiritu poético, haciéndose
menos creativo y mas mecanico, produce un nuevo método de forma externa para atraer la
atencion y ayudar a la memoria.

Pero aparte de toda forma artificial, el idioma hebreo en sus palabras, frases idiomaticas,
conceptos vividos y poder pictérico posee una simplicidad y belleza notables. Para un individuo
tan impresivo como el hebreo, todo asunto estaba lleno de vida y la manera de presentar los
actos mas ordinarios atraian su atencibn. Aun en su conversacion ordinaria ocurren
frecuentemente las sentencias patéticas, las exclamaciones sublimes y las profundas su-
gestiones. jCuan a menudo ocurre en la simple narracién la expresion (que en hebreo es una
palabra) "he aqui"! jCuan graficamente se describen aun el proceso y el orden de la accién, en
pasajes como los siguientes: "Levantd Jacob sus pies y fuese a la tierra de los hijos del Oriente".
(Gén. 29:1). "Alzé su voz vy lloré... Y asi que oy6 Laban las nuevas de Jacob, hijo de su hermana,
corrio a recibirle y abrazarlo y besélo y trajole a su casa" (v. 11-13). "Y alzando Jacob sus 0jos,
miré y -jhe aqui!- venia Esaud". (Gén. 33:1) .

Por otra parte, hay muchos pasajes donde alguna elipsis notable vigoriza la expresion: "...ahora,
pues, porque no alargue su mano y tome también del arbol de la vida y coma, y viva para
siempre, y sac6le Jehova, del huerto del Edén" (Gén. 3:22). "iVuélvete, oh Jehovd, ¢hasta
cuando?" (Salmo 90:13) . El esfuerzo de los traductores ingleses por suplir la elipsis del Salmo
19:3-4, estropea el verdadero significado. Dicen ellos: "No hay dicho ni lenguaje donde su voz no
sea oida". La version castellana, fiel al hebreo, es mucho mas impresiva, dandonos a entender
gue aunque los cielos no tienen lenguaje o voz audible, tales como los que el hombre usa, sin
embargo han sido extendidos, como un hilo de medir, sobre la superficie de toda la tierra v,
aungue mudos, poseen sermones para las almas reflexivas en todas partes del mundo habitable.

Incumbe a la Hermenéutica Especial el reconocer la forma retorica y distinguir el pensamiento
esencial del modo de expresion en que puede presentarselo. Y para toda mente pensadora debe
ser una cosa evidente que la poesia apasionada de los hebreos no es de naturaleza tal que pue-
da sujetarse a una interpretacion literal. Muchos de los mas hermosos pasajes de los Salmos y de
los Profetas han sido elaborados en un estilo de esplendidez en busca del estilo retorico, y sus
magnificos paralelismos y estrofas deben ser explicadas como explicamos analogos vuelos de la
imaginacion de otros poetas. Ese lenguaje. esmeradamente elaborado puede servir mejor que
otro para hacer mas profunda la impresion del pensamiento divino que comunica. No es la
expresion literal sino la enajenacion espiritual congénita lo que nos capacita para comprender la
fuerza de un pasaje tal como Deuteronomy 32:22:

Porque fuego se encendera en mi furor, Y ardera hasta lo profundo del Sheol;
Y devorard la tierra y sus frutos Y abrazara los fundamentas de los montes.

El lenguaje impresionante de Zacarias 11:1-2, no pierde nada del poder de impresionar por el
hecho de que el discurso se dirija a las montafas y los arboles como si fuesen seres conscientes:

iOh Libano, abre tus puertas y el fuego queme tus cedros!

jAulla, oh haya, porque el cedro cayo, los magnificos son [talados!
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jAulla, oh haya, porque el cedro cayd, los magnificos son [derribado! No hay para qué suponer
gue en la calamidad anunciada por este oraculo ni un solo cedro del Monte Libano ni un
alcornoque de Basan fuesen destruidos. El lenguaje es el de las imagenes poéticas, adaptado a
producir impresiones y a transmitir la idea de una extensa ruina, pero sin tener nunca la intencion
de ser entendido literalmente. Y lo mismo pasa con las sublimes descripciones dé Jehova que se
hallan en los Salmos y los Profetas, -su inclinarse a mirar desde los cielos y descender con una
nube debajo de sus pies; su cabalgar sobre un querubin y el hacerse visible en las alas del viento
(2 Samuel 22:10-11; comp. Salmo 18:9-10; Ezeq. 1:13-14. > ; su estar de pie y medir la tierra; su
cabalgar en caballos y andar en carrozas de salvacion, con rayos procedentes de sus manos y el
resplandor de su fulgente lanza asombrando al sol y a la luna en los cielos (Habakkuk 3:4;
Habakkuk 3:6; Habakkuk 3:8; Habakkuk 3:11) ; todos estos pasajes y otros semejantes a ellos no
son mas que descripciones poéticas de la potencia y la majestad de Dios en su administracion
providencial del mundo. Las figuras especiales de lenguaje usadas en tales descripciones se
discutiran en los capitulos siguientes.

*k%k
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Chapter 9

203 Lenguaje Figurado

CAPITULO Il LENGUAJE FIGURADO

Aquellas partes de las Santas Escrituras escritas en lenguaje figurado exigen especial cuidado
para su interpretacion. Cuando se emplea una palabra en otro sentido que el que originariamente
le pertenece o aplicandola a algun objeto diferente de aquél en que se la usa cominmente, se la
designa con el nombre de tropo. Las necesidades y propositos del lenguaje humano requieren el
uso frecuente de palabras en ese sentido trépico.

Cuando a Santiago, Cefas y Juan, se les designan con el nombre de columnas de la Iglesia (Gal.
2. 9) inmediatamente nos damos cuenta de que la palabra "columna" esta usada
metaféricamente. Y cuando de la Iglesia misma se dice que esta "edificada sobre el fundamento
de los apéstoles y los profetas" (EL 2:20) sabemos que se emplea un lenguaje figurado,
presentando a la Iglesia como un casa o templo.

Las operaciones naturales de la mente humana impulsan al hombre a rastrear analogias y a
hacer comparaciones. Se excitan las emociones agradables y la imaginacion se gratifica con el
empleo de metaforas y similes. Aunque pudiéramos concebir un idioma con abundante acopio de
palabras como el necesario para expresar todas las ideas posibles, la mente humana adn nos
exigiria el comparar y contrastar nuestros conceptos; y ese procedimiento pronto necesitaria una
variedad de figuras de lenguaje. Es tan grande la parte de nuestros conocimientos que
adquirimos por medio de los sentidos, que todas nuestras ideas abstractas y nuestro lenguaje
espiritual tienen una base material. Es cosa notable la gran cantidad de metafora que existe en el
lenguaje de la vida ordinaria; metaforas cuyo origen hemos olvidado en gran parte, si no del todo.

Las fuentes principales del lenguaje figurativo de la Biblia las constituyen el aspecto fisica de la
Tierra Santa, los habitos y usos de sus antiguas tribus y las formas del culto israelita. Por
consiguiente, deben estudiarse con esmero todas esas fuentes a fin de poder interpretar las
partes de las Escrituras escritas en lenguaje figurado. Asi como discernimos una providencia
divina en el uso del hebreo, el caldeo y el griego, como los idiomas de la revelacién inspirada por
Dios; y asi como creemos que la progenie de Abraham, por la linea de Jacob, fue el pueblo
divinamente escogido para recibir y conservar los oraculos de Dios; asi también es dable creer
gue la Tierra prometida constituyé un elemento .esencial en el proceso de desarrollar y
perfeccionar la forma retérica de los registros sagrados. Dice un respetable autor: "No es ficcion ni
extravagancia calificar a esa tierra, de microcosmo, -un pequefio mundo en si misma, abarcando
todo aquello que en el pensamiento del Creador seria necesario para desarrollar el lenguaje del
reino de los cielos. Ni es facil concebir como pudiera haberse alcanzado el fin propuesto sin una
tierra semejante provista y adaptada, como ésta lo estaba, por la providencia de Dios. Todo ello
era necesario,- montafia y valle, colina y llanura; lago y rio, mar y horizonte, verano e invierno,
siembra, cosecha, arboles, arbustos y flores, bestias y aves, hombres y mujeres, tribus y
naciones, gobiernos y religiones falsas y verdaderas, y otras innumerables cosas, sin ninguna de
las cuales era posible pasarse. Imaginad, si podéis, una Biblia en la que se omitiera todo eso, o
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en la que se substituyeran por otras algunas de las cosas esenciales que contiene, -una Biblia sin
patriarcas ni peregrinaciones, sin la esclavitud de Egipto y la correspondiente liberacion, sin Mar
Rojo ni Sinai, sin el Desierto con todas las escenas e incidentes del viaje de los israelitas por él;
sin un Jordan con un Canaén al lado opuesto, o sin un Mar Muerto con Sodoma abajo; sin el
Moriah con su templo, sin Sién con sus palacios y en sus suburbios el Hinnom con el fuego y el
gusano que nunca terminan. ¢De donde habrian salido nuestros canticos y salmos divinos si los
poetas sagrados hubiesen vivido en un pais sin montafias ni valles, donde no hubiese habido
llanos cubiertos de grano ni campos ricos en verdor, ni colinas con olivos, higueras y vifiedos?
Todo es necesario, y todo presta buen servicio, desde los alcornoques de Basan y los cedros del
Libano hasta el hisopo que brota en los muros. La diminuta semillita de mostaza tiene su moral y
los lirios sus bellas lecciones. Las espinas y abrojos proclaman amonestaciones y avivan tristes
recuerdos. Las ovejas y el aprisco, el pastor y su perro, el asno y su duefio, el buey y su aguijada,
el camello y su carga, el caballo con’ su cuello revestido de trueno; leones rugientes, lobos ra-
paces, zorros destructores, ciervos que braman por arroyos, corzos alimentandose entre los lirios,
palomas en los huecos de sus palomares, gorriones en las azoteas, cigiefias en el cielo, aguilas
apresurandose sobre sus presas; cosas grandes y cosas pequefias; la industriosa abeja -apro-
vechando toda hora solar y la precavida hormiga almacenando durante la cosecha, -nunca
demasiado grande para su uso, aunque demasiado pequefia para prestar. Estas no son mas que
muestras, tomadas al azar, de entre un mundo de ricos materiales; pero no olvidemos que todos
ellos se hallan en esta tierra, donde habia de hallarse y ensefarse el dialecto del reino espiritual
de nuestro Dios".

Los mismos principios generales mediante los cuales establecemos el sentido histérico-gramatico
se aplican también a la interpretacion del lenguaje figurado y nunca debiéramos olvidar que las
porciones de la Biblia mas llenas de lenguaje figurado son tan ciertas y veraces como los
capitulos mas prosaicos. Las metaforas, alegorias, parabolas, y simbolos son formas divinamente
escogidas para presentar los oraculos de Dios y no debemos suponer que su significado sea tan
vago e incierto que se haga imposible el describirlo. En conjunto, creemos que las partes de
lenguaje figurado de las Escrituras no son tan dificiles de entender como muchos se han
imaginado. Mediante un discernimiento cuidadoso y juicioso, el intérprete debe procurar
determinar el caracter y propdsito de cada tropo particular y explicarlo en armonia con las leyes
ordinarias del lenguaje y el plan, objeto y contexto del autor.

Todas las figuras de lenguaje se fundan sobre alguna semejanza o relaciébn que diferentes
objetos guardan entre si; y en los estilos que se distinguen por su rapidez y brillantez a menudo
acontece que se coloca a la causa en lugar del objeto o viceversa; o se usa el hombre de un
sujeto cuando sélo quiere uno referirse a alguna circunstancia accesoria 0 asociada. Este cambio
y substitucion de un nombre por otro (metonimia) da al lenguaje una fuerza y potencia imposibles
de alcanzar de otra manera. Asi se representa a Job, diciendo: "Mi saeta es gravosa" (Job 34:6).
Es evidente que por saeta quiere darse a entender la herida ocasionada por una saeta y se hace
alusion al capitulo 64, donde se representa a las amargas aflicciones de Job como ocasionadas
por las saetas del Todopoderoso. Asi también, en Lucas 16:29 y 24:27 se dice, Moisés y los
profetas para designar los escritos de los cuales ellos fueron autores. A veces se usa el nombre
de un patriarca para significar su posteridad (Gén. 9:27; Amos 7:9) .
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Otro uso de esta figura ocurre cuando se coloca alguna circunstancia o idea accesoria 0 asociada
en lugar del objeto principal, y viceversa. En Oseas 1:2, esta escrito: "La tierra se dara a fornicar",
usandose la palabra "tierra" para dar a entender el pueblo que la habitaba. En Mateo 3:6, se habla
de Jerusalén y Judea, queriendo decir con ello la gente que habitaba esos lugares.

Los siguientes ejemplos ilustraran la manera como se usa lo abstracto por lo concreto: "Justificara
por la fe la circuncision y por medio de la fe la incircuncision”, (Romans 3:30) . Aqui la palabra
“circuncision” designa a los judios y "la incircuncision”, a los gentiles. Y Pablo dice a los efesios
(5:8) con gran fuerza de lenguaje: "En otro tiempo erais tinieblas, mas ahora sois luz en el Sefior".

Existe otro empleo de esta figura que puede llamarse metonimia del signo y la cosa significada.
Asi leemos en Isaias 22:22: "Pondré la llave de la casa de David sobre su hombro y abrird y nadie
cerrard y cerrara y nadie abrira" Aqui se usa la palabra "llave" como signo de contralor sobre la
casa, de poder para abrir o cerrar las puertas cuando le plazca; y el poner la llave sobre el hombro
,denota que el poder simbolizado por la llave sera carga pesada para el que lo ejerza. Compar.
Matthew 16:19. En el cuadro refulgente con que Isaias representa la Era Mesianica (24) describe
la completa cesacion de las luchas y guerras nacionales con las significativas palabras: "Volveran
sus espadas en rejas de arado y sus lanzas en hoces".

Otra clase de tropo, muy parecida en su caracter a la metonimia, es aquella en que se pone la
parte por el todo o viceversa, un género por una especie o una especie por un género, el singular
por el plural y al revés. Asi vemos que en Lucas 2:1 se dice: "toda la tierra", significando el
Imperio Romano; y en Matthew 12:40 se dice "tres dias y tres noches" para expresar sélo una
parte de ese tiempo. Se habla a veces del alma, para indicar la persona; (Acts 27:37) de Jefté se
dice que fue sepultado "en las ciudades de Galaad", significando, sin embargo, una sola de esas
ciudades (Juec. 12:7) . En el Salmo 46:9, se representa al Sefior como "que hace cesar las
guerras hasta los fines de la tierra, quiebra el arco, corta la lanza y quema los carros de guerra".
Aqui, al especificar arco,’ lanza y carro de guerra, es indudable que el Salmista queria representar
el triunfo de Jehova como una destruccién completa de todo elemento de guerra.

Cosa caracteristica de la mente hebrea era el formarse y expresar vividos conceptos del mundo
externo. Todos los objetos de la naturaleza, cosas inanimadas y hasta ideas abstractas se les
miraba como si estuviesen animados de vida y se hablaba de ellos aplicaAndoles el género
masculino o el femenino. Y esta tendencia se nota en todos los idiomas y produce la figura de
lenguaje que llamamos "personificacion". La declaracion de Numeros 16:32, de que "la tierra abrio
la boca y tragé" a Coré y los suyos, es un ejemplo de personificaciéon; y casos como éste ocurren
en las narraciones en prosa. Ejemplos muy notables de personificacion se hallan en pasajes tales
como el Salmo 114:34: "La mar vio y huy6; el Jordan se volvié atras. Los montes saltaron como
carneros, los collados como los corderitos". También leemos en Habacuc 3:10: "Viéronte y
tuvieron temor los montes; paso la inundacién de las aguas; el abismo dio su voz y levant6 en alto
sus manos". Aqui se nos presentan los collados, los rios y la mar como seres animados de vida.
Se les supone conscientes y con facultad de pensar, sentir y moverse; y sin embargo, solo se
trata del lenguaje conmovedor de la imaginacién y del fervor poético y todo ello tiene su origen en
una intuicion intensa y vivida de la naturaleza.

Hay otra figura muy emparentada con la personificacion, a la cual llamamos apostrofe; se deriva
de las palabras griegas ap6 (desde) y stre f o (volver) y denota especialmente el hecho de que el
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gue habla se vuelve de sus oyentes hacia otro lado y dirige la palabra a una persona o cosa
ausentes o imaginarias. Cuando el discurso se dirige a un objeto inanimado, las figuras de
personificacion y de apéstrofe se combinan en un mismo pasaje. Asi pasa con el pasaje citado del
Salmo 1:14. Después de personificar al mar, al Jordan y a las montafas, el salmista,
repentinamente, vuelve directamente hacia ellos su discurso y les dice: "¢, Qué tuviste, oh mar,
gue huiste? ¢Y ta, oh Jordan, que te volviste atras? jOh, montes! ¢Por qué saltasteis como
carneros y vosotros collados, como corderitos? "El apéstrofe dirigido al caido rey de Babilonia
(Isaias 11:9-20) es uno de los ejemplos mas atrevidos y sublimes de su especie, en cualquier
idioma. Abundan en los profetas ejemplos analogos de discursos atrevidos y apasionados v,
como hemos visto, la mente oriental era muy dada a expresar sus pensamientos y sentimientos
en este estilo conmovedor.

Con frecuencia las formas interrogativas de impresién suelen ser la manera mas vigorosa de
enunciar verdades de importancia, como cuando leemos en Hebrews 1:14, acerca de los angeles:
"¢ No son todos espiritus ministradores, enviados para servicio a favor de los que seran herederos
de salvacion?" Aqui, como por implicacién, se considera como creencia indisputada la doctrina
del ministerio de angeles en tan noble servicio. Las interrogaciones en Romans 8:33-35 nos
suministran un estilo sumamente impresionante de presentar el triunfo de los creyentes en las
benditas provisiones de la redencién. "¢ Quién acusara a los escogidos de Dios?..." (En la traduc-
cion inglesa, este pasaje es aun mas enfatico que en castellano y, por lo tanto, mas hermosa.
Recomendamos leerlo en ese idioma). Muy frecuentes y notables son, también, las formas
interrogatorias de lenguaje en el libro de Job. "¢ No sabes esto que fue siempre desde el tiempo
que fue puesto el hombre sobre la tierra, que la alegria de los impios es breve y el gozo del
hipdcrita, por un momento?" (20:4i). "¢ Alcanzaras tu el rastro de Dios? ¢ Llegaras tu a describir la
perfeccion del Todopoderoso?" (11:7) . La respuesta de Jehova desde el torbellino (caps. XXXVIII
al XLl en muy gran parte, tiene esa forma.

La hipérbole es una figura retérica que consiste en exagerar -o magnificar un objeto mas alla de la
realidad. Su origen natural se halla en la tendencia propia de las mentes jévenes e imaginativas, a
describir los hechos con los colores mas vivos. Es cosa muy natural para una fantasia ardiente el
describir la apariencia dé los muchos campos de los madianitas y los amalecitas, tal como se la
describe en Jueces 7:12: "Tendidos en el valle, como langostas en muchedumbre y sus camellos
eran innumerables, como la arena que esta a la ribera de la mar, en multitud". Otros ejemplos
biblicos de esta figura son los siguientes: "Toda la noche inundo mi lecho, riego mi estrado con
mis lagrimas". (Salmo 6:6). "jOh, si mi cabeza se tornase aguas y mis ojos fuentes de aguas para
gue llore dia y noche los muertos de la hija de mi pueblo! (Jerem. 9:1). "Y hay también, otras
muchas cosas que hizo Jesus, que si se escribiesen cada una por si, ni aun en el mundo pienso
gue cabrian los libros que se habrian de escribir". (Juan 21:25). Esas expresiones exageradas,
cuando no se las multiplica, usandolas con indebida frecuencia, atraen poderosamente la
atencion y hacen una impresion agradable.

Otra forma peculiar de lenguaje que mencionaremos solo de paso, es la ironia, por medio de la
cual el que habla, o escribe, expresa lo contrario de lo que quiere decir. Las palabras de Elias a
los adoradores de Baal constituyen un ejemplo de la mas completa ironia ( Rey. 18:27) . Otro
ejemplo lo hallamos en Job 12:1 : "Ciertamente que vosotros sois el pueblo y que con vosotros
morira la sabiduria”. En 1 Corinthians 4:8, San Pablo se permite la siguiente ironia: "jYa estais
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hartos, a estais ricos, sin nosotros reinais! iY ojala reinéis, pra que nosotros reinemos también
juntamente con vosotros". La designacién de las treinta piezas de plata en Zacar. 11:13, como
"hermoso precio”, es -un ejemplo de sarcasmo. Las palabras de burla y de befa de los soldados
(Matthew 27:30) y las de los sacerdotes y escribas (Marc. 15:32) "... baje ahora de la cruz para
gue veamos y creamos", no son ejemplos apropiados de ironia, sino de perverso escarnio y mofa.

**%
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Chapter 10
204 Similes y Metaforas

CAPITULO IV SIMILES Y METAFORAS
El Simil

Cuando se hace una comparacion formal entre dos objetos, buscando impresionar la mente con
algun parecido o semejanza, la figura se llama "simil". En Isaias 55:10-11, hallamos un hermoso
ejemplo de esto: "Porque como desciende de los cielos la lluvia y la nieve y no vuelve alla sino
gue harta la tierra y la hace germinar y producir y da simiente al que siembra y pan al que come:
asi sera mi palabra, que sale de mi boca, no volvera a mi vacia; antes hara lo que yo quiero y
sera prosperada en aquello para que la envié". Las oportunas y variadas alusiones de este pasaje
presentan la benéfica eficacia de la palabra de Dios, y esto en un estilo muy impresionante.

Los similes ocurren con frecuencia en las Escrituras y teniendo por objeto ilustrar la idea del
autor, no envuelven dificultades de interpretacion. Cuando el salmista dice: "Soy semejante al
pelicano del desierto; soy como el buho de las soledades; velo y soy como el pajaro solitario
sobre el tejado" (Salmo 102:6) sus palabras son una vivida descripcion de su absoluta soledad.
En Matthew 28:3, se dice del angel que movié la piedra de la puerta del sepulcro, que "su aspecto
era como un reldmpago y su vestido blanco como la nieve"... En Romanos 12:4, el apéstol ilustra
la unidad de la Iglesia y la diversidad de sus ministros individuales por medio de la siguiente
comparacion: "De la manera que en un cuerpo tenemos muchos miembros empero todos los
miembros no tienen la misma operacion, asi muchos somos un cuerpo en Cristo, mas todos
miembros los unos de los otros". Comparese, también, 1 Corinthians 12:12. En todos estos casos,
asi como en otros, la comparacion se interpreta por si sola, en tanto que las imagenes intensifican
el pensamiento principal.

Hallamos un hermoso ejemplo de simil en el final del Sermén del Monte (Matthew 7:24-27):
"Cualquiera, pues, que me oye estas palabras y las hace, le compararé a un varon prudente que
edificd su casa sobre la pefia". Tenemos, por un lado, la figura de una casa cimentada sobre la
roca inconmovible, a la que ni las tormentas ni los aluviones pueden conmover; por la otra parte
tenemos una casa construida sobre movible arena, incapaz de resistir la violencia de los vientos y
los aluviones. La similitud asi formalmente desarrollada se convierte, realmente, en una parabola
y la mencion de lluvias, aluviones y vientos, implica que la casa ha de ser probada por el tejado,
los cimientos y los costados, -techo, fundamento y centro. Pero no debemos imitar a los misticos,
tratando de hallar alguna forma especial y distinta de tentacion en cada una de estas tres
palabras. El gran simil presenta en forma muy impresionante el porvenir seguro que espera a los
gue creen y obedecen la palabra del Sefior Jesus, como asimismo el que espera a los que oyen
pero se niegan a obedecer. Comparese este simil con la alegoria de Ezequiel 13:11-15.

Es comudn a todos los idiomas una clase de ilustraciones que, con propiedad, podrian llamarse
comparaciones opuestas. Hablando estrictamente no son similes, metaforas, parabolas ni
alegorias. Y, sin embargo, incluyen algunos elementos de todas ellas. Se introduce un hecho o
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una figura con propdsitos ilustrativos y, sin embargo, no se usan palabras formales de
comparaciéon; pero el que lee o escucha percibe inmediatamente que se supone una
comparacién. Algunas veces esas comparaciones supuestas siguen a un simil regular. En 2
Timothy 2:3, leemos: "TU, pues, sufre trabajos, como fiel soldado de Jesucristo". Pero
inmediatamente después de estas palabras, y conservando la figura introducida por ellas en la
mente del lector, el apdstol afiade: "Ninguno que milita se embaraza en los asuntos de la vida; a
fin de agradar a aquél que lo tom6 por soldado". Aqui no hay figura de lenguaje sino la
declaracion sencilla de un hecho plenamente reconocido en el servicio militar. Pero siguiendo al
simil del verSong of Solomon 3:1-11, estd evidentemente empleada como una extension de la
ilustracion y toca a Timoteo el hacer la necesaria aplicacion de ella. Luego siguen otras dos
ilustraciones cuya aplicacién también se presume que el lector mismo la hara. "Y aun, también, el
gue lidia, no es coronado si no lidiare legitimamente. El labrador, para recibir los frutos, es
menester que trabaje primero". Estas son declaraciones claras y literales pero se supone,
tacitamente, la comparacién, y Timoteo no podia dejar de hacer la aplicacién apropiada. La
profunda consagracion del verdadero ministro a la obra que esta a su cargo, su sumision cordial,
su conformidad a la autoridad y orden legales y su infatigable laboriosidad, son los puntos que,
especialmente, se hacen resaltar por medio de estas ilustraciones.

Un ejemplo parecido de ilustracion lo hallamos en Matthew 7:15-20. "Guardas de los falsos
profetas que vienen a vosotros con vestidos de ovejas, mas de dentro son lobos rapaces". Aqui
tenemos una metafora atrevida, vigorosa, que nos obliga a pensar en el falso maestro como en un
lobo oculto a la vista del publico por medio del disfraz que le proporciona el cuero de una oveja.
Pero el versiculo siguiente introduce otra figura enteramente distinta: "Por sus frutos los
conoceréis"; y luego, para dar aun mayor sencillez a la figura, nuestro Sefor pregunta:
"¢ Cojéense uvas de los espinos 0 higos de los abrojos?" La pregunta exige una respuesta
negativa y ella misma constituye una negativa llena de énfasis. En consecuencia, procede a usar
la formula de comparacion: "Asi, todo buen arbol lleva buenos frutos, mas el arbol maleado los
lleva malos"; y entonces, abandonando la comparacién formal, afiade: "No puede el buen arbol
llevar malos frutos ni el maleado llevarlos buenos. Todo arbol que no lleva buen fruto cortase y
échase en el fuego. Asi que (en vista de estos hechos tan bien conocidos, innegables, aducidos
por mi como ilustraciones, repito la afirmacion que hice hace poco), "por sus frutos los
conoceréis". En otro capitulo demostraremos que toda verdadera parabola es un simil, aunque no
todos los similes sean parabolas. Los ejemplos de comparacién supuesta que hemos dado, aun-
gue se distinguen tanto del simil como de la pardbola propiamente dichos, contienen elementos
esenciales de ambos.

La Metéafora

La metafora es una comparacion implicada y en todos los idiomas ocurre con mucha mayor
frecuencia que el simil. Se diferencia de éste en ser una forma de expresién mas breve y mas
contundente y en que transforma las palabras, de su significado literal a otro nuevo y notable. El
pasaje que se halla en Oseas 13: 8: "Los devorare como ledn", es un simil o sea una comparacion
formal; pero Gén. 49:9: "Cachorro de leén es Juda", es una metafora. Podemos comparar alguna
cosa con la fuerza salvaje y la rapacidad del leén, o con el vuelo rapido del aguila, o con la
brillantez del sol, o con la belleza Deuteronomy 1:1-46 a rosa, -y en cada uno de esos casos

empleamos las palabras en su sentido literal. Pero cuando decimos "Juda es un le6n". "Jonatan
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era un aguila", "Jehova es un sol", "mi amada es una rosa", inmediatamente percibimos que las
palabras "leén", "aguila”, etc., no estan empleadas literalmente sino que con ellas se quiere
denotar, Unicamente, alguna cualidad o caracteristica de estas criaturas. De aqui que la metafora,
como su nombre lo denota (Griego, metaféro, transportar, o transferir) sea una figura de lenguaje
mediante la cual el sentido de un apalabra se transfiere a otra. Este proceso de usar palabras en
nuevas construcciones, marcha constantemente y, como hemos visto en capitulos 'anteriores, el
sentido trépico de muchas palabras al fin llega a ser el Gnico en que se usan. Por eso todo idioma
es, en gran medida, un diccionario de metaforas desvanecidas.

Las fuentes de donde se extraen las metaforas biblicas deben buscarse principalmente en el
escenario natural de las tierras biblicas, en las costumbres y antigiiedades del Oriente y en el
culto ritualista de los hebreos. En Jeremiah 2:13 hallamos dos metaforas muy expresivas: "Dos
males ha hecho mi pueblo: dejaronme a mi, fuente de agua viva, por cavar para si cisternas rotas
gue no detienen aguas". Una fuente de aguas vivas, especialmente en un pais como Palestina, es
de valor inestimable, muchisimo mayor que el de cualquier pozo o cisterna artificiales, los que, a
lo sumo, sélo pueden recoger y mantener el agua de la lluvia y estan expuestos a romperse y
perder su contenido. jCuan grande es la demencia del que abandone el manantial, la fuente viva,
por la cisterna de resultados inseguros! La ingratitud y apostasia’ de Israel estan notablemente
caracterizadas por la primera figura y su pretension de suficiencia propia, por la segunda.

Las siguientes metéaforas fuertes, tienen su base en los hébitos bien conocidos de los animales;
"Issachar, asno huesudo, echado entre dos fardos" (Genesis 49:14) ; ama el reposo, como la
bestia de carga que se acomoda buscandolo. "Neftali, cierva dejada, que dara dichos hermosos"
(Genesis 49:21). Se alude, especialmente, a la elegancia y belleza de la cierva, brincando
graciosamente, en goce de su libertad, y denota en la tribu de Neftali un gusto para dichos y
expresiones llenos de belleza, tales como elegantes canticos y proverbios.

Las siguientes metaforas se basan en practicas relacionadas con el culto y el ritual dé los
hebreos. "Purificame con hisopo y seré limpio" (Salmo 51:7) es una alusion a la forma ceremonial
de dar por limpio al leproso (Leviticus 14:6-7) y su casa (v. 51) y la persona contaminada por
haber tocado un cadaver (Nim. 19:18-19) . Asi también, todas las bien conocidas costumbres
relacionadas con la Pascua, como el sacrificio del cordero, la remocion cuidadosa de, toda
levadura y el uso de pan azimo, forman la base del siguiente lenguaje metaférico: "Limpiad... la
vieja levadura para que seais nueva masa, como lo sois, sin levadura; porque nuestra Pascua,
gue es Cristo, fue sacrificada por nosotros. Asi que hagamos fiesta, no en la vieja levadura ni en
la de malicia y de maldad, sino en azimos de sinceridad y de verdad" (1 Corinthians 5:7-8) . Aqui
las metaforas son continuas hasta formar una alegoria. A veces un escritor u orador, después de
usar una metafora notable pasa a elaborar las imagenes que surgen de ella y al hacerlo asi
construye una alegoria; a veces introduce cierto nimero y variedad de imagenes juntas; otras
veces, dejando de lado toda figura, continta con lenguaje sencillo y comudn. Asi en Matthew 5:13,
el Sefior dice: "Vosotros sois la sal de la tierra". No es dificil deducir la comparacion implicada en
esta figura, pero inmediatamente después de esta elaborada figura se introduce otra metafora
diferente la cual se lleva adelante con alin mayores detalles: "Vosotros sois la luz del mundo: una
ciudad asentada sobre un monte no se puede esconder. Ni se enciende una lampara y se pone
debajo de un almud mas sobre el candelero, y alumbra a todos los que estan en casa. Asi
alumbre vuestra luz". (Matthew 5:14-16) . Aqui se ofrece a la mente una variedad de imagenes;
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una luz, una ciudad sobre una montafa, una lampara, un sostén para lampara y un almud romano
o medida para aridos. Pero en medio de estas imagenes variadas corre la figura principal de una
luz cuyo objeto es enviar lejos sus rayos e iluminar todo lo que esté a su alcance. Una metafora
tan extendida siempre se convierte, estrictamente hablando, en alegoria. San Pablo emplea con
buen efecto una doble metafora en Efes. 3:17 donde ruega "que habite Cristo, por la fe, en
vuestros corazones; para que arraigados y fundados en amor..." Aqui tenemos la figura de un
arbol echando sus raices en el suelo y la de un edificio basado o fundamentado sobre cimientos
fuertes y profundos. Pero estas figuras se hallan acompafiadas, antes y después, con un estilo de
lenguaje de un caracter simplisimo y practico no designado para elaborar las imagenes sugeridas
por las metaforas ni aun para adherirse a ellas. A veces el punto mas notable de alusién en una
metafora puede ser asunto de duda o de incertidumbre. En el Salmo 45:1, en el original hebreo
es’ dificil determinar el sentido que se da a la palabra que en castellano se ha traducido por
"rebosa”, traduccién que quiza no sea perfecta.

El punto exacto de alusidon en las palabras "sepultados juntamente con él a muerte por el
bautismo" (Romans 64) y "sepultados juntamente con él en el bautismo" (Colossians 2:12) es
asunto disputado. Los amigos de la inmersion insisten en que hay en esas palabras una alusién a
la manera en la cual se celebraba el rito del bautismo de agua; y la mayoria de los intérpretes han
reconocido que existe tal alusion. Se pensaba en la inmersion del bautizado como en un entierro
en el agua, pero en ambos pasajes el contexto demuestra que el gran pensamiento predominante
en la mente del apéstol era la muerte al pecado. Asi, en Romanos se nos dice: "¢No sabéis que
todos los que somos bautizados en Cristo Jesus, somos bautizados en su muerte? Sepultados
juntamente con él en muerte por el bautismo... plantados juntamente en él a la semejanza de su
muerte (v. 5) ... nuestro viejo hombre juntamente fue crucificado con él (v. 6) ... morimos con
Cristo (v. 8) ... Asi también vosotros considerad que, de cierto, estais muertos al pecado mas
vivos a Dios en Cristo Jesus" (v. 11) . Ahora bien, en tanto que la palabra "sepultado con"
(sundapto) armonizaria naturalmente con la idea de una inmersion en agua, el pensamiento
principal es el morir al pecado, cosa que alcanzamos mediante una union con Cristo en la
semejanza de su muerte. Las imagenes no dependen de la manera de la ejecucion de Cristo, 0
de su sepultura, mucho menos dependen de la forma de la administracion del bautismo, sino de la
semejanza de su muerte (to emoiomati ton danaton auton, v. 5) considerada como un hecho
cumplido. El bautismo es en muerte, no en agua; y ora el rito externo fuese celebrado por
aspersion o por ablucién o por inmersién, en cualquiera de los casos hubiera sido igualmente
cierto que fueron "por el bautismo sepultados con él en muerte". Pudo el apostol haber dicho: "Por
el bautismo fuimos crucificados con él en muerte”, y entonces, como ahora, habria sido el fin
realizado, la muerte, no la manera de realizar el bautismo, lo que se haria resaltar. En la forma de
expresion mas breve que hallamos en Colossians 2:12, simplemente dice: "sepultados
juntamente con él en el bautismo". Aqui, sin embargo, el contexto demuestra que el pensamiento
central es el mismo que en Romanos 6:3-11. La sepultura en bautismo (en to baptismati, en el
asunto de bautismo) representaba "el despojamiento del cuerpo de los pecados de la carne"; es
decir, el despojarse en absoluto y el arrojar de si la antigua naturaleza carnal. En el asunto que
estamos tratando no hay que pensar en el entierro como una manera de colocar un cadaver en
una tumba o sepulcro sino como indicando que el cuerpo de pecado esta, realmente, muerto.
Habiendo asi definido claramente el verdadero punto a que alude el pasaje que nos ocupa, no
hay por qué negar o disputar el hecho de que la figura mencionada puede incluir, incidentalmente,
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una referencia a la practica de la inmersion. Pero al basarse en semejante alusion metaforica, -en
la que el proceso y la forma de entierro no son puntos esenciales-, para sostener que un entierro
en el agua y una resurreccion del agua sean esenciales para la validez de un bautismo, nos
parece una gran extravagancia.

Pasando ahora de las figuras mas comunes del lenguaje llegamos a aquellos métodos tropicos
peculiares de trasmitir ideas y de impresionar con la verdad, que tienen especial prominencia en
las Santas Escrituras. A estos se les conoce con el nombre de fabulas, acertijos, enigmas,
alegorias, parabolas, proverbios, tipos y simbolos. A fin de apreciar y de interpretar con propiedad
estas formas especiales del pensamiento, es de todo punto necesaria una comprension clara de
las figuras retdricas mas comunes, de que hemos tratad; pues se hallard que la parabola
corresponde con el simil y la alegoria con la metafora y, asimismo, pueden hallarse rastros de
otras analogias en otras figuras. Un analisis y tratamiento cientifico de estos tropos mas
prominentes de la Biblia nos obligaran a distinguir y discernir entre algunas cosas que en el
lenguaje popular se confunden con mucha frecuencia.

De estas figuras especiales la mas ordinaria en dignidad e intento es la fabula. Consiste,
esencialmente, en el hecho de introducir en las imagenes del lenguaje a individuos de la creacién
irracional, asi como a la naturaleza, tanto la animada como la que no lo es, como si estuviesen
poseidos de razén, y de habla y hasta representandoles como actuando y andando, aunque ello
sea contrario a las leyes de su ser. Hay un notable elemento imaginario en toda la maquinaria de
las fabulas.

Sin embargo, la moral que con ellas se busca ensefiar, generalmente es tan evidente que no hay
dificultad .en 'comprenderla.

La fabula mas antigua de la cual exista rastro es la de Jotham (Juec. 9: 7-20) . Se representa a los
arboles como saliendo a buscar y ungir un rey. Invitan a la oliva, la higuera y la vid a venir y reinar
sobre ellos, pero todos se niegan, alegando que sus propésitos y sus productos naturales
requerian todo su cuidado. Entonces los arboles invitan al escaramujo, el cual no se rehulsa pero
con hiriente ironia insiste en que jtodos los arboles vengan y se refugien bajo su sombra! jQue el
olivo, la higuera y la vid se acojan a la sombra protectora de una zarza! Y de no hacerlo asi, se
afiade significativamente, entonces "fuego salga del escaramujo que devore los cedros del
Libano". El misero, inservible escaramujo, enteramente incapaz de proteger con su sombra ni aun
al arbusto mas pequenfo, podia muy bien, sin embargo, servir para encender un fuego que pronto
devoraria hasta los mas nobles arboles. De esta manera Jotham, haciendo una inmediata
aplicacion de su fabula, predice que el débil e inservible Abimelech, a quien los de Sichem tanto
se habian apurado a constituir en rey, resultaria una maldita antorcha que quemaria sus mas
nobles caudillos.

Salta a la vista el hecho de que todas estas imagenes de arboles que hablan, que andan, etc., es
pura fantasia. No se fundan en ningin hecho y sin embargo, presentan un cuadro vivido e
impresionante de las locuras politicas de la humanidad al aceptar el patrocinio o direccién de
caracteres tan indignos como el de Abimelech.

Otra fabula muy semejante a la de Jotham se halla en 2 Rey. 14:9. Los apdlogos de Jotham y
Jonas son las Unicas verdaderas fabulas que aparecen en la Biblia. En su interpretacion hay que
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guardarse del error de querer exprimir demasiado las imagenes. No hay porque suponer que ca-
da palabra y alusion tenga un significado especial. Recordemos siempre que un aspecto distintivo
de las fabulas es que no son paralelos exactos de las cosas que estan destinadas a aplicarse.
Estdn basadas en acciones imaginarias de criaturas irracionales o de cosas inanimadas y, por
consiguiente, jamas pueden corresponder con la vida real. También debemos notar lo bien que el
espiritu y propdsito de la fabula armoniza con la ironia, el sarcasmo y el ridiculo. De aqui que sea
tan conveniente para exponer necedades y vicios del hombre. Muchos de los proverbios mas
Utiles no son mas que fabulas compendiadas (Proverbs 6:6; Proverbs 30:15; Proverbs 30:25-28).
Aungue la fabula pertenece al elemento terreno de moralidad prudencial, aun de ese elemento
puede echar mano y valerse la sabiduria divina.

El acertijo difiere de la fabula en que tiene por objeto confundir y poner en perplejidad al que lo
oye. Adrede se hace oscuro, a fin de poner a prueba el ingenio y penetracion del que se proponga
resolverlo. El salmista dice: "Acomodaré a ejemplos mi oido: declararé con el arpa mi enigma"
(Salmo 494). "Abriré mi boca en parabola; derramaré enigmas de lo antiguo" (Salmo 78:2) . De
modo que los acertijos, los dichos obscuros, los enigmas, que ocultan el pensamiento y al mismo
tiempo incitan a la mente inquisitiva a descubrir sus ocultos significados, tienen su lugar en las
Escrituras.

El célebre acertijo de Sanson tiene la forma de un pareado hebreo (Jueces 14:14) Del comedor
salié comida Y del fuerte sali6 dulzura.

La clave de este acertijo aparece en los incidentes relatados en los versiculos 8 y 9. Del cuerpo
de una fiera devoradora procedio el alimento que tanto Sansén como sus padres habian comido;
y de aquella osamenta que habia sido una encarnacion de fortaleza, procedié la dulce miel que
las abejas habian depositado alli.

Un ejemplo notable de acertijo en el N. Testamento es el de que hallamos en Revelation 13:18
acerca del numero r ' tico de la bestia: "Aqui hay sabiduria. El que tiene mas entendimiento,
cuente el nimero de la bestia; porque es el numero de hombre: y el nUmero de ella, seiscientos
sesenta y seis". (Otra lectura muy antigua, pero que es, probablemente, un error de copista, da el
ndmero seiscientos catorce). Este acertijo ha llenado de perplejidad a los criticos e intérpretes a
través de todos los siglos desde la época en que fue escrito. "NUmero de hombre", muy
naturalmente significaria el valor numérico de las letras que componen el nombre de un hombre.
Y los dos nombres que mas favor han hallado en la solucién de este problema han sido el griego
Lateinos y el hebreo Nerén Kaiser. Cualquiera de los dos constituye el nUmero requerido y uno u
otro se aceptara segun la interpretacion que uno dé a la bestia simbdlica de que se trata.

Uno de los "antiguos obscuros dichos" es el fragmento poético atribuido a Lamech (Gén. 4:23-24).
La oscuridad que rodea a este cantico indudablemente proviene de nuestra ignorancia de las
circunstancias que lo originaron. Posible es que todo el cantico fuese un acertijo y que haya
ocasionado tanta perplejidad a las mujeres de Lamech como a los intérpretes biblicos.

Existe un elemento enigmatico en el didlogo de nuestro Sefior con Nicodemo (Juan 3:1-13) . La
profunda leccién contenida en las palabras del versiculo 3: "El que no naciere otra vez, no puede
ver el reino de Dios", llenaron de perplejidad y confusion al principe judio. En lo profundo de su
corazon, el Sefor, que "sabe lo que hay en el hombre", descubrié su necesidad espiritual. Sus
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pensamientos estaban demasiado fijos en las cosas externas, lo visible, lo carnal. Los milagros de
Jesus le habian impresionado grandemente y queria hacer averiguaciones de aquel gran obrador
de maravillas, como de un maestro comisionado divinamente. JesUs interrumpe todos sus
cumplidos y le sorprende con un dicho misterioso que parece equivalente a decir: "No hables de
mis obras ni te preocupes de dénde procedo; vuelve tus ojos hacia tu ser interno. Lo que
necesitas no es nuevo conocimiento sino nueva vida; y esa vida sélo puede obtenerse mediante
otro conocimiento. Y cuando Nicodemo manifestd su sorpresa y maravilla, fue censurado con la
observacion (v. 10) "iTa eres el maestro de Israel y no sabes esto. ¢No habia orado el salmista,
pidiendo "jOh Dios! jCrea en mi un corazon limpio!"? (Salmo 51:10). ¢No habian la ley y los
profetas hablado de una circuncision divina del corazén? (Deuteronomy 30:6; Jeremiah 4:4; Ezeq.
11:19). ¢ Por qué, entonces, un hombre como Nicodemo se sorprendia ante los dichos profundos
del Sefior? Sencillamente porque su vida interna y su discernimiento espiritual eran incapaces, en
ese entonces, de comprender "las cosas del Espiritu de Dios" (1 Corinthians 2:14) . ]para él
resultaba como un enigma.

El mismo estilo de discurso enigmatico aparece en los dichos del Sefior en la sinagoga de
Capernaum (Juan 6:53-59); también en sus primeras palabras a la samaritana (Juan 4:10-15) y
en su respuesta a los discipulos cuando volvieron y "maravillaronse de que hablaba con la mujer”,
y le pidieron que comiera. Su respuesta al respecto fué mal entendida por ellos, como pas6 con
Nicodemo y con la samaritana. Dice San Agustin: -"¢Como extrafiarnos de que la samaritana no
entendiera agua? jHe aqui que los discipulos aun no entienden comida!" Pensaban si alguien le
habria traido de comer durante la ausencia de ellos. Entonces Jesus hablé méas claramente: "Mi
comida es que (ina, indicando un propdsito y fin consciente) haga la voluntad del que me envié y
gue acabe su obra". Su éxito con la samaritana era para él de mas valor que el alimento corporal
porque elevaba su alma a la santa conviccién y seguridad de que habia de realizar con éxito toda
la obra para cuya ejecucion habia venido al mundo. Y luego, conservando aun el tono y estilo de
una mezcla de enigma y de alegria, agrega: "¢No decis vosotros que aln hay cuatro meses hasta
gue llegue la siega? He aqui, os digo, alzad vuestros ojos y mirad las regiones, porque ya estan
blancas para la siega. Y el que siega recibe salario y allega fruto para vida eterna; para que el que
siembra también goce y el que siega". Como si dijera "jMirad! os digo, acabo de estar sembrando
la palabra y ved ya una cosecha repentina surgiendo y lista para recogerse! jC6mo no habia de
ser esto mi comida y mi gozo! jOh, vosotros, mis segadores, regocijaos conmigo, el sembrador y
vosotros también olvidaos de comer!"

Las palabras del Sefior en Luc. 22:36 son un enigma. Estando para salir para el Getsemani se dio
cuenta de que la hora del peligro llegaba. Record6 a sus discipulos la ocasion cuando les envié
sin bolsa, alforja ni zapatos (Luc. 9:6) haciéndoles confesar que nada les habia faltado. y
entonces les dice: "Pues ahora, el que tiene bolsa, tomela y también la alforja, y el que no tiene,
venda su capa y compre espada". Queria impresionarles con el sentimiento de que el momento
de terrible conflicto y peligro era ahora inminente. Tienen que esperar ser asaltados y deben estar
preparados para toda defensa justa. Habian de ver horas en que una espada les seria mas Uutil
gue una capa. Pero es evidente que el Sefior no quiso decir que debian, literalmente, armarse
con espada en beneficio de su causa (Matthew 26:52; Juan 18:36) . Querian prevenirles
significativamente del amargo conflicto que se acercaba y de la posicion a que tendrian que hacer
frente. El mundo estaria contra ellos y les asaltaria en muchas formas y, por consiguiente, debian
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prepararse para la defensa propia y la lucha viril. No es a la espada del Espiritu (Efes. 6:17) que el
Sefior se refiere aqui sino a la espada como simbolo de ese heroismo guerrero, de esa confesién
audaz e intrépida y ese proposito inflexible de sostener la verdad que pronto seria un deber y una
necesidad de parte de los discipulos a fin de defender su fe. Pero los discipulos entendieron mal
sus palabras y hablaron de dos espadas que tenian en su poder! JesUs no se detuvo para entrar
en explicaciones y cortd esa conversacion "en el tono de quien se da cuenta de que los demas
aun no estan en condiciones de entenderle y que, por consiguiente, seria inutil hablarles mas
sobre el particular". Su lacénica respuesta: "jBastal" fue una "manera suave de abandonar el
asunto con cierto dejo de ironia. Mas que vuestras dos espadas no necesitais!"

Un enigma analogo aparece en Juan 21:18, donde Jesus dice a Simon Pedro: "Cuando eras mas
mozo, te cefiias e ibas donde querias; mas cuando ya fueres viejo extenderas tus manos y te
cefiird otro y te llevard donde no quieras". El escritor aflade inmediatamente que JesuUs dio a
entender con eso, (semainon) "con qué muerte habia de glorificar a Dios". Pero es sumamente
improbable que en ese entonces Pedro comprendiera el significado de esas palabras. Comparese
también Juan 2:19.

*k%k
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Chapter 11
205 InterpretaciAmn de ParAibolas

CAPITULO V INTERPRETACION DE PARABOLAS Entre las formas figuradas del lenguaje
biblico la pardbola ocupa un sitio preeminente.

La parabola es especialmente digna de estudio por constituir revelaciones de su reino celestial.
También las empleaban los grandes rabinos contemporaneos de JesUs y frecuentemente
tropezamos con ellas en el Talmud y otros libros judios. Entre todos los pueblos orientales parece
haber sido una forma favorita de transmitir instruccion moral y la encontramos en la literatura de la
mayoria de las naciones.

El término "parabola” se deriva del griego pardbola, que significa arrojar, o colocar al lado de, y
lleva a la idea de colocar una cosa al lado de otra con el objeto de comparar. Es, esencialmente,
una comparacion o simil y, sin embargo, todos los similes no son pardbolas. El simil puede
apropiarse una comparacion de cualquier género o clase de objetos, ora reales o imaginarios. La
parabola esta limitada en su radio y reducida a las cosas reales. Sus imagenes siempre
incorporan una narraciéon que responde con verdad a los hechos y experiencias de la vida
humana. No emplea, -como la fabula-, aves parlantes y fieras o arboles reunidos en concilios.
Como el acertijo y el enigma, la parabola puede servir para ocultar alguna verdad de la vista de
los que no poseen penetracion espiritual para percibirla bajo su forma figurada; pero su estilo
narrativo y la comparacion formal, siempre anunciada o supuesta, la diferencian claramente de
toda clase de dichos intrincados que tienen por fin principal el confundir o causar perplejidad. La
parabola, una vez entendida, revela e ilustra los misterios del reino de los cielos. El enigma puede
incorporar profundas verdades y hacer mucho uso de la metafora, pero nunca, cual la parabola,
forma una narracion o pretende hacer una comparacion formal. Entre la parabola y la alegoria hay
mayor analogia. Tan es asi que las parabolas han sido definidas como "alegorias histoéricas" pero
difieren entre si en la misma forma, substancialmente, en que el simil difiere de la metafora. La
parabola es, esencialmente, una comparacion formal y obliga al intérprete, a fin de hallar su
significado, a ir mas alla Deuteronomy 1:1-46<9 narracion que ella hace; en tanto que la alegoria
es una metafora extendida y dentro de si misma contiene su interpretacion. Por consiguiente, la
parabola se destaca y distingue como una modalidad y estilo del lenguaje figurado. Actia en un
elemento de sobria vehemencia sin que sus imagenes traspasen jamas los limites de lo posible,
es decir, de lo que pudieran ser hechos reales. Puede, tacitamente, contener elementos de
enigma, de tipo, de simbolo y de alegoria, pero difiere de todos ellos y en su propia esfera,
escogida de la vida real y diaria, se adapta muy peculiarmente a presentar ensefianzas
especiales de Aquél que es "el Verax, no menos que el Verus y la Veritas".

El intento general de la pardbola, como de todo lenguaje figurado, es el de embellecer y presentar
las ideas y las ensefianzas morales en forma atractiva e impresionante. Presentadas en lenguaje
ordinario, literal, muchas verdades se olvidarian apenas se escucharan; pero adornadas con la
vestimenta parabdlica despiertan la atencién y se aferran a la memoria. Revestidas del ornato
parabdlico, las amonestaciones y censuras resultan menos hirientes y, sin embargo, producen
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mejor efecto que el que se lograria usando el lenguaje ordinario. La parabola de Nathan (2
Samuel 12:1-14) prepar6 el corazén de David para recibir provechosamente la tremenda repre-
sion que iba a administrarle el profeta. Algunas de las pardbolas mas punzantes con que el Sefior
zahiriera a los judios, -y que aquellos percibieron que iban dirigidas directamente contra ellos-
contenian reprensién, censura y amonestacion y, sin embargo, a causa de su forma y adorno
fueron un medio de escudarle contra la violencia (Matthew 21:45; Marc. 12:12; Luc. 20:19). Tam-
bién es facil ver que una parabola puede encerrar una profunda verdad o un misterio que los que
la escuchan no perciben al principio, pero que, a causa de su forma notable o memorable, se
arraiga mejor en la mente y, permaneciendo alli, al fin rinde su profundo y precioso significado.

El motivo y objeto especial de las pardbolas del Sefior lo hallamos declarado en Matthew
13:10-17. Hasta esa fecha de su ministerio parece que el Sefior no habia hablado en parabolas.
Cuando se reunieron multitudes, cerca del mar de Galilea, para escucharle, y "les hablé6 muchas
cosas por parabolas" (Matthew 13:3) los discipulos, inmediatamente, se dieron cuenta de que ya
no estaba usando el lenguaje ordinario que acostumbraba y le preguntaron: "¢ Por qué les hablas
por parabolas?" Su respuesta fue muy notable por su mezcla de metafora, proverbio y enigma,
tan combinada con una profecia de Isaias 6:910 ), que se convierte en uno de los discursos mas
profundos del Sefior:

"Porque a vosotros es concedido saber los misterios del reino de los cielos mas a ellos no. Porque
a cualquiera que tiene, se le darad y tendr4 mas, pero al que no tiene, aun lo que tiene le sera
quitado. Por eso les hablo por parabolas; porque viendo no ven y oyendo no oyen ni entienden.
De manera que se cumple en ellos la profecia de Isaias, que dice: "De oido oiréis y no
entenderéis y viendo veréis y no miraréis. Porque el corazén de este pueblo estad engrosado y de
los oidos oyen pesadamente y de sus ojos guifian; para que no vean de los ojos y oigan de los
oidos y del corazon entiendan y se conviertan y yo los sane". (Matthew 13:11-15).

El pensamiento predominante de esta respuesta parece ensefiar que el Sefior tenia un doble
proposito al usar estas parabolas, a saber, a un mismo tiempo revelar y ocultar grandes verdades.
Habia, en primer término, aquel circulo interno de adeptos que recibian su palabra con gozo y
guienes, como los que participan en los concejos secretos de otras reinos, tenian el privilegio de
conocer los misterios del Reino Mesianico, tan largo tiempo escondidos pero que ahora estaban
por revelarse (compar. Romans 11:25; Romans 16:25; Colossians 1:26) . Estos realizarian la ver-
dad del proverbio "al que tuviere, se le dara, etc.". Este proverbio expresa de una manera
enigmética una ley importante y maravillosa de la experiencia en las cosas de Dios. Quien esta
dotado con un deseo de conocer a Dios y de apropiarse rectamente las provisiones de su gracia,
crecera mas y mas en conocimientos y sabiduria por las mdultiples revelaciones de la verdad
divina, pero el de caracter opuesto, que tiene corazén, alma y mente con qué amar a Dios pero
carece de voluntad para emplear sus facultades en la investigacion seria de la verdad, perdera
aun lo que parece poseer. Sus facultades se debilitaran y se haran de menos valor a causa de la
inactividad; y, como en el caso del siervo perezoso de la parabola de los talentos, perdera aquello
gue hubiese debido ser su gloria.

De manera que el empleo de parabolas en la ensefianza de nuestro Sefior llegé a ser una prueba
del caracter. Con los que estaban dispuestos a conocer y aceptar la verdad, los términos de la
parabola servirian para despertar la atencion y excitar el significado, se acercarian como
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discipulos que se allegan a su Maestro (Matthew 13:36; Marc. 4:10) e inquirian de él, asegurados
en su animo de que el que pide, busca o llama (Matthew 7:7) a las puertas de la Sabiduria Divina,
ciertamente hallara lo que anhela. Aun aquellos que en un principio son tardos para entender
pueden ser atraidos y cautivados por la forma exterior de la pardbola y mediante una
investigacion sincera llegar a dominar las leyes de la interpretacion hasta poder "entender todas
las pardbolas" (Marc. 4:13) . Pero la mente perversa y carnal manifiesta su verdadero caracter al
no averiguar nada ni manifestar deseos de entender los misterios del reino de Dios. Tales mentes
tratan esos misterios como si fuesen locura (1 Corinthians 1:18).

Las pardbolas de la Biblia son notables por su belleza, variedad, concision y plenitud de
significado. Hay una propiedad muy notable en las parabolas del Sefior y su adaptacion a la
época y lugar en que se pronunciaron. La pardbola del sembrador fué pronunciada a la orilla del
mar (Matthew 13:1-2) desde donde era facil ver, a no gran distancia, a un sembrador entregado a
su trabajo. La parabola de la red, en el mismo capitulo, vs. 47-50, puede haberse originado a la
vista de una red cercana. La del noble que parte para un pais lejano a hacerse cargo de un reino
(Luc. 19:12) probablemente la sugirié el caso de Arquelao, que hizo un viaje de Jud4 a Roma para
alegar su derecho al reino de Herodes, su padre. Como el Sefior acababa de pasar por Jerico y
se estaba aproximando a Jerusalén, quiza la vista del palacio real que Arquelao acababa de
edificar en Jericé le sugirid la alusién a su viaje. Hasta la narracién literal de algunas de las
parabolas es hermosa e impresionante en el mayor grado. La parabola del Buen Samaritano,
probablemente se bas6 en un hecho real. EI camino de Jerusalén a Jeric6 esta muy infestado de
ladrones y, sin embargo, como llevaba de Perea a la ciudad santa, era frecuentado por
sacerdotes y levitas. La frialdad y negligencia de los ministros de la ley y la tierna compasion del
samaritano estan llenos de interés y abundan en sugestiones. La narracion del Hijo Prédigo ha
sido titulada "la. perla y corona de todas las parabolas de la Biblia" y también "un evangelio dentro
del Evangelio". Nunca nos fatigan sus declaraciones literales porque estan tan llenas de
naturalidad y de belleza como de lecciones acerca del pecado y de la redencién. Nuestro Sefior
mismo nos ha dado dos ejemplos de interpretacion de parabolas; y frecuentemente el objeto y
aplicacion de la parabola estan establecidos formalmente en el contexto; de modo que, con pocas
excepciones, las parabolas de las Escrituras no son dificiles de explicar.

Los principios hermenéuticos que debieran guiarnos para entender todas las pardbolas son,
principalmente, tres. En primer lugar, debe determinarse la ocasion histérica y el propésito de la
parabola; en segundo lugar debe hacerse un analisis muy cuidadoso del asunto de que trata y
observar la naturaleza y propiedades de las cosas empleadas como imagenes en la similitud; y en
tercer lugar, debemos interpretar las varias partes con estricta referencia al objeto y designio
general del conjunto, de manera que se conserve una armonia de proporciones, se mantenga la
unidad de todas las partes y se haga prominente la verdad central. Estos principios sélo pueden
alcanzar valor practico mediante su aplicacion e ilustracién en la interpretacion de una variedad
de parabolas.

Como nuestro Sefior nos ha dejado una explicacion formal de lo que, probablemente, fueron las
dos primeras parabolas que pronuncié, haremos bien, ante todo, en observar los principios de
interpretacion tales como aparecen ilustrados en sus ejemplos. En la pardbola del sembrador
hallamos facil el concebir la posicién y la situacion que rodeaba al Sefior cuando comenzé su
discurso parabdlico. Habia salido a la orilla del mar y sentandose alli, pero cuando las multitudes
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le oprimian" entré en un barco y se sent6 alli y toda la gente estaba en la ribera". (Matthew 13:2) .
Muy natural y muy puesto en su lugar era que él, alli y en ese instante, pensase en las varias
disposiciones de animo y variados caracteres de las personas que tenia delante. jCuan
semejantes a diversas clases de tierra eran sus corazones! Y su predicacion de "la palabra del
reino" (v. 19) como la siembra de semilla se lo sugirié quiza, la vista de un sembrador o de un
campo sembrado, en la vecina costa. AUn mas, su propia venida al mundo era una salida a
sembrar.

Pasando ahora a observar la similitud misma, notamos que nuestro Sefior asigné significado a la
semilla sembrada, al camino, a las aves, a los sitios pedregosos, a las espinas y a la tierra buena.
Cada uno de estas partes tiene una relaciéon con el conjunto. En aquel campo en que el
sembrador esparcid su grano habia todas estas clases de suelo y la naturaleza y las propiedades
de la semilla y del suelo estan en perfecta armonia con los resultados de aquella siembra, tal
como se presenta en la parabola. El suelo, en cada caso, es un corazén humano. Las aves
representan al Diablo, siempre opuesto a la obra del sembrador y velando para arrancar lo. que
se siembra en el corazon "para que no crean y se salven". (Luc. 8:12) . El que oye la Palabra 'y no
la entiende, -en quien la verdad celestial no hace impresién-, bien puede ser comparado a una
senda hollada por los transelntes. "El se ha colocado en esa condicion; él ha expuesto su
corazén, como un camino publico, a toda mala influencia mundana hasta que se ha puesto tan
duro como un empedrado, -hasta que ha convertido en estéril el terreno mismo en que dehid
arraigar la Palabra de Dios; y no lo ha sometido al arado de la ley que lo habria roto; ley que si se
les hubiese permitido hacer la obra para que Dios la designé habria ido adelante, preparando
aquel terreno para recibir la semilla del Evangelio”. Con igual fuerza y propiedad los sitios
pedregosos, las espinas y la tierra buena representan otras tantas variedades de oyentes de la
Palabra. La aplicacién de la parabola, terminando con las significativas palabras: "jEl que tiene
oidos para oir, oigan" (v. 8) podia, con seguridad, dejarse a la mente y a la conciencia de las
multitudes que la oyeron. Entre esas multitudes, indudablemente, habia muchos representantes
de todas las clases designadas.

La parabola de la cizafia tuvo la misma ocasion historica que la del sembrador y es un importante
suplemento a la misma. En la interpretacion de la parabola precedente no se dio prominencia al
sembrador. Se declaré que, la semilla era "la palabra del reino" y se dan varias indicaciones de su
caracter y valor, pero no se dio explicacién acerca del sembrador.

En esta segunda parabola se da al sembrador un lugar prominente, como el Hijo del hombre, el
sembrador de la buena semilla; e igualmente se hace destacar la obra de su gran enemigo, el
Diablo. Pero no debemos suponer que esta parabola arrastra consigo todas las imagenes e
implicaciones de la que la precede. Mas al tratar de descubrir la ocasién y conexién de todas las
parabolas que aparecen en Matthew 13:1-58, debe notarse el hecho de que una procede de la
otra en sucesion logica. Tres de ellas se dirigieron, en privado, a los discipulos, pero todas las
siete eran apropiadas para la ribera pues de la semilla de mostaza, la del tesoro escondido en un
campo y de la red, no menos que la del sembrador y la cizafia del campo, pudieron sugerirsele a
Jesus por las escenas que le rodeaban; y las de la levadura y del mercader de perlas no eran mas
gue contrapartes, respectivamente, de la de la semilla de mostaza y del tesoro escondido.
También es importante la sugestion de Stier, de que la parabola de la cizafia corresponde con la
primera clase de terreno mencionado en la parabola del sembrador y ayuda a contestar la
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pregunta, ¢De dénde y como vino aquel terreno a ser tan propicio para los fines del Diablo? La
parabola de la planta de mostaza, cuyo crecimiento fue tan grande, forma un noble contraste con
la segunda clase de terreno en el cual no hubo ningin crecimiento real. La parabola de la
levadura sugiere lo contrario del corazén engrosado por la mundanalidad, a saber, un corazon
permeado y purificado por las operaciones internas de la gracia; en tanto que las pardbolas quinta
y sexta, -las del tesoro y de la .perla-, representan las varias experiencias del corazén bueno
(representado por la buena tierra) al asir y apropiarse las cosas preciosas de la Palabra del reino.
La séptima parabola, la de la red, pone término a todas, apropiadamente, con la doctrina del juicio
reparador que se efectuara "al fin del siglo" (v. 4.9). Sera conveniente buscar tal relacion interna 'y
conexion; y las sugestiones asi obtenidas pueden ser especialmente valiosas para objetos
homiléticos. Sirven para instruccion, pero no debiera insistirse en ellas como esenciales a una
interpretacion correcta de las varias parabolas.

En la interpretacion de la segunda parabola, el Sefior da especial significado al sembrador, el
campo, la buena semilla, la cizafa, el enemigo, la cosecha y los segadores, como, también, a la
guema final de la cizafia y el almacenamiento del trigo. Pero debemos observar que él no atribuye
significado alguno a los hombres que se durmieron, ni al hecho de dormirse, ni al brotar de los
tallos de trigo y su rendicion de fruto, ni a los siervos del amo y las preguntas que hicieron. Estas
c0sas no son mas que, partes incidentales de la parabola, necesarias para la buena presentacion
del relato. El esforzarse en hallar algun significado especial en todas ellas, tenderén a obscurecer
y confundir las lecciones principales. De manera que si queremos saber cémo interpretar todas
las parabolas debemos notar lo que el Sefior omitié, asi como aquello a lo que dio énfasis en esas
exposiciones que nos son dadas como modelos; y no debiéramos estar ansiosos por hallar un
significado oculto en cada palabra y alusion.

Al mismo tiempo, no hay por qué negar que esas dos' parabolas contenian algunas otras
lecciones que Jesus no presentd en su interpretacion. No tenia necesidad de declarar el motivo
de sus parabolas o que fuese lo que sugirié a su mente las imagenes que uso, o cual fuese la co-
nexion légica que mantenian entre si. Estas eran cosas que podian confiarse al escriba docto que
se hiciese discipulo del reino de los cielos (Matthew 13:52) . En su explicacién de la primera
parabola el Sefior indico suficiente-. mente que ciertas palabras y alusiones particulares, tales
como el no tener raiz (Matthew 13:6) y ahogaron (v, 7) pueden sugerir pensamientos importantes;
y asi, las palabras incidentales de la segunda parabola, "porque cogiendo la cizafia, no arranquéis
también con ella el trigo" (v. 29) aunque no mencionadas después en la explicacion, pueden
también suministrar lecciones dignas de que las consideremos. Asimismo puede servir un
propdésito Util en la interpretacion el mostrar la propiedad y belleza de cualquier imagen o alusion
particular. No esperariamos que nuestro Sefior llamara la atencion de sus oyentes a tales cosas,
pero sus bien disciplinados discipulos no deben dejar de notar lo apropiado y sugestivo de
comparar la Palabra de Dios con la buena semilla y a los hijos del Malo con la cizafia. La senda
hollada, los lugares peligrosos y el terreno espinoso tienen adaptacion peculiar para representar
los varios estados del corazén por ellos representados. Aun la observacion incidental "durmiendo
los hombres" (Matthew 13:25) es una insinuacién muy sugestiva de que el enemigo realizé su
obra perversa en las tinieblas y en secreto, cuando no era probable que nadie estuviese presente
para interrumpirle; pero quebrantaria la unidad de la parabola el interpretar estas palabras, como
lo han hecho algunos, como el suefio del pecado (Calovius) o como la torpe tardanza del
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desarrollo espiritual del hombre y de la debilidad humana en general (Lange) o como la negli-
gencia de los maestros religiosos (Criséstomo).

Hay que admitir, también, que algunas palabras incidentales, no designadas para ser prominentes
en la interpretacién, pueden, no obstante, merecer atencion y comentario. No poco placer y si
mucha instrucciébn puede derivarse de las partes incidentales de algunas pardbolas. El
crecimiento de ciento por ciento, sesenta por ciento y treinta por ciento, mencionado en la
parabola del sembrador y en su interpretacion, puede compararse provechosamente con el
crecimiento de los cinco talentos a diez y los dos o cuatro (en Matthew 25:16-22) y también con el
aumento en la parabola de las minas (Luc. 19:16-19) . Las expresiones peculiares "el que fue
sembrado junto al camino”, "el que fue sembrado en pedregales”, no son, como bien lo observa
Alford, "una confusién de semejanzas, -no una interpretacion primaria y secundaria de sporos
(semilla)-, sino la profunda verdad tanto de la naturaleza como de la gracia. La semilla sembrada,
brotando en la tierra, conviértese en planta y lleva el fruto, o falla en producirlo; es, pues, la
representante, una vez sembrada, de los individuos acerca de quienes se habla. Notamos
especialmente que la semilla que en la primera parabola se dice ser "la palabra de Dios" (Luc.
8:11) se define en la segunda como "los hijos del reino" (Matthew 13:38) . Se supone,
tacitamente, un punto distinto de progreso y pensamos en la palabra de Dios como habiéndose
desarrollado en el buen corazén en que fue arrojada hasta que ha tomado ese corazén dentro de
si y convertidolo en una nueva creacion.

De los ejemplos precedentes podemos derivar los principios generales que deben observarse en
la interpretacion de las parabolas. No pueden formarse reglas especiales que se apliquen a cada
caso y mostrar qué partes de una pardbola estan designadas para ser consideradas como
significativas, y cuéles son de mera forma y adorno. Debe cultivarse un criterio sano y un
discernimiento delicado por medio de extensos estudios de todas las parabolas y por cuidadosas
confrontaciones y comparaciones. Los ejemplos de interpretacion de nuestro Sefior demuestran
gue la mayor parte de los detalles de sus parabolas tienen significado; pero a pesar de eso, hay
palabras y alusiones incidentales a las que no debe tratarse de exprimirseles un significado. Por
consiguiente, es necesario proponernos estudiosamente evitar, -por una parte-, los extremos de
ingenuidad que buscan significados ocultos en cada palabra y, -por otra parte-, la disposicion de
pasar por alto muchos detalles como meras figuras retéricas. En general, debe decirse que la
mayoria de los detalles de una pardbola tienen. un significado y los que no tienen significado
especial en la interpretacion, sirven, no obstante, para aumentar la fuerza y belleza del resto.

La parabola de nuestro Sefior acerca de los labradores malos registrada por Mateo (21:33-44),
Marcos (12:112) y Lucas (20:9-18) aunque pronunciada en oidos del "pueblo” (Luc. 20: 9) los
sacerdotes, los escribas y los fariseos comprendieron que iba dirigida contra ellos (Matthew
21:45; Luc. 20:19). Asi mismo nos informa el contexto (Matthew 21:43) que la vifia representa "el
reino de Dios". En la parabola de Isaias, toda la casa de Israel es culpable y se le amenaza con
completa destruccién. Aqui la falta es de los labradores a quienes fue arrendada la vifia y cuya
perversidad aparece de la manera mas flagrante; y, por consiguiente, aqui la amenaza no es de
destruir la vifia sino a los labradores. Las grandes cuestiones, pues, en la interpretacion de la
parabola de nuestro Sefior, son: (1) ¢Qué se queria decir con la vifia? (2) ¢Quiénes son los
labradores, los siervos y el hijo? (3) ¢ Qué acontecimientos se contemplan en la destruccion de los
labradores y el dar la vifia a otros? Estas preguntas no son dificiles de contestar: (1) En Isaias, la
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vifia es el pueblo israelita, considerado no meramente como la Iglesia del Antiguo Testamento,
sino, también, como la nacién escogida, establecida en la tierra de Canaan. Aqui se trata de la
idea mas. espiritual del reino de Dios considerado como una herencia de gracia y de verdad
divinas, a poseerse y utilizarse, para honra y gloria de Dios, en forma tal que los labradores, los
siervos y el Hijo puedan ser coherederos y participes de sus beneficios. (2) Los labradores son los
guias y maestros del pueblo comisionados divinamente, cuya ocupacioén y deber era guiar e
instruir en el verdadero conocimiento y amor de Dios a los confiados a su cuidado. Eran los
principes de los sacerdotes y los escribas que escucharon esta parabola y entendieron que se
dirigia contra ellos. Por los siervos, -en distincion de los labradores-, debe entenderse los
profetas, que fueron enviados como mensajeros especiales de Dios y cuya misién habitualmente
se dirigia a los guias del pueblo, pero ellos habian sido despreciados, escarnecidos y maltratados
en muchas formas (2 Crén. 36:16); Jeremias fue aprisionado (Jeremiah 32:3) y Zacarias lapidado
(2 Crén. 24: 21; comp. Matthew 23:24-37 y Act.’7:52). El hijo, el amado, es, naturalmente, el Hijo
del hombre, quien "a los suyos vino y los suyos no le recibieron" (Juan 1:11) . (3) La destruccién
de los malos labradores se realizé en la completa destruccion y la miserable ruina de los guias
judios en la caida de Jerusalén. En esa ocasion la venganza de "toda la sangre justa" de los
profetas cay6 sobre aquella generacion (Matthew 23:35-36) y fue entonces, también, cuando la
vifia del reino de Dios, reparada y restaurada como la Iglesia del Nuevo Testamento, fue
transferida a los gentiles.

Hay muchas lecciones de menor importancia e insinuaciones sugestivas en el lenguaje de esta
parabola pero en una exposicion no debe darseles tal importancia que acarreen confusion a los
pensamientos principales. Aqui, lo mismo que en lIsaias, no debemos buscar significados
especiales en el cerco, el lagar y la torre ni dar importancia a la fruta especial que el duefio tenia
derecho de esperar, ni tratar de identificar con alguno de los profetas a cada uno de los siervos
enviados. Menos aun debe pensarse en hallar significados especiales en formas de expresién
usadas por un evangelista y no por otro. Algunos de estos puntos menores pueden ser ricos en
sugestiones y abundantemente dignos de comentario pero en vista del exceso de presién ejercido
sobre ellos por algunos intérpretes conviene que recordemos constantemente que, a lo sumo, son
cosas incidentales y sin mayor importancia.

La parabola de la higuera estéril (Luc. 13:6-9) tuvo su aplicacién especial en el desechamiento de
Israel pero no esta, obligadamente, limitada a aquel acontecimiento. Tiene lecciones de aplicacion
universal ilustrando la paciencia y longanimidad de Dios, como, también la certidumbre del juicio
destructor sobre todo el que no sélo no produce fruto sino que "estorba en el terreno que ocupa”
(Kai ten gen leategri). Su ocasion histérica surge del contexto precedente (vs. 1-5) pero la
conexion légica no es tan clara. Sin embargo, en busca de ella hay que llegar hasta el caracter de
aquellos informantes que le hablaron del ultraje inferido por Pilato a los galileos, porque la
amonestacion, dos veces pronunciada "Si no os arrepintiereis, todos pereceréis igualmente” (vs. 3
y 5) implica que las personas a quienes se dirigia eran pecadores que merecian un castigo
terrible. Probablemente eran de Jerusalén y representantes de la secta farisaica que tenian muy
poco respeto por los galileos y quienes; quiza, con sus noticias querian burlarse de Jesus y de
sus adeptos galileos.

Los medios para entender la ocasion y el proposito de la parabola de Nathan (2 Samuel 12:1-4)
estan provistos abundantemente en el contexto. Lo misma pasa con la parabola de Tecoa (2
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Samuel 144-7) y la del profeta herido (1 Rey. 20:-38-40).

Todas las parabolas de nuestro Sefior se hallan en los tres primeros evangelios. Los de la puerta,
el buen pastor, y la vid, que aparecen en Juan no son parabolas propiamente dichas, sino
alegorias. En la mayor parte de los casos hallamos en el contexto inmediato una clave para la
interpretacion correcta. Asi vemos que el motivo de la pardbola del siervo malvado (Matthew
18:23-34) esta declarado en los vs. 21y 22; y su aplicacion se halla en el verso 35.

El contexto de la paréabola del rico que queria edificar alfolies de mayor capacidad (Luc. 12:16-20)
nos muestra que fue pronunciada como una amonestacion contra la codicia. La pardbola del
amigo a media noche (Luc. 11: 5-8) no es mas que parte de un discurso acerca de la oracion. Las
del juez injusto, la viuda importuna y la del fariseo y el publicano en oracion (Luc. 18:1-14) estan
explicadas por el evangelio que las relata. La del Buen Samaritano (Luc. 10:30-37) se debi6 a la
pregunta del doctor que queria justificarse a si mismo.

La paradbola de los jornaleros en la vifia, (Matthew 20:1-16) aunque el contexto da su motivo y
aplicacion, ha sido considerada como dificil de interpretar. Fue originada por el espiritu
mercenario de la pregunta de Pedro (cap. 19:27 ";Qué, pues, tendremos?" y, evidentemente,
tiene por principal objeto condenar semejante espiritu. Las dificultades de los intérpretes han
surgido principalmente del hecho de haberse dado indebida importancia a los puntos menores de
la parabola, tales como lo de un denario al dia y lo de las diversas horas en que fueron
contratados los jornaleros. Stier insiste en que el denario, o jornal diario, (misdos) es el asunto
principal y la fase mas importante de la parabola. Otros quieren que las varias horas mencionadas
representen diferentes periodos de la vida en los cuales los hombres son llamados al reino de
Dios, -tales como la nifiez, la juventud, la edad viril y la ancianidad. Otros han supuesto que con
los primeros contratados se denota a los judios, y con los posteriores, a los gentiles. Origenes
sostenia que las diversas horas representan las diversas épocas de la historia humana, tales
como la anterior al Diluvio, la de Abraham o Moisés, la de Moisés a Cristo, etc. Pero todo esto
tiende a apartar la mente del pensamiento magno en el objeto de la parabola, a saber: la
condenacion del espiritu mercenario y la indicacion de que los premios del cielo son asunto de
gracia y no de deuda. Y debiéramos dar mucho énfasis a la observacién del Bengel, de que la
parabola no es tanto de predicciéon, como de amonestacion.

Vamos ahora a aplicar cuidadosamente a esta intrincada parabola los tres principios de
interpretacion a que nos hemos referido antes. En primer lugar, la ocasién histérica y el objeto.
Jesus habia dicho al joven que tenia muchas posesiones: "Si quieres ser perfecto, anda, vende lo
gue tienes y dalo a los pobres y tendras tesoro en el cielo; y ven, sigueme". (Matthew 19:21) . El
joven se fue triste porque tenia grandes posesiones (ktemata polla) y -entonces, el Sefior hablo
de la dificultad de que el rico entre en el reino de los cielos (vs. 23-26) . "Entonces, respondiendo
Pedro, le dijo: He aqui, nosotros hemos dejado todo y te hemos seguido. ¢Qué, pues,
tendremos?" (Tiara estaj emin); ¢qué, entonces, sera, a nosotros? -es decir, en forma de
compensacion y de recompensa. ¢Cual sera nuestro desauros en ouranois,- tesoro en el cielo?
Esta pregunta, sin ser precisamente reprensible, respiraba cierto mal espiritu de presuntuosa
confianza y estima propia por su evidente comparacién con el joven: Todo lo que le dijiste a él que
hiciera nosotros lo hemos hecho; hemos abandonado todo lo que teniamos. ¢Qué tesoro
tendremos en el cielo? Jesls no censurd inmediatamente lo que habia de malo en la pregunta
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sino que, lleno de gracia, contesté a lo que de bueno tenia. Los discipulos que, realmente,
abandonaron todo y le siguieron, no dejaran de alcanzar bendita recompensa. "De cierto os digo
gue vosotros que me habéis seguido, en la regeneracion, cuando se sentara el Hijo del hombre
en el trono de su gloria, vosotros también os sentaréis sobre doce tronos para juzgar a las doce
tribus de Israel”.

Esto era, virtualmente, hacerles una promesa y entrar en un compromiso de lo que tendrian en el
futuro, pero afadio: "Y cualquiera que dejare casas o hermanos o padre o madre o mujer o hijos o
tierras por mi nombre, recibird cien veces tanto y heredara la vida eterna". Aqui tenemos una
herencia comun y una bendicion prometida a todos los que cumplan las condiciones nombradas,
pero, ademas de esta gran recompensa, comun a todo ser humano, habra distinciones y
diferencias y por eso se afiade inmediatamente: "Pero muchos primeros seran postreros y
postreros primeros”. Y a partir de esta Ultima declaracién, sigue inmediatamente la parabola:
"Porque (gar) el reino de los cielos es como", etc.

Stier reconoce esta conexion diciendo: "Porqué Pedro ha averiguado acerca de premios y
recompensas, Cristo dice, ante todo, lo que leemos en los vs. 28-29; pero porque hay en su
pregunta una culpable ansiedad de recompensa, sigue de inmediato la parabola tocante a los pri-
meros y los postreros, con su seria amonestacion y censura". Pero decir, en vista de tal conexion
y contexto, que el premio contemplado en el denario no tiene referencia a la vida eterna sino que
debe entendérselo Unicamente de bienes temporales que pueden conducir a la condenacion, es,
realmente, desconocer y desafiar el contexto e introducir un pensamiento enteramente extrafio.
Es indudable que la parabola tiene por objeto amonestar a Pedro y a los demas contra el espiritu
mercenario y la presuncion que saltaba a la vista en su pregunta; pero ella termina, como lo hace
observar Meyer, "y eso muy apropiadamente, con lenguaje que, fuera de duda, permite a los
apostoles contemplar la perspectiva de recibir premios de un caracter peculiarmente distinguido,
(19:28.) pero no constituye una garantia de la absoluta certidumbre de ello ni reconoce la
existencia de tal cosa como pretendidos derechos validos".

Habiéndonos asegurado de la ocasion histérica y del objeto, el préximo paso consiste en analizar
el asunto que tenemos en la mano y no lo que parezca tener especial importancia. Apenas se
disputara el hecho de que el convenio particular del padre de familia con los jornaleros
contratados por la mafiana temprano sea un punto demasiado prominente para que se le
desconozca en la exposicion. Notable también es el hecho de que la clase segunda (contratados
a la hora tercera) entran al trabajo sin convenio alguno, confiando en las palabras "os daré lo que
fuere justo". Y lo mismo con las llamados a las horas sexta y nona, pero los llamados a la hora
undécima no recibieron (segun el verdadero texto del versiculo 71 promesa alguna y nada se les
dijo, acerca de recompensa. Habian estado esperando trabajo, parecian estar ansiosos por él y
se hallaban ociosos porque nadie los habia tomado, pero tan pronto como les llegé el pedido
fueron a trabajar sin detenerse ni siquiera a preguntar acerca de salario. En todo esto no parece
gue las diversas horas tuvieron algun significado especial, sino que, mas bien, debemos notar el
espiritu y disposicion de los diversos jornaleros, particularmente los primeros y los ultimos con-
tratados. En el relato del ajuste de cuentas, al fin del dia, s6lo estos ultimos y los primeros se
mencionaban con algin grado de distincion. Los Ultimos son los primeros recompensados, y esto
con tales marcas de favor, que la presuncion y el espiritu mercenario de los que por la mafiana
temprano se habian ajustado al precio de un denario al dia al instante estallaron en quejas, dando
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lugar a la censura del padre de familias y a su asercion de su absoluto derecho de disponer de lo
suyo a su placer.

Si, pues, interpretamos estas partes con estricta referencia a la ocasion y objeto de la parabola,
tenemos que pensar en los apéstoles como aquellos a quienes se dirigié la amonestacion. Lo que
habia de malo en la pregunta de Pedro atrajo la oportuna censura y amonestacion. Jesus le
asegura a él y a los demas que a nadie que se haga su discipulo, le faltara gloriosa recompensa;
y en una forma algo por el estilo del ajuste con los primeros jornaleros contratados, trata con los
doce, conviniendo en dar un trono a cada uno de ellos. Pero, afade, (pues tal es la sencilla
aplicacion del proverbio "Muchos primeros seran postreros”, etc.) : No os imaginéis, engafiados
por vuestra vanidad, que porque fuisteis los primeros en dejarlo todo y seguirme es de
imprescindible obligacion que se os dé mas honra que a otros que mas tarde han de entrar a mi
servicio. No es el mas elevado de los espiritus el que pregunta: "¢, Qué me daran a mi?", mejor es
preguntar, ¢Qué haré yo? Quien sigue a Cristo y por él se sacrifica en toda forma, confiando que
todo ira bien, es mas noble que el que se detiene a hacer convenios. Alin mas, quien ingresa a
trabajar en la vifia de su Sefior, sin hacer preguntas tocante a salarios, es todavia mas noble y de
espiritu mas elevad. Su espiritu y labor, aunque ésta no continle mas que por una hora, pueden
tener cualidades tan hermosas y raras que induzcan a aquél cuyas recompensas celestiales son
dadivas de gracia y no pagos de deuda; a colocarle en un trono ain mas conspicuo que el que
pueda alcanzar cualquiera de los apéstoles: La murmuracion y la respuesta. que a ella dio el
padre de familia no han de tomarse como profecia de lo que debe esperarse que tenga lugar en el
juicio final, sino, mas bien una insinuacion sugestiva y una amonestacion para que Pedro y los
demas examinaran el espiritu en que seguian a Jesus.

Si tal es la verdadera intencién de la parabola, cuan errébneas son aquellas interpretaciones que
hacen del "un denario al dia" el punto principal. jCuan innecesario e inaplicable es considerar las
palabras del padre de familia (en los vs. 13-16) como equivalentes a la sentencia o condenacion
final, o el asignar significado especial a lo de estar ociosos! jCuan sin importancia lo de las
diversas horas en qué fueron contratados los jornaleros y el saber si el padre de familia
representa a Dios o a Cristo! La interpretacion que tienda a mantener la unidad de toda la narra-
cion y a hacer destacar la gran verdad central vera en esta parabola una tierna advertencia y una
amonestacion sugestiva contra el espiritu incorrecto manifestado en las palabras de Pedro.

La parabola del Mayordomo Injusto (Luc. 16:1-13) ha sido considerada, mas que ninguna otra,
como una cruz para los intérpretes. Parece no tener tal conexion légica o histérica con lo que la
precede y que pueda servir de alguna manera material para ayudar en su interpretacién. Sigue
inmediatamente después de las tres parabolas de la oveja perdida, la dracma perdida y el hijo
prodigo, que fueron dirigidas a los fariseos y los escribas que murmuraban porque Jesus recibia a
los pecadores y comia con ellos (cap. 15:2) . Habiendo pronunciado esas parabolas para
beneficio especial de ellos, también pronuncié otra dirigida "a sus discipulos" (kai pros tous
madetas, -16:1) . Por estos discipulos, probablemente, debe entenderse aquel circulo mas amplio
gue incluia a otros ademas de los doce (Compar. Luc. 10:1) y entre los cuales, sin duda, habia
muchos publicanos, como Mateo y Zaqueo, que necesitaban la leccion que aqui se da. Hoy se
reconoce generalmente que esa leccion era de usar con sabiduria los bienes de este mundo.
Porque la sagacidad, la astuta prevision y cuidado para desenvolverse que el mayordomo
demostré en su accion precipitada, se dicen haber sido aplaudidos aun por su amo.
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La parabola, ante todo, exige que nos demos correcta cuenta del intento literal de su narracién y
gue evitemos querer hacerla decir cualquiera cosa que no diga.

Ademas, hemos de notar que Jesus mismo aplicé la parabola a los discipulos por sus palabras de
consejo y de exhortacién (v. 9) y que hace comentarios adicionales acerca de ello en los
versiculos 10 al 13. Estos comentarios del autor de la parabola deben estudiarse como contenien-
do la mejor clave posible de su significado. La leccion principal se halla en el versiculo 9, donde
se insta a los discipulos a imitar la prudencia y sabiduria del mayordomo malo, haciéndose ellos
de amigos mediante las riguezas de maldad (ek ton, k. t. |.; "de" los recursos y oportunidades
suministrados por las riguezas o bienes mundanos bajo su contralor). El mayordomo, con su plan
astuto, exhibio toda la rapidez y sagacidad, con que un mundano sabe obrar para congraciarse
con los de su propia especie y generacion. En este respecto se dice que los hijos de este mundo
son mas sabios que los hijos de la luz; por lo tanto, nuestro Sefior nos aconsejaria imitarlos en
este particular. En una forma analoga, en otra ocasion, al enviar a sus discipulos en medio del
mundo hostil, les dijo que fuesen prudentes como serpientes y sencillos como palomas (Matthew
10:16).

Los detalles de la parabola, pues, deben considerarse como incidentales, meramente designados
para exponer la astucia del mayordomo y no debe tratar de exprimirse de ellos otras analogias.
Se insta a los discipulos a ser discretos y a ser fieles a Dios en el uso del mamman de injusticia y,
mediante ello, asegurarse la amistad de Dios, Cristo, los angeles y sus préjimos, quienes, cuando
fallen los bienes de este mundo, puedan por ese medio estar dispuestos a recibirles.

Existe una profunda conexion interna entre la parabola del mayordomo malo y la del rico y Lazaro,
narrada en el mismo capitulo (Luc. 16:19-31) . La fidelidad sabia hacia Dios en el uso del
mammon de injusticia nos dara amigos que nos reciban en las moradas eternas. Pero quien,
como el rico de la parabola, se convierte en un mundano lleno de sensualidad y de amor al lujo y
los placeres, -tan bueno y fiel para con los intereses de Mammon que él mismo se transforma en
personificaciéon y representante del dios de las riquezas-, en el mundo venidero alzara sus 0jos,
estando en los tormentos y alli demasiado tarde aprendera que con una conducta distinta pudo
haber hallado amigos en los angeles, Abraham y L&zaro, que le hubiesen admitido & los festines
del paraiso.

Los principios y métodos de interpretacion de las parabolas, tales como se hallan ilustrados en las
paginas precedentes, seran guia suficiente para la interpretacion de todas las parabolas biblicas.

*k%k
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Chapter 12
206 InterpretaciAmn de Alegorias

CAPITULO VI INTERPRETACION DE ALEGORIAS

La alegoria generalmente se define como una metafora extendida. Tiene con la parabola la
misma relaciéon que ésta con el simil. En la pardbola, o bien se introduce alguna comparacion
formal, como "El reino de los cielos", o bien las imagenes se presentan en forma tal corno para
conservarlas distintas de la cosa representada y requerir una explicacion, como en el caso de la
parabola del sembrador (Matthew 13:3 y las siguientes). La alegoria contiene dentro de si misma
su interpretacién y la cosa significada esté identificada con la imagen, como en Juan 15:1, "Yo
soy la vid verdadera y mi Padre es el labrador"; y en Matthew 5:13 : "Vosotros sois la sal de la
tierra". La alegoria es un uso figurado y la aplicacion de algun supuesto hecho o historia. La
parabola emplea palabras en su sentido literal y su narracién nunca traspasa los limites de lo que
podria ser un hecho real. La alegoria continuamente emplea palabras en sentido metaférico y su
narracion, por muy supositiva que sea, es, manifiestamente, ficticia. De aqui su nombre, -del
griego allos, "otro" y agoreno, "hablar" o "proclamar”; esto es, decir otra cosa de la que se expresa
0, por asi decirlo, que se expresa otro sentido que el contenido en las palabras empleadas. Es un
discurso en el cual el asunto principal esta representado por algin otro asunto con el cual tiene
semejanza.

Habiendo establecido la parabola y la alegoria y demostrado que la alegoria es, en esencia, una
metafora extendida, no necesitamos reglas separadas y especiales para la interpretacién de las
porciones alegoricas de las Escrituras. Los mismos principios generales que se aplican a la
interpretacion de metaforas y parabolas se aplican también a las alegorias. El grave error de que
hay que guardarse es el esfuerzo por hallar minuciosas analogias y significados ocultos en todos
los detalles de las imagenes. De aqui que, como en el caso de las pardbolas, debemos, ante
todo, determinar el pensamiento principal envuelto en la figura y luego interpretar los puntos
menores con constante referencia a dicho punto.

El contexto, la ocasion, las circunstancias, la aplicacion y frecuentemente la explicacion
acompafante, son, en cada caso, tales que dejan poca duda respecto a la tendencia de
cualquiera de las alegorias de la Biblia.

La alegoria de la vejez (Ecles. 12:3-7) bajo la figura de una casa préxima a caer en ruinas, ha sido
diversamente interpretada, pero la gran mayoria de expositores antiguos y modernos, han
entendido el pasaje como una descripcidn alegérica de la vejez, y podemos asegurar que esta
opinién es favorecida y aun exigida por el contexto inmediato y por las imagenes mismas, pero
perdemos mucho de su verdadero significado y fuerza al entenderla como de la vejez en general.
No es una semblanza real de la pacifica, serena y honorable vejez tan elogiada en el Antiguo
Testamento. No es el cuadro que el verso 31 del cap. 16 del libro de Proverbios nos presenta,
diciendo: "Corona de honra es la vejez, que se hallara en el camino de justicia”, ni es, tampoco, el
descrito en el Salmo 92:12-14, donde se declara que el justo florecer4d como la palma y crecera
como los cedros del Libano, "aun en la vejez fructificaran, estaran vigorosos y verdes". (Compar.
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también Isaias Matthew:30-31) . Nos queda, pues, con Tayler Lewis, entender que "el cuadro que
agui se nos da, representa la vejez del sensualista. Esto también se nota por la conexién. Son
"los malos dias", "dias de oscuridad”, que han sobrevenido al joven que fue prevenido en el
lenguaje que aparece mas arriba, lenguaje tanto mas impresionante a causa de su tono de
prediccion lleno de ironia. Es la triste vejez del joven que guiso andar "en los caminos de su co-
razon y en la vista de sus 0jos" y no quité "el enojo de su corazén ni apartd de su carne el mal", y
ahora todo esto le ha sobrevenido sin aquellas mitigaciones que frecuentemente acompafian al

declinamiento de la vida".

Pasando ahora a las figuras empleadas, es necesario ejercer la mayor precaucién porque
algunas de las alusiones parecen enteramente enigmaticas. El solo mencionar las diversas
interpretaciones que se han dado a las diferentes partes de esta alegoria requeriria muchas
paginas, pero los intérpretes mas juiciosos y cuidadosos convienen en que "los guardas de la
casa" (vs. 5) son los brazos y las manos, que sirven para proteccion y defensa pero en la edad
decrépita se ponen débiles y temblorosos. Los "hombres fuertes" son las piernas, las cuales,
cuando pierden su vigor muscular, se doblan y tuercen al soportar su pesada carga. "Las muelas"
(el original hebreo dice doncellas moledoras, aludiendo al hecho de que el moler a mano era
trabajo de mujeres) son los dientes que, en la vejez, son pocos y funcionan mal. "Los que miran
por las ventanas", son los 0jos, que, con los afios, pierden su poder. En lo que sigue a esto las
interpretaciones ya son mucho mas variadas y sutiles. "Las puertas de afuera" (v. 6)
generalmente se explican como la boca, cuyos dos labios se conciben como una puerta doble o
de dos hojas, pero pareceria mejor considerar esta puerta doble como las dos orejas, que se
cierran a los sonidos externos. Asi lo explica Hengstenberg, a quien sigue Tayler Lewis, quien
observa: "El viejo sensualista, que habia vivido tanto tiempo afuera y tan poco en casa, al fin
gueda encerrado. No habria propiedad en calificar a la boca de puerta de calle, por medio de la
cual sale el duefio de casa... Es mas bien la puerta al interior, la del sétano, la que lleva hacia la
provision almacenada o consumida, el estbmago". "La voz de la muela”, muchos la explican como
el ruido de los dientes al masticar, pero esto seria volver a la que ya ha sido suficientemente
notado en el ver. 3. Mejor es entender este sonido del molino como equivalente a "los sonidos
domésticos mas familiares”, corno era realmente el sonido del molino. El pensamiento, entonces,
se conecta naturalmente con lo que antecede y con lo ge sigue; las orejas estan tan cerradas, el
oido se ha puesto tan pesado que los sonidos mas familiares (en casa de un hebreo, el molino
funcionaba casi todo el dia) apenas se oyen.

"Y levantarase a la voz del ave", es decir, segun lo explica la mayoria de los criticos modernos, "la
voz de la muela" sube hasta el tono del grito agudo de una ave y, sin embargo, los 6rganos
auditivos de este viejo estan tan atrofiados que apenas lo oye. Otros explican esta Ultima clausula
como refiriéndose a insomnio del viejo: "Levantardse a la voz del ave". Vertido asi, no
necesitamos, como muchos, entenderlo de levantarse o despertarse de madrugada (en cuyo caso
se habria usado otro término hebreo para expresar la idea) sino de sentir desasosiego. Aunque
tardo de oido, sin embargo, a veces se sorprendera o se asustara y saltard en el lecho al oir la
voz aguda de una ave. Por "las hijas de cancion" puede entenderse las cantoras (cap. 2, v. 8) que
en un tiempo le divertian pero cuyas canciones ya no pueden encantarle y, por consiguiente,
guedan humilladas. Pero quiza sea mejor entenderlo acerca de la voz misma, los varios tonos de
la cual se hacen bajos y débiles.
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Pasando al versiculo 7 notamos la naturaleza peculiar de la alegoria entretejiendo su
interpretacion con sus imagenes. Se abandona por el momento la figura de una casa y leemos:
"También temeran de lo alto y los tropezones en el camino; y florecera el almendro y se agravara
la langosta y perderase el apetito; porque el hombre va a la casa de su siglo y los endechadores
andaran en derredor por la plaza". Es decir, mirando desde un sitio elevado, el viejo vacilante, se
marea y tiene miedo; los terrores parecen acompafiar todos sus pasos (compar. Proverbs 22:13;
Proverbs 26:13); la almendra ya no halaga su paladar, antes le disgusta; y la langosta, que en un
tiempo quiz& fue para él un manjar delicioso (Leviticus 11:2; Matthew 3:4.; Marc. 1:6), se vuelve
gravosa a su estdmago, causandole nauseas, sin que los estimulantes le ayuden mas.

En el versiculo 8 nuevamente hallamos otras figuras que tienen una asociacién natural con la
mansion sefiorial. Se representa el final de la vida como una remocién o una divisién de la cadena
de plata y una rotura del cuenco de oro. La idea es la de una lampara de oro suspendida por
medio de una cadena de plata en el vestibulo del palacio y, repentinamente, el cuenco de la
lampara se hace pedazos, a causa de la rotura de la cadena. El cantaro en la fuente y la rueda en
la cisterna son metaforas similares referentes a la abundante maquinaria para sacar agua que
existiria en conexion con el palacio de cualquier potentado. Estos ceden, finalmente, y todo el
moblaje y maquinaria de la vida se desmorona. El viejo cuerpo, en un tiempo tan dado a la gula,
cae completamente arruinado, en vista de lo cual el Predicador repite su clamor de "jVanidad de
vanidades!"

En la interpretacion de una alegoria tan rica en sugestiones como la que acabamos de ver, los
grandes principios hermenéuticos a que hay qué adherirse cuidadosamente son, primeramente,
apoderarse de la gran idea central de todo el pasaje y, en segundo lugar, huir de la tentacion de
buscar mdltiples significados en las figuras especiales. Una busqueda minuciosa de significados
especiales en cada alusién de la alegoria, fatiga la mente y la abruma dé tal modo con las
ilustraciones especiales que la pone en peligro de perder enteramente de vista el gran
pensamiento central, que es lo que debe preocuparle.

El tan disputado pasaje Deuteronomy 1:1-462 Cor. 3:10-15 es una alegoria. En el contexto
precedente Pablo se representa a si mismo y a Apolos como los ministros mediante los cuales los
corintios habian creido. "Yo planté, Apolos regé pero Dios ha dado el crecimiento” (v. 6). Muestra
su aprecio del honor y responsabilidad de tal ministerio diciendo (v. 9): "Porque nosotros
(apostoles y ministros como Pablo y Apolos) coadjutores somos de Dios" y entonces afiade:
"Labranza de Dios (georgion, en alusion a, y en armonia con, el plantar y el regar de que se habla
mas arriba) sois, edificio de Dios sois". Luego, abandonando la primera figura y tomando la de un
edificio (oikodomé) prosigue: "Conforme a la gracia de Dios que me ha sido dada, yo, como perito
arquitecto, puse el fundamento; y otro edifica encima: empero cada uno vea como sobreedifica.
Porque nadie puede poner otro fundamento que el que esta puesto, el cual es Jesucristo. Y si
alguno edificare sobre este fundamento, oro, plata, piedras preciosas, madera, heno, hojarasca;
la obra de cada uno serd manifestada porque el dia la declarara; porque por el fuego sera
manifestada; y la obra de cada uno cudl sea, el fuego hara la prueba. Si permaneciere la obra de
alguno que sobreedificé, recibird recompensa. Si la obra de algunos fuere quemada, sera perdida;
él, empero, sera salvo, mas asi como por fuego".
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La mayor dificultad para la explicacion de este pasaje ha consistido en determinar qué se quiere
decir por "oro, plata, piedras preciosas, madera, heno, hojarasca" en el versiculo 12.

Sobre el fundamento de Jesucristo, los ministros, como colaboradores con Dios, estan ocupados
en erigir la casa de Dios, pero cuide cada uno cdmo edifica. Sobre ese fundamento puede erigirse
un edificio de sustancia sana y duradera como si fuera construido con oro, plata y piedras
preciosas (como, p. e., costosos marmoles); la clase de cristianos asi "justamente edificados,
para morada de Dios en Espiritu" (Efes. 2:22) constituird una estructura noble y duradera y su
obra resistira la prueba ardiente del dia final. Pero sobre esa misma base, un obrero descuidado e
infiel puede edificar con material no sano; puede tolerar, cuando no alentar, celos, disensiones (v.
3) y orgullo (4:18) ; puede conservar en la iglesia fornicarios no arrepentidos (5:1-2) ; puede
consentir pleitos entre los hermanos (6:1) y permitir que gente ebria se acerque a la Cena del
Sefior (11: 21), -todos estos, lo mismo que herejes en doctrina, (15:12) pueden tomarse y
emplearse como materiales para edificar la casa de Dios. Al escribir a los corintios el apéstol
tenia en su mente todas estas clases de personas y veia que se estaban incorporando a aquella
iglesia plantada por €l. Pero afiade: El Dia del Juicio de Dios sacara todo a luz y pondra a prueba
la obra de cada hombre. La revelacién del fuego descubrira qué clase de obra ha estado haciendo
cada uno y el que ha edificado sabia y sanamente, obtendra gloriosa recompensa, pero el que ha
introducido o procurado conservar, la madera, el heno o la hojarasca en la Iglesia-, el que no ha
censurado los celos ni combatido las contiendas ni excomulgado a los fornicarios ni administrado
fielmente la disciplina de la Iglesia-,vera consumirse la obra de su vida y él mismo apenas
escapara con vida, como quien se salva a duras penas de un incendio. Toda su obra habra sido
en vano, aunque pretendié edificar para Cristo y, en realidad, ministré en su santuario. No debe
olvidarse un solo instante que esta alegoria tiene por objeto servir mas bien de advertencia y que
no debe entenderse como una profecia. Como la pardbola de los jornaleros en la vifia (Matthew
19:27 a 20:16) esta dirigida contra el espiritu mercenario manifestado por Pedro y sirve asi como
aviso y censura, mas bien que de profecia de lo que realmente acontecera en el Juicio; de la
misma manera, en este caso, Pablo previene a los que son colaboradores con Dios,, que tengan
cuidado de la manera cémo edifican, no sea que a si mismos y a otros envuelvan en una ruina
irreparable.

En esta forma buscamos la verdadera solucion de esta alegoria, distinguiendo cuidadosamente
entre los materiales puestos en el edificio y la obra de los edificadores y, al mismo tiempo,
notamos la mezcla esencial de las dos cosas. El edificador sabio ensefiara, guiard y disciplinara la
iglesia a su cargo de tal manera que se aseguren resultados excelentes y permanentes. El obrero
necio trabajara con material malo sin cuidarse del Juicio que ha de poner a prueba la obra de
todos. Al edificar asi, sea sabia o0 sea neciamente, las personas introducidas a la iglesia y la labor
ministerial, mediante la cual son instruidos y disciplinados, tienen una relacion muy intima; de
aqui la verdad esencial en ambas exposiciones de la alegoria que tan ampliamente se han
sostenido.

La vivida alegoria de la armadura y del conflicto cristiano en Efesios 6:11-17, suministra su propia
interpretacion y se hace especialmente notable en las explicaciones particulares de las diversas
partes de la armadura. Se apropia la figura empleada en Isaias 59:17 (Comp. también Romans
13:12; Romans 1:1-32 Tesal. 5: 8) y la elabora con gran acopio de detalles. Aqui, como en Isaias,
se representa a la justicia como una cota, pero en 1 Tesal. 5:8 se describe en esa forma a la fe y
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el amor. Aqui el yelmo es salvacion, -un conocimiento presente de la salvacion en Cristo como
una posesion actual-, pero en 1Tesa. 5:8, es la esperanza de salvacion. Cada alusién debe
estudiarse esmeradamente, a la luz de su propio contexto sin compararlas demasiado, ya que
una misma figura puede usarse en distintas ocasiones con propositos diferentes.

La compleja alegoria de la puerta de las ovejas y del buen pastor en Juan 10:1-16 es, en lo
esencial, sencilla, y se interpreta por si sola, pero como envuelve la doble comparacion de Cristo
como la puerta y como el buen pastor y tiene otras alusiones de diverso caracter, su inter-
pretacion exige cuidado especial para evitar que las principales figuras se hagan confusas y los
puntos secundarios demasiado prominentes. El pasaje debe dividirse en dos partes y debe
notarse que los primeros cinco versiculos son una pura alegoria, sin contener explicaciéon en si
misma. En el versiculo 6 se observa que la alegoria (paroimia) no fue entendida por aquellos a
quienes se dirigio en vista de lo cual, Jesus procedio (vs. 7-16) no solo a explicarla sino también a
extenderla, afiadiéndola otras imagenes. Hace resaltar el hecho de que él mismo es "la puerta de
las ovejas"”, pero afiade mas adelante que es el buen pastor, pronto a dar su vida por las ovejas, a
distincion del asalariado que abandona el rebafio y huye en la hora de peligro.

La alegoria tiene relacion vital con la historia del ciego arrojado de la sinagoga por los fariseos
pero graciosamente recibido por Jesus. Sin tener esto constantemente en vista no podremos
apreciar claramente la ocasion y el objeto de todo el pasaje. Jesus, primeramente, se coloca a si
mismo en contraste, como la puerta de las ovejas, con aquellos que desempefiaban, mas bien, la
parte de ladrones y despojadores del rebafio. Luego, como los fariseos no le entendieron, en
parte explica su significado y pasa a ponerse en contraste, como el buen pastor, con los que no
tienen verdadero cuidado del rebafio que se les encomienda, sino que, al ver al lobo que viene, lo
abandonan y huyen. En el verso 17, abandona la figura y habla de su disposicion para dar su vida
y de su poder para recuperarla. Asf, todo el pasaje debe estudiarse a la luz de aquella oposicion
farisaica a Cristo, que se demostré egoista 7 pronta a recurrir a la violencia cuando se le hacia
frente. Estos judias farisaicos que pretendian guardar las puertas de la sinagoga y habian
resuelto expulsar de ella a quien confesara a Jesls como el Cristo (Cap. 9:22) no eran mejores
gue ladrones y despojadores del rebafio de Dios. Contra ellos se dirigi6 la alegoria.

Manteniendo a la vista esta ocasién y objeto de la alegoria, el préximo paso es inquirir el
significado de sus principales alusiones. "El corral de las ovejas." es la Iglesia del pueblo de Dios,
representada aqui por sus ovejas. Cristo mismo es la puerta, como él lo afirma enfaticamente (vs.
7-9) y todo verdadero pastor, maestro y guia del pueblo de Dios debe reconocerlo a él como el
Unico camino y medio de ingreso al corral. Tanto el pastor como las ovejas deber; entrar por tal
puerta. "El que entra por la puerta, pastor de las ovejas es" (v. 2, sin articulo antes de "pastor",
mas de acuerdo al original), no un ladrén, un despojador ni un extrafio (v. 5) . Es bien conocido de
todos los que algo tienen que ver con estas cosas *y su voz es familiar a las ovejas, en tanto que
la del extrafio las alarma y ahuyenta. Tales, realmente, fueron las acciones y palabras de aquellos
oficiales judios para con el hombre que habia recibido la vista. El percibié en sus palabras y
maneras lo que era extrafio a la verdad de Dios (9:30-33).

Hasta aqui todo parece claro, pero no debemos creernos en terreno muy seguro al buscar
significados especiales en algunas de las palabras incidentales.
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El lenguaje del Sefior al definir su alegoria y extender sus imagenes (vs. 7-16) es, en algunos
puntos, enigmatico. No quiso hacer las cosas demasiado claras para los que, como los fariseos,
pretendian ver y saber mucho (comp. cap. 9:39-41) y emplea las palabras fuertes que parecen ser
adrede obscuras: "Todos los que antes de mi vinieron, ladrones son y robadores" (v. 8). Incitaria
la investigacion y el interés en cuanto a lo que pudiera significar el venir antes de él, un proceder
tan malo que lo compara con el robo de un, ladrén y la rapacidad de un salteador. Es muy natural
entender el venir antes de mi, en el v. 8, como correspondiente con el subir por otra parte, del v.
1, y significando penetrar en el corral por alguna parte que no es la puerta, pero esta dirigido,
evidentemente, a los que, como estos fariseos, por su accion y su actitud, tenian la pretension de
ser sefiores de la teocracia y usaban de violencia y de engafio para realizar su deseo. Por eso
pareceria cosa muy apropiada el dar a las palabras antes de mi (pro emon, v. 8) un significado
general algo amplio y no comprimirlas, como hacen muchos, en la idea Unica de precedencia en
el tiempo. La preposicion pro se usa a menudo acerca de lugares, como delante de las puertas;
delante de la entrada; delante de la ciudad (Acts 5:23; Acts 12:6-14; Acts 14:13) y puede aqui
combinarse con la referencia temporal de eldon, "vinieron", la otra idea de situacion frente a la
puerta. Estos fariseos vinieron como maestros y guias del pueblo y con una conducta tal como la
de arrojar al que habia nacido ciego se colocaron frente a la verdadera puerta, -delante de
ella-,cerrando el reino de los cielos a los hombres, no entrando ellos a él ni permitiendo que otros
entraran por esa puerta (comp. Matthew 23:13) . Todo esto puede haber querido decir el Sefior
con su enigmatico antes de mi vinieron. Vinieron como si el Mesias hubiese venido; no quedo sitio
para él. No es menester que limitemos nuestros pensamientos a los que eran falsos Mesias en el
sentido mas estricto de la expresion, puesto que la mayoria de éstos no aparecié hasta después
de nuestro Sefior. Todo jerarca anterior a Cristo era pseudo-mesianico en la proporcién en que
era anticristiano; y el codiciar dominio sobre la conciencia de los hombres es cosa
pseudo-cristiana. Notese, ademas, que los ladrones y robadores que trepan la pared aparecen en
este versiculo con la asuncién de un poder superior. Ya no aparecen en su desnudo egoismo;
tienen pretensiones a importancia positiva y eso no meramente como pastores sino como la
puerta misma. Asi los jerarcas acababan de pretender ejercer dominio sobre el hombre nacido
ciego.

El proceso de alegorizacion mediante el cual, San Pablo, en Gal. 4.:21-31, hace a Agar y Sara
ilustrar dos pactos es un ejemplo neo-testamentario excepcional de desarrollar un significado
mistico de hechos de la historia del Antiguo Testamento. En otro lugar (Romans 7:16) San Pablo
ilustra la liberacion de la Ley de que goza el cristiano, y la unién con Cristo, por medio de la ley del
matrimonio, segun la cual la mujer, muerto el marido, esté libre de (Katergetai) la ley que la ataba
a él solo y esta en libertad para unirse con otro hombre. En 2 Corinthians 3:13-16, contrasta la
abierta confianza (parresia) de la predicacion del Evangelio con el velo con que Moisés, adrede,
se cubria el rostro para ocultar por el momento el caracter transitorio de la ministracion del
Antiguo Testamento, la que, entonces, parecia tan gloriosa pero, no obstante, estaba destinada a
desaparecer al igual que el reflejo de la gloria de Dios que cubria el rostro del caudillo. También
en el mismo pasaje hace del velo un simbolo de la incapacidad del corazén de Israel para recibir
al Sefor Jesucristo. El pasaje del Mar Rojo, y la roca en el Desierto, de la que mand el agua,
estan reconocidos como tipos de cosas espirituales (1 Corinthians 10:1-4 comp. 1 Pedro 3:21) .
Pero todas estas ilustraciones del Antiguo Testamento difieren esencialmente de la alegoria de
los dos pactos. El apéstol mismo, por la manera y estilo en que lo introduce, siente
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evidentemente, que su argumento es excepcional y peculiar, y estando dirigido especialmente a
aguellos que se jactaban de su adhesién a la Ley, tiene la naturaleza de un argumentum ad
hominem. Dice Meyer: "A la terminacion de la parte tedrica de su Epistola Pablo afiade una
disquisicién antinomiana sumamente singular, -un erudito argumento rabinico-alegérico derivado
de la Ley misma-, calculada para aniquilar la influencia de los pseudo apoéstoles con sus propias
armas y para desarraigarlos de la propia base en qué se apoyaban".

Observamos que el apéstol, ante todo, establece los hechos histéricos tales como se hallan en el
libro del Génesis, a saber, que Abraham tuvo dos hijos, uno de la sierva y otro de la libre; el hijo
de la sierva nacio trata saska, segun la carne, es decir, de acuerdo con el curso de la naturaleza,
pero el hijo de la libre naci6 por la promesa y, como la Biblia lo demuestra, (Gén. 17:19; 18:10-14)
por interposicion milagrosa. Ademas, introduce la tradicion rabinica fundada en Gén. 21:9 de que
Ismael persiguio (edioke, v. 29) a Isaac, quiza teniendo en mente, también, algunas agresiones
subsecuentes de los ismaelitas contra Israel; y luego afiade las palabras de Sara, tales como se
hallan en Gén. 21:10, adaptandolas algo libremente a su propoésito. Todo esto pone de manifiesto
gue Pablo reconoce la verdad histérico-gramatical de la narracién del Antiguo Testamento, pero,
dice él, todos estos hechos histéricos son susceptibles de ser alegorizados: atina estin alle-
goroumena. cuales cosas son alegoricas, o, como bien lo expresa Ellicott. "Todas las cuales
cosas, contempladas en su luz mas general, son alegéricas". Procede a alegorizar los hechos a
gue se ha referido haciendo a las dos mujeres representar los dos pactos, el sinaitico (judio) y el
cristiano, y mostrando en detalle de qué manera una cosa responde a, o se clasifica con
(sustoiche) la otra y también en qué se oponen los dos pactos.

Que San Pablo en este pasaje trata algunos hechos histéricos del A. Testamento como
susceptibles de usarse aleg6ricamente, es un hecho indiscutible, y es dificil dudar de que
estuviese familiarizado con los métodos alegdricos de exponer las Escrituras que eran corrientes
en su época.

Tampoco parece haber razon suficiente para negar que su propia educacion rabinica tuviese
alguna influencia sobre él y prestase sus tintes a sus métodos de argumentacion e ilustracion.
Ademas, es evidente que su empleo alegoérico de Agar y Sara, usa un método excepcional y raro
de tratar con sus opositores judios y, en cuanto el pasaje tenga de argumento es, esencialmente,
un argumentum ad hominen (es decir, que deriva su fuerza de la posicion ocupada por la persona
a quien se dirige). Pero no es, meramente, un argumento de esa clase tal que no tuviera valor o
fuerza para con otra clase de personas. Se supone que tiene un interés y valor que ilustran ciertas
relaciones de la Ley y el Evangelio. Pero su posicién, conexion y empleo en esta epistola a los
Galatas es suficiente garantia para tales métodos alegoricos en general. Schmoller observa:
"Seguramente Pablo alegoriza aqui, puesto que él mismo lo dice. Pero el mismo hecho que él
diga esto hace desaparecer la gravedad de la dificultad hermenéutica. Su intento, entonces, es
dar una alegoria, no una exposicion; no procede como exegeta y no intenta decir (a la manera de
los exegetas alegorizantes) que sélo lo que ahora dice es el verdadero sentido de la narracion”.
En esto especialmente consiste la gran diferencia entre el ejemplo de Pablo y el de casi todos los
alegoristas. Concede y supone la veracidad histérica de la narracién del A. Testamento pero hace
un uso alegorico de ella con un objeto especial y excepcional.
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De aqui que podamos decir, en general, que como San Pablo reconoce que ciertos otros
caracteres y acontecimientos del A. Testamento tienen un significado tipico (véase Romans 9:14;
V Cor. 10: 5), asi concede andlogo significado a los puntos especificados en la historia de Agar y
de Sara, pero él jamas, ni por un instante, pierde de vista la base histérica o permite que su
alegoria la substituya. Y de la misma manera general puede sernos permitido a nosotros
alegorizar porciones de las Escrituras, siempre que los hechos sean susceptibles de significado ti-
pico y nunca se les desconozca ni substituya por el proceso alegérico. Puede ser licito usar en
esa forma caracteres y acontecimientos biblicos con objetos homiléticos y propésitos de “instruir
en justicia", pero es menester reconocer explicitamente, segun el ejemplo de Pablo, el caracter
especial y excepcional -de ese trato de las Escrituras. La posicién solitaria del caso del apéstol es
suficiente advertencia de que tales exposiciones so6lo deben emplearse con la mayor
circunspeccion.

Contra la interpretacion alegdrica de los Cantares podemos alegar tres consideraciones. Primera:
el notable desacuerdo de sus defensores y la constante tendencia de sus exposiciones de llegar a
extremos irracionales. Estos hechos apoyan la inferencia de que existe algun error fatal en ese
método de procedimiento. Segunda: Por regla general, los alegoristas niegan que el cantar tenga
una base literal. Las personas y objetos descritos son meras figuras del Sefior y de su pueblo y de
las multiples relaciones existentes entre ellos. Esta posicion arroja toda la exposicion al dominio
de la fantasia y explica como, de hecho, cada intérprete es ley para si mismo. No teniendo base
en la realidad, la interpretacion puramente alegdrica no ha podido fijar ningn punto de vista
historico ni adoptar ningunos principios comunes. Tercera: El Cantar no contiene insinuacion
alguna de ser una alegoria. Ciertamente que no contiene, como las otras alegorias de las
Escrituras, su exposicion dentro de si mismo. En esto, como lo hemos mostrado més arriba, la
alegoria difiere de la parabola, y para ser consecuentes en alegorizar el Cantar de los Cantares
debiéramos, o bien adoptar el método de Pablo con la historia de Sara y Hagar y, admitiendo una
base histdrica literal, decir: todo esto puede alegorizarse; o si no, debiéramos llamar al Cantar una
parabola y, como en el caso de la del hijo prodigo afirmar que sus imagenes son fieles a la
naturaleza y a la realidad y capaces de explicacion literal pero que es mas del caso presentarla
como la relacién mistica que existe entre Dios y su pueblo.

El Cantar es el fruto de una imaginacion exuberante tocada con la caracteristica voluptuosa de la
mente Oriental. Alli el amor es ardiente y apasionado, por mas puro que sea. Abunda en coloridos
e imagenes que parecen extravagantes a las ideas mas frias de la gente de Occidente, pero,
tomado en conjunto puede, con propiedad, presentar en tipo, la perfeccion y belleza de "una
iglesia gloriosa”, sin mancha ni arruga ni cosa semejante" (EL 5:27).

*k%
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Chapter 13
207 Los Proverbios y la Poesia Gnomica

CAPITULO VII LOS PROVERBIOS Y LA POESIA GNOMICA

El libro de los Proverbios, del A. Testamento, ha sido acertadamente calificado como una
Antologia de Aforismos Hebreos.

Los proverbios, propiamente dichos, son declaraciones breves y enérgicas mediante las cuales se
expresa en forma memorable algin consejo sabio, leccién moral o experiencia sugestiva. A causa
de su agudeza y su forma y fuerza sentenciosa, frecuentemente se les denomina gnémicos,
aunque en castellano quizéa diriamos, aforismos.

El hombre halla en el mundo externo analogias a su propia experiencia, las que le ayudan a
generalizar y a formular lo que ha observado. Un simple hecho sorprendente o humoristico se fija
en la mente como el tipo al que deben referirse o responder todos los hechos anélogos, como
cuando se uso el proverbio "¢ También Saul entre los Profetas?"

Para la mayor parte de los proverbios no existe registro de nacimiento. Nadie conoce a su autor.
Hallan aceptacion, no porque descansan sobre la autoridad de nombres ilustres sino a causa de
su verdad inherente o apariencia de verdad.

Los proverbios biblicos no estan limitados al libro que lleva ese titulo. El libro del Eclesiastés
contiene muchos aforismos. También aparecen proverbios en casi cada parte de las Escrituras, y
dada la definicion y origen de los proverbios que hemos dado mas arriba, facilmente se notara
qgue frecuentemente se requerira gran cuidado y discernimiento para su correcta exposicion. En
tales exposiciones han de hallarse de utilidad y valor practico las observaciones que daremos a
continuacion.

1. Como los proverbios pueden consistir en simil, metafora, parabola o alegoria, el intérprete, ante
todo, debe determinar a cual de esta clase de figuras pertenece el proverbio si es que pertenece a
alguna de ellas. Ya hemos visto que Proverbs 5:15-18 es una alegoria. En Proverbs 1:20;
Proverbs 8:1y 9:1, se personifican a la sabiduria. Ecles. 9:1318, es una combinacion de parabola
y proverbio, sirviendo la pardbola para ilustrar el proverbio. Algunos similes proverbiales tienen la
naturaleza de esos acertijos en cuya solucion hay un doble sentido, lo que nos obliga a dete-
nernos y reflexionar, antes de poder dar con el punto de comparaciéon. Lo mismo pasa con
algunas expresiones proverbiales en las cuales no se establece formalmente la comparacion sino
gue queda implicada. Asi leemos en Proverbs 26:8, "Como quien liga la piedra en la honda, as!
hace el que al necio da honra". Aqui tenemos una comparacion formal cuyo significado no salta a
la vista en el primer momento, aunque muy pronto la reflexién nos ensefia que el atar la piedra a
la honda es una insensatez.

Habiendo tal variedad en la naturaleza y estilo de los proverbios es natural que el intérprete tenga
gue ser capaz de determinar el caracter exacto de cada pasaje proverbial que intente explicar.

Sermonindex.net | Page 76



2. También se requiere gran sagacidad critica y practica, tanta para determinar el caracter de un
proverbio como para entender su objeto y su tendencia. Muchos proverbios son declaraciones
literales de hechos, resultado de la observacion y la experiencia, como por ej. "Aun el nifio es
conocido por sus hechos, si su obra es limpia y recta". ( Proverbs 20:11). Muchos son simples
preceptos y maximas, exhortando a la vida virtuosa o amonestaciones contra el pecado que
cualquiera puede entender, como por ej. "Fiate de Jehova de todo tu corazén y no fies en tu
prudencia” ( Proverbs 3:5); "No entres por la vereda de los impios ni vayas par el camino de los
malos" (Proverbs 4:14>, pero hay otros que parecen desafiar toda ingenuidad y agudeza criticas.
Debe admitirse que entre tantos proverbios que se han conservado en las Escrituras,,varios de
los cuales indudablemente tenian la intencion de desconcertar al lector, hay probablemente
algunos que ahora solamente pueden explicarse con conjeturas.

3. Donde quiera que el contexto preste alguna ayuda a la exposicion de un proverbio debe
prestarsela gran atencion, y debe notarse que en el libro de los Proverbios, como en el resto de
las Escrituras, el contexto inmediato en muy gran parte es una guia muy segura al significado de
cada pasaje en particular. También los paralelismos poéticos en qué esta escrito este libro ayuda
mucho a la exposicion.

Especialmente los paralelismos sindnimos y los antitéticos se adaptan por medio de las analogias
y contrastes que suministran, a sugerir sus propios significados. Asi, en Proverbs 11:25 : "El alma
liberal sera engordada y el que saciare sera saciado". Aqui, el segundo miembro del paralelismo
es una ilustracién del sentimiento del primero.

En el paralelismo antitético de Proverbs 12:24, cada miembro es metaférico y el sentido de cada
uno se aclara por el contraste: "La mano del diligente se ensefioreard mas la negligencia sera
tributaria".

4. Pero en los Proverbios hay pasajes donde el contexto no suministra auxilio satisfactorio; hay
pasajes que al principio parecen contradictorios y que nos obligan a detenernos para estudiar y
ver si el lenguaje es literal o figurado. Donde faltan otros auxilios hay que apelar de manera
especial al sentido comun y al sano juicio. En todo caso dudoso éstos han de ser nuestro ultimo
recurso para guardarnos contra la interpretacién de todos los proverbios como proposiciones
universales. En Proverbs 16:7 hallamos un dicho que expresa una gran verdad: "Cuando los
caminos del hombre son agradables a Jehova, aun a sus enemigos pacificarda con él". Pero ha
habido muchas excepciones a esta declaracion, muchisimos casos a los cuales so6lo podria
aplicarsela con mucha modificacion-, tales como todos los casos de los perseguidos por amar la
justicia. Lo mismo puede decirse del versiculo 13 del mismo capitulo: "Los labios justos son el
contentamiento de los reyes y aman al que habla lo recto”. Los anales de la historia humana
demuestran que esto no ha sido cierto siempre, a pesar de que los mas impios de los reyes se
dan cuenta del valor de los consejeros rectos. Proverbs 26:4 y 5 son contradictorios en la forma y
en la declaracion, pero por las razones que alli se dan, se ve que ambas son correctas. "Nunca
respondas al necio en conformidad a su necedad, para que no seas tl también como él.
Responde al necio segun su necedad porque no se estime sabio en su opinién". El sentido comun
y el sano criterio deben decidir en cada caso diverso como comprenderlo. Se ha supuesto que
Proverbs 6:30-31, envuelve un absurdo: "No tienen en poco al ladrén cuando hurtare para saciar
su alma, teniendo hambre; empero tomado, paga las setenas, da toda la sustancia de su casa". El
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robo siempre es robo, pero si un hombre ha llegado a tal estado de pobreza como para robar con
el fin de aplacar su hambre, ¢cémo, preguntamos, hacerse devolver el séptuplo de lo robado y
toda la sustancia de su casa? La falta de conocimiento de la ley y del sentimiento hebreo nos
hace ver un absurdo en eso. Para comenzar, el pasaje es proverbial y debe tomarsele sujeto a
limitaciones *proverbiales; luego, debe tenerse en cuenta el contexto, en el cual el escritor se
propone demostrar la gran perversidad del adulterio. Nadie sera inocente, arguye el escritor, (V.
29) si toca a la mujer de su préjimo. El que roba por satisfacer el hambre no es despreciado
porque se tienen en cuenta las circunstancias atenuantes; sin embargo, si se le descubre, aun él
estd sujeto al maximo de la pena de la ley (comp. Exodo 22:1-4). Lo de las setenas
indudablemente debe tomarse como una expresion idiomatica. Toda su propiedad entregara, si
fuere necesario, para hacer restitucion. Toda esto acerca de un ladrén bajo las circunstancias
mencionadas, pero el adultero hallara aln peor suerte, -golpes, verglienza y reproches, que no
pueden raerse (vs. 32-35). En cuanto al supuesto absurdo de compeler a pagar setenas a quien
nada tiene, es cosa que surge de una interpretacién literal del proverbio. Evidentemente, el
sentido es que sean cuales fueren las circunstancias del robo, si se encuentra al ladrén
ciertamente sera castigado segun el caso lo exija. Un hombre podria poseer propiedades y, sin
embargo, robar para satisfacer su hambre; o, si no poseia propiedades, podia ser vendido (Exodo
22:3) por quizd més de siete veces el valor de lo que habia robado. Del mismo modo, en Ecles.
10:2, se ve inmediatamente que el lenguaje no ha de tomarse literal sino metaféricamente, "El
corazon del sabio esta a su mano derecha, mas el corazon del necio, a su mano izquierda". El
significado exacto del proverbio, sin embargo, es oscuro. Probablemente la palabra corazén debe
tomarse por juicio o entendimiento; y el sentimiento es que el sabio tiene su entendimiento
siempre listo y a su- completa disposicién, mientras que con el necio pasa lo contrario.

**%

Sermonindex.net | Page 78



Chapter 14
208 InterpretaciAmn de tipos

CAPITULO VIII Interpretacion de tipos

Los tipos y simbolos constituyen una clase de figuras distintas de todas las que hemos tratado en
los capitulos anteriores, pero no son, hablando con propiedad, figuras de lenguaje. Se parecen
unos a otros en que son representaciones juiciosas de verdad religiosa y moral y, en general,
puede definirselas como figuras de pensamiento en las que, por medio de objetos materiales, se
ofrecen a la mente vividos conceptos espirituales. Crabb define los tipos y simbolos como
especies diversas del emblema.

Los simbolos de la Biblia se elevan muy por arriba de los signos convencionales en uso comun
entre los hombres y se emplean especialmente en las porciones apocalipticas de la Biblia para
presentar aquellas revelaciones dadas en suefios o0 en visiones que no podrian hallar expresion
conveniente en términos ordinarios.

Puede decirse que los tipos y simbolos armonizan en su caracter general como emblemas, pero
difieren notablemente en método y designio especiales. Adan, en su caracter representativo y su
relacion para con la raza humana, era un tipo de Cristo (Romans 5:14) . El arco-iris es simbolo de
las pactadas misericordia y fidelidad de Dios (Genesis 9:13-16; Ezeq. 1:28; Revel. 4:3; compar.
Isaias 54:8-10) y el pan y el vino del sacramento de la Cena del Sefior, son simbolos del cuerpo y
de la sangre suyas. También existen acontecimientos tipicos como el pasaje del Mar Rojo (1
Corinthians 10:1-11) y actos tipico-simbdlicos, como el de Ahias rompiendo su capa nueva como
signo de la ruptura del reino de Salomén (1 Rey. 11:29-31) . En casos como este Ultimo ciertos
elementos esenciales, tanto de tipo como de simbolo, se mezclan en un solo y mismo ejemplo.
Las Escrituras nos suministran también ejemplos de metales, nombres, nidmeros y colores
simbalicos.

El simbolo difiere del tipo en ser un signo sugestivo mas bien que una imagen de aquello que esta
destinado a representar. La interpretacion de un tipo nos obliga a mostrar alguna analogia formal
entre dos personas, objetos o acontecimientos; la de un simbolo nos obliga, mas bien, a sefalar
las cualidades particulares, marcas, aspectos o sefiales mediante los cuales un objeto, real o
ideal, indica e ilustra a otro. Melquizedec es un tipo, no un simbolo, de Cristo; y el capitulo 7 de la
Epistola a los hebreos nos suministra una declaracion formal de las analogias tipicas, pero los
siete candeleros de oro (Revel. 1:12) son un simbolo, no un tipo, de las siete iglesias del Asia. Sin
embargo, la comparacion esta implicada, no expresada, y se deja al intérprete la tarea de
desenvolverla y mostrar los puntos de semejanza.

Aparte de estas distinciones formales entre tipos y simbolos, existe la diferencia mas radical y
fundamental de que, en tanto que un simbolo puede representar una cosa, sea éste presente,
pasada o futura, el tipo, esencialmente, prefigura algo en el futuro. En el sentido técnico y
teoldgico un tipo es una figura o bosquejo de algo venidero. Es una persona, institucion, oficio,
accion o acontecimiento, mediante el cual se predijo, bajo las disposiciones del A. Testamento,
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alguna verdad del Evangelio. Cualquier cosa asi prefigurada se llama anti-tipo. Por otra parte, el
simbolo no tiene en si mismo referencia esencial al tiempo. Su objeto es mas bien el de repre-
sentar algun caracter, oficio o cualidad, como p.ej., cuando un cuerpo denota fuerza o un rey en
quien estd personificada la fortaleza (Daniel 7:24; Daniel 8:21). El origen de los simbolos se
supone estar relacionado con la historia de los jeroglificos.

El tipo es siempre alguna cosa real, no un simbolo ficticio o ideal. Y ademas, no es un hecho o
incidente ordinario de la historia sino una exaltada dignidad y valor, -uno divinamente ordenado
por el omnisciente Gobernante para ser un pronostico de las buenas cosas que en la plenitud de
los tiempos se proponia que acontecieran por la mediacion de Jesucristo. Por consiguiente, hay
tres cosas esenciales para confirmar a una persona o acontecimiento en tipo de otro.

1. Debe existir algin punto notable de semejanza o de analogia entre los dos. En muchos
respectos pueden ser enteramente desemejantes. Realmente, es tan esencial que existan puntos
de semejanza como que haya alguna notable analogia; de otra manera tendriamos identidad
donde sdlo se requiere similitud. p. ej., Adan esta constituido en tipo de Cristo, pero s6lo como
cabeza de la raza, como primer representante de la humanidad; y en Romans .5:14-20 y 1
Corinthians 15, 15-49 el apostol nota mas puntos de desemejanza que de armonia entre los dos.
Ademas, siempre esperamos hallar en el antitipo algo mas elevado y noble que en el tipo por
cuanto "mayor dignidad tiene la casa que €l que la construyg".

2. Tiene que haber experiencia de que el tipo fué designado y establecido por Dios para
representar la cosa tipificada. Los mejores escritores sobre tipos biblicos sostienen con gran
unanimidad esta proposicion. Dice Van Mildert: "es esencial el tipo, en la adaptacion biblica de
este término, que .exista competente evidencia de la intencion divina en la correspondencia entre
él y el antitipo, -asunto que no ha de dejarse que lo descubra la imaginacion del expositor sino
gue ha de apoyarse en alguna sélida prueba de la Biblia misma". Pero debemos guardarnos de la
posicion extremista de algunos escritores que declaran que ninguna cosa en el A. Testamento
debe considerarse como tipica sino sélo lo que el Nuevo Testamento afirme serlo. Admitimos un
proposito divino en cada tipo real pero de ahi no se sigue que cada propésito semejante deba
estar formalmente declarado por las Escrituras.

3. El tipo debe prefigurar algo en el futuro. En la economia divina debe servir como una sombra
de cosas venideras (Colossians 2:17; Hebrews 10:1) . De aqui que (lo que llamaremos en
castellano) la tipologia sagrada constituya una forma especifica de revelacion profética. Las
disposiciones del A. Testamento eran preparatorias para el Nuevo y contenian en germen
muchas cosas que s6lo podian florecer por entero en la luz del Evangelio de Jesus. Asi, la Ley
fué un pedagogo para conducir los hombres a Cristo (Gal. 3:24) . Los caracteres, oficios, ins-
tituciones y acontecimientos del A. Testamento eran indicios proféticos de realidades
correspondientes en la Iglesia y el tipo reino de Cristo.

Los principales tipos del A. Testamento pueden distribuirse en cinco clases distintas, a saber:

1. Personas tipicas. Debe notarse, sin embargo, que las personas son tipicas, no como personas,
sino a causa de algun caracter o relaciéon que sostiene con la historia de la Redencion. Adan fue
tipo de Cristo a causa de su caracter representativo como primer hombre y cabeza federal de la
raza (Romans 5:14) . "Porque como por la desobediencia de un hombre, los muchos fueron
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constituidos pecadores, asi por la obediencia de uno, los muchos seran constituidos justos".
(Romans 5:19) "Fue hecho el primer hombre, Adan, en anima viviente; el postrer Adan en espiritu
vivificante". (1 Corinthians 15:45) Enoch puede ser considerado como tipo de Cristo en que, por
su vida santa y su traslado, saco a luz la vida y la inmortalidad al mundo antediluviano. Elias el
Tisbita, de la misma manera, fue constituido tipo de la ascensién del Sefior; y estos dos hombres
fueron también tipos de la potencia de Dios y del propdésito de transformacién sus santos en "un
instante, en un abrir y cerrar de ojos, a la final trompeta”. (1 Corinthians 15:52) . En el espiritu y
poder de su ministerio profético Elias fue tipo, también, de Juan el Bautista. La fe de Abraham en
la declaracién de Dios, y su consecuente justificacion (Gén. 15:6) cuando aun era incircunciso
(Romans 4:10) le constituy6 en tipo de todos los creyentes justificados por la fe "sin las obras de
la Ley" (Romans 3:28). Su ofrenda de Isaac, en época posterior (Gén. 22) hizo de él un tipo de la
fe que obra, ensefiando que "el hombre es justificado por las obras y no solo por la fe" (Sant,
2:24) . Pueden, también, descubrirse relaciones tipicas en Melquizedec, José, Moisés, Josué,
David, Salomén y Zorobabel.

2. Instituciones tipicas. Los sacrificios de corderos y otros animales cuya sangre se consagraba a
hacer expiacién por las almas de los hombres (Leviticus 17:11) eran tipicos del Cristo, quien
"como cordero sin mancha y sin contaminacion” (1 Pedro 1:19) "fué ofrecido una vez para agotar
los pecados de muchos" (Hebrews 9:28) . El sabat o Dia de Reposo, es un tipo del eterno
descanso del creyente (Hebrews 4:9) . La provision de ciudades de refugio a las que pudiera
escapar el homicida inocente (Num. 35: 934) era tipica de las provisiones del Evangelio mediante
el cual el pecador puede salvarse de la muerte eterna. La Pascua del A. Testamento era tipica de
la Eucaristia del Nuevo Testamento y la fiesta de los tabernaculos fue un simbolo de la accién de
gracias universal de la Iglesia del ultimo tiempo (Zac. 14:16) . La misma teocracia del A.
Testamento era un tipo y sombra del mas glorioso reino de Dios, del Nuevo Testamento.

3. Oficios o dignidades tipicos. Cada santo profeta del A. Testamento, al ser un medio de
revelacion divina y mensajero enviado por Dios, era un tipo de Cristo. Era en el oficio de profeta
como Moisés fue tipo de Jesls (Deuteronomy 18:15) . Los sacerdotes, y especialmente el sumo
sacerdote, en el desempefio de sus deberes sacerdotales, eran tipos de Aquél quien por su
propia sangre entr6 por una sola vez en el santuario, obteniendo eterna redencién (Hebrews
14:14; 9:12) . Cristo es también, como rey, el antitipo de Melquizedec que fue rey de justicia y de
paz (Hebrews 7:2) y de David y de Salomén y de cada uno de quien Jehova pudo decir: "He
puesto mi rey sobre Sién, monte de mi santidad". (Salmo 2: 6) . Asi que el Sefior Jesucristo une
en si mismo los oficios o dignidades de profeta, sacerdote y rey, y cumple los tipos de las
anteriores dispensaciones.

4. Acontecimientos tipicos. Bajo este rubro puede incluirse el Diluvio, el Exodo, el viaje por el
Desierto, la suministracion del mana, la provisién de agua de la roca, la elevacion de la serpiente
de bronce, la conquista de Canaan y la vuelta de la cautividad babil6nica. Segin Pablo,
acontecimientos y experiencias como éstos "les acontecieron en figura (es decir, tipicamente) y
estan escritas para nuestra admonicion, en quienes los fines de los siglos han parado”. (1
Corinthians 10:11).

5. Acciones tipicas. Tan abundantemente participan éstas de la naturaleza del simbolo que, con
propiedad, podemos designarlas como simbolico-tipicas y tratarlas en capitulo aparte. Hasta

Sermonindex.net | Page 81



donde fueron proféticas de cosas venideras eran tipos y pertenecen esencialmente a lo que
hemos definido como acontecimientos tipicos; hasta donde fueron sefales (semeia) sugestivas
de lecciones de valor actual y permanente, eran simbolos. El simbolo puede ser un nuevo signo
visible externo; el tipo siempre requiere le presencia y accion de un agente inteligente. Asi que
debe notarse que los caracteres, instituciones, oficios o acontecimientos tipicos, son tales por el
hecho de introducir la actividad o servicio de algin agente inteligente. La serpiente de metal,
considerada meramente como signo, -un objeto al cual mirar-, fue mas bien un simbolo que un
tipo; pero la agencia personal de Moisés en colocarla sobre un palo y el hecho de mirarla los
israelitas mordidos, coloca todo el asunto en la categoria de los acontecimientos tipicos, pues,
como tal fue, principalmente, una prediccién. El milagro del vellén (Jueces 6:36-40) no fue tanto
un tipo como un signo simbdlico, una sefial milagrosamente extraordinaria; y el Sefior cita el caso
de Jonas no s6lo como un tipo profético de su entierro y resurreccion sino también como una
"sefial" simbodlica para aquella "generacion mala y adulterina". (Matthew 12:39) . Los actos
tipo-simbdlicos de los profetas son: Isaias andando desnudo y descalzo durante tres afios Usa.
20:24); Jeremias tomando su cinto y escondiéndolo cerca del Eufrates (Jeremiah 13- 1-11); su
visita al alfarero y el observar como trabajaba éste (18:1-.6) ; su destrozo del vaso del alfarero en
el valle de Hinnom (19) ; el ponerse un yugo al cuello como signo para las naciones (27:1-14;
comp. 38:10-17) y su ocultacién de piedras en el horno (43:813) ; el disefiar Ezequiel sobre un
adobe, el sitio de Jerusalén y el dormir sobre un costado por muchos dias (Ezeq. 4); el cortarse el
cabello y barba y destruirlos, después, en porciones (5) ; la preparacién de su bagaje y el comery
beber con temblor (12:13-20) ; su gemir (21: 6-7) y su rara conducta en la muerte de su esposa
(24: 15-27); Oseas casandose con una fornicaria (Os. 1) y su adquisicién de una adultera (3) y
Zacarias haciendo coronas de plata y de oro para la cabeza de Josué (Zac. 6: 9-15) .

Los principios hermenéuticos para usarse en la interpretacion de tipos, son esencialmente los
mismos que los empleados para la interpretacion de parabolas y alegorias. Sin embargo, en vista
de la naturaleza y el propdsito especial de los tipos biblicos hay que ser cuidadosos en la
aplicacion de los siguientes principios:

1. Ante todo debe descubrirse claramente el verdadero punto de semejanza entre el tipo y el
antitipo y con igual esmero debe evitarse toda analogia rebuscada y recédndita. A veces se
necesita ejercitar un discernimiento muy agudo para determinar la conveniente aplicacion de esta
regla. Debe notarse toda verdadera correspondencia. Vemos como la colocacion en alto de la
serpiente de metal (Nam. 21:4-9) es uno de los tipos méas notables del A. Testamento y que el
Seflor mismo lo explicé como una prefiguracion de su propia elevacion en la cruz (Juan 3:14-15) .
Tres puntos de analogia se descubren claramente: (1) Como la serpiente fue levantada sobre un
palo, asi lo fue el Sefior sobre una cruz. (2) Como la serpiente de metal fue construida por
mandato divino, a semejanza de las serpientes ardientes, asi Cristo fue hecho a semejanza de
carne pecadora (Romans 8:3), maldito en lugar nuestro (Gal. 3:13) . (3) Como los israelitas que
ofendieron a Dios, mordidos y ya moribundos, miraban a la serpiente y recibian vida, asi los
pecadores, envenenados por la antigua serpiente, Satanas, y pereciendo ya, dirigen a Cristo
crucificado la mirada de fe y viven para siempre. Otras analogias incidentales envueltas en una u
otra de estas tres, pueden admitirse, pero deben usarse con precaucién. Por ej., Bengel dice:
"Como aquella fué una serpiente sin veneno, levantada contra las venenosas ,asi también te-
nemos al hombre Cristo, hombre sin pecado, contra la antigua Serpiente”. Este pensamiento cabe
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en nuestra analogia ndmero (2).

Tales analogias incidentales, siempre que se adhieran consecuentemente a los puntos
principales, son permisibles, especialmente en el discurso homilético. Pero el querer hallar en el
bronce, -metal inferior al oro y la plata-, un tipo de la apariencia exterior del Salvador; o el suponer
qgue la serpiente fué fundida en un molde no hecho por manos de hombre, tipificando asi la
concepcién divina de la naturaleza humana de Cristo, o el imaginar que la serpiente sobre el palo
formaba algo como una cruz para representar mas exactamente la forma en que Cristo habia de
sufrir, -todas esas cosas y cualquiera otra suposicién semejante son rebuscadas y engafiadoras y
deben desecharse.

En Hebrews 7:1-28, se refuerza e ilustra el sacerdocio de Cristo por medio de analogias tipicas en
el caracter y posicion de Melquizedec. Se presentan alli cuatro puntos de semejanza: (1)
Melquizedec fué tanto rey como sacerdote, -lo mismo Cristo-. (2) Sin historia de tiempo, -no
existiendo registro de parentela o genealogia ni de muerte-, es figura de la perpetuidad del
sacerdocio de Cristo.

(3) La superioridad de Melquizedec sobre Abraham y sobre los sacerdotes leviticos sugiere la
exaltada dignidad de Cristo. (4) El sacerdocio de Melquizedec no estaba constituido, como el
levitico, por un decreto legal sino que era sin sucesién y sin limitaciones de tributo o de raza; de la
misma manera Cristo, sacerdote independiente y universal, permanece siempre, teniendo un
sacerdocio inmutable. Mucho mas se dice en el capitulo, contrastando a Cristo con los sacerdotes
leviticos y el designio manifiesto del escritor es presentar en forma muy notable la gran dignidad y
la inmutable perpetuidad del sacerdocio del Hijo de Dios, pero los intérpretes se han enloquecido
pensando en el caracter misterioso de Melquizedec, entregandose a toda clase de teorias,
primeramente en la tentativa de responder a la pregunta: "¢;Quién era Melquizedec?" y, en
segundo lugar, rastreando todas las genealogias imaginables. El comentarista Whedon observa
prudente y apropiadamente: "Nuestra opinion es que Melquizedec no fue nadie mas que él
mismo; él mismo, cual se le menciona en Gén: 14:18-20, narracion en la cual David en el Salmo
110 y nuestro autor, después de él, hallan cada uno de los puntos que especifican al hacerlo rey
-sacerdote, tipico de la realeza- sacerdocio de Cristo. Sin embargo, no es sélo en la persona de
Melquizedec, sino también en la agrupacion de las circunstancias de su persona y de las
circunstancias que lo rodean, en donde la imaginacion inspirada del salmista encuentra los puntos
caracteristicos. En el Génesis, Melquizedee aparece repentinamente en el procenio histérico, sin
antecedentes ni consecuentes. Es un rey-sacerdote, no del Judaismo sino del Gentilismo,
universalmente. Aparece como sacerdote sin ascendencia, sin padre, madre ni genealogia. Le
precede y le sigue un silencio eterno, de modo que no presenta principio ni fin de vida. Y ahi
gueda, como retrato histérico, presente para siempre, colgado por mano divina, imagen real de
perpetuo rey-sacerdote. De modo que no es en su propia realidad desconocida sino en la
presentacion hecha por las Escrituras en que aparece el grupo de indicaciones. Es sélo mediante
la verdad Optica, no por hechos corpéreos, que se convierte en retrato, -y junto con lo que le
rodea forma un cuadro-, en el cual primeramente el salmista descubre el concepto de un
vislumbre del sacerdocio eterno del Mesias; y todo lo que hace nuestro autor es desarrollar los
particulares que el salmista presupone en masa".
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2. El intérprete ha de notar, también, los puntos de diferencia y de contraste entre el tipo y el
antitipo. Por su propia naturaleza, el tipo ha de ser inferior al antitipo, pues no hemos de esperar
gue la sombra rivalice con la sustancia.

Los escritores del N. Testamento se extienden sobre estas diferencias entre tipo y antitipo. En
Hebrews 3:1-6, Moisés, considerado como fiel apostol y siervo de Dios esta representado como
tipo de Cristo; y este aspecto tipico de su caracter se basa en la observacion, en Nam. 13:7, de
gue Moisés fue fiel en toda la casa de Dios. Este es el gran punto de analogia, pero el escritor
pasa, inmediatamente, a decir que Jesus "es digno de mayor gloria que Moisés" y da el ejemplo
de dos puntos de superioridad: (1) Moisés constituia, simplemente, una parte de la casa misma
en que vivia, pero Jesus tiene derecho a mucha mayor gloria por cuanto puede ser considerado
como edificador de la casa y mucho mas honorable que una casa es quien la edifica. Ademas (2)
Moisés fue fiel en la casa, como siervo (v. 5) pero Cristo como hijo de la familia. Con mucha
mayor extension se dilata este escritor acerca de la superioridad de Cristo, el gran Sumo
Sacerdote, comparado con los sacerdotes leviticos del orden de Aaron.

En Romans 5:14 se declara a Adan "tipo de Aquél que habia de venir" y todo el célebre pasaje,
vs. 12-21, es la elaboracién de una analogia tipica que sélo tiene fuerza en cuanto envuelve ideas
y consecuencias del caracter mas opuesto. El gran pensamiento del pasaje es este: De la manera
coémo por la trasgresion de un hombre, Adan, un juicio condenatorio que envolvia muerte pasé
sobre todos los hombres, asi también, por medio de la justicia de un hombre, Jesucristo, la dadiva
gratuita de gracia salvadora, envolviendo justificacion para vida, vino a todos los hombres. Pero
en dos vs. 15-17 el apdstol hace resaltar varios puntos de distincion en los cuales la dadiva gra-
tuita es "no como la trasgresion”. Primero, difiere cuantitativamente. La trasgresién envolvia la
irrevocable sentencia de muerte para los muchos; la dadiva gratuita abundaba con mdltiples
provisiones de gracia para los mismos muchos (tous pollous). Diferia, también, numéricamente en
el asunto de transgresiones, pues la condenacion seguia a un acto de trasgresion, pero la dadiva
gratuita provee justificacion de muchas transgresiones. Ademas, la dadiva difiere cualitativamente
en sus gloriosos resultados. Por la trasgresion de Adan "rein6é la muerte”, -adquiri6 dominio-,
sobre todos los hombres, aun sobre aquellos que no pecaron a la manera de la rebelién de Adan;
pero por un hombre, Jesucristo, los que reciben la abundancia de su gracia salvadora reinaran en
vida eterna.

3. Los tipos del A. Testamento no son susceptibles de completa interpretacion sino a la luz del
Evangelio. Con demasiada frecuencia se ha supuesto que los antiguos profetas y santos estaban
poseidos de pleno conocimiento de los misterios de Cristo y que entendian vividamente el
profundo significado de todos los tipos y simbolos sagrados. Que a veces tuviesen alguna idea de
gue ciertos hechos e instituciones anunciaban mejores cosas que habian de venir, puede
admitirse; pero, de acuerdo con Hebrews 9:7-12, el significado de los mas santos misterios del
antiguo culto no fue manifiesto mientras el tabernaculo externo permanecio6 de pie. Y los antiguos
adoradores no s6lo no entendieron esos misterios sino que los misterios mismos, -las formas de
culto, "viandas y bebidas y diversos lavamientos y ordenanzas acerca de la carne, impuesta hasta
el tiempo de la Correccion" (diordoseos, enderezamiento) eran incapaces de perfeccionar a los
adoradores. En fin, todo el culto mosaico era, en su naturaleza y propésito, preparatorio y
pedagoégico ( Gal. 3:25) y cualquier intérprete que pretenda que los antiguos perciban claramente
lo que el Evangelio revela en los tipos del A. Testamento esta expuesto a caer en extravagancias
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y a envolverse en conclusiones insostenibles.

Un hecho que no hay que olvidar es que tanto el tipo como el antitipo trasmiten exactamente la
misma verdad pero bajo formas adecuadas a diferentes grados de desarrollo.

Cada caso que haya de usarse como tipico debe determinarse sobre sus propios meéritos, por el
sentido comun y el sano criterio del expositor; y el discernimiento exegético de éste debe
disciplinarse por un estudio a fondo de los caracteres que todo el mundo acepta como tipos
biblicos.

*k%k
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Chapter 15
209 InterpretaciAmn de SAmmbolos

CAPITULO IX INTERPRETACION DE SIMBOLOS

En muchos respectos el simbolismo biblico es uno de los asuntos mas dificiles con que tiene que
tratar el intérprete de la Revelacién Divina. Las verdades espirituales, los oraculos proféticos y las
cosas no vistas y eternas, han sido representadas enigmaticamente en simbolos sagrados y
parece haber sido el placer del Gran Autor del libro envolver en esa forma muchos de los mas
profundos misterios de la providencia y de la gracia. Y a causa de su caracter mistico y
enigmatico, todo este asunto del simbolismo exige del intérprete un discernimiento muy sano y
sobrio, un gusto delicado, una confrontacion prolija de los simbolos biblicos y un procedimiento
racional y consecuente en su explicacion.

El método apropiado y logico de investigar los principios de la simbolizacién consiste en comparar
suficiente nimero y variedad de los simbolos biblicos, especialmente los que estdn acompafiados
por una solucion autorizada. Y es de suma Importancia que no admitamos en esa comparacion
ningin objeto que no sea verdadero simbolo, porque semejante falacia fundamental,
necesariamente, viciaria todo nuestro procedimiento subsiguiente. Habiendo reunido en un
campo de vista un buen nimero de ejemplos incuestionables, el proximo paso consiste en notar
atentamente los principios y métodos exhibidos en la exposicion de aquellos simbolos a los
cuales acompafia su solucién. Asi como en la interpretacion de parabolas, hicimos de las
exposiciones de nuestro Sefior la guia principal para la comprension de todas las parabolas, de la
misma manera, de la solucion de simbolos suministrada por los escritores sagrados debemos,
hasta donde sea posible, aprender los principios por los cuales han de interpretarse todos los
simbolos.

Apenas habra quien niegue que el querubin y la espada flameante colocados al oriente del Edén
(Gén. 3:24), la zarza ardiendo en Horeb (Exodo 3:2) y las columnas de nube y de fuego que iban
delante de los israelitas (Exodo 13:21) eran cosas de tendencia simbolica. Quiza son lo
suficientemente excepcionales para colocarlas aparte y designarias como milagrosamente
importantes, en una clasificacion cientifica de simbolos. A otros simbolos, con justicia se les
califica de materiales porque consisten en objetos, tales como la sangre ofrecida en los sacrificios
expiatorios, el pan y el vino de la Eucaristia, el tabernaculo y el templo con sus departamentos y
su mobiliario. Pero fuera de toda duda, los simbolos mas numerosos son los de visiones, incluso
todos los de los suefios y visiones de los profetas. Bajo una u otra de estas tres divisiones po-
demos colocar todos los simbolos biblicos; y en este punto de nuestras investigaciones es
innecesaria e inconveniente toda tentativa de clasificacion minuciosa.

Como los simbolos de visiones son los mas numerosos y comunes y muchos de ellos tienen
explicaciones especiales, y comenzamos con éstas y tomamos primero la mas simple y menos
importante. En Jeremiah 1:11, se representa al profeta como viendo "una vara de almendro”, la
gue enseguida se explica como simbolo de la vigilancia activa con que Jehova atenderia la
ejecucion de su palabra. La clave para la explicacién se halla en el nombre hebreo del almendro,
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gue Gesenius define. como "el despertador, llamado asi por ser el primero de los arboles que
despierta del suefio del invierno . En el versiculo 12 el Sefor se apropia esta palabra en su forma
verbal y dice: "...porque yo apresuro mi palabra para ponerla por obra".

Una olla hirviente ( una olla soplada encima, es decir, por el fuego) aparecié al profeta con "su haz
de la parte del aquilon" (Ter. 1:13), esto es: su frente y abertura estaba vuelta hacia el profeta en
Jerusalén, como si un viento furioso estuviese arrojando su llama sobre su lado que miraba al
norte, amenazando volcaria y derramar sus aguas hirvientes hacia el sur, sobre "todas las
ciudades de Juda" (v. 15). En el contexto inmediato se explica esto como la irrupcién de "todas las
familias de los reinos del norte" sobre los habitantes de Juda y de Jerusalén. "Las aguas
impetuosas de una inundacion son el simbolo usual de una calamidad abrumadora (Salmo
69:1-2) y especialmente de una invasion hostil (Isaias 8:7-8); pero ésta es una inundacion de
aguas escaldantes, cuyo contacto mismo implica muerte". También aqui, en la exposicién
inspirada de la visién, aparece un juego de las palabras hebreas. En el v. 14, Jehova dice: "Del
aquildn se soltara el mal sobre todos los moradores de la tierra”.

El simbolo de los higos buenos y los malos, en Jeremiah 24:1-10 se halla acompafiado de una
amplia exposicion. El profeta vio "dos cestas de higos puestas delante del templo de Jehova" (v.
1), como si hubiesen sido puestos alli como ofrenda al Sefior. Los higos buenos se declaran ser
excelentes y los malos, tan malos que eran incomibles (v. 3). Segun la indicacion del Sefior
mismo, los higos buenos representan las clases mejores del pueblo judio, que a fin de
disciplinarles piadosamente habian de ser conducidos a la tierra de los caldeos y a su debido
tiempo, devueltos a su pais. Los higos malos representaban a Sedechias y el misero residuo
dejado con él en la tierra de Judd, pero pronto cortados.

Muy semejante es la vision de Amos, de "un canastillo de fruta de verano" (Amos 8:1), es decir,
fruta madurada temprano, lista para cosecharse. Era un simbolo del fin que estaba por sobrevenir
a Israel. Como en los simbolos de la rama del almendro y de la olla hirviente, aqui también hay
una paranomasia de las palabras he-breas equivalentes la fruta madura y fin (quayitis y quets). El
pueblo estd maduro para el juicio y Dios va a ponerle pronto fin; y como si hubiese llegado el ~n,
esta escrito (v. 3): "Y los cantores del templo aullaran en aquel dia, dice el Sefior Jehova; muchos
seran los cuerpos muertos; en todo lugar echados seran en silencio.

La resurreccion de huesos secos, en Ezeq. 37:1-14, se explica como la restauracion de Israel a
su propia tierra. La visién no es una parabola (Jerénimo) sino un simbolo de visiébn, compuesto,
simbolo de vida de entre los muertos. Expresamente se declara que los huesos secos son "toda
la casa de Israel" (v. 11) y se representa al pueblo como diciendo: "Nuestros huesos no estaban
encerrados en sepulcros ni sepultados en la tierra sino que se les veia, en vasto numero, "sobre
la haz del campo". En esa forma los proscriptos israelitas fueron diseminados entre las naciones y
las tierras de su destierro fueron sus sepulturas. Pero la profecia ahora proviene de Jehova (v.
12): "Hé aqui, yo abro vuestros sepulcros, pueblo mio, y os haré subir de vuestras sepulturas". En
el v. 14 se afiade: "Pondré mi espiritu en vosotros y viviréis y os haré reposar sobre vuestra tierra
y sabréis que yo, Jehova, hablé y lo hice, dice Jehova". Segun toda apariencia externa, Israel
estaba politica y espiritualmente arruinado y la restauracién prometida era, en realidad, como vida
de entre los muertos.
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En la visién inicial del Apocalipsis Juan vio la semejanza del Hijo del hombre en medio de los siete
candeleros de oro y se le dijo que los candeleros eran simbolo de las siete iglesias de Asia, y no
cabe duda acerca de que el candelero de oro, con sus siete lamparas, visto por el profeta
Zacarias (4:2) y el candelero de siete ramificaciones del tabernaculo mosaico (Exodo 35:3140)
eran de analoga intencién simbdlica.

Todos ellos denotan a la Iglesia o pueblo de Dios, considerados como la luz del mundo (comp.
Matthew 5:14; Fil. 2:15; Ef. 5:8).

Los simbolos empleados en el libro de Daniel, felizmente estan tan ampliamente explicados que
no hay porqué preocuparse mucho en cuanto a lo que representa la mayor parte de ellos. La gran
imagen del suefio de Nabucodonosor (2:31-35) era un simbolo de una sucesion de potencias
mundiales. La cabeza de oro denotaba a Nabucodonosor en persona como la cabeza poderosa y
representativa de la monarquia babil6nica (vs. 37 y 38). Las otras partes de la imagen,
compuestas de otros metales, simbolizaban reinos que habian de surgir. Las piernas de hierro
denotaban un cuarto reino, de gran fortaleza, que "como el hierro, doma y desmenuza todas las
cosas" (vs. 40). Los pies y los dedos de éstos, en parte de hierro y en parte de arcilla, indicaban la
mezcla de fuerza y de debilidad de este reino en 511 dltimo periodo (vs. 4143). La piedra que hirié
a la imagen y se convirtié en gran montafia que llenaba toda la tierra era un simbolo profético del
reino del Dios del cielo (vs. 44 y 45).

Las cuatro grandes bestias en Daniel 7:1-8, se dicen representar cuatro reyes que habian de
surgir de la tierra (v. 17). A la cuarta bestia también se la define en el v. 23 como un cuarto reino,
de lo cual deducimos que una fiera puede simbolizar a un rey o a un reino. Asi, en la imagen, el
rey Nabucodonosor era la cabeza de oro (2:38) y también el representante de su reino. Los diez
cuernos de la cuarta bestia son diez reyes, (v. 24) pero comparando Daniel 8:8 y 22 con Apoc.
17:11-12, se desprende que también los cuernos pueden simbolizar tanto reyes como reinos. En
cualquier imagen semejante, de una fiera con cuernos, la bestia apropiadamente representaria el
reino o poder mundial y el cuerno o cuernos algun rey o reyes especiales o secundarios en los
cuales se centraliza el poder del reino propiamente dicho. De modo que un cuerno puede
representar un rey o un reino pero siempre con esa distincion implicada. No se nos da explicacion
de lo que significan las cabezas y las alas de las bestias ni de otros puntos notables de la vision,
pero apenas puede dudarse de que también tenian algun intento simbodlico. La vision del carnero
y el macho cabrio, en el capitulo 8, no \contiene simbolos esencialmente diferentes, porque se
nos explica que el carnero representa a los reyes de Media y Persia, el macho cabrio al rey de
Grecia y el gran cuerno, como el primer rey (vs. 20-21).

El rollo que volaba (Zac. 5:1-4) era un simbolo de la maldicion de Jehova sobre ladrones y
perjuros. Sus dimensiones, veinte por veinte cubitos, exactamente las del portico del templo (1
Rey 6:3) naturalmente podria ser un indicio de que el juicio indicado debe comenzar por la casa
de Jehova (Ezeq. 9:6; 1 Pedro 4:17). En conexion inmediata con esta vision el profeta vio también
un efa que salia, (v. 6) un talento elevado, de plomo, y una mujer sentada en medio del efa. Se
declara (v. 8) que aquella mujer simbolizaba la Maldad, pero ¢qué clase de maldad? El efa y la
pesa de plomo, naturalmente sugestivos de medida y de peso, indicarian la maldad del trafico
lleno de latrocinio, -el pecado denunciado por Amés (8:5) de "achicar la medida y aumentar el
precio y falsear el peso". Este simbolo de maldad esta representado aqui por una mujer que tiene
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por trono una medida vacia y una pesa de plomo por ensefia. Pero su castigo y confusiéon son
producidos por los instrumentos de su pecado (comp. Matthew 7:2). Ella es arrojada dentro del
efa y el plomo arrojado sobre su boca. No se la destruye, sin embargo, sino que se la transporta a
tierras lejanas, lo que se realiza por otras dos mujeres, aparentemente ayudantes y cémplices
suyos, las que tenian como alas de cigtiefia, por lo que pudieron, con rapidez y presteza, salvar
de destruccion inmediata a la mujer y llevarla a establecerse en otro pais. De tal manera los hijos
de este mundo son prudentes en su generacién (Luc. 16:8). Se da el nombre de Shinar a aquella
tierra distante, quizé por ser aquélla en la que primeramente se desarrollé la maldad después del
Diluvio (Gén. 11:2).

Las cuatro carrozas, probablemente carrozas de guerra, que este mismo profeta vié salir de entre
las dos montafias de metal, tiradas por caballos de distintos colores (Zac. 6:1-8) no son mas que
otra forma mas completa de representar los hechos simbolizados en la visién de los jinetes, en el
capitulo 1:8-11. El significado de las montafias de metal no se nos define. Las carrozas y caballos
son "los cuatro vientos que salen de donde estan delante del Sefior de toda la tierra" (v. 5). Se
nos dice que los caballos negros iban a la tierra del norte, los blancos, tras ellos (quiza
significando a regiones detras o mas alla de ellos) y los overos a la tierra del sur. A dénde fuesen
los rucios no se nos dice, a excepcion de que se les permiti6 moverse a su gusto (v. 7),
afadiéndose que los que fueron hacia el norte "hicieron reposar mi espiritu en juicio en la tierra
del norte™. No cabe duda de que estos simbolos guerreros dentaban ciertas agencias de juicio
divino. Eran, como los vientos de los cielos, mensajeros y ministros de la voluntad divina (comp.
Salmo 104: 4; Jeremiah 49:36) y debe notarse que los jinetes del capitulo 1:8-11 y estas carrozas,
respectivamente, abren y cierran la serie de las visiones simbdlicas de Zacarias. Las Escrituras
no suministran explicacién mas clara del significado de ellas que el citado. Tal vez en la distincion
de la tendencia de los varios simbolos podriamos, razonablemente, suponer que los cabalgantes
guerreros representaban otros tantos capitanes y conquistadores (como por ej. Salmanasar,
Nabucodonosor, Faraén Necho y Ciro) y la vision, mas impersonal, de las carrozas y caballos,
como poderes mundiales conquistadores, con referencia mas bien a las fuerzas militaresde un
reino que a ningun conquistador individual: como cuando en Isaias 10:5 Asiria (y no el asirio,
como la Version Inglesa) es la vara de Jehova.

Al determinar los principios generales del simbolismo biblico debemos atribuir gran peso a los
precedentes ejemplos de simbolos m&s o menos explicados. Notaremos que los nombres de
todos estos simbolos deben tomarse literalmente. Arboles, higos, huesos, candeleros, olivos,
bestias, cuernos, caballos, jinetes y carrozas son todas simples designaciones de lo que los
profetas vieron. Pero no tanto que las palabras hayan de entenderse literalmente, son simbolos
de alguna otra cosa. De la manera que en la metonimia se pone una cosa por otra, 0 como en la
alegoria se dice una cosa significando otra, asi también el simbolo siempre denota alguna cosa
aparte de si mismo. Ezequiel vio una resurreccion de Israel de las tierras del cautiverio. Daniel vio
un gran cuerno en la cabeza de un macho cabrio, lo que representaba al poderoso conquistador
griego Mejandro el Grande. Pero aunque en el uso de simbolos se dice una cosa y se significa
otra, siempre puede rastrearse alguna similitud, mads o menos detallada entre el simbolo y lo
simbolizado. En algunos casos, como por ej., en el de la rama de almendro (Jeremiah 1:11) el
nombre sugiere la analogia. Un candelero representa la Iglesia o pueblo de Dios, sosteniendo una
luz en un sitio donde puede iluminar toda la casa (Matthew 5:15) asi como los discipulos de Cristo
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deben ocupar una posicion en la iglesia visible y esparcir su luz para que otros vean sus buenas
obras y por ello glorifiqguen a Dios. Las correspondencias entre las bestias que aparecen en los
relatos de Daniel y las potencias que representaban son, en algunos casos, muy detallados. En
vista de estos hechos aceptamos lo siguiente como tres principios fundamentales del simbolismo:
(1) Los nombres de los simbolos han de entenderse literalmente; (2) el simbolo siempre denota
algo distinto de si mismo y (3) alguna semejanza, mas o menos minuciosa, puede descubrirse
entre el simbolo y lo que simboliza.

Por consiguiente, la gran preocupacién del intérprete de simbolos debe ser: ¢;Qué probables
puntos de parecido existen entre este signo y la cosa que se quiere que represente? Y es muy
natural que al responder esta pregunta no pueda esperarse que haya ninguna serie de reglas
rigidas y minuciosas que deban suponerse aplicables a todos los simbolos; porque existe un aire
de enigma y de misterio, rodeando todos los emblemas y los ejemplos arriba citados demuestran
gue mientras en algunos los puntos de semejanza son muchos y minuciosos, en otros son pocos
e incidentales. En general puede decirse que el intérprete al contestar la pregunta planteada,
debe prestar estricta atencion a (1) la posicidn histérica desde la cual el escritor o el profeta nos
hablan, (2) el objeto y el contexto y (3) la analogia y el intento de simbolos y figuras similares
usados en otras partes. Tal es, indudablemente, la verdadera interpretacion de cada simbolo que
mejor satisface estas varias condiciones, y que no intenta empujar ningdn punto de supuesta
semejanza mas alla de lo que los hechos, la razén y la analogia lo permiten claramente.

Los principios hermenéuticos derivados del examen que acaba de hacerse de los simbolos de
vision, en las Escrituras, son igualmente aplicables a la interpretacién de simbolos materiales,
tales como el tabernaculo, el arca del pacto, el propiciatorio, los sacrificios y ofrendas, y los
lavamientos ceremoniales exigidos por la Ley, el agua del bautismo y el pan y el vino en la Cena
del Sefior; porque en cuanto presentan algin hecho o pensamiento espiritual sus imagenes son
esencialmente del mismo caracter.

El significado simbdlico del derramamiento de sangre en el culto de sacrificios aparece en
Leviticus 17:11, donde se declara, como el motivo de la prohibiciéon de comer sangre, que "el alma
(en hebreo nepheh, aliento, vida, persona, alma) de la carne esta en la sangre y yo os la he dado
para expiar vuestras personas sobre el altar, porque la sangre hace expiacién en el alma". El
sentido exacto de la Ultima clausula es oscuro. La Versiébn Comun inglesa, la Septuaginta, la
Vulgata y Lutero traducen "para el alma". Pero el hebreo no admite esa traduccion y opinamos
gue es mejor traducir, como Keil, "Porque la sangre hace expiacioén en virtud del alma". Dice Keil:
"No era la sangre como tal, sino ella como vehiculo del alma, la que poseia la virtud expiatoria,
porque el alma del animal se ofrendaba a Dios sobre el altar como substituto del alma humana.

Este solemne derramamiento de sangre era la ofrenda de una alma viviente, pues la sangre con
calor de vida se concebia como el elemento en el cual el alma subsistia, o con el cual, de alguna
manera misteriosa, se hallaba identificada (comp. Deuteronomy 12:23). Al ser derramada sobre el
altar simbolizaba la entrega de una vida que habia sido perdida por el pecado, y el adorador que
ofrecia el sacrificio, con aquel acto reconocia su culpabilidad digna de muerte. Dice Fairbairn: "El
rito del sacrificio expiatorio era, en su propia naturaleza, una transaccion simbdlica que envolvia
una triple idea; primera, la de que el adorador, al hacerse culpable de pecado, habia perdido su
vida ante Dios; segundo, que la vida asi perdida debia entregarse a la justicia divina; vy,

Sermonindex.net | Page 90



finalmente, que siendo entregada de la manera designada, le era devuelta por Dios, 0, en otras
palabras, el trasgresor, como persona justificada, quedaba restablecido en el favor divino.

El simbolismo y la tipologia del tabernaculo mosaico estan reconocidos en el capitulo nueve de la
Epistola a los Hebreos, donde aparece que objetos especiales tales como el candelero, el pan de
la proposicion y el arca tenian significado simbdlico y que las varias ordenanzas del culto eran
sombras que anunciaban las cosas buenas que habian de venir. Pero el significado especial de
los varios simbolos y del tabernaculo como un todo, se deja al intérprete deducirlo de los varios
pasajes que tratan del asunto. Debe determinarselo, -como el de todos los otros simbolos no
explicados formalmente en la Biblia-, de los nombres y designaciones particulares que se usan,
asi como de aquellas alusiones de los sagrados escritores que puedan sugerir o ilustrar algo. No
debe considerarse al taberniculo como un simbolo de cosas externas y visibles, ni aun del cielo
mismo, considerado meramente como un lugar, sino como de la reunién y habitaciéon de Dios y de
su pueblo, tanto en el tiempo como en la eternidad. De esta bendita relaciéon si es simbolo
significativo y siendo también sombra de las buenas cosas venideras, era tipo de la Iglesia del
Nuevo Testamento o reino de Dios, esa casa espiritual, edificada de piedras vivas (1 Pedro 2:5)
gue es habitacion de Dios en el espiritu (Efes. 2:22).

Los dos departamentos del "lugar santo" y el "santisimo" naturalmente representarian la doble
relacién, la divina y la humana. El "Santo de los Santos", siendo el lugar especial de la morada de
su testimonio y relacion para con su pueblo; el "lugar santo”, con sacerdote ministrante, altar del
incienso, mesa del pan de la proposicion y candelabro, expresaba la relacion para con Dios de los
verdaderos adoradores.

Los dos sitios, s6lo separados por el velo, denotaban, por consiguiente, por una parte, lo que Dios
es, en su gracia condescendiente para con su pueblo y, por la otra, lo que su pueblo redimido,
-sal de la tierra y luz del mundo, es para con él. Era conveniente que lo divino y lo humano se
distinguiesen asi.

Pero la mas elevada devocion continua de Israel hacia Dios esta representada por el altar del
incienso, situado inmediatamente delante del velo y enfrente del propiciatorio (Exodo 30:6). La
ofrenda del incienso era un simbolo expresivo de las oraciones de los santos (Salmo 141:2;
Revelation 5:8; 8:34) y toda la multitud del pueblo acostumbraba orar afuera a la hora de ofrecer
el incienso (Luc. 1:10). Jehova se complacia en "habitar entre las alabanzas de Israel" (Salmo
22:3) porque todo lo que su pueblo puede ser y hacer en su relacion de consagracion hacia él se
expresa en sus oraciones ante el altar y el propiciatorio. No hay para qué detenernos en detalles
acerca del simbolismo del patio del tabernaculo, con su altar del holocausto y su fuente de metal.
No podia haber aproximacion a Dios de parte de los pecadores, -ningin encuentro ni morada con
él-, excepto mediante las ofrendas hechas ante el gran altar situado en el frente de la sagrada
tienda.

El profundo simbolismo del tabernaculo se ve, ademas, en conexién con las ofrendas del gran dia
de expiacién. Una vez al afio el sumo sacerdote entraba al Lugar Santisimo para hacer expiacion
por si mismo y por Israel; pero en conexion con su obra de ese dia todas las partes del
tabernaculo se ponian en evidencia. Habiendo lavado su cuerpo en agua y vestidose las
vestiduras sagradas, primeramente ofrecia la ofrenda del holocausto sobre el gran altar, a fin de
hacer expiacién por si mismo y por su casa (Leviticus 16:2-6). Luego, tomando un incensario con
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carbones encendidos del altar, ofrecia incienso sobre el fuego, delante del Sefior, de manera que
la nube cubria el propiciatorio; y tomando la sangre de un toro y de un macho cabrio, pasaba
adentro del velo y rociaba siete veces con la sangre de cada uno (Leviticus 16:12-14). En la
Epistola a los Hebreos se nos dice que todo esto prefiguraba la obra de Cristo por nosotros.
"Estando ya presente Cristo, sumo sacerdote de los que habian de venir, por el mas amplio y mas
perfecto tabernaculo no hecho de manos, es a saber, no de esta creacién (no material, tangible,
local); no por sangre de machos cabrios ni de becerros mas por puntos de semejanza son
muchos y minuciosos, en otros son pocos e incidentales. En general puede decirse que el
intérprete al contestar la pregunta planteada, debe prestar estricta atencion a (1) la posicion
histérica desde la cual el escritor o el profeta nos hablan, (2) el objeto y el contexto y (3) la
analogia y el intento de simbolos y figuras similares usados en otras partes. Tal es, induda-
blemente, la verdadera interpretacion de cada simbolo que mejor satisface estas varias
condiciones, y que no intenta empujar ningln punto de supuesta semejanza mas alla de lo que
los hechos, la razén y la analogia lo permiten claramente.

Los principios hermenéuticos derivados del examen que acaba de hacerse de los simbolos de
vision, en las Escrituras, son igualmente aplicables a la interpretacién de simbolos materiales,
tales como el tabernaculo, el arca del pacto, el propiciatorio, los sacrificios y ofrendas, y los
lavamientos ceremoniales exigidos por la Ley, el agua del bautismo y el pan y el vino en la Cena
del Sefior; porque en cuanto presentan algin hecho o pensamiento espiritual sus imagenes son
esencialmente del mismo caracter.

El significado simbdlico del derramamiento de sangre en el culto de sacrificios aparece en
Leviticus 17:11, donde se declara, como el motivo de la prohibicion de comer sangre, que "el alma
(en hebreo nepheh, aliento, vida, persona, alma) de la carne esté en la sangre y yo os la he dado
para expiar vuestras personas sobre el altar, porque la sangre hace expiacion en el alma". El
sentido exacto de la ultima clausula es oscuro. La Version Comun inglesa, la Septuaginta, la
Vulgata y Lutero traducen "para el alma". Pero el hebreo no admite esa traduccion y opinamos
gue es mejor traducir, como Keil, "Porque la sangre hace expiacién en virtud del alma". Dice Keil:
"No era la sangre como tal, sino ella como vehiculo del alma, la que poseia la virtud expiatoria,
porque el alma del animal se ofrendaba a Dios sobre el altar como substituto del alma humana.

Este solemne derramamiento de sangre era la ofrenda de una alma viviente, pues la sangre con
calor de vida se concebia como el elemento en el cual el alma subsistia, o con el cual, de alguna
manera misteriosa, se hallaba identificada (comp. Deuteronomy 12:23). Al ser derramada sobre el
altar simbolizaba la entrega de una vida que habia sido perdida por el pecado, y el adorador que
ofrecia el sacrificio, con aquel acto reconocia su culpabilidad digna de muerte. Dice Fairbairn: "El
rito del sacrificio expiatorio era, en su propia naturaleza, una transaccion simbdlica que envolvia
una triple idea; primera, la de que el adorador, al hacerse culpable de pecado, habia perdido su
vida ante Dios; segundo, que la vida asi perdida debia entregarse a la justicia divina; vy,
finalmente, que siendo entregada de la manera designada, le era devuelta por Dios, o, en otras
palabras, el trasgresor, como persona justificada, quedaba restablecido en el favor divino.

El simbolismo y la tipologia del tabernaculo mosaico estan reconocidos en el capitulo nueve de la
Epistola a los Hebreos, donde aparece que objetos especiales tales como el candelero, el pan de
la proposicion y el arca tenian significado simbdlico y que las varias ordenanzas del culto eran
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sombras que anunciaban las cosas buenas que habian de venir. Pero el significado especial de
los varios simbolos y del tabernaculo como un todo, se deja al intérprete deducirlo de los varios
pasajes que tratan del asunto. Debe determinarselo, -como el de todos los otros simbolos no
explicados formalmente en la Biblia-, de los nombres y designaciones particulares que se usan,
asi como de aquellas alusiones de los sagrados escritores que puedan sugerir o ilustrar algo. No
debe considerarse al tabernaculo como un simbolo de cosas externas y visibles, ni aun del cielo
mismo, considerado meramente como un lugar, sino como de la reunién y habitacién de Dios y de
su pueblo, tanto en el tiempo como en la eternidad. De esta bendita relacion si es simbolo
significativo y siendo también sombra de las buenas cosas venideras, era tipo de la Iglesia del
Nuevo Testamento o reino de Dios, esa casa espiritual, edificada de piedras vivas (1 Pedro 2:5)
gue es habitacion de Dios en el espiritu (Efes. 2:22).

Los dos departamentos del "lugar santo" y el "santisimo" naturalmente representarian la doble
relacion, la divina y la humana. El "Santo de los Santos", siendo el lugar especial de la morada de
su testimonio y relacion para con su pueblo; el "lugar santo”, con sacerdote ministrante, altar del
incienso, mesa del pan de la proposicion y candelabro, expresaba la relacion para con Dios de los
verdaderos adoradores.

Los dos sitios, s6lo separados por el velo, denotaban, por consiguiente, por una parte, lo que Dios
es, en su gracia condescendiente para con su pueblo y, por la otra, lo que su pueblo redimido,
-sal de la tierra y luz del mundo-, es para con él. Era conveniente que lo divino y lo humano se
distinguiesen asi.

Pero la mas elevada devocion continua de Israel hacia Dios esta representada por el altar del
incienso, situado inmediatamente delante del velo y en frente del propiciatorio (Exodo 30:6). La
ofrenda del incienso era un simbolo expresivo de las oraciones de los santos (Salmo 141:2;
Revelation 5:8; 8:34) y toda la multitud del pueblo acostumbraba orar afuera a la hora de ofrecer
el incienso (Luc. 1:10). Jehova se complacia en "habitar entre las alabanzas de Israel" (Salmo
22:3) porque todo lo que su pueblo puede ser y hacer en su relacion de consagracion hacia él se
expresa en sus oraciones ante el altar y el propiciatorio. No hay para qué detenernos en detalles
acerca del simbolismo del patio del tabernaculo, con su altar del holocausto y su fuente de metal.
No podia haber aproximacion a Dios de parte de los pecadores, -ningin encuentro ni morada con
él-, excepto mediante las ofrendas hechas ante el gran altar situado en el frente de la sagrada
tienda.

El profundo simbolismo del tabernaculo se ve, ademas, en conexién con las ofrendas del gran dia
de expiacion. Una vez al afio el sumo sacerdote entraba al Lugar Santisimo para hacer expiacion
por si mismo y por lIsrael; pero en conexiéon con su obra de ese dia todas las partes del
tabernaculo se ponian en evidencia. Habiendo lavado su cuerpo en agua y vestidose las
vestiduras sagradas, primeramente ofrecia la ofrenda del holocausto sobre el gran altar, a fin de
hacer expiacion por si mismo y por su casa (Leviticus 16:2-6). Luego, tomando un incensario con
carbones encendidos del altar, ofrecia incienso sobre el fuego, delante del Sefior, de manera que
la nube cubria el propiciatorio; y tomando la sangre de un toro y de un macho cabrio, pasaba
adentro del velo y rociaba siete veces con la sangre de cada uno (Leviticus 16:12-14). En la
Epistola a los Hebreos se nos dice que todo esto prefiguraba la obra de Cristo por nosotros.
"Estando ya presente Cristo, sumo sacerdote de los que habian de venir, por el mas amplio y mas
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perfecto tabernaculo no hecho de manos, es a saber, no de esta creacién (no material, tangible,
local); no por sangre de machos cabrios ni de becerros mas por su propia sangre, entrg, una vez
por todas en los santuarios (taagia,) plural, e intimando indefinidamente mas que lugares
meramente habiendo obtenido eterna redencién. Porque no entré Cristo en santuarios (plural)
hechos de mano, figuras de los verdaderos, sino en el mismo cielo para presentarse ahora por
nosotros en la presencia de Dios". Hebrews 9:11-12; Hebrews 9:24). De acuerdo con esto se
exhorta al creyente a entrar con confianza en los lugares santos, mediante la sangre de JesUs y a
acercarse con corazén verdadero en plena certidumbre de fe (Hebrews 10:19; Hebrews 10:22).
Donde ha ido nuestro sumo sacerdote, nosotros, también, podemos ir y la posicién del querubin
sobre el propiciatorio y en el jardin del Edén sugiere la glorificacion final de todos los hijos de
Dios. Esta es la doctrina inspiradora y sugestiva de Pablo en Efesios 1:18-20, donde habla de "las
riqguezas de la gloria de su herencia en los santos" y la "supereminente grandeza de su poder
para con nosotros los que creemos, por la operacion de la potencia de su  fortaleza, la cual obro
en Cristo resucitandole de los muertos y colocandole a su diestra en los cielos" (en tois epou-
ranjois, "en los celestiales”, no lugares celestiales meramente, sino comparferismos o
comuniones, potencias, glorias; y luego pasa a decir que Dios, de igual manera, levanta a los
muertos en delitos y pecados, les da vida juntamente con Cristo, los resucita y los sienta juntos en
las mismas regiones celestiales, asociaciones y glorias a las cuales Cristo misma ha ido. Asi
vemos la plenisima revelacion de los medios por los cuales Israel sera santificado en la gloria de
Jehova y la extension en que lo lograra. (Exodo 29:43). Entonces, en el sentido méas elevado y
santo, "el tabernaculo de Dios (sera) con los hombres y morara con ellos; y ellos seran su pueblo
y él mismo sera su Dios con ellos" (Revelation 21:3). En la gloria celestial no habra sitio para
templo ni ningln santuario y simbolo local "pues su templo es el Sefior Dios Todopoderoso, y el
Cordero". (Revelation 21:22).

*k%k
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Chapter 16

210 Acciones Simbolico - Tipicas

CAPITULO X ACCIONES SIMBOLICO - TIPICAS

Al recibir su comisién divina como profeta, Ezequiel vio un rollo del libro extendido delante de él
en ambos lados del cual estaban escritas muchas cosas penosas. Se le orden6 comerse el libro y
€l obedeci6 y hall6 que lo que parecia tan lleno de lamentacién y de dolor en su boca era dulce
como miel (Ezeq. 2: 8 a 3: 3) . En sustancia se repite la misma cosa es el Apocalipsis (10:2, 8-11)
donde expresamente se afiade que el libro que en la boca era dulce como miel tornésele amargo
en el estbmago. Evidentemente estas cosas tuvieron lugar en visién. El profeta cayé en un trance
divino o éxtasis, en el cual le parecié que vio, oy6, obedecié y experimentd los efectos que
describe. Fue un asunto simbdlico, realizado subjetivamente en un estado de éxtasis. Era un
método impresionante para grabar en su alma la conviccién de su misién profética y no era dificil
entender su significado. El libro contenia los juicios amargos que habia que pronunciar contra la
"casa de Israel" y el profeta recibié orden de que su estémago lo recibiera y sus intestinos se
hinchieran con él (3: 3 ); es decir, debia hacer que la palabra profética, por asi decirlo, se
convirtiese en parte de si mismo, recibirla en lo mas interna de su ser (v. 10) y alli digerirla. Y
aunque a menudo le fuese amargo a su sentido interno, el proceso de la obediencia profética
produce una dulce experiencia en el que la realiza. "Es infinitamente dulce y amable ser 6rgano y
vocero del Altisimo".

Pero en los capitulos cuarto y quinto de Ezequiel, se nos introduce a una serie de cuatro acciones
simbolico tipicas en las que el profeta aparece no como el vidente sino como el actor.
Primeramente se le ordena tomar un ladrillo y trazar en él una representacion de Jerusalén si-
tiada. Tiene también que colocar una plancha de hierro entre si y la ciudad y dirigir su rostro
contra ella como si él fuese el sitiador y hubiese erigido un muro de hierro entre si y la ciudad
sentenciada. Se declar6 que esto seria "sefial a la casa de Israel" (4.:1-3) . Es evidente que se
queria que la sefial fuese externa, efectiva y visible, pues de otra manera, -si solo fuesen cosas
imaginadas en la mente del profeta-, ¢como podian ser sefial a Israel? Luego habia de dormir
sobre su costado izquierdo durante trescientos noventa dias y después sobre el derecho cuarenta
dias, de esa manera llevando simbdlicamente la culpa de Israel y Juda cuatrocientos treinta dias,
cada uno de los cuales denotaria un afio de la abyecta condicion de Israel. Durante aquel tiempo
habia de mantener su rostro tornado hacia Jerusalén sitiada y tener su brazo desnudo (comp.
Isaiah 52:10) y Dios puso cuerdas sobre él para que no se moviera de un lado a otro (Ezeq. 44-8).
Como los dias de su postracién son simbolicos de afios, pareceria que el nimero cuatrocientos
treinta fue tomado del término de la estancia de Israel en Egipto (Exodus 12:90), habiendo sido
los dltimos cuarenta afios, -los que Moisés pas6 en el destierro-,los mas opresivos de todos. Esta
cifra, a causa de sus obscuras asociaciones se habria convertido naturalmente en simbolo de
humillacién y destierro, sin denotar necesariamente un periodo cronolégico de afios exactos. Aln
mas, el profeta recibe orden de prepararse comida con diversos cereales y otros vegetales,
algunos agradables y otros no, y juntarlos en una vasija, como si fuese menester usar toda clase
de comida asequible y una vasija bastase para toda. Su comida y bebida han de pesarse y
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medirse, y esto en medidas tan mezquinas como para denotar la escasez mas abrumadora. Tam-
bién se le ordena cocer su pan en fuego hecho con excrementos humanos, para denotar la
manera coémo Israel comeria, entre los paganos, pan contaminado pero en vista del asco del
profeta ante esta indicacion se le permitioé usar excremento del ganado. Todo esto tenia por objeto
simbolizar la espantosa miseria y angustia que habia de sobrevenir a Israel (vs. 9-17). Una cuarta
sefial sigue en el capitulo 5:14 y esta acompafiado (vs. 5-17) por una interpretacion divina. Se
ordena al profeta raerse cabello y barba con una navaja afilada y pesar y dividir los innumerables
cabellos en tres partes. La tercera parte ha de quemarlos en medio de la ciudad (es decir, la dibu-
jada en el ladrillo) otra tercera parte ha de atacarla con espada y la otra arroparla a los vientos.
Estos tres actos se explican corno simbolos de un triple juicio pendiente sobre Jerusalén una
parte de cuyos habitantes pereceria por el hambre, otra por las armas de guerra y una tercera por
dispersion entre las naciones, donde también les seguiria el peligro de la espada.

Se han dado cinco razones para sostener que estas acciones no pudieron haber sido externas y
efectivas: (1) El espectaculo de semejante sitio en miniatura no habria hecho mas que provocar la
burla de los israelitas que lo viesen, pero aunque esto fuese cierto, de ninguna manera
demostraria que los actos, a pesar de todo, no se realizaran puesto que aun muchos de los mas
nobles oraculos de la profecia fueron ridiculizados y escarnecidos por la rebelde casa de Israel.
Mientras los actos fuesen posibles y practicables y calculados para hacer una impresion notable,
no existe objecidén a su ocurrencia literal que no pudiera aducirse con igual fuerza contra la
opinién de los que creen que se trat6 de ideas y no de actos reales.

Pero (2) se sostiene que el permanecer inmévil, acostado sobre un costado, durante trescientos
noventa dias,. Era una imposibilidad fisica, pero el lenguaje del profeta indica con bastante
claridad que tal posicién no era constante durante las veinticuatro horas del dia. El se preparaba
su comida y bebida, la pesaba y media; y debemos suponer que como el ayuno judio, cuando se
prolongaba por dias, permitia comer de noche, requiriendo la abstinencia durante el dia, la larga
postraciéon de Ezequiel tenia muchos alivios incidentales. La prohibicion de darse vuelta, exigiria,
a lo sumo, que durante el largo periodo no se acostase sobre el lado derecho y durante el de cua-
renta nunca se acostara sobre el izquierdo. (3) Fairbairn declara que hubiera sido una
imposibilidad moral el comer pan compuesto de materias tan abominables, puesto que habria
sido una violacion de la ley de Moisés, pero no puede demostrarse que la Ley prohiba, en
ninguna parte, los elementos que constituian el pan que se ordend al profeta que preparara; y
aunque lo prohibiera, no se seguiria de ello que Ezequiel no pudiera en esa forma exhibir
simbdlicamente los juicios penales que iban a caer sobre Israel en los dias en que los padres
habrian de comerse a sus hijos y los hijos a sus padres (cap. 5:10).

Otra objecién (4) es que entre las fechas dadas en Ezeq. 1:1, 2 y 8:1, no pudo haber
cuatrocientos treinta dias para ejecutar materialmente estos actos simbélicos Pero entre el quinto
dia del cuarto mes del quinto afio de la cautividad de Joachim (cap. 1:1-2) y el quinto dia del sexto
mes del sexto afio (cap. 8:1) intervinieron un afio y dos meses, 0 sean cuatrocientos veintisiete
dias, periodo no sélo suficientemente aproximado para satisfacer las necesidades del caso sino
tan aproximado como para constituir, en si mismo, una evidencia de la ejecucion real de estos
actos. Y todo esto podria decirse, después de substraer del periodo los siete dias mencionados
en el capitulo 3:15, pero las visiones de los capitulos VIII-XI, pudieron tener lugar cuando Ezequiel
aun permanecia echado de costado. No hay por qué suponer que su cuerpo fue transportado a
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Jerusalén, puesto que él declara explicitamente que ello acontecié "en visiones de Dios" (cap. 8:
3) . Lo de estar sentado en su casa, rodeados por los ancianos de Israel (8:1) no define,
necesariamente, su postura ni la de ellos y la palabra yashab se usa cominmente en el sentido
de permanecer o estar. La larga postracion y otros actos simbdlicos del sacerdote-profeta
naturalmente atraerian la atencion de los ancianos de Juda y los haria detenerse largo tiempo en
su presencia; y todo ese tiempo su brazo estaba desnudo y él profetizaba contra Jerusalén (4:7).
Nada habia en su postura que le impidiera recibir muchas palabras y visiones de Dios durante
esos catorce meses. (5) Se ha objetado, ademas, que le era literalmente imposible quemar la
tercera parte de sus cabellos "en medio de la ciudad" (5:2). Pero por la ciudad a que aqui se hace
referencia debe entenderse la miniatura dibujada en el ladrillo, consideracion que resuelve la
objecion.

Por consiguiente, no hay motivos para negar que las acciones simbolicas de Ezequiel que se
describen en sus capitulos IV y V, fueran ejecutadas literalmente. Ni es dificil concebir la
impresion que su ejecucion, naturalmente, debié producir sobre la casa de Israel, -especialmente
sobre los ancianos.

La cuadruple sefal denotaba (1) el préximo sitio de Jerusalén, (2) el destierro y la consiguiente
postracién de lIsrael y Juda (compar. Isaiah 50:11; Amos 5:2) que deberia ser como otra
esclavitud egipcia, (3) la miseria y humillacién de este triste periodo y (4) finalmente, el triple juicio
con que debia terminar el sitio, a saber: pestilencia y hambre, la espada y la dispersion entre las
naciones.

De todas las acciones simbdlicas de los profetas, el ejemplo mas dificil y disputado es el Oseas
tomando para si "una mujer fornicaria e hijos de fornicaciones" (Os. 1:2) y la orden que se le da
de "amar una mujer amada de su compariero, aunque adultera" (Os. 3:1) . El gran asunto es:
¢Han de entenderse estos actos como meros simbolos de visibn o como hechos reales en la vida
externa del profeta? Nadie se aventurara a negar que el lenguaje de Oseas muy naturalmente
implica que los acontecimientos fueron reales. Dice claramente que Jehova le ordend ir y casarse
con una adultera y que él obedecié. Da el nombre de la mujer y el de su padre y dice que ella
concibié y le dio un hijo, -al cual él llamé Jezreel-, y que mas tarde, le dio una hija y otro hijo, a
quienes también, dirigido por Dios, dio nombres significativos. No existe insinuacién alguna de
gue se tratase de meras visiones del alma o de que estas cosas hubiesen de declararse a Isreal
como un mero discurso parabdlico. Si el relato de algun acto simbdlico que exista es tan explicito
como para requerir una interpretacion literal, ciertamente éste es uno, pues sus términos son
claros, sencillo su lenguaje y su intento general no dificil de comprender.

¢Donde, pues, estan las dificultades con que tropiezan los expositores para su interpretacion?
Especialmente se hallan en la suposicion de que semejante casamiento, ordenado por Dios y
realizado por un santo profeta era una imposibilidad moral. Parte de la dificultad, también, ha
surgido del mal entendimiento del significado de ciertas alusiones y del objeto de todo el pasaje.
Sobre estos malos entendimientos se han basado falsas suposiciones y, naturalmente, han
seguido falsas interpretaciones. Asi, se ha supuesto que los tres hijos del profeta, Jezreel,
Lo-ruhamah y Lo-ammi eran ellos mismos "hijos de fornicaciones" que el profeta debia recibir y
gue la esposa del profeta continuaba su vida disoluta, después de casarse con él. De todo esto
nada hay en el texto. El significado mas simple y natural de "una mujer fornicaria e hijos de
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fornicaciones” (cap. 1: 2) es una mujer notable como ramera y quien, como tal, ha engendrado
hijos que siguen su mala vida. Si hubiese sido de otro modo y al profeta se hubiese ordenado
tomar una virgen pura, el lenguaje de nuestro texto hubiese estado enteramente fuera de lugar,
porque, ¢como podria Oseas saber cémo y donde elegir una virgen que, después de casarse con
él, se transformase en ramera? en ninguna parte se insinda que la esposa del profeta continuase
sus malas practicas después de casada con él. No se ordend al profeta Oseas ir y recitar una
parabola en oidos del pueblo ni relatarles lo que le habia ocurrido en una visién, sino a realizar
ciertos actos. El tiempo necesario para su casamiento y para el nacimiento de los tres nifios de
Gomer no necesitaba ser mayor que aquel en que a Isaias se le ordené andar desnudo y
descalzo, corno una "sefial" (Isaias 20:3-). Los nombres de los tres nifios son simbolicos de
ciertos propositos y planes de Dios en sus tratos con la casa de Israel; pero no hay insinuacién
alguna de que estos nifios fuesen, en lo mas minimo, licenciosos. Sus nombres sefialan juicios
venideros, como pas6 con el de Isaias ( Isaias 8: 3) pero esos nombres simbolicos no implican
descrédito del caracter de los que los usaban. Por cuanto Gomer no era esposa legitima de nadie,
su casamiento con Oseas, por mas que fuese notable como ramera y hubiese, asi, engendrado
"hijos de fornicaciones", no envolvia ninglin quebrantamiento de la ley. La ley respecto al
casamiento de un sacerdote (Leviticus 21:7-15) que hasta prohibia a éste el casarse con una viu-
da, no se aplicaba al profeta mas que a cualquier otro hombre de Israel. Que un profeta se casase
con una ramera y tomase sus hijos juntos con ella era cosa realmente sorprendente y calculada
para excitar asombro, y maravilla; pero el excitarlo en la forma mas profunda posible era el objeto
de todo este asunto. No podemos concebir de qué manera los actos que aqui se registran
pudieran haber sido sefales y maravillas en Israel (comps. 8:18) o producido impresion alguna, si
se hubiese sabido que jamas habian ocurrido. En tal caso habrian sido ridiculizados como una
tonta fantasia del profeta o declarados enteramente falsos. Sin embargo, el haber realmente
ocurrido, hubiese sido un signo y maravilla demasiado notables para jugar con ellos; pero no es
probable que habiendo el pueblo de todo el pais fornicado gravemente en su relacién espiritual
para con Jehova (cap. 1: 2) su sentido moral se escandalizara tanto por estos actos del profeta
como muchos criticos modernos se imaginan.

El principal intento y objeto del pasaje puede indicarse en esta forma: Se ordeno6 a Oseas casarse
con una ramera "porque la tierra se ha dado a fornicar, apartdndose de Jehova". De este modo, la
mujer adultera representaria al id6latra Israel, cuyos pecados frecuentemente se representan bajo
la figura del adulterio. ElI casamiento del profeta con una ramera era un simbolo notable de la
relacién de Jehova para can su pueblo al que se supondria que tuviera la mayor aversion. Sin
embargo, de ese pueblo tan culpable de adulterio espiritual Jehova engendrara una simiente
santa y los tres nombres simbdlicos, Jezreel, Lo-ruhamah y Lo-ammi, denotan las severas
medidas establecidas en el pasaje mismo mediante las cuales debe realizarse la redencién de
Israel. El oraculo del capitulo Il, por consiguiente, debe entenderse como el acto de Dios apelando
a Israel. Se dirige a los "hijos de fornicaciones", a quienes se llama a pleitear con su madre” (2:2).
Consiste en quejas, amenazas y promesas y desde el verso 14 hasta el fin del capitulo indica el
proceso mediante el cual Jehova cortejara y se casara con aquella madre de hijos licenciosos,
haciendo para ella "el valle de Achor por puerta de esperanza" (v.1 5) y realizando en esa forma
su redencion. Para dar énfasis a esta maravillosisima profecia y promesa, el casamiento de
Oseas con Gomer sirvio de sefial en sumo grado impresionante.
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El tercer capitulo de Oseas registra otra accion simbdlica de este profeta mediante la cual se
muestra en otra forma, de qué manera Jehové reformaria y regeneraria los hijos de Israel. Quien
fuese adultera amada por un amigo (v. 1) no se nos dice y es ocioso el conjeturarlo. La suposicion
de muchos, de que era idéntica con Gomer, armoniza con la forma apocaliptica de repetir
profecias simbolicas bajo formas diversas. Pudo asi, este profeta, haber repetido el relato del
gran acto simbdlico de su vida a manera de exhibirlo desde otro punto de vista. Sin embargo, la
suposicion es innecesaria. En la larga vida y extenso ministerio de Oseas (comp. 1:1) hubo sitio
para hechos de esta naturaleza y debemos presumir, muy naturalmente, que en el interin, Gomer,
su esposa, habia fallecido.

Estas acciones de Oseas, pues, de acuerdo con toda regla de sana interpretacion
historico-gramatical, han de entenderse como habiendo ocurrido, efectivamente en la vida del
profeta y debe clasificarselas junto con otras acciones que hemos denominado simbdlico-tipicas.
Tales acciones, como antes lo hemos observado, combinan elementos esenciales, tanto de
simbolo como de tipo y sirven para ilustrar, a un tiempo mismo, el parentesco y la diferencia que
entre ellos existe. Sirviendo como signos e imagenes visibles de hechos o verdades invisibles,
son simbdlicos; pero siendo, al mismo tiempo, acciones representativas de un agente inteligente,
ejecutadas efectiva y fisicamente y sefialando especialmente a cosas venideras, son tipicas. De
aqui la propiedad de designarlas con el nombre compuesto "simbolico-tipico”. Y es digno de no-
tarse que cada ejemplo de tales acciones estd acompafiado por una explicacion de su designio,
mas o menos detallada. No habra impropiedad en calificar de simbdlico-tipicos los milagros de
nuestro Sefor. Ellos eran semeia kai térata, sefiales y maravillas, y todos ellos, sin excepcion,
tienen un significado moral y espiritual. La curacion del leproso simbolizé el poder de Cristo para
sanar el pecador; y asi, iodos sus milagros de amor y misericordia llevan el carcter de actos
redentores y son tipicamente proféticos de lo que esta realizando perennemente en su reino de
gracia. El calmar la tempestad, el andar sobre la mar y el abrir los ojos del ciego, suministran
lecciones sugestivas de la gracia y poder divinos, como lo atestiguan algunos de los himnos mas
nobles que canta la Iglesia.

*k%k
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Chapter 17
211 SueAmos y Extasis Profeticos

CAPITULO XI SUENOS Y EXTASIS PROFETICOS

En una exposicion inteligente de las porciones proféticas de las Santas Escrituras, son asuntos de
fundamental importancia los métodos y las formas mediante los cuales Dios comunicé
revelaciones sobrenaturales a los hombres. Como formas y condiciones bajo las cuales los
hombres recibieron tales revelaciones, se mencionan los ensuefios, las visiones de la noche y los
estados de éxtasis espiritual. En NUmeros 12:16, leemos: "Si tuviereis profeta, yo, Jehova, le
apareceré en vision, en suefios hablaré con él". Luego, en los vs. 7 y 8, la manera abierta y visible
en que Dios se reveld a Moisés se pone en contraste con las visiones ordinarias, demostrando
gue Moisés fue honrado mas que ningln otro profeta en la intimidad de su comunién con Dios. La
"apariencia" (temunah, forma, similitud, v. 8) de Jehova que a Moisés se permiti6 contemplar, fué
algo inmensamente superior a lo que otros santos videntes contemplaron ( Comp. Deuteronomy
34:12 ) . Esta apariencia "no era la naturaleza, esencial de Dios, su gloria descubierta, porque
esto no puede verlo ningtin mortal (Exodo 33:20) sino una forma que manifestaba al ojo del
hombre el Dios invisible, de una manera discernible y que era esencialmente distinta no sélo de la
contemplacion visual de Dios en la forma de hombre (Ezeq. 1:26; Daniel 7:9-13 ) sino, también,
de las apariciones de Dios en el mundo externo de los sentidos en la persona y forma del angel
de Jehova: y estaba en la misma relacion estas dos formas de revelacién, en lo que toca a exac-
titud y claridad, en aquélla que esta la vision de una persona misma. Dios hablé con Moisés sin
figura, en la plena claridad de una comunicacién espiritual, en tanto que a los profetas so6lo se
revel6 por medio de éxtasis o de ensuefios".

El ensuefio se destaca notablemente entre las formas primitivas de recibir revelaciones pero se
hace menos frecuente en épocas posteriores. Los casos mas notables de ensuefios relatados en
las Escrituras son el de Abimelech (Genesis 20:3-7) ; el de Jacob en Bethel (28:12) ; el de Laban
en el Monte de Galaad (31: 24) ; el de José respecto a las gavillas y a los luminares (37:5-10) ; el
del copero y el panadero (Matthew:5-19); el del faraén (4,1:1-32); el de los madianitas (Juec.
7:13-15); el de Salomé6n (1 Rey. 3:5; 9: 2) ; el de Nabucodonosor (Dan. Il y IV); el de
Daniel -(Daniel 7:1) ; el de José (Matthew 1:20; Matthew 2:13; Matthew 2:19) y el de los magos
del Oriente (Matthew 2:12). La "visién nocturna" parece haber sido, esencialmente, de la misma
naturaleza que el ensuefio (compar. Daniel 2:19; Daniel 7:1; Acts 16:9; Acts 18:9; Acts 27:23).

Es evidente que en la naturaleza interna del hombre existen facultades y posibilidades latentes
gue sélo las ocasiones extraordinarias o ciertas condiciones peculiares llegan a desplegar. Y es
deber del intérprete notar estos hechos. Estas facultades latentes se ven ocasionalmente en los
casos de trastornos mentales y de locura. Los fendmenos de sonambulismo y de clarividencia,
también las exhiben. Y los ensuefios ordinarios, considerados como operaciones anormales de
las facultades perceptivas sin control del juicio y de la voluntad, a menudo son de un caracter
notable e impresionante. Los suefios de José, del copero y del panadero, y el de los madianitas,
no se nos presentan como divinos o como revelaciones sobrenaturales. Innumerables ejemplos
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igualmente notables han ocurrido a otros hombres. Pero al mismo tiempo, todos los ensuefios asi
impresionantes sacan parcialmente a luz potencias latentes del alma humana que bien pueden
haber servido en la comunicacion de revelaciones divinas a los hombres. Dice Delitzch: "Lo
profundo de la naturaleza interna del hombre, a la que en el suefio regresa, oculta mucho mas de
lo que es manifiesto a si misma. Ha sido un error fundamental de la mayoria de los psicélogos el
hacer al alma extenderse sélo hasta donde se extiende su conciencia; ella abarca, como hoy
siempre se reconoce, mucha mayor abundancia de potencias y relaciones que las que
generalmente pueden aparecer en su conciencia. A esta abundancia pertenece, ademas, la fa-
cultad de pronosticar, que guia y amonesta al hombre sin motivo consciente y anticipa el futuro,
-facultad que en el. estado de suefio, cuando los sentidos externos se hallan encadenados,
frecuentemente se desata y se asoma a las lejanias del futuro”.

El significado profundo y de grandes alcances de algunos ensuefios proféticos puede verse en el
de Jacob en Bethel (Gén. 28:10-22). Este hijo de Isaac era culpable de gravisimas faltas pero en
su alma tranquila y reflexiva se ocultaba una potencia, una susceptibilidad para las cosas divinas,
una percepcion y anhelo espiritual que le constituia en persona mas apta que Esau para ser guia
en el desarrollo de la nacion escogida. Parece haber pasado la noche en el campo abierto cerca
de la ciudad de Luz (v. 19) . Antes que la oscuridad le envolviese, indudablemente, como hiciera
Abraham en el mismo sitio largo tiempo antes, (Gén. 13:14) dirigio la vista hacia todos los puntos
al rededor y vio a lo lejos las colinas y montafias elevandose escalonadas hacia el cielo, y esa
vista pudo ser, en parte, una preparacion psicolégica para su suefio, pues cayendo dormido vio
una escalera, quiza una gigantesca escalinata compuesta de montafas apiladas unas sobre otras
formando un maravilloso camino al cielo. Los cuatro puntos princio;i’ lees de su suefio caen bajo
cuatro "hé aqui", tres de vision, "hé aqui, una escala", "hé aqui, angeles", "he aqui, Jehova" (vs.
12, 13) y uno de promesa, "hé aqui, yo soy contigo" (v. 15) . Estas palabras implican una seria
impresion en toda la revelacién que tuvo Jacob. Fué. una vision de la noche por medio de la cual
se revel6 en simbolo y en promesa el gran porvenir de Jacob y de su simiente, pues Jacob al pie
de la escalinata, Jehova en la parte superior, y los angeles subiendo y bajando, forman en
conjunto un simbolo complejo lleno de profundas sugestiones. Indicaba, por lo menos, cuatro
cosas: (1) Hay un camino abierto entre el cielo y la tierra por el cual los espiritus pueden ascender
a Dios. (2) EI ministerio de angeles. (3) El ministerio de la encarnacioén, pues la escalera era un
simbolo del Hijo del Hombre, el camino de todos, Juan 14:4-6; Hebrews 9:8) al mas santo cielo, el
Mediador sobre quien, como Unico fundamento y base de toda posibilidad de gracia, los angeles
de Dios ascienden y descienden a ministrar a los herederos de salvacion (Juan 1:52). En ese
misterio de la gracia Jehova mismo se revela, desde el tope de la escala, agachandose para asir
a este hijo de Abraham y su simiente espiritual y elevandolos al cielo. (4) La promesa, relacionada
con la vision, (vs. 13-15) hizo resaltar la maravillosa providencia de Dios, quien estuvo mirando (v.
13) desde lo alto a este hombre solitario, impotente y haciendo una bendita provision para él y su
posteridad. No hay para qué suponer que Jacob entendiera el lejano alcance de aquel suefio. Sin
embargo, él le indujo a formular un voto solemne y sin duda alguna por todo el resto de su vida
con frecuencia meditaria en ello. No pudo dejar de impresionarle la conviccion de que su persona
era objeto de especial cuidado de parte de Jehova y del ministerio de angeles.

Es digno de notarse que el registro de los ensuefios proféticos de los paganos, como, por €j., los
del Fara6n, su copero y su panadero, el del madianita y el de Nabucodonosor, estan
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acompafiados de amplia explicacion. Observamos, asimismo, que los ensuefios de José y los de
Faradn fueron dobles, o repetidos bajo diversas formas. Los dos suefios de José (Gén. 37:5-11)
producian un mismo pronéstico y sus hermanos y su padre los entendian tan bien que excitaron
la envidia de aquellos y llamaron seriamente la atencion del padre. José explico los dos ensuefios
del Faraén como uno solo (Gén. 41:21) y declaré que la repeticién del ensuefio al Faraén indicaba
gue era cosa determinada por Dios, quien estaba apresurando su cumplimiento (v. 32). En esto
tenemos una indicacion para la interpretacion de otros ensuefios y visiones. La visién-ensuefio de
Daniel, de las cuatro bestias que subian del mar (Dan. VII) es, en sustancia, una repeticion del
ensuefio de Nabucodonosor, de la gran imagen; y las visiones de los capitulos octavo y undécimo
cubren nuevamente en parte, el mismo campo. De esa manera Dios repite sus revelaciones bajo
varias formas denotando asi la certidumbre de las mismas como propoésitos determinados ,de su
voluntad. Muchas visiones del Apocalipsis son también, aparentemente, simbolos de los mismos
acontecimientos o si no, se mueven tan extensamente en el mismo campo que dan lugar a la
creencia de que, también ellas son repeticiones, bajo la forma diversa, de cosas que pronto
debian acontecer, y la certidumbre de las cuales estaba fijada en los propdsitos de Dios.

Pero, como lo hemos observado, los ensuefios fueron, mas bien, las formas primitivas e inferiores
de revelacion divina. Una forma mas elevada fue la del éxtasis profético, en la que el espiritu del
vidente era poseido por el Espiritu de Dios y, aunque reteniendo su conciencia humana y siendo
susceptible de emociones humanas, era arrebatado en visiones del Todopoderoso y hecho cono-
cedor de palabras y cosas que ningun mortal podia percibir por medios naturales. En 2 Samuel
74-17 se registra una "palabra de Jehov&" que vino a Nathan en una vision nocturna (véase ver.
17) y fue comunicada a David. Contenia la profecia y promesa de que su trono se estableceria
para siempre. Para David fue un oraculo muy impresionante y él fue y "pusose delante de Jehova"
(v. 18) maravillandose y adorando. Tal maravilla y adoracién fueron, probablemente, en ese
momento o en algun otro, un medio de induccion a la condicidn psicoldgica y el éxtasis espiritual
en qué fue compuesto el Salmo Il. David se transforma en vidente y profeta. "El espiritu de
Jehova ha hablado por mi y su palabra ha sido en mi lengua" (2 Samuel 23:2) . Es elevado en
éxtasis de vision, en la cual la sustancia de la profecia de Nathan toma una forma nueva y mas
elevada, trascendiendo toda realeza y poder terrenos. Ve a Jehova entronizando su Ungid (su
Mesias) sobre Sion, monte de su santidad (Salmo 2: 2-6) . Las naciones se enfurecen contra él y
luchan por desprenderse de su autoridad pero son enteramente vencidas por Aquél que "mora en
los cielos" y a quien son dadas las gentes por heredad. Asi vemos que el Salmo Il no es una mera
oda histérica compuesta en ocasion del ascenso al trono, de David o Salomén o algun otro prin-
cipe terreno. Uno mayor que David y que Salomén surgié en vision del salmista pues se le llama
el Mesias, el Hijo de Jehova; se aconseja a los reyes y jueces de la tierra que lo besen para no
perecer y se declara bienaventurados a los que en él confian. Y es Unicamente en la medida en
gue el intérprete alcanza una percepcion vivida del poder de tal éxtasis como le es dado, de una
manera apropiada, percibir o explicar el significado de cualquiera profecia mesianica.

Otra ilustracion del éxtasis profético la hallamos en las declaraciones de Ezequiel. Al comienzo de
sus profecias emplea cuatro expresiones distintas para indicar la forma y poder en que recibia
revelaciones (Ezeq. 1:1-3). Los cielos se abrian, veianse visiones de Dios, la palabra del Sefior
vino con gran fuerza (viniendo, vino) y la mano de Jehova fue sobre él. Admitiendo lo que se
quiera de elemento poético en estas expresiones, aun es evidente que el profeta experimentaba
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una poderosa accion doble de potencias humanas y sobrehumanas que obraban en él. Las
visiones de Dios le hacian caer sobre su rostro (v. 28) y al instante el Espiritu lo levantaba sobre
sus pies 2:1-2. En otra ocasién la forma de una mano se extendié y le tomo por las guedejas de
su cabeza y llevéle en visiones de Dios a Jerusalén (8: 3) . De aqui se desprenderia que para que
un hombre mortal reciba conscientemente una revelacion del Espiritu Infinito son esenciales dos
cosas. El espiritu humano tiene que exaltarse divinamente o arrebatarse de su vida y operaciones
ordinarias, y el Espiritu Divino de tal manera debe tomar posesion de las energias del hombre y
vivificarlas a una percepcion supersensual que, por el momento, se conviertan en érganos del Infi-
nito. Todo el proceso es, manifiestamente, una operacién divino-humana. Y sin embargo, al
través de toda ella el espiritu retiene la conciencia normal del ser humano y sabe que la visién es
divina.

La misma cosa aparece también en las visiones de Daniel. El contempla los simbolos proféticos,
oye las palabras del angel intérprete y, también él cae sobre su rostro abrumado por el profundo
suefio que adormece los poderes activos de la mente y la coloca enteramente en manos del angel
revelador (Daniel 8:17-18) . El toque del angel lo eleva al éxtasis en el que se ve y oye la palabra
celestial. Esta forma especial de éxtasis profético parece haber diferido del "suefio y visiones de
su cabeza en su cama" (Daniel 7:1) en que esto ultimo le sobrecogia durante los cabeceos de la
noche, en tanto que lo otro le sobrevenia durante su estado de vigilia consciente y, pro-
bablemente, durante el acto de la oracion (comp. 9:21) . El éxtasis que sobrevino a Pedro en la
azotea de la casa ocurrid en conexion con el acto de la oracién y con una sensacion de gran
apetito (Acts 9:10). El acto de oracién fue una preparacion espiritual y el hambre suministré una
condicion psiquica, mediante la cual la forma de vision y el mandato de matar y comer se hizo
tanto mas impresionante. El éxtasis analogo de Pablo en el templo, en Jerusalén, fue precedido
por oracion (Acts 22:17) y su experiencia de estas "visiones y revelaciones" de Dios, narradas en
2 Corinthians 12:14, fué en tan trascendental rapto del alma que él no sabia si estaba en su
cuerpo o fuera de él. Es decir, no sabia si toda su persona habia sido transportada en visiones de
Dios, como Ezequiel (8: 3) o si, meramente, el espiritu habia sido elevado en éxtasis de vision. Su
conciencia en este asunto parece haber sido sobrepujada por la excesiva grandeza (uperbole) de
las revelaciones (v. 7) . Y es probable que si a Ezequiel se le hubiese preguntado si su arrebato a
Jerusalén ocurrié en el cuerpo o fuera de él, habria contestado con tanta incertidumbre como
Pablo.

El éxtasis profético, del cual son notables ejemplos los recién citados, era, evidentemente, el ver
algo espiritualmente, una iluminacion sobrenatural en la cual el ojo natural estaba, o bien cerrado,
(comp. Num. 24:34) o bien, se suspendian sus funciones ordinarias y los sentidos internos se
apoderaban vividamente de la escena que se les presentaba o de la palabra que se les revelaba.
No es menester, con Delitzch, entrar en prolijas clasificaciones, dividiendo este éxtasis divino en
tres formas, el mistico, el profético y el de carisma. Todo éxtasis es mistico y el éxtasis de carisma
puede haber sido profético; pero aun podemos, con ese autor, definir el éxtasis profético como
consistiendo esencialmente en esto: en que el espiritu humano es cogido y rodeado por el
Espiritu Divino que escudrifia todas las cosas, aun las profundas de Dios, y asido con una energia
tan elevadora que, siendo apartado de sus condiciones ordinarias de limitaciéon en el cuerpo, se
transforma completamente en ojo vidente, oido oyente, sentido perceptor que se da cuenta
perfectamente vivida de las cosas del tiempo y la eternidad, segun son presentadas por el poder y
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sabiduria de Dios.

La forma mas grandiosa de éxtasis profético es aquella en que "la visién" y "la palabra" de Jehova
parecen haber sido tan absorbidas por el alma del profeta, iluminada por el cielo, que él mismo
personifica al Santo y habla en nombre de Jehova. De esa manera entendemos los Ultimos
capitulos de Isaias, donde la persona del profeta, relativamente, desaparece de la vista y Jehova
se anuncia a si mismo con el que habla. De igual manera Zacarias anuncia la palabra de Jehova
tocante a las ovejas de la naturaleza (Zac. 11:4) pero al proceder con el divino oraculo parece
perder la conciencia de su propia personalidad y hablar en el nombre y persona del Sefior (vs.
10-14).

Una manifestacion posterior y misteriosa, de éxtasis espiritual aparece en el don de lenguas del
N. Testamento. Entre las sefiales que acompafiarian a los que aceptaran la predicacién de los
apostoles, se especificaba el hablar muevas" lenguas (Marc. 16:17) y los discipulos recibieron
orden de permanecer en la ciudad de Jerusalén hasta que fuesen revestidos de poder de lo alto
(Luc. 24:49) . Sabemos lo que acontecio en el dia de Pentecostés (Acts 2:1-47 : C3-4). Una cosa
semejante se manifest6 en ocasion de la conversion de Cornelio (Acts 10:4.6) lo mismo que cuan-
do, mas tarde, Pablo impuso las manos sobre los doce discipulos de Juan el Bautista que hallé en
Efeso (Act. i19: 6) . Pero el asunto se halla tratado con mayor atencion en 12 Corint. XIV, con lo
gue deben compararse, también, las referencias incidentales en los capitulos 12:10; 28 y 13:1. De
esta epistola se deduce (1) que: era un don sobrenatural, un carisma que sefialaba con cierta
medida de novedad los primeros resultados del Evangelio de Cristo. (2) Habia diversas clases
(gene, clases, géneros) de lenguas (12 Cor. 12-10) . (3) El hablar en lenguas era algo que se
dirigia a Dios mas bien que al hombre (14:2) y una expresion de misterios que edificaban al
espiritu del que hablaba (v. 4) pero era ininteligible al entendimiento comuan (nous, v. 14). (4) El
hablar en lenguas tomo la forma de adoracion y se manifest6 en plegarias, canticos y acciones de
gracias (vs. 14-16) . (5) Aunque edificaba al que hablaba no tendia a edificar a la iglesia a menos
gue alguien, dotado con poder de interpretacion de lenguas, ya fuese el mismo que hablaba, u
otro, explicase lo que se decia. (6) Era una sefial para el incrédulo, probablemente acompafiada
de evidencias tales de lo sobrenatural como para, impresionar al oyente al principio, con un
sentimiento de pavor, pero que hacia decir a los que no simpatizaban con el Evangelio que los
gue asi hablaban estaban locos o ebrios. (v. 23; comp. Acts 2:13) . (7 ) Era un don digno de
agradecerse ( v. 18) y cuyo uso no debia prohibirse en la iglesia (v. 39) pero habia de deseérselo
menos que otros carismas y, especialmente, menos que el de profetizar, o sea, predicar (vs. 1, 5,
19) pues "mayor es el que profetiza que el que habla lenguas si, al mismo tiempo, no
interpretare”.

Tal es, substancialmente, lo que Pablo dice acerca de este notable carisma. En el dia de
Pentecostés tomo la forma de apropiarse los varios dialectos de los oyentes, como para llenar a
éstos de asombro y maravilla (Acts 2:512) . Sin embargo, parece que esto fue una manifestacion
excepcional, quiza una exhibicion milagrosa, con un objeto simbdlico, de todos los géneros de
lenguas (comp. 12 Cor. 12:10), que en otras ocasiones eran separadas e individualmente
distintas. Por cierto que en la iglesia de Corinto, el hablar en lenguas no estaba acompafiado de
tal efecto sobre los oyentes como en Pentecostés. La idea, que en un tiempo prevalecié de que
este don de lenguas fue un don sobrenatural mediante el cual los primeros predicadores del
Evangelio pudieron proclamarlo en los varios idiomas de naciones extranjeras tiene poco en su

Sermonindex.net | Page 104



favor. No existe indicacién, aparte del milagro de Pentecostés, de que este don sirviera jamas
para ese objeto. Y aquel milagro, fuese cual fuese su naturaleza real, parece, mas bien, una sefal
simbdlica significando que la confusion de lenguas ocurrida como una maldicion en Babel, seria
contrarrestada y abolida por el Evangelio de la nueva vida que en ese instante amanecia sobre el
mundo, como don celestial; como una declaracion de que la palabra evangélica estaba destinada
a hacerse potente en todos los idéntica de los hombres y por la viva voz de los predicadores, y
mediante el Libro, expresar sus mensajes celestiales a las naciones, hasta que todos conozcan al
Sefior.

La naturaleza exacta del don de lenguas en el Nuevo Testamento probablemente es imposible
definirlo ahora. En al "unos casos puede haber sido un éxtasis del alma, durante el cual los
hombres adoraban de una manera rara, perdiendo el dominio de una parte de sus facultades.
Algo como esto experimenté Sall cuando tropez6 con la compafiia de profetas (1° Sam. 10:9-12)
y cuando, en época posterior, profetizdé ante Samuel y cayo bajo el poder del Espiritu de Dios (1°
Sam. 19:23-24). Otras veces puede haber sido la condicion para recibir visiones y revelaciones de
Dios, como cuando Pablo fue arrebatado al paraiso "donde oy palabras secretas que el hombre
no puede decir" (2 Corinthians 12:4) . Pudiera ser que en ese arrebato este apéstol recibié su idea
de "las lenguas de angeles" (12 Cor. 13:1). Pero fuese cual fuere su verdadera naturaleza era,
esencialmente, un extatico hablando de cosas misteriosas (12 Cor. 14:2), envolviendo tan divina
comunién con Dios que elevaba el espiritu del creyente asi arrebatado al reino de lo no visto v
eterno v producia en él un sentido pavoroso de exaltacion sobrenatural.

*k%
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Chapter 18
212 La Profeciay su InterpretaciAmn

CAPITULO XII LA PROFECIA Y SU INTERPRETACION

Una interpretacion acabada de las porciones proféticas de las Escrituras Santas depende
grandemente del dominio de los principios y leyes del lenguaje figurado y del de tipos y simbolos.
También requiere algin conocimiento de la naturaleza de las visiones, éxtasis y ensuefios. De
modo que los capitulos precedentes han sido una preparacién necesaria para un estudio
inteligente de aquellos escritos de mas dificil comprension que siempre han causado dificultades
a las mentes mas talentosas de la Iglesia, siendo interpretados en una variedad de- formas. A
través de toda la Biblia y constituyendo un lazo de unién entre el Antiguo y el Nuevo Testamento
se hallan desparramados oraculos inspirados que predicen el futuro, elaborados con toda
variedad de lenguaje figurado y, a menudo, incorporados en tipos y simbolos. La primera magna
profecia se pronuncié en el edén, -al pecar el hombre originalmente y sentir la necesidad de un
Redentor. Se la repiti6 en muchas formas y lugares al través de los afios y siglos. El Cristo de
Dios, el Profeta poderoso, Sacerdote y Rey, era su tenia sublime pero también trataba tan
copiosamente de todas las relaciones del hombre para con Dios y el mundo, con los temores y
esperanzas humanos, con gobiernos civiles y responsabilidades nacionales, con leyes y
propoésitos divinos, que sus paginas constituyen un libro de texto divino para todos los tiempos.

De acuerdo con las Escrituras, el profetizar no significa, primariamente, una prediccion de
acontecimientos futuros. La palabra hebrea nebi significa uno que habla bajo la presién del fervor
divino; y debe considerarse al profeta, especialmente, como portador de un mensaje divino y que
obra como porta-voz del Topoderoso. Aardon fue designado divinamente como porta-voz de
Moisés para repetir las palabras de Dios que recibiera de boca de su hermano (Exodo 4.:16) y en
ese particular Moisés venia a ser como Dios para el farabn y Aaron servia a Moisés de profeta
(nebi Exodus 7:1) . De modo que el profeta es el anunciador de un mensaje divino y su mensaje
puede referirse al pasado, al presente o al futuro. Puede ser una revelacion, una amonestacion,
una censura, una exhortacion, una promesa o una prediccion. Al portador de semejante mensaje
muy apropiadamente se le llama "varén de Dios" (1 Rey. 13:1; 2 Rey. 4:7-9) y "varén de espiritu"
(Oseas 9: 7) . También es importante observar que una porcion muy grande de los libros
proféticos del A. Testamento consisten de amonestacidn, reconvencion y censura, y existen
indicaciones de muchas profecias no-escritas, de este caracter. Dice Fairbairn: "Los profetas en
un sentido especial, eran guardianes espirituales de Juda e Israel, los representantes de la ver-
dad y santidad divinas, cuyo ministerio consistia en mantener un ojo vigilante y celoso sobre las
maneras de los tiempos, descubrir y combatir los sintomas de defeccién que surgieran y, por todo
medio a su alcance, alentar y robustecer el espiritu de la verdadera piedad. Elias destacose en
esto en forma tan notable que por ese motivo se le toma en la Biblia como el tipo de toda la orden
profética en los estados primitivos de su desarrollo; fue hombre de heroica energia de accion mas
bien que rico en ideas o elevado en su palabra. Las palabras que hablé fueron pocas pero eran
palabras que parecian surgir de las cavernas del trueno y que mas parecian decretos
procedentes de la presencia del Eterno que expresiones de un hombre sujeto a pasiones
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semejantes a las de aquellos a quienes se dirigia".

Son principalmente aquellas porciones de las Escrituras proféticas que predicen el futuro las que
exigen una hermenéutica especial. Excepcional como es su caracter exigen estudio e
interpretacion especial. Otras profecias consistentes, principalmente, en reprensiones, reproches
0 amonestaciones son tan comprensibles aun al lector ordinario, que no requieren extensa
explicacién. Evitando, por una parte, el error literalista extremo de que las predicciones biblicas
son "historia escrita. de antemano" y, por la otra, las ideas racionalistas de que no son mas que
adivinanzas felices de los resultados probables de acontecimientos inminentes o, si no, una
representacion peculiar, de los acontecimientos, escrita después que se habian realizado
(vaticinium post eventum),. aceptamos estas predicciones como oraculos divinos de
acontecimientos que debian realizarse, pero de tal manera expresados en figura y simbolo que
exigen gran cuidado de parte de quien quiera entenderlos e interpretarlos. Si negamos que la
profecia sea una historia de acontecimientos aln no realizados, queremos decir que la profecia
no es historia, en ningun sentido apropiado. Historia es el relato de lo que ya ha ocurrido; la
prediccion es un pronéstico de lo que ha de ocurrir y que cosi siempre se halla en forma de de-
claracién o revelacion que la aparta de la linea de la narracién literal. Realmente hay casos en
gue la prediccion es una declaracion especifica de incidentes del caracter mas simple, --como
cuando Samuel predijo a Saul los acontecimientos particulares que le ocurririan en el regreso a su
casa (1 Samuel 10:3-6) ; pero es erréneo el llamar aun a esas predicciones una historia de
sucesos futuros porque es confundir el uso correcto de las palabras. Existe un elemento de
misterio en todas las profecias y las de mayor importancia se hallan revestidas de vestiduras
simbdlicas.

Para interpretar correctamente las profecias deben estudiarse especialmente tres cosas (1) las
relaciones organicas y la interdependencia de las principales predicciones registradas; (2) el uso y
significado de figuras y simbolos; y (3) andlisis y comparacién de profecias similares,
especialmente aquéllas que han sido interpretadas divinamente y otras que es evidente que se
han cumplido.

1. Relaciones organicas de la profecia

Al estudiar la estructura general v las relaciones organicas de las grandes profecias se vera que,
primeramente, se nos ofrece en forma de bosquejo amplio y atrevido y después se extiende a
detalles de menor importancia. Asi, p. €. la gran profecia registrarla en Gén. 3:15 es un anuncio
breve pero de grandes alcances del largo conflicto entre el bien y el mal, en cuanto estos
principios adversos, con todas sus fuerzas, se conectan con la Simiente Prometida de la mujer,
por una parte, y la antigua serpiente, el Diablo, por la otra. Puede decirse que todas las otras
profecias del Cristo y del reino de Dios se hallan comprendidas en el proto-evangelio como en un
germen. Desde este punto en adelante, al través de las revelaciones de las Escrituras, las
profecias sucesivas sostienen un caracter progresivo. Ideas diversas acerca de la Simiente
Prometida aparecen en la profecia de Noé (Gén. 9: 16-17) y las repetidas promesas a Abraham
(Gén. 12: 317 ; 2: 8; 18:18) . Estas predicciones mesianicas se hicieron mas definidas al ser
repetidamente confirmadas a Isaac, a Jacob, a Juda y a la casa de David. Ellas constituyen los
mas nobles de los salmos y las mas extensas porciones de los Profetas Mayores y de los
Menores. Tomadas separadamente estas diferentes predicciones son de un caracter
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fragmentario; cada profeta conocié, o pudo coger, vislumbres del futuro mesianico, Unicamente en
parte, y en parte profetizd (1 Corinthians 13:9) ; pero cuando el Cristo mismo aparecio y cumplié
las profecias, entonces se vio que todas estas partes fragmentarias formaban una armonia
gloriosa.

El oraculo de Balaam acerca de Moab, Edom, Amalec, los cines, Assur y la potencia del lado de
Cittim (NUmeros 24:17-24) es el germen profético de muchos oraculos posteriores contra estos y
otros enemigos del pueblo escogido. Largo tiempo después Amos toma la palabra profética y
habla mas plenamente contra Damasco, Gaza, Tiro, Edom, Ammon y Moab y no exceptlia ni aun
a Juda e lIsrael (Amos | y Il). Comparense también las cargas-profecias de Isaias contra
Babilonia, Moab, Damasco, Etiopia, Egipto, Media, Edom, Arabia y Tiro (Isaias XIII-XXIII) en las
gue observamos la sentencia conminatoria pronunciada, en gran detalle, contra estas potencias.
Y de la manera que Balam not6 la afliccién de Eber (es decir, Israel) en relacion con el poder
hostil de Cittim (Nam. 24:24), asi Isaias introduce la "carga del valle de la vision" ( Isaias 22:1)
exactamente antes de anunciar la destruccién de Tiro ( Isaias 23:1) . Jeremias consagra los
capitulos XLVI a LI al anuncio de juicios sobre Egipto, Filistia, Moab, Ammon, Edom, Damasco,
Cedar, Hasor, Elam y Babilonia, y en medio de estas declaraciones de ira venidera hay
indicaciones de la dispersion y angustia de Israel (comp. cap. 50:17-20, 33; 51:5, 6, 45) .
Comparense también los siete oraculos de Ezequiel contra Ammon, Moab, Edom, Filistia, Tiro,
Sidon y Egipto (Ez. XXV a XXXII).

En notable analogia con la repticion de profecias similares por diferentes profetas tenemos la
repeticion de la misma profecia por un mismo profeta.

La visidn de las cuatro grandes bestias, en Dan. VI, es, esencialmente, una repeticion de la vision
de la gran imagen en el cap. Il. Las mismas cuatro grandes potencias mundiales se denotan en
estas profecias; pero como se lo ha observado frecuentemente, se varian las imagenes de
acuerdo con la posicion relativa del rey y del profeta. "Tal como se lo presentd a la vista de
Nabucodonosor, la potencia mundial se veia s6lo en su aspecto externo, bajo la forma de una
imagen colosal con semejanza de hombre y con sus partes mas conspicuas compuestas de
metales brillantes y preciosos; en tanto que el reino divino aparecia con el aspecto inferior de una
piedra sin ornato ni belleza, sin nada, realmente, para distinguirlo, excepto su irresistible energia 'y
perpetua duracion. Por otra parte, las visiones de Daniel dirigen el ojo al interior de las cosas,
despojan de sus falsas glorias los reinos terrenos exhibiéndolos bajo el aspecto de fieras de
monstruos innominados (como se les ve en todas partes en las grotescas esculturas y
entablamentos pintados de Babilonia) y reservan la forma humana, de acuerdo con su verdadera
idea original y divina, para ocupar el puesto representante del reino de Dios, compuesto por los
santos del Altisimo, y mantiene la verdad que esta destinada a prevalecer sobre todo el error e
impiedad de los hombres".

Asi también la impresionante vision del carnero y el macho cabrio, en Dan. VIII, no es mas que
una repeticion, desde otro punto de vista (Susan, en Elam, un asiento principal de la monarquia
medo-persa) de la vision anterior de la tercera y cuarta bestias; surgen diferencias en los detalles
segun la analogia de todas las tales profecias, repetidas pero no debe permitirse que estas dife-
rencias menores obscurezcan o borren las grandes analogias fundamentales. Pocos expositores
de alguna importancia han dudado de que el cuernito de que se habla en Daniel 8:9, denota a
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Antioco Epifanio, el cruel perseguidor de los judios, quien "despojo6 el templo y por tres afios y seis
meses suspendio la practica constante de ofrecer un sacrificio diario de expiacion" (Josefo). La
presuncién primera y mas natural es la de que el cuernito del cap. 7:8 denota al mismo
perseguidor violento e impio. El hecho de que una profecia represente la impiedad y violencia de
este enemigo mas plenamente que otra no demuestra que se trate de dos personas distintas. De
otra manera, la descripcion aun mas completa que de este monstruo de iniquidad se nos da en el
cap. Xl, deberia, sobre esa sola base, referirse a otra persona. Las declaraciones de que el
cuernito del cap. 7:8 surgié de entre los diez cuernos y arranco tres de ellos y que el del cap. 8:9
surgié de uno de los cuatro cuernos del macho cabrio, no pueden tener fuerza para confutar la
identidad del cuernito en ambos pasajes, a menos. que se suponga que los cuatro cuernos del
cap. 8:8 sean idénticos con los diez del cap. 7: 7, -suposicion que nadie se permitira. Estas no son
mas que las variantes menores, requeridas por las diversas posiciones ocupadas por el profeta
en las distintas visiones. Si entendemos los diez cuernos del cap. 7:7 como un nimero redondo,
denotando los reyes mas plenamente descritos en el capitulo XI, y los cuatro cuernos notables del
capitulo 8:8 como los cuatro notables sucesores .de Alejandro, saltara a la vista la armonia de las
dos visiones. Desde un punto de vista el gran cuerno (Alejandro) fué sucedido por diez cuernos y
también por uno pequeiiito, mas notable, en algunos respectos, que cualquiera de los diez. Desde
otro punto de vista se vio al cuerno grande seguido por cuatro cuernos notables (los famosos
Diadochoi), del tronco de uno de los cuales (Seleucus) surgié Antioco Epifanio. Sélo la falla en
notar la repeticion de profecias bajo varias formas y desde diversos puntos de vista ocasiona la
dificultad que algunos han hallado en identificar profecias de los mismos acontecimientos.

De acuerdo con el principio que acabamos de ilustrar, a la profecia alin mas minuciosa del ultimo
periodo del Imperio greco-macedonio en Dan. XI, se la ve recorrer mucho del mismo campo que
las de los capitulos VIl y VIII. De la misma manera debiéramos naturalmente presumir que hay la
intencion de que las siete copas de las siete Ultimas plagas en Apoc. cap. XVI, correspondan con
las siete trompetas de los capitulos VII-XI. Las notables semejanzas que existen entre las dos son
tales que fuerzan la conviccion de que los terribles ayes denotados por las trompetas son,
substancialmente, idénticos, con las plagas denotadas por las copas de ira. Una opinidén contraria
haria del caso una excepcién notable a la analogia de profecias y no debe aceptarsele sin las
razones mas convincentes.

2. Estilo figurado y simbdlico de la profecia

El hecho ya observado de que la palabra de la profecia fue recibida mediante visiones y
ensuefios, asi como en un estado de éxtasis, explica en gran parte el otro hecho de que una parte
tan grande de las Escrituras proféticas se halle en lenguaje figurado y en simbolos. Con
demasiada frecuencia se pasa por alto este hecho en la interpretacion profética y asi se ha
originado la doctrina extraviada de que "la profecia es historia escrita de antemano”. Aceptando
esta idea uno esta inclinado a presionar el sentido literal de todos los pasajes que por cualquier
posibilidad puedan admitir tal construccion; y de ahi las innumerables controversias y
extravagancias que se notan en la interpretacion de las profecias. Pero obsérvese por un instante
el estilo y diccion de las grandes predicciones. La primera que se haya registrado anuncia una
enemistad permanente entre la serpiente y la mujer y su progenie. Dios dijo a la serpiente,
hablando de la progenie de la mujer: "Esta te herira en la cabeza y tU le heriras el talon" (Gén.
3:15) . No han faltado literalistas que apliquen la profecia a la enemistad existente entre las
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serpientes y la raza rumana y que declaren que ella se cumple cada vez que uno de ellas muerde
a un hombre o que uno de éstos aplasta la cabeza de una serpiente. Pero semejante
interpretacion nunca ha tenido aceptacion. Su significado mas profundo con respecto a los hijos
de la luz y a los de las tinieblas, y sus respectivas cabezas (el Mesias y Satanas) ha sido
universalmente reconocido por los mejores intérpretes.

De igual manera notamos qué. la profecia de Jacob moribundo (Gén. XLIX) esta escrita en el
estilo mas elevado del fervor poético y del lenguaje figurado. Todos los acontecimientos de la vida
del patriarca y la plenitud historiada del futuro conmovieron su alma y llenaron de emocioén sus
palabras. Los oraculos de Balaam y los canticos de Moisés son del mismo orden elevado. Los
salmos mesianicas abundan en similes y metaforas, tomados de cielos, tierra y mar. Los libros
proféticos estan, en gran parte, escritos en las formas y el espiritu de la poesia hebrea y en la
prediccion de acontecimientos notables el lenguaje frecuentemente se eleva a formas de
expresion que para el critico occidental pueden parecer extravagancias hiperbodlicas. Tomese, por
ej. la "carga de Babilonia" que Isaias vio y nétese la excesiva emocién asi como lo atrevido de las
figuras (Isaias 13:2-13) . Nunca ha habido dudas entre los mejores intérpretes acerca de que este
pasaje se refiera a la derrota de Babilonia por los medas. El encabezamiento del capitulo y las
declaraciones especificas que siguen (vs. 17, 19), no dejan duda al respecto. Y, sin embargo,
segun el profeta es hecho por Jehova que congrega sus ejércitos de poderosos héroes desde los
confines de los cielos, ocasiona un ruido tumultuoso de reinos de naciones, llena los corazones
con temblor, desesperacion y dolores de agonia, sacude el cielo y la tierra y borra el sol, la luna 'y
las estrellas. A este terrible juicio de Babilonia se llama "el dia de Jehova", "el dia del ardor de su
cOlera". Situado al frente de los oraculos de Isaias contra los poderes mundiales del paganismo,
€s un pasaje clasico en su género y su estilo e imagenes serian, naturalmente, seguidos por otros
profetas al anunciar juicios similares.

Tales pasajes emocionales y figurados son comunes a todos los escritores proféticos pero en los
llamados profetas apocalipticos notamos una prominencia especial del simbolismo. En su forma
mas primitiva y aiin no desarrollada, llama primeramente nuestra atencion en el libro de Joel, que
puede calificarse como el mas antiguo Apocalipsis, pero su desarrollo mas completo aparece
entre los Ultimos profetas, Daniel, Ezequiel y Zacarias y su estructura perfeccionada, en el
Apocalipsis de Juan. Por consiguiente, en la exposicién de esta clase de profecias es de la mayor
importancia el aplicar con criterio y pericia los principios hermenéuticos del simbolismo biblico.
Este procedimiento requiere, especialmente, -tres cosas: (1) Que seamos capaces de discernir y
determinar claramente lo que son simbolos y lo que no lo son; (2) que los simbolos sean
contemplados en sus aspectos amplios y notables, mas bien que en sus puntos incidentales de
semejanza; y (3) que se les compare ampliamente en cuanto a su significado y tratamiento de
modo que en su interpretacion se siga un método uniforme y consecuente. La falla en observar la
primera de estas reglas conducira a interminables confusiones de lo simbdlico con lo literal. Una
falla en la segunda regla tendera a magnificar minucias y puntos sin importancia obscureciendo
de esa manera las lecciones mayores y, a menudo, mal entendiendo el objeto y significado del
conjunto. No pocos intérpretes han dado gran énfasis a los diez dedos de los pies de la imagen
de Nabucodonosor (Daniel 2:41-42) y han tratado de hallar diez reyes que correspondan a ellos;
mientras que, sin que nada pruebe lo contrario, la imagen puede haber tenido doce dedos en los
pies, como el gigante de Gath (2 Samuel 21:20). El cuidado en la observancia de la regla tercera
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nos habilitara para notar las diferencias lo mismo que las semejanzas de simbolos similares y nos
salvara del error de suponer que el mismo simbolo, al ser empleado por dos escritores distintos,
tiene que denotar el mismo poder o acontecimiento, o la misma persona...

3. Andlisis y comparacion de profecias similares No solamente diversos profetas emplean las
mismas figuras y simbolos, u otros muy semejantes, sino que, también, muchas profecias enteras
son tan semejantes en su forma general y significado como para exigir del intérprete una
comparacién minuciosa. Sélo asi podra distinguir cosas que son parecidas y cosas que difieren
entre si.

Primeramente, notamos numerosos ejemplos en que un profeta parece citar a otro. Isaias 2:14,
es casi idéntico con Miqueas 4:1-3, y ha sido un problema para los criticos el determinar si Isaias
cité de Miqueas o viceversa, 0 si ambos citaron a algin profeta méas. antiguo, hoy desconocido.
La profecia de Jeremias contra Edom (49: 7-22) est4, en gran parte, apropiada de Abdias. La
epistola de Judas y el segundo capitulo de la Segunda epistola de Pedro suministran una
analogia parecida. Una comparacion de los oraculos contra las naciones paganas por Balaam,
Amos, Isaias, Jeremias y Ezequiel, como ya lo hemos indicado, muestra muchos paralelos
verbales. De todo lo cual parece ser que estos escritores sagrados se apropiaban formas de
expresion, los unos de los otros, como quien las toma de un tesoro comun. (Esto prueba que los
profetas se consideraban mutuamente como érganos del Espiritu Santo.-Hentenberg). La palabra
de Dios, una vez emitida por un hombre inspirado, se transformaba en propiedad del pueblo
escogido, el cual la usaba segun las circunstancias lo exigian.

La doble presentacion de revelaciones proféticas, tanto de visiones como de ensuefios, exige
atencion particular. Primeramente se atrae nuestra atencion a ellas en los ensuefios de José y de
Faradn, y como ya lo hemos visto, el doble ensuefio era uno solo en su significado; su repeticion
bajo simbolos distintos era el método divino de intensificar la impresion e indicar lo indubitable de
la realizacion del pronéstico (Gén. 4 1:32) . Un principio de interpretacion profética tan
explicitamente enunciado en los mas antiguos registros de la Revelacion Divina, merece
destacarselo. Sirve de clave a la explicacién de muchos de los asuntos mas dificiles involucrados
en las Escrituras apocalipticas. Tendremos ocasion de ilustrar mas plenamente este principio al
tratar de las visiones de Daniel y de Juan.

Ademas, es importante estudiar las analogias de imagenes en las porciones apocalipticas de la
profecia. La vision de Isaias, de los serafines ( Isaias 6:1-8 ), la de Ezequiel, (I y X) y la de Juan,
del trono en el cielo (Apoc. V) tienen manifiestas relaciones entre si que ningun intérprete puede
menos que notar.

Sin embargo, el objeto y tendencia de cada uno s6lo podemos aprenderlos al estudiarlos desde el
punto de vista de cada profeta individual. La vision de Daniel, de las cuatro bestias que salian del
mar (Dan. VII) suministra las imagenes mediante las cuales Juan describe su bestia procedente
del mar (Apoc. 13:1-2) y notamos que esta bestia del apdstol, un monstruo innominado, combina,
también los otros principales aspectos (leopardo, 0so, ledn) de las cuatro bestias del profeta. La
segunda bestia de Juan, surgida de la tierra, con dos cuernos como de un cordero (Apoc. 13:11)
combina mucho de las imagenes tanto del carnero como del macho cabrio de Daniel 8:1-12. La
vision de Zacarias de las cuatro carrozas tiradas por caballos de varias pelos (6:14) forma la base
del simbolismo de los cuatro primeros sellos (Apoc. 6:1-8) ; y el cuadro radiante que Juan nos
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ofrece de la Nueva Jerusalén, los nuevos cielos y la nueva tierra (XXI, XXIl) es, manifiestamente,
un duplicado de los capitulos finales de Ezequiel. La diferencia mas notable, quiza, es que Eze-
quiel tiene una larga y minuciosa descripcion del templo y su servicio (XL-XLIV), mientras que en
la vision de Juan no hay templo sino que mas bien la ciudad misma se transforma toda en templo,
aun mas, en un "santo de los santos", lleno con la gloria de Dios y del Cordero (Apoc. 21: 3, 22,
23).

Las mencionadas analogias demuestran que no puede darse ninguna interpretacion conveniente
de ninguna de estas profecias similares sin hacer un buen analisis y cuidadosa comparacion de
todas. No hemos de suponer, sin embargo, que porque un profeta emplee las mismas imagenes
gue otro necesariamente debe estar refiriéndose al mismo asunto que él. Los dos olivos de Apoc.
11:4 no son, necesariamente, los mismos que los de Zac. 4:3-14. Las bestias del Apocalipsis de
Juan no son, necesariamente, idénticas con las de Daniel. La vision de Juan, de nuevos cielos y
nueva tierra y la ciudad de oro, es, indudablemente, una revelacibn mas completa de Israel
redimido que la correspondiente vision de Ezequiel. Pero una de estas visiones no puede
explicarse plenamente sin la otra; y cada una debe ser sujeta a un analisis minucioso y estudiado
desde su propio punto de vista histdrico.

Por estas consideraciones se vera también que mientras apreciamos debidamente las
peculiaridades de la profecia, sin embargo, debemos emplear en su interpretacion esencialmente
los mismos grandes principios que en la interpretacion de otros escritos antiguos. Primeramente
hay que averiguar la posicion histérica del profeta; luego el objeto y plan de su libro; después el
trato e intento de sus palabras y simbolos y, finalmente, debe hacerse una comparacion amplia y
prolija de los pasajes paralelos.

Es ademéas de primordial importancia que el intérprete de las Santas Escrituras tenga presentes.
las siguientes consideraciones:

1. La profecia del A. Testamento no es mas que una parte de la revelacion de Dios en ese
Testamento y debe ser estudiada siempre a la luz de toda la dispensacion hebrea. También debe
darse constante énfasis al hecho de que la historia, la ley, el salmo, el proverbio y la profecia son
otras tantas partes de una serie de comunicaciones divinas dadas en diversas épocas y
constituyendo un conjunto organico. En la construccion de todo gran edificio los trozos parciales
gue se van formando, al verlos solos y a veces aislados de aquello a que luego deben reunirse,
pueden parecer desagradables en su aspecto y ofensivas al buen gusto pero cuando se estudia
su disposicion a la luz del plan del edificio terminado se ve que son partes esenciales al sostén y
elegancia del conjunto. De anadloga manera hemos de considerar varias partes de los elementos
compuestos de la revelacion del A. Testamento.

2. La profecia trata, principalmente, de personas y sucesos de los tiempos en que
originariamente, fue pronunciada. El profeta era un poder de Dios, un mensajero viviente a reyes,
pueblos y naciones. Declaraba el mensaje de Dios para la época y por eso hallamos el lenguaje
de la profecia del A. Testamento lleno de alusiones a acontecimientos contemporaneos. De aqui
también la necesidad de conocimientos histéricos extensos y exactos a fin de entender y explicar
los escritos de los antiguos videntes.
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3. Los profetas hebreos también hablaron y escribieron profundamente conscientes de ser
oraculos de Jehova, " el Santo de Israel". Estaban impulsados por el Espiritu Divino y se elevaban
sobre el temor al hombre. Y, sin embargo, nunca perdian la conciencia propia como seres
humanos; y las verdades divinas que se les comunicaban para que las transmitieran a los
hombres tomaban forma de acuerdo con las cualidades mentales y psicologicas de cada profeta
individual. De aqui que el intérprete deba notar las cualidades personales y el estilo caracteristico
de cada profeta, lo mismo que el conjunto organico de la literatura profética del A. Testamento.

**%
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Chapter 19
213 Profecias Mesianicas

CAPITULO XIll PROFECIAS MESIANICAS

La profecia mesianica tiene por su magno objeto el glorioso reinado de Dios entre los hombres, el
consiguiente derrocamiento del mal y la exaltacion y bienaventuranza de un pueblo que le
obedece y ama la justicia. Este género de profecia constituye un aspecto especial de la revelacién
profética del Antiguo Testamento y aparece bajo dos formas: primera, una representacion
impersonal de un futuro reino de poder y de justicia, en el cual la humanidad alcanza su mayor
bien; y, segunda, el anuncio de una persona, el Ungido, con quien se relaciona todo el triunfo y la
gloria. De acuerdo con esto existen profecias mesianicas en las que no se menciona la persona
de Cristo y otras en las cuales todo el énfasis se coloca sobre su nombre representandosele
como la causa eficiente de toda la gloria.

La profecia mesidanica debe estudiarse bajo sus dos aspectos, el divino y el humano.
Contemplada como parte del propésito y plan divinos de redencion, aparece en el curso de la
historia sagrada como una serie progresiva de revelaciones especiales, desarrollandose
gradualmente en mas y mas claridad a medida que transcurren los siglos. La reconocemos en el
protoevangelio (Gén. 3:15), en las promesas a Abraham, (Gén. 12:3 ; 17:6; 18:18; 22:18) , en las
palabras proféticas de Jacob (Gén. 49:10) y en la promesa de un profeta como Moisés
(Deuteronomy 18:15; Deuteronomy 18:18) . Tomo6 forma mas distinta en conexiéon con las
palabras de Nathan a David (2 Samuel 7:12-16) y después el rey y el reino de justicia se destacan
en los Salmos y los Profetas.

En la interpretacion de profecias mesianicas encontramos dos escuelas de extremistas. Una
insiste en la interpretacion literal de casi cada pasaje y, por consiguiente, tiende, por necesidad
l6gica, a la ensefianza de una futura restauracion temporal de los judios a Jerusalén, la
reedificacion del templo y la renovacion del ritual y culto hebreos. El otro espiritualiza todas las
formas de enseflanza profética hasta un punto tal que apenas permite ninguna verdadera
interpretacion histérica. A fin de obtener una exposicion fiel y satisfactoria debemos aprender a
distinguir, con razonable claridad, entre las formas del lenguaje y el gran pensamiento
predominante entre las imagenes, de la alusion histérica y metaférica y los contenidos esenciales
de una profecia.

Qué parte de una profecia sea mera forma y que parte sea la idea esencial, es cosa que se vera
mejor, mediante una comparacion y cotejo de un nimero de profecias similares. Esto es tan cierto
tratdndose de profecias mesianicas coma tratdndose de otras grandes predicciones. Nuestros
principios pueden ser suficientemente ilustrados mediante la atencidn que prestemos a las cinco
notables profecias mesianicas que aparecen en los primeros doce capitulos de Isaias. El orden
cronoldgico de estas y de otras profecias del hijo de Amoz parece haber sido sometido a cierto
orden légico, como si al editar y arreglar los varios oraculos estuviese regido por el propésito de
exhibir una serie organica. En esta simple serie descubrimos un marcado progreso de
pensamiento pasando de lo que al principio es amplio y relativamente indefinido, a lo que es mas
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especifico y personal.
El monte de la casa de Jehova

La primera en el orden es la profecia del monte de la casa de Jehova (Isaias 2:24). Este pasaje es
idéntico a Miqueas 4:1-3, pero si Isaias cité a Miqueas (Gesenius, Henderson) o Miqueas a Isaias
(Vitringa, Lowth), o si ambos citaron a un escritor mas antiguo hoy desconocido (Rosenmdiller,
Knobel) es cosa que no puede determinarse positivamente. Hitzig y Ewald creen que ambos
profetas lo tomaron de una obra perdida de Joel; pero esto es pura conjetura. Isaias parece
haberlo citado como un texto sobre qué basar una apelacion a la casa de Jacob (comp. 2: 5, 4: 6)
anunciando primeramente el glorioso futuro en las palabras de otro y luego procediendo a de-
mostrar que Juda y Jerusalén deben ser purificadas con explosiones de juicio, de modo que
Unicamente un residuo escogido alcanzaréa la edad de oro (comp. 4:2-6). Hé aqui el pasaje:

2. Y acontecera en lo postrero de los tiempos que sera confirmado el monte de la casa de Jehova
por cabeza de los montes y sera ensalzado sobre los collados y correran a él todas las gentes.

3. Y vendran muchos pueblos y diran: Venid y subamos al monte de Jehova, a la casa del Dios de
Jacob; y nos ensefara en sus caminos y caminaremos por sus sendas. Porque de Sién saldra la
ley y de Jerusalén la palabra de Jehova. 4. Y juzgara entre las gentes y reprendera a muchos
pueblos; y volveran sus espadas en rejas de arado y sus lanzas en hoces: no alzard espada
gente contra gente ni se ensayaran mas para la guerra".

De acuerdo con las reglas ya enunciadas, primeramente debemos tratar de distinguir lo que es
esencial de lo que es meramente cuestion de forma. Aqui, una interpretacién literal envolveria
dificultades insuperables, por no decir absurdos. ¢ Quién sostendra que el Monte de Si6n o Moriah
ha de ser un dia levantado a una elevacion natural mayor que la de todas las montafias de la
tierra y que todas las naciones de hombres tienen, como tales, que ascender a él? ¢O quién
insistira que para que esta profecia se cumpla verdaderamente las espadas y las lanzas deben,
efectiva y literalmente, convertirse en las herramientas aqui descritas? La verdadera
interpretacion debe buscarse mediante una eliminacion racional de los pensamientos principales
de entre las formas ideales de sus imagenes. El autor era judio y asociaba las esperanzas mas
elevadas de su nacién con una glorificacion del santo monte del templo de Jehova. Sin embargo,
no debemos espiritualizar todas estas formas judias de concepto y caer en fantasticas
interpretaciones alegoricas de ciertas palabras. En la vestidura misma de sus pensamientos
reconocemos las limitaciones naturales del profeta y hallamos los rastros del realismo histérico de
la religion del A. Testamento.

Examinemos ahora el contenido esencial y los correspondientes pensamientos proféticos
esenciales de este pasaje. Fuera de toda duda, las cuatro ideas principales son (1) el
templo-monte (incluyendo a Sién) ha de ser exaltado sobre toda otra montafia; (2) Jerusalén sera
el manantial de la Ley y de la Revelacion; (3) alli afluiran las naciones; (4) la paz universal se
realizara por juicios divinos entre las naciones. Estos contenidos esenciales suministran una
prediccion clara de cuatro grandes hechos correspondientes que se cumplen en el origen y
propagacion del Evangelio de Jesucristo. Puede formularse asi: (1) Jerusalén ocupa una posicion
historica, geogréfica y religiosa muy conspicua en el origen y desarrollo del reino de Dios en la
tierra; (2) el evangelio es una republicacion y ensanche de la ley y la palabra de Jehova, habiendo
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salido de Jerusalén en cuanto a punto de partida geografico e histérico (comp. Luc. 24:47) ; (3) las
naciones reconoceran y aceptaran las verdades y excelencias de esta revelacion nueva y mas
elevada; (4.) el resultado final serd paz entre las naciones. Con este método de interpretacion
mostramos debida consideracion al lenguaje y pensamiento del escritor, evitamos caer en los
extremos in-naturales del literalismo, no permitimos alegorizaciones fantasticas y obtenemos un
resultado a la vez sencillo, claro, evidente como exposicion verdadera y confirmada por un
manifiesto cumplimiento neotestamentario.

El Renuevo de Jehova

La profecia del Renuevo de Jehova en Isaias 4:2-6, es un duplicado de la del capitulo 2:2-4.. La
una abre y la otra cierra la apelacion a la casa de Jacob. La una presenta un cuadro historico
externo, la otra una vista interna de la redencion del verdadero Israel. La una debe compararse
con la parabola del grano de mostaza, la otra, con la de la levadura (Matthew 13:31-33).

“2. En aquel tiempo el Renuevo de Jehova sera para hermosura y gloria, y el fruto de la tierra (el
fruto del pais) para grandeza y honra a los librados de Israel; 3. Y acontecera que el que quedare
en Sion y el que fuere dejado en Jerusalén, sera llamado santo; todos los que en Jerusalén estan
escritos entre los vivientes; 4. Cuando. el Sefior lavare las inmundicias de las hijas de Sién y
limpiase las sangres de Jerusalén de en medio de ella, con espiritu de juicio y con espiritu de
discernimiento. 5. Y criara Jehova sobre toda la morada del monte de Sion y sobre los lugares de
sus convocaciones, nube y oscuridad de dia, y de noche resplandor de fuego que eche llamas:
porque sobre toda gloria habra cobertura. 6. Y habra sombraje para sombra contra el calor del
dia, para acogida y escondedero contra el turbién y contra el aguacero".

Ewald, Cheyne y otros, explican los términos: "EI Renuevo de Jehova" y "el fruto de la tierra"
como la riqueza natural, producto de la tierra de Israel; es decir: cosechas inmensas y gloriosas
gue serian dadas como bendiciones de Jehova: Esto, realmente, suministraria un digno cuadro
profético de la época mesianica y podria ser explicado como las iméagenes similares del capitulo
35:1-2. Gesenius, entiende por el renuevo el residuo escogido, el nuevo crecimiento de Israel
después de los juicios con castigos disciplinarios, pero esto confunde cosas que el escritor
sagrado distingue en el contexto inmediato. Preferimos, con muchos intérpretes entender ese
término como designando un individuo, como en Jeremiah 23:5; Jeremiah 33:15 y Zac. 3:8; 6:12,
donde se emplea la misma palabra. Este renuevo se representa, a un mismo tiempo, como un
brote de Jehova y un producto de la tierra de Israel, una indicacion bastante obscura pero muy
sugestiva del Cristo que es, a la vez, divino y humano.

Los elementos esenciales de esta profecia pueden presentarse en cuatro proporciones: (1) Las
inmundicias y crimenes del pueblo judio deben extirparse mediante llamaradas e incendios de
juicios (2) sobrevivira un residuo, conocido como santo y anotado para vida; (3) este residuo
gozara del cuidado y proteccion dios tan ciertamente como los gozaron los escogidos de Dios en
la época del éxodo de Egipto; (4.) toda esta honra, gloria, majestad y belleza seran producidas o,
en alguna forma, estaran intimamente asociadas con una persona o un poder notable, al que se
designa con el titulo de "el Renuevo de Jehova". No debemos insistir acerca de la personalidad
de este renuevo porque no ocupa lugar prominente en la profecia, como tampoco debemos
empajar la doble alusion del ver. 2 cémo texto-probatorio dogmatico de la doble naturaleza del
Mesias. De modo, pues, que se ve que el pasaje integro es una notable profecia del juicio,
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redencion y glorificacion de Israel.
Emmanuel

La profecia acerca de Emmanuel, en Isaias 7:14-16, es, probablemente, la mas dificil y
enigmatica de todas las profecias. En parte se debe esto al hecho de que varias expresiones de
ella son capaces de méas de una interpretacion. Traducimos este pasaje en la forma siguiente:

14. "Por tanto el Sefior mismo os da sefal:

Hé aqui que la virgen ha concebido Y esta por parir un hijo, Y llamar su nombre Emmanuel.
15. Leche coagulada y miel comera

Hasta que sepa desechar lo malo y escoger lo [bueno.

16.Porque antes que el nifio sepa Desechar lo malo y escoger lo bueno, Abandonada sera
aquella tierra Ante cuyos dos reyes sientes tanto terror".

Los grandes problemas aqui son, ¢quién es la virgen y quién es Emmanuel? Hay que admitir que
la palabra hebrea almah, cominmente traducida por "virgen", denota una joven en edad de
casarse, sin determinar si es casada o no. Si se queria dar énfasis a la virginidad de la persona de
quien se hablaba, es dificil concebir por qué motivo no se emple6 la palabra bethulah, que,
definidamente, significa "virgen". Sin detenernos a examinar las interpretaciones no-mesianicas,
notemos, primero, la opinion de Ewald y la de Cheyne, que el profeta esperaba el advenimiento
del Mesias dentro de pocos afios y que pronuncié este oraculo mas para beneficio de sus propios
discipulos que para el de Achaz, quien ya estaba, judicialmente, endurecido. De acuerdo con
esto, la virgen seria la madre del Mesias, pero soltera y, en realidad, desconocida. Sin embargo,
esta opinidon que sostiene que la esperanzay la profecia de Isaias no se cumplieron, despoja a la
Escritura de toda significacion honrosa y nunca sera satisfactoria para los evangélicos creyentes.
Esta en desacuerdo con la manera solemne y enfatica con que el profeta emitié la palabra divina.
Otros (Junius, Calvino) han sostenido que debe entenderse dos hijos, distintos y que el versiculo
14 se refiere al Mesias y el 16 al hijo del profeta Sear-jasub o0 a algun otro nifio que entonces
vivia. Sin embargo, esto envuelve una violencia sumamente extraordinaria. Semejante cambio de
referencia de un nifio a otro habria necesitado una forma mas clara de expresion. La
interpretacion mesianica mas comun sostiene que la profecia fue cumplida, primera y Gnicamente,
por el nacimiento de JesUs y es asi considerada en Matthew 1:2223. Se afirma que la prediccién
acerca del abandono de la tierra se cumplié realmente en tiempos de Achaz y que el nacimiento
de Emmanuel fue una sefal Unicamente en un sentido en que algo que ocurre largo tiempo
después puede ser una sefial. Sin embargo, éste es el punto débil en la explicacion mesianica.
Ningun expositor ha conseguido explicar de qué manera un acontecimiento que habia de ocurrir
siglos después pudo ser una sefal para Achaz ni para nadie que entonces viviera; ni puede
reconciliarse esa teoria con ninguna, creencia sana en la sagrada veracidad de las profecias. El
caso de Moisés, (Exodus 3:12) citado a menudo, de ninguna manera es paralelo pues Moisés ya
habia presenciado la sefial de la zarza ardiente y él sac6 de Egipto al pueblo y sirvié a Dios en
aquel monte poco tiempo después de aquel en que se le habia dado la certidumbre. Pero si Israel
hubiese ido al Sinai, por primera vez, siglos mas tarde, no podia haber sido una sefial para
Moisés. Ademas, el lenguaje de Isaias 7:14-16 no puede, sin extrema violencia, explicarse como
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refiriéndose a un acontecimiento en un lejano futuro. Nos dice que la virgen esta por parir un hijoy
gue antes que el nifio llegue a la edad de la razén la tierra de Siria y de Efrain, (comp. vs. 4-9)
ante cuyos dos reyes temblaba Achaz, seria abandonada.

Suponer, frente a esta declaracion que la tierra fue, efectivamente, abandonada dentro del tiempo
especificado pero que el niflo no nacid hasta siete siglos después, es cosa excesivamente
extraordinaria, por no decir absurda.

Queda, pues, que entendemos la profecia haber sido realmente cumplida en tiempos de Achaz y
de Isaias, por el nacimiento de un nifio que fue tipo del Mesias. Esto no envuelve la doctrina de un
doble sentido en las Escrituras. El lenguaje no tiene significado doble u oculto. Su aplicacién a
Cristo en Mateo 1:23 tiene que explicarse tipicamente, tal como explicamos el pasaje citado de
Oseas, en Mateo 2:15. La explicacion mas sencilla es la que identifica a la virgen con la joven
esposa del profeta, a la que en el capitulo 8: 3, se titula "la profetisa y el nific” Emmanuel no es
otro que Maher-salal-hash-baz, cuyo nombre y nacimiento fueron declarados con tanta so-
lemnidad ( 8:1-3). Entendemos este Ultimo como soélo otro nombre simbdlico del nifo Emmanuel,
porque la misma gran sefial va a ser, a un tiempo mismo, una prueba de que DIOS ESTA con su
pueblo y de que también SE APRESURA AL DESPOJO de los dos reinos que tanto temia Achaz.
En menos de tres afos, a cantar desde el comienzo del reinado de Achaz, Tiglath-pileser, rey de
Asiria, quebrantd el poder de Damasco y saqueé las ciudades de Efrain, segun la descripcion
Deuteronomy 2:1-37 Rey. 15:29; 16:9. El lenguaje de lIsaias 84, comparado con lIsaias 7: 16,
confirma esta interpretacion porque demuestra que la sefal significativa de que el nifio Emmanuel
habria de ser de la casa de David, debia cumplirse también en Maher-salal-hash-baz; esto vuelve
a confirmarse, incidentalmente, por la repeticion que hallamos en lIsaias 8:8 y 10, del nombre
Enmanuel. Puede, ademas, demostrarse que todo el pasaje, comenzando con Isaias 6:1 y termi-
nando con 9:7, es un Apocalipsis de nombres simbdlicos en el que figuran los hijos del profeta
como "sefiales y prodigios en Israel" (Isaias 8:18). Las dificultades que algunos han hallado en
este pasaje, debido al cambio de nombres y apelativos, desaparecen cuando vemos que el
profeta, en el cap. 8:1-4, siguiendo la manera de las repeticiones apocalipticas, presenta la
revelacion Emmanuelista del cap. 7:14-16 desde otro punto de vista y en conexion con otro
nombre simbdlico.

El rey Galileo

El pasaje apocaliptico que comienza con Isaias 6:1, concluye magnificamente con una profecia
acerca del Principe de Yaz destinado a reinar para siempre ( Isaias 9:1-7 ). En contraste con la
tristeza y la angustia que, con seguridad, sobrecogerian a los que deseaban "la ley y el
testimonio” de la revelacion divina ( 8:20 ) y se volvian a los oraculos paganos, se describe la luz
y el gozo del verdadero Israel. Traducimos en la siguiente forma:

"1. Pero no sera tristeza a la que estuvo en apretaras.

Como en tiempo anterior desprecio la tierra de Zabulon y Neftali, La ultima honra el camino del
mar més alla del Jordan.

El circulo de las naciones.
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2. El pueblo que andaba en tinieblas vio gran luz, Morando en tierra de sombra de muerte, luz les
resplandecio.

3. Has aumentado la nacion y magnificado su gozo, e han regocijado delante de ti como gozo en
tiempo de siega, 4. Asi como se gozan cuando reparten despojos.

Parque el yugo de su carga y la vara de su hombro, El cetro de su opresor has roto como el dia
de Madian.

5. Porque el calzado del guerrero en la refriega y la vestidura revolcada en sangre, Aun ello sera
para quema, pabulo del fuego.

6. Porque un nifio nos es nacido, un hijo nos es dado, Y el principado sobre su hombro, Y
llamarase su nombre Pele-yo’ets’-el-gibbor-abi-adsar-shalom (1) .

7. Grande el dominio y sin final la paz Sobre el trono de David y sobre su reino,- Para confirmarlo
y fortalecerlo en justicia y juicio, Desde aqui a toda eternidad.

El celo de Jehova de los ejércitos realizara esto.

En este pasaje, el ojo del profeta se extiende mucho mas alla de su época y contempla el futuro
mesianico como un triunfo perfecto. Los contenidos esenciales pueden establecerse en siete
proposiciones: (1) La region galilea, antiguamente despreciada, en los postreros tiempos sera
grandemente honrada (Comp. Matthew 4:14-16); (2) el pueblo que anteriormente se hallaba en
tinieblas vera gran luz; (3) la nacién prosperara y tendra gozo; (4) el yugo de su opresion sera
sacudido tan triunfalmente como cuando Gedeon derroté a Madian; las vestiduras militares no
haran mas falta, sirviendo Unicamente para el fuego; (6) se anuncia al Mesias como ya nacido y
llevando un nombre de multiple significacion; (7) él est4 destinado a reinar como sobre el trono de
David, en justicia, para siempre. Aqui observamos la manera cémo, tanto el reino como la
persona del Mesias, se destacan y el expositor cristiano no halla dificultad en demostrar que la
profecia se cumple maravillosamente en el nacimiento de Jesucristo, asi como su entronizacion
para reinar hasta que haya hollado a todos sus enemigos. (1 Corinthians .15:25).

(1) La consecuencia en la traduccion y en la interpretacion exige que este nombre simbdlico se
conserve en su idioma original, como se ha conservado el de Emmanuel y el de Maher salal-
hash-baz. El intérprete tiene que demostrar que asi como el primero significa "Dios con nosotros"
y el segundo "Apresura a la presa”, asi este tercero significa: "Admirable, consejero, Dios-héroe,
padre eterno, principe de paz".

El brote de Isai y el éxodo final

La profecia y el cantico mesianicos que ocupan los capitulos XI y XlI de Isaias son demasiado
largas para reproducirlos aqui. Solo tenemos espacio para una declaracion de los principales
ideales mesianicos que forman los pensamientos proféticos esenciales de todo el pasaje. (1) El
Mesias es un brote del tronco de Isai; (2) esta dotado del espiritu sabio y santo de Jehova; (3) es
un juez recto y santo; (4) ha de efectuar una paz universal como la del Edén; (5) tal paz estara
acompafiada de un conocimiento universal de Jehova; (6) las naciones y pueblos buscaran su
glorioso reposo; (7) el resultado envolvera una redencion mas gloriosa que la del éxodo de Egipto;
(8) el pueblo redimido triunfara sobre sus enemigos; (9) toda antigua rivalidad y disputa de tribu
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cesaran; (10) el cantico en el capitulo XII es una oda mesianica ideal, de triunfo, con el designio
de que sea analoga naturalmente, limitado por su posicion histérica y los a la que Israel cant6 a
orillas del mar egipcio después de su liberacion (Exodo 15:1-19) y también debe compararsele
con el cantico de Moisés y del Cordero en el mar de vidrio (Apoc. 15:2-3).

El estudiante de las profecias no dejard de notar cudn extensamente este Ultimo de los cinco
oraculos que acabamos de citar corresponde con el primero (en el cap. 2: 24) y es una
elaboracion mas completa de sus principales ideales. También ha de observarse que estas cinco
profecias mesianicas, tal como estan arregladas aqui, forman una serie progresiva, comenzando
con la relativamente indefinida, bien que comprensiva, de la exaltacion de la montafia-templo y
terminando con este cuadro completo y refulgente de redencion a realizarse en el reinado eterno
del Hijo de David. Esta estructura organica de profecia mesianica puede exhibirse en una escala
amplia mediante un cotejo y comparacion de todos los oraculos del A. Testamento pertenecientes
a esta clase.

Las profecias mesianicas parecen, con frecuencia, haber sido sugeridas por los males y
desalientos de las épocas en que se pronunciaron y haber, por decirlo asi, volado por encima de
los males que el profeta veia a su alrededor e idealizado una futura edad de oro, en la que todos
esos males quedarian abolidos. Por consiguiente, al describir el futuro mesianico, cada profeta se
hallaba, grandes acontecimientos de su época daban tono y colorido a su lenguaje. De esta
manera Isaias, en los capitulos VII-XII, parece conectar la glorificacién de Israel con la caida de
Asiria, como si aquella fuese a seguir inmediatamente después de la proxima gran catastrofe
politica y conmocién entre las naciones. Asi vemos que "el dia del Sefior" esti cerca en las
visiones del profeta, y de entre sus tinieblas y terrores amanece el reinado triunfante del Principe
de Paz, cuyo reino es perenne.

Notamos, asimismo, cémo la profecia se apropia los hechos y formas de la historia y conceptos
teocraticos y los hace servir al proposito de la alusion metaférica. EI Mesias -mismo es un
renuevo, un brote, una insignia, un principe, gobernador, rey, juez, conquistador, sacerdote,
profeta, etc., y su dominio esta asociado con todo lo que es grande y noble en el pensamiento
judio. En los ejemplos precedentes tenemos la época del Evangelio predicha bajo las imagenes
de la montafia-templo exaltada sobre todas las otras; y a Sién como el punto de partida de una
nueva revelaciéon (cap. 2: 24) . Un residuo escogido ha de ser el nucleo del reino mesiéanico
(10:22; 11:16) . La restauracion final del verdadero Israel y su bienaventuranza y gloria se
presentan bajo las imagenes de los milagros del éxodo (4:5-6; 11:15-16). Del mismo modo, en
otros pasajes similares se describe la gloria final como una re-creacion de Jerusalén y una
observancia perfecta de nuevas lunas y sabados y, en fin, como una nueva tierra y nuevos cielos
(Isaias 4.5:17-18; 66:22-23; comp. Ezeq. XL-XLVIII). También es de notarse que la inmortalidad y
la vida celestial se implican mas que se anunciase bien expresamente. Aun al hablar de nuevos
cielos y tierra es un cuadro terrenal y humano el que se traza y conceptos tan espirituales como el
"sacar agua de las fuentes de salud" (Isaias 12:3) estan asociados con el pensamiento de morar
en medio de Sion.

Finalmente, puede afirmarse que los elementos formales de las grandes profecias mesianicas
son de una indole tal como para advertirnos que no hemos de esperar su cumplimiento literal. Es
una tendencia morbida y aficionada a prodigios la que registra la historia humana en busca de
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cumplimientos minuciosos de antiguas predicciones. Al ver las exposiciones de algunos escrito-
res, podria uno deducir de ellas que la Unica esencia, el Unico valor real de algunas profecias
mesianicas dependiera del cumplimiento minucioso de ciertos detalles de sus imagenes que, a lo
mejor, son solo incidentales con respecto a la gran idea envuelta en la profecia. Asi, la entrada del
Sefior en Jerusalén, cabalgando humildemente sobre un asno fué, realmente, un cumplimiento de
las palabras de Zacarias 9:9 y asi lo declaran los evangelistas (Matthew 21:1-9; Juan 12:12-16) .
Pero hallar toda, o la parte principal del intento de la profecia cumplido en ese hecho particular, es
perder la gran lecciéon de las palabras del profeta y del acto simbolico de Cristo. El pasaje citado
por los evangelistas no es mas que una parte incidental del cuadro compuesto presentado por
Zacarias, y de ninguna manera agota su significado, el que, mas bien, ha de hallarse en la
encarnacion, humildad y triunfo final del Cristo, de las cuales cosas la entrada a Jerusalén
cabalgando un asno no era nada mas que un simple simbolo. No el cumplimiento literal, sino el
substancial o esencial de la profecia es lo que debe buscarse. Es la clase mas inferior y de menos
importancia, en la profecia, la que entra en minuciosidad de detalles. Tal fue la de Samuel al
predecir a Saul lo que le ocurriria en su ida a su casa (1 Samuel 10:2-7) y el método empleado
por él en esa ocasion se acerca mucho al de los sortilegos. La profecia mesianica y la
apocaliptica ocupan una posicién mucho mas elevada.

**%
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Chapter 20
214 Apocalipticos del Antiguo Testamento

CAPITULO XIV APOCALIPTICOS DEL ANTIGUO TESTAMENTO

"Apocaliptico" es un término teoldgico de origen moderno en cuanto a su oficio de designar una
clase de escritos proféticos referentes a juicios inminentes o, por lo menos, futuros, y a la gloria
final del reino mesianico. Segun Liické, el apocaliptico biblico incluye "la suma total de las
revelaciones de las cosas finales del Antiguo y del Nuevo Testamento”. El gran tema de todas
estas Escrituras es el santo reino de Dios en su conflicto con las potencias impias y
perseguidoras del mundo -conflicto en el cual esta asegurado el triunfo final de la justicia. Por
consiguiente, esta forma de profecia puede incluir tales predicciones mesianicas como las
tratadas en el capitulo anterior pero abarca un radio mas amplio. Exhibiendo una vista del mundo
del hombre cual se puede suponer que tenga quien viva en plano superior al del mundo y
conjeturando lo futuro, da énfasis a la interposicion divina en todos los asuntos de los hombres y
de las naciones, de alli que haya tenido una fascinacién especial para mentes ansiosas de hallar
en la Palabra de Dios acontecimientos detallados de historia escrita de antemano.

En 1 Corinthians 14:6, el apostol hace distincién entre Apocalipsis y profecia. Uno puede hablar
"con (o por medio de) Apocalipsis, 0 con ciencia o con profecia o con doctrina". El "Apocalipsis"
ha de entenderse, especialmente, de la revelacion celestial, en la recepcién de la cual el hombre
es instrumento pasivo; por otra parte, la profecia denota, mas bien, la actividad humana inspirada,
la emisién de la verdad de Dios. Dice Auberlen: "En la profecia, el Espiritu de Dios halla su
inmediata expresion en palabras; en el Apocalipsis desaparece el lenguaje humano por el motivo
dado por el apéstol (2 Corinthians 12:4.) ; él "oy0 palabras secretas que al hombre no le es licito
decir". Aqui aparece un nuevo elemento que corresponde al elemento subjetivo del ver, la vision.
El ojo del profeta esté abierto para mirar dentro del mundo invisible; tiene trato con angeles; y al
contemplar, asi, lo invisible, contempla, también, el futuro, el que se le aparece como tomando
cuerpo en simbdlicas formas plasticas como en un suefio, -con la diferencia de que estas
imagenes no son hijas de su propia fantasia sino el producto de revelacion divina, adaptandose
esencialmente a nuestro horizonte humano”.

Los apocalipticos biblicos comprenden aquella serie completa de revelaciones divinas que
armonizan con la idea de un Apocalipsis divino como el definido mas arriba. Por consiguiente, su
objeto es muy extenso. Desde el periodo mas primitivo en que Dios se revelase a si mismo al
hombre, las manifestaciones apocalipticas de los propositos divinos de justo juicio y de gracia
abundante sirvieron para alegrar los corazones de los piadosos y para consolarles en los dias de
prueba. Se les comunic6 en muchas porciones y bajo mdltiples formas y sirvieron con sus
visiones impresionantes, para robustecer su fe en Dios. Se permitié al vidente inspirado mirar por
arriba y mas alla de los males de su propia época, contemplar, en el cercano horizonte, el "die
crux" del Sefior y describir una época que se aproximaba, en la cual todos los agravios serian
recompensados Y la justicia, la gloria y el gozo serian patrimonio permanente del pueblo de Dios.
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Ademas de su riqueza de tropos y de simbolos, -de los que exhiben mas que cualquier otra clase
de escritos-, las profecias apocalipticas son notables por la gran elaboracién de su artistico
arreglo y toques finales. Aparece constantemente la doble vision de juicio y de salvacion; y las
divisiones y subdivisiones naturales de los principales Apocalipsis; frecuentemente caen en
cuatros y en sietes. El doble cuadro de juicio y de gloria se ve en los dos simbolos que fueron
colocados en la puerta del Edén (Gén. 3:240. La espada flamigera representaba la justicia divina
gue exige el castigo del pecado; y los querubines, simbolos de perdurable vida edénica,
comunicaban al hombre caido la bendita esperanza de un paraiso restaurado. Las
comunicaciones de Dios a Noé y a Abraham son una serie de revelaciones de juicio y de amor.
Partes considerables de Isaias, Amos, Ezequiel, Daniel y Zacarias estan vaciadas en forma
apocaliptica. Quiza el libro de Joel sea el libro completo mas antiguo de este caracter, y sus dos
divisiones principales estan consagradas, respectivamente, a juicios inminentes y a la gloria de
Jehova. Otra cosa que se nota es que los escritores sucesivos se apropian con toda libertad,
tanto el lenguaje como los simbolos de sus predecesores y los modifican o alteran para
adaptarlos a la revelacién especial que cada uno quiere hacer conocer. Isaias imita algunos
pasajes de Joel; Ezequiel saca de los dos; Zacarias hace mucho uso de Daniel y Ezequiel, y
apenas hay una figura o simbolo usado en el Apocalipsis de Juan que no esté apropiada de los
libros del A. Testamento.

Los principios hermenéuticos a observarse en la interpretacion de apocalipticos son, en lo
esencial, los mismos que aplicamos a toda profecia predictiva. Pero, probablemente, a ninguna
regla o exhortacion debemos dar mayor énfasis que a la de que el estudiante preste gran conside-
racion a los elementos de mera forma, a que antes nos hemos referido, y aprenda a distinguirlos
de los grandes pensamientos o verdades que mediante esos elementos se expresan. El confundir
lo substancial con la mera forma, demasiado a menudo ha sobrecargado a la Revelacién Divina
con una carga que nunca fue dispuesto que llevara; y el habito de hacer tal cosa, con toda
seguridad, correra tal velo sobre la mente que impedira su comprensién correcta de importantes
partes, tanto del Antiguo como del Nuevo Testamento (comp. 2 Corinthians 3:14). Los grandes
Apocalipsis deben compararse unos con otros, notarse bien sus elementos de forma y familiarizar
la mente con sus métodos de enunciacion de grandes juicios y grandes triunfos. Estos principios
s6lo podemos ilustrarlos mediante una aplicacion prolija de los mismos a tales libros y parte de
libros que puedan servir al propdsito de ejemplos. En consecuencia, procedemos a examinar en
este capitulo la estructura y proposito de varias de las mas importantes porciones apocalipticas
del Antiguo Testamento, reservando para un capitulo aparte el gran Apocalipsis del Nuevo
Testamento.

La revelacion de Joel

Comenzamos por dirigir la atencién a la forma y método apocalipticos del libro de Joel. Su
profecia esta arreglada en dos divisiones-principales. La primera parte consiste en una doble
revelacion de juicio, estando cada revelacion acompafiada por palabras de consejo y promesa
divinos (cap. 1:1 a 2:27); la segunda parte cubre, nuevamente, una porciéon del mismo campo
pero delinea mas claramente las bendiciones y triunfos que acompafiaran al dia de Jehova (cap.
2:28 a 3:21). A estas dos partes puede llamarseles, con toda propiedad: (1) Juicios inminentes de
Jehova; (2) Advenimiento, trunfo y gloria de Jehova. La primera puede, nuevamente, dividirse en
cuatro secciones, y la segunda en tres, de la manera siguiente:
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1. Capitulo 1:1-12. A la manera de Moisés en Exodus 10:1-6, se comisiona a Joel para anunciar
una cuadruple plaga de langostas. Lo que una manga deja tras si, la que le sigue la devora (v. 4)
hasta que toda vegetacion se destruye y el pais entero esta de duelo. Este cuadruple azote, como
principio de dolores en el inminente dia de Jehova, debe compararsele con los cuatro jinetes en
caballos de diversos pelos y los cuatro cuernos de Zac. 1:8, 18, las cuatro carrozas de guerra,
Zac. 6:1-8, las guerras, hambres, pestilencias y terremotos de Matthew 24:7; Luc. 21:10-11 y los
cuatro caballas de Apoc. 6:1-8. Es, pues, una costumbre de los apocalipticos el representar los
juicios primitivos de una manera cuadruple.

2. Capitulo 1:13-20. A la manera de Josafat, cuando las fuerzas combinadas de Moab, Ammon y
Seir estaban marchando contra él (2 Cron. 20:1-13), el profeta llama a los sacerdotes a
lamentarse y a proclamar ayuno y a reunir al pueblo en solemne asamblea para que se lamenten
por el dia terrible que esta viniendo de Shaddai, como una destruccion. Bajo esta division se
mencionan incidentalmente otros aspectos de la calamidad, tales como la aflicciéon de las bestias,
los bueyes y ovejas y las destrucciones del fuego (vs. 1E-20).

3. Capitulo 2:1-11. En esta seccidn, el profeta proclama el dia de Jehova en aspectos aun mas
terribles. Bajo la mezcla de imagenes de tinieblas, fuego devorador, langostas innumerables,
ejércitos que se precipitan (todo lo que esta representado por una plaga de langostas), el cielo y
la tierra son sacudidos y el sol, la luna y las estrellas retiran su luz. Los elementos de forma de
este terrible cuadro apocaliptico merecen especial mencion. En toda la literatura del mundo hay
pocas descripciones mas sublimes que ésta.

4. Cap. 2:12-27. La segunda descripcién del dia grande y terrible esta, en su turno, seguida por
otro llamado a penitencia, ayuno y oracioén, y también por la promesa de liberacién y gloriosa
recompensa. Asi, la doble proclamacion de juicio tiene, por cada anuncio, la correspondiente
palabra de consuelo y esperanza. La segunda parte de la profecia se distingue por las palabras:
"Y sera que después de esto”, una férmula que, simplemente, indica un futuro indefinido.

1. Cap. 2:28-32. De acuerdo con la oracion de Moisés (Num 11:29), Jehova promete un gran
derramamiento de Espiritu sobre todo el pueblo de modo que todos se harian profetas. Este signo
de gracia va seguido por prodigios en el cielo y en la tierra (signos prodigiosos, como las plagas
de Egipto). Léanse atentamente los vs. 30-32.

2. Cap. 3:1-7. El gran dia de Jehové introducira un juicio de todas las naciones (comp. Matthew
25:31-46). Como los ejércitos combinados de Moab, Ammon y Seir, que vinieron contra Juda y
Jerusalén en tiempos de Josafat, las naciones hostiles seran conducidas "al valle de Josafat" (vs.
2-12) y recompensadas alli como ellas recompensaron a Jehova y su pueblo (comp. Matthew
25:41-46 jMultitudes, mas multitudes en el valle del juicio! Porque cercano esta el dia de Jehova
En el valle del juicio. (v. 14). Jehové4, que mora en Sién, haré de ese valle, -valle de juicio para sus
enemigos-, como otro valle de bendiciones para su pueblo (comp. 2 Crén. 20:20-26) .

3. Capitulo 3:18-21. El juicio de las naciones sera seguido por una paz y una gloria perpetuas,
como la calma y reposo que Dios cll6 al reino de Josafat (2 Crén. 20: 30). Las figuras de grande
abundancia, las corrientes de aguas procedentes de la casa de Jehova, Juda y Jerusalén
permaneciendo para siempre y "Jehova morando en Sién", son, en sustancia, equivalentes a los
capitulos finales de Ezequiel y de Juan.
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De esta manera éste, el mas antiguo de los Apocalipsis, virtualmente asume una séptuple
estructura y repite sus revelaciones en varias formas. Las primeras cuatro secciones se refieren a
un dia de Jehova, cercano, un juicio inminente, del cual el azote de la langosta quiza ya habia
aparecido como un principio de dolores; las tres Ultimas aparecen en el futuro mas distante
(después -los ultimos dias, Acts 2:17) . Las alusiones del libro a acontecimientos del reinado de
Josafat ha hecho creer a la mayoria dé los criticos que Joel profetiz6 muy poco tiempo después
de los dias de aquel monarca pero, excepto esas alusiones este antiguo profeta es desconocido.
La ausencia de algo que determine su punto de vista histérico y la importancia de alcances
lejanos de sus palabras hacen de sus oraculos una especie de profecia genérica susceptible de
multiples aplicaciones.

Las visiones de Ezequiel

Los numerosos paralelos entre el libro de Ezequiel y el Apocalipsis de Juan han llamado la
atencién de todos los lectores, pero el niumero y la extension de las profecias de Ezequiel lo
conducen sobre un campo mas amplio que el de ningun otro vidente apocaliptico, de modo que
combina la vision, la accién simbdlico-tipica, la pardbola, la alegoria y la profecia formal. Dice Keil:
"El estilo de representacion profética, de Ezequiel, tiene muchas peculiaridades. En primer lugar,
la vestidura de simbolo y alegoria prevalece en él en un grado mayor que en todos los otros
profetas; y su simbolismo y alegoria no se limitan a bosquejos y cuadros generales, sino que son
elaborados hasta en sus mas minimos detalles, de manera que presentan figuras de
sobresaliente y atrevida realidad y representaciones ideales que producen una impresion de
imponente grandeza y exuberante plenitud”.

Las profecias de Ezequiel, como las de Joel, pueden dividirse en dos partes: la primera (cap.
[-XXXIl) anunciando los juicios de Jehova sobre Israel y las naciones paganas; la segunda (cap.
XXXII-XLVII) anunciando la restauracion y la glorificacion final de Israel. Sin embargo, no deja la
primera parte de tener misericordiosas palabras de promesa (11:13-20; 17:22-24) y la segunda
contiene el terrible juicio de Dios (XXXVII-XXXVIII) a la manera del juicio de todas las naciones
descrito en la segunda parte de Joel (3:2-14) . El espacio no nos permite mas que hacer notar la
seccion terminal de este gran Apocalipsis, comprendida en los capitulos XL-XLVIIl y que contiene
una elaborada vision del reino de Dios y es como la reproduccion en el A. Testamento de los
nuevos cielos y la nueva tierra descritos en Apoc. XXI y XXII. En visiones de Dios, Ezequiel es
transportado a una montafia muy alta en la tierra de Israel (Matthew:2; comp. Apoc. 21:10) y ve
un nuevo templo, nuevas ordenanzas de culto, un rio de aguas de vida, nueva tierra y nuevas di-
visiones de tribu y una nueva ciudad, Jeltova-shammah. La minuciosidad del detalle es
caracteristica de Ezequiel y nadie hubiese descrito con tanta naturalidad los tiempos mesianicos
bajo las imagenes de una Jerusalén glorificada, como un profeta que, al mismo tiempo, era sa-
cerdote. Desde su punto de vista histérico, como un proscrito a orillas de los rios de Babilonia,
azotado por la pena al recordar a Sion y la ciudad y templo en ruinas, y la desolada tierra de
Canaan (comp. Salmo. CXXXVII) ningln ideal de restauracion y de gloria podia ser mas atractivo
y agradable que el de un templo perfecto, un servicio continuo, un santo sacerdocio, una ciudad
restaurada y una tierra enteramente ocupada, regada por un rio de incesante corriente que
transformaria los desiertos en jardines.
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Se han sostenido tres interpretaciones distintas, de estos capitulos finales de Ezequiel. (1) La
primera considera esta descripcion del templo como un modelo del templo (le Salomoén, que fue
destruido por los caldeos. Los que sostienen esta opinién, suponen que el profeta se propuso dar
este plan para que sirviera en la reedificacion de la casa de Dios a la vuelta de los judios de su
destierro. (2) Otra clase de intérpretes sostiene que todo este pasaje es una profecia literal de la
restauracion final de los judios. En la Segunda Venida de Cristo todo Israel serd reunido de entre
las naciones, se establecera en su antigua tierra prometida, reedificard su templo de acuerdo a
este glorioso modelo y habitara en divisiones de tribu, de acuerdo con las declaraciones literales
de esta profecia. (3) A la exposicién que ha sido sostenida probablemente por la mayoria de los
tedlogos evangélicos puede llamarsele la figurada o simbolo-tipica. La vision es un cuadro
levitico-profético de la Iglesia del Nuevo Testamento o reino de Dios. Su significado general Keil lo
presenta en la siguiente forma:

"Las tribus de Israel que reciben a Canaan en posesion perpetua no son el pueblo judio
convertido a Cristo, sino el Israel de Dios, es decir, el pueblo de Dios riel nuevo pacto, reunido
tanto de entre los judios como 'de entre los gentiles; y la Canaan que han de habitar no es la
Canaan terrena o la Palestina situada entre el Jordan y el Mar Mediterraneo, sino la Canaan del
Nuevo Testamento, el territorio del reino de Dios cuyos limites alcanzan de mar a mar y desde el
rio hasta los confines de la tierra. Y el templo sobre un monte altisimo, en medio de esta Canaan,
en el cual esta entronizado el Sefor, quien hace correr el rio de vida desde su trono por todo su
reino de modo que la tierra produce el arbol de vida con hojas como medicina para los hombres; y
el Mar Muerto, lleno de peces y otras criaturas, es una representacion figurada y tipica de la
graciosa presencia del Sefior en su Iglesia, la que se realiza en el actual periodo del temprano
desarrollo del reina del cielo, en la forma de la Iglesia Cristiana, de una manera espiritual e
invisible, en la morada del Padre, del Hijo y del Espiritu Santo, en los corazones de los creyentes
y en una operacion espiritual e invisible en la Iglesia, pero que eventualmente ha de manifestarse
cuando nuestro Sefior aparezca en la gloria del Padre a trasladar su Iglesia al reino de la gloria,
de manera que veremos al Todopoderoso Dios y al Cordero con los ojos de nuestro cuerpo
glorificado y adoraremos ante su trono".

Esta interpretacion simbdlico-tipica reconoce una armonia del método y estilo de Ezequiel con
otras representaciones apocalipticas del reino de los cielos y halla en ello un poderoso argumento
a su favor. Las medidas registradas, el caracter ideal de las divisiones de tribu y especialmente el
rio de aguas curativas corriendo desde el umbral del templo hasta el mar oriental, son dificultades
insuperables que obstaculizan cualquiera interpretacion literal de la vision. La moderna idea de
los milenarios de un futuro retorno de los judios a Palestina y de un restablecimiento del culto de
sacrificios del A. Testamento es cosa opuesta al espiritu todo de la dispensacion del Evangelio.

Revelacién de Daniel

Todos los intérpretes convienen en que los imperios o potencias mundiales denotados por las
varias partes de la gran imagen, en Daniel 2:31-45 y por las cuatro bestias del mar (Dan. VII), son
los mismos. La profecia se repite bajo simbolos diversos, pero la interpretacion es una sola. Esta
doble revelacion, entonces, sera de especial valor para ilustrar los principios Hermenéuticos ya
anunciados, pero con ninguna porcion de las Escrituras hace falta andar con mayor
discernimiento y cuidado. Estas profecias, en su detalles, han sido entendidas de diversas
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maneras y los exegetas mas capaces y eruditos han diferido mucho en sus explicaciones. Y esto
no soélo en detalles de menor cuantia, sino que hasta el dia de hoy prevalece una notable
divergencia respecto a tres de los cuatro de los grandes reinos que ocupan lugar tan notable en
las visiones y ensuefios registrados.

Hasta donde sea posible hay que dejar que el profeta se explique a si mismo, y el intérprete izo
debe esforzarse por hallar en Daniel lo que no contiene, por el prurito de hacer encajar alli sus
ideas sacadas de la historia profana o de pueblos y siglos remotos. Siendo un hecho demostrado
y muy notable el de que la historia profana nada sabe acerca de Belsazar o de Dario el meda,
seamos muy cautelosos en la manera que consentimos que nuestra interpretacion de otras partes
de las profecias de Daniel se vean controladas por tal historia.

Han prevalecido durante largo tiempo tres interpretaciones de la vision de Daniel de las cuatro
potencias mundiales. Segun la primera y la mas antigua de ellas, el cuarto reino es el Imperio
Romano; otro lo identifica con el dominio entremezclado de los sucesores de Alejandro; y un
tercero lo hace incluir a Alejandro y sus sucesores. Los que adoptan esta Ultima opinion
consideran el dominio meda de Dario en Babilonia (Daniel 5:31) como una dinastia distinta. Los
cuatro reinos, segun estas varias exposiciones, pueden verse en el siguiente trazado:

1. Babil6nico 1. Babil6nico 1. Babil6nico
2. Medo-persa 2. Medo-persa 2. Persa
3. Greco-macedoénico 3. Alejandro 3. Medo

4. Romano4, Suces. de Alejandro 4. Greco-macedoénico

Cualquiera de estas opiniones bastara para extraer las grandes lecciones éticas y religiosas de la
profecia. Por consiguiente, no se afecta ninguna doctrina cualquiera que sea la interpretacion que
se adopte. El asunto en cuestién es puramente de exactitud exegética y de consecuencia propia:
¢, Cudl de las opiniones satisface mejor todas las condiciones de profeta, lenguaje y simbolo?

Los defensores de la teoria romana han puesto mucho peso sobre tres consideraciones: (1)
Primeramente, arguyen que Roma era demasiado importante para quedar fuera de la vista en
semejante vision de dominio mundial. Dice Keil: "El reino romano fue la primera monarquia
universal en el sentido mas amplio. Junto con los tres primitivos reinos mundiales, las naciones
del futuro histérico-mundial ain permanecian sin subyugan”. Pero no es posible conceder peso
alguno a tales presunciones. No importa en lo mas minimo cuan grande fuese Roma o cudl sea la
importancia del sitio que ocupe en la historia universal.. La Unica cuestion que debe afectar al
intérprete de Daniel es: "¢ Qué potencias mundiales, grandes o pequefas, caian dentro del circulo
de su vision profética?" Esa pretension en favor de Roma esta mas que contra balanceada por la
consideracion de que geografica y politicamente ese imperio mas moderno tenia su asiento y
centro de influencia muy lejos del territorio de los reinos asiaticos, pero el Imperio
Greco-macedonico, en todas sus relaciones con lIsrael y, en realidad, en sus principales
componentes, era una potencia mundial asiatica y no europea. Ademas, el profeta alude
repetidamente a reyes de Grecia (javan) pero nunca menciona a Roma.

(2) Se arguye, ademas, que el caracter fuerte y terrible del cuarto reino conviene mejor a Roma.
Se nos recuerda que ningdn dominio anterior era de tal naturaleza férrea, despedazéandolo todo.
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Insistimos en lo dicho: el asunto no es si las imagenes convienen a Roma sino si no pueden
también, en forma apropiada, representar algun otro reino. La descripcion de la fuerza férrea y de
la violencia indudablemente conviene a Roma pero el asegurar que las conquistas y dominio de
Alejandro y de sus sucesores no "desmenuz6 y quebranté” (Daniel 7:4.0 ) y no hollé con terrible
violencia los reinos de muchas naciones, es manifestar una torpeza asombrosa para leer los
hechos de la historia. ElI poder greco-macedonico quebranté las antiguas civilizaciones y
despedazé y hollé los varios elementos de las monarquias asiaticas mas completamente que lo
gue nunca antes se hubiese hecho. Roma nunca tuvo semejante triunfo en el Oriente y, en
realidad, ningun gran poder mundial asiatico, comparable en magnitud y potencia al de Alejandro,
jamas sucedio al suyo. Si conservamos in mente esta completa derrota y destruccion de las mas
antiguas dinastias por Alejandro y luego observamos lo que parece especialmente haber afectado
a Daniel, a saber, la ira y violencia del "cuernito", y notamos cémo, en diversas formas, este
perseguidor duro e implacable, resalta en este libro (caps. VIl y IX) podemos decir con seguridad
gue las conquistas de Alejandro el Grande y la furia blasfema de Antioco Epifanio, en su violencia
contra el pueblo escogido, cumplieron ampliamente las profecias del cuarto reino.

(3) Preténdese también que la teoria romana esta favorecida por la declaracion, en el cap. 2:44,
de que el reino de Dios se estableceria "en los dias de estos reyes", pues se alega que el Imperio
Romano dominaba en Palestina cuando Cristo naci6, en tanto que todas las otras grandes
monarquias habian desaparecido. Pero, ¢sobre qué base puede pretenderse, tranquilamente,
gue “"estos reyes" eran reyes romanos? Si decimos que eran reyes denotados por los dedos de
los pies de la imagen, por cuanto la piedra hiri6 a la imagen en los pies (2:34) nos envolvemos en
grave confusién. El Cristo aparecié cuando Roma se hallaba en el apogeo de su poder y de su
gloria. Fue trescientos afios mas tarde que el Imperio se dividié y aun mucho mas tarde cuando
fue roto en pedazos y hecho desaparecer. Pero la piedra no hirio las piernas de hierro sino los
pies que eran, en parte de hierro y en parte de barro cocido (2:33-34) ). Cuando, pues, se arguye
gue el poder greco-macedoénico habia caido antes que el Cristo naciera, puede, por otra parte, re-
plicarse con mayor fuerza que un tiempo mucho mayor transcurrié después de la venida de Cristo
antes que el poder romano se rompiera en pedazos.

Evidentemente, pues, no puede alcanzarse ninguna conclusion satisfactoria mientras nos
dejemos dominar por nociones subjetivas acerca del significado de fases secundarias de los
simbolos o por suposiciones acerca de lo que pensamos que el profeta debidé haber visto. Los de-
fensores de la teoria romana estan dando énfasis continuamente al supuesto significado de los
dos brazos y dos piernas y diez dedos de los pies de la imagen, en tanto que todo eso no es mas
gue partes naturales de una imagen humana, necesarias para completar un bosquejo coherente
de la misma. El profeta no les da énfasis en su exposicién y en ninguna parte dice que la imagen
tuviera diez dedos en los pies. Debemos apelar a una vista mas intima del punto de vista histérico
del profeta y de su campo de vision y especialmente debemos estudiar sus visiones a la luz de
sus propias explicaciones y declaraciones historicas, mas bien que a la de las narraciones de los
historiadores griegos.

Aplicando principios ya suficientemente acentuados, atendemos primeramente a la posicion
histérica de Daniel. En su primera visién, Nabucodonosor estaba reinando con gran esplendor
(Daniel 2:37-.38) . En la segunda, Belsasar ocupaba el trono de Babilonia (7:1). Este monarca,
desconocido a los historiadores griegos, llena un lugar importante en el libro de Daniel. Fué
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muerto en la noche en que Babilonia fue tomada y el reino pasé a manos de Dario el meda
(5:30-31) . Sean cuales fueren nuestras ideas, Daniel reconoce a Dario como el representante de
una nueva dinastia sobre el trono de Babilonia (9:1) . El profeta gozé de una posicion elevada en
su gobierno (6:2-3) y durante su reinado fue milagrosamente salvado de las garras de los leones.
Dario el meda fue un monarca con autoridad para lanzar proclamas "a todos los pueblos,
naciones y lenguas que habitan en toda la tierra" (6:25) . Desde el punto de vista de Daniel, pues,
la dominacion de los medas en Babilonia no era cosa tan insignificante como muchos expositores,
-creyendo mas a la historia profana que a la Biblia-, pretenden. Isaias habia predicho que
Babilonia caeria a manos de los medas ( Isaiah 13:17; Isaiah 21:2) y Jeremias habia repetido la
profecia (Jeremiah 51:11; Jeremiah 51:28). Daniel alcanz6 a ver pasar el reino a manos de Ciro,
el persa, y en el tercer afio de su reinado recibié la minuciosa revelaciéon de los capitulos X y Xl
respecto;--a los reyes de Persia y de Grecia. Ya en el reino de Belsasar, habia recibido
revelaciones especiales acerca de los reyes de Grecia que habian de suceder a los de Media y
Persia (8:1-21) . Pero no se halla en el libro de Daniel mencion alguna de ningln poder mundial
mas moderno que el de Grecia. La posicion profética del capitulo VIII es Susan, centro del trono
del dominio medo-persa, y largo tiempo después que los medas habian dejado de tener
precedencia en el reino. Todas estas cosas, que testifican la posicion histérica de este profeta,
deben mantenerse constantemente a la vista.

Habiendo comprendido claramente la posicién histérica del escritor, tocanos ahora tomar las
profecias que él mismo, ha explicado claramente y razonar de lo que es claro a lo que no lo es.
En la explicacion de la gran imagen (2:36-45) y de las cuatro bestias (7:17-27), no se menciona
por nombre ninguna de las potencias mundiales excepto Babilonia bajo Nabucodonosor (2:38).
Pero la descripcion y explicacion de la cuarta bestia (7:17-27) corresponde tan plenamente con
las del macho cabrio en el capitulo VIII, que casi no deja base razonable para dudar de que no
sean mas que descripciones variadas de una misma gran potencia mundial; y en el cap. 8:21, se
declara que esa potencia es la griega. En 11:3, se vuelve a ocupar de la potencia griega,
exhibiéndose su caracter, en parte fuerte y en parte quebradizo (comp. 2:42), junto con las
tentativas de los reyes rivales de fortalecerse mediante matrimonios (comp. 2:43 y 116 ), y
también los conflictos de estos reyes, especialmente los sobrevenidos entre los Ptolomeos y los
Seléucidas. En el versiculo 21 se introduce al "vil* (hebr. despreciado o dopreciable) y la
descripcién que corre a través del capitulo, de sus engafios y astucias, su violencia y su impiedad
sacrilega, no es mas que un cuadro mas detallado del rey designado por el cuernito de los
capitulos VIl y VIII. Como la repeticion de los suefios de José y del faradn tenian por objeto
impresionarles mas intensamente y demostrar que las cosas estaban establecidas por Dios (Gén.
41:32), asi la repeticidon de estas visiones proféticas bajo formas e imagenes distintas servia para
reforzar su verdad y certidumbre. Parece no existir motivo serio para dudar de que el cuernito del
capitulo VIII y el vil del cap. 11: 21, indicaban a Antioco Epifanio. Ya hemos demostrado en otro
capitulo que las razones que comunmente se aducen para probar que el cuernito del capitulo VIII
denota una persona distinta de la del cuernito del capitulo VII, son superficiales y frivolas. Se
sigue, pues, que el cuarto reino descrito en 2. , etc., y 7:23, etc., es el mismo que el reino griego
simbolizado por el macho cabrio en el capitulo VIII. Las repeticiones y variadas descripciones de
este tremendo poder se hallan en perfecto acuerdo con otras analogias del estilo y estructura de
la profecia apocaliptica.
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Si la aplicacion de nuestros principios ha sido correcta hasta aqui, se sigue ahora que debemos
descubrir los cuatro reinos de Daniel entre Nabucodonosor y Alejandro el Grande, incluyendo
estos dos monarcas. Razonando e investigando desde la posicion de Daniel y a la luz de sus
propias interpretaciones, estamos obligados a adoptar la tercera opinién mencionada mas arriba,
segun la cual los cuatro reinos son, respectivamente, el babilonico, el meda, el persa y el
greco-macedoénico. No hemos podido hallar mas que dos argumentos reales contra esta opinion,
a saber: (1) la suposicién de que el dominio meda de Babilonia era demasiado insignificante para
gue se le mencionase en tal forma y (2) la declaracién del cap. 8:20, de que el carnero
representaba los reyes de Media y Persia. El primer argumento no debe tener fuerza para con los
gue permiten a Daniel que se explique a si mismo. El reconoce claramente a Dario el meda, como
sucesor de Belsasar al trono de Babilonia (5:31) . Este Dario era "hijo de Asuero, de la nacion de
los medas" (9:1) y aunque no reind mas que dos afios, ese reino fue, desde la posicion del
profeta, tan realmente una nueva potencia mundial en Babilonia como si hubiese reinado
cincuenta afos. Fuese cual fuere su relacién para con Ciro el persa, €l puso ciento veinte prin-
cipes sobre su reino (6:1) y se atribuyd el derecho de lanzar decretos "a todos los pueblos,
naciones y lenguas que habitan en toda la tierra" (6:25-26). La mayor parte de los escritores
-ihecho extrafio!- parece haber mostrado poca voluntad de conceder a las declaraciones de
Daniel tanto valor como a las de los historiadores griegos, quienes se muestran sumamente
confusos y dan poca satisfaccion en sus relatos acerca de Ciro y de sus relaciones con los
medas.

El otro argumento, a saber, que en el cap. 8:20, el carnero de dos cuernos denota "los reyes de
Media y de Persia", se supone muy correctamente que indica que Daniel mismo reconocia a los
medas y persas como constituyendo una monarquia. Pero este argumento se hace a un lado por
el hecho de que la posicién del profeta en el capitulo VIII es Susan, (v. 2) residencia real y capital
de la mas moderna monarquia medo-persa (Nehem. 1:1; Esther 1:2) . La posicibn Deuteronomy
1:1-46.a visién es, manifiestamente, en el Ultimo periodo del dominio persa y largo tiempo
después que el poder de los medas en Babilonia habia dejado de existir. El libro de Esther, escrito
durante este periodo mas moderno, usa la expresion "Persia y Media" (Esther 1:3, 14-, 18, 19)
implicando que entonces Persia tenia la supremacia. Los hechos, pues, segun Daniel, son que
una potencia mundial sucedi6 a la de Babilonia pero que, bajo Ciro el persa, subsecuentemente,
perdid su primitiva precedencia y Media se consoliddé enteramente con Persia en el grandioso
imperio conocido en la historia como el medo-persa.

Con esta opini6bn armonizan prontamente todas las profecias de Daniel. Segun el cap. 2:39, el
segundo reino era inferior al de Nabucodonosor y en el cap. 7:5, se lo representa por un 0so
levantado sobre un lado y con tres costillas entre sus dientes. No tiene mayor importancia en la
explicacion dada por el profeta y nada podia simbolizar con mayor propiedad el dominio medo en
Babilonia que la imagen de un oso indolente, usurpador, y devorando lo que tiene pero sin
alcanzar mas que a tres costillas, aunque llamado a voces a "levantarse y tragar mucha carne”.
Ninguna ingenuidad de los criticos ha podido jaméas hacer encuadrar estas representaciones del
segundo reino con los hechos de la monarquia medo-persa. Excepto en esplendor de oro, esta
tltima no era inferior, en ningun sentido, a la babil6nica, pues su dominio era en todo sentido méas
amplio y mas poderoso. Estaba bien representado por el veloz leopardo con las cuatro alas y
cuatro cabezas que, como el tercer reino de metal, adquiri6 amplio dominio sobre toda la -tierra
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(comp. 2:39 y 7:6), pero no por el indolente oso, medio echado, que meramente mantiene
agarradas y sostiene las tres costillas pero no parece dispuesto a levantarse y buscar mas presa.

Aquellos intérpretes que adoptan la segunda opinién arriba citada y que, distinguiendo entre
Alejandro y sus sucesores, hacen a estos Ultimos constituir el cuarto reino, han producido
argumentos del mayor peso contra la primera teoria, -la romana-, demostrando que cronoldgica,
geografica y politicamente y en relacion con el pueblo judio, el Imperio Romano esta excluido del
radio de las profecias de Daniel. Dice Cowles: "El Imperio Romano no entré6 en relaciones
importantes con los judios hasta la era cristiana y nunca turbé en forma efectiva su reposo hasta
el afio 70 A. D... Roma nunca fue asiatica, nunca fue oriental; nunca, por consiguiente, fue su-
cesora legitima de los tres primeros de estos imperios... Roma tenia el asiento dé su poder y las
masas de su poblacién en otra y remota parte del mundo”.

Pero esta segunda teoria es incapaz de mostrar ninguna razon suficiente para dividir el dominio
de Alejandro y sus sucesores en dos distintas monarquias. Segun toda analogia e implicacién
correctas la bestia, con sus diez cuernos y un cuernito del cap. VII, y el macho cabrio con su gran
cuerno y los cuatro subsiguientes y el cuernito que surgio de uno de éstos, -tal como se nos pre-
senta en el capitulo 8:8-9, 21, 23-,todos representan un solo poder mundial. Desde el punto de
vision de Daniel éstos no podian ser separados como el dominio medo en Babilonia estaba
separado del caldeo, por un lado y del mas moderno modo-persa, por el otro. Seria una indiscu-
tible confusion de simbolos el hacer que los cuernos de una bestia representen un reino distinto
del denotado por la bestia misma. Los dos cuernos del carnero medo-persa no han de ser
entendidos asi, porque los elementos modo y persa estan, segun el ca p. 8:20, simbolizados por
todo el cuerpo, no exclusivamente por los cuernos, del carnero; y la vision del profeta es desde
una posicion donde las potencias medo y persa se han consolidado completamente en un
imperio. Si en el cap. 8:8-9 consideramos al macho cabrio y su primer cuerno como denotando
una potencia mundial; y los cuatro cuernos subsiguientes, otra potencia mundial distinta la
analogia exige que también los diez cuernos de la cuarta bestia (7: 7-8, 24) denoten un reino
distinto del de la bestia misma. Ademas, jqué confusién de simbolos se introduciria en estas
visiones paralelas si hacemos que un leopardo con cuatro alas y cuatro cabezas, en una vision,
(7: 6) corresponda con el de un cuerno de un macho cabrio en otra y la terrible bestia del cap. 7:
7, -cuernos y todo-, corresponder meramente con los cuernos del macho cabrio!

Desde todo punto de vista, pues, estamos obligados por nuestros principios hermenéuticos a
sostener aquella opinion de las cuatro bestias simbdlicas de Daniel que las hace representar,
respectivamente, la dominaciéon babilonica, la medo, la medo-persa y la griega, del Asia Oc-
cidental. Pero el "Anciano de dias" (7: 9-12) las trajo a juicio y quité su dominio antes de
entronizar al Hijo del hombre en su reino perenne. El juicio final esta representado como un gran
tribunal, se abren los libros e innumerables millares responden al llamado del Juez. A la bestia
blasfema se la mata, su cuerpo es destruido y entregado a llamas consumidoras y su dominio es
arrancado de ella y consumido por una destruccién gradual (vs. 10, 11, 26).

La profecia de las setenta semanas (Daniel 9:24-27) suministra una notable luz colateral a las
otras revelaciones de este libro. Fue una comunicacién especial al profeta en respuesta a su
intercesion por Jerusalén "el santo monte" "tu santuario” "tu cuidad" Y "tu pueblo” (vs. 16, 17, 19),
y por consiguiente, era de presumirse que contuviera alguna revelacion del propésito de Dios res-
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pecto a la ciudad y el santuario que, en esa época, habia estado desolado durante unos setenta
afos.

El lenguaje del &ngel es notablemente enigmético y varias de las expresiones nunca han sido
satisfactoriamente explicadas, pero el significado evidente del pasaje, tomado en conjunto, es que
tanto la ciudad como el santuario han de ser reedificados y sin embargo, finalmente oprimidos por
una espantosa desolacion. Ademas, un Principe Mesianico ha de aparecer y ser cortado y el re-
sultado de todo es una "terminacion de la trasgresién y concluir el pecado y expiar la iniquidad y
para traer la justicia perpetua y sellar la vision y la profecia y ungir al Santo de los santos". Todo
esto concuerda notablemente con la venida y el reino de Jesucristo, la consumacion de la
economia del A. Testamento y la introduccién del Nuevo. Las setenta semanas es numero
simbdlico, concebido como partido en tres porciones de siete, sesenta y dos, y uno (7 + 62+ 1=
70) . El primer niUmero parece referirse al tiempo de reedificar la ciudad, el segundo al periodo
gue intervendria entre la restauracion de la ciudad y el aparecimiento del Mesias; y el tercero es
el dltimo séptuplo decisivo, en medio del cual se confirma un nuevo pacto con muchos, pero el
final del cual es la ruina de la ciudad y el santuario, con desolacion indecible. La labor de los
expositores por fijar la fecha exacta de "la salida de la palabra para restaurar y edificar a
Jerusalén" (v. 25) hasta ahora no ha podido alcanzar resultados dignos de confianza general. La
proclama de Ciro (Esdras 1:1-4), el decreto de Artaxerxes, dado a Esdras (7: 11-26) y el dado a
Nehemias (Nehemiah 2:5-8 ), todos suministran suficientemente la "palabra para restaurar y
edificar”, pero ninguna de ellas cumple la profecia tan sefialadamente como para fundar su
derecho a ser la Unica fecha significada por el angel. Poca probabilidad existe de llegar jamas a
una interpretacion satisfactoria mientras insistamos en hallar precision matematica en el uso de
cifras simbdlicas. Si ni los setenta nombres del registro de la familia de Jacob han de entenderse
con estricta exactitud, mucho menos los nimeros simbdélicos de estas setenta semanas.

La revelacion final contenida en Daniel 11:2 a 12:3, es una delineacion mas completa de la del
capitulo VIII, pero la liberacion del pueblo de Dios, en ese lugar,, incluye una resurreccion de
entre los muertos y una beatificacion celestial. De la manera como Isaias conectd la glorificacion
mesianica de Israel con la caida de Asiria, pasando por alto acontecimientos interpuestos como si
estuviesen ocultos entre dos montafias elevadas, hacia las cuales se volvia su vision-, asi Daniel
no se preocupa de que otras cosas seguirian a la caida del gran opresor, pero se le dice que de
en medio de indecible calamidad sera libertado su pueblo, "cada uno que sea hallado inscrito en
el libro". Con la venida y el reino del Hijo del hombre, al cual llegaban todas sus visiones, él ve
como en perspectiva todo lo que ese reino asegura para los santos del Altisimo.

De modo que el estudio comparativo de las cinco grandes profecias del libro de Daniel, revela una
armonia de objeto y de lineas generales, una consistencia externa y un concepto profundo del
reino y de la gloria de Dios. Estos hechos no sélo ilustran los métodos de los apocalipticos sino
gue también confirman el derecho de este libro a ocupar un lugar superior entre las revelaciones
biblicas.

*k%k
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Chapter 21

215 El Apocalipsis de Juan

CAPITULO XV EL APOCALIPSIS DE JUAN

Ninguna parte de la Biblia ha sido objeto de tanta controversia y tan variadas interpretaciones
como el Apocalipsis de Juan. Sin embargo, los principales sistemas de exposicién pueden
reducirse a tres, conocidos generalmente con las designaciones de Preterista, Continuo-historica,
y Futurista. Los preteristas sostienen que la mayor parte de la profecia de este libro se cumplié
con la caida de Jerusalén y de la Roma pagana. La escuela continuo-histérica halla la mayor
parte de estas profecias cumplidas en la historia del Imperio Romano y de la Europa moderna.
Los futuristas sostienen que el libro se refiere especialmente a acontecimientos que aln estan por
producirse y que deben cumplirse literalmente al final del mundo. Toda tentativa de discutir en
detalle estos sistemas y examinar sus numerosos métodos divergentes significaria escribir una
obra voluminosa. Nuestro plan es, sencillamente, buscar la posicion histérica del escritor y
rastrear el objeto y plan de su libro a la luz de los principios de hermenéutica ya presentados. Es-
pecialmente hemos de considerar la analogia de las escrituras apocalipticas y los principios
generales del simbolismo biblico.

El escritor dirige el libro de esta profecia a las iglesias de siete ciudades bien conocidas en el Asia
occidental y declara, explicitamente, en los primeros versiculos que su revelacion es acerca de
"cosas que deben suceder presto”. Al final, (22:12-20) el Alfa y Omega, quien en persona testifica
todas estas cosas y manifiestamente se propone dar énfasis a la idea de su inminencia, dice:

"He aqui, yo vengo presto”. "Ciertamente, vengo en breve". Ademas, se amonesta al profeta
diciéndole: "No selles las palabras de la profecia de este libro, porque el tiempo esta cerca"
(22:10). Por cierto que si las palabras tienen algun significado y los pensamientos alguna vez son
susceptibles de expresarse enfaticamente, en las expresiones citadas se nos dice que los
sucesos esperados eran inminentes, debian acontecer en un futuro cercano al tiempo en que se
escribio el libro. El significado de todas estas expresiones concuerda notablemente con la re-
petida declaracion de nuestro Sefior: "No pasara esta generacion sin que se cumplan todas estas
cosas". Pero cuando Juan escribio, las cosas esperadas se hallaban mucho mas préximas que
cuando el Sefor hablé en el Monte Olivar. A la manera de otros Apocalipsis, este libro es divisible
en dos partes principales que pueden designarse como (1) Revelacion de Cristo, el Cordero
(caps. I-XI) y (2) Revelacion de la Esposa, la Esposa del Cordero (caps. XlI-XXIl). Estas dos
partes, de acuerdo con el sistema de las visiones repetidas de Daniel, atraviesan el mismo campo
de vista y cada una termina con la caida de una gran ciudad y el establecimiento del reino de
Dios, pero cada una de estas dos partes, a su vez es divisible en secciones menores, la primera
en tres, la segunda en siete, en la forma siguiente:

I. Revelacion del Cordero 1. En las epistolas a la siete iglesias, I-1ll.

2. Por la apertura de los siete sellos, IV-VII.
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3. Por el sonido de las siete trompetas, VIII-XL ///. Revelacién de la Esposa 1. Vision de la mujer y
el dragon, XII.

2. Vision de las dos bestias, XIII.

3. Vision del Monte de Sién, XIV.

4. Vision de las siete plagas, XV, XVI.

5. Vision de la Babilonia mistica, XVII-XVIIL.

6. Vision de Manifestacion, Milenio y Juicio, XIX-XX.
7. Vision de la nueva Jerusalén, XXI-XXII.

Debe observarse que el Apocalipsis de Juan, en su arreglo artificial y sus toques finales, es la
mas perfecta de todas las profecias. Su trazado y la correlacién de sus varias partes manifiestan
gue sus imagenes fueron muy cuidadosamente escogidas; y, sin embargo, apenas hay en ella
una figura o simbolo que no esté tomada del A. Testamento. Especialmente se ha hecho uso de
los libros de Daniel, Ezequiel y Zacarias. Se destaca el niumero siete, -siete espiritus, siete
iglesias, siete sellos, siete trompetas, siete cabezas, siete 0jos, siete cuernos, siete plagas. Los
nameros tres, cuatro, diez y doce, también se emplean en forma significativa; y donde se usan tan
frecuentemente los numeros simbdlicos, debemos vacilar, al menos, antes de insistir en el
significado literal de ninglin niumero especial. En vista de lo dicho debemos, en la interpretacion
de este libro, referirnos constantemente a las profecias analogas del A. Testamento.

Inmediatamente después de la introduccion, la salutacion y la doxologia de los vs. 4-6, se anuncia
el gran tema del libro en su verdadero estilo hebraico, lleno de emocién: "jHe aqui que viene con
las nubes y todo ojo le vera y los que le traspasaron; y todos los linajes de la tierra se lamentaran
sobre él" (1:7). Notese muy particularmente que estas palabras han sido tomadas, subs-
tancialmente, del discurso de nuestro Sefior en Matthew 24:30. Las palabras "los que le
traspasaron” son de Zacarias 12:10 y, en esta conexion, deben considerarse no tanto con
referencia a los soldados que le enclavaron en la cruz y atravesaron su costado con la lanza, sino
con referencia a los judios a quienes Pedro acusoé de ese crimen (Acts 2:23; Acts 2:36; Acts 5:30)
y quienes habian clamado: "Su sangre sea sobre nosotros y sobre nuestros hijos" (Matthew
27:25). A éstos Jesus mismo les habia dicho: "Desde ahora habéis de ver al Hijo del hombre
sentado a la diestra de la potencia y que viene en las nubes del cielo". (Matthew 26:64).

Habiendo anunciado su gran tema, el escritor procede a dejar constancia escrita de su visién del
Alfa y la Omega, el primero y el Ultimo, -expresion tomada de Isaias 41:4; 44:6; 48:12. La
descripcién del Hijo del hombre aparece principalmente en el lenguaje con que Daniel describe al
Anciano de dias (Daniel 7:9) y el Hijo del hombre (10:5-6), pero también se apropia expresiones
de otros profetas (Isaias 11:4; 49:2; Ezeq. 1:26, 28; 43:2). Los siete candeleros nos recuerdan el
candelabro de oro de Zacarias, con sus siete lamparas (Zac. 4:2). El significado de los simbolos
es dado por el Sefior mismo y el conjunto forma una conmovedora introduccion a las siete
epistolas. Estas epistolas, aunque escritas en una forma muy regular y artificial, estan llenas de
alusiones individuales y demuestran que habia persecucién de los fieles y que se acercaba una
solemne crisis. Las varias caracteristicas de las siete iglesias pueden ser tipicas de fases
variantes de la vida y el caracter eclesiastico de épocas posteriores, pero no obstante eso, son
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descripciones claras de hechos que entonces existian. La mencién de los nicolaitas (2:6) el fiel
martir Antipas (2:13) y la perversa profetisa Jezabel (2:20) demuestra que las epistolas se ocupan
de personas y acontecimientos que eran de actualidad cuando aquellas se escribieron, aunque
los nombres usados probablemente son simbdlicos. Las amonestaciones, consejos y estimulos
dados a aquellas iglesias corresponden, en sustancia, con los dados por el Sefior a sus discipulos
en Mat. XXIV. Los amonest6 contra falsos profetas, les dijo que les sobrevendrian tribulaciones y
gue algunos sufririan muerte y que el amor de muchos se enfriaria, pero que quien perseverase
hasta el fin seria salvo. No hay que suponer que a esta distancia de tiempo podamos sentir la
fuerza de las alusiones personales de estas epistolas tan bien como las sentirian aquellos a
quienes fueron dirigidas originalmente.

La profecia de los siete sellos se abre con una hermosa vision del trono de Dios (cap. IV) y sus
simbolos son tomados de las correspondientes visiones de Isaias 6:1-4 y Ezekiel 1:4-28. Luego
aparece a la diestra de Aquél que esta sentado en el trono un libro con cierre sellado con siete
sellos (5:1). El Ledn de Juda, la Raiz de David, es el Unico que puede abrir ese libro y ese se
revela como "un Cordero, como inmolado, que tenia siete cuernos y siete 0jos". Su posicién era
"en medio del trono" (v. 6). Los ojos y cuernos, simbolos de la proteccién de sabiduria y potencia,
la apariencia de un cordero matado, expresiva de todo el misterio de la redencién y la posicion en
el trono (que en el capitulo 22:1, se llama "trono de Dios y del Cordero". (Comp. 3:21) sugerente
de autoridad celestial, -todo tiende a preconizar al Cristo como el gran Revelador de los misterios
divinos. Los cuatro primeros sellos corresponden, virtualmente, a los simbolos de Zacarias 6:2, 3
y representan dispensaciones de conquistas, derramamientos de sangre, hambre y grande
mortandad. Estos juicios en rapida sucesion y entremezclados, corresponden notablemente con
las predicciones de nuestro Sefior acerca de guerras y rumores de guerras, el caer a filo de
espada, las hambres, pestilencias, terrores, dias de venganza y horrores inauditos. Las paginas
de Josefo, descriptivas de los horrores sin paralelo que culminaron en la completa ruma de
Jerusalén, suministran amplio comentario a estos simbolos y a las palabras del Sefior.

El quinto sello es una escena de martirio, -la sangre de almas que claman desde abajo del altar,
donde habian sido muertas por amor a la Palabra de Dios (6:9-10). Esto corresponde con el
anuncio del Sefior de que sus adeptos habian de sufrir muerte (Matthew 24:9; Luc. 21:16). Las
vestiduras blancas y el consuelo dado a los martires responde a la promesa de Jesus de que en
paciencia poseerian sus almas (Luc. 21:19) y de que "cualquiera que perdiere la vida por causa
mia o del Evangelio, la salvard" (Marcos 8:35). Pero estas almas sélo esperan durante "un poco
de tiempo" (v. 11), de acuerdo con la declaracion de Jesus de que "toda la sangre de martires
derramada desde la época de Abel seria visitada con venganza sobre aquella generacién, aun
sobre Jerusalén, la asesina de profetas (Matthew 23:34-38). Y después, para mostrar cuan
prestamente viene la retribucion, como el "luego, después de la afliccion de aquellos dias" de
Matthew 24:29, se abre el sexto sello y éste exhibe los horrores del fin (vs. 12-17). No hay para
gue detenernos a mostrar de qué manera los simbolos de este sello corresponden con el lenguaje
de Jesus y otros profetas cuando describen el dia grande y terrible del Sefior. Pero debe notarse
gue antes de la realizacién de este juicio, los escogidos de Dios son sellados y aparecen dos
multitudes, los escogidos de las doce tribus (la iglesia Cristiano-judaica, -la circuncisién) y una
muchedumbre innumerable de todas las naciones y lenguas (la Iglesia Gentil, -la incircuncision)
gue habian lavado sus vestiduras en la sangre del Cordero (capitulo VID. Esta es la reproduccion
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apocaliptica de las palabras de Jesus: "Enviara sus angeles con gran voz de trompeta y juntaran
sus escogidos, de los cuatro vientos, de un cabo del cielo hasta el otro". (Matthew 24:31).

La apertura del sexto sello nos trajo a la orilla misma del abismo y pensariamos, naturalmente,
que el séptimo nos introduciria a la consumacion final, pero introduce la vision de las siete
trompetas que atraviesa una parte del mismo campo y terriblemente describe los signos,
prodigios y horrores indicados por los simbolos del sexto sello. Estos ayes de las trompetas
entendemos ser una representacion muy prolija de las espantosas vistas y grandes sefiales del
cielo de qué habl6 Jesus, la abominacién de la desolacion, Jerusalén rodeada de ejércitos,
"sefiales en el sol, la luna y las estrellas; y en la tierra angustia de gentes por la confusion del
sonido de la mar y de las ondas; secandose los hombres a causa del temor y expectacion de las
cosas que sobrevendran a la redondez de la tierra". (Luc 21:25-26). Por consiguiente, los ayes de
las cuatro primeras trompetas caen, respectivamente, sobre la tierra, el mar, los rios, las fuentes y
las luces del cielo; y sus imé&genes son tomadas del relato de las plagas de Egipto y de otras
partes del A. Testamento. Estas plagas no lo arruinan todo sino que, como los simbolos de
Ezequiel, (Ezekiel 5:2) cada una destruye un tercio.

Las ultimas tres trompetas son sefiales de peores ayes (8:1.3). Las atormentadoras langostas del
abismo, introducidas por la quinta trompeta, toman la forma de un ejército en movimiento, a la
manera de la descripcion de Joel (Joel 2:1-11) y se les permite atormentar a quienes no tienen el
sello de Dios sobre si. Pueden, apropiadamente, denotar los espiritus inmundos de los demonios,
a quienes se permitiera presentarse en esos tiempos de venganza y posesionarse de los
hombres y atormentar a los que se habian entregado a la practica de toda perversidad.
Describiendo la excesiva impiedad de los lideres judios, Josefo hace la siguiente observacion:
"Desde el principio del mundo, ninguna época engendrd una generacion mas fructifera que ésta,
en iniquidad”. "Supongo que si los romanos hubiesen demorado mas en venir contra estos villa-
nos la ciudad, o hubiese sido tragada por la tierra o sepultada bajo avenidas de aguas, o, Si no,
destruida por los rayos, como Sodoma; porque habia producido una generacién mas atea que
aquellos que sufrieron tales castigos, pues por su locura fue que todo el pueblo llegd a ser
destruido". (Guerras lib. V) ¢No se ofreceria algin hecho como éste a la mente del Sefior, cuando
hablé del espiritu inmundo que tomo otros siete peores que él y volvio y penetré en la casa de
donde habia sido arrojado? "Asi, -dijo él-, acontecera a esta generaciéon mala" (Matthew
12:43-45).

La sexta trompeta es la sefial para desatar los ejércitos "atados en el gran rio Eufrates" (9:14).
Todos los nombres propios de este libro parecen ser simbdlicos. Asi lo entendemos de Sodoma y
Egipto (11:8), Miguel (12: 7 ), Si6n (14:1), Armageddn (16:16 ), Babilonia (17:5) y la Nueva
Jerusalén (21:2). Seria contrario a todas estas analogias el entender el nombre Eufrates (en 9:14
y 16: 12) en sentido literal. En el cap. 17:1 se representa la Babilonia mistica como sentada sobre
muchas aguas y en el v. 15 se explica que estas aguas simbolizan pueblos, multitudes y naciones
y lenguas. ¢Qué cosa mas natural, entonces, explicando este simbolo, que entender lo de los
numerosisimos ejércitos que, a su debido tiempo, vinieron acompafados por su fama de proezas
y de terror, rodearon a la capital judia y estrecharon el sitio furiosamente hasta el terrible fin? El
ejército romano estaba compuesto por soldados de muchas naciones y encuadra perfectamente
con la abominacion de desolacién de que habl6 nuestro Sefior (Matthew 24:15 y Luc. 21:20).
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En este momento solemne de la revelacion y cuando, naturalmente, esperariamos que sonase la
séptima trompeta, hay una pausa y, hé aqui "otro angel fuerte desciende del cielo, cercado de
una nube y el arco celeste (arcoiris) sobre su cabeza; y su rostro era como el sol y sus pies como
columnas de fuego" (10:1). Los atributos de este angel y su correspondencia con la sublime
descripcién del Hijo del hombre, en el cap. 1:13-16, le sefialan como nadie menos que el Sefior
mismo, y su voz, semejante a la del ledn y las voces acompafiantes del los siete truenos, traen a
la mente las palabras proféticas de Pablo "el mismo Sefior, con aclamacion, con voz de arcangel
y con trompeta de Dios, descendera del cielo" (1 Tesal. 4:16). Este no es sino "el Hijo del hombre
viniendo en las nubes del cielo con poder y gran gloria”, como él mismo profetizé que aconteceria
en aquella generacion (Matthew 24:30-34). Su gloriosa aparicién parece como un preludio al
sonido de la ultima trompeta, pero la dilacion no tiene por objeto diferir la catastrofe sino para dar
una oportunidad de decir que con la voz del séptimo angel se consumiria el misterio de Dios (vs.
6-7). También el profeta toma un libro de manos del angel que le hablaba y lo come (vs. 8-11) a la
manera de Ezequiel (2: 9; 3: 3) y se le dice que tiene que profetizar a "muchos pueblos y gentes y
lenguas y reyes"; pues Juan sobrevivio a aquella terrible catastrofe y vivid mucho tiempo después
para hacer conocer el testimonio de Dios. Fue algo mas que una sugestién aquello de que este
discipulo quedase hasta la venida del Sefior (comp. Juan 21: 24) (¢,No cae en cierta confusién
nuestro autor al hacer de una visién apocaliptica, -que es esencialmente de caracter profético-, el
cumplimiento de otra profecia? ¢Acaso JesuUs profetizd, en Matthew 24:30-3, que s6lo Juan
habria de verle "viniendo en las nubes del cielo con poder y gran gloria"? ¢ Cémo pudo la profecia
citada, de Pablo a los tesalonicenses, cumplirse en una vision concedida a Juan? ¢Y de qué
consuelo podria ser para los enlutados tesalonicenses la promesa de una aparicion visionaria,
subjetiva, de Cristo a Juan? La referencia a Juan 21:22-24, es, también, algo rebuscada, pues
Juan mismo dice que Jesus no hizo tal promesa de que él quedaria hasta que el Sefior volviese.
Parece que aquellas palabras del Sefior no fueron mas que una simple censura a la impertinente
curiosidad de Pedro. El hecho de que un hombre Deuteronomy 1:1-46 a piedad y erudicién del Dr.
Terry, al tratar del Apocalipsis, se aparte tanto de la senda sencilla y directa de la interpretacion
prudente y espiritual, debe servirnos a todos como una amonestacion contra interpretaciones
dogmaticas del libro del Apocalipsis, tan maravilloso y, a la vez, tan confuso.-Arturo F. Wesley.)

La medicién del templo, el altar y los adoradores (11:1) y lo de hollar la ciudad durante cuarenta y
dos meses (tres afios y medio; tiempo, tiempos y la mitad de un tiempo), significa que la totalidad
sera entregada a la desolacion. Esto, nuevamente notemos, corresponde con las palabras de
nuestro Sefor: "Jerusalén sera hollada por los gentiles hasta que los tiempos de los gentiles sean
cumplidos". (Luc. 21:24). Juzgando por la analogia del lenguaje de Daniel. "los tiempos de los
gentiles" (Kairoi, comp. Luc. 21:24, con la Septuaginta y Theodotion de Daniel 7:25; Daniel 12:7)
son el "tiempo, tiempos y mitad de un tiempo", durante los cuales el sitio aniquilador habia de
continuar y la ciudad ser hollada afuera y adentro. Durante un periodo correspondiente profetizan
los dos testigos. Estos, quiza, sean mejor comprendidos como una descripcion’ simbolica de los
martires que perecieron por la persecucion judaica, imaginados aqui como dos testigos (comp.
Deuteronomy 17:6; Deuteronomy 19:15; Matthew 18:16; 2 Corinthians 13:1) garantizados por
tales sefiales como los que demostraron que Moisés y Elias eran verdaderos profetas, pero
pereciendo en la ciudad donde también su Sefior fue crucificado después de haber realizado
milagros "hoy y mafiana y pasado mafiana" y haber declarado no ser posible que un profeta
muriese afuera de Jerusalén (Luc. 13:33).
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Con esta revelacion, que forma un episodio entre la sexta trompeta y la séptima, estamos mas
plenamente preparados para sentir la tremenda significacion de la Gltima trompeta. En esa hora
interminable de la sexta trompeta, -pausa espantosa precediendo a la catastrofe final-, "hubo un
gran terremoto y cayo la décima parte de la ciudad". No seria dificil citar de las paginas de Josefo
un cumplimiento casi literal de estas palabras. Las imagenes aluden a la caida de Jericé sefialada
por trompetas. Enseguida y "presto” (11:14) suena la ultima trompeta y grandes voces en el cielo
dicen: "Los reinos del mundo han venido a ser de nuestro Sefior y de su Cristo y reinara para
siempre jamas" (v. 15). Termino el ciclo antiguo; ha comenzado el nuevo y las huestes celestiales
entonan un cantico triunfal. La sangre de las almas que clamaban desde abajo del altar ha sido
vengada (6:10) y aquellos profetas y santos reciben su galardén (11:18). Desaparece el antiguo
templo y el templo de Dios, que se halla en el cielo, se abre, viéndose dentro de él el arca del
pacto (v. 19), -jtanto tiempo perdida!- en adelante accesible a todos los lavados en la sangre del
Cordero.

La segunda parte del Apocalipsis (caps. XII-XXIl) no es una continuacion cronolégica de la
primera sino que recorre, nuevamente, el campo de ésta. Las dos partes se relacionan entre si,
algo asi como acontece con el ensuefio acerca de la gran imagen y la visién de las cuatro bestias,
en el libro de Daniel. Cubren el mismo campo de vision pero contemplan las cosas bajo distintos
aspectos. La parte primera exhibe la terrible venganza del Cordero sobre sus enemigos, como
contemplando todo con la idea de aquel rey descrito en Matthew 22:7. La parte segunda presenta
un vivido bosquejo de la Iglesia en lucha, pasando por su primera crisis y elevandose a la gloria al
través de la persecucion y del peligro. Las mismas grandes luchas y la misma espantosa
catastrofe aparecen en cada una de las dos partes, aunque bajo distintos simbolos.

Por la mujer, en el cap. 12:1, entendemos la iglesia apostélica; el hijo varon (v.5) representa a sus
hijos, los adherentes. y fieles adeptos del Evangelio. Las imagenes se han tomado de Isaias
66:7-8. Estos son los hijos de "la Jerusalén de arriba", a la cual Pablo titula "madre de todos
nosotros" (Gal. 4:26). La declaracion de que este nifio habia de regir a las naciones con vara de
hierro y ser arrebatado al trono de Dios, ha inducido a muchos a suponer que representa a Cristo,
pero el lenguaje de la promesa a la iglesia de Tiatira (Apoc. 2:27) y la vision de los martires que
viven y reinan con Cristo mil afios (20:4-6) demuestran que los fieles martires de Cristo, cuya
sangre fue la semilla de lo. Iglesia, estan asociados a él en la autoridad y administracion de su
gobierno mesianico. El dragén es la antigua Serpiente, ---el Diablo-, y lo de estar listo para
devorar al nifio tan pronto como naciese es una imagen tomada de la conducta de Faradn para
con los varoncitos de Israel (Exodus 1:16). Miguel y sus angeles no son mas que nombres
simbdlicos de Cristo y sus apoéstoles. La guerra en el cielo tenia lugar en el mismo elemento en
gue apareci6 la mujer y el acto de arrojar fuera los demonios, ejecutado por Cristo y sus apésto-
les, fue la realidad hacia la cual estos simbolos sefialaban (comp. Luc. 10:18; Juan 12:31) . Los
conflictos espirituales del cristiano son de analogo caracter. (comp. Efes. 6:12). La huida de la
mujer al desierto fue el esparcimiento de la Iglesia a causa de las amargas persecuciones (comp.
Acts 8:1) pero especialmente aquella huida de Judea que el Sefior habia autorizado cuando sus
discipulos viesen las sefales del fin (Matthew 24:16; Luc. 21:21).

Derribado de los lugares celestiales, el dragon se par6 sobre la arena del mar y luego revelose en
una fiera la cual se ve subir del mar (13:1) y que combinan en si los aspectos de leopardo, de oso
y de ledn, las primeras tres bestias de la visién de Daniel (Daniel 7:4-6) y el poder que da el
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dragon, le comunica toda la malignidad, blasfemia y violencia perseguidora que caracterizé a la
cuarta bestia de Daniel, a la aparicién del cuernito. Entendemos que esta bestia es el Imperio
Romano, especialmente como representado por Nerdn, bajo el cual comenzé la guerra judia y por
quien la simiente de la mujer, los santos (comp. 12:17 y 13:7) fueron terriblemente perseguidos. El
fue la encarnacion misma de la maldad, notable revelacion del anticristo, y corresponde en todo
aspecto esencial con el hombre de pecado, el hijo de perdicion, de quien Pablo escribié a los
tesalonicenses (2 Tes. 2: 3-10) . Al mismo tiempo se ve otra bestia que sube de la tierra (13:11)
teniendo dos cuernos como los de cordero, pero no es mas que el satélite, el "otro yo", y
representante de la primera bestia y ejerce su autoridad. Esta segunda bestia es un simbolo
apropiado del gobierno romano en manos de procuradores y si buscamos el significado de los dos
cuernos podemos descubrirlo en los dos procuradores especialmente distinguidos por su tirania y
opresion, Albinus v Gessius Florus. Es cosa bien sabida que a los cristianos de este periodo se
les exigié adorar la imagen del emperador, bajo pena de muerte; y los procuradores eran los
agentes del emperador para poner en vigencia estas medidas. Asi, a la segunda bestia, muy
apropiadamente se le llama "el falso profeta" (16:13; 19:20) porque su gran tarea consistia en
pervertir los hombres a una idolatria blasfema. El nUmero mistico de la bestia (13:18) estaria,
entonces representado tanto por el griego lateinos, como por el hebreo Kaiser Neron, letras de
valor numérico, en cada caso, del 666) pues la bestia era, a la vez, el reino latino y su
representante y cabeza César Neron.

La visiobn del Monte de Sién, en el cap. XIV, es un glorioso contraste a las precedentes
revelaciones del anticristo. Presenta el lado celestial de este periodo de persecucion y pruebay lo
exhibe en siete formas: (1) Primeramente se ve al Cordero en el Monte de Sion (la Sion celestial)
y con él estan los millares de su redimido Israel, en gran gloria (vs. 1-5) . Estos no son otros que
la simiente de la mujer que han sido arrebatados al trono de Dios (12:5) pero a quienes se ve
ahora desde otro punto de vista. (2) Luego sigue la vision del angel volador, llevando la buena
nueva eterna a toda nacién (vs. 6 y 7) . Esto se realiza a despecho del dragén y sus agentes. En
tanto que el dragdn, manejando las fuerzas del Imperio, trata de aniquilar la Iglesia de Dios, los
verdaderos hijos de la Jerusalén celestial son arrebatados a estar con Cristo en gloria, pero el
Evangelio es aun predicado en todo el mundo, acompafado por amonestaciones y promesas. Asi
los santos triunfan "a causa de la sangre del Cordero y a causa de su testimonio de ellos” (12:11)
. (3) Entonces un angel, como por anticipacion, anuncia la caida de Babilonia la grande (1 4: 8) y
es seguido (4.) por otro que amonesta a los hombres contra el culto a la bestia y a su imagen (vs.
9-12). (5) Después, una voz del cielo declara bienaventurados a los que mueren en el Sefior, de
aqui en adelante, (v. 13), corno si desde esa época tan llena de notables acontecimientos, los
muertos en Cristo entrasen inmediatamente a un reposo que los muertos del ciclo anterior no
pudieron conocer. (6) La sexta escena es la del Hijo del hombre, representado como llevando una
corona de oro, teniendo en la mano una hoz afilada y acompafnado por un éngel (vs. 14-16), y con
ellos pronto aparece otro angel con una hoz afilada y la tierra fue segada y el lagar pisado; fuera
de la ciudad derramé rios de sangre que parecian inundar toda la tierra. Esto no es mas que otra
representacion de la misma gran catastrofe contemplada desde otro punto de vista.

La vision de la siete "copas" (en griego: fialas, tazas, bols) llenas de la ira de Dios, a las que
también se llama las siete Ultimas plagas (caps. XV-XVI) no es mas que otra simbolizacion de los
siete ayes de las trompetas, de los capitulos VIII-XI, con las cuales minuciosamente
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corresponden. La vision duplicada de estos juicios (un juicio de séptuple furia, com. Daniel 3:19)
es analoga a otras repeticiones del mismo asunto bajo diferentes imagenes. Esta doble visién de
ira, como el doble ensuefio de Faradn, sirvié para mostrar que éstas eran cosas resueltas por el
Altisimo y que pronto habian de acontecer (Gén. 41:32).

La vision de Babilonia la grande (caps. XVII-XVIII) es un elaborado cuadro apocaliptico de la
iglesia apodstata del antiguo pacto. La entonces existente Jerusalén, en servidumbre con sus hijos
(Gal. 4:25) esta representada como una ramera y el lenguaje e imagenes, en gran parte, estan
tomados de la alegoria de Ezequiel, de la misma cuidad (Ez. XVI; comp. XXIV. Comp. Isaias 1:
21). Es contra esa asesina de profetas que Jesus pronuncio las terribles palabras de Matthew
23:34-36. Desde el principio del Imperio Romano Jerusalén buscé y sostuvo una complicidad
pagana con los césares, de modo que, politicamente, el Imperio se hizo su sostén, del cual
dependia. Habia constante lucha entre gobernantes ambiciosos por obtener el asi llamado "reino
de Judea". Jerusalén era su principal ciudad y, por lo tanto, es correcto el decir de ella "que tiene
reino sobre los reyes (no de la tierra y no sobre emperadores y monarcas del mundo, sino) del
pais" (17:18). Es la misma tierra (ge) las tribus de la cual se lamentan por la venida del Hijo del
hombre (1: 7) . (Comp. Salmo 2:2; Acts 4:27. Josefo. Guerras lib. 114 3: 5) . Por consiguiente,
consideramos que la Babilonia mistica es idéntica con la gran ciudad a la cual en el cap. 11:8, se
llama "Sodoma y Egipto, donde también nuestro Sefior fue crucificado".

La explicacion del misterio de la mujer y la bestia, dada en el cap. 17:7-18, ha llenado de
perplejidad a todos los intérpretes. Se nota que es una explicacion compuesta y, evidentemente,
se aplica en parte a la mujer y en parte a la bestia que la transporta. Para su solucion el misterio
exige "mente que tiene sabiduria” (v. 9) y puede haber tenido para Juan y sus contemporaneos un
significado y fuerza que nosotros, a tanta distancia en el tiempo, no podemos sentir tan
facilmente. "La bestia que fue y no es, y ha de subir del abismo e ir a perdiciéon" (v.8) es tina
expresion de cautelosa reserva, muy semejante a la expresion reservada de Pablo acerca del
hombre de pecado (2 Tes. 2: 5-7) . A la bestia con siete cabezas y diez cuernos generalmente se
le identifica con la fiera del mar (13:1) y puede entendérsele por Roma y sus principes aliados y
tributarios que tomaron parte en la guerra contra Judea y Jerusalén. La gran ciudad ramera, el
santo templo de la cual si habia transformado en mercado y cueva de ladrones (Matthew 21:23;
Juan 2:15), fue sostenida durante cien afios por Roma vy, al fin, aborrecida y destruida por los
mismos reyes con quienes habia mantenido su trafico pagano. La relacion de Jerusalén para con
Roma y sus principes tributarios se manifestd claramente en las palabras con que el pueblo
intimidé a Pilato contra Cristo, diciendo: "Si a éste sueltas, no eres amigo del césarl... iNo
tenemos mas rey que el césar!" (Juan 19:12-1 5).

Pero en tanto que asi se bosquejan las relaciones entre Jerusalén y Roma, la bestia "que fue y no
es y vendrd" ( parestai, "estara presente”, v. 8), puede simbolizar un misterio mas profundo. No es
ello una combinacién del ledn, el leopardo y el oso, ni "sube del mar", como la bestia del cap.
13:1, sino que es "una bestia vestida de escarlata" y "sube del abismo". ¢ No podria, entonces,
con mas propiedad, considerarsela como una manifestacion especial del "gran dragdn bermejo"?
(12:3) Las siete cabezas y diez cuernos del dragon indican asientos de poder y agentes
principescos o de la realeza, por medio de los cuales el real "angel del abismo" (9:11) realiza sus
satanicos propositos. No hemos pues menester de mirar a las siete colinas de Roma, o a diez
reyes especiales, para la solucién del misterio de la bestia vestida de escarlata. El lenguaje del
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angel intérprete, aun cuando ostenta explicar el misterio es, manifiestamente, enigmatico. Asi
corno en el cap. 13:18, se pide a quien tenga entendimiento, que "cuente el nUmero de la bestia",
aqui la clave del misterio de las siete cabezas y diez cuernos constituye, en si misma, un misterio!
"Las siete cabezas son siete montes, sobre los cuales se asienta la mujer" (v. 9). Esto puede,
realmente, referirse literalmente a siete montafias, ora de Jerusalén, ora de Roma, pues ambas
ciudades cubrian siete alturas, pero puede, con igual probabilidad, referirse, enigmaticamente, a
multiples apoyos o alianzas politicas, considerados como otros tantos asientos de poder o reinos
consolidados, a los que se llama siete, a causa de arreglos pactados. Las palabras que- siguen
debieran traducirse: "Y siete reyes hay", no necesariamente como se acostumbra traducirlas "son
siete reyes", es decir, que las montafias representan siete reyes. No nos ha satisfecho ninguna
solucién que hayamos visto del enigma de estos siete reyes; y no osaremos afiadir una mas a la
legiéon de pretendidas soluciones existentes. Pero si nos aventuramos a sugerir que por la bestia
"que fue y no es y ha de venir", puede entenderse, primariamente, a Satanas mismo, bajo sus
distintas y sucesivas manifestaciones en la persona de duros perseguidores de la Iglesia. Fue por
la bestia del abismo que fueron muertos los dos testigos (11:7; comp. 20:7). Arrojada por la
muerte de un perseguidor imperial, se va al abismo (comp. Luc. 8: 31) y, enseguida, resurge de él
y se apropia de las blasfemias, fuerzas y diademas del Imperio para guerrear contra el Cordero y
sus fieles adeptos. Como el Elias que habia de venir antes del dia grande y notable de Jehova
(Malachi 4:5), aparecié en la persona de Juan el Bautista (Matthew 11:14) y fue llamado asi
porque representaba el espiritu y poder de Elias (Luc. 1:17), asi la bestia "que era y no es, es
también el octavo, y es de los siete (del mismo espiritu y poder) y va a perdicién” (v. 11). No es
imposible que el rumor muy extendido de que Nerén habia de aparecer de nuevo, surgiese de un
mal entendimiento de este enigma, en la misma forma en que algunos intérpretes modernos aun
insisten (véase Alford, sobre Matthew 11:14.) que el Elias real, aiin ha de venir literalmente. Los
primitivos milenarios (kiliastés), como sus modernos adeptos, insistian frecuentemente en la in-
terpretacion literal aun de los enigmas.

La caida de Babilonia la grande se halla descrita en vivos colores en los caps. 18:1 a 19:10 y el
lenguaje e imagenes son tomados, casi por entero, de los cuadros proféticos del A. Testamento
acera de la caida de la antigua Babilonia y Tiro. La visién es cuadruple: (1) Primeramente, un
angel proclama la terrible ruina (18:1-3) . Repite las palabras ya empleadas en el cap. 14:8 pero
gue fueron usadas, antiguamente, por Isaias (21:9) y Jeremias (51:8) al predecir la ruina de la
capital caldea. (2) Luego oyose otra voz celestial semejante a las palabras de Jesus en Matthew
24:16 y como la palabra profética que largo tiempo antes habia llamado al pueblo escogido a "huir
de en medio de Babilonia y librar cada uno su alma" (Jeremiah 51:6; comp. 50:8; Isaias 48:20;
Zac. 2:6-7) y esta llamada va seguida de una dolorosa endecha por la suerte de la gran ciudad
(18:4-20) . Este oraculo de destruccién debe compararse atentamente con el de Isaias y Jeremias
sobre la antigua Babilonia ( Isaias 13:19-22; Jer. Ly LI) y con la de Ezequiel acerca de la caida de
Tiro (Ez. XXVI-XXVIII). (3) La violencia de la catastrofe esta ilustrada, ademas, por el simbolo de
un angel poderoso arrojando una enorme piedra al mar y la consecuente cesacion de toda su
anterior actividad y ruido (18: 21-24). (4) Después de estas cosas se oye en los cielos un himno
de victoria, -notable contraste con la voz de los arpistas y cantores de la caida Babilonia, y se
advierte a todos los siervos de Dios que se preparen para la cena de las bodas del Cordero. A la
caida de la gran Babilonia sigue una séptuple vision de la venida y reino de Cristo (caps. 19:11 a
21:8) . Asi como Mateo 2:29, "inmediatamente después de la tribulaciéon de aquellos dias"
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aparece en el cielo la sefial del 1-iijjo del hombre, asi, también, inmediatamente después de los
horrores de la ciudad llena de dolores, el vidente de Patmos contempla el cielo abierto y al Rey de
reyes y Sefior de sefiores que viene a juzgar las naciones y vengar a sus escogidos. Este gran
cuadro apocaliptico contiene: (1) La manifestacion (parousia) del Hijo del hombre en su gloria
(19:11-1(i) . (2) La destruccion de la bestia y del falso profeta con todas sus fuerzas de impiedad
(vs. 17-21). Esta derrota esté delineada en notable armonia con la del inicuo, en 2 Tesal. 2:8, "al
cual el Sefior matara con el espiritu de su boca y destruira con el resplandor de su venida"; y los
agentes bestiales de Satanas, como los de las visiones de Daniel (Daniel 7:11) son entregados a
las llamas. (3) A la destruccion de estas bestias, a las cuales el dragén dio su poder y autoridad
(cap. 13:2, 11, 12), sigue, muy apropiadamente, el encadenamiento y prisién del antiguo dragén
mismo (20: 1-3) . Los simbolos empleados para presentar todos estos triunfos, seguramente, no
hay que entenderlos literalmente como de una guerra realizada con armas carnales (comp. 2
Corinthians 10:4; Efes. 6:11-17) si no que expresan vividamente hechos solemnes asociados
para siempre con la consumacion de aquella época, -y crisis de épocas-, cuando cayo6 el
Judaismo y el Cristianismo surgié al mundo. Desde aquel entonces no puede presentarse ningln
caso de posesion demoniaca bien comprobado.

Con ese encierro ele Satanas comienza el milenio, un periodo largo e indefinido, como el nimero
simbdlico lo manifiesta, pero periodo de gran extension par la difusion y triunfo del Evangelio (vs.
4-6). "La primera resurreccion" tiene lugar al principio de este periodo y se hace especialmente
notable como una resurreccion de martires; bendicion de la cual parece que no todos los muertos
parecen haber sido "considerados dignos" (kataziodentes, Luc. 20:35 ), pero que Pablo anhelaba
alcanzar (Fil. 3:11). Porque esta escrito: "Bienaventurado y santo el que tiene parte en la primera
resurreccion; la segunda muerte no tiene potestad en éstos" pues de los tales Cristo dijo: "no
pueden, ya, morir mas" (Luc. 20: 36). Ademas, se sientan en tronos y se colocan en sus manos
los juicios (comp. Daniel 7:22; Matthew 19:28; Luc. 22: 28-30; 1 Corinthians 6:2) y son
constituidos en sacerdotes de Dios y de Cristo y reinan con él mil afios". Sin embargo, el lenguaje
del versiculo 4, indica que otros, ademas de los martires, pueden ocupar tronos y ejercer juicios,
juntamente con Cristo (comp. 2:26-27; 3:21). (Nota del Traductor.-El no decirnos el Dr. Terry
cuando tuvo lugar "la primera resurreccion” es prueba de que lo ignora, y esto, a su vez, es
prueba de que no ha acontecido! Con todo respeto a su piedad y admirando su notable erudicion,
el traductor hace suya la nota del Editor. Sr, wesley, que aparece un poco mas atras. A1 mismo
tiempo, confiesa que -sin dogmatizar acerca de detalles que no entiende-, pertenece al nimero
de los que estan esperando la segunda venida personal del Sefior Jesucristo).

De otras cosas que puedan ocurrir durante el milenio, aqui no se nos dice una sola palabra; sin
embargo, sobre este breve pasaje se ha edificado toda clase de fantasias. Los milenarios
suponen que el milenio tiene que ser un reinado visible de Cristo y sus santos en la tierra, y a este
reinado asocian un concepto literalisimo de otras profecias. Las siguientes palabras de Justillo
Martir constituyen una de las primeras expresiones de esta especie. Dice él: "Yo y otros, que
somos cristianos de recto pensar, estamos persuadidos de que habra una resurreccion de los
muertos, y mil afios en Jerusalén, la cual, entonces, sera edificada, adornada y agrandada, como
lo declaran los profetas Ezequiel, Isaias y otros... Y, ademas, hubo con nosotros cierto hombre,
cuyo nombre era Juan, uno de los apostoles de Cristo, quien profetizd, por una revelacion que se
le hizo, que los que creyeran en nuestro Cristo, habitarian mil afios en Jerusalén; y que después
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de eso la resurreccion general, en fin la eterna, y el juicio de todos los hombres, tendrian,
asimismo, lugar" (Dial. con Triphon, LXXX, LXXXI). Habiendo adquirido importancia desde
temprano esta idea ebionita, ha infectado la interpretacién apocaliptica con una levadura
perturbadora hasta el dia de hoy; y hay poca esperanza de mejor exégesis mientras no hagamos
a un lado toda idea dogmatica e intrépidamente aceptamos lo que dicen las Escrituras.

La antigua idea milenaria de una restauracion de todo Israel a Jerusalén y de Cristo y sus santos
glorificados sentados, literalmente, en tronos y reinando sobre la tierra, en gloria material y visible,
no tienen fundamento en las Escrituras. Nada se dice aqui de Jerusalén de judios o de gentiles.
Un numero indefinido de personas se sienta en tronos y recibe juicio; entre ellos, los que habian
sido ejecutados por dar testimonio a Cristo, ocupan sitios mas conspicuos y asi reciben la
recompensa prometida en el cap. 6:9-11. Estos ahora viven y reinan con Cristo, no en la tierra,
sino donde se halla el trono de su reino, es decir, en los cielos. Esto concuerda con las palabras
de Pablo, en 2 Timothy 2:11 : "Si somos muertos con €l, (es decir, por medio del martirio; comp.
Filip. 3:10) también viviremos con él; si soportamos, también reinaremos con él". Una resurreccion
de martires, que tiene lugar al principio de la era del milenio, parece ser el significado mas natural
y evidente de Apoc. 204-6 y nada se gana con introducir otro significado a esas palabras. Dice
Stuart: "No veo coémo, sobre la base de la exégesis, evitar correctamente la conclusién de que
Juan ha ensefiado, en el pasaje que nos ocupa, que habrd una resurreccion de los santos
martirizados al comienzo del periodo en que Satanas habra sido encerrado en el calabozo del
gran abismo".

(5) Al final del periodo milenario hay un desatamiento de Satanas, un levantamiento de fuerzas
hostiles, simbolizadas por Gog y Magog (comp. Ezequiel, cap. 3839) y una catastrofe terrible
dando por resultado la derrota final y perpetua del Diablo, -la culminacion de la profecia del Gén.
3:15. El vidente pasa con rapidez por encima de este Ultimo conflicto el que pertenece a un futuro
lejano, y no se nos hace conocer detalles (vs. 7-10). (6) Luego se describe el Gltimo gran juicio
(vs. 11-15) que puede considerarse como la culminacién y remate de ese continuo juicio
(representado en Matthew 25:31-46) que comenzé con la "parousia” y continla hasta que el Hijo
del hombre entregue el reino al Padre (1 Corinthians 15:24). (7) El dltimo cuadro de esta
maravillosa serie apocaliptica es ,el de los nuevos cielos y nueva tierra y el descenso de la
Jerusalén celestial (21:1-8) . Corresponde con Matthew 25:34, donde el rey dice a los que estan a
su diestra: "Venid, benditos de mi Padre, heredad el reino preparado para vosotros desde la
fundacion del mundo”. Como alli, la gloria de los justos se coloca en notable contraste con la
maldicion y el fin de los impios y se dice finalmente: "Ir4n éstos al castigo eterno" (Matthew 25:46
), asi, aqui, después de bosquejar la gloria de los redimidos, se afiade, como resultado de un
juicio eterno: "Mas a los temores e incrédulos, a los abominables y homicidas, a los fornicarios y
hechiceros- y a los idolatras y a todos los mentirosos, su parte seré en el lago ardiendo con fuego
y azufre, (comp. "el fuego eterno, preparado para el Diablo y sus angeles", Matthew 25:41) que es
la muerte segunda”.

Notese la manera como esta séptuple vision apocaliptica (cap. 19:11 a 21:8) cubre todo el campo
de la "escatologia" (x) Biblica. (x) No hallamos esta palabra en castellano. Viene del griego
eschalos, "lejos" y logos "discurso’, y significa la doctrina de las cosas finales, la muerte, el juicio y
acontecimientos relacionados con estas cosas.--El Traductor).
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Se bosqueja rapidamente el conjunto, pues los detalles hubiesen sobrepasado el objeto de "la
profecia de este libro" (22:10), que era la de hacer conocer las cosas "que deben suceder presto”
(1: 1-3). Pero a semejanza de la ultima seccion del discurso de nuestro Sefior (Matthew
25:31-46), que introduce cosas que trascienden mucho mas alla de los limites de tiempo de esa
profecia, pero que habian de comenzar "cuando el Hijo del hombre viniera en su gloria”, asi esta
séptuple visibn comienza con la "parousia” (19:11) y bosqueja en breves lineas los grandiosos
triunfos y eternos resultados del reinado del Mesias.

So6lo nos falta notar un gran cuadro apocaliptico mas, -la vision de la Nueva Jerusalén. Como en
el cap. 16: 19, -bajo la séptima y ultima plaga-, se bosquejé brevemente la caida de la gran
Babilonia (la antigua Jerusalén) y luego, en los capitulos 17 a 19:10, se afiadi6 otra descripcion
aun mas detallada de esa "madre de rameras y de las abominaciones de la tierra", repasando,
nuevamente, muchas de las mismas cosas, asi también aqui, -habiendo dado, bajo la Ultima serie
de visiones una breve pero vivida descripcion de la Jerusalén celestial (21: 1-8)-, el escritor
apocaliptico, siguiendo su artistico estilo y habito de repeticion, nos cuenta cdmo uno de los
mismos siete angeles (comp. 17:1-4 y 21:9-11) le condujo a una montafia elevada dandole una
visibn mas completa de la Esposa, mujer del Cordero. Esta mujer del Cordero no es otra que la
mujer del cap. 12:1, pero aqui se la revela en una etapa posterior de su historia, después que el
dragon ha sido encerrado en el abismo. Después que la tierra ha sido librada del dragén, la bestia
y el falso profeta, la simiente de la mujer que huyd al desierto, la simiente arrebatada al trono de
Dios, se la ve concebida como "descendiendo del cielo, de Dios", y todas las cosas son hechas
nuevas. El lenguaje y los simbolos usadas se toman, especialmente, de Isaias 45:17 al 46:24 y
los Ultimos capitulos de Ezequiel. El gran pensamiento es: Babilonia, la sanguinaria ramera, ha
caido y aparece la Nueva Jerusalén, la esposa.

Si permitimos al autor de la Epistola a los Hebreos guiarnos a un entendimiento correcto de la
Nueva Jerusalén observaremos que la comunién y el compaferismo de los santos del Nuevo
Testamento se consideran como el comienzo del cielo en la tierra. Es sumamente probable que
esta epistola haya sido escrita después del Apocalipsis y en el siguiente pasaje se nos hace
aparente una directa alusion a él: "Os habéis llegado (proseleludate, ya habéis venido) al monte
de Si6n y a la ciudad del Dios vivo, Jerusalén la celestial". El creyente cristiano, una vez que su
vida se ha escondido con Cristo en Dios ya ha ingresado a una comunion y a un compafierismo
gue nunca cesa. Su nombre esta registrado en el cielo. Mora en Dios y Dios mora en él; y toda
glorificacion subsiguiente, en el tiempo y en la eternidad no es mas que una continua y creciente
realizacion de la bienaventuranza de la Iglesia y reino de Dios.

En la vision de la Nueva Jerusalén tenemos la Ultima revelacion neotestamentaria de la
bienaventuranza y gloria espirituales y celestiales de las que el tabernaculo mosaico fue un
simbolo material "el tabernaculo (en hebreo la habitaciéz) del testimonio" (Exodus 38:21) y sus
varios utensilios y servicios eran "figuras de las cosas celestiales” (Hebrews 9:23) y Cristo ha
entrado en los lugares santos "por el mas amplio y mas perfecto tabernaculo" (Hebrews 9:11),
haciendo posible de esa manera para todos. los creyentes el "entrar con libertad en el santuario”
(Hebrews 10:19). Esta entrada a los lugares santos y estos compafierismos se realizan
Unicamente cuando "nos llegamos con corazon verdadero, en plena certidumbre de fe,
purificados los corazones de mala conciencia y lavados los cuerpos con agua limpia" (Hebrews
10:22) y este acceso espiritual nos es posible ahora. De acuerdo con esto, el Alfa y Omega nos
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dice: "Bienaventurados los que lavan sus vestidos, para que tengan autoridad sobre el arbol de la
vida y puedan entrar por las puertas en la ciudad" (Apoc. 22:14). Esta ciudad esta representada
en la forma de un cubo perfecto (Apoc. 21:16) y, por consiguiente, puede considerarsele como el
"lugar santisimo" celestial, a cuya entrada podemos ahora allegarnos. Todo esto concuerda con la
voz del trono que decia: "Hé aqui el tabernaculo (morada) de Dios con los hombres; y morara con
ellos; y ellos seran su pueblo y Dios mismo sera con ellos" (Apoc. 21: 3). En esto discernimos el
verdadero antitipo del antiguo tabernaculo y templo y de aqui que esa santa ciudad no admita
templo ni luz de sol ni de luna, porque el Sefor Dios, el Todopoderoso, y el Cordero son su luz y
su templa ( Apoc. 21: 22-23 ) . Ademas, no aparecen querubines dentro de este lugar santisimo
porque estos antiguos simbolos de la humanidad redimida son ahora suplantados por la
muchedumbre innumerable de la raza de Adan, -de sobre la cual se ha quitado la maldicion
Uatadema, Apoc. 22:.3)-, la que toma, alrededor del trono de Dios y del Cordero, el lugar de
aquellos, actuan alli como sus siervos, contemplan su faz y tienen su nombre en sus frentes (
Apoc. 22: 3-4).

La Nueva Jerusalén, pues, es la descripcion apocaliptica de la Iglesia del Nuevo Testamento y
Reino de Dios. Su simbolismo exhibe la naturaleza celestial de la comuniéon y comparferismo de
Dios y su pueblo, a las que se ingresa, aqui por media de la fe pero que se abre a indecible
plenitud de gloria por los siglos de los siglos.

Hay lugar para diferencia de opiniones en la interpretacion de pasajes particulares y simbolos en
todas las Escrituras apocalipticas, pero la atencion que se preste a sus armonias generales y a un
estudio cuidadoso del objeto y bosquejo de cada profecia como un conjunto, nos sera de gran
auxilio para salvarnos de la desesperada confusion y contradiccion en que han caido muchos por
haber descuidado este método.

Del precedente estudio de apocalipticos biblicos podemos legitimamente, deducir las siguientes
conclusiones:

1. Es de la mayor importancia el estudiar esta clase de profecias como un conjunto y que se las
vea constituir una serie bien contestada e interdependiente de revelaciones divinas corriendo al
través de toda la Escritura.

2. En los apocalipticos, los elementos de forma no son de naturaleza tal que admitan
interpretacion literal de todo el lenguaje empleado. En gran parte las varias revelaciones se
presentan en el lenguaje prolijo de la metafora y del simbolismo. La tarea del intérprete fiel con-
siste en apoderarse del gran pensamiento esencial y distinguirlo de la mera ornamentacion de
gue pueda hallarse revestido. Se puede consentir en perder algunas partes incidentales y
reconocer francamente la incapacidad de determinar el significado exacto de algun pasaje, tal,
por ej., como el de "la primera resurreccion”, con tal de que, realmente comprenda el objeto, plan
y significado de la profecia tomada en su conjunto.

3. No es posible dar demasiado énfasis al habito de las repeticiones, tan conspicuo en todos los
grandes Apocalipsis de la Biblia. A nuestro juicio la falla de la mayor parte de las interpretaciones
corrientes acerca del Apocalipsis de Juan, en notar que su segunda mitad (caps. XIIXXIl), es, en
gran parte, una repeticion de la primera (I-XI) bajo otros simbolos y considerando las cosas desde
otros puntos de vista, ha sido un obstaculo fatal a la interpretacion verdadera de este
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maravillosisimo libro.
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Chapter 22

216 NingAmn doble sentido en la ProfecAma

CAPITULO XVI NINGUN DOBLE SENTIDO EN LA PROFECIA

Los principios hermenéuticos que hemos presentado, necesariamente excluyen la doctrina de que
las profecias de las Escrituras contienen un sentido doble u oculto. Algunos han sostenido que
como estos oraculos son celestiales y divinos deberiamos esperar hallar en ellos multiples
significados; que necesariamente deben diferir de otros libros. De aqui ha surgido no sélo la
doctrina de un doble sentido sino las de un triple y cuadruple sentidos; y los rabinos llegaron hasta
el punto de decir que hay "montafias de significado en cada palabra de las Escrituras". Facilmente
concedemos que las Escrituras son susceptibles de mdultiples aplicaciones practicas; de no ser
asi, no serian tan utiles para adoctrinar, para corregir e instruir en justicia (2 Timothy 3:16) . Pero
en el instante que admitimos el principio de que ciertas partes de la Biblia contengan un sentido
oculto o doble, introducimos en el santo libro un elemento de incertidumbre y trastornamos toda
posibilidad de interpretacion cientifica. Dice el doctor Owen: "Si la Biblia tiene mas de un
significado, no tiene significado alguno". Ryle dice: "Sostengo que las palabras de la Biblia se han
dado con la intencién de que tengan un sentido definido y que nuestro objeto principal debe ser el
descubrir ese sentido y luego, adherirnos rigidamente a él... Decir que las palabras tienen cierto
significado meramente porque son susceptibles de ser estrujadas para hacérselo tener, es una
manera deshonesta y peligrosa de manejar las Escrituras". Stuart se expresa asi: "Este plan de
interpretacion abandona y hace a un lado las leyes comunes que rigen al lenguaje. Exceptuando
la Biblia, a estas personas les es imposible hallar doble sentido en ningun libro, tratado, epistola,
discurso o narracién, jamas escritos, publicados o dirigidos por hombre alguno a sus semejantes
(a menos que lo hiciera como una diversién con la intencién de engafiar). Existen, si, en todos los
idiomas, charadas, enigmas, acertijos, frases de doble sentido, etc.; también han abundado los
oraculos paganos, susceptibles de dos interpretaciones; pero ni aun entre éstos jamas ha habido
el designio de que hubiese, en realidad, mas de un sentido. De la ambigliedad de lenguaje puede
echarse mano, -y se la ha echado,- adrede, con objeto de mistificar al lector u oyente, o con el fin
de ocultar la ignorancia del agorero, o para conservar su crédito en medio de posibles
contingencias. Pero esto es enteramente extrafio a los asuntos en que se trata de buena fe y
donde hasta la sospecha de doble sentido esta fuera de lugar. Ni es posible, sin ofensa a la
dignidad y santidad de las Escrituras, suponer que los escritores inspirados sean comparados a
autores de acertijos y enigmas 0 a ambiguos oraculos paganos".

Algunos escritores han confundido este asunto al relacionarlo con la doctrina de tipos y antitipos.
Corno muchas personas y sucesos del A. Testamento eran tipos de otros mayores que debian
venir, el lenguaje respecto a los mismos fue supuestas como susceptible de doble sentido. He ha
supuesto que el Salmo |l se refiere tanto a David como a Cristo; y que Isaias 7:14-16 se refiere a
un nifio nacido de una virgen que vivié en tiempos del profeta y, también al Mesias. Se ha
supuesto que los salmos XLV y LXXII tienen referencia a Salomoén y al Cristo y que la profecia
contra Edom en Isaias 34:5-10, comprende también el juicio general del ultimo dia. Pero debe
notarse que en los casos de tipos, el lenguaje de las Escrituras no tiene doble sentido. Los tipos
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mismos son tales porque prefiguran cosas venideras; y este hecho debe conservarselo separado
de la cuestion del sentido del lenguaje empleado en cualquier pasaje especial. Rechazamos
como malsana y engafiosa la teoria de que tales salmos mesianicos como el Il, el XLII y el LXXII,
tengan doble sentido y que se refieran, primeramente a David, Salomén, o cualquier otro
gobernante y, secundariamente, a Cristo. Si es evidente que existe cierta referencia histérica a
algun gran caracter tipico, todo el caso debe relegarse a la tipologia biblica, el lenguaje explicado
naturalmente como de la persona celebrada en el salmo, y luego se puede demostrar que la
persona misma es un tipo e ilustracién de otra mayor que ha de venir. En esta forma los grandes
acontecimientos a que se hace referencia en la profecia de Emmanuel (Isaias 7:14) y el
llamamiento de Israel de Egipto, en Oseas 11:1, se cumplieron tipicamente en Jesus. El oraculo
contra Edom ( Isaias 34:5-10) es una simple muestra del estilo esmeradisimo de la profecia
apocaliptica y no autoriza la teoria de un doble sentido en la palabra de Dios. El capitulo XXIV de
Mateo, al que a menudo se apela en apoyo de esta teoria, es explicable por un método mucho
méas sencillo.

Se comunica alguna plausibilidad a la teoria al aducir -la sugerente plenitud de algunas partes de
las Escrituras proféticas. Admitimos con gusto la existencia de esa plenitud y la alabamos
cordialmente. La primera profecia es buen ejemplo de ella. La enemistad entre la simiente de la
mujer y la de la serpiente (Gén. 3:15) se ha exhibido bajo mil distintas formas. Las preciosas
palabras de promesa al pueblo de Dios, hallan mayor o menor cumplimiento en cada experiencia
individual, pero estos hechos no apoyan la teoria de un doble sentido. El sentido, en cada caso,
es directo y simple, aunque muchas las aplicaciones e ilustraciones. Tales hechos no nos
autorizan para entrar en las profecias apocalipticas con la expectativa de hallar dos a mas
significados en cada declaracion especial y, entonces, declarar: Este versiculo se refiere a un
acontecimiento ocurrido hace largo tiempo; este otro se refiere a algo futuro; aquel se cumplio,
parcialmente, en la ruina de Babilonia, o de Edom, pero aln espera mayor cumplimiento en el
futuro.

El juicio de Babilonia, de Ninive o de Jerusalén pueden, en realidad, ser tipos de todo juicio
analogo, y es una amonestacion a las naciones de todas las épocas; pero esto es muy distinto
gue decir que el lenguaje en el cual se predijo tal juicio se cumplié sélo parcialmente cuando cay6
una de aquellas ciudades y que aun esta esperando su completo cumplimiento.

Ya hemos visto que la Biblia tiene sus enigmas, -acertijos y dichos obscuros, pero cuando nos
presenta una de esas cosas, el contexto nos lo dice claramente. Suponer, cuando no existe
indicacion alguna al respecto, que nos hallamos ante un enigma; o suponer ante la presencia de
declaraciones explicitas que ensefian lo contrario, que cualquiera profecia especial tenga un
doble sentido, un significado primario y otro secundario, un cumplimiento cercano y otro remoto,
son cosas que, forzosamente, tienen que introducir elementos de incertidumbre y da ce»fusion en
la interpretacion biblica.

Lo mismo puede decirse respecto a designaciones explicitas de tiempo. Cuando un escritor
biblico nos dice que cierto acontecimiento tendra lugar presto, dentro de corto tiempo, o que esta
por realizarse, es contrario a toda correccién el afirmar que sus declaraciones nos permiten creer
gue el acontecimiento se halla en un futuro lejano. Es un reprensible abuso del lenguaje el decir
gue las palabras presto, inmediatamente, o cercano, signifiquen de aqui a tantos siglos o después

Sermonindex.net | Page 148



de largo tiempo. Tal trato del lenguaje biblico es aln peor que la teoria de un doble sentido. Y, sin
embargo, intérpretes hay que apelan a Pedro en busca de prueba escrituraria para desatender las
designaciones de tiempo en las profecias: "No se os oculte esto, amados, que delante del Sefior
un dia es como mil afios y mil afios como un dia" (2 Pedro 3:8). Insisten en que esta declaracion
se ha hecho con directa referencia al tiempo de la venida del Sefior y que ilustra la aritmética
divina en la cual, pronto, prestamente y términos analogos, pueden denotar siglos. Sin embargo,
una atencion cuidadosa a este pasaje demostrara que en él no se ensefia cosa tan extrana.

El lenguaje en cuestion es una cita poética del Salmo 90: 4 y se emplea para demostrar que el
lapso de tiempo no invalida las promesas de Dios. Lo que €l ha prometido acontecera sin que los
pensamientos o habladurias de los hombres respecto a tardanza, etc., puedan afectar al asunto.
Ni dias ni afios ni siglos afectan a Dios. Desde toda eternidad, él es Dios (Salmo 90:2). Pero esto
es enteramente distinto de decir que cuando el Eterno promete algo para dentro de poco y lo
declara cercano, pueda querer decir que se trata de algo que se halla a mil afios de distancia.
Todo lo que ha prometido en forma indefinida puede tornar mil afios o mas para cumplirlo, pero
cuando él afirma que una cosa es inminente, que se halla "a las puertas", nadie se atreva a
declararlo lejano. Alguien ha dicho recientemente: "Es, ciertamente, innecesario el repudiar de la
manera mas enérgica semejante método contranatural de interpretar el lenguaje de las Escrituras.
Es peor que contrario a la gramatica y a la razén, es inmoral. Es como sugerir que Dios, en sus
tratos con los hombres, tiene dobles pesas y medidas y que, en su manera de calcular existe una
ambigiiedad y variacion que hace imposible decir qué medida de tiempo puede significar el
Espiritu de Cristo hablando por los profetas. Parece implicar que un dia puede no significar un dia
ni mil aflos significar esa suma de afios, sino que cualquiera de los términos puede significar el
otro. De ser esto asi seria de todo punto imposible interpretar las profecias; se las privaria de toda
precision y hasta de toda credibilidad, pues es manifiesto que si pudiese haber semejante ambi-
gledad e incertidumbre respecto al tiempo, facil seria que no las hubiese menos respecto a todo
lo demas... La fidelidad es uno de los atributos mas frecuentemente atribuidos al Dios cumplidor
de sus pactos; y es, justamente, la fidelidad divina lo que el apdstol esta afirmando en el pasaje
en cuestion. A las mofas de los burladores que impugnan la fidelidad de Dios y preguntan dénde
esta el cumplimiento de la promesa de su venida, Pedro responde que "el Sefior no tarda su
promesa, segun lo que algunos consideran tardanza". Tiempo largo o corto, un dia o un siglo,
nada de eso afecta su fidelidad. Su verdad permanece para siempre. Pero Pedro no dice que
cuando el Sefior promete una cosa para hoy puede que no cumpla su promesa hasta de aqui mil
afnos. No, no dice eso. Eso seria tardanza; eso seria quebrantamiento de promesa. No dice que
Dios, por el hecho de ser infinito y eterno, calcula para nosotros con una aritmética distinta a la
nuestra, o nos habla con doble sentido o usa dobles pesas y medidas en sus tratos con los
humanos. No. Su fidelidad es como él, eterna".

Como ejemplo de la teoria falaz y embrolladora del doble sentido, especialmente cuando se
aplica a designaciones proféticas de tiempo, veamos lo siguiente de Bengel. Comentando las
palabras de Matthew 24:29 : "Y luego, después de la afliccién de aquellos dias", dice: "Diréis que
es un salto muy grande, -de la destruccion de Jerusalén hasta el fin del mundo-, el que aqui se
halla unido mediante un "y luego después" (en inglés, -idioma de Bengel-, dice "E inmediatamente
después”). Contesto que una profecia se parece a un paisaje pintado que representa claramente
las cosas, caminos, puentes, etc., que se hallan en primera linea pero acumula, en un espacio re-
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ducido, que representa una gran distancia, montafas, valles, etc., que se hallan a gran distancia
unos de otros.

Semejante a esa debiera ser la vista que los que estudian profecias debieran tener acerca del
futuro al cual la profecia se refiere. Y los ojos de los discipulos, quienes en su pregunta habian
relacionado el fin del templo con el del mundo, quedan en cierta oscuridad (porque aun no era
tiempo de conocer, (v. 36); de aqui que ellos, mas tarde, con entera armonia, imitaran el lenguaje
del Sefor y declararan que el fin estaba proximo. Sin embargo, a medida que se avanza, tanto la
profecia como la perspectiva continuamente nos revelan una distancia mas y mas lejana. En esta
forma también debemos interpretar, no lo claro mediante lo oscuro, sino al revés, y reverenciar en
sus dichos obscuros la sabiduria divina que ve siempre todas las cosas mas no las revela todas a
la vez. Después fue revelado que antes del fin del mundo vendria el anticristo; y nuevamente
Pablo unié estas dos cosas intimamente hasta que el Apocalipsis colocé el milenio entre ellas.
Sobre tales pasajes existe o que San Antonio acostumbraba llamar una nubecilla profética. Aun
no era tiempo de revelar la serie entera de futuros acontecimientos, desde la destruccién de
Jerusalén hasta el fin mundo".

Puede decirse que hay en lo que antecede tantas falacias o declaraciones engafiosas como
sentencias. La figura de un paisaje pintado, con sus principios de perspectiva, es una ilustracion
favorita para con los expositores que sostienen la teoria del doble sentido; y algunos que recha-
zan esa teoria emplean esta figura par ilustrar la incertidumbre de las designaciones proféticas
del tiempo. Pero es un gran error el aplicar tal ilustracién a las designaciones especificas de
tiempo. Cuando no se indica un tiempo especial o cuando las limitaciones de tiempo se mantie-
nen fuera de la vista, puede permitirse esa figura, la que realmente, es muy feliz. Pero cuando el
Sefior dice que ciertos acontecimientos han de ocurrir inmediatamente después de ciertos otros,
no se atreva ningun intérprete a colocar milenios entre ellos. Esto no es interpretar "lo oscuro por
medio de lo claro" sino obscurecer lo claro por medio de fantasias engafiosas. Decir que "los 0jos
de los discipulos quedaron en oscuridad" y que ellos, después, "imitando el lenguaje del Sefior
declararon que el fin estaba cercano”, equivale, de hecho, a decir que Jesus les descarrio y ellos
fueron y perpetuaron el error! La idea de que alguna porcién de la Biblia revele "toda la serie de
acontecimientos desde la destruccion de Jerusalén hasta el fin del mundo" es una fantasia de los
intérpretes modernos, todos los cuales harian bien, como el piadoso Bengel, en confesar que
sobre su esforzado método de explicar las declaraciones de Cristo y los apostoles, realmente este
una sombria "nubecilla profética”.

Existen, efectivamente, mdltiples aplicaciones de ciertas profecias que podriamos titular
genéricas, y algunos acontecimientos de la historia moderna pueden ilustrarlas y, en un sentido
amplio, cumplirlas tan realmente como los hechos a que originalmente se referian. En los dias del
apostol Juan habian aparecido muchos anticristos (1 Juan 2:18; comp. Matthew 24:5-24) y los
atributos demoniacos del "hombre de pecado”, de Pablo (2 Tes. 2:3-8) pueden aparecer
nuevamente, una y otra vez, en monstruos de desorden y de crimen. Antioco y Nerén son ilus-
traciones tipicas y definidas en quienes se cumplieron, especificamente, grandes profecias; pero
otras personificaciones analogas de iniquidad pueden también haber revelado a la bestia del
abismo que fue y, luego desapareciendo por un tiempo aparecié de nuevo y, luego nuevamente
se fue a perdicion (Apoc. 17:8). Pero tales aplicaciones permisibles de la profecia, no han de
confundirse con interpretaciones histérico-gramaticas. Cuando Satanas sea soltado, después del
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Milenio (Apoc. 20:7), podra realmente revelarse en algin hombre de pecado, ain mas terrible y
mucho mas degradado que cualquier Antioco o Nerdn del pasado.

En verdad puede decirse que una gran parte de la confusion y errores de los expositores biblicos
ha surgido de ideas equivocadas acerca de la Biblia misma. En la interpretaciéon de otros libros no
aparece semejante confusion y diversidad de opiniones. Una teoria forzada y contraria a lo
natural, acerca de la inspiracion divina indudablemente ha conducido a muchos al habito de
suponer que, por algun motivo, las Escrituras deben explicarse en forma distinta a otras
composiciones. De ahi también la suposicién de que en las revelaciones proféticas Dios nos ha
suministrado un bosquejo histérico detallado de sucesos especiales, siglos antes de que ocurran,
de modo que, con toda propiedad, podemos esperar hallar registrados en los libros proféticos
asuntos tales como el nacimiento del Islamismo, las Guerras de las Rosas y la Revolucion Fran-
cesa. Frecuentemente hallamos esta suposicion unida a la teoria del doble o triple sentido.
Especialmente la interpretacion del Apocalipsis ha sufrido a causa de este error singular. Hay tal
encanto en la fantasia de que en el Nuevo Testamento tenemos una profecia de los
acontecimientos de todos los tiempos venideros, -un bosquejo gréafico de la historia de la Iglesia y
del mundo hasta el dia del juicio final-, que no pocos han cedido al error de creer que podemos
razonablemente registrar este libro mistico en busca de cualquier caracter o acontecimiento que
consideremos importante en la historia de la civilizacién humana.

Debemos desechar estas falsas suposiciones acerca de la Biblia propiamente dicha asi como del
caracter y propositos de sus profecias. Una investigacion racional del objeto y analogias de las
grandes profecias no da asidero a tan extravagantes fantasias como la de que "todo el
Apocalipsis de Juan, desde el capitulo IV hasta el final, no es mas que un desarrollo del tiempo
imperfecto (gramatical) de Daniel (x) ("Pre-Millennial Essays of the Prophetic Conference", p. 362.
New York, 1879). Las Escrituras Santas tienen lecciones para los tiempos. Mas de una vez
descubrimos que la revelacion especial de Dios a un individuo, una época 0 una nacion, tiene un
valor practico para todos los hombres. No necesitamos predicciones especiales de Napole6n o de
los valdenses o del martirio de Juan Huss o de la masacre de los Hugonotes para confirmar la fe
de la Iglesia o convencer al infiel; de no ser asi, las tendriamos, y esto en forma convincente que
no dejaria lugar a dudas. No puede demostrarse que semejantes predicciones hubiesen realizado
ningun proposito digno que ya no haya sido satisfecho por profecias cumplidas con sus lecciones
practicas de aplicacién universal.

*k%k
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Chapter 23

217 Citas BAmblicas en la Biblia

CAPITULO XVII CITAS BIBLICAS EN LA BIBLIA

Al comparar Escritura con Escritura y rastrear los pasajes paralelos y analogos de las varios
escritores sagrados, el intérprete continuamente tropieza con citas, mas 0 menos exactas que un
escritor hace de otros. Estas citas pueden distribuirse en cuatro clases: 1) Pasajes paralelos del
A. Testamento y citas hechas por escritores recientes de otros libros mas antiguos; 2) citas
neotestamentarias del A. Testamento; 3) citas en el N. Testamento, de origen neotestamentario; y
4) citas de escritos apdécrifos y tradicion oral. Las variantes verbales de muchas de estas citas, las
férmulas y métodos para citar y las ilustraciones que suministran de los propésitos y maneras de
las Santas Escrituras, son todos asuntos de gran importancia para el exegeta biblico.

Como ejemplos de cada una de estas clases de citas, mencionamos, primeramente, tablas
genealdgicas, como en Gén. 11:10-26, comparado con 1 Cron. 1:17-27 y Gén. XLVI compar. con
Num. XXVI. El Salmo VIl es substancialmente idéntico con 2 Sam. XXII. Lo mismo es cierto
Deuteronomy 2:1-37 Rey. XVIII-XX e Isaias XXXVI-XXXIX, 2 Rey. XXIV, XXV y Jer. LIl. Hallamos
grandes porciones de los libros de Samuel y Reyes, en los libros de Cronicas; y existen
numerosos paralelos textuales como el Salmo 42: 7 y Jonas 2:3. Las citas del A. Testamento que
se hallan en el Nuevo son numerosas en caracter y en forma. En la mayoria de los casos estan
tomados al pie de la letra, o casi al pie de la letra, de la Septuaginta; en algunos casos son una
traduccion del texto hebreo, mas exacta que la de la Septuaginta (Matthew 2:15, compar. con el
hebreo y la Septuaginta de Oseas 11:1; Matthew 8:17, comp. con Isaias 53: . Algunas de las citas
difieren notable mente tanto del hebreo como de la Septuaginta, en tanto que otros fueron, al
parecer, construidos usando las dos fuentes. A veces varios pasajes del A. Testamento estan
mezclados, como en 2 Corinthians 6:16-18, donde se hace uso de Exodo 29:45; Leviticus 26:12;
Isaias 52:11; .Ter. 31:1, 9, 33; 32:38; Ezeq. 11:20; 36:28; 37:27; Zacar. 8:8. Algunas veces el
pasaje del A. Testamento esta meramente para fraseado, o se da Unicamente la idea o la
sustancia, mientras que en otros casos se hace meramente una referencia o insinuaciéon del
pasaje (comp. Proverbs 18:4; Isaias 12:3; 4,4:3, con Juan 7:38. Isaias Matthew: 1-3, con Efes.
5:14. Oseas 14:2, con Hebrews 13:15 ). En el N. T. es evidente que las muchas porciones
paralelas de los evangelios de ben haberse derivado de algunas fuentes comdn, oral o escrita, o
de ambas cosas. En Acts 20:35, Pablo cita un dicho del Sefior que no se halla en ninguna parte.
Pedro demuestra un conocimiento de las epistolas de Pablo (2 Pedro 3:15-16), y en el segundo
capitulo de su segunda

epistola se apropia mucho de la Epistola de Judas. Finalmente, las citas de apdcrifos y otras
fuentes, y alusiones a los mismos, tanto en el Antiguo como en el Nuevo Testamento, son
numerosas. Asi, en el A. T. se nos habla de "El libro de las Batallas de Jehova" ( Num. 21:14
21:14), "El libro de Jasher" (Josué 10:13), "El libro de los Hechos de Salomén" (1 Rey. 11:4.1), "El
libro de Semeias" (2 Cron. 12:15 ) y numerosos otros, citados o mencionados.
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Judas, al parecer, cita del libro pseudo-epigrafico (x) de Enoch 3T también alude a tradiciones
acerca de la caida de los angeles y a la disputa de Miguel con el Diablo acerca del cuerpo de
Moisés, (Judas 6, 9, 14.). A los magos que se opusieron a Moisés Pablo los llama "Jannes y
Jambres" (2 Timothy 3:8), nombres transmitidos, probablemente, por tradiciéon oral. Muchas
tradiciones semejantes se abrieron paso a los Targums, el Talmud y la literatura judia apdcrifa y
pseudo-epigrafica. El hecho dé citar tales obras o de hacer alusién a ellas, no les da autoridad
canonica. Un apdstol u otro escritor biblico, dirigiéndose a auditorios familiarizados con tales
tradiciones, podia, correctamente, referirse a ellas con objetos homiléticos, sin que con esa
conducta tuviese la idea de suponer su veracidad o de declararla. En forma analoga Pablo usa
citas de los poetas griegos Aratus. Menander y Epimenides (Acts 17:28; 1 Corinthians 15:33; Tito
1:12). El gran numero de pasajes paralelos, tanto en el Antiguo Testamento como en el Nuevo, es
evidencia de una armonia y relacion organica de Escritura a Escritura, de un género lo mas
notable. Una vez escritos, los oraculos de Dios se convirtieron en tesoro publico y privado de su
pueblo. Todo pasaje que se considerase util para un objeto dado fué usado por profetas y
apostoles como posesion comun. Entendidas estas cosas, hay poco en la materia o estilo de las
citas de las Escrituras en las Escrituras que pueda inquietar al intérprete. Como ya lo hemos visto,
la comparaciéon de pasajes paralelos es un gran auxilio en la exposicién, y algunos pasajes se
hacen claros y se llenan de fuerza Unicamente cuando se les lee a la luz do sus paralelos. Las
discrepancias que se alegan entre estas diserta) esos pasajes las trataremos en otro capitulo;
aqui soélo tratamos, en forma especial, de las citas del A. T. en el Nuevo. Como hemos dicho,
éstas son tan numerosas en caracter y en forma que debemos examinar (1) las fuentes de la cita,
(2) las férmulas y los métodos para la cita, y (3 ) los propésitos de las varias citas.

I. Hoy se admite generalmente que las fuentes de donde los escritores del N. T. traen sus citas
son, el texto hebreo del A. T. y la version del mismo, llamada Septuaginta. Antiguamente algunos
sostenian que so6lo habian hecho uso de la Septuaginta; otros, considerando que semejante
opinién era poco honorable para las Escrituras hebreas, sostenian, con la misma vivacidad, que
los apostoles y los evangelistas deben siempre haber citado del hebreo, y aunque las citas se
hallaban en las palabras exactas de la Septuaginta se crey6 que dos traductores podrian haber
empleado el mismo lenguaje, pero un estudio mas tranquilo ha relegado esas discusiones a una
posicion anticuada. Es un hecho bien conocido que la Septuaginta estaba en uso general entre
los hebreos helenistas. Los escritores del N. T. la siguen en algunos pasajes donde difiere
ampliamente del hebreo. Una comparacion critica de todas las citas del N. T. tomadas del Antiguo
demuestra, sin dejar lugar a dudas, que en la gran mayoria de los casos la Septuaginta y no el
texto hebreo fue la fuente de donde citaron los escritores.

Pero se nota que esos escritores no siguen uniformemente ninguna de las dos fuentes. La version
Septuaginta de Malaquias 3:1, es una traduccion exacta del hebreo, pero Mateo, Marcos y Lucas
armonizan literalmente en una versidon que es notablemente diferente. En pacas palabras: es
imposible descubrir regla alguna que explique el motivo de todas las variantes entre las citas y los
textos Hebreo y Septuaginta. A veces la variante es un mero cambio de persona, nimero o
tiempo; a veces consiste en una transposicion de palabras; otras veces en la omision o adicion de
palabras. En muchos casos solo se da el sentido general y frecuentemente la cita no es mas que
una alusion o referencia, no una cita formal. En vista de todos estos hechos, parece mejor
entender que los escritores sagrados no siguieron ningin método uniforme al citar las antiguas-
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Escrituras. Ambos textos, el Hebreo y la Septuaginta les eran familiares, pero la exactitud textual
no tenia peso especial para ellos. Desde la nifiez se les habia ensefiado, publica y privadamente,
el contenido de las Escrituras (2 Timothy 3:15) y estaban acostumbrados a citarlos en
conversaciones familiares sin tratar de hacerlo con exactitud verbal. Con ellos, como pasa entre
nosotros, una cita incorrecta podia generalizarse en labios del pueblo y aunque muchos supieran
gue diferia del texto verdadero podia, para todo objeto practico, considerarsela suficientemente
correcta. jCuan pocos hoy recitan el Padre Nuestro con exactitud! De la misma manera, sin duda,
los escritores sagrados, en muchos casos, hicieron uso de las Escrituras sin cuidarse de
confrontar la cita con la letra exacta del texto Hebreo o de la comun versién Septuaginta.
Probablemente, en la mayoria de los casos, citaron de memoria guardandoles el Espiritu Santo
de errores vitales (Juan 14:26>. La idea de que la inspiracion divina necesariamente obliga a que
haya uniformidad verbal entre los sagrados escritores es una suposicién innecesaria e in-
sostenible. La variedad marc6 tanto las porciones como las relaciones sucesivas de Dios
(Hebrews 1:1).

Il. Las férmulas introductorias mediante las cuales es introducen las citas del A. T. son muchas y
variadas y algunos las han considerado como una especie de indice o clave dirigida al objeto
particular de cada cita, pero hallamos distintas formulas empleadas por distintos escritores para
introducir un mismo pasaje, asi que no podemos suponer que en todos los casos la férmula usada
vaya a dirigirnos al objeto especial de la cita. Las formulas mas comunes son: "Esta escrito", "Asi
esta escrito", "Segun lo que esta escrito", "La Escritura dice", "Fue dicho", "Segun lo que esta
dicho", pero también se usan muchas otras. Los escritores rabinicos usan las mismas férmulas.
En ocasiones se menciona el lugar de donde se toma la cita, como en Marc. 12:26; Acts 13:33 y
Romans 11:2; pero con mayor frecuencia sélo se menciona a Moisés, la Ley, Isaias, Jeremias o
algun otro profeta, como escribiendo o diciendo lo que se cita; se presume que las personas a
quienes se dirigian estaban tan familiarizadas con los escritos sagrados que no necesitaban
referencias mas minuciosas.

"Ademas de las citas introducidas por estas férmulas, hay un nimero considerable esparcidas en
los escritos de los apostoles, insertadas en la estructura de sus propios pensamientos y
observaciones sin anuncio alguno de que se esté citando a alguien. Al lector poco observador,
los pasajes asi citados le parecen formar parte de las propias palabras del escritor apostélico y es
s6lo mediante un conocimiento profundo del A. T. y una cuidadosa comparacion de él con el
Nuevo como se descubren esas citas. Y tanto menos se notan estas citas cuanto que nuestra ver-
sion (la casto-llana, lo mismo que la inglesa) esta tomada directamente del original hebreo, en
tanto que los apéstoles, siguiendo la version Septuaginta, (griega) a veces no dejan rastro quo el
lector vulgar pueda discernir. Por ej. 2 Corinthians 8:21 es una cita de Proverbios 34, en ley
Septuaginta. De la misma manera 1 Pedro 4.:1 8 es cita, palabra por palabra, de Proverbios 11:31
en la misma Versién griega.

Los escritores del N. T. necesariamente estaban familiarizados con los métodos corrientes entre
los rabinos de interpretacion del A. T. y a veces, empleaban argumentos e ilustraciones derivados
de las Santas Escrituras no adaptados para convencer a personas que no han sido instruidas en
la misma manera de pensar. Por €j., un cuidadoso estudio de la Epistola a los Hebreos mostrara
muchos casos en los que el uso que se hace de citas del A. T. no es de una naturaleza que pueda
influir en el criterio de quien no esté familiarizado con la disciplina del culto hebreo. De aqui que
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para fijar principios de hermenéutica general no debemos estudiar los métodos del N. T. al citar
del Antiguo, sino que hemos de recordar siempre que aquellos escritores obraban bajo
condiciones especiales de instruccion mental y religiosa. Reconocemos su profunda reverencia
por la palabra escrita y el uso, divinamente inspirado que de ella hacian con un objeto especial;
pero, sin embargo, sostenemos que en muchos pasajes la cita particular, asi como el argumento
construido sobre ella no suministran ley alguna de exégesis biblica conveniente para una
aplicacion universal. No parece existir razon suficiente para sostener que la referencia a un libro
del A. T. por el nombre de la persona que se supone ser el autor, comprometa a la persona que
asi lo cita en el N. T. en un juicio autorizado respecto a la autenticidad y genuinidad del libro. Tal
indiferencia es innecesaria, salvo en el caso de que el objeto de la referencia haya sido el de
expresar un juicio sobre el particular. Si se puede demostrar, mediante una exégesis sana, que la
manera de citar, o el empleo hecho de la cita misma envuelve, necesariamente, una opinion
personal del escritor, o del que habla, acerca de la autoridad del pasaje, entonces, naturalmente,
el caracter de la cita misma determina el asunto. Pero la mera alusion a un libro bien conocido, o
la mencién de su supuesto autor de acuerdo con las opiniones corrientes de la época, evidente-
mente no puede tomarse como una afirmacién ni como una negacién de la correccién de la
opinién corriente.

Existe una férmula peculiar a Mateo y Juan que merece algo mas que una mencién pasajera.
Ocurre primeramente en Matthew 1:22 : "Todo esto acontecié para que se cumpliese lo que fue
dicho por el Sefior, por el profeta”. Esto es en su forma mas completa. En otras partes es solo ina
plerode, para que se cumpliese (Matthew 2:15; Matthew 4:14; Matthew 21:4; Juan 12:38; 13:18;
15:25; 17:12; 18:9, 32; 19:24, 36) pero en el Evangelio de Juan estas palabras varian en su
conexion, como "para que se cumpliera la palabra de Isaias", "para que se cumpla la Escritura”,
"para que se cumpliese el dicho de Jesls". A veces esta escrito opos plerode (Matthew 2:23;
Matthew 8:17; Matthew 12:17) y ocasionalmente, tote eplerode, entonces fue cumplido. El gran
asunto con los intérpretes ha sido el determinar la fuerza de la conjuncién ina (y opos) en estas
férmulas. ¢ Es "télica" esa conjuncion, es decir, expresiva de causa final, propdésito o designio? ¢,0
es "echatica", vale decir que meramente, denota la consecuencia, el resultado de algo? Si la con-
juncion es "télica" debe traducirse "a fin de que"; si es "ecbatica”, su traduccion es "de modo que".
No hay por qué negar que en algunos pasajes la traduccién "ecbatica" de ina puede presentar
mas claramente el sentido del autor. Debe concederse a la particula, cierta medida de su original
significado "télico" y, no obstante eso, concebirse la causa final como un resultado cumplido o
alcanzado mas bien que como un objetivo que sea menester alcanzar. La posicion de Ellicott
puede aceptarse como muy sana y satisfactoria: "Los usos de ina en el N. T., parecen ser tres (1)
Final, o sea, indicativo del fin, propdésito u objeto de la accidn, -significado principal, que nunca
debe abandonarse, a no ser en el caso de contra-argumentos irrefutables. (2) Sub-final en ocasio-
nes, especialmente después de verbos que expresan ruegos (no de los que expresan ordenes),
estando el sujeto de la oracién mezclado con ella, -y hasta, en algunos casos, obscureciendo el
proposito de hacerla.

(3) Eventual, o indicativo de resultados, aparentemente en pocos casos y debido, acaso, mas a lo
gue se llama "Teologia hebrea’ (es decir el aspecto reverencial con que los judios consideraban la
profecia y su cumplimiento) que a corrupcion gramatical".
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Pero cuando las palabras ina plerode se usan en conexién con el cumplimiento de profecias, no
debemos vacilar en aceptar la fuerza "télica" de ina. Las Escrituras mismas reconocen una
especie de necesidad divina del cumplimiento de toda prediccion o tipo acerca del Cristo. Como
era necesario (edei) que el Cristo padeciera (Luc. 24:26), asi, Cristo mismo dice: "era necesario
gue se cumpliesen todas las cosas que estan escritas de mi en la ley de Moisés y en los Profetas
y en los Salmos" (Luc. 24: 44; comp. el edei plerodenai de Acts 1:16) . La objeciéon de que sea
absurdo el suponer que todas estas cosas acontecieron meramente para que se cumpliesen
profecias esta basada en una nocion errénea y una mala representacion acerca del evangelista.
La declaracion de que se realizara este especial propoésito divino no implica que eso era lo Unico
gue se realizaba. Dice Whedon: "Todas estas cosas ocurrieron en orden a que, -entre otros
propositos-, se cumpliese aquella profecia, tanto como el cumplimiento de aquella profecia, era, al
mismo tiempo, la realizacién de la encarnacion del Salvador y la verificaciéon de la prediccion
divina. No hay en todo esto nada de predestinacion fatalista. Dios predice lo que prevé que los
hombres van a hacer y luego los hombres, a su vez, en uso de su albedrio, haciendo esas cosas,
realizan lo que Dios previo, verificando inconscientemente la verdad divina. Ademas, no hay
fatalismo en suponer que Dios tiene planes grandiosos los que, con sabiduria infinita, lleva a cabo
mediante la voluntad de los hombres, -voluntad libre, expedita, pero prevista por él. Tal es su
inconcebible sabiduria que le es posible colocar dentro de un sistema de prueba lleno de libertad
a agentes libres que en cualquier direccion que se muevan dentro de su albedrio no haran mas
gue prosperar los grandes planes genéricos de su Creador y verificar su presciencia. De manera
gue, en un sentido correcto, puede ser cierto que todas estas cosas sean hechas por agentes
libres en orden a un fin tan deseable como el de cumplir lo previsto por Dios".

El pasaje en Matthew 2:15 ha sido considerado por muchos como un ejemplo seguro del uso
"ecbatico" de ina. Alli esta escrito que José se levant6 y tomando al nifio y a su madre, de noche,
huy6 a Egipto y permanecio alli hasta la muerte de Herodes, "para que se cumpliese Una plerode,
en orden a) lo que fue dicho por el Sefior, por el profeta que dijo: De Egipto llamé a mi hijo". La
cita es una traduccion literal de Oseas 11:1, y el profeta se referia a Israel. El verso completo dice
asi: "Cuando Israel era muchacho, yo lo amé y de Egipto llamé a mi hijo". En esto alguien querria
ver un doble sentido en la profecia y otros un texto del A. T. acomodado a un uso neotesta-
mentario, pero la verdadera interpretacion de este pasaje reconocera el caracter tipico de Israel
como "primogénito de Dios", pensamiento familiar en el A. T. (Véase Exodo 4: 22; Jeremiah 31:9;
comp. Isaias 49: 3) . Reconociendo este-caracter tipico de Israel como hijo primogénito de Dios,
el evangelista vio claramente que el antiguo éxodo de Israel, de Egipto, fué un tipo de este
acontecimiento en la vida del Hijo de Dios, en su nifiez. Entre los otros propésitos (y, sin duda,
hubo muchos) que fueron servidos por esta ida a Egipto, y la salida de alli, estaba el cumplimiento
de la profecia de Oseas. Este cumplimiento de acontecimientos tipicos, como ya lo hemos
demostrado, no autoriza la creencia de un doble sentido en las profecias. Las palabras de Oseas
11:1 no tienen mas que un solo significado, y anuncia en forma practica un hecho de la historia
antigua de Israel. Aquel hecho era un tipo que se cumplié en el acontecimiento registrado en el
capitulo Il de Mateo, pero el lenguaje del profeta no tuvo cumplimiento previo, pues no era una
prediccion sino una mera alusién a un hecho ocurrido seiscientos arios antes que naciera Oseas.

lll. Nos falta notar los propdsitos con que c,3alquiera de los escritores sagrados citaron las
antiguas Escrituras o se refirieron a ellas. La atencién a este punto sera una ayuda importante
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gue nos capacite para entender y apreciar los varios usos de los escritos santos.

1. La cita de muchas antiguas profecias, evidentemente tuvo por objeto el demostrar su
cumplimiento y dejar constancia de él. Esto es cierto de todas las profecias introducidas con la
formula "a fin de que se cumpliese”. Y el mismo pensamiento se halla implicado en el contexto de
citas introducidas por otras férmulas. Estos hechos ponen en evidencia la interdependencia y
conexién organica de todo el cuerpo de las Santas Escrituras. Es un todo, un conjunto,
divinamente elaborado y nunca deben olvidarse las relaciones esenciales de sus diversas partes.

2. Otras citas estan hechas con el objeto de establecer una doctrina. Asi, Pablo, en Romans
3:9-19, cita las Escrituras para demostrar la depravacion universal del hombre; y en Romans 4:3,
cita el registro de la fe que Abraham tuvo en Dios, para demostrar que el pecador es justificado
por la fe y no por obras, y que la fe le es imputada por justicia. Esta manera de usar el A. T.
demuestra que para los apostoles y sus lectores las declaraciones del libro eran concluyentes: lo
que alli estaba escrito o lo que pudiera confirmarse por medio de él, era inapelable y debia acep-
tarse como revelacion divina.

3. A veces se citaban las Escrituras con objeto de refutar y censurar a opositores e incrédulos.
JesUs mismo apelé a sus opositores judios sobre la base de la reverencia que tenian por las
Escrituras y les demostr6 su falta de consecuencia al negarse a recibirle cuando tan abundante
testimonio daban de él las Escrituras. Para con los que aceptaban las Escrituras como la Palabra
de Dios, tales argumentos eran de mucho peso. Cuan eficazmente el Sefior supo emplearlos
puede verse en sus respuestas a los saduceos y fariseos (Matthew 22:29-32, 4.1-46. Comp. Juan
10: 34-36) .

4. Finalmente, se citaron las Escrituras o a ellas se hizo referencia en sentido general, como libro
de autoridad divina, con objetos retéricos y para ilustracion. Sus multiples tesoros eran heredad
del pueblo de Dios. Era natural que se echase mano de su lenguaje para expresar cualquier
pensamiento o idea que un escritor u orador deseara revestir de formas sagradas y venerables.
De ahi las maneras, referencias, alusiones y citas que sirven, principalmente, para acrecentar la
fuerza o belleza de una declaracion o para ilustrar algin argumento o apelacion. Dice Torne: "Los
escritos de los profetas judios, que abundan en hermosas descripciones, imagenes poéticas y
diccion sublime, fueron los clasicos de los judios mas modernos; y en épocas posteriores todos
sus escritores afectaron alusiones a ellos, usaron sus imagenes y descripciones y, con mucha
frecuencia citaron sus propias palabras al registrar algin acontecimiento o circunstancia
acontecidos a las personas cuyas vidas estaban relatando, siempre que fuese analogo y paralelo
de alguno ocurrido antiguamente y descrito por los antiguos profetas".

*k%k
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Chapter 24

218 El Falso y Verdadero Acomodamiento

CAPITULO XVIII EL FALSO Y EL VERDADERO ACOMODAMIENTO

Por cuanto los escritores del N. Testamento se apropian muchos pasajes del A. T. para usarlos
como ilustracién o por via de aplicacion especial, muchos han sostenido que todas las citas
traidas del A. T., aun las profecias mesianicas, han sido aplicadas en el Nuevo Testamento en un
sentido que difiere, mas o menos ampliamente, de su significado original. Tal ha sido la posicién
asumida especialmente por muchos racionalistas de Alemania, y algunos han llegado hasta a
ensefar que nuestro Sefior se acomodo a las preocupaciones de su época y pueblo. Nos dicen
gue el uso que él hizo de las Escrituras era la naturaleza del argumento y la apelacion ad
hominem; y hasta que sus palabras tocantes a la expulsién de demonios, -asi como otros asuntos
de creencias judias, no era mas que una transaccion con los errores y supersticiones del vulgo.

Semejante teoria de acomodamiento debe ser repudiada por todo exegeta sobrio y reflexivo. Con
ello se ensefia, virtualmente, que Cristo propagaba falsedades y acusaria a cada escritor del N. T.
de una especie de ilusion, dolo mental y religioso. En realidad, el divino Maestro, como todo
maestro sabio, acomodd o adaptd .sus ensefianzas a la capacidad de sus oyentes; es decir,
condescendio a colocarse €l en el plano de la ignorancia o escaso conocimiento de ellos. Hablaba
de manera que aun el vulgo pudiera entender y, entendiendo, creer y ser salvos, pero declaraba
gue en aquellos que no tenian disposicidn para investigar y poner a prueba su verdad, las
palabras de Isaias (6: 9-10 ) recibian una nueva aplicaciéon y un cumplimiento muy significativo
(Matthew 13:14-15) y esto era estrictamente cierto. Las palabras de Isaias fueron,
originariamente, dirigidas a los corazones aletargados y ciegos del Israel de otra época. Ezequiel
las repiti6 con igual propiedad acerca del Israel de una generacion posterior (Ezeq. 12:2) y
nuestro Sefior las citdé aplicandolas al Israel de su dia, como una de esas Escrituras homiléticas
gue se cumplen una y otra vez en la historia humana cuando las facultades de percepcién
espiritual se embotan perversamente para con las verdades de Dios. La profecia en cuestion no
era la prediccion de un acontecimiento especial sino un oraculo de Dios, de lineas generales y de
naturaleza tal que lo hacia susceptible de repetidos cumplimientos. Por eso tales profecias no
suministran dobles sentidos. El sentido, en cada caso, es simple y directo, pero el lenguaje es
susceptible de varias y aun de mdltiples aplicaciones. Y aqui observamos un sentido correcto en
el que las palabras biblicas pueden acomodarse a ocasiones y objetos particulares. La hallamos
en los multiples usos y aplicaciones de los cuales son susceptibles las palabras de divina
inspiracion.

En Mateo 2:17-18 se cita el lenguaje de Jeremias 31: 15 como cumplido en el llanto y lamentacion
ocasionados por la masacre de péarvulos en Belén. En el mas elevado giro de concepto poético, el
profeta Jeremias presenta la afliccion de las penalidades y el destierro de Israel. Se le ocurre la
idea de que a la afectuosa Raquel, -madre de la casa de José, Efrain y Manasés (Gén. 30:24;

41:51, 52) y madre de Benjamin (Gén. 35:18, 20)--, se la oyera llorar y lamentarse en Ramah por
la pérdida de sus hijos. El profeta menciona a Efrain (Jeremiah 31:18; Jeremiah 31:20) como la
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tribu principal y representativa de todo Israel. La agonia de la tierna madre es sobre un dolor mas
grande que solo el destierro de Juda. Introduce, también, la derrota y cautividad de Efrain, y se
menciona a Raquel mas hien que a Lea, a causa de su gran deseo por tener hijos (Gén. 30:1) y
las melancdlicas circunstancias de su fallecimiento (Gén. 35:18) . Se representa la lamentacion
como oida en Ramah, por varios motivos. Esa ciudad ocupaba una prominencia notable en el
territorio de la tribu de Benjamin, desde la cual el poeta concibe que el sonido de los lamentos
pudiera extenderse hasta las orillas de las tierras de Benjamin y de Juda. En Ramah estuvo el
hogar de Anna, madre de Samuel, (1 Samuel 1:19-20 ), cuyas ansias maternales fueron tan
semejantes a las de Raquel. También fué en Ramah donde los proscritos judios fueron reunidos
antes de su deportacion a Babilonia (Jeremiah 40:1 thew:1 hew:1). El corazén de Raquel, en ojos
del profeta, era lo suficientemente grande como para sentir y lamentar las angustias de todos los
hijos de Jacob. Todo esto ocurre a la mente del evangelista al relatar la masacre de los nifiitos de
los alrededores de Belén (Matthew 2:16) . Le parece como si el corazén lleno de amor materno,
de Raquel, clamase una vez mas, aun desde el fondo de su tumba, no siendo esta segunda
angustia mas que una repeticion de la del destierro, siendo la primera un tipo de la Gltima. Y esto
fue un cumplimiento de aquella poética profecia aunque no se diga que esta afliccién de Belén
acontecié para que se cumplieran las palabras de Jeremias. Mediante un "acomodamiento”
correcto y legitimo el evangelista trae las palabras del profeta para reforzar su relato del tremendo
duelo. Dice Davidson: "Teniendo en cuenta la intima relacién entre tipo y antitipo, ora el primero
sea una persona, como, por ej., David, ora un acontecimiento, como el nacimiento de un nifio, no
hay por qué hallar tropezadero en la manera como se introducen ciertas citas en el N. T. ni
recurrir a otros modos de explicacién que parecen ser objecionables. No adoptamos, como
algunos, la hipétesis de un doble sentido, para la cual hay objeciones de gran peso. Tampoco
concebimos que el principio de acomodamiento, aun en su forma més indulgente, se eleve hasta
la verdad. Los pasajes que contienen profecias tipicas siempre tienen una referencia directa a
hechos o cosas en la historia de las personas, o pueblo, de quienes es obvio que el contexto se
ocupa. Pero estos hechos o circunstancias eran tipicos de operaciones espirituales en la historia
del Salvador y de su reino".

*k%k
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Chapter 25
219 Acerca de Discrepancias BAmblicas

CAPITULO XIX ACERCA DE DISCREPANCIAS BIBLICAS

Al comparar las Escrituras del Antiguo y el Nuevo Testamento, asi como al examinar las
declaraciones de los diversos escritores de uno y otro Testamento, a veces atrae la atencion del
lector alguna declaracién que parece hallarse en pugna con otras que existen en otros libros o
pasajes. En ocasiones, diversos pasajes de un mismo libro presentan alguna inconsecuencia;
mas comun, sin embargo, es hallar discrepancias entre varios escritores, las que mas de una vez
ciertas criticos se han apresurado a declarar irreconciliables. Estas discrepancias se hallan en las
tablas genealdgicas y en diversas declaraciones numéricas, histéricas, doctrinales, éticas y
proféticas. Incumbe al intérprete examinarlas con tanta paciencia como esmero; no debe
desconocer ninguna dificultad sino que debe ser capaz de dar una explicacion de las aparentes
inconsistencias y esto no mediante afirmaciones o negaciones dogmaticas sino por medio de
métodos racionales de procedimiento. Si tropieza con alguna discrepancia o contradiccion que él
no es capaz de explicar, no tiene por qué vacilar en confesarlo. Del hecho de que él sea incapaz
de resolver el problema no se sigue que éste sea insoluble. La carencia de suficientes datos a
veces ha hecho infructuosos los esfuerzos de los exegetas mas eruditos. (x) (a) N. del T.-Esos
datos suelen irse descubriendo en el transcurso de los siglos, mediante descubrimientos
arqueoldgicos, etc.

Una gran parte de las discrepancias son atribuibles a una o mas de las siguientes causas: a).
Errores de copistas de manuscritos. b) Variedad de nombres aplicados a una misma persona o
lugar. c). Distintos métodos, -en diversos escritores-, de calcular ciertas extensiones de tiempo o
las estaciones del afio. d). Diversas posiciones histdricas o locales, ocupadas por diversos
escritores. e). El objeto especial y plan de cada libro particular.

Las variantes no son contradicciones y muchas variantes esenciales tienen su origen en diversos
métodos adoptados para arreglar una serie particular de hechos (x). N. del T.-En el alfabeto
hebreo hay letras mas parecidas entre si, -aun impresas-, que lo que muestra es manuscrita se
parece alae,olanalau.Y esas letras son, también, numerales.

Las peculiaridades del pensamiento y el lenguaje oriental a menudo envuelven aparentes
extravagancias en las declaraciones asi como inexactitudes en el uso de palabras, cosas de tal
naturaleza que provocan la critica de los menos liricos escritores de Occidente. Y no es mas que
justo agregar que no pocas de las pretendidas contradicciones biblicas, s6lo existen en la
imaginacion de escritores escépticos y deben atribuirse a la maleficencia de criticos capciosos.

Es facil comprender que en el curso de los siglos numerosos errores pequefios y aun
discrepancias, puedan haberse introducido en el texto por la falta de infalibilidad de los copistas. A
esta causa se atribuyen muchas de las variantes ortograficas o numéricas. El, habito de expresar
nameros con letras, algunas de las cuales son sumamente parecidas unas a otras, ha podido dar
lugar a discrepancias (xx). Estas son cosas que aun el lector superficial las nota hasta en las
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noticias que a diario traen los periddicos. A veces la omision de una letra o de una palabra, -cosa
gue pudo ocurrir antes que existiera la imprenta-, ocasiona una dificultad que hoy no hay modo de
remediar sino mediante conjeturas.

La comparacién de tablas genealdgicas exhibe discrepancias en nombres y ndameros, cosa
explicable al pensar en el inmenso niumero de veces que han sido copiadas a mano en el
transcurso de largos siglos. Una comparacién del registro de familia de Jacob y sus hijos (las
setenta almas que salieron de Egipto) (Gén. XLVI), con el censo de esta misma familia en tiempos
de Moisés (Num. XXVI) servira para ilustrar las peculiaridades de las genealogias hebreas.

Al estudiar esas listas hebreas es importante considerar la posicién historica y el propdsito de
cada escritor. La lista de Génesis XLVI fue preparada, probablemente, en Egipto, algin tiempo
después de que Jacob y su familia llegaron alli. Probablemente fue preparada, en su forma actual,
con sancién del mismo Jacob. El anciano y sufrido patriarca fue a Egipto con la seguridad que
Dios le dio de que le constituiria en una gran nacion y volveria a sacarlo de alli (Gén. 46:3-4). Por
eso prestaria mucho interés al registro de su familia hecho bajo su propia direccién. Pero en la
época del censo, en tanto que se preservaran cuidadosamente los nombres de las cabezas de
familia, los arreglos se hicieron en forma distinta y se dio prominencia a otros. Numerosos
descendientes posteriores se habian hecho conspicuos histéricamente y, en consecuencia, han
sido agregados bajo las correspondientes cabezas de familia. Las tablas dadas en 1° Crénicas
I-IX muestran cambios y agregados mucho mas extensos. Las diferencias peculiares entre las
listas demuestran que una no ha sido copiada de la otra; tampoco fueron tomadas ambas de una
fuente comun. Evidentemente fueron preparadas por separado. -cada una de ellas desde un
punto de vista diferente y con un objeto definido.

También deben notarse los peculiares método hebreos de pensamiento y de expresion, tales
como se les exhibe en la antigua lista de Génesis XLVI. En los vs. 8 y 15 se incluyen a Jacob
entre sus propios hijos y a los inmortales "treinta y tres", -que incluyen al padre y una hija y dos
bisnietos (Hezron y Amul) probablemente no nacidos aln cuando Jacob emigré a Egipto-, se les
designa como "todas las almas de sus hijos y sus hijas". Un trato analogo del asunto aparece en
Exodo 1:5, donde se dice que "todas las almas que procedieron de los lomos de Jacob, fueron
setenta almas" . El escritor tiene en la memoria los memorables "setenta” que fueron a Egipto
(comp. Deuteronomy 10:22). En Gén. 46:27, los dos hijos de José, de quienes se dice
explicitamente que "le nacieron en Egipto", se cuentan entre los setenta que "fueron a Egipto". Es
una critica capciosa y vituperable la que echa manos de peculiaridades como éstas, de uso
corriente entre los hebreos, y las declara "notables contradicciones que envuelven tan claras
imposibilidades que es imposible considerarlas como narraciones veridicas de hechos histéricos
reales". (Al hablar de sesenta y cinco personas (Acts 7:1-60 : fq,) Esteban, sencillamente, sigue lo
gue dice la Septuaginta.)

Armonizaba con el espiritu y costumbres hebreas el formar elencos de nombres honorables,
arreglados en forma tal que produjeran nimeros definidos y sugestivos. De esa manera la
genealogia de nuestro Sefior que hallamos en Mateo | esta arreglada en grupos de catorce
nombres cada uno, cosa que sOlo pudo hacerse mediante la omision de varios nombres
importantes. En tanto que el compilador podia, valiéndose de otro procedimiento igualmente
correcto, haber hecho de sesenta y nueve la lista de Gén. XLVI, omitiendo el nombre de Jacob, o
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haberla hecho exceder de los sesenta afiadiendo los nombres de las esposas de los hijos de
Jacob, es indudable que, adrede, se propuso arreglarse de modo que produjera setenta almas. El
numero de los descendientes de Noé, tal como aparece en la tabla genealdgica de Génesis X,
llega también a setenta. Esta costumbre de usar cantidades fijas como auxilio a la memoria puede
haberse originado en las necesidades de la tradicion oral. Los setenta ancianos de Israel
probablemente se elegian teniendo en vista alguna referencia a las familias que surgieron de las
setenta almas de la casa de Jacob; y el enviar Jesus setenta discipulos ( Luc. 10:1) es evidencia
de que el significado mistico de esa cifra tuvo su influencia sobre su mente.

Es muy notorio que las alianzas matrimoniales entre las tribus, asi como los asuntos de derecho
legal a las herencias, afectaban la posicion genealégica de las personas. Asi, en Niumeros 32:
Matthew-41 se nos dice que Moisés dio la tierra de Galaad a Machir, hijo de Manasés, y que
también "Jair, hijo de Manasés, fue y tomé sus aldeas y pusoles por nombre Havoth-jair" (comp. 1
Rey. 4:13). Esta herencia, pues, pertenecia a la tribu de Manasés; pero una comparacion con 1
Cron. 2:21-22 demuestra que, por descendencia lineal, Jair pertenecia a la tribu de Juda, y como
tal le cuenta el cronista quien, al mismo tiempo, da las explicaciones del caso. Nos informa que
Hesron, hijo de Juda, tom6 en matrimonio a la hija de Machir, hija, de Manasés y, por ella fue
padre de Segub, que fué padre de Jair. Ahora, si Jair queria alegar su derecho legal a herencia en
Galaad, probaria que era descendiente de Machir, hijo de Manasés, pero si se inquiria acerca de
su, linaje paterno seria igualmente posible seguirle hasta Hesron, hijo de Juda.

Consideraciones de esta indole ayudaran mucho en resolver las dificultades que tanta perplejidad
han causado a los criticos en las dos genealogias de Jesus. Hoy, a tan gran distancia de tiempo,
no estan a nuestro alcance los hechos y datos que podrian arrojar luz sobre las discrepancias de
estas listas de los ascendientes de nuestro Sefior, y s6lo podemos estudiarlas mediante los
raciocinios, deducciones y suposiciones conseguidas mediante un prolijo cotejo de genealogias y
de hechos bien conocidos respecto a las costumbres judias de calcular las sucesiones legales y
descendencias lineales. La hip6tesis muy prevaleciente y popular desde la época de la Reforma,
de que Mateo da la genealogia de José y Lucas la de Maria, ha sido, con justicia, desechada por
la mayoria de los mejores criticos como incompatibles con las palabras de ambos evangelistas,
quienes aspiran a darnos la genealogia de José. El derecho al "trono de David, su padre" (Luc. 1:
32), de acuerdo con todos los precedentes, ideas y costumbres, tiene que fundarse en una base
de sucesion legal, como la de una herencia; y, por consiguiente, su genealogia debe rastrearse
hasta José, esposo legal de Maria. Y es claro, aparte de estas genealogias, que José era de la
real casa de David, pues el angel le traté como a tal y, ademas, por ese motivo fue a Bethlehem,
ciudad de David, a empadronarse para el censo (Luc. 2:4,5) . Sin embargo, no es improbable que
también Maria fuese de la casa y familia de David, parienta cercana, -prima, acaso-, de Jos€ y si
asi fue, la sucesion natural de Jesus al trono de David, de acuerdo con las ideas judias, seria
notablemente completa. (Y cuando se piensa en lo comun que entre los judios era el casamiento
entre primos, para mantener las familias y herencias dentro de las tribus, como, asimismo, las
costumbres de las casas reales hasta el dia de hay, de que los matrimonios se realicen entre
principes, se verd que esto fué sumamente probable, que José y Maria fuesen ambos de la
misma familia). Cosa innegable es que en los primeros tiempos nadie cuestioné el hecho de que
nuestro Sefior fuese descendiente de David. El consinti6 que se le llamara "Hijo de David"
(Matthew 9:27; Matthew 15:22) y ninguno de sus adversarios neg6 esa importante pretension. Era
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"de la simiente de David" segun el evangelio de San Pablo (2 Timothy 2:8; comp. Romans 1:3;
Acts 13:22-23); y en la Epistola a los Hebreos leemos: "Es evidente ( predelon, conspicuamente
manifiesto) que nuestro Sefior ha surgido de la tribu de Juda" ( 7:14.).

Al lector moderno puede parecerle que las genealogias biblicas sean algo asi como cosa indtil, y
no faltan escépticos que consideren que las listas de lugares, -muchos de ellos enteramente
desconocidos hoy-, asi como la mencion de los sitios donde acampé Israel (Nam. XXXIII) y las
ciudades distribuidas a las diversas tribus (por ej. Josué 15:20-62) son cosas incompatibles con el
elevado ideal de una revelacion divina, pero tales ideas son hijas de un concepto mecanico y
precipitado de lo que, segun esas personas, debiera ser la Revelacion. Estas listas de nombres,
en apariencia aridas y cansadoras, constituyen parte de las evidencias mas irrefragables de la
verdad histérica de los registros biblicos. Si al pensamiento moderno parecen sin ningan valor
practico no hay que olvidar que para el antiguo hebreo eran de primordial importancia como
documentaciones de historia de antepasados y de derechos legales. De todas las fantasias
escépticas la mas destituida de valor critico, la mas absurda, seria la suposicion de que tales
listas hubiesen sido forjadas con cierto objeto en vista. Con igual criterio podria alguien sostener
gue los restos fosiles de animales hoy extintos hubiesen sido colocados en las rocas con fines
engafiosos. El utilitario superficial puede, si, declarar igualmente indtiles y de ningln valor tanto
los fésiles como las genealogias; pero el estudiante de la tierra, duefio de un cerebro mas
reflexivo, siempre reconocera en ambas cosas elementos valiosos que sirven de indice a la
historia. Estas genealogias son como las piedras rusticas que se hallan en los cimientos de los
edificios. Algunas se hallan ocultas debajo de la tierra; otras estan despedazadas y estropeadas;
algunas salidas de quicio y fuera de su sitio, en el transcurso del tiempo; mas todas ellas, en
alguna posicidn que ocupan u ocuparon, fueron necesarias y aun imprescindiblemente necesarias
al establecimiento, estabilidad y utilidad del noble edificio a que pertenecen.

El mayor nimero de las discrepancias numeéricas de la Biblia se deben, indudablemente, a
errores de copistas. Ya hemos hablado de esto en paginas anteriores y solo afladiremos que
debe recordarse que el mero agregado de dos puntitos cambia el valor de una cifra hebrea (por
ej. cambia la Num, que representa el nimero 700, en una Zayin que representa 7000, que es en
lo que consiste la discrepancia entre 2 Samuel 8:4¢, con 1 Crén. 18:4e).

Las dos listas de proscriptos que volvieron con Zorobabel (Esdras. 1:70 y Nehemiah 7:6-73)
exhiben numerosas discrepancias asi como muchas coincidencias.

Y es muy notable que las cifras en la lista de Esdras dé 29,818 y la de Nehemias 31,089 y que,
-sin embargo, segun ambas listas, la congregacion completa sumase 42,360 ( Esdr. 2:64;
Nehemiah 7:66) . Lo probable es que ninguna de las dos listas pretenda ser una enumeracion
perfecta de las familias que volvieron del destierro sino de tales familias como las de Juda y
Benjamin que pudieron presentar una genealogia auténtica de la casa de sus mayores; en tanto
gue los 42,360, incluyen muchas personas y familias pertenecientes a otras tribus y que, en el
destierro, habian extraviado los registros exactos de sus genealogias, pero que, a pesar de eso,
eran descendientes legitimos de algunas de les antiguas tribus. También es notable que la lista
de Esdras menciona 494. personas no reconocidas en la Esta de Nehemias y ésta menciona
1765 que no aparecen en la de Esdras; pera que si afiadimos el sobrante de Esdras a la suma de
Nehemias (494 + 31,089 = 31,583) tenemos el mismo resultado coma si agregamos el sobrante
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de Nehemias a la suma de los niumeros de Esdras (1,765 + 29,818 = 31,583 ) . Por lo tanto,
puede creerse, muy razonablemente, que la cifra Deuteronomy 31,583, es la suma de todos los
gue pudieron justificar su ascendencia; que las dos listas fueron hechas independientemente una
de otra y que ambas son defectuosas, aunque cada una de ellas, respectivamente, suple los
defectos de la otra.

Que nuestro Sefior, con sus preceptos acerca de la conducta personal en los asuntos ordinarios
de la vida diaria, no se propuso prohibir la censura y el castigo de los malhechores, es cosa que
su propia conducta pone de manifiesto. Al ser golpeado por uno de los oficiales, en presencia del
sumo sacerdote, nuestro Sefior se quejo de tan grave abuso ( Juan 18: 22-23 ). Cuando Pablo fué
golpeado en forma analoga, por orden del sumo sacerdote (Acts 23:3) el apéstol, indignado,
exclamo: "iDios te herira a ti, pared blanqueada!" EI mismo apostol establece la verdadera
doctrina cristiana sobre todos estos puntos, de Romanos 12:18 a 13:6: "Si se puede hacer, en
cuanto de vosotros dependa, tened paz con todos los hombres", palabras que indican claramente
lo improbable de poder hacer esto; luego, al suponer que alguien es atacado y perjudicado
personalmente, agrega: "No 0s venguéis vosotros mismos, amados; antes dad lugar a la ira"; es
decir, dejad que la ira de Dios siga su curso sin pretender anticiparla.

Nadie, pues, presuma decir que el espiritu y preceptos del N. Testamento estan en pugna con el
Antiguo. En ambos Testamentos se inculcan los principios del amor fraternal y de devolver bien
por mal, al mismo tiempo que el deber de sostener los derechos humanos y el orden civil.

Un ejemplo notable de supuesta inconsecuencia de doctrina, en el N. T., se halla en los diferentes
métodos de presentar el asunto de la justificacién, en las epistolas de Pablo y en la de Santiago.
La ensefianza de Pablo se expresa en la siguiente forma, en Galatas 2:15-16: "Nosotros, judios
por naturaleza y no pecadores de los gentiles, pero sabiendo que el hombre no es justificado por
las obras de la ley (ez ergon némon, de obras de ley, es decir, como si ella fuese una fuente de
méritos, base de procedimiento en el caso dado y asi constituyese la razén y causa de la
justificacion) sino por la fe de Jesucristo, nosotros también (o0 aun nosotros) hemos creido en (eis,
como quien dice penetrado en, aludiendo al hecho de entrar o penetrar a una unién vital con
Cristo, al convertirse el hombre) Jesucristo, para que fuésemos (pudiésemos ser) justificados por
la fe de Cristo y no por obras de ley; por cuanto por obras dé ley ninguna carne sera justificada".
En sustancia la misma declaracion se hace en. Romanos 3:20-28; y en el capitulo IV se ilustra la
doctrina con el caso de Abraham, quien "crey6 a Dios y eso le fué contado como justicia” (v. 3).
Mientras, por otra parte, Santiago insiste en que se debe ser "hacedores de la palabra" ( Sant.
1:25). Ensalza la piedad practica, el cumplimiento de "la ley real conforme a la Escritura” (2:8) y
declara que "la fe, si no tiene obras es muerta en si misma" ( 2:17 ). También se sirve de
Abraham para ilustrar su posicion "cuando ofrecié a su hijo Isaac sobre el altar" y arguye que "la
fe obrd con sus obras y que fué perfecta por la obras; y se cumplié la Escritura que dice: Abraham
creyo a Dios y le fué imputado a justicia y fue llamado amigo de Dios. Veis, pues (concluye el
apostol) que el hombre es justificado por las obras (ez ergon) y no solamente por la fe" (2:21-29.).

La solucién de esta apariencia de contradiccion se la halla mediante un estudio de la experiencia
religiosa personal de cada escritor, asi como sus diferentes maneras de pensar y sus campos de
operacion en la Iglesia Primitiva. También hay que notar el sentido peculiar en que cada uno usa

los términos "fe", "obras" y "justificacién", pues cada una de esas expresiones ha sido empleada
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en todas las épocas de la Iglesia para expresar un numero de ideas distintas, aunque
emparentadas.

En primer lugar, hay que recordar que Pablo fue conducido a Cristo mediante una conversion
repentina y maravillosa. La conviccidon de pecado, los remordimientos de su alma cuando se dio
cuenta de que habia estado persiguiendo al Hijo de Dios; la caida de las escamas de sobre sus
0jOS Y su consiguiente percepcion, vivida y aguda, de la gracia de un Evangelio gratuito, gracia
alcanzada mediante la fe en Cristo, -todo esto, necesariamente, entraria en su ideal de la
justificaciéon de un pecador perdido. Ve, pues, que ni judio ni gentil puede alcanzar la relacion de
una alma salvada, o sea la union con Cristo, excepto mediante tal fe. Ademas, su mision y
ministerio especial le llevaron, preeminentemente. a combatir el judaismo legalista y se
transformd en "el apdstol de los gentiles". Santiago, por su parte, habia sido doctrinado mas
gradualmente en la vida evangélica. Su concepto del Cristianismo era el de la consumacién y
perfeccién del antiguo pacto. Su misién y ministerio le condujeron especial, si no completamente,
a trabajar entre los de la circuncisién (Gal. 2: 9) . Estaba acostumbrado a considerar toda doctrina
cristiana a la luz de las antiguas Escrituras, las que, por lo tanto, se hicieron para él "la palabra
ingerida" (Sant. 1:21), "la perfecta ley, la (ley) de libertad" (v. 25) "la ley real" (2: 8). Y también hay
gue recordar, como lo observa Neander, "que Santiago, en su posicion peculiar, no tenia, como
Pablo, que vindicar una ministracion independiente del Evangelio, ministracion de “rotas cadenas’
entre los gentiles en oposicion a las pretensiones de justicia legal judaica; sino que se sentia
compelido a recalcar las consecuencias practicas y exigencias de la fe cristiana, hablando con
aguellos en quienes esa fe se habia mezclado con los errores del judaismo carnal; y a quitarles
los apoyos de su falsa confianza”.

Tales distintas experiencias y campos de accién, naturalmente desarrollaria en estos ministros de
Jesucristo correspondiente diversidad de estilo, de pensamiento y de ensefianza. Pero cuando,
-con todos estos hechos a la vista-, analizamos sus respectivas ensefianzas, nada hallamos
realmente contradictorio; simplemente colocan ante nosotros diversos aspectos de las mismas
grandes verdades. La ensefianza de Pablo en los pasajes citados tiene referencia a la fe en su
primera operacion, -la confianza con la cual el pecador, consciente de su pecado y condenacion
(x) N. del T.-Nosotros afiadiriamos: "y de su impotencia para hacer algo que pueda salvarla". se
arroja en brazos de la gracia gratuita de Dios en Jesucristo y obtiene perdén y paz con Dios. En
tanto que Santiago, por su parte, trata, mas bien, de la fe como el principio permanente de una
vida de piedad, con obras de piedad que brotan de esa fe con la naturalidad con que las aguas
surgen de un manantial. Pablo cita el caso de Abraham cuando éste aun era incircunciso y armes
de haber recibido el sello de la fe ( Romans 4.:10-11); pero Santiago se refiere a la época
posterior, cuando ofrecié a Isaac y por medio de ese acto de fidelidad a la palabra de Dios su fe
fue perfeccionada (Sant. 2:21). El término obras también se usa con distintos matices de
significado. Pablo tiene en su pensamiento las obras de la ley con referencia a la idea de una
justicia legalista, mientras que es evidente que Santiago se refiere a obras o actos de piedad
practica, tales como el socorrer a los huérfanos y viudas afligidos ( 2:27 ) y el ministrar a otros
necesitados (2:15-16 ). La justificacion, por consiguiente, es considerada por Pablo como un acto
judicial que envuelve la remisién de los pecados, la reconciliacion con Dios y la restauracion al
favor divino; pero para Santiago, ella es mas bien el mantener semejante estado de favor con
Dios, una aprobacién constante ante Dios y los hombres. Todo esto aparecera tanto mas
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claramente si notamos que Santiago se dirige a sus hermanos judios, de la dispersion, que se
hallaban expuestos a diversas tentaciones y pruebas (1:1-4) y se hallaban en peligro de confiar en
un muerto farisaismo antinomiano; pero Pablo esta discutiendo, cual erudito teélogo, la dictrina de
la salvacion tal como se origina en los consejos de Dios y se desarrolla en la historia del proceder
de Dios para con toda la raza de Adan.

Debe, ademas, notarse que Santiago no niega la necesidad y eficacia de la fe ni Pablo desconoce
la importancia de las buenas obras. Lo que Santiago condena es la perniciosa doctrina de la fe
extrafia a las obras, la fe que nada quiere saber de obras. Condena al que dice tener fe pero
exhibe una vida y conducta en desacuerdo con la fe en nuestro Sefior. Semejante clase de fe la
declara muerta en si misma (2:14.-17) . La justificacion es por la fe, si, mas sin olvido del obrar (v.
24). La fe se pone en evidencia mediante obras de amor y piedad. Pablo, por su lado, se opone a
la idea de una justicia legalista. Condena la presuncién de que el hombre puede merecer el favor
de Dios mediante una observacion perfecta de su ley y demuestra que la ley cumple su mision
mas elevada cuando descubre al hombre el conocimiento del pecado, -es decir cuando le hace
conocer que es pecador (Romans 3:20) y luego, en el cap. 7:13, procede a hacer aparecer el
pecado como "sobremanera pecante". Pero Pablo esta tan lejos de negar la necesidad de las
buenas obras como manifestacion de la fe del creyente en Cristo, como Santiago lo est4 de negar
la necesidad de la fe en Cristo para ser salvo. En Galatas 5:6, Pablo habla de "la fe que obra por
el amor" y en Lamentations 1:1-222 Corintios 13:2, afirma que aunque alguien tuviese tanta fe
como la necesaria para realizar los mayores prodigios, pero careciese de amor, nada seria el tal
hombre.

Nada hay mas evidente que el hecho de que los dos apdstoles se hallan en perfecta armonia con
Jesus, quien abarca las relaciones esenciales de la fe y las obras cuando dice: "O haced el arbol
bueno y bueno su fruto o haced corrompido el arbol y su fruto dafiado; porque por el fruto se
conoce el arbol" (Matthew 12:33) .

Estas divergencias entre Santiago y Pablo son un ejemplo de la libertad individual de los
escritores sagrados en su enunciacion de la verdad divina. Cada uno preserva sus propios
modismos de pensamiento, asi como su estilo. Cada uno recibe su palabra de revelacion y
conocimiento del misterio de Cristo, de acuerdo con las condiciones de vida, experiencia y accién
en que ha sido criado o instruido. Es menester tomar en consideracién todos estos hechos cuan-
do comparamos y contrastamos las ensefianzas de las Escrituras que parecen discrepar, y al
hacerlo hemos de descubrir que esas variantes suelen constituir una revelacion mdltiple y llena de
evidencia propia acerca del Dios de verdad.

Los principios generales de exégesis que hemos presentado bastaran para la explicacion de
cualquier otra discrepancia que se haya alegado existir en la Biblia. Una atenta consideracion a la
posicién que ocupa el escritor u orador, la ocasion, objeto y plan de su libro o discurso, junto con
un andlisis critico de los detalles, generalmente demostraran que no existe contradiccion real.
Pero cuando alguien presenta expresiones hiperbdlicas, peculiares al lenguaje de la gente de
Oriente, o0 casos de antropomorfismo hebreo y se esfuerza en darles un significado literal, eso no
es hallar discrepancias y dificultades en la Biblia, sino crearlas e introducirlas en la Biblia para
luego decir que se tropieza con ellas.
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Mr. Haley, en su obra extensa y valiosa sobre las Pretendidas Discrepancias de la Biblia observa
gue las discrepancias, cuando realmente existen, no carecen de valor. Puede bien creerse que
contemplan los fines siguientes: 1) Estimulan el esfuerzo intelectual, despiertan curiosidad e
investigacion y, en esa forma, conducen a un estudio mas profundo y extenso del sagrado libro 2)
llustran la analogia existente entre la Biblia y la naturaleza. De la misma manera que tierra y cielo
exhiben una armonia maravillosa en medio de una gran variedad y discordancia, asi en las
Escrituras existe notable armonia detras de las aparentes divergencias. 3) Demuestran que no
hubo colusidn entre los escritores sagrados, porque sus divergencias son de tal indole que nunca
hubiesen sido introducidas deliberadamente. 4) También demuestran el valor del espiritu, en su
superioridad sobre la letra, de la Palabra de Dios. 5) Sirve como piedra de toque del caracter
moral. Para el espiritu capcioso, predispuesto a encontrar y exagerar dificultades en la Revelacion
Divina las discrepancias biblicas resultan grandes piedras de tropiezo y motivos de cavilacion y
de desobediencia. Pero para el investigador serio y correcto, que desea conocer "los misterios del
reino de los cielos" (Matthew 13:11) un estudio prolijo de las discrepancias verdaderas le revelara
armonias ocultas y coincidencias indeliberadas que robusteceran su fe a medida que descubre
gue esas escrituras multiformes son, real y verdaderamente, la palabra de Dios.

*k%k
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Chapter 26
220 ArmonAmay Diversidad en los Evangelios

CAPITULO XX ARMONIA Y DIVERSIDAD EN LOS EVANGELIOS

La vida de JesuUs constituye un punto de arranque en la historia del mundo. Las escrituras del A.
T. muestran la marcha constante y firme de la Historia en direccion hacia esa época tan
notablemente extraordinaria. Los profetas, a una voz, colocan el advenimiento de Casto "en los
postreros dias" ( Gén. 4.9:1; NUm. 24.:14; Isaias 2:2; Daniel 10:14.) y conciben su advenimiento y
reinado como la introducciéon de una nueva época. El Dios de los profetas hablé en los Ultimos
dias del antiguo ciclo, o edad, en la persona de su Hijo encarnado, "a quien constituyé en
heredero de todo, por el cual, asimismo, hizo el universo ( los ciclos, o edades o épocas, tous
aionas, Hebrews 1:2). La muerte de JesuUs, seguida de su exaltacion constituyeron la hora de
crisis de la historia del mundo ( Juma 12: 23-33 ) y desde aquella hora existié un nuevo punto de
partida en el curso de los acontecimientos humanos. Después que el Evangelio del reino
mesianico hubo sido predicado en todo el mundo romano, para testimonio a las naciones,
(Matthew 24.:14) lleg6 el fin de aquella edad o dispensacién, pues era necesario que antes de
gue la antigua economia universal llegase a su fin definitivo el nuevo Evangelio hubiese
establecido firmemente su pie en el mundo. El derrocamiento absoluto de la politica y el estado
judios y la espantosa ruina de la perversa ciudad donde el Sefior fue sacrificado, sefalaron la
consumacion del ciclo o edad. Y desde aquel punto en adelante se extienden los triunfos de la
cruz. Por consiguiente es cosa perfectamente natural que los cuatro evangelios, siendo, corno
son, los registros autorizados que dan fe de la vida y obras del Sefor Jesus, se estimen como los
documentos mas preciosos del mundo cristiano.

Cada uno de los cuatro evangelios nos presenta un retrato al natural del Sefior Jesus y se
propone decirnos lo que dijo e hizo. Pero aunque narran muchas cosas en comun, estos cuatro
testigos difieren mucho entre si. El explicar tantas diferencias en medio de tal suma de materia
coincidente es cosa que siempre ha. llenado de perplejidad el estudio de los expositores. En
tiempos modernos los criticos racionalistas han sefialado las aparentes divergencias de los
evangelios como pruebas contra su credibilidad y estos tan apreciados registros de la Iglesia han
constituido el punto céntrico. Todos los racionalistas admiten que Jesus vivié y murid, pero que
resucitara de entre los muertos, como afirman los evangelios lo niegan rotundamente, recurriendo
a toda clase de conjeturas para explicar la fe uniforme y universal que la Iglesia manifiesta en la
resurreccion. (x) (N. del T.-E1 autor escribi6 esto pocos afios antes de la aparicion del
desgraciado aborto de Emilio Bosi, titulado "Jesucristo nunca ha existido", que hizo bastante
ruido, y que fué tan habilmente refutado por el profesar romano Fiori, en su obra "El Cristo de la
Historio y de les Escrituras"”, hoy vertido al castellano por la Biblioteca San Pablo, del Rev. Wm.
Morris, de B. Aireé; y también brevemente refutado en nuestro opusculo "Escobazos". Ambas
obras en venta en la Imprenta Metodista, en Buenos Aires).

El sentido comun de todo el cristianismo concluye, I6gicamente, que si Jesucristo resucitd de
entre los muertos, ese milagro, una vez por, todas, confirma la credibilidad de los evangelios y
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explica el maravilloso surgir del cristianismo, asi como la excelencia y potencia actual de la
Religién Cristiana. La resurreccion de Cristo demuestra que el origen de nuestra religion fue
sobrenatural y divino, pero si ese milagro fuese una falsedad, todo el sistema cristiano
descansaria sobre un fraude estupendo. Con muchisima razén pudo Pablo escribir su enfatica
declaracion de 1 Corinthians 15:14-15. ( x ) (Y si Cristo no hubiese resucitado y el cristianismo
fuese un fraude inaudito, sin paralelo tocaria a los racionalistas explicar varios hechos palpables y
de mas dificil explicacion que la resurreccién de Cristo, -entre ellos los de que las mentalidades
mas grandes de todas las épocas, en abrumadora mayoria. han creido en la verdad de nuestra
religion y en que muchisimos de los que mayores facilidades tuvieron para comprobar si la
resurreccion tuvo lugar o no, murieron gozosos, ea crueles martirios, por defender ese hecho
como verdad.

Muchos escritores, tanto antiguos como modernos se han tomado el trabajo de confeccionar
(sedicentes) Armonias de los Evangelios. Han adoptado diversos métodos para explicar las varias
discrepancias y de construir una narracion armoniosa uniendo los relatas de las cuatro historias
distintas de la vida de Cristo. En esta forma nos han suministrado muy valiosas exposiciones, a la
par que muchas soluciones de las discrepancias de los evangelios. Pero en sus conatos para
combinar los cuatro evangelios tratando de darnos una narracién continua y asentar, positi-
vamente, el orden cronolégico de los acontecimientos, mas bien han obstaculizado que
favorecido una comprension satisfactoria de los inapreciables registros. Con tal procedimiento se
hace sufrir a esas narraciones vividas e independientes una prueba que sus autores nunca
tuvieron la intencién de que soportaran y el procedimiento asume una posicion de juez que es, a
un tiempo, anti-cientifica e incorrecta. Pero la mayoria de los armonistas mas modernos admiten
gue no existié en los evangelistas el propdsito de componer un relato completo de la vida y obras
del Sefior, y se admite, asimismo, que todos ellos, en ocasiones, relatan algunas cosas sin
consideracion estricta al orden cronologico.

Un estudio inteligente y provechoso de los evangelios, requiere que se preste especial atencion a
tres cosas: 1) Su origen; 2) el plan claro y el propdsito de cada evangelio; y 3) las caracteristicas
notables de los varios evangelios. Estas consideraciones conduciendo, como lo hacen, a una
comprensién correcta de los registros evangélicos y a la solucion de sus divergencias, son, en
realidad, otros tantos principios hermenéuticos que pueden aplicarse en cualquier exposicion
seria de estos registros.

El mas ligero examen de los cuatro evangelios debe mostrar al observador critico que no
constituyen, en ningun sentido correcto, historias formales. Evidentemente surgieron de una
fuente comun, y todos concuerdan en registrar mayor o menor niamero de porciones de la vida,
palabras, obra, muerte y resurreccién de Jesucristo. Pero lo que no ha podido averiguarse, y ha
motivado mucha controversia, -es si esa fuente comudn consisti6 en documentos escritos o en
tradiciones orales. "Sus trabajos parecen haber tomado forma bajo la presion de necesidades que
se presentaron y no por deliberada idea de sus autores. En sus aspectos comunes parecen ser lo
qgue la historia mas primitiva los declara ser, -el sumario de la predicacion apostodlica, el
fundamento histérico de la Iglesia". (Westcott).

Pero el conceder que la forma primitiva de la narracion del Evangelio hubiese sido oral, es cosa
gue esta lejos de determinar el origen ,particular de nuestros actuales evangelios, y los criticos
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serios deben convenir en que, dada la naturaleza del caso, en ausencia de evidencias suficientes
es imposible alcanzar una certidumbre absoluta. Y es de suma importancia recordar que donde
es imposible establecer certidumbre absoluta acerca de un asunto dado deben evitarse las
afirmaciones dogmaticas y prestarse debida atencién a toda suposicion razonable que parezca
poder ayudar a dilucidar el problema. En ausencia de testimonios externos, los evangelios
mismos Yy otros libros del N. T. es de esperar que surgieron las mejores indicaciones del origen y
proposito de cualquiera de los evangelios.

Ireneo da la siguiente explicacion acerca de los evangelios: "Mateo produjo entre las hebreos un
evangelio escrito mientras Pedro y Pablo estaban predicando en Roma y colocando los cimientos
de la iglesia. Después de la partida de éstos Marcos, discipulo e intérprete de Pedro, también
puso en nuestras manos, en escritura, lo que Pedro habia predicado. También Lucas, el
compafiero de Pablo, registré en un libro el evangelio predicado por éste. Después Juan, el
discipulo del Sefior, el que también se reclind sobre su pecho, igualmente publicod un evangelio
durante su residencia en Efeso, en Asia". Toda la historia antigua y las tradiciones concuerdan,
substancialmente, con esta declaracion general de Irineo.

Considerando ahora, por €j., el Evangelio segun Mateo como designado, especialmente, para
lectores judios, cuan natural resulta que él lo anuncie como el libro de la generacién de Jesucristo
"hijo de David, hijo de Abraham". Cuan de acuerdo con su propdsito el describir el nacimiento de
Jesus, en dias del rey Herodes, como el de uno nacido Rey de los judios y nacido en Belén, de
acuerdo con los dichos de los profetas. Notese como nos presenta en una sola pieza ’bien
conectada el Sermdn del Monte, cual si fuese una reedicion de la antigua ley del Sinali,
presentada en nueva y mejor forma. Igualmente hay que notar como continla la serie de
milagros, en los capitulos VIl 'y IX, como si se hiciera con el propésito de poner de manifiesto en
forma bien evidente el poder y autoridad divinos de este nuevo Legislador y Rey. El lamamiento,
la ordenacién y el envio de los doce discipulos (cap. X) era como la eleccion de una nueva Israel
para reclamar las doce tribus esparcidas. Las siete parabolas del cap. Xlll, son una revelacion de
los misterios del reino de los cielos, reino que él, como el Cristo de Dios, estaba por establecer.
Luego sigue un amplio registro del conflicto entre este Rey de los judios y los escribas y fariseos,
quienes esperaban otra clase de reino mesianico (XIXXXIII). El gran discurso apocaliptico de los
capitulos XXIV y XXV revelan el fin de aquella edad como en el futuro cercano y se halla en
notable analogia con el espiritu y formas de la profecia del A. T. El registro de la Ultima cena, la
traicion, la crucifixion y la resurreccion completan el cuadro del gran Profeta, Sacerdote y Rey.
Todo el libro, pues, tiene una unidad de propdsito y de detalle admirablemente adaptados para
ser el evangelio para los Hebreos y para mostrar a toda mente pensadora, en Israel, que Jesus
era realmente el Mesias de quien habian hablado los profetas. Ademas, en tanto que asi respira
el espiritu hebreo por todos sus poros, tiene menos explicaciones acerca de costumbres judias
gue los demas evangelios.

La armonia esencial, interna, de los evangelios esta robustecida por su propia diversidad. Estas
narraciones constituyen un cuadruple testimonio al Cristo de Dios. Asi como los filésofos con
amplitud de miras, ha n podido hallar en las caracteristicas e historia nacionales de judios griegos
y romanos una preparacion providencial del mundo para el Evangelio, asi también, en los
evangelios mismos puede verse, a su vez, un registro providencial del Redentor del mundo
maravillosamente adaptado por multiples formas de declaraciones para impresionar y convencer
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las variadas mentalidades de los hombres. No debiéramos decir que Mateo escribid sé6lo para los
judios, Marcos para los romanos y Lucas para los griegos. Eso implicaria que cuando esas varias
naciones dejaran de ser, los evangelios ya no tendrian adaptacion especial. Mas bien debiéramos
tener en cuenta que, mientras los varios evangelios tienen las mencionadas adaptaciones, posee
también la capacidad, divinamente ordenada, de hacer que el caracter de JesUs impresione en
forma sumamente poderosa toda clase de hombres. Los tipos de mentalidad y de caracter
representados por aquellas grandes razas histéricas estan apareciendo de continuo y requieren
perpetuamente el multiple testimonio de JeslUs suministrado por los cuatro evangelistas. Los
cuatro son mejor que uno. Necesitamos el retrato viviente del Principe de la casa David tal como
lo presenta Mateo, pues él nos le revela como el perfeccionador de la antigua economia, el
cumplidor de la ley y los profetas. Necesitamos el evangelio, mas breve, del poderoso Hijo de
Dios, tal como lo presenta Marcos. Su estilo y giros rapidos afectan a las multitudes mas
profundamente que un evangelio tan imbuido con el espiritu del A. T. como el de Mateo. Por otra
parte, el Evangelio de Lucas abre ante nosotros la vision mas amplia del Hijo del hombre nacido,
por supuesto, bajo la ley, pero nacido de mujer, "luz para ser revelada a los gentiles”, tanto como
para la gloria de Israel. ( Luc. 2:32) Lucas con mucha propiedad rastrea la genealogia del
Redentor lejos, hasta mas alla de David y aun mas alla de Abraham, hasta Adan, hijo de Dios. (
Luc. 3: 38 ). Este evangelio paulino nos da la incorporacién viviente del Hombre perfecto, el
Amigo y Salvador de la humanidad desamparada impotente. No solamente brinda el mas noble
de los ideales a la mente del griego; siempre tendra un encanto para todo Tedfilo que tenga la
disposicién y el deseo de conocer "la verdad de las cosas" (la inconmovible certidumbre, ten as
asfaleian, Luc. 14) de las cosas del Evangelio. Y la obra de Juan suplementa notablemente la de
los otros; es, por excelencia, el Evangelio para la Iglesia de Dios. Es el Evangelio del corazén de
Jesus y del discipulo que se reclind en su seno y tan plenamente se saturé de la inspiracion de
aquel corazén sagrado, y que fue el Unico de los doce que pudo escribir este inimitable evangelio
de la Palabra, la Luz, el Camino, la Verdad, la Resurreccion y la Vida.

En vista de las maravillosas armonias y el objeto y propdsitos ampliamente universales,
manifiestos, de los evangelios de nuestro Sefior, cuan indigno es el escepticismo que echa mano
de sus pequefias divergencias (que tienen explicaciones suficientemente razonables) para
exagerarlas, convirtiéndolas en contradicciones con el objeto de desacreditar la fe en la palabra
de los evangelistas. ¢ Por qué formar una montafa de perplejidades con el hecho de que Mateo y
Marcos, al hablar de -los dos ladrones crucificados con Jesus, digan que los dos le escarnecian,
en tanto que Lucas dice que uno le escarneci6 y fué censurado por el otro, el cual or6 al Sefior y
recibio la promesa del paraiso? ¢Acaso no es posible que durante las varias horas de la
crucifixion, pudieran ocurrir las varias cosas, narrandolas un evangelista mas minuciosamente
gue los otros? Notase gran variedad en los diversos relatos pero nadie, jamas, ha podido sefalar
verdaderas divergencias, reales discrepancias, entre ellas. Careciendo nosotros de las
apariciones del Sefior después de su resurreccion de detalles suficientes no nos sera dado
detallar exactamente el orden del curso de aquellos acontecimientos pero cuando, mediante un
ndmero de hipétesis, se demuestra que fue posible que ocurrieran todos los hechos que los varios
evangelistas relatan, la diversidad de relatos se transforma en evidencia innegable de que todos
ellos son verdaderos.

*k%k

Sermonindex.net | Page 171



Chapter 27
221 Progresos en Doctrinay AnalogAma de la Fe

CAPITULO XXI PROGRESOS EN DOCTRINA Y ANALOGIA DE LA FE

El intérprete de la Biblia no debe olvidar jamas que la Biblia, en su integridad, tal cual hoy la
poseemos, no fue un don que repentinamente descendio del cielo; sino que es el producto lento y
gradual de muchos siglos. Se halla compuesta de gran diversidad de partes, las que se
produjeron en muchas épocas distintas. Por consiguiente, hay que reconocer que nuestras
actuales Escrituras candnicas constituyen un registra de revelacion divina progresiva. EI mismo
Dios que en los ultimos dias nos hablo en la persona de su Hijo también habl6 en las revelaciones
mas antiguas (Hebrews 1:1) y podemos escudrifiar su Palabra en la confianza de que hallaremos
en ella orden y sabiduria divinos desde el principio hasta el fin.

Las porciones sucesivas que él revelé de tiempo en tiempo se adaptaron a las variantes
condiciones y necesidades de su pueblo. A veces la palabra fue dejada en condicion imperfecta, a
causa de la dureza del corazén del pueblo (Marc. 10: 5). A veces el progreso fue lento e inte-
rrumpido por largos periodos de decadencia espiritual, surgiendo luego, nuevamente, en nuevos
desarrollos de vida nacional. Para interpretar bien las Escrituras y emplearlas eficazmente es
necesario prestar considerable atencion a este caracter progresivo de las revelaciones divinas.
Esa atencién nos ayudara a descartar los cargos de discrepancias doctrinales y éticas que se han
allegado. La idea de que la doctrina paulina de la justificacién sea cosa esencialmente distinta de
las ensefianzas de JesUs carece de fuerza si se nota que toda la Epistola a los Romanos es,
practicamente, un esmerado trato sistematico de las palabras de nuestro Sefior a Nicodemo, "De
tal manera amo Dios al mundo, que ha dado a su Hijo unigénito, para que todo aquél que en él
cree no se pierda mas tenga vida eterna" (Juan 3:16) . La afirmacion, de que el Nuevo Tes-
tamento contradice al Antiguo, se ve que es errénea tan pronto como descubrimos que las mas
antiguas revelaciones fueron, necesariamente, imperfectas y que, evidentemente, no tenian por
objeto presentar toda la verdad de Dios. Cosas que, contempladas desde un punto de vista
parecen ser contradictorias desde otros se ve que no son MAas qué porciones separadas,
porciones de un todo, las que una vez unidas se ve que forman una armonia grandiosa. La "ley
del talion" y los procederes violentos del "vengador de la sangre" estaban basados en las justas
exigencias de una justicia retributiva y eran formas arcaicas de ejecutar la ley. Una civilizacién
mas elevada, establecida sobre revelaciones mas claras, adopta otros medios penales pero
recenoce los mismos principios esenciales de derecho.

Analogiade lafe

Las anteriores observaciones preparan el camino para una comprension correcta de la analogia
de la f e como auxilio en la exposicion de las Escrituras. Esta expresion, tomada de Romanos
12:6 pero usada en un sentido diferente del que se propuso el apdstol, denota aquella armonia
general de doctrina fundamental que corre a través de toda la Biblia. (x) ( N. del T.-Véase la
importante nota de Clarke sobre esta expresion. Pratt dice "analogia de la fe" y la version
francesa, también).
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Presume que la Biblia se interpreta a si misma y que lo que es oscuro en un pasaje puede ser ilu-
minado por otro. A ninguna declaracién Unica ni a ningln pasaje oscuro de un libro se puede
permitir hacer a un lado una doctrina que se halla claramente establecida por varios pasajes. Los
textos obscuros han de interpretarse a la luz de los claros, sencillos y positivos. Dice Fairbairn:
"La fe segun la cual se determina el sentido de un pasaje especial, debe ser tal que descanse
sobre el amplio significado de alguna de las mas explicitas declaraciones de las Escrituras,
acerca del significado de las cuales no puede caber duda razonable en una mente libre de prejui-
cios. Y cuando, para fijar principios generales de fe debamos elegir entre dos pasajes, siempre
deberemos conceder mayor peso a aquellos en los cuales no se mencionen meramente de una
manera accidental los asuntos relacionados con ella, sino que se los trate y discuta formalmente;
pues en tales casos no nos es dado dudar de que el punto acerca del cual buscamos una
declaracion autorizante, estuvo claramente, ante los ojos del escritor".

Es evidente que ninguna doctrina que se apoya en un solo pasaje de las Escrituras puede
pertenecer a doctrinas fundamentales reconocidas en la analogia de la fe. Mas no ha de inferirse
de esto que ninguna declaracion especifica de las Escrituras sea autorizante a menos que esté
apoyada por otros pasajes paralelos. A menos que esté claramente contradicha o excluida por la
analogia de la fe, o por alguna otra declaracion igualmente explicita, una declaracion positiva de
la Palabra de Dios es suficiente para establecer un hecho o doctrina. De aqui se sigue que la
analogia de la fe, como principio de interpretacion, es, necesariamente, limitada en su aplicacion.
Es util para sacar a luz la importancia y prominencia relativas de diferentes doctrinas y para
preservar contra exposiciones de los sagrados oraculos viciadas por parcialidades. Exhibe la
unidad interna y la armonia de toda la Revelacion divina. Encarece la importancia de
consecuencia en la interpretacion, pero no puede gobernar al intérprete en la exposicién de
aquellas partes de I-a Biblia que se hallan sin paralelo real y a las que ningunas otras partes se le
oponen. Porque del progreso de las doctrinas en la Biblia es dable inferir con justicia que aqui y
aculld puedan haberse dado revelaciones aisladas de verdad divina en pasajes en los que el
contexto no did ocasion para mayores desarrollos o elaboracion.
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Chapter 28
222 Empleo Doctrinal y PrAictico de Escrituras

CAPITULO XXIl EMPLEO DOCTRINAL Y PRACTICO DE LAS
ESCRITURAS

El apéstol Pablo declara que toda la Escritura esta divinamente inspirada y es Gtil para ensefar,
para reprender, para corregir y para instruir en justicia (2 Timothy 3:16 ) . Estos varios usos de los
sagrados registros pueden distinguirse como doctrinales y practicos. El instructor cristiano apela a
ellos como a expresiones autorizadas de la verdad divina y desarrolla sus lecciones como
declaraciones tedricas y practicas de lo que su divino Autor quiere que los hombres crean.
Nuestro 51 Articulo de Religion ( 6" de la Anglicana) dice: "Las Santas Escrituras contienen todas
las cosas necesarias a la salvacion; de manera que lo que en ella no se lea ni pueda por ella
probarse, no debe exigirse a nadie creerlo como articulo de fe o considerarlo como requisito para
la salvacion". Ademas, la Palabra inspirada sirve a un propésito practico de imponderable
importancia, suministrando conviccién y censura (elegchon o elegmon) para el pecador
inconverso; correccion (epanosdosin) para el caido y extraviada e instruccidon o educacion
disciplinaria (paideian> para todos los que quieran ser santificados por la verdad (comp. Juan
17:17) y perfeccionados en caminos de justicia.

La iglesia Papal, como es notorio, niega el derecho de ejercer nuestro criterio en la interpretacion
de las Escrituras y condena el ejercicio de ese derecho como fuente de toda herejia y cisma. El
articulo Il del Credo del papa Pio IV, que es una de las expresiones mas caracterizadas de la fe
papista, dice lo siguiente: "Recibo las Sagradas Escrituras, de acuerdo con aquel sentido que
nuestra santa madre Iglesia ha sostenido y sostiene, a la cual pertenece el juzgar del verdadero
sentido e interpretacién de las Escrituras; ni tampoco los tomaré o interpretaré de otra manera
gue en armonia con el consenso unanime de los padres”. De manera, pues, que el papista halla
en la Iglesia y en la tradicion una autoridad superior a la de las Escrituras divinamente inspiradas.
Pero cuando descubrimos que "los padres de la Iglesia" se hallan en abierto desacuerdo entre si
en la interpretacion de importantes pasajes; que ha habido papas que se han contradicho unos a
otros en materias de fe y doctrina, condenando y anulando actos de sus antecesores; y que hasta
grandes concilios, como el de Nicea (325 ), el de Laodicea (360 ), el de Constantinopla (754) y el
de Trento (1545) han promulgado decretos enteramente inconsecuentes entre si, no tenemos
dificultad alguna en rechazar por completo las pretensiones papistas y declararlas absurdas y
descabelladas.

El protestante, por su parte, mantiene el derecho del libre examen, de ejercer el uso de su razény
su criterio en el estudio de las Escrituras; pero esta siempre pronto a reconocer la falibilidad de
todos los hombres, sin exceptuar ni aun a los papas. Observa que hay pasajes biblicos dificiles de
explicar y que ningln papa, -a pesar de todas sus pretensiones de infalibilidad y demas-, ha
podido aclarar jamas. Esta convencido, ademas, de que, existen muchos pasajes biblicos acerca
de la interpretaciéon de los cuales hay hombres buenos y sabios que difieren y algunos de los
cuales quiza nadie sea capaz de interpretar. En conjunto, la mayor parte del Antiguo y del Nuevo
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Testamento, es tan clara en su significado general que no da lugar a controversias; y las partes
gue son obscuras no contienen verdades fundamentales o doctrinas que no aparezcan en forma
mas clara en otras partes. Por lo tanto, los protestantes sostienen que es no sélo un derecho, sino
un deber de todos los cristianos el escudrifiar las Escrituras, de modo que. pueda, cada uno por si
mismo, conocer la voluntad. y los mandatos de Dios.

Pero, en tanto que las Escrituras contienen toda la revelacién esencial de la verdad divina, "de
manera que lo que en ella no se lea o pueda por ella demostrarse, no ha de exigirse que nadie lo
crea como articulo de fe", es de fundamental importancia que toda declaracion formal de doctrina
biblica, asi como la exposicién, analisis y defensa de la misma, sea todo hecho de acuerdo con
principios correctos de hermenéutica. Es de esperar que quien exponga sistematicamente una
doctrina, presente en bosquejos claros y términos bien definidos ensefianzas bien garantizadas
por la Palabra de Dios. No ha de "importar" al texto de la Escritura las ideas de la época ni
construir sobre palabras o pasajes un dogma que éstos no representen legitimamente. Los
métodos de interpretacion apologéticos y dogmaticos, que proceden del punto de vista de un
credo formulado y apelan a todas las palabras y sentimientos esparcidos aqui y aculla, en las
Escrituras, que puedan, por cualquier posibilidad, prestar apoyo a conclusiones determinadas de
antemano, ya los hemos condenado en las primeras paginas de esta obra. Valiéndose de tales
métodos se han impuesto ideas falsas como materia de fe. Pero nadie tiene derecho de introducir
subrepticiamente, en la interpretacion de las Escrituras, sus propias ideas dogmaticas o las de
otros, y luego insistir en que éstas son una parte esencial de la revelacion divina. Unicamente lo
gue se lee con claridad en el Libro, o pueda legitimamente demostrarse por él, es correcto
sostener como doctrina biblica.

Sin embargo, es menester hacer clara distincién entre la teologia biblica y el desarrollo historico y
sistematico de la doctrina cristiana. Muchas verdades fundamentales se presentan en la Biblia en
forma fragmentaria o por implicacion; pero en la vida y pensamiento subsecuentes de la Iglesia
han sido extraidas mediante estudios y por las declaraciones formuladas por individuos o por
concilios eclesiasticos. Todos los grandes credos y confesiones de la Cristiandad dicen hallarse
en armonia con la palabra escrita de Dios y es evidente que tienen gran valor historico; pero
algunos contienen no pocas declaraciones de doctrina que una interpretacion legitima de los
textos en que las apoyan, no autoriza. Un principio fundamental del Protestantismo es que las
Escrituras constituyen la Unica fuente de doctrina cristiana. Un credo no tiene autoridad alguna
excepto en lo que tenga legitimo apoyo en lo que Dios ha hablado por los inspirados escritores de
su Libro. Toda doctrina cristiana esti contenida, en esencia, en las Escrituras candnicas, pero el
estudio esmerado y la exposicion de las Escrituras en épocas subsiguientes puede presumirse
haber colocado algunas en una luz mas clara; y los juicios emitidos por concilios respetables
tienen derecho a ser escuchados y examinados con gran respeto y deferencia.

La mayor parte de las grandes controversias sobre doctrina cristiana han surgido de los conatos
de definir lo que en las Escrituras se ha dejado sin definir. Los misterios de la naturaleza de Dios;
la persona y obra de. Jesucristo; el sacrificio expiatorio, en sus relaciones con la justicia divina; la
naturaleza depravada del hombre y las relativas posibilidades del alma humana, con, y sin la luz
del Evangelio; el método de la regeneracién y los grados de posible adquisicién de la experiencia
cristiana; la resurreccion de los muertos y el modo de ser de la inmortalidad y del juicio eterno,
-estos y otros asuntos semejantes son de tal naturaleza que invitan a la meditacion-, asi como a
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teorizaciones vanas, -y es muy natural que todo lo que en las Escrituras toque a esos puntos haya
sido puesto a contribucion en el servicio de los estudios de tales cosas. Sobre temas tan
misteriosos, es. facil al hombre hacerse "sabio por encima de lo que esta escrito”, de modo que
en el desarrollo histérico de la vida, pensamientos y actividades de la Iglesia llegaron a ser
comunmente aceptados como doctrina cristiana esencial algunas cosas que, en realidad, carecen
de suficiente autoridad biblica.

De manera que, siendo las Escrituras la Unica fuente de doctrina revelada, y habiendo sido dadas
con el objeto de hacer conocer al hombre la divina verdad salvadora, es de suprema importancia
gue, mediante métodos sanos de hermenéutica, la estudiemos a fin de aprender de ellas toda la
verdad y nada mas que la verdad. llustraremos mejor nuestras palabras tomando varias doctrinas
importantes de la fe cristiana y mostrando los métodos defectuosos e insostenibles con que a
veces las han defendido sus adeptos.

En cualquier sistema de religion nada es mas fundamental que la doctrina acerca de Dios. Es muy
posible que el criterio universal de los hombres acepte como doctrina positiva de las Escrituras lo
gue ningun texto a pasaje de ellas, tomado aisladamente, seria suficiente para autorizar. La
doctrina universal de la Trinidad tiene mucha de este caracter. Un estudio reposado y
desapasionado de siglos de controversia sobre este importante dogma demostrara, por una parte,
gue los abogados de la fe universal han hecho un empleo anticientifico y nada concluyente de
muchos textos biblicos, mientras que, por otra parte, sus opositores han sido igualmente injustos
al rechazar las conclusiones logicas y legitimas de argumentos acumulativos que descansan
sobre la evidencia de muchas declaraciones biblicas, acerca de las cuales ellos no podian sumi-
nistrar explicaciones suficientes o satisfactorias. Puede anularse, o desecharse el argumento
deducido de cada texto aislado, solitario; pero un gran nimero y variedad de tales evidencias,
tomadas en conjunto y exhibiendo manifiesta consecuencia pueden no ser desechables.

Asi, por ej., el nombre plural de Dios (Elohim) en las Escrituras Hebreas, ha sido mencionado
frecuentemente como prueba de una pluralidad de personas en la Deidad. Analoga aplicacion se
ha hecho del triple uso del nombre divino en la bendicion sacerdotal (NUm., 6:24-27) y del trisagio
de Isaias 6:3. Aun el proverbio "El corddn de tres dobleces no presto se rompe" (Ecles. 4:12), ha
sido citado como texto de prueba en favor de la Trinidad. Esa manera de usar las Escrituras no es
probable que haga prosperar los intereses de la verdad o que sea provechosa para doctrina. El
repetir tres 0 mas veces el nombre divino, no es evidencia de que el adorador quiere, en tal forma,
referirse a otras tantas distinciones personales en la naturaleza divina. La forma plural "Elohim"
puede, puesto el caso, designar una multiplicidad de potencialidades divinas en la Deidad, tanto
como tres distinciones personales; o puede, también explicarse como un plural de majestad y
excelencia. Tales formas especiales de expresion son susceptibles de demasiadas explicaciones
para que pueda emplearselas como textos validos en prueba de la doctrina de la Trinidad.

Pasando al N. T. no puede menos que impresionarnos el lenguaje usado en Juan 1:18: "A Dios,
nadie le vio jamas; Dios unigénito, que esta en el seno del Padre, le declard" (x) . Esta declaracion
notable nos hace preguntar: ¢Quién es este Dios unigénito que esta en el seno del Padre y que lo
revela, o hace conocer? En el primer versiculo del mismo capitulo se le llama el Verbo (o la
Palabra, en griego: o logos) y se dice de él que ha estado "con el Dios" (pros ton theon) y se
afade la declaracién "era Dios". Se le atribuye la creacién (v. 3) y se le declara ser la vida y la luz
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de los hombres (v. 4.) . En el v. 14 se afiade que este Verbo, o Palabra "fue hecho carne y moré
con nosotros y contemplamos su gloria, -gloria como de un unigénito de un Padre lleno de gracia
y de verdad". Es muy posible que escritores polemistas quieran sacar mucho de estas palabras
maravillosas. El significado de estar con el Dios y, también, el de ser Dios era cosa que bien
podemos considerar como misterio demasiado profundo para ser resuelto por la mente humana.
La Palabra que se hizo carne, segun Juan 1:14, puede, correctamente, entenderse que sea
idéntica con aquel en quien, segun Pablo (1 Timothy 3:16), se encarna "el misterio de la piedad; el
gue fue manifestado en la carne, justificado en el Espiritu, visto por angeles, predicado entre las
naciones, creido en el mundo, recibido en gloria" (x). No puede ser otro que Jesucristo, el Hijo de
Dios e Hijo del hombre. Cuando, pues, observamos que se comisiono a los apoéstoles a ir y "hacer
discipulos de todas las naciones bautizandolos en el nombre del Padre y del Hijo y del Espiritu
Santo" (Matthew 28:19) ; que Pablo invoca "la gracia del Sefor Jesucristo y el amor de Dios y la
comunion del Espiritu Santo" sobre los hermanos de Corinto (2 Corinthians 13:3) y que Juan
invoca gracia y paz sobre las siete iglesias del Asia, "de Aquél que es y que era y que ha de venir
y de los siete espiritus que estan delante de su trono, y de Jesucristo, el testigo fiel, el primogénito
de los muertos y principe de los reyes de la tierra" (Apocal. 14-5), con justo motivo podemos sacar
en consecuencia que Dios, tal cual se le revela en el N. T., consiste de Padre, Hijo y Espiritu exis-
tiendo en alguna misteriosa e incomprensible unidad de naturaleza. De semejante base puede
partir el exegeta para ir a examinar todos los textos que, en alguna forma, indiquen la persona,
naturaleza y caracter de Cristo: su preexistencia, sus nombres y titulos divinos, sus santos
atributos y perfecciones, su poder para perdonar pecados y otras prerrogativas y obras que se le
atribuyen, asi como la orden de que todos los hombres y angeles le adoren. El hecho de que
"Dios es Espiritu" (Juan 4:24) nos permite facilmente concebir que el Espiritu Santo y Dios mismo
son uno en sustancia; y la manera como nuestro Sefior habla del Espiritu Santo como el
Consolador que él enviara (Juan 15:26; 16:7) y a quien el Padre enviara en nombre suyo (14:26),
nos obliga a ver, ---mediante toda construccion correcta-, una distincién entre el Padre y el
Espiritu Santo. Juntando todas estas cosas hallamos tantas declaraciones de tan grandes
alcances y tan profundamente sugestivas acerca de estas personas divinas que -no podemos,
I6gicamente, eludir la conclusion enunciada en el Credo, de que "el Padre es Dios, el Hijo es Dios
y el Espiritu Santo es Dios; y que, sin embargo, no hay tres dioses sino sélo uno".

Pero en la elaboracion sistematica de este argumento, el tedlogo debe abstenerse
cuidadosamente de hacer afirmaciones desautorizadas. Un tema tan lleno de misterio y de
majestad como la naturaleza de Dios y sus revelaciones personales en Cristo y por medio del
Espiritu Santo no admite tonos dogmaticos. Ningin hombre debe atreverse a explicar los
misterios de la Deidad.

La doctrina de la expiacion obrada por Cristo esta presentada en los Canones del Sinodo de Dort,
en estas palabras: "La muerte del Hijo de Dios es el Unico y perfectisimo sacrificio y satisfaccion
por el pecado; es de infinito valor y mérito, abundantemente suficiente para expiar los pecados del
mundo entero". La Confesién de Fe de Westminster se expresa asi al respecto: "El Sefior Jesus,
por la perfecta obediencia y sacrificio de si mismo, que él, por medio del Espiritu eterno, ofrecid
una vez a Dios, ha satisfecho plenamente la justicia del Padre y adquirido no sélo reconciliacion
sino una perdurable herencia en el reino de los cielos para todos aquellos que el Padre le ha
dado". Es probable que a muchos cristianos evangélicos no satisfaga ninguna de estas dos
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formas de declaracién, aunque no por eso las rechazarian como antibiblicas. Contienen varias
frases. que se han mezclado tanto en controversias dogmatica que, muchos, por ese motivo, se
negarian a emplearlas, prefiriendo la declaracion sencilla pero abarcadora del Evangelio: "De tal
manera amé Dios al mundo que ha dado a su Hijo unigénito, para que todo aquél que en él cree,
no se pierda mas tenga vida eterna" (Juan 3:16). Esta Escritura no dice que él Hijo fue dado como
"un sacrificio y satisfaccion por el .pecado”, o que el procedimiento fue "una perfecta obediencia y
sacrificio de si mismo", a fin de "satisfacer plenamente la justicia del Padre" y "adquirir
reconciliacion para todos aquellos que el Padre le ha dado". Pero, como bien observa Alford:
"Estas palabras, ora se expresen en hebreo, ora en griego, parecen tener referencia al
ofrecimiento de Isaac; y, en tal caso, recordarian inmediatamente a Nicodemo el amor que en
ellas se implica, la substitucién que se hizo y la profecia alli pronunciada a Abraham (Gén. 22:18)
a la que “todo el que cree, corresponde tan de cerca".

Cuando procedemos a comparar con esta Escritura sus paralelos evidentes (tales como Romans
3:24-26; Romans 5:6-10; Efes. 1:7; 1 Pedro 1:18-19; 3:18; 1 Juan 4:9) y a traer, en ilustracién de
los mismos la idea de A. T. acerca de los sacrificios y el simbolismo de sangre, es posible que
construyamos una exhibicion sistematica de la doctrina de la expiacién que ningun fiel intérprete
de las Escrituras pueda, en justicia, contradecir o resistir. No es una exposicion dogmética
especifica, de texto alguno ni una presion especial hecha sobre palabras o frases aisladas, me-
diante las cuales se presente mejor una doctrina biblica; sino que mas bien, por la acumulacion
de cierto nimero y variedad de pasajes que tratan sobre el particular, se hace evidente el
significado y aplicacion de cada uno.

La tremenda doctrina del castigo eterno se ha llenado de confusiones al mezclarla con muchas
ideas destituidas de prueba biblica valida. Los refinamientos de tortura pintados en los
espantosos cuadros del Dante no deben tomarse como guia que nos ayude a entender las
palabras de Jesus, aunque se nos diga que el Gehenna "donde su gusano no muere y el fuego
nunca se apaga" (Marc. 9: 48) y "las tinieblas exteriores, donde habra llanto y crujir de dientes"
(Matthew 25:30) autorizan tan horrorosas representaciones dé la muerte final de los impios. No es
menester interpretar literalmente las terribles representaciones biblicas del juicio y penalidad
divinos, para encarecer la perdicion sin posible esperanza, del pecador incorregible; y el exegeta
gue, en sus discusiones, asume la posicién de que debe mantenerse el significado literal de tales
textos, al hacer eso debilita su propio argumento.

Repudiamos la idea, frecuentemente sostenida por algunos, de que no podamos hacer uso de
porciones figuradas de las Escrituras con objeto de establecer o sostener una doctrina. Las
figuras de lenguaje, parabolas, alegorias, tipos y simbolos, son formas divinamente escogidas,
mediante las cuales Dios ha comunicado a los hombres una gran parte de su palabra escrita; y
esos métodos especiales de comunicar el pensamiento pueden ensefiar doctrina lo mismo que
cualquiera otra cosa. Ha tenido el Sefior por conveniente el presentar su verdad en multiples
formas y toca a nosotros reconocer esa verdad, ora aparezca en ella en metéfora, en simbolo o
en parabola. ¢ Que no hay doctrina ensefiada en metaforas tales como el Salmo 51:7, "Purificame
con hisopo", o 1 Corinthians 5:7, "Cristo, nuestra Pascua fue sacrificado"? ¢Seria posible
presentar la doctrina de una nueva creacién en Cristo (2 Corinthians 5:17; Gal. 6:15) y la
renovacion por el Espiritu Santo (Tito 3:5 ) de una manera mas clara o con mayor fuerza que por
la figura del nuevo nacimiento (regeneracion) que uso el Sefior Jesus (Juan 3: 3-8) ? ¢No ensefia

Sermonindex.net | Page 178



doctrina la alegoria de la vid y los sarmientos (Juan 15:1-6)? ¢No se ensefié doctrina con la
elevacion de la serpiente en el Desierto, o en el simbolismo de la sangre, o en el dechado y
servicio del tabernaculo? Y en cuanto a la ensefianza por parabolas podemos muy bien decir con
Trench: "Para crear una impresion poderosa, se hace necesario tomar el lenguaje, re-acufarlo y
emitirlo de nuevo, fundido en nuevos moldes como lo hiciera Aquél de quien se dijo que sin para-
bola (parabolé, en su mas amplio sentido) no hablé a sus oyentes; es decir, que no les dio
doctrina en forma abstracta, no les presentd bosquejos o desnudos esqueletos de verdad, sino,
como quien dice, revestidos de carne y sangre. Obré él mismo, como dijo a sus discipulos que
debian obrar si querian ser escribas instruidos en el reino y aptos para instruir a otros (Matthew
13:52 ), sac6 de su tesoro cosas viejas y cosas nuevas; por medio de las viejas hizo inteligibles
las nuevas; por medio de lo familiar introdujo lo extrafio; de lo conocido pasé, mas facilmente, a lo
desconocido. Y en su propia manera de ensefiar, asi como en su instruccion a sus apostoles, nos
ha comunicado el secreto de toda ensefianza eficaz, -de todo discurso que haya de dejar tras de
si-, como se dijo de las palabras de un orador elocuente, "aguijones en la memoria de sus oyen-

tes".

Pero cuando venimos al estudio de las doctrinas de "escatologia" biblica, cuan poco hallamos que
no se encuentre en figuras o simbolos. Quiza la notable confusién de la ensefianza moderna
acerca de la "parousia", la resurreccion y el juicio, se deba grandemente al hecho de que existe la
idea de que estas doctrinas deben, necesariamente, haber sido reveladas en forma literal. La
doctrina del juicio divino, con sus resultados eternos, no es menos positiva y segura porque esté
presentada en el elaboradisimo y vivido cuadro de Matthew 25:31-46, o en la vision de Apoc.
20:11-12, "El tribunal de Cristo" ("Asiento de juicio de Cristo”, Ro r . 14:10; 2 Corinthians 5:10) es
una expresion metaforica basada en las formas comunes de dispensarse justicia en los tribunales
humanos (comp. Matthew 27:19; Acts 12:21; Acts 18:12; Acts 18:16; Acts 25:6; Acts 25:10; Acts
25:17) y el intérprete que insista en que debemos entender el juicio eterno de Cristo como
ejecutado segun las formas de los tribunales humanos no hard mas que ocasionar perjuicios a la
causa de la verdad.

También la doctrina de la resurreccién ha sido envuelta en dudas y confusiones por las tentativas
de la "ultra-sapiencia" de decirnos cémo y con qué cuerpos han de resucitar los muertos! Que el
cuerpo ha de resucitar es ensefianza claramente biblica. El cuerpo del Sefior resucité y su
resurreccion es tipo, representacion y promesa de que todos resucitaremos (1 Corinthians
15:1-22) . Muchos santos que habian muerto resucitaron con Cristo y esta claramente escrito que
sus cuerpos (Somata) se levantaron (Matthew 27:52). La doctrina de Pablo claramente ensefia
gue "el que levant6 a Cristo Jesus de los muertos, vivificard también vuestros cuerpos mortales"
(Romans 8:11; comp. Filip. 3:21) . El no se ocupa del asunto, -en el que tanto tiempo han
malgastado algunos tedlogos-, de en qué consiste la identidad del cuerpo y de si no se mezclara
el polvo de diversos cuerpos y de si se restauraran todas las particulas de cada cuerpo. Pero si
emplea sugerentes ilustraciones y por la figura del grano dé trigo ensefia que el cuerpo que se
siembra no es el "cuerpo que ha de salir" (1 Con-15:37). Llama la atencién a las variedades de
carnes (sarz) como la de los hombres, la de las bestias, aves y peces, y a la gran diferencia que
hay entre los cuerpos celestiales y los terrenales y luego dice que el cuerpo humano se siembra
en corrupcion, verguenza y flaqueza, pero se resucita en incorrupcion, gloria y potencia (vs.
39-45). "Se siembra cuerpo natural (f chicon ), resucitara espiritual cuerpo”. Las tentativas
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dogmaticas de ir mas alla de donde lleg6 el apéstol, en la explicacion o ilustracion de este misterio
no han honrado los intereses de la causa divina.

Vemos, pues, que en la presentacion sistematica de cualquiera doctrina escrituraria debe hacerse
siempre un uso muy inteligente de sanos principios hermenéuticos. No hemos de estudiar tales
cosas a la luz de modernos sistemas de teologia, sino que, mas bien, debemos tratar de
colocarnos en la posicién de los escritores sagrados y esforzarnos por obtener la impresion que
sus palabras debieron causar en las mentes de sus primeros lectores. La cuestidn tiene que ser,
no qué dice la Iglesia, ni qué dicen los antiguos padres y los grandes concilios y los credos
ecumeénicos, sino qué es lo que las Escrituras, legitimamente estudiadas, ensefian. Aln menos
debemos permitir ser afectados por ninguna presuncién acerca de lo que la Biblia debe ensefiar.
No es cosa rara en escritores y predicadores el comenzar una discusion con la observacion de
gue en una revelacion escrita, como es la Biblia, naturalmente debe esperarse encontrar tales y
cuales cosas. Semejantes presunciones son inoportunas y. perjudiciales. La presuncion de que el
primer capitulo del Génesis describe toda una cosmogonia y que el libro del Apocalipsis detalle
toda la historia de la humanidad o de la Iglesia hasta el fin de los tiempos, ha dado como fruto una
gran cantidad de exégesis falsa.

El maestro de doctrina cristiana no debe citar sus textos probatorios ad libitum o al acaso, como si
cualquiera palabra o sentimiento en armonia con su proposito, con tal que esté en la Biblia,
hubiese de ser, necesariamente, adecuada. El caracter de todo el libro o epistola, asi como el
contexto, objeto y plan, es, a menudo, obligatorio tomar en consideracion, antes de poder apreciar
debidamente, las tendencias de un texto dado. Sélo es teolégicamente sana aquella doctrina que
descansa sobre una interpretacion histérico-gramatical de la Escritura y aunque toda Escritura
divinamente inspirada es provechosa para doctrinar y disciplinar en justicia, su inspiracién no nos
exige, ni nos permite, interpretarla sobre ningunos otros principios que los que son aplicables a
escritos no inspirados. El intérprete esta siempre obligado a considerar de qué manera se hallaba
el asunto en la mente del autor y a sefialar las ideas y sentimientos exactos que se propuso dar a
entender. No le incumbe demostrar cuantos significados es posible que puedan admitir las
palabras ni aun la manera como los primeros lectores las entendieron. El significado verdadero
que el autor quiso darles, -esto y sélo esto-, es lo que debe presentar.

Cada porcion distinta de la Escritura, sea ésta del Antiguo Testamento o del Nuevo, debe
interpretarse en armonia con su caracter peculiar, considerando debidamente la posicién histérica
ocupada por el escritor. No es posible formarse un concepto correcto del A. Testamento sin
considerar siempre su relacién para con Israel, a quien originalmente le fue confiado (Romans
3:12) . Y mientras que es cierto que "la letra del Antiguo Testamento debe ser puesta a prueba
por el espiritu del Nuevo", es igualmente cierto que para entender el espiritu y significado del
Nuevo, frecuentemente dependemos tanto de la letra como del espiritu del Antiguo. Puede ser
gue ninguna doctrina importante del Antiguo Testamento se halle sin confirmacién en las
Escrituras cristianas, pero también debe recordarse que toda doctrina importante del Nuevo Tes-
tamento puede hallarse en germen en el Antiguo y que los escritores del Nuevo Testamento
fueron todos, sin excepcion, judios o prosélitos de los judios y que usaban las Escrituras judias
como los oraculos de Dios.
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Se obtiene una vista correcta de todo este asunto cuando se considera al pueblo hebreo como
escogido divinamente en la antigiedad para mantener y ensefiar los principios de la religion
verdadera. No les toc6 desarrollar ciencias, filosofia y arte. Otras razas se preocuparon mas de
estas cosas. No fue sino hasta que el misterio de Dios, encerrado en el culto judio como la rosa lo
esta en el botdn, florecié transformado en el Evangelio y fue comunicado al mundo gentil, cuando
comenzé a desarrollarse un sistema teologico sistematico. Durante largo tiempo esos pueblos
habian estado tratando, por medio de la razén y de la naturaleza, de resolver los misteriosos
problemas del universo; y cuando se les presento la revelacion del Evangelio fue ansiosamente
acogida por muchos como una clave de los intrincados y embarazosos secretos de Dios y del
mundo creado por El. Pero habiendo fallado en entender la letra y el espiritu de los registros
hebreos de la fe, les hizo fallar también en la comprensién de algunas doctrinas del Evangelio, de
modo que, desde la edad apostdlica hasta el dia de hoy, ha habido un conflicto de tendencias
gnosticas y ebionitas en el pensamiento cristiano. Es Unicamente cuando, -a la luz de métodos
cientificamente correctos-, nos colocamos en aptitud de distinguir entre lo verdadero y lo falso en
cada una de estas tendencias, cuando nos es dado percibir que las revelaciones de ambos
Testamentos son, esencialmente, una e inseparables. Por consiguiente, no puede ser
hermenéutica completa y perfecta de las doctrinas del Nuevo Testamento la que carezca de una
clara percepcion de la letra y del espiritu del Viejo.

En el uso préactico y homilético de las Escrituras, también debemos buscar, primeramente, el
verdadero sentido histérico-gramatico. La vida de la piedad se nutre mediante las lecciones
edificantes, consoladoras y llenas de certidumbre, de las Escrituras divinas. Sirven, también,
como ya hemos visto, para censurar y corregir. Pero en este uso de la Biblia, uso mas subjetivo y
practico, las palabras y pensamientos pueden admitir una aplicaciéon general mas amplia que en
lo estricto de la exégesis. Preceptos y consejos cuya primera y Unica aplicacion directa fue para
generaciones pasadas pueden sernos igualmente Utiles a nosotros. Todo un capitulo, tal como el
decimosexto de la Epistola a los Romanos, lleno de salutaciones personales para hombres y
mujeres piadosos, hoy enteramente desconocidos, pueden suministrarnos las mas preciosas su-
gestiones acerca del amor fraternal y santo compafierismo cristiano. Las experiencias personales
de Abraham, Moisés, David, Daniel y Pablo, exhiben luces y sombras de las que toda alma
creyente puede sacar provechosa admonicion, a la vez que dulces consuelos. El sentimiento
piadoso puede hallar en tales caracteres y experiencias lecciones de permanente valor, aun en
casos en que una exégesis sana deba negar el caracter tipico de la persona o acontecimiento. En
fin, todo gran acontecimiento, todo personaje o caracter notable, bueno o malo, todo relato de
paciente sufrimiento, todo triunfo de la virtud, todo ejemplo de fe o de bien obrar, puede servir, en
una forma o en otra, para instruir en justicia.

En todo nuestro estudio privado del Libro de Dios, con el fin de edificacion personal, recordemos
gue la cosa primera e importante que debemos hacer es procurar posesionarnos del espiritu del
escritor sagrado. No puede haber aplicacion correcta ni apropiacion provechosa a nuestras
propias almas de una leccion biblica mientras no nos demos clara cuenta de su significado y
referencia original. Edificar una leccion moral sobre una interpretacion errénea del lenguaje de la
Palabra de Dios es un proceder condenable. Quien méas claramente distinga el exacto sentido
histérico-gramatical de un pasaje serd quien en mejor aptitud se halle para darle cualquier
aplicacion legitima permitida por su lenguaje y contexto.
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Por consiguiente, en el discurso homilético el predicador esta obligado a fundar sus aplicaciones
de las verdades y lecciones de la Palabra Divina sobre una comprensién correcta del significado
de las palabras que pretende explicar y encarecer. Mal interpretar al escritor sagrado equivale a
desacreditar cualquier aplicacion que de sus palabras se hiciere. Pero cuando el predicador
comienza por demostrar, mediante una sabia interpretacién, que tiene una percepcion perfecta de
lo que esta escrito, entonces sus varios acomodos permisibles de las palabras del escritor
inspirado les dara mayor fuerza en cualesquiera aplicaciones correctas que les dé.

**%
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