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Introduccion a la serie CBA NVI

Los Comentarios biblicos con aplicacion, serie Nvi, son unicos. La
mayoria de los comentarios biblicos nos ayudan a recorrer el trecho que va
desde el siglo XXI al siglo I. Nos permiten cruzar las barreras temporales,
culturales, idiomaticas y geograficas que nos separan del mundo biblico.
Sin embargo, solo nos ofrecen un billete de ida al pasado y asumen que
nosotros mismos podemos, de algun modo, hacer el viaje de regreso por
nuestra cuenta. Una vez nos han explicado el sentido original de un libro o
pasaje, estos comentarios nos brindan poca o ninguna ayuda para explorar
su significado contempordneo. La informaciéon que nos ofrecen es sin duda
valiosa, pero la tarea ha quedado a medias.

Recientemente, algunos comentarios han incluido un poco de aplicacién
contemporanea como una de sus metas. No obstante, las aplicaciones son a
menudo imprecisas o moralizadoras, y algunos voliumenes parecen mas
sermones escritos que comentarios.

La meta principal de los Comentarios biblicos con aplicacion: serie NVI
es ayudarte con la tarea, dificil pero vital, de trasladar un mensaje antiguo a
un contexto moderno. La serie no se centra en la aplicacion solamente como
un producto acabado, sino que te ayuda también a pensar detenidamente en
el proceso por el que se pasa del sentido original de un pasaje a su
significado contemporaneo. Son verdaderos comentarios, no exposiciones
populares. Se trata de obras de referencia, no de literatura devocional.

El formato de la serie ha sido concebido para conseguir la meta
propuesta. El tratamiento de cada pasaje se lleva a cabo en tres secciones:
Sentido Original, Construyendo Puentes, y Significado Contempordneo.

Sentido Original




Esta seccién te ayuda a entender el significado del texto biblico en su
contexto del siglo I. En este apartado se tratan de manera concisa todos los
elementos de la exégesis tradicional, a saber, el contexto historico, literario
y cultural del pasaje. Los autores analizan cuestiones relacionadas con la
gramatica, la sintaxis y el significado de las palabras biblicas. Se esfuerzan
asimismo en explorar las principales ideas del pasaje y el modo en que el
autor biblico desarrolla tales ideas."

Tras leer esta seccion, el lector entendera los problemas, preguntas y
preocupaciones de los primeros receptores y el modo en que el autor biblico
tratd tales cuestiones. Esta comprension es fundamental para cualquier
aplicacion legitima del texto en nuestros dias.

Construyendo Puentes

Como indica el titulo, en esta seccion se construye un puente entre el
mundo de la Biblia y el de nuestros dias, entre el contexto original y el
moderno, analizando tanto los aspectos circunstanciales del texto como los
intemporales.

La Palabra de Dios tiene un aspecto circunstancial. Los autores de la
Escritura dirigieron sus palabras a situaciones, problemas y cuestiones
especificas. Pablo advirti6 a los galatas sobre las consecuencias de
circuncidarse y los peligros de intentar justificarse por la ley (Ga 5:2-5). El
autor de Hebreos se esforzo en convencer a sus lectores de que Cristo es
superior a Moisés, a los sacerdotes aarénicos y a los sacrificios
veterotestamentarios. Juan inst6 a sus lectores a "someter a prueba a los
profetas” de quienes ensefiaban una forma de gnosticismo incipiente (1Jn
4:1-6). En cada uno de estos casos, la naturaleza circunstancial de la
Escritura nos capacita para escuchar la Palabra de Dios en situaciones que
fueron concretas y no abstractas.

No obstante, esta misma naturaleza circunstancial de la Escritura
también crea problemas. Nuestras situaciones, dificultades y preguntas no
siempre estan relacionadas directamente con las que afrontaban los
primeros receptores de la Biblia. Por tanto, la Palabra de Dios para ellos no



siempre nos parece pertinente a nosotros. Por ejemplo, ;cuando fue la
ultima vez que alguien te inst6 a circuncidarte, afirmando que era una parte
necesaria de la justificacion? ¢A cuantas personas de nuestros dias les
inquieta la cuestion de si Cristo es o no superior a los sacerdotes aaronicos?
¢Y hasta qué punto puede una "prueba” disefiada para detectar el
gnosticismo incipiente ser de algun valor en una cultura moderna?

Afortunadamente, las Escrituras no son unicamente documentos
circunstanciales, sino también intemporales. Del mismo modo que Dios
habl6 a los primeros receptores, sigue hablandonos a nosotros a través de
las paginas de la Escritura. Puesto que compartimos la comun condicion de
humanos con las gentes de la Biblia, descubrimos una dimension universal
en los problemas a los que tenian que hacer frente y en las soluciones que
Dios les dio. La naturaleza intemporal de la Escritura hace posible que nos
hable con poder en cualquier momento histdrico y en cualquier cultura.

Quienes dejan de reconocer que la Escritura tiene una dimension
circunstancial y otra intemporal se acarrean muchos problemas. Por
ejemplo, los que se sienten apabullados por la naturaleza circunstancial de
libros como Hebreos o Galatas pueden soslayar su lectura por su aparente
falta de sentido para nuestros dias. Por otra parte, quienes estan
convencidos de la naturaleza intemporal de la Escritura, pero no consiguen
percibir su aspecto circunstancial, pueden "disertar elocuentemente” sobre
el sacerdocio de Melquisedec ante una congregacion muerta de
aburrimiento.

El proposito de esta seccion es, por tanto, ayudarte a discernir lo
intemporal (y lo que no lo es) en las paginas del Nuevo Testamento
dirigidas a situaciones temporales. Por ejemplo, si la principal preocupacion
de Pablo no es la circuncision (como se nos dice en Ga 5:6), ¢cual es
entonces? Si las exposiciones sobre el sacerdocio aar6nico o sobre
Melquisedec nos parecen hoy irrelevantes, ;cuales son los elementos de
valor permanente en estos pasajes? Si en nuestros dias los creyentes
intentan "someter a prueba a los profetas” con una prueba disefiada para una
herejia especifica del siglo I, ;existe alguna otra comprobacion biblica mas
apropiada para que podamos cumplir hoy este proposito?

No obstante, esta seccion no solo descubre lo intemporal de un pasaje
concreto, sino que también nos ayuda a ver como lo hace. El autor del
comentario se esfuerza en tornar explicito lo que en el texto esta implicito;
toma un proceso normalmente intuitivo y lo explica de un modo légico y



ordenado. ¢COmo sabemos que la circuncision no es la principal
preocupacion de Pablo? ;Qué claves del texto o del contexto nos ayudan a
darnos cuenta de que la verdadera preocupacion de Pablo se halla a un nivel
mas profundo?

Logicamente, aquellos pasajes en que la distancia historica entre
nosotros y los primeros lectores es mayor requieren un tratamiento mas
extenso. Por el contrario, aquellos textos en que la distancia histdrica es mas
reducida o casi inexistente demandan menos atencion.

Una clarificacion final. Puesto que esta seccion prepara el camino para
tratar el significado contemporaneo del pasaje, no siempre existe una
distincion precisa o una clara division entre esta y la siguiente. No obstante,
cuando ambos bloques se leen juntos, tendremos la fuerte sensacion de
haber pasado del mundo de la Biblia al de nuestros dias.

Significado
Contemporaneo

Esta seccion permite que el mensaje biblico nos hable hoy con el mismo
poder que cuando fue escrito. ;Como podemos aplicar lo que hemos
aprendido sobre Jerusalén, Efeso o Corinto a nuestras necesidades
contemporaneas en Los Angeles, Lima o Barcelona? ;Cémo podemos
tomar un mensaje, que se expresO inicialmente en griego y arameo, y
comunicarlo con claridad en nuestro idioma? ;Cémo podemos tomar las
eternas verdades que en su origen se plasmaron en un tiempo y una cultura
distintos, y aplicarlos a las parecidas pero diferentes necesidades de nuestra
cultura?

Para conseguir estas metas, la presente seccion nos ayuda en varias
cuestiones clave.

En primer lugar, nos permite identificar situaciones, problemas o
preguntas contemporaneas verdaderamente comparables a las que la
audiencia original hubo de hacer frente. Puesto que las situaciones de hoy
rara vez son idénticas a las que se dieron en el siglo primero, hemos de



buscar escenarios semejantes para que nuestras aplicaciones sean
relevantes.

En segundo lugar, esta seccion explora toda una serie de contextos en
los que el pasaje en cuestion puede aplicarse en nuestro tiempo.
Buscaremos aplicaciones personales, pero también nos veremos
estimulados a pensar mas alla de nuestra situacion personal, considerando
cuestiones que afectan a la sociedad y la cultura en general.

En tercer lugar, en esta seccion tomaremos conciencia de los problemas
o dificultades que pueden surgir en nuestro deseo de aplicar el pasaje. En
caso de que existan varias maneras legitimas de aplicar un pasaje
(cuestiones en las que no exista acuerdo entre los cristianos), el autor
llamara nuestra atencién al respecto y nos ayudara a analizar a fondo las
implicaciones.

En la consecucion de estas metas, los colaboradores de esta serie
intentan evitar dos extremos. El primero, plantear aplicaciones tan
especificas que el comentario se convierta rapidamente en un texto arcaico.
El segundo, evitar un tratamiento tan general del sentido del pasaje que deje
de conectar con la vida y cultura contemporaneas.

Por encima de todo, los colaboradores de esta serie han realizado un
diligente esfuerzo para que sus observaciones no suenen a perorata
moralizadora. Los Comentarios biblicos con aplicacion: serie NVI no
pretenden ofrecerte materiales listos para ser utilizados en sermones, sino
herramientas, ideas y reflexiones que te ayuden a comunicar la Palabra de
Dios con poder. Si conseguimos ayudarte en esta meta se habra cumplido el
proposito de esta serie.

Los editores

1. Obsérvese que cuando los autores tratan el sentido de alguna palabra
en las lenguas biblicas originales, en esta serie se utiliza el método
general de transliteracion en lugar del mas técnico (el que utiliza los
alfabetos griego y hebreo).



Prefacio del editor general

Si queremos entender la segunda carta de Pablo a los Corintios, es
necesario reconciliar entre si tres elementos: la debilidad, la suficiencia y el
Espiritu Santo. La debilidad es la incapacidad personal del apostol de tener
éxito; la suficiencia es que lo consigue (es decir, glorifica a Dios) a pesar de
su debilidad, y el Espiritu Santo es el poder que faculta esta suficiencia a
pesar de la debilidad.

Lo que Scott Hafemann nos muestra en su excelente comentario en las
paginas siguientes es que, tanto en la época de Pablo como en la nuestra,
este argumento es novedoso. Uno podria incluso definirlo como radical.
Nosotros rara vez consideramos que la debilidad sea precursora de la
suficiencia, y esta ultima casi nunca se explica como la glorificacion de otra
persona; y si alguna vez se ha analizado el tema del Espiritu Santo, se le
considera un poder oculto que, si lo engatusamos de la forma adecuada, nos
facilita salud, riqueza y fama, y no el tipo de crecimiento espiritual
proclamado en el evangelio.

Tanto en la época de Pablo como en la nuestra, la definicion de cada uno
de estos elementos ha cambiado y se ha sesgado la relacion entre ellos. La
debilidad, por ejemplo, se menosprecia a la vez que se adora a su opuesto,
la fuerza. Consideramos que los dones que Dios nos ha dado han de estar
guardados en vasijas de barro, de facil rotura y considerados comunes segin
los estandares mundanos.

O consideremos la suficiencia. Al colocar el prefijo “auto” delante de
suficiencia, el orgullo y la avaricia sustituyen algo que Dios proporciona
fielmente por un sentido adecuado de uno mismo y de la satisfaccion. El
mensaje es fuerte y autodependiente, no subordinado al Espiritu Santo. El
argumento de Pablo y la forma que adquiere dependen totalmente del
Espiritu Santo como nuestra fuente de fuerza.

Con todo, al defender su propio apostolado y su autoridad, el apostol
parece violar una postura cada vez mas sagrada en aquellos dias. Afirma,
con no poco vigor, que esto es correcto y aquello no. Y llega mas lejos aun,
dice: “Yo tengo razon y ustedes estan equivocados”. En una época y siglo
en el que cualquier argumento enérgico se tacha casi siempre de arrogante,



triunfalista e imperialista, Pablo pisotea lo que contaba con la aceptaciéon
total; traza en el suelo lineas morales y doctrinales.

Sin embargo, Pablo no es arrogante ni triunfalista. Es débil y sufre.
¢Qué clase de argumento es este? Hace varios afios, un colega y yo
entrevistamos a un gran pastor de Brooklyn, Gardner Taylor. El Dr. Taylor
fue seleccionado por la revista Time como uno de los siete predicadores mas
importantes de Estados Unidos, de modo que le preguntamos qué era la
predicacion. Contestdé que era uno de los gozos mas extraordinarios de su
vida y también una de sus mayores agonias. Acabamos titulando la
entrevista “La dulce afliccién del domingo por la mafiana”.

Lo que Pablo hace en 2 Corintios es decirnos como el ministerio
cristiano puede ser, al mismo tiempo, uno de los mayores gozos de la vida y
una de las peores aflicciones. Lo que hace es ordenar de forma adecuada lo
que se podria denominar “sentimientos mal archivados”: gozo, patetismo,
enojo, ansiedad, dolor. Todos nosotros los experimentamos al completo. No
se pueden evitar. Intentamos, pues, entenderlos evaluandolos ante algin
principio o estandar logico. Con demasiada frecuencia escogemos el
estereotipo equivocado. Archivamos mal nuestros sentimientos.

Algunos de estos patrones inadecuados que usamos son el bienestar
personal, el éxito social y hasta la salud psicologica. Segun estos principios,
si un sentimiento contribuye al bienestar personal, al éxito social o a la
salud psicologica, es bueno. Si no parece contribuir a estas tres cosas, es
malo. Pablo no afirma que el bienestar personal, el éxito social y la salud
psicoldgica sean malos. De hecho, en muchos sentidos, el apostol respalda
estas tres cosas. Pero lo que si dice es que son herramientas de evaluacion
secundarias, no las principales. Insiste en que la vara de medir primordial es
glorificar a Dios por medio del ministerio que tengamos. Cuando se usa esta
herramienta externa y suprema, podemos ver que tanto el gozo como la
ansiedad son colaboradores positivos en el ministerio. Una vez en orden
nuestro sistema de archivar sentimientos, podemos entender los
sentimientos aparentemente ambiguos de Gardner Taylor sobre su gran don
de predicacion.

Pablo puede decir “yo tengo razon y ustedes estan equivocados” sin ser
arrogante, porque entiende que es débil, que solo es suficiente porque el
Espiritu Santo obra en y a traveés de él y de su debilidad para revelar la gran
gloria de Dios. Este es un mensaje del que hay gran necesidad y que todos
precisamos escuchar mas a menudo.



Terry C. Muck



Prefacio del autor

En un sentido muy real, debo la redaccion de este comentario, con la
ayuda de Dios, a mi supervisor de tesis doctoral, el profesor y doctor Peter
Stuhlmacher, quien, a ultima hora de una tarde de 1980, me dirigi6é a
escribir mi tesis sobre “2 Corintios 3”. En aquel momento, eso fue todo lo
que dijo. Poco sabia yo entonces que esto me lanzaria a un estudio de esta
carta que duraria veinte afios. También descubri lo que habia leido con
frecuencia de otros autores y experimenté yo mismo desde entonces: que de
todas las cartas de Pablo, 2 Corintios es probablemente la mas dificil de
entender. Llegar a conclusiones en cuanto a su significado y su relevancia
no ha resultado facil. En parte se ha debido a que el “corazén de pastor” de
Pablo sale a la superficie en estas paginas. Esta carta es, sin lugar a duda, la
mas personal de las epistolas paulinas. En ella, la teologia del apostol se
incrusta en su pasion por el evangelio y en su gozo y angustia por aquellos
que lo aceptan y por aquellos que no.

Segunda de Corintios es una carta manchada con la sangre, el sudor y
las lagrimas de Pablo. Conocerla es dejarse conmover por la vida del
apostol. Sin embargo, lo mas impresionante no es lo que esta carta revela
sobre el apostol, sino lo que afirma sobre Dios. Aun hoy, después de veinte
aflos leyendo estos trece capitulos, me sigue afectando la forma tan radical
en que Pablo lo evalua todo teologicamente. Para €él, todo deriva y se vuelve
a relacionar con la buena mano soberana de Dios. Esta orientacion “hacia
Dios” sigue siendo valida, ya esté hablando de su intenso sufrimiento o de
su cambio de planes en un viaje, en la llegada de la nueva creacion del
nuevo pacto o en el arrepentimiento y rebeldia de los corintios, en la
ofrenda recogida para Jerusalén o en el futuro de su propio ministerio. De
ese modo, la carta mas personal de Pablo, en la que cada parrafo rezuma sus
luchas y triunfos, se convierte en una epistola sobre Dios. Al escribir este
comentario, descubri que se podia aplicar a mi propio “ateismo practico”.

A diferencia del apostol Pablo, no se me da bien expresar mi gozo y
gratitud por aquellos que, por direccién de Dios, me dieron su apoyo y su
ayuda. Permitanme aprovechar esta oportunidad para hacerlo. En primer
lugar, me gustaria dar las gracias a los muchos eruditos y pastores que han



dedicado su vida al estudio de esta carta y de la Biblia en general, sin los
cuales me habria perdido tantas cosas de las que Pablo esta diciendo. En las
paginas siguientes podria haber un millar mas de notas al pie; como suele
ocurrir con frecuencia, estos eruditos son los héroes ignorados de la iglesia.

Quiero, asimismo, tener una palabra especial de agradecimiento para mi
anterior ayudante, el profesor Chris Beetham. El ley6 cuidadosamente el
manuscrito y verifico las referencias. También tuvo palabras de aliento
durante los largos meses en que luché por plasmar mis pensamientos en
papel. El amable espiritu de Chris y su profunda fe, junto con su amor
genuino por las Escrituras siguieron recordandome por qué merece la pena
semejante tarea.

Otro de los regalos lleg6 de parte de los editores de esta serie, que
mostraron gran paciencia con mi lento progreso y no tiraron la toalla
conmigo. Jack Kuhatschek me ayud6 con su valioso consejo al final; Terry
Muck me alent6 y Verlyn Verbrugge le dio al trabajo los toques editoriales
finales. Por encima de todo, estoy en deuda con Klyne Snodgrass, cuyas
paginas repletas de preguntas en poco espacio me obligaron a volver a
pensar en mis conclusiones, una por una. Las limitaciones y perspectivas de
este comentario siguen siendo mias, pero mis pensamientos son mas claros,
por su critica amigable y constructiva.

Tengo una gran deuda con la administracion de Wheaton College y con
los donantes que apoyan a la Catedra de Griego y Exégesis del Nuevo
Testamento Gerald F. Hawthorne, que tengo el honor de ocupar, por su
generoso respaldo de mi investigacion y mi obra escrita. Siento una gratitud
diaria por esta asombrosa provision. Gracias a Mark Talbot, un alma gemela
de nuestra facultad, por nuestros debates sobre 3:15 y nuestros almuerzos.
También le doy las gracias a John Armstrong y a su ministerio, Reforma y
Avivamiento, por su amistad y estimulo en el evangelio, y por la
oportunidad de compartir aspectos de este trabajo en sus conferencias.

No es una mera cuestion de costumbre decir que mi esposa, Debara,
merece mas que una simple palabra de agradecimiento. Ella ha apoyado mi
obra en tantos sentidos que este proyecto, como mi vida misma, jamas
habria sido posible sin ella. Sus dones artisticos y pedagogicos me inspiran
en el intento de ser creativo en mis propias y limitadas formas. Mis dos
hijos, John y Eric, ahora jovenes adultos, siguen enriqueciendo mi vida al
forjar la suya. Y estoy seguro de que le debo mas a las oraciones diarias de
mi madre de lo que nunca sabré a este lado de la eternidad.



Finalmente, este libro estd dedicado, con profunda admiracién, a mi
amigo Paul House, catedratico de las Escrituras en y para la iglesia. En su
vida y en el trabajo de su vida he visto la encarnacion de lo que significa ser
“llevado a la muerte” por causa del evangelio (cf. 2 Co 2:14). La amistad es
un raro don de gracia. Nuestras innumerables llamadas telefonicas y el
tiempo pasado juntos a lo largo de los afios (sobre todo en la agotadora
tercera semana de noviembre) han sido herramientas de estimulo en las
manos de Dios. jGracias, Paul, por todo!

Scott J. Hafemann
Wheaton College
Wheaton, Illinois
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Introduccion

“Pasion, movida por la teologia, por la pureza del pueblo de Dios”. En
pocas palabras, esto sintetiza la motivacion subyacente al escrito que
llamamos “2 Corintios”. Al mismo tiempo, la carta que tenemos delante de
nosotros es, sin lugar a duda, la mas personal de toda la correspondencia de
Pablo. Como resultado, su ultima misiva a la iglesia de Corinto es, mas que
ninguna otra, “teologia encarnada”. Aunque bajo grave ataque por su
sufrimiento y debilidad, incluso cuando su identidad como cristiano esta
siendo cuestionada (cf. 10:7), Pablo se ve ahora forzado a defender, con
todas sus fuerzas, su autoridad apostélica y su estilo de vida. Al hacerlo, su
carga consiste en dejar claro que en su sufrimiento €l es el aroma del Cristo
crucificado (2:14b-16b); que en la “vasija de barro” que era su debilidad,
Pablo llevaba el tesoro de la gloria de Dios (4:6-7).

Pablo lucha, pues, por su autoridad como apostol, no por su propia
conveniencia, sino porque el evangelio en si, y por tanto la vida misma de
los corintios, estdn en juego (12:19). Rechazar el ministerio apostolico
paulino equivale a rechazar a Cristo (2:14-16a); negarse a ver la gloria de
Dios en el sufrimiento del apdstol es revelar la propia ceguera (4.4; 11:1-4).
Aqui vemos, pues, en el mas autobiografico de los términos, que el
mensaje, el ministerio y la forma de vida de Pablo son una sola cosa.

Sin embargo, no todo es confusion. En medio de su autodefensa, el
apostol esta encantado, porque la mayoria de Corinto que habia
menospreciado a Pablo durante un tiempo ahora se ha arrepentido (7:2-16).
Pero, bajo la continuada presion de sus oponentes, los que estan con el
apostol deben perseverar en amar solo a Dios (6:17-7:4) y a su projimo
como a si mismos (caps. 8-9). De no ser asi, también ellos habran “recibido
la gracia de Dios en vano” (6:1). Por tanto, al defenderse a si mismo, Pablo
no solo esta luchando por ganar de nuevo a los rebeldes, sino también por
apoyar a los que se arrepienten. La profunda emocién de esta carta refleja la
conviccion de Pablo en cuanto a que la eternidad esta insertada entre las
lineas de lo que escribe (cf. 4:13-5:10). El corazén de Pablo esta desgarrado
entre el gozo y el temor por el futuro (2:4; 4:13-15; 5:11; 6:11-13; 7:2-4;
12:21), ya que los riesgos no podian ser mas altos en su “guerra” por la



legitimidad como apostol (7:1; 10:1-6; 13:10). “La redaccion de 2 Corintios
debio de haber estado a punto de quebrar a Pablo y [...] una iglesia que esta
preparada a leerla con él, y entenderla, puede encontrase también

quebrantada”.!

El proposito de 2 Corintios

La carta que llamamos “2 Corintios” se reconoce ampliamente como la
mas dificil de entender entre las cartas de Pablo. En realidad, es como poco
la cuarta misiva que el apostol le escribio a su iglesia de Corinto, junto con
las iglesias de la region circundante de Acaya (1Co 1:2; 2Co 1:1; cf. Ro
16:1): la carta anterior mencionada en 1 Corintios 5:9, la carta canonica de
1 Corintios misma, la grave carta llena de lagrimas aludida en 2 Corintios
2:3-4, y la 2 Corintios? canénica. Mas importante aiin es que estas cartas
reflejan que Pablo se ha mantenido en contacto con sus iglesias de Corinto
y de sus alrededores, y que conocia bien su historia, su caracter y sus
problemas. Tras su estancia inicial en Corinto, que dur6 afio y medio, y
durante la cual fundé la iglesia (cf. 1Co 4:14-15; 2Co 10:13-14; cf. Hch
18:1-17), Pablo siguio desde entonces en adelante como “padre” de ellos en
la fe. Primera de Corintios es producto de su preocupacion pastoral. Escrita
en la primavera del 54 o 55 A.D,, aproximadamente tres afios después de la
visita fundacional de Pablo, proporciona el ejemplo mas detallado de la
forma en que el apostol aplicé sus convicciones teoldgicas a los problemas
practicos de la iglesia (para Pablo, jla practica y la profesion de la fe estan
inextricablemente vinculadas!).

En la época en que escribié 1 Corintios, Pablo pretendia regresar a
Corinto tras su estancia en Efeso, y después pasar por Macedonia, para
seguir desde Corinto hasta Jerusalén con la ofrenda recogida (cf. 1Co 16:5-
9). Mientras tanto, envio a Timoteo a visitar a los corintios en su nombre
(16:10-11; c¢f. Hch 19:22). A su llegada, Timoteo descubri6 que los
problemas de Corinto habian escalado, con toda probabilidad como
resultado de la reciente aparicion de oponentes de Pablo desde fuera de la
ciudad. En respuesta, Pablo decidi6é visitar de inmediato esa ciudad para
reforzar a la iglesia, tras lo cual seguiria hasta Macedonia y después
regresaria en una segunda visita de camino a Jerusalén (el doble “beneficio”
de 2Co. 1:15-16). En este punto, el apostol suponia que, una vez en Corinto,



su santa y sincera conducta hacia los corintios seria vindicada (1:15a). Nada
mas lejos de la verdad.

Cuando llego6 la que pronto se convertiria para €l en una “visita que
causaba tristeza” (2:1), la iglesia cuestiond la autoridad de Pablo y del
evangelio, mientras que uno de sus lideres atacé gravemente al apostol
mismo (cf. 2:1, 5-8; 7:8-13; 11:4). Ciertamente, la falsa ensefianza de los
oponentes de Pablo habia llevado a un gran ntimero, si no a la mayoria, de
los corintios a aceptar otra vision de Jesus, un espiritu contrario y, por tanto,
jun evangelio diferente en general (cf. 11:4)! Por tanto, viendo esta
confrontacién de su ministerio, abandoné Corinto y regresé a Efeso en
medio de una rebelion a gran escala contra su autoridad apostélica (1:23—
2:5; 7:12), determino no hacer otra “visita que les causara tristeza” (2:1-2).

La partida de Pablo no fue, sin embargo, el acto de un cobarde débil, tal
como los falsos apéstoles la describirian sin duda (cf. 10:10-11; 11:20-21).
Lejos de sentir miedo de sus oponentes, Pablo sufrié humillaciéon sin
contraatacar, con el fin de extender misericordia a los corintios (1:23-24).
Ya en Efeso, y atin consternado por la dificil situacién de sus hijos
espirituales, Pablo envi6 a Tito de nuevo a Corinto con una carta llena de
lagrimas e intensa en la que advertia a los corintios del juicio de Dios y los
llamaba al arrepentimiento (2:3-4, 7:8-16).

Después de que Tito partiera para Corinto, Pablo mismo prosiguio hasta
Troas para seguir su propio ministerio y aguardar el regreso de Tito con
noticias sobre la iglesia. Pero cuando este se demoro en volver, el apodstol
temio por la seguridad de su mensajero y por la condicion de los corintios.
Lleno de ansiedad, dejo abierta la puerta que tenia en Troas y sigui6 hasta
Macedonia para encontrarse con Tito (2Co 2:12-13). Alli se reunio con €l y
recibio las gozosas nuevas de que Dios habia usado su carta escrita “con
muchas lagrimas” (2:4) para producir el arrepentimiento de la mayoria de la
iglesia (2:5-11; 7:5-16). Desafortunadamente, Pablo también se enterd de
que, bajo la continua influencia de sus oponentes, seguia habiendo una
minoria rebelde que ain rechazaba su autoridad. En respuesta, el apostol
escribio “2 Corintios” desde Macedonia, mas o menos un afio después de 1
Corintios (aprox. 55/56 A.D.), y empez0 a hacer planes definitivos para
volver a Corinto en su “tercera visita” (2Co 12:14; 13:1).

Como resultado, mientras que en 1 Corintios vemos a Pablo el pastor,
luchando por llenar las grietas que habia en la forma de vivir de los
creyentes, en 2 Corintios nos encontramos con Pablo el apologeta, que



pelea por la legitimidad de su propio ministerio apostélico. Por su confianza
en el poder del Espiritu en aquellos en los que Cristo mora (cf. 2Co 3:18;
5:17; 13:1-5), su objetivo consiste en darle a los rebeldes una oportunidad
mas de arrepentirse, mostrando asi que son de verdad una nueva creacion
(5:16-6:2). Como la anterior carta llena de lagrimas de Pablo, 2 Corintios
aspira, una vez mas, al arrepentimiento de quienes han aceptado un
evangelio con el fin de evitarles el juicio de Dios (cf. 2:9; 10:6; 12:19; 13:1-
10). Al mismo tiempo, la disculpa del apostol proporciona una oportunidad
para los que ya se han arrepentido de demostrar la naturaleza genuina de su
fe (6:14-7:4). Llama especificamente a los penitentes a apartarse de los
incrédulos que estan entre ellos y a participar en la colecta para Jerusalén
(6:14-7:4; 8:1-9:15).

Este proposito dual explica la naturaleza variada de 2 Corintios. En ella,
Pablo fortalece a la mayoria arrepentida, mientras que a la vez procura
recuperar a la minoria que se resiste. Ademas, detras de los corintios estan
los oponentes del apostol, a los que €l se dirige de forma indirecta a lo largo
de su carta como fuente inmediata del problema de ese momento. Su
objetivo al escribir es preparar su inminente visita a los corintios; en ese
momento castigara a los que persistan en rechazarlo a €l y su evangelio
(6:1; 10:6-8; 13:1-10). Es su unica oportunidad de arrepentirse, asi como la
carta del apostol también es una ocasion concreta para que los que ya se han
arrepentido demuestren su fe.

Como parte de la historia en curso de la relacion tormentosa entre la
iglesia corintia y Pablo, su apéstol, 2 Corintios es todo menos un tratado
abstracto dirigido a nadie en particular. Tampoco es una mera expresion de
“teologia practica” dirigida a la “conclusion”. Resulta sencillamente
imposible divorciar a Pablo el tedlogo de Pablo el pastor misionero. Pero
tampoco es adecuado hablar de Pablo como te6logo y misionero, como si su
reflexion teoldgica y su ministerio pastoral funcionaran desde dos esferas
separadas. Como veremos a lo largo de esta carta, su ministerio apostolico y
sus reflexiones sobre la historia de la redencién forman una unidad
inseparable. Como ha observado Peter O’Brien:

La nocion de que Pablo era misionero y tedlogo a la vez ha
ganado terreno entre los eruditos biblicos [...] Sin embargo, la
teologia y la mision del apostol no se relacionan simplemente
entre si como “teoria” y “practica”. No es como si su misiéon



fuera el resultado practico de su teologia. Mas bien su mision
esta “Integramente relacionada con su identidad y
pensamiento”, y su teologia es teologia misionera.>

Pablo era un misionero impulsado por la teologia y un teélogo dirigido
por la misiologia. Su teologia era misiolégica y sus esfuerzos misioneros
eran teologicos.

La historia y el pueblo de Corinto

La Corinto del siglo I estaba situada al pie de una colina de 575 metros
llamada el “Acrocorinto”, en el lado sur del istmo de 7 km que conectaba el
Peloponeso con el resto de Grecia, separando asi los golfos Sardnico y de
Corinto. La ciudad controlaba, pues, parte del movimiento terrestre entre
Italia y Asia, asi como el trafico entre los dos puertos de Lequeo, a 2,5 km
hacia el norte, y Cencrea, a unos 9 km hacia el este, un transporte que hacia
posible que se evitara navegar por las traicioneras aguas alrededor del
Peloponeso. Como resultado, su ubicacion era estratégica en lo militar y
beneficiosa en lo comercial. Desde el siglo VI A.D. existia una carretera
pavimentada a través del istmo, convirtiendo a Corinto en una ciudad rica,
por sus aranceles y su comercio, y en una interseccion para las ideas y el
trafico del mundo (cf. Strabon, Geografia 8.6.20-23).

La historia de la antigua Corinto es, en realidad, la historia de dos
ciudades. Como entidad politica se remonta al siglo VIII A.c., y florecid
como ciudad estado griega hasta el 146 A.c, cuando fue destruida por
Roma. Corinto estuvo mas de un siglo en ruinas, hasta que Julio César
restablecio la ciudad en el 44 A.c. como colonia romana, después de lo cual
volvio a elevarse hasta la prominencia (cf. Apiano, Historia romana 8.136).
Hacia el siglo I, “la Corinto romana tenia aproximadamente ochenta mil
habitantes, con unos veinte mil en las zonas rurales cercanas [...]. En la
época de Pablo, era probablemente la ciudad mas rica de Grecia y un
importante centro urbano multicultural”.* Empezando en el 27 A.c., también
fue la sede del proconsul de la region y fue la capital de la provincia
senatorial de Acaya hasta el 15 A.D., cuando la region se convirtio en una
provincia imperial. Asi fue como muy pronto Corinto se convirtié en la
tercera ciudad mas importante del imperio, con un estatus solo inferior al de
Roma y Alejandria.



Después de que Corinto fuese restablecida como ciudad romana,
experimentd una rapida afluencia de personas. Ademas de los veteranos
militares y los de clases inferiores que se mudaron alli por la nueva
economia y las oportunidades sociales de la recién nacida ciudad, los
mayores grupos de los nuevos colonos procedian de entre los “libertos” de
Roma, cuyo estatus como siervos liberados quedaba justo por encima del de
los esclavos. La repoblacion de Corinto le proporciond, pues, a Roma la
forma de aliviar su aglomeracion y ofreci6 a los colonos nuevas
oportunidades para una movilidad ascendente. Esta ciudad se jactaba,
asimismo, de una relevante comunidad de judios que ejercian el derecho de
gobernar sus propios asuntos internos (cf. Hch 18:8, 17). Filon enumera a
esta ciudad como una de las localidades de la diaspora judia (cf. Embajada
a Gayo 281-282), y los eruditos han descubierto un dintel con la
inscripcion: “Sinagoga de los hebreos”, en las ruinas de una sinagoga de la
ciudad, aunque no se puede determinar con certeza su fecha.”

Corinto se habia convertido, pues, en la época de Pablo, en un crisol
pluralista de subculturas, filosofias, estilos de vida y religiones. Esto se
refleja en los diversos nombres judios, romanos y griegos mencionados en 1
y 2 Corintios (p. ej., los judios: Aquila, Priscila, Crispo; los romanos:
Fortunato, Cuarto, Justo, etc.; los griegos: Estéfanos, Acaico, Erasto). Y
gracias a 1 Corintios 7:20-24 sabemos que algunos de los creyentes
corintios seguian siendo esclavos. No obstante, ya que no existia
aristocracia terrateniente en la Corinto romana, pronto se desarrollo una
“aristocracia de dinero” (jtanto entre los que tenian riqueza como entre
aquellos que la querian poseer!), con un espiritu tremendamente
independiente.

Las distinciones de clase resultantes basadas en la riqueza adquirida, y
no en el linaje, se reflejan en las tensiones sociales, que alcanzaban un
punto critico durante la celebracién de la Santa Cena (1Co 11:17-34).
Corinto era una ciudad nacida de la prosperidad, sin preocupaciones, llena
del materialismo, del orgullo y de la autoconfianza que produce el haberla
convertido en un nuevo lugar y con una nueva identidad social. La
mentalidad de “sal adelante por ti mismo”, que llego a ser tan caracteristica
en las fronteras de los Estados Unidos, lo impregnaba todo.

La ciudad de Corinto y sus habitantes se combinaron, pues, para crear
una vida publica diversa que palpitaba con todo lo que el mundo antiguo
tenia que ofrecer. Aunque la ley, la cultura y la religion romanas dominaban



en ella, y el latin era el idioma oficial de la ciudad, las tradiciones y las
filosofias griegas, junto con los cultos mistéricos de Egipto y Asia, también
estaban fuertemente representadas (cf. 1Co 1:20-22). Por ejemplo,
Didgenes, el fundador de los cinicos, estaba relacionado con Corinto y
Crano6n, una zona residencial proxima a ella. De hecho, se considera que
Corinto era “la ciudad mas absolutamente helenista del NT”.°

Ademas de esto estaba el entretenimiento siempre presente de la ciudad
y la cultura al deporte, con su amor por la retérica publica y el logro
humano. El teatro corintio de la época de Pablo tenia un aforo de entre
14.000 y 18.000 personas, el auditorio 3.000, mientras que las vias publicas
de la ciudad veian la constante marea de fil6sofos de esquinas que iban y
venian. Entre los trescientos torneos atléticos que se celebraban cada afio
por toda Grecia, también estaban los Juegos Istmicos que tenian lugar dos
veces al afio en Corinto a los que solo superaban en envergadura y prestigio
los Juegos Olimpicos. Al mismo tiempo, como se puede esperar de una
ciudad que era un puerto de mar, un centro de entretenimiento y capital de
los deportes, todo en uno, con sus turistas y viajeros que pululaban por alli,
también tenia su dosis de inmoralidad sexual y de vicio.” En 1 Corintios
5:1-2; 6:9-2 y 2 Corintios 12:21 se refleja exactamente este tipo de
ambiente.

Justo en medio de todo esto se encontraban los omnipresentes enclaves
religiosos que llenaban la Corinto del siglo I (cf. 1Co 8:4-6; 10:14, 20-30).
Pausanias (muerto en el 180 A.D. aprox.), que nos proporciona nuestra
primera guia de Corinto en su Descripcion de Grecia, libro II, hace
referencia a unos veintiséis lugares sagrados, como minimo, tan solo para el
panteon grecorromano y los cultos mistéricos. Los arquedlogos han
desenterrado pruebas fisicas de no menos de treinta y cuatro deidades
diferentes de entre las ruinas de la ciudad. En la época de Pablo, esto incluia
un templo de Fortuna y templos o santuarios de Neptuno, Apolo, Afrodita
(sobre el Acrocorinto), Venus, Octavia, Asclepio, Deméter (o Demetra),
Perséfone y Poseidén. El pluralismo de Norteamérica palidece en
comparacion con la experiencia de Pablo en Corinto.

Cristo se enfrenta a la cultura de Corinto

Contra este telon de fondo, Timothy Savage ha analizado como se
habria considerado a Pablo y su ministerio en Corinto, perfilando las formas



en las que la cultura grecorromana contemporanea valoraba el estatus social

y la relevancia de la religién para la vida cotidiana.? Con respecto a evaluar
a sus coetaneos, Savage observa que, en los dias de Pablo, la sociedad
grecorromana hacia hincapié en (1) un fuerte individualismo que valoraba
la autosuficiencia; (2) la riqueza como clave para el estatus dentro de la
sociedad; (3) la exhibicion de los logros y de las posesiones propias con el
fin de ganar los elogios de otros; (4) una competicion por el honor que
consideraba la jactancia como su consecuencia natural; y (5) el orgullo por
el vecindario propio como reflejo de la posicion social de la que se gozaba.
Estos valores se combinaban para crear un populacho para el cual el aprecio
personal se convirtio en la meta y la autogratificacion, en la recompensa.

Ademas, dado que un tercio de la poblacion urbana del tiempo de Pablo
estaba formado por indigentes o esclavos, y que solo el uno por ciento
pertenecia a la aristocracia por nacimiento, la amplia “clase media” podia
ascender en la escala social principalmente mediante la adquisicion de
riqueza. De ahi que el impulso para subir socialmente a través del progreso
economico se convirtio en la obsesion de la clase media. Hasta se podria
decir que adoraba la riqueza. Y es que con el dinero llegaban otros
indicativos relevantes de progreso social, como la reputacion, la ocupacion,
el vecindario, la educacion, el estatus religioso, la implicacion politica y los
logros atléticos. En resumen, la cultura era abiertamente materialista en su
btisqueda del elogio y la estima. Desafortunadamente, al leer tal descripcién
no estamos seguros de que se esté hablando de la Corinto del siglo I o de la
vida en el mundo occidental de hoy, jincluso entre la mayoria de las iglesias
evangélicas de clase media!

La consecuencia de esta busqueda de estatus era que la supersticion y la
magia dominaban la practica religiosa grecorromana. Habia poco énfasis en
la doctrina o en el aprendizaje en el tiempo de Pablo y poca mencion de la
vida después de la muerte. La “salvacién” se definia principalmente en
términos de provision y proteccion para el presente. L.a motivacion para
participar en la “religion organizada” era la promesa que suponia para la
salud, la riqueza y la posicion social. A su vez, el valor de una religion se
media por la cantidad de “poder” manifestado por la deidad, como se ve a
través del consiguiente poder cultural, fisico y econdémico de sus
seguidores. Las diversas religiones atraian seguidores proporcionando
demostraciones visibles de sus dioses en accién, como se veia en el “éxito”
de sus miembros. “Cuanto mdas poderoso era el dios personal, mas fuerza



esperaba uno recibir y manifestar”.? Del mismo modo, a nivel popular, los
oradores no ganaban seguidores principalmente en virtud de sus ideas, sino
por su capacidad de cautivar a sus audiencias con poderosas y entretenidas
entregas. En palabras de Savage, “honraban a aquel que predicara con
estilo, fuerza y orgullo”.!”

En semejante entorno, la inmensa mayoria de personas religiosas tenia
poca o ninguna teologia y ningun interés por conseguir mas. A todos los
efectos, su religion seguia sin contenido, al margen de los rituales
necesarios para influir en la deidad. Por consiguiente, como la religion no
estaba impulsada por ideas, sino por la experiencia, habia poca friccién
entre los diversos cultos y templos. Se practicaba la tolerancia, ya que toda
experiencia religiosa era fundamentalmente la misma. La mayoria de las
personas buscaban salvarse del sufrimiento en el momento, procuraban el
poder en la vida diaria y el entretenimiento.

Como grupo e independientemente de su afiliacion religiosa, los
adoradores del siglo I querian “salud, riqueza, proteccion y sustento, y no
una transformacién moral”.! Los cultos religiosos, como otras reuniones
sociales, eran simples formas de ganar camaraderia, en especial cuando
giraban en torno a opulentos banquetes. En realidad, al margen de la
religion propia elegida, “los cultos parecian exigir poco cambio apreciable
en la manera de vivir de un converso [...] la religion no servia de critica de
la sociedad, sino de justificante para la misma. Ensalzaba, consideraba,

prosperaba y confirmaba a aquellos para cuyo servicio habia sido

designada”.!?

Todas estas corrientes culturales se intensificaban en Corinto (como
ocurre en el mundo occidental), ya que esta ciudad era la joven y prospera
“Nueva York, Los Angeles y Las Vegas del mundo antiguo”,'®> donde el
pertenecer a una familia de dinero y los contactos familiares tenian poco
valor y donde la ubicacién social y el estatus lo significaban todo. Los
“libertos” romanos “que se habian hecho a si mismos”, que habian aplicado
la dura labor de su antiguo estado de esclavos al negocio de salir adelante
en aquella nueva colonia romana, eran famosos por ser burdamente
materialistas, autoconfiados y orgullosos. La atmosfera deportiva que
llenaba el aire con su orgullo, la competicion y la exaltacion de los héroes,
por no mencionar que Corinto era el centro de entretenimiento de Grecia,
exacerbaron todo esto.



Corinto se habia convertido en la envidia del imperio, una
ciudad de placer, un tributo al esplendor creado por el hombre,
un lugar donde la autoafirmacion y el orgullo cosechaban gran
recompensa [...] Por consiguiente, [los corintios] daban mayor
valor a la prominencia social y a exhibirse, al poder personal y
a la jactancia [...] En Corinto, quiza mas que en cualquier otro
lugar, se recurria a los cultos para la satisfaccion y esta, para

ellos, suponia la exaltacién y la gloria personales.

Dios envi6 a Pablo a este mundo para sufrir como apéstol del Cristo
crucificado, llevando su tesoro en una “vasija de barro” (4:7). Como tal, el
mensaje y la vida de Pablo era una afrenta para los judios helenistas y los
gentiles. El materialismo y el individualismo interesado que dominaban
Corinto, junto con el pluralismo reinante y la religion civil de la época,
orientada al estatus, todo ello alimentado por el entretenimiento que
proporcionaba la gloria propia y la subcultura de los deportes, presentaban
un frente formidable para el evangelio de la cruz y para su mensajero
cruciforme (cf. 1Co 1:17-19 con 2Co 2:14-17).

Al fundar la iglesia y pastorearla después, Pablo tuvo que tratar, pues,
de frente con la identidad social que la historia de Corinto habia creado.
Aunque culturalmente Pablo era corintio, ya no consideraba a los cristianos
de alli “segun criterios meramente humanos” (2Co 5:16). En vez de ello,
eran “nuevas criaturas” de Cristo, que “ya no viv[ian] para si, sino para el
que murié por ellos y fue resucitado” (5:15, 17). Pero los corintios
procedian de una cultura poderosamente atractiva que, con toda su
diversidad, se centraba en el deseo mundano de seguridad y de estatus
social. Como dejan claro tanto 1 como 2 Corintios, la iglesia de esa ciudad
paso por grandes dificultades por estar en el mundo, pero no ser de él.

Llevados por su cultura, la cuestion clave en la iglesia corintia era qué
significaba ser “espiritual”.!® Los corintios habian sido llenos del Espiritu,
pero seguian estando fuertemente influenciados por su sociedad, y eran
propensos al orgullo intelectual. En vez de buscar una conformidad,
facultada por el Espiritu, al caracter abnegado de Cristo, le daban un alto
valor a su recién descubierto “conocimiento” y sus experiencias espirituales
(cf. 1Co 1:5; 4:7; 8:1, 7, 10, 11; 12:8; 13:2; etc.).

El resultado era una actitud interesada de jactancia y de laxitud moral,
alimentada ademas por la admiracion de su cultura por el poder publico, la



imagen ptiblica y el brillo de la tradicién retérica sofista.'® Respaldaban
esta cautividad cultural del evangelio con una exagerada y triunfalista
“escatologia  realizada”. Desde esta perspectiva, los corintios
malinterpretaban la venida del reino de Dios, el poder de resurreccion del
Espiritu Santo y el amanecer de la nueva era de la nueva creacion bajo el
nuevo pacto en términos de una superespiritualidad en la que los creyentes
consideraban que ya estaban participando de la plenitud de la realidad
celestial que atn estaba por llegar. Semejante criterio inflaba todavia mas la
estimacion que los corintios hacian de su conocimiento, dones y
experiencias espirituales, en especial el de lenguas, que se contemplaba
como el indicador de que ya estaban participando de la existencia espiritual
de los angeles (cf. 1Co 13:1). También minimizaba la necesidad de una
trasformacion moral, ya que en el plano “espiritual” ya habian resucitado
por completo con Cristo.

L.a situacion en Corinto

Como resultado, la vida en Corinto y los problemas espirituales previos
de los corintios proporcionaron el semillero cultural y religioso para la
posterior y tragica influencia de los oponentes de Pablo. Con su “salud y su
riqueza”, el evangelio y la imagen publica de fuerza y poder, esos “falsos
apostoles” y “siervos de Satanas” (11:13-15) escribieron con mayusculas en
la “clase media” corintia el amor por el dinero y el prestigio, su
“superespiritualidad” segun su propio entendimiento, y su deseo de
magnificar sus experiencias espirituales.

Otra razén por la que resultaba tan dificil afrontar el reto que suponia el
evangelio en Corinto era que “la iglesia” de aquella ciudad y de los pueblos
circundantes de Acaya se reunia en pequefios grupos y en varias casas (cf.
1Co 16:19; también Ro 16:5, 23; Col 4:15; Fil 2). No habia posibilidad de
que un movimiento religioso, recién constituido y que todavia carecia de
reconocimiento por parte del gobierno, consiguiera un lugar publico de
reunion. Aunque en la actualidad se suelen idealizar esas iglesias
domésticas, dificultaban el que pudieran responder con una sola voz a las
diversas preocupaciones y rumores que se dispersaban por todos los
diferentes grupos.!”

Como se ha indicado mas arriba, el proposito de Pablo al escribir la
presente carta de 2 Corintios a esta red de pequefios grupos era



enormemente distinto de la motivacion subyacente a 1 Corintios. A
diferencia de 2 Corintios, la intencion de Pablo en 1 Corintios no era
principalmente apologética, sino diddctica.'® Pablo escribe 1 Corintios y
sigue contando con que los corintios lo reconocen como su fundador y
como un apostol legitimo, aunque otros pudieran no hacerlo (1Co 4:15; 9:1-
2). De modo que Pablo escribe para “recordarles” a los corintios “mi
manera de comportarme en Cristo Jesus” (4:17) y para llamar su atencion a
que, como “padre” de ellos (4:15) lo que tienen que imitar es su camino
(4:16; 11:1), que es el camino de la cruz.

Lo adecuado del sufrimiento de Pablo no se defiende, pues, en ningun
lugar de 1 Corintios. Mas bien, su sufrimiento, que incluye el que viene de
su compromiso de quedarse en Corinto, funciona como premisa
fundamental para sus argumentos,'® que se aplican a los corintios sobre la
base de su autoridad parental sobre ellos en Cristo (1Co 4:14-21; 9:3-23;
11:1). A lo largo de 1 Corintios, el enfoque de los argumentos de Pablo esta
en los corintios y su conducta, y no en su propia legitimidad. La forma de
su discurso es directiva y no apologética. Los problemas que trata 1
Corintios son basicamente de dentro de la iglesia y no entre esta y su
apostol.

En la época de 2 Corintios, sin embargo, los oponentes de Pablo habian
llegado desde fuera de Corinto, predicando una imagen de Cristo y del
Espiritu que los corintios querian escuchar (2Co 11:4). En vez de llamarlos
a una vida de fiel resistencia y amor en medio de la adversidad, los
oponentes del apdstol les prometian liberacion del sufrimiento y una dieta
constante de experiencias espirituales. En lugar de demostrar el fruto del
Espiritu en sus propias vidas, respaldaban sus afirmaciones de ser
verdaderos apoéstoles con cartas de recomendacion de otras iglesias (cf. 3:1),
anunciando a son de trompeta su herencia étnica como judios (3:4-18;
11:21-22), exhibiendo una destreza retorica profesional (10:10; 11:6) y
jactandose de sus experiencias espirituales y sefiales sobrenaturales (10:12;
11:12, 18; 12:12).

Ademas, la apologética de Pablo en 3:3-18 sugiere que también
vinculaban de algtin modo su ministerio al de Moisés, aunque, a diferencia
de Galatas, las cuestiones de la pureza ritual, la circuncision y la ley misma
no se mencionan de forma explicita en 2 Corintios. Finalmente, los
oponentes de Pablo sellaban sus afirmaciones exigiéndoles dinero a los
corintios como prueba del valor de su mensaje (2:17; 11:19-21). Para poder



hacer estas afirmaciones y presentar estas exigencias tenian que atacar al
apostol, ya que su mensaje y su forma de ministerio cuestionaban el
“evangelio” que ellos exponian, su estilo de vida, sus razones para jactarse,
su demanda de dinero y su deseo de recibir cartas de recomendacion de los
corintios (cf. 2:14-3:3; 10:12-18; 11:10-12; 12:11-16).

Por tanto, cuando Pablo esta escribiendo 2 Corintios se encuentra en una
nueva situacion: su propia legitimidad como apdstol esta siendo gravemente
cuestionada y todavia hay una relevante minoria dentro de la iglesia que
duda de ella. Bajo la influencia de sus oponentes, muchos creyentes han
llegado a pensar que Pablo sufre demasiado en su persona, que es
demasiado débil y que no impresiona en su manera publica para ser un
apostol lleno del Espiritu. Y, para colmo, la aparente vergiienza que ha
recaido sobre la iglesia por culpa de la practica de Pablo al procurarse su
propio sustento (cf.11:7-9), su cambio de planes que les parece voluble —
no una, sino tres veces (cf. 1:12-2:4; 2:12-13)— y la sospecha de que
predicaba gratis como parte de un fraude en el que usaba la colecta para
llenarse sus propios bolsillos (cf. 8:16-24; 12:16-18), todo parece respaldar
esta conclusion. Por consiguiente, en el momento en que el apdstol escribe
esta epistola, su autoridad apostolica ya no es un punto de acuerdo entre €l y
la totalidad de su iglesia. Esta sigue dividida en cuanto a Pablo y a su
legitimidad como apostol.

Algunas preguntas criticas

Autoria

Por las salutaciones y todas las pruebas histéricas y literarias, 1 y 2
Corintios se atribuyen a Pablo como autor. Aunque 2 Corintios no se
documenta claramente hasta el canon de Marcion (140 A.D.), no hay debate
en cuanto a que forma parte del corpus paulino. Incluso los eruditos mas
criticos han aceptado de manera sistematica que 2 Corintios es genuina. La
unica excepcion es 6:14-7:1, cuyo vocabulario distinto y su tema de
discusion han llevado a algunos a la conclusion de que deriva de una fuente
judia (a menudo asociada con los documentos de Qumran), o de una
tradicion judeocristiana. Sin embargo, lo mas probable es que su caracter
unico se determinara sencillamente por la serie de textos
veterotestamentarios que Pablo cita en esta seccion (ver comentarios sobre



este pasaje). Aunque se tratara de una interpolacion, el apostol o cualquier
otro editor han integrado este pasaje por completo en el hilo de pensamiento
de 2 Corintios.

La unidad de 2 Corintios

Al margen de la cuestion de 6:14-7:1, la unidad literaria de 2 Corintios
en conjunto también se ha debatido por las abruptas transiciones y los
cambios de temas en el contenido de la carta. La mayoria de los eruditos
argumentan que esta epistola es un documento que se compone, cOmo
minimo, de dos o mas fragmentos paulinos escritos en momentos diferentes
que mas tarde se amalgamaron para formar una sola misiva. Las cuestiones
clave son los aparentes cortes en el hilo de pensamiento entre 2:13 y 2:14,
entre 7:4 y 5, entre 6:13 y 14 y entre 7:1 y 2; los tratamientos aparentemente
distintos que se dan a la colecta en los capitulos 8 y 9; y la naturaleza
dispareja de 10:1-13:14. Si cada una de estas transiciones sefiala un
documento separado, j2 Corintios se convierte en una composicion de hasta
seis fragmentos: 1:1-2:13 y 7:5-16; 2:14-6:13; 6:14-7:1; el capitulo 8; el
capitulo 9; y los capitulos 10—13!

De acuerdo con esta teoria de particion, los eruditos han procurado
asignar estos diversos fragmentos a la historia de la interaccion de Pablo
con los corintios. Por ejemplo, algunos consideran que los capitulos 10-13
forman parte de la “carta de muchas lagrimas”; 2:14-6:13 seria parte de una
carta de defensa que se ha perdido; 1:1-2:13 y 7:5-16 seria la carta de
reconciliacion tras el informe de Tito; y 6:14-7:1 seria un fragmento de otro
escrito extraviado de Pablo, parte de la “carta con muchas lagrimas” o
incluso de la “carta anterior” de 1 Corintios 5:9. El creciente consenso, sin
embargo, es que 2 Corintios 1-9 (menos 6:14-7:1, quiza) es una
composicién unificada que se escribié después del encuentro entre Pablo y
Tito (cf. 7:5-13). Los capitulos 10-13 se toman como parte de una obra
posterior, que se habria perdido, y que se escribiria tras un nuevo brote de
problemas en Corinto o en respuesta a alguna otra informacion que Pablo
recibiera sobre la situacion. Mas tarde se agregaria a la seccion anterior en
algtin momento temprano de la historia de estas tradiciones.?

Sin embargo, una minoria de eruditos sigue manteniendo la unidad
literaria de toda la carta. Y esta es la postura que adoptamos aqui. No existe
manuscrito alguno que demuestre que el contenido de 2 Corintios fuera
nunca menor o mayor que el que tenemos o que sus secciones estuvieran



dispuestas en otro orden distinto al actual. No obstante, la cuestion de la
integridad de la carta es, al fin y al cabo, exegética. Con el fin de defender
la unidad de la carta, debemos ser capaces de explicar la naturaleza de las
transiciones en cada punto de la misiva. Al hacerlo, argumentaremos que
dichas transiciones tienen sentido de forma interna y que los cambios de
tema a lo largo de 2 Corintios son el resultado de la naturaleza diversa de la
comunidad corintia.”! Ademads, James Scott ha observado una progresion
cronologica basica en 2 Corintios: los capitulos 1-7 reflexionan sobre
acontecimientos pasados, los capitulos 8-9 preparan para terminar la
colecta en el presente, y los capitulos 10—13 esperan la tercera visita de
Pablo en el futuro.??

Dentro de esta estructura, Pablo empieza con un prélogo que expone el
tema principal y los puntos de la carta (1:3-11), revisa su historia pasada
con los corintios (1:12-2:11), y, entonces, presenta la apologética mas
extensa de todas sus cartas a favor de la legitimidad de su ministerio
apostolico (2:12—7:1). Sobre esta base, Pablo saca las implicaciones de su
apologética, primero para los arrepentidos (7:2-9:15), y después para los
rebeldes (10:1-13:10). Asi, aunque cada una de las tres secciones
principales prepara, en cierto modo, para la tercera visita del apostol, en los
capitulos 10-13 Pablo confronta sin ambages el persistente problema que
supone la llegada de sus oponentes. El embajador de la reconciliacion (cf.
5:18-6:2) se convierte en un guerrero contra aquellos que siguen en
rebeldia (cf. 10:1-6). Asi como 8:1-9:15 es la aplicacion de Pablo de sus
argumentos anteriores a los arrepentidos (con un ojo puesto en los
rebeldes), los capitulos 10-13 presentan la llamada final del apoéstol a los
rebeldes (con un ojo puesto en los arrepentidos).? El1 complejo caracter de
2 Corintios deriva de que en los capitulos 1-9 se dirige directamente a los
que se han arrepentido y a los rebeldes de forma indirecta, mientras que en
los capitulos 10—13 es el caso opuesto.

Los oponentes de Pablo

Es evidente que la identidad y la teologia de los oponentes de Pablo
jugaron un papel estratégico en que se escribiera 2 Corintios. Los pasajes
clave para identificar a estas personas han sido, tradicionalmente, 3:1-18;
11:4 y 11:22-23. Estos textos dejan claro que eran judios familiarizados con
el mundo helenistico y sus valores, y que confiaban en su propia herencia
étnica y espiritual como judios. Mas alla de este boceto basico, sin embargo,



la identidad y la teologia exactas de los oponentes deben seguir siendo
cuestion de reconstruccion erudita, ya que 2 Corintios nos proporciona la
unica prueba de que disponemos y es de segunda mano.

Los eruditos han ofrecido tres teorias basicas en cuanto a la identidad de
los oponentes de Pablo en 2 Corintios, a las que se ha llegado en su mayor
parte como “leyendo en un espejo” su carta. Es decir, que los argumentos
paulinos han de verse como un contraste directo, o la imagen en un espejo,
de las posturas adoptadas por sus oponentes. Como resultado, los
contrincantes del apéstol han sido identificados como gnosticos, judaizantes
legalistas a la par con aquellos contra los que Pablo lucho6 en otros lugares,
0 como supercarismaticos u “hombres divinos” que representaban a una
mezcla de elementos legalistas y espiritualistas de diversas tendencias.

Dada la circularidad y la subjetividad de estos planteamientos pasados y
de su resultante estancamiento en la reciente erudicion, acogemos la
propuesta de Sumney de un “acercamiento minimalista” para identificar a
los oponentes de Pablo. El escritor enfatiza correctamente un “método
centrado en el texto”, con una aplicacion “rigurosamente” limitada de la
“técnica del espejo”, que rechaza todos los intentos de acercarnos a 2
Corintios con una reconstruccion de la naturaleza de la oposicion de
Pablo,>* previamente determinada y basada en lo externo. Debemos
empezar por lo que tenemos (es decir, el texto paulino), antes de intentar
reconstruir aquello de lo que no disponemos (es decir, una imagen de los
oponentes de Pablo). La ausencia de pruebas directas sobre los
contrincantes del apostol hace que todo intento de empezar por reconstruir
la identidad de esos adversarios, basandose en unos pocos datos de 2
Corintios misma, y, a continuacién, usar esta reconstruccion para interpretar
que 2 Corintios sea incontrolablemente indirecta o circular.

Siguiendo la amonestacion de Sumney, la cuidadosa lectura de 2
Corintios misma conduce, como poco, al siguiente hecho fundamental: la
preocupacion de los oponentes de Pablo con su herencia judia estaba
inextricablemente vinculada a su promesa de proveer lo que consideraban
una experiencia mas poderosa del Espiritu que la que se encuentra en el
evangelio del apdstol. Se debe vencer el divorcio artificial entre la ley y el
Espiritu, que condujo a los estudiosos a plantear dos tipos distintos de
oponentes detras de las cartas paulinas (p. ej. judaizantes detras de Galatas y
algun tipo de espirituales detras de 1 Corintios). La pregunta suscitada por
los adversarios de Pablo, basada en su herencia judia, era basicamente la



misma que la que formulaban los corintios y que se apoyaba en su
cosmovision helenistica: jcomo participa uno plenamente en el poder del
Espiritu?

La respuesta de los oponentes a esta pregunta se basaba en una teologia
de “gloria entendida con exageracion”; declan que la participacion en su
evangelio, con sus vinculos con el antiguo pacto, concedia libertad del
sufrimiento. Desde su perspectiva, ser miembro del nuevo pacto y judio era
la clave para experimentar la bendicion espiritual completa que Dios tiene
para su pueblo. Esto significaba que, para que los gentiles se convirtieran en
miembros incondicionales del pueblo de Dios, tenian que confiar en Jesus
como el Mesias judio y convertirse en parte del pueblo escogido de Dios,
Israel, segun el pacto del Sinai. Solo entonces podian esperar experimentar
por completo las promesas del pacto de Dios. Lo que conferia tanto
atractivo a semejante llamamiento al judaismo era, por tanto, su promesa de
recibir mas del Espiritu. Como resultado, el debate entre Pablo y sus
contrincantes se centraba en la relacion entre el antiguo y el nuevo pacto,
como lleg6 a definirse el ministerio de Moisés en comparacion con el de
Pablo como apdstol de Cristo y mediador del Espiritu (cf. 2:16b; 3:4-18).

El tema central de 2 Corintios

Como consecuencia de esta reconstruccién, la minuciosa lectura del
texto también deja claro que el tema teoldgico central de 2 Corintios es la
relacion entre el sufrimiento y el poder del Espiritu en la experiencia
apostolica de Pablo. La idea del apostol con respecto a este tema es tan
simple como profunda. En lugar de cuestionar su suficiencia, su sufrimiento
es el vehiculo revelador por medio del cual se desvela?” el conocimiento de
Dios, manifestado en la cruz de Cristo y en el poder del Espiritu. Las
declaraciones mas claras y directas de este concepto se encuentran en las
afirmaciones, a modo de tesis, de 1:3-11; 4:7-12; 6:3-10; 11:23b-33; 12:9-
10; 13:4, y, en forma de metafora, 2:14-17. En estos pasajes, el sufrimiento
del apdstol, como encarnacién del Cristo crucificado, es el instrumento
mismo que Dios usa para desplegar el poder de su resurreccion (cf. también
1Co 2:2-5; 4:9; 1Ts 1:5).

Esta revelacion tuvo lugar en dos formas. O bien Dios rescaté a Pablo
de la adversidad cuando ya era demasiado para que pudiera soportarla,
como en 2 Corintios 1:8-11 (cf. Fil 2:25-30), o lo fortalecio en medio de ella
para que pudiera resistir su sufrimiento con accion de gracias para la gloria



de Dios (2Co 4:7-12; 6:3-10; 12:9; 13:4; cf. 2Ti 2:10). Por tanto, el llamado
de Pablo a sufrir como apoéstol es el medio mismo por el cual Dios da a
conocer su amor y su poder en el mundo para la proclamacion y la
alabanza de su gloria (2Co 1:3, 11, 20; 3:9-11; 4:4-6, 15; 9:11-15). Si el
sufrimiento de Pablo es el medio de la autorrevelacion de Dios, entonces la
manifestacion de la gloria de Dios es su objetivo supremo. Ademas, Pablo
afirma que, cuando el pueblo de Dios soporta los mismos sufrimientos a los
que €l fue llamado como apdstol, también manifiesta el poder y la gloria de
Dios en medio de su adversidad (cf. 1:7). Como respaldo de estos puntos,
Pablo perfila la naturaleza del nuevo pacto en relacion con el antiguo (3:6-
18), la naturaleza de la nueva creacion en medio de la antigua (4:6-5:21) y
el llamado, por causa de Cristo, a encarnar la nueva creacion del nuevo
pacto, viviendo por amor a los demas (5:15; 8:1-9:14).

Aplicacion de 2 Corintios a nuestra época

Como disculpa por el ministerio apostolico de Pablo, 2 Corintios esta
lleno de desafios para el pueblo de Dios en el siglo XXI. La experiencia que
Pablo tiene de Dios, su comprension de Cristo, su autoridad como apostol y
su disposicion a sufrir por causa del evangelio, por su amor por el pueblo de
Dios, cuestiona la creencia facil de nuestra cultura cristiana contemporanea.
Su evangelio desenmascara la gracia barata del perdon sin arrepentimiento
de hoy, del legalismo de quienes intentan remediar este problema llamando
a una mayor “obediencia a Dios” y de la autocomplacencia que sentimos
ante la condicion espiritual de otros. Ademas, la carta de Pablo revela que
ministrar a Cristo a otros no es cuestion de técnica, de programa y de
actuacion, sino de ser para otros los mediadores de la misma verdad,
misericordia y consuelo que hemos experimentado al confiar en el Dios
“que resucita a los muertos” (1:9).

La disculpa de Pablo nos hace, pues, dolorosamente conscientes de que
el principal problema al comunicar hoy 2 Corintios es que no abarcamos
que su teologia y su experiencia estan determinadas por Dios, basadas en
las Escrituras y empapadas de amor. Son duras realidades para aplicarlas a
una iglesia dominada por una cultura de tecnologia impulsada por la
ciencia, de incultura biblica y de culto del “yo”. De ahi que, en un simposio
sobre “Volver a captar la mente evangélica” celebrado en honor de la
reedicion de la obra magistral de Carl F. H. Henry, God, Revelation, and



Authority, el Dr. Henry mismo dijo, con gran sabiduria, que lo que se
necesita al principio del siglo XXI es “la articulacion de una vida cristiana
perdurable y una cosmovision con pasion reveladora que trasciende la
ciencia tecnologica e introduce una afirmacion no revisable de la verdad, y
que responde a los criticos que condenan la razén”.?® Esto es precisamente
lo que la esmerada aplicacion de la segunda carta de Pablo a los Corintios
nos proporciona y nos exige hoy.

1. C. K. Barrett, Second Epistle to the Corinthians, vii.

2. Lo que sigue es una adaptacion de mi “Corinthians, Letters to the”,
DPHL, 164-79, que incluye un resumen de los contenidos de 1 y 2
Corintios, seccion por seccion. Ver también la util introduccion de
Craig Blomberg, 1 Corintios (Miami: Vida, 2012), pp. 17-29.

3. Peter T. O’Brien, Consumed by Passion, Paul and the Dynamic of the
Gospel (Homebush West, NSW: Lancer Books, 1993), 62.

4. Blomberg, 1 Corintios, 19 (siguiendo la obra de Donald Engels,
Roman Corinth [Chicago: Univ. of Chicago Press, 1990], 84). Este se
convertira en un punto importante cuando Pablo use la generosidad de
los macedonios, mas pobres, como ejemplo para los corintios (cf. 8:1-
7; 9:1-5)!

5. Jerome Murphy-O’Connor, St. Paul’s Corinth: Texts and Archaeology
(Wilmington, Del.: Michael Glazier, 1983), 79. Este texto es la
recopilacion mas accesible del material relevante concerniente a la
historia y la cultura de Corinto en la época de Pablo.

6. Gordon D. Fee, The First Epistle to the Corinthians (NICNT; Grand
Rapids: Eerdmans, 1987), 4n.12.

7. Esto no era nada nuevo. Como rico centro para el comercio y los
marineros, la Corinto griega era famosa por sus vicios, en especial su
corrupcion sexual. En vista de la reputacion de la ciudad, Aristofanes
(450-385 A.c.) incluso acuiio el término korinthiazo (es decir, actuar
como un corintio, lo que significaba cometer fornicacién), y Platon uso
el término “muchacha de Corinto” como eufemismo para prostituta
(Murphy-O’Connor, St. Paul’s Corinth, 56). Aunque se discute su
precision historica, el relato que hace Es-trabon de mil prostitutas en el



12.
13.
14.
15.

16.

templo de Afrodita refleja la imagen de la ciudad, en la que los muchos
templos jugaban su propio papel en el tenor de su vida (cf. Geografia
8.6.20, escrito por primera vez en el 7 A.C. y ligeramente revisada en el
18 A.D.). Aunque los textos que reflejan la generalizada inmoralidad
sexual que caracterizaba a la Corinto griega no puedan aplicarse
directamente a la Corinto de la época de Pablo, ciertamente era un
problema que también predominaba en la nueva ciudad romana.

. Ver su Power Through Weakness, 19-58.
. Ibid., 29.

10.
11.

Ibid., 34,

Ibid. El proposito de los cultos no era la doctrina de la religion. Como
lo explica Savage: “Poco importaba quiénes fueran los dioses o lo que
ensefiaran los cultos. Lo importante era ... si los deseos cotidianos de
salud, riqueza y seguridad, y, lo mas importante, de poder y estima, se
estuvieran cumpliendo” (52).

Ibid., 34.
Blomberg, 1 Corintios, 20 (citando a Fee, First Corinthians, 1987, 3).
Savage, Power Through Weakness, 52 (el énfasis es suyo).

Cf. el uso que Pablo hace de pneumatikos (“espiritual”) catorce veces
solo en 1 Corintios, frente a solo cuatro veces en las demas cartas
aceptadas como paulinas, y la crucial importancia del “ministerio del
Espiritu” del nuevo pacto, como se perfila en 2Co 3:1-18, para el
argumento de esta carta.

Los sofistas eran un movimiento que hacia hincapié en la filosofia para
las masas y sacaba gran provecho de la forma y el poder persuasivo de
la retérica como expresion de su “sabiduria”, enorgulleciéndose de la
atencion publica, el estatus social, la influencia y el aplauso
acumulados por hacer un despliegue magistral de pericia retdrica. Para
dos importantes estudios de este trasfondo y su impacto en los
problemas de Corinto y en la respuesta de Pablo, ver Duane Litfin, St.
Paul’s Theology of Proclamation: 1 Corinthians 1-4 and Greco-
Roman Rhetoric (SNTSMS 79; Cambridge: Cambridge Univ. Press,
1994), y Bruce W. Winter, Philo and Paul among the Sophists
(SNTSMS 96; Cambridge: Cambridge Univ. Press, 1997).
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Basandose en la excavacion de cuatro casas en Corinto de la época
romana (una del tiempo de Pablo) y en el listado de catorce miembros
varones de la iglesia en 1 y 2 Corintios, Murphy-O’Connor, St. Paul’s
Corinth, 158, estima que la cifra base de la iglesia corintia era de
cincuenta miembros, aunque podria haber sido mayor, ya que
ciertamente existian grandes residencias en la ciudad.

Contra Fee, cuyo excelente comentario representa una presentacion
completa de la visién “apologética” del problema subyacente a 1
Corintios. En esta vision, la situacion histérica detras de 1 Corintios,
como la de 2 Corintios, también era fundamentalmente de conflicto
entre Pablo y la iglesia en conjunto. De ahi que se comprenda que el
nucleo central del problema es el rechazo de los corintios a la
autoridad de Pablo como fundador de la iglesia. La carta, en su
totalidad, se percibe combativa y las referencias de Pablo a su
apostolado se consideran apologéticas (cf. esp. 1Co 4:1-21; 9:1-27;
15:8-11).

El argumento de Pablo parece ser el siguiente: €l es un apostol
verdadero; predica la cruz del Cristo resucitado y sufre por causa de
otros; por tanto, su experiencia deja claro que el reino de Dios, aunque
presente en poder, no esta aqui atin en toda su plenitud y que la
verdadera espiritualidad implica la disposicion a renunciar a los
propios derechos de uno por el bien de otros. De ahi que el consejo
mas basico de Pablo sea “imitenme” (1Co 4:16; 11:1; cf. 1:17-19; 8:1-
3, 11-13; 9:15-23; 10:23-24; 10:31-11:1; 13; 14:4-5, 18-19).

De ahi que, al considerar V. Furnish, II Corinthians, 397, los capitulos
10-13 como una respuesta a acontecimientos posteriores, deba
concluir que el estimulo de Pablo y el gozo de Tito por los corintios
del capitulo 7 fueran “probablemente una percepcion falsa, tal vez
debida al informe demasiado optimista de Tito o a la interpretacion
demasiado optimista que Pablo hizo de dicho informe”. Segin Furnish,
7:16 no podria encontrarse en la misma carta que la “preocupante
polémica de los caps. 10-13” (p. 398).

Contra la teoria de que, originalmente, los caps. 10-13 formaban parte
de la carta con muchas lagrimas, esta seccion no contiene instruccion
alguna de castigar a los ofensores, como tampoco los capitulos 1-7
anticipan que todos estos ya hayan sido juzgados, como dan a entender
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los caps. 10—13. Contra la teoria de que los caps. 10—13 fueran escritos
después de 1-9, no se hace mencion alguna en los caps. 10—13, que los
que sostienen esta opinion deban asumir en cuanto a que Pablo hubiera
recibido mas informacion de Corinto, de que hubiera habido un
periodo de tiempo significativo entre los caps. 1-9 y 10-13, o de que
la situacion hubiera empeorado. Por tanto, Scott, 2 Corinthians, 7,
tiene razon al decir que, como cuestion de principio, “la reconstruccion
historica que puede funcionar con la unidad de 2 Corintios tiene
ventaja sobre las teorias de particion, ya que opera con pocas
incognitas”.

Ibid. 208-9.

En apoyo de esta interpretacion, Ben Witherington III, Conflict and
Community in Corinth, 430-32, ofrece un argumento retorico a favor
de la unidad de 2 Corintios. Witherington sefiala que la cuestion de los
oponentes de Pablo y sus acusaciones que se retoman directamente en
los caps. 1013 ya se insinuaron en los caps. 1-9 (la acusacion de
volubilidad en cap. 1; 2:17; 3:1; el uso de Moisés por parte de sus
oponentes, como se refleja en 3:7-18; 4:2; 5:12; 6:3; 6:4-10; 7:2). De
ahi la disputa de que la situacion descrita en los caps. 1-9 difiere de la
de los caps. 10-13 (p. 1 n. 5). Ademas, la diferencia de tono entre los
caps. 1-9 y 10-13 refleja meramente una estrategia retorica comun en
la que uno invoca una fuerte emocion al final para tener una impresion
duradera en su audiencia. Finalmente, Witherington sefiala la obra de
Bjerkeland que observé que aquellas secciones de las cartas de Pablo
en las que exhorta a sus lectores usando el verbo parakaleo suelen ir
después de las acciones de gracias o doxologias (cf. Ro 11:33-36 a
12:1; 1Ts 3:11-13 a 4:1). De acuerdo con este patron, la exhortacion de
Pablo en 10:1 es el resultado natural de la alabanza de 9:12-15.

Jerry L. Sumney, Identifying Paul’s Opponents. Cuando Sumney aplica
su propio método al texto, acaba estando de acuerdo con la anterior
sugerencia de Kdsemann en cuanto a que los oponentes detras de 2Co
10-13 eran espirituales y no judaizantes, gndsticos u “hombres
divinizados” por designacion propia. Ademas, el breve espacio de
tiempo entre los fragmentos de la carta de 1-9 y 10-13 nos lleva a
“concluir por l6gica” que los contrincantes son, en ambos casos, parte
del mismo grupo (p. 183).
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Para esta tesis, con 2Co 2:14 como pieza central, ver mi Suffering and
the Spirit, An Exegetical Study of II Cor 2:14-3:3 Within the Context
of the Corinthian Correspondence (WUNT 2.19; Tiibingen: J.C.B.
Mohr [Paul Siebeck], 1986), ligeramente abreviado como Suffering
and Ministry of the Spirit, Paul’s Defense of His Ministry in II
Corinthians 2:14-3:3 (Grand Rapids: Eerdmans, 1990).

Pronunciado en presencia del autor por Carl F. H. Henry el 22 de enero
de, 1999, con ocasion de su ochenta y seis cumpleafios, en la
Conferencia de la Cumbre Inaugural del The Carl F. H. Henry Institute
for Evangelical Engagement, Seminario Teol6gico Bautista del Sur,
Louisville, Kentucky. Crossway Books, Wheaton, 1998, publica ahora
la obra de Henry.
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2 Corintios 1:1-2

Pablo, apostol de Cristo Jesus por la voluntad de Dios, y

Timoteo nuestro hermano, a la iglesia de Dios que esta en
Corinto y a todos los santos en toda la region de Acaya: > Que
Dios nuestro padre y el Seiior Jesucristo les concedan gracia y
paz.

Sentido Original

En el siglo I, los comienzos de las cartas seguian el tipico patron
“(remitente) a (destinatario): jSaludos!”. Pablo siguid esta forma con
regularidad, pero ampli6 estos elementos estandares con el fin de indicar su
propia autoridad para escribir, la cualificacion del o los destinatarios para
recibir lo escrito, y la perspectiva cristiana sobre lo que deseamos los unos
para los otros.! En 2 Corintios, sin embargo, Pablo prescinde de una
elaboracion detallada de su propia autoridad y de la situacion de los
creyentes de Corinto (cf. 1Co 1:1-3) en favor de una salutacion casi
estandar. Sus unicas expansiones son los recordatorios de que él es “un
apostol de Cristo Jesus por la voluntad de Dios” y que los corintios son la
“iglesia de Dios”, que existe junto con “todos los santos de toda Acaya”.

Esta simplicidad inusual sirve para enfatizar que Pablo es un “apostol”
(gr. apostolos) y que le debe su llamamiento como apdstol a la “voluntad de
Dios”. Un apostolos es un emisario autorizado y comisionado para llevar a
cabo una misién personal en nombre de otra persona.” El uso que Pablo
hace del genitivo, “apostol de Cristo Jesus”, indica que Cristo es quien lo



ha enviado de forma directa y definitiva, mientras que la referencia “por la
voluntad de Dios” asevera que Dios es el agente intermediario del
apostolado de Pablo.? Cristo es el tinico responsable de enviar al apdstol,
pero Dios es aquel que posibilita que sea enviado. En otras palabras, Cristo
envia a Pablo de acuerdo con la voluntad divina.

Al margen de la tradicién y de la cultura paulinas, resulta facil perderse
el significado de la autodesignacion del apéstol. No existe paralelo alguno
en el mundo grecorromano para el uso del nombre “apéstol” en alusion a un
emisario que realizara un encargo autorizado, por cuestion de
nombramiento soberano. Mas bien, el concepto neotestamentario deriva del
Antiguo Testamento, donde el verbo apostello aparece unas 696 veces en la
LXX, para referirse a enviar a alguien con una misién o tarea especial (el
nombre apostolos solo aparece en el libro de 1 Reyes 14:6 de la version
LXX. En todos estos pasajes, a excepcion de doce de ellos, vierte el verbo
hebreo Salah (= “comisionar con una misién o una tarea”; cf. Gn 32:4; Nm
20:14; Jos 7:22; Jue 6:35; 2Cr 36:15; Mal 3:1).4

Aunque apostello no es un término especificamente religioso, en la LXX
se convierte en una designacion técnica para “el envio de un mensajero con
una tarea especial” en la que “quien es enviado solo tiene interés porque, en
cierta medida, encarna en su existencia como tal a aquel que lo envia”.”
Este significado anticipa el aforismo rabinico posterior de que “aquel que es
enviado por un hombre es como el hombre mismo” (m. Ber. 5:5). Rengstorf
concluye, entonces, que en contextos en los que se tiene en vista enviar con
un proposito religioso, apostello empieza a convertirse en “un término
teol6gico que significa ‘enviar a alguien para que sirva en el reino de Dios
con plena autoridad (basada en Dios)’ ”.°

En linea con este desarrollo, el propio uso que Pablo hace del término
corresponde mas estrechamente a la utilizacion de apostello con respecto a
Moisés y a los profetas, donde indica que habian sido enviados con una
comision oficial como representantes de Yahvé y, por tanto, estaban
subordinados de un modo incondicional a la voluntad de Dios (cf. Ex 3:10;
Jue 6:8, 14; Is 6:8; Jer 1:7; Ez 2:3; Hag 1:12; Zac 2:8-9; 4:9; Mal 3:1; 4:5).
Esto se confirma por el empleo del verbo en el conjunto del Nuevo
Testamento, donde aparece 135 veces, y solo doce de ellas figura fuera de
los Evangelios y de Hechos.” Aunque en la literatura secular no se hace una
distincion basica entre pempo (enviar) y apostello, en el NT suele aparecer



pempo cuando el énfasis esta en el envio como tal (cf. Ro 8:3; 2Ts 2:11),
mientras que apostello conlleva el matiz de una comisién.?

Este mismo énfasis en ser enviado con una comision se encuentra en los
setenta y nueve usos incontestados, en el Nuevo Testamento, del
correspondiente nombre “apostol” (apostolos), diez de cuyas apariciones en
los Evangelios aluden a los doce “apdstoles” que fueron comisionados y
enviados por Cristo.” De ahi que, aunque las cartas de Pablo son los escritos
mas tempranos del Nuevo Testamento, y aunque €l usa la palabra apostolos
mas que cualquier otro escritor neotestamentario, el origen de su uso
especifico para los emisarios cristianos se remonta ciertamente a Jesus, ya
que €l mismo fue “enviado” (apostello) por el Padre (cf. Mr 9:37; Lc 4:43;
Jn 5:36) y puede, por tanto, ser llamado también “apostol” (Heb 3:1).

Ademas, la transicion del ministerio de Jesds al de los apdstoles se
refleja en que en los Evangelios y los Hechos se enfatiza la accion de
“enviar” (apostello), mientras que en las cartas se hace hincapié en aquel a
quien se envia (apodstolos). Estas estadisticas sefialan el tinico significado de
“apostol” dentro del cristianismo primitivo, como designacion de aquellos
comisionados para predicar y actuar en la autoridad del nombre de Cristo
(cf. Mt 10:1, 7-9; Mr 3:14; 6:30; Lc 9:1-2). En 2 Corintios, Pablo sefiala que
la voluntad de Dios que envi6 a Jesus es la misma voluntad implementada
por Cristo para enviar a Pablo en representacion suya como su “apostol”.

La simple declaracién en 1:1 les recuerda, pues, a los lectores de Pablo
su papel, por designacion divina, y su autoridad entre el pueblo de Dios,
abriendo asi el camino para la defensa de su ministerio apostolico, que sera
el enfoque de gran parte de 2 Corintios (ver Introduccién). De hecho, la
autodesignacion de Pablo en 1:1 es la primera andanada en la batalla para
reafirmar su legitimidad apostolica (cf. 10:1-6). No puede haber
transigencia entre la afirmacion que Pablo hace aqui y las aseveraciones de
aquellos a los que el apodstol desenmascara como “falsos apoéstoles”,
“obreros estafadores” y “servidores” de Satanas (cf. 11:13-15). Lo mas
probable es que esta afirmacion de la propia autoridad de Pablo como
apostol sea la razon de por qué también menciona a Timoteo, su “hermano”,
como corremitente de la carta.'’ Al asociar a Timoteo consigo de esta
forma, Pablo reafirma la legitimidad del ministerio de Timoteo entre ellos,
tanto en haber ayudado a Pablo a establecer la iglesia (cf. Hch 18:5) como
en sus visitas recientes en nombre del apéstol (cf. 1Co 4:17; 16:10). Esto



también subraya la validez del evangelio que los corintios han recibido por
medio de los colaboradores de Pablo (cf. 2Co 1:19).

Habiendo afirmado su propia autoridad y la validez del anterior
ministerio de Timoteo entre ellos, Pablo se vuelve a los corintios y se dirige
a ellos (v. 1b). Su justificacion para escribir (es decir, él es “un apostol de
Jesucristo”) va emparejada con la razon de ellos para recibir la carta (es
decir, son la “iglesia de Dios”). A pesar de sus problemas pasados y de su
rebeldia reciente, el arrepentimiento de la mayoria de los corintios (cf. 2:6;
7:2-16) ha demostrado que siguen siendo el pueblo de Dios (cf. 7:2-16). La
designacion “iglesia” (ekklesia) es uno de los dos términos usados en la LXX
para definir la reunion local del pueblo escogido de Dios (cf. p. ej. Dt 9:10;
Jue 20:1-2; 1R 8:14; Sal 22:22; 26:5; 35:18; 40:9).!! Asi, del mismo modo
en que Pablo le debia su vida como apostol a la misma voluntad de Dios
que habia llamado a Moisés y a los profetas (cf. 2Co 2:16b; 3:4-5), asi
también le debian los corintios su existencia como cristianos a la misma
misericordia del Dios que habia escogido a Israel.

De ahi que estas dos designaciones gemelas “apostol ... por la voluntad
de Dios” e “iglesia de Dios” connotan una continuidad con el pueblo de
Dios y sus lideres bajo el antiguo pacto. Al mismo tiempo, también recalcan
la realidad del nuevo pacto, ya que Pablo es un apdstol “de Cristo [es decir,
Mesias] Jesis” y son la iglesia de Dios, no la sinagoga (cf. 3:14-18).
Ademas, los corintios forman parte de una congregacién mas amplia de
“todos los santos” (hagioi; es decir, “los que son santos”) dispersados por
toda la provincia romana de Acaya, una zona equivalente, grosso modo, a la
Grecia actual. Corinto era su capital y el hogar de la primera de las iglesias
interrelacionadas de la regién (cf. Hch 18:1-11; 1Co 16:15).

La referencia especifica de Pablo a Corinto, en relaciéon con esta red
mas amplia de iglesias, refleja la prioridad y la relevancia de esta ciudad
como centro de la mision paulina en la region desde la cual se expandi6 el
evangelio como los radios de una rueda (cf. 10.15-16). Por consiguiente, al
escribirle a Corinto, Pablo se esta dirigiendo a todas las iglesias de Acaya,
no solo porque consideraba que se pertenecian las unas a las otras, sino
también porque sabia que lo mismo que ocurria en Corinto también sucedia
en Acaya (cf. 9:2; 11:10). Los problemas de Corinto, pasados y presentes,
estaban destinados a impactar a las iglesias de su alrededor.

Dados estos problemas, el uso que Pablo hace de “santos” para describir
a los creyentes de Acaya, incluidos por implicacion los corintios (j!), suele



sorprender con frecuencia a los lectores modernos, dado que nuestro
término “santo” ha llegado a designar a aquellos que han logrado tal grado
de espiritualidad que se les aparta del nivel y la categoria de cristianos
“normales”. Ciertamente, ser “santo” es ser “diferenciado”. Pero Pablo lo
usa para referirse a todos los creyentes como quienes han sido apartados
porque le pertenecen a Dios. Lejos de describir una clase especial de
cristianos como santos, todos los creyentes han de vivir vidas “santas” (para
las raices veterotestamentarias del llamamiento a ser “santos”, ver Ex 19:5-
6; Lv 11:44; 20:24-26; Nm 23:9; Dt 7:6; 14:2; Sal 147:20).

De ahi que, asi como la autodesignacion de Pablo como apostol inici6 la
batalla por su propia legitimidad, describir a los corintios como santos
también establece el fundamento para sus posteriores llamados a lo largo de
la carta (c¢f. 2Co 6:13; 6:14-7:1; 7:2-3; 13:1-10). Los que son
verdaderamente santos demostraran serlo respondiendo positivamente a la
autodefensa de Pablo. Y es que, en realidad, no es su apostolado lo que esta
ahora en evidencia, sino la fe de aquellos que siguen rechazando su
evangelio y la encarnacion de este en su llamado a sufrir en nombre del
pueblo de Dios (cf. 5:20-6:2; 10:8; 12:19).

Finalmente, el juego de palabras que existe en griego entre el término
normal para “hola” (charein) y el término cristiano para “gracia” (charis) se
pierde en la traduccién de la salutacion de Pablo (cf. Ro 1:7; 1Co 1:3). En el
punto en que los oyentes de Pablo habrian esperado escuchar “jhola!”
(charein), Pablo les desea “gracia” (charis). Pablo desea a sus lectores una
continuada experiencia de los dones misericordiosos de Dios, desde el
perdén y la justificacion a la liberacion del poder del pecado y la vida
eterna. Pablo puede hacerlo, porque la muerte de Cristo en la cruz por
aquellos que solo merecen la ira de Dios hace que dicha gracia sea posible.

En consecuencia, el deseo de Pablo de que experimenten “paz” no es
principalmente que anhele circunstancias sin problemas. Mas bien, les
desea el shalom que todo lo abarca, o el bienestar que caracteriza la vida de
los creyentes, de forma individual y corporativa, cuando todo esta bien con
Dios, una posibilidad también concedida por la gracia de Dios, por medio
de Cristo. Los dos deseos de Pablo estan, por tanto, inextricablemente
interrelacionados. “Paz” es una expresion de la “gracia” de Dios en la vida
del creyente. La relevancia de esta gracia y la paz de la reconciliacion que
engendra se detallaran en 5:11-6:2. Pero, en vista de la controversia que
sigue rugiendo en Corinto, el deseo del apdstol, por lo demas estandar,



asume desde el principio un sentido afiadido de afliccion y dolor. Solo
aquellos que acepten el saludo de Pablo como expresion de su genuina
autoridad apostolica recibiran lo que “Dios nuestro Padre y el Sefior
Jesucristo” desean para ellos.

Construyendo Puentes

Pablo es un “Apostol” y un “apastol”. Al aplicar este texto, es importante
tener en mente que habia dos tipos de apodstoles dentro de la iglesia
primitiva. Por una parte estaban los “doce Apéstoles” originales, que fueron
enviados por Jestis mismo durante su ministerio terrenal y que fueron mas
tarde confirmados en su llamamiento, al ser testigos del Cristo resucitado
(cf. Mr 3:14; 6:7, 30; 9:35; 10:32; 11:11; cf. Hch 1:2, 22; 1Co 15:5). Como
resultado, su autoridad derivaba directamente de Cristo mismo. La
sustitucion de Judas por Matias, segtin los requisitos recogidos en Hch 1:12-
26, indica que esta clase de apostoles tenia un nimero fijo y eran de un tipo
concreto para mantener el paralelismo entre los doce Apostoles y las doce
tribus de Israel (cf. Lc 6:13; Hch 8:1; Ap 21:12-14).

Estos Apostoles de Cristo formaban el nucleo del pueblo de Dios del
nuevo pacto, estableciendo la continuidad entre Israel y la iglesia. Pero,
mientras que fue el linaje fisico el que determiné a los doce patriarcas, los
doce Apostoles, como el fiel remanente en el seno de la nacion de Israel,
existieron en virtud del llamamiento de Cristo. El papel de los doce
Apostoles no consistio en iniciar y recibir una bendicion por sus
descendientes fisicos, sino en representar a Cristo proporcionando el
liderazgo autoritativo y la ensefianza fundamental para la iglesia, los “hijos”
de Dios (cf. Hch 2:42; 6:2; 15:2, 22-23; 1Co 12:28; Ga 1:18-19; Ef 2:20;
3:5; 4:11; 2P 3:2; Jud 17; Ap 18:20; 21:14). Estos eran “Apostoles” con
“A” mayuscula.

Por otra parte estaban aquellos “apdstoles” que pudieron no haber visto
al Cristo resucitado, pero que fueron enviados por las iglesias primitivas a
predicar y administrar en su nombre. No todos los que vieron al Cristo
resucitado fueron enviados como apdstoles (cf. 1Co 15:6), como tampoco



todos los que fueron enviados como apéstoles por las iglesias habian visto
al Cristo resucitado (cf. 2Co 8:23). Ademas, independientemente de cuanta
autoridad poseyeran estos apostoles comisionados por las iglesias, seguian
distinguiéndose de los “doce Apostoles” (p. ej. Santiago [o Jacobo]; cf. 1Co
15:7; Ga 1:19). En contraste con estos ultimos, su numero no era fijo y
tampoco tenian la misma autoridad intrinseca. Mas bien, estos misioneros
apostolicos derivaban su autoridad de los otros apostoles y de las iglesias
que los enviaban (ver, p. ej., Hch 14:4, 14; Ro 16:7; Fil 2:25).

Teniendo esto en cuenta, resulta impresionante que Pablo se halle en
ambas categorias; o, mejor dicho, entre ambas clases. Como a los “doce
Apostoles”, el Cristo resucitado mismo lo comision6 como apostol. Era,
pues, un “apostol de Cristo Jesus” (1:1). Como el ultimo (j!) de los que
fueron comisionados en este sentido (cf. 1Co 15:8), él también representaba
a Cristo de forma directa y autoritativa (ver también Ro 1:1, 5; 1Co 1:1;
9:1; Ga 1:1; Ef 1:1; Col 1:1; 1Ts 2:6; 1Ti 1:1; 2Ti 1:1; Tit 1:1). De modo
que, como los “doce”, él también reivindicaba una autoridad intrinseca.
Ademas, asi como los “doce” simbolizaban a los judios y fueron llamados
principalmente para ellos (y de ahi que tuvieran que estar con Jesus durante
su ministerio terrenal a Israel), como “decimotercer” apéstol (cf. 1Co 15:9),
Pablo fue llamado a los gentiles (Ga 1:16; 2:7-9; cf. Ro 11:13; 15:14-22).

Asi pues, a diferencia de los “doce Apdstoles”, Pablo no habia estado
con Jesus durante su ministerio terrenal; de hecho, antes del llamado a su
conversion en el camino de Damasco, habia sido un enemigo de la iglesia.
También era diferente de los “doce” en que, ademas de haber sido
comisionado por Cristo, una iglesia local lo envié (ver Hch 13:1-3). Esta
combinacion de haber sido llamado por el Cristo resucitado para ser “el
Apostol a los gentiles” y su comision por parte de la iglesia para que fuera
un misionero entre los gentiles hacia que Pablo fuera tnico en la iglesia
primitiva. Como veremos, esto también le causé problemas (ver 2Co 3:1-6).
Los que rechazaban su autoridad apostolica negaban también que hubiese
sido llamado por el Cristo resucitado, ya que no estaba entre los discipulos
originales de Jesus; asimismo, condenaban su condicién misionera, por
negarse a proporcionar cartas de recomendacion de sus iglesias. No
obstante, la conviccion de Pablo era firme. Era “un apostol de Cristo Jesus
por la voluntad de Dios”, es decir, por el claro llamado de Dios en su vida
en el camino de Damasco (cf. Hch 9:15; 1Co 9:1-2; G& 1:1-2, 11-12). Su



“carta de recomendacion” era la existencia misma de sus iglesias (2Co 3:1-
3; 10:12-18).

Sin este contexto historico, los lectores modernos ignoran a menudo que
la brevedad comparativa de la salutacion presente de Pablo conlleva un
emotivo mensaje en y por si mismo. En vista de todo lo ocurrido desde que
escribio la carta que llamamos “1 Corintios” (ver Introduccion), Pablo
perfecciono sus palabras de apertura para centrar la atencion de los corintios
en el origen divino de su apostolado y en la identidad propia de ellos y su
responsabilidad como cristianos. En ambos casos, lo que esta en juego es
mucho mas que la mera reparacion de la reputacion de Pablo. Como
Apostol, Pablo es consciente de que esta hablando con una autoridad que le
viene por comision divina y de que, al representar a Cristo, su ministerio
apostolico es la manifestacion adecuada de su autoridad en el mundo. Tal
como lo expresa James Scott:

Pablo quiere recalcar desde el principio que no escribe como
persona privada que haya escogido una “profesion” ministerial,
sino mas bien en su capacidad oficial de apéstol, una posicién
para la que Dios mismo lo ha nombrado. Esto muestra que el
apostol no habla ni actia en su propia autoridad, sino en la

comisién y la autoridad de aquel que le envié.!?

De ahi que rechazar a Pablo sea rechazar a Cristo, lo que a su vez
equivale a rechazar a Dios.

Desde nuestra distancia actual, resulta facil leer mas alla del breve
principio de esta carta sin entender la solemnidad de las afirmaciones que
Pablo esta haciendo. La batalla por la legitimidad de Pablo como apostol
puede parecernos hoy extrafia y exagerada, pero refleja la conviccion
cristiana primitiva de que los apdstoles formaban el fundamento autoritativo
de la iglesia. Estaba, y sigue estando, edificada sobre su proclamacion del
evangelio, su enseflanza de las Escrituras y su preservacion de las
tradiciones en cuanto a Jesus (cf. 1Co 12:28; Ef 2:20; 3:5; 4:11; Ap 21:14;
cf. 2P 3:2; Jud 17)."3 Por consiguiente, fue el apostolado el que hizo posible
la continuacion de la comunidad cristiana primitiva, ya que los Apdstoles
“se convirtieron en los representantes de [Cristo] en el sentido de que
tomaron su lugar y, de este modo, asumieron una posicion autoritativa”,



siendo su llamado misionero y su autoridad las marcas esenciales de su
identidad.

Bajo el nuevo pacto, los Apoéstoles pueden, por tanto, ser mejor
entendidos como los equivalentes de los profetas del antiguo pacto. Por
consiguiente, como Jan-A. Biihner ha sefialado, el significado de apdstol
debe incluir tanto su funcion representativa como su oficio autoritativo, con
el papel profético que lo acompafia de mediar entre Dios y su pueblo.’> Y es
que, como Barnett nos ha advertido:

Algunos eruditos modernos han intentado ampliar la definicion
de “apostol” de tal manera [p. ej. como “misionero” o
“establecedor de iglesias”] que la autoridad distintiva de Pablo
se disipa. Fl resisti6 rotundamente los intentos de degradarlo de
este modo. Si el apostolado de Pablo no significaba y no
significa mas que eso, entonces tuvo y sigue teniendo poca
autoridad real en las iglesias.'®

Sencillamente, no existe equivalente en el mundo grecorromano antiguo
en general ni en el mundo moderno de hoy de la autoridad inspirada ni de la
funcién fundacional de los Apostoles. Con la muerte de los “trece
Apostoles” (los “doce” mas Pablo), la era apostdlica llegd a su fin, como
también ocurrié con su funcién autoritativa y su inspiracion, aunque el
papel misionero de los apostoles contintia hasta nuestros dias.

Los corintios son la iglesia de Dios. La consecuencia de que Pablo se
vea como un apostol es su conviccion de que la iglesia corintia es una
congregacion local del pueblo de Dios. Al aplicar 2 Corintios a nuestra
época, es primordial que mantengamos en mente que esta carta es la Palabra
perdurable de Dios para su pueblo y no un tratado general sobre la
naturaleza del conflicto religioso en el mundo antiguo. Al mismo tiempo, es
evidente que nadie discutiria que nuestras expresiones culturales de la
iglesia son inmensamente distintas de las de las iglesias de Corinto en el
siglo I. No podemos ser descuidados a la hora de establecer puentes entre
los contextos, como si todavia viviéramos en el siglo I.

No obstante, si debemos aplicar el texto, porque la continuidad entre la
iglesia de Corinto y la nuestra no deriva de nuestra cultura comutn. Mas bien
se basa en nuestra identidad comin como pueblo del mismo Dios, que vive
bajo el sefiorio del mismo Cristo. Como pueblo de Dios, la iglesia universal



esta constituida por la gracia y la paz que ha recibido de Dios en Jesus
como su Mesias y Sefior (1:2). En este sentido, a través de los siglos la
iglesia no ha sido una institucion, sino una familia organicamente
relacionada con el mismo “Padre” (1:2).

Al tender un puente entre este texto y el siglo XXI debemos, pues, tener
en mente que, aunque nuestras identidades culturales son radicalmente
diferentes, el caracter inmutable de Dios y la naturaleza permanente de su
pacto nos unen a los “santos” de Corinto y Acaya. Esto es lo que hace
posible que pasemos del contexto de Pablo al nuestro. Como él explico
anteriormente a los corintios, “no hay mas que un solo Dios, el Padre, de
quien todo procede y para el cual vivimos; y no hay mas que un solo Sefior,
es decir, Jesucristo, por quien todo existe y por medio del cual vivimos”
(1Co 8:6). Por esta razon, como Pablo lo expreso6 en Efesios 4:4-6, “Hay un
solo cuerpo y un solo Espiritu, asi como también fueron llamados a una sola
esperanza; un solo Sefior, una sola fe, un solo bautismo; un solo Dios y
Padre de todos, que esta sobre todos y por medio de todos y en todos”.

Significado
Contemporaneo

Interpretacion de la Biblia en un mundo postmoderno. Debemos tener
cuidado de no hacer una montafia de un grano de arena cuando aplicamos
los textos biblicos. Por profunda que sea la comprensién que Pablo tiene de
su propia identidad como apostol y de la identidad de la iglesia como
pueblo de Dios, esta advertencia es ciertamente verdad aqui. Por forma y
funcién, este texto es simplemente el saludo inicial de Pablo a su iglesia.!”
Es, pues, importante que nos resistamos a la tentacion de usar este pasaje,
por ejemplo, como plataforma desde la cual exponer todo lo que conocemos
de Dios, su voluntad, la naturaleza de la santificacién, los contornos de la
gracia y la necesidad de paz.

Al mismo tiempo, no deberiamos subestimar su relevancia. Una cosa es
esforzarse por entender el significado y la importancia de la afirmacién que



Pablo hace aqui de ser un “apostol de Cristo Jesus por la voluntad de Dios”.
Otra bien distinta es, sin embargo, someterse a semejante afirmacién del
pasado, ya que confronta nuestra identidad misma y las suposiciones
fundamentales como hombres y mujeres “modernos” y “postmodernos”.
Con respecto a lo primero, la afirmacion paulina de hablar con autoridad en
nombre de Cristo cuestiona la “moderna” propension a adorar (es decir,
depender de) “el progreso cientifico” como solucion a nuestros problemas.
Desde la Ilustracion, la mentalidad moderna ha dado por sentado que,
debido al éxito con el que nos ha conducido la ciencia a un futuro mas
saludable y prospero, las personas también estan siendo mejores. Por
consiguiente, al final, el ultimo descubrimiento cientifico nos salvara. Bajo
el poder de este sistema de creencias, se confia en que el progreso de la
tecnologia suponga un progreso en el desarrollo moral. Se cree que un
mayor control de nuestro entorno, una medicina mas eficaz, una
comprension cientifica siempre en expansién y sus nuevos sorprendentes
inventos deben ser el resultado de personas superiores con pensamientos
mas elevados. jUn mundo lleno de computadoras personales y teléfonos
celulares debe implicar que se esta mejorando!

Irénicamente, el mundo moderno suele creer al mismo tiempo en un
progreso “negativo”. Si lo “bueno” esta mejorando, lo “malo” también esta
empeorando; asi como se supone que nuestro potencial bienestar es mayor
de lo que ha sido nunca, también se debe entender que nuestro potencial
para el infortunio no se puede comparar con nada que los antiguos pudieran
imaginar y, por tanto, entender. Tenemos la promesa de la medicina nuclear
y también el peligro de la guerra nuclear. Por tanto, dado que se considera
que el objetivo de la vida consiste, sencillamente, en supervivencia para el
futuro y placer en el presente, el liston parece estar mucho mas alto ahora y
las elecciones morales son mas dramaticas que nunca. L.os “buenos tiempos
de antafio” son pintorescos y nos llenan de nostalgia, pero, al final, son
irrelevantes. Estamos convencidos de que nuestros problemas son mucho
mas profundos que en aquellos dias “mas simples”, y que las respuestas que
requieren deben ser mucho mas sofisticadas, cientificas, tecnologicas y
“actualizadas”. En esta cultura, la afirmaciéon de Pablo en cuanto a que
habla por Cristo de acuerdo con la voluntad de Dios parece pequefia y
obsoleta, ingenua y anticuada, una reliquia religiosa del pasado con poca
relevancia para hoy.



Estas suposiciones modernas estan, por supuesto, abiertas a una critica
seria incluso por parte de quienes comparten la perspectiva cientifica.'®
Pero el orgullo del paradigma moderno ha atraido a muchos partidarios. La
mayoria de las personas de Occidente suponen que nuestro siglo es superior
al pasado, tanto en lo positivo como en lo negativo, en especial al pasado
precientifico. Como resultado, cuando nos encontramos con una afirmacion
de autoridad como la que se halla en este pasaje, hasta los cristianos tienen
problemas para tomarla en serio. Nuestros valores culturales chocan con
nuestras  confesiones. Aunque como cristianos rechazamos el
antisupernaturalismo modernista que considera el universo como un
continuo cerrado y evolutivo de causa y efecto, no somos inmunes a la
penetrante influencia de la fe del modernismo en el futuro en lugar de la fe
en Dios.

Podemos aseverar la importancia historica de Pablo y hasta asentir a su
autoridad apostolica, pero damos un respingo ante la idea de someternos a
su ensefianza y tomarla como algo vinculante en todas las cuestiones de fe y
practica contemporaneas. Sola scriptura puede no ser un problema en el
ambito de la religion, jpero la suficiencia de las Escrituras si que lo es
cuando se trata de la esfera de la “vida real”! ¢De verdad puede ser
adecuada la ensefianza paulina para las preguntas que formulan las
complejidades éticas, sociales y cientificas de hoy? ;Acaso las palabras de
Pablo, dirigidas a un grupo de iglesias domésticas de la antigua Corinto,
tienen realmente algo que decirle a la era del SIDA y de las bombas
nucleares, de la inteligencia artificial, de la clonacion y del viaje por el
espacio, del psicoanalisis, del nacionalismo y del pluralismo religioso?

Esta es, claro esta, una pregunta moderna. Da por sentado que se puede
entender y evaluar a Pablo para después aceptarlo o rechazarlo basandonos
en nuestro analisis de sus opiniones en comparacion con las nuestras. Sin
embargo, para muchos, estas mismas suposiciones y las preguntas que
suscitan estan anticuadas, son ingenuas e irrelevantes. De hecho, este
escepticismo con respecto a la validez de la mentalidad “moderna” esta
produciendo un cambio cultural masivo, al menos por el momento. La
cosmovision moderna, con su confiada creencia en el descubrimiento y en
el progreso, esta siendo cada vez mas rechazada a favor de una evaluacion
postmoderna de la historia y de la sociedad.

Bajo la influencia del idealismo kantiano y del paradigma de la
relatividad cultural de la ciencia social, la busqueda de la Verdad por parte



del modernismo estan siendo remplazado por la afirmacion postmodernista
de que todas las verdades “cientificas” y “universales” de la razon son, de
hecho, meras interpretaciones locales y privadas que derivan de la
socializacién y de las experiencias del “yo”. En lugar de que el mundo
“objetivo” nos condicione, es nuestro “yo” quien supedita al mundo en el
que vivimos, pudiendo ser este “yo” el individuo o el grupo étnico, el
género, la clase social, el partido politico o la subcultura religiosa individual
a los que pertenezcamos. La busqueda moderna de los principios
universales se ve asi sustituida por una celebracion postmoderna de lo
particular; el enfoque moderno para analizar el mundo “de ahi afuera” da
paso a una fijacion por articular la propia ubicacion social. Como resultado,
la “verdad” no es objetiva y universal (algo que es un mero mito moderno),
sino personal y relativa.

En otras palabras, los postmodernos no ven una Verdad, sino tan solo
“verdades” distintas desde diferentes perspectivas y con propositos
dispares. “La” Verdad ha sido remplazada por “mi verdad” o “nuestra
verdad”. De hecho, para muchos de los que pertenecen al ala postmoderna,
la afirmaciéon de que algo es verdad en cualquier sentido objetivo y
universal es una mera herramienta politica de conquista usada por los que
estan en el poder para imponer sus opiniones sobre otros. Ademas, el
énfasis sobre la propia ubicacion social como fuente de la verdad ha
conducido a cuestionar si la comunicacion relevante entre individuos y
grupos sociales es tan siquiera posible. Después de todo, si el significado no
deriva de la realidad, sino que se impone sobre ella de acuerdo con nuestros
propios marcos de referencia relativos, entonces nunca podremos entender
de verdad a nadie, ya que cuando otra persona habla o escribe somos
nosotros quienes determinamos lo que esta quiere decir.

De ahi que las unicas palabras que podemos escuchar y entender
realmente son las que nos decimos a nosotros mismos. En el campo de los
estudios biblicos, esto ha significado que la antigua maxima de que “la
interpretacion sin presuposiciones es imposible” se esta sustituyendo por el
nuevo dicho de que la interpretacion no es nada sino presuposiciones. A
diferencia del antiguo axioma que servia como llamada necesaria a evaluar
de forma critica el “yo” propio y sus interpretaciones, esta nueva “verdad”
lo entroniza como unico intérprete existente.



Cuando los criticos modernos hurgan en el texto para sacar
algo de él, ahora reconoceremos que el significado —en la
medida de que exista tal cosa— ya no es inherente al texto
como tampoco podria serlo a un suefio ... El significado es lo
que nosotros hacemos del texto y no un ingrediente de los

textos.1?

Muchos eruditos han desafiado seriamente la intrusién del
postmodernismo en los &mbitos de la teologia y la exégesis.?’ Sin embargo,
la falsa humildad del paradigma postmoderno, con su relativismo en cuanto
a la naturaleza de la verdad y su escepticismo en cuanto a la validez del
proceso interpretativo, ha ganado muchos conversos, incluso entre los
evangélicos.21 De hecho, como consecuencia de la creciente influencia del
postmodernismo, hasta los que afirman que los escritos de Pablo son
apostolicos empiezan a preguntarse si de verdad podran entenderlos, y, en el
caso de comprenderlos, si la verdad paulina tiene alguna relevancia para su
propia situacion social particular, su identidad racial, su género o su
experiencia de vida. “Pablo tiene su cultura y su verdad, y nosotros las
nuestras”.

A este respecto, el modernismo y el postmodernismo acaban siendo
extrafios compainieros de cama en lo tocante a aceptar una autoridad del
pasado. Para el modernismo, el advenimiento de la ciencia, con su
descubrimiento del mundo “real”, nos separa del mundo antiguo; para el
postmodernismo, el ascenso del “yo”, con su descubrimiento de su propio
mundo “cultural”, nos separa de todos los demas. Por tanto, se lea desde las
nobles alturas del progreso o bajo la sombra del “yo0”, la Segunda Carta de
Pablo a los Corintios (como la Biblia en su conjunto) funciona cada vez
mas como un mero estimulo a reflexionar sobre nuestra propia experiencia.
En ambos casos, nos protegemos suponiendo que nuestra perspectiva es
mejor o simplemente diferente de la de Pablo.

Sin embargo, el apdstol afirma que habla de forma autoritativa y como
representante de Cristo, y esto cuestiona la adoracion postmodernista del
“yo0” como fuente de la verdad, con la misma contundencia con que discute
la adoracion moderna del progreso cientifico. Pablo dio por hecho que, aun
siendo él un judio de la diaspora de Cilicia, los corintios debian aceptar su
experiencia y sus perspectivas como normativas, aunque fueran
predominantemente gentiles urbanos en una cultura griega. Pablo entiende



que escribirles a los corintios como apostol fluye de su conviccion de hablar
autoritativamente de parte de Dios, con la plena confianza de que su verdad
se comprendera de la manera adecuada y que resonara en aquellos en los
que Dios esta obrando.

Cuando predicamos y ensefiamos desde las cartas paulinas, nosotros
tampoco debemos encogernos y retroceder de su autoridad intrinseca y
perdurable (Pablo es un apostol) ni de su capacidad de comunicar de forma
persuasiva al pueblo de Dios (Pablo escribe a los corintios como iglesia).
Por esta razon, los Comentarios con aplicacion: serie NvI adoptan como
supuesto de trabajo que la intencion de Pablo es accesible y que es relevante
y autoritativa para hoy. Dada nuestra confianza en la autoridad y la
suficiencia de las Escrituras, procuramos pasar del significado original del
texto a su significado contemporaneo. La Segunda Carta a los Corintios no
se presenta aqui como un mero e interesante ejemplo clasico de la piedad
cristiana del siglo I. Se interpreta y se aplica como un escrito que nos
imparte una verdad de Dios que confronta nuestras ideas y nuestras formas
de vida mas apreciadas.

Asi, que Pablo se desvie de los elementos estandares en las aperturas de
las cartas antiguas revela importantes aspectos de su comprension de si
mismo, de la naturaleza de sus destinatarios y de sus razones para escribir.
A este respecto, es imperativo que insistamos en la naturaleza tnica del
oficio apostolico y su autoridad para la iglesia de hoy. En resumen, Pablo
escribe con la autoridad de Dios mismo. Como apostol, no representa su
propia voluntad, sino la de Dios y el caracter de Cristo. Rechazar a Pablo
es, por tanto, rechazar al Mesias que lo envio. Estas verdades
fundamentales, implicitas en el uso que Pablo hace del titulo “ap6stol”, no
pueden asumirse simplemente en nuestro tiempo. Deben recuperarse en una
época en la que el impulso natural sea el de huir de la autoridad externa
para dirigirse a la autonomia del “yo” y de su experiencia, ya sea el “yo
cientifico” o el “yo cultural” postmoderno.??

Queda, pues, claro que leer 2 Corintios sin reflexionar en los supuestos
de autoridad con los que Pablo escribié seria perderse uno de los puntos
basicos del texto. Al estudiar esta carta, estamos estudiando la Palabra de
Dios, y al estudiar la Palabra de Dios, nos vemos obligados a someternos a
su verdad y su relevancia para nuestras vidas. La autoridad apostolica de
Pablo no era producto de su propia iniciativa, inteligencia, aptitudes de las
personas, experiencia politica o educacién. En 2 Corintios, Pablo no es el



gerente general de una empresa que lucha por mantener su puesto ni un jefe
de personal que lidia con la administracion de sus recursos humanos.
Aunque 2 Corintios contiene una poderosa polémica en cuanto al ministerio
de Pablo, la urgencia de su autodefensa deriva de que, como “apoéstol de
Cristo Jesus”, representa a Cristo mismo y no sus propios intereses
personales. Pablo no esta sufriendo una subida de ego. No se esta
defendiendo con tanta vehemencia por el bien de su propia carrera o
reputacion, sino por amor a la verdad del evangelio que predica y encarna,
y, por tanto, en beneficio del bienestar eterno de los corintios (cf. 5:20-6:2;
10:8; 12:19; 13:9-10).

El llamado a ser santo. Nuestra responsabilidad de someternos a la
ensefianza de Pablo deriva de nuestra identidad como parte de la iglesia de
Dios. Como miembros de su pueblo, nosotros también somos “santos”,
“santificados en Cristo Jests” por el Espiritu como “santos” (1Co 1:2; cf.
Hch 20:32; 26:18; Ro 15:16). En griego, el término para “santo” (hagios) y
el verbo “santificar” (hagiazo; es decir, hacer santo) forman parte de la
misma familia. Ser un santo significa que Dios ya nos ha hecho suyos por
medio de su gracia redentora (cf. 2Co 5:16-19), que ha comenzado por
gracia el proceso de transformarnos a su propia imagen (cf. 3.18), y que, por
esa misma gracia, nos llevara a su presencia por toda la eternidad (cf. 4:13—
5:18, esp. 4:13-15).

Por consiguiente, Pablo puede hablar de los creyentes corintios como ya
santificados, es decir, hechos santos, aunque al mismo tiempo son llamados
a llegar a ser santos (1Co 1:2; 6:11). Ser llamado “santo” no es decir algo
sobre nuestro propio caracter intrinseco, sino declarar lo que han hecho, y
estan haciendo, por nosotros el amor y el poder de Dios, que es quien
“santifica” (cf. Ro 8:29; 2Co 5:17; Ef 1:4; 5:26-27; Fil 1:6; 1Ts 4:3-7). De
ahi que, al reflejar la realidad de haber sido llamados, perdonados,
redimidos y capacitados por Cristo, el término santos (gr. hagioi) se
convierte en una de las designaciones mas comunes para el pueblo de Dios
en el Nuevo Testamento.?? Dirigido a los santos, el deseo de apertura para
sus lectores retiene su poder durante los siglos a la vez que nos recuerda
que, en ultima instancia, lo que necesitamos en la vida para ser
profundamente felices no son meros descubrimientos cientificos ni
celebraciones del “yo”, sino una creciente experiencia de la gracia y la paz
de Dios en todos los ambitos de nuestras vidas. Fue esta simple, aunque



profunda, percatacion la que llevé a Pablo a trabajar en nombre de la iglesia
de Dios como “apostol de Cristo Jesus”.

1. Para los ejemplos de cartas antiguas y sus formas, y un analisis de este
género en el Nuevo Testamento, ver John L. White, Light From
Ancient Letters (Filadelfia: Fortress, 1986), y Stanley K. Stowers,
Letter-Writing in Greco-Roman Antiquity (Filadelfia: Westminster,
1986).

2. La discusion que sigue esta en deuda, en varios puntos, con el ttil
resumen de P. W. Barnett, “Apostle”, DPHL, 45-51, y el articulo
considerado estandar de Karl H. Rengstorf, “anootéAAw”, TDNT
1:398-447.

3. Ver Daniel B. Wallace, Greek Grammar Beyond the Basics, An
Exegetical Syntax of the New Testament (Grand Rapids: Zondervan,
1996), 92n. 30, 434n. 79. Este uso de “por la voluntad de Dios” (dia
thelematos theou) para expresar la agencia intermediaria de una accion
—aqui, el agente intermediario de la accion pasiva implicada en el
nombre “apostol”— aparece exclusivamente en los escritos de Pablo;
cf. Ro 15:32; 1Co 1:1; 2Co 8:5; Ef 1:1; Col 1:1; 2Ti 1:1).

4. Como observa Rengstorf (“avrnooteAAw”, 400), las excepciones solo
aparecen cuando el modismo hebreo no lo permite (cf. Gn 3:22;
22:12). Sefiala que el matiz de apostello, frente a pempo (enviar), no
esta en la naturaleza de enviar como tal, sino en el hecho de que
apostello “une a aquel que envia o la persona o el objeto enviado”
(398). De ahi que, tanto en los contextos seculares como religiosos,
apostello implica una comision y una “autorizacion asociada”,
normalmente de un rey o de una deidad. “Los hombres asi descritos
son representantes de su monarca y de la autoridad de este”,
ollevanlaautorizacién divina que les concede un “poder religioso y
ético pleno” (399, cf. su uso por parte de los cinicos y los estoicos, p.
ej., Epicteto, Disc. 1.24.6; 3.22.23, 69; 3.23.46; 4.8.31).

5. Ibid., 400-401.
6. Ibid., 406.



10.

11.

12.
13.

. Cf. Ro 10:15; 1Co 1:17; 2Co 12:17; 2Ti 4:12; Heb 1:14; 1P 1:12; 1Jn

4:9, 10, 14; Ap 1:1; 5:6; 22:6.

. Cf. Rengstorf, “QnootéAAw”, 402, 404, para los puntos concernientes

al uso de los dos verbos. En el Evangelio de Juan, pempo aparece
treinta y tres veces, y adopta un significado teoldgico exclusivo de este
Evangelio, con respecto a que el Padre envio a Jesus.

. Cf. Mt 10:2; Mr 3:14 [textualmente incierto]; 6:30; Lc 6:13; 9:10;

11:49; 17:5; 22:14; 24:10; Jn 13:16.

Que se identifique a Timoteo como “nuestro hermano” (lit., “el
hermano™) indica que se considera colaborador junto con Pablo, pero
no un colega “apostol” de igual estatus que Pablo. “Por el contrario”,
Ralph Martin sugiere que “es mas probable que se mencione a Timoteo
en el comienzo de la carta porque necesitaba el respaldo de Pablo en
todo lo que él habia procurado hacer al emprender una mision
intermediadora entre las visitas de Hechos 19:3 y 20:4” (2Co 2). Sobre
Timoteo, ver Hch 16:1-3; 17:13-15; 18:5; 19:22; 20:4; Ro 16:21; Fil
1:1; 2:19-23; Col 1:1; 1Ts 1:1; 3:2, 6; 2Ts 1:1; 1Ti 1:2, 18; 6:20; 2Ti
1:2; Flm 1; Heb 13:23.

Se usaba exclusivamente para traducir el término hebreo gahal,
también se vierte con el término griego “sinagoga” (synagoge). Pero, a
diferencia de ekklesia, synagoge también se utilizaba para traducir el
término hebreo ‘edah, que se traslapa en significado con gahal, pero
que también podia usarse como palabra mas general para referirse a los
no israelitas o israelitas impios. En contraste, gahal, con su equivalente
griego ekklesia, era el término mas especifico que siempre se usaba
para Israel en un sentido positivo o neutral. El uso judio de synagoge
llevo, sin lugar a duda, a los cristianos judios primitivos a usar ekklesia
como su designacion de elegidos.

2 Corinthians, 17.

Las cinco apariciones de “apéstol” en los pseudoepigrafos confirman
esto. Cf. ApGrEsdras 2:1, donde se alude a los Apostoles cristianos,
junto con Miguel y Gabriel, como mensajeros de Dios; Apoc. Sedrach
14:10, donde se considera a los Apostoles, junto con los Evangelios,
como depositos de la Palabra de Dios, y 15:4, 7, donde su conversion
se equipara a la de los escritores del Evangelio; y Paraleipomena
Jeremiou 9:18 (9:20), donde la mision del Hijo de Dios se resume en



14.
15.

16.
17.

18.

19.

20.

21.

22.

términos de su muerte en la cruz y su eleccion de los doce Apdstoles
para proclamar las buenas nuevas entre las naciones.

Regstorf, “Anooté \Aw”, 431.

Ver su Der Gesandte und sein Weg im 4. Evangelium (WUNT 2, Reihe
Bd. 2; Tiibingen: J. C. B. Mohr [Paul Siebeck], 1977), 285-314.
Biihner argumenta a favor de esto basandose en la literatura postbiblica
y rabinica, y también en vista del uso que la Lxx hace de apostello para
referirse a Moisés como enviado por Dios en Ex 3:10, 12; 4:13, 28.

Barnett, “Apostle”, 50.

Ver las sabias palabras de Blomberg en cuanto a la aplicacion de la
apertura de Pablo en 1Co 1:1-2 en 1 Corinthians, 37-39.

Para una vision critica de estas suposiciones, ver la obra de Neil
Postman, Technopoly: The Surrender of Culture to Technology (Nueva
York: Vintage, 1992).

A. K. M. Adam, What Is Postmodern Biblical Criticism?
(Minneapolis: Fortress, 1995), 33.

Para respuestas recientes sobre el “postmodernismo”, desde dentro del
sector evangélico, ver David S. Dockery, ed., The Challenge of
Postmodernism: An Evangelical Engagement (Wheaton: Victor, 1995);
Millard J. Erickson, The Evangelical Left: Encountering
Postconservative Evangelical Theology (Grand Rapids: Baker, 1997);
y D. A. Carson, Amordazando a Dios: el cristianismo frente al
pluralismo. (Barcelona: Publicaciones Andamio, 1999). Para una
valoracion mas técnica, ver Brian D. Ingraffia, Postmodern Theory and
Biblical Theology: Vanquishing God’s Shadow (Cambridge:
Cambridge Univ. Press, 1995) y Keven J. Vanhoozer, Is There a
Meaning in This Text? The Bible, the Reader, and the Morality of
Literary Knowledge (Grand Rapids: Zondervan, 1998).

Ver, por ejemplo, el debate en Stanley Grenz, Revisioning Evangelical
Theology: A Fresh Agenda for the 21st. Century (Downers Grove, Ill.:
InterVarsity, 1993).

Para un desarrollo de las raices filoséficas de este impulso cultural, ver
Jeffrey Stout, The Flight From Authority: Religion, Morality, and the
Quest for Autonomy (Notre Dame: Univ. of Notre Dame Press, 1981).



23. Ver, p. ej. Mt 27:52; Hch 9:13; Ro 1:7; 15:25-26; 1Co 1:2; 6:1-2;
14:33; 2Co 8:4; 13:12; Ef 1:18; 2:19; 5:27; Fil 1:1; 4:21; Col 1:26;
3:12; 1Ts 3:13; Heb 3:1; 13:24; 1P 1:15-16; 3:5; Ap 5:8; 13:7; 20:9.



2 Corintios 1:3-11

Alabado sea el Dios y Padre de nuestro Seior Jesucristo,

Padre misericordioso y Dios de toda consolacion, 4 quien nos
consuela en todas nuestras tribulaciones para que con el mismo
consuelo que de Dios hemos recibido, también nosotros podamos
consolar a todos los que sufren. ®> Pues asi como participamos
abundantemente en los sufrimientos de Cristo, asi también por
medio de él tenemos abundante consuelo. ¢ Si sufrimos, es para
que ustedes tengan consuelo y salvacion; y si somos consolados,
es para que ustedes tengan el consuelo que los ayude a soportar
con paciencia los mismos sufrimientos que nosotros padecemos.
7 Firme es la esperanza que tenemos en cuanto a ustedes, porque
sabemos que asi como participan de nuestros sufrimientos, asi
también participan de nuestro consuelo.

8 Hermanos, no queremos que desconozcan las aflicciones que
sufrimos en la provincia de Asia. Estabamos tan agobiados bajo
tanta presion, que hasta perdimos la esperanza de salir con
vida: % nos sentiamos como sentenciados a muerte. Pero eso
sucedio para que no confiaramos en nosotros mismos sino en
Dios, que resucita a los muertos. 1° El nos libré y nos librara de
tal peligro de muerte. En él tenemos puesta nuestra esperanza, y
él seguira librandonos. ! Mientras tanto, ustedes nos ayudan
orando por nosotros. Asi muchos daran gracias a Dios por
nosotros a causa del don que se nos ha concedido en respuesta a
tantas oraciones.



Sentido Original

En las cartas antiguas era habitual que a las primeras lineas de apertura les
siguiera una breve accion de gracias a una deidad. Pablo suele seguir este
patron en sus cartas; pero, como en el caso de las aperturas, amplia su
contenido con el fin de introducir las principales perspectivas y propoésitos
de su misiva. Como ha mostrado O’Brien, las razones que se enumeran en
las epistolas paulinas y por las que se da gracias sirven de funcion epistolar,
instructiva y directiva que establece “el tono y los temas de lo que viene

después”.!

Segunda de Corintios 1:3-7 no es ninguna excepcién.” La oracién de
alabanza de Pablo presenta, pues, el tema principal de su carta (su funcion
“epistolar”), expresa su perspectiva dominante (su funcion “instructiva”) y
conlleva una llamada implicita a sus lectores para que se unan a €l en sus
convicciones (su funcion “directiva”). En otras palabras, en lugar de ser un
estallido espontdneo de piedad irreflexiva, la oracion del apéstol en 1:3-7 es
una expresion cuidadosamente elaborada de sus ideas principales que
proporciona una clave crucial al tema, a la perspectiva y al propdsito de su
carta. Ademas, la declaracion de apertura, “Alabado sea el Dios ...” (1:3),
sigue a la férmula de bendicion (berakah) que se encuentra en las oraciones
judias de agradecimiento, en las que se declara a Dios bendito por unos
beneficios en los que el orador mismo ha participado.? Por tanto, desde el
principio, el punto focal de la carta de Pablo esta en si mismo, reflejando asi
el caracter apologético de la epistola en conjunto.

Aunque centrado en su propia experiencia como apostol, la oracién de
alabanza con la que Pablo abre su carta refleja que esta, en su conjunto,
tiene una orientacion teoldgica. Se alaba a Dios Padre en el versiculo 3, y él
es el sujeto de la accion a lo largo de los versiculos 4-6. Se califica como
cristologica. El Dios que consuela en el sufrimiento es “el Dios y Padre de
nuestro Sefior Jesucristo”, asi como los padecimientos y el consuelo
experimentados se asocian explicitamente con Cristo (cf. v. 5). Este doble
énfasis refleja la conviccion fundamental de Pablo en cuanto a que Dios es
soberano y que se le debe conocer basicamente en Cristo, por medio de



quien llegamos a conocer la “compasion” (o “misericordia”) y el
“consuelo” (o “consolacién”) que caracterizan al Padre. En realidad, el
vocabulario de esta seccion confirma que el tema principal de 2 Corintios es
el “consuelo” que viene de Dios en medio de la afliccion y del sufrimiento
(cf. el climax de este tema en 12:7-10).

El concepto de “consuelo” (paraklesis) y “consolar” (parakaleo)
aparece 10 veces en este breve pasaje. La densidad de esta concentracién es
incluso mas sorprendente por cuanto de las 31 veces, aproximadamente, que
estas dos palabras se encuentran con este sentido en la totalidad del Nuevo
Testamento, 25 de ellas se hallan en los escritos de Pablo.* De estas 25
apariciones, 17 figuran en 2 Corintios y 10 en esta breve introduccién. Si
Pablo es el apostol del consuelo en el Nuevo Testamento, 2 Corintios es la
carta del consuelo, y 1:3-7 es el pdrrafo del consuelo.

Como contrapartida, el tema del consuelo va emparejado con el tema
del sufrimiento. El término griego para “tribulaciones” (thlipsis) aparece 45
veces en el Nuevo Testamento, pero Pablo es quien la menciona con mayor
frecuencia que ningun otro autor neotestamentario (24 veces en las siete
cartas indiscutidas), aunque mas a menudo en 2 Corintios que en cualquier
otra epistola (9 veces), y ain mas en 1:3-11 que en cualquier otra seccion (3
veces, mas 1 aparicion del verbo “estar afligido” [thlibo] en 1:6). De
manera similar, el término relacionado “sufrimiento” (pathema) se
encuentra 16 veces en el Nuevo Testamento, 9 veces en Pablo y 3 en 2
Corintios, todas ellas en 1:3-7.°

En otras palabras, Pablo habla del consuelo mas que cualquier otro
autor, porque habla del sufrimiento mas que cualquier autor, y lo hace con
mayor frecuencia en 2 Corintios que en ninguna otra carta, y de forma mas
densa en 1:3-11 que en ninguna otra seccion de esta carta. No hay duda de
que la pasion con la que escribe 2 Corintios va acompafiada del dramatismo
del tema a debatir que caracteriza claramente a esta carta. Desde el
principio mismo, la atencion del lector se fija en el problema del
sufrimiento y la promesa del consuelo de Dios.

El enfoque en el debate de Pablo no esta, sin embargo, en el sufrimiento
y el dolor en general; ni tan siquiera en el sufrimiento de los cristianos en
particular. El uso que hace Pablo de la formula berakah en 1:3, la estructura
del argumento en los versiculos 4-6 y la continuacion de su pensamiento en
los versiculos 8-11, todo indica que se esta refiriendo principalmente a su
propio sufrimiento como apoéstol. El uso que Pablo hace de los pronombres



de la primera persona del plural a lo largo de esta seccion es parte de su
costumbre de emplear un “plural literario” (con frecuencia denominado
“nosotros apostolico”) para reflejar su conciencia de que no esta hablando
meramente como un individuo, sino como representante del oficio
apostolico. El propésito de Pablo en 2 Corintios no consiste en reflexionar
filos6ficamente sobre el problema del mal (aunque sus percepciones no
sean menos profundas). Tampoco pretendo describir el caracter de la
experiencia cristiana en general (en 1:7, el sufrimiento del cristiano que se
tiene en vista es el que sigue el patron del sufrimiento de Pablo). El deseo
de Pablo es, mas bien, defender su ministerio apostélico frente a los que
cuestionaron su legitimidad, principalmente por su debilidad y su
sufrimiento (10:10; 11:7; 13:3).

El objetivo supremo del apostol al actuar asi no es protegerse a si
mismo, sino fortalecer a los fieles (cf. 5:12) y volver a ganar a los
obstinados (cf. 12:19). Su perspectiva en esta carta no es, pues, abstracta,
sino concreta. Pablo entiende que el evangelio mismo esta encarnado en su
propia experiencia como apostol de Cristo, de manera que al defender su
legitimidad esta luchando por la salvacion de los corintios. Como resultado,
la esperanza de Pablo es que estos lleguen a entender el papel divinamente
ordenado que el sufrimiento juega en la vida de aquel sobre quien Jesus
dijo: “Ese hombre es mi instrumento escogido para dar a conocer mi
nombre tanto a las naciones y a sus reyes como al pueblo de Israel. Yo le
mostraré cuanto tendra que padecer por mi nombre” (Hch 9:15-16).

Dado su tema y su perspectiva, las exhortaciones de Pablo a los
corintios son a veces directas y enérgicas (cf. 2:5-11; 5:20-6:2; 7:2; 12:11;
13:5). Pero su ruego basico de que acepten su legitimidad como apdstol
también recorre la carta de forma implicita, empezando ya en 1:3-11. Pablo
empieza su carta alabando a Dios por aquello mismo que mantienen sus
oponentes para cuestionar su ministerio: su sufrimiento. Al actuar asi, la
alabanza misma de Pablo contiene la llamada principal de la carta. En lugar
de rechazar al apostol por su sufrimiento, los corintios deberian unirse a
Pablo en su alabanza a Dios por las aflicciones que sigue experimentado en
nombre de Cristo y de la iglesia (1:3, 11).

El tono de Pablo en 2 Corintios es, pues, no solo apologético, sino
también controversial. La motivacion para sus suplicas es clara: el juicio de
Dios en Cristo esta en el horizonte (5:10-11), y se llevara a cabo por
adelantado cuando Pablo realice su tercera y decisiva visita a Corinto (13:1-



10). La unica esperanza para los que siguen rebelandose contra €l es el
arrepentimiento, como ya ha hecho la mayoria (cf. 2:5-11; 7:2-16). En
cuanto a esa mayoria, deben demostrar la validez de su arrepentimiento
apoyando todavia a Pablo, apartandose de los que no se arrepientan y
participando en la colecta como parte de los frutos de justicia que
caracterizan al pueblo de Dios (cf. 2:5-11; 3:18; 5:17; 6:1; 6:14-7:1; 8:1—
9:15).

La oracion de alabanza de Pablo por el consuelo
de Dios (1:3-7)

Pablo empieza alabando a Dios, porque es el "Padre misericordioso y
Dios de toda consolaciéon". Como aclararan los versiculos 8-11, el
“consuelo misericordioso” que se tiene aqui a la vista no es meramente un
sentimiento subjetivo de alivio o de apoyo psicologico. Pablo se esta
refiriendo mas bien a un estado presente de paz en medio de la adversidad,
por su confianza en la disposicion y la capacidad de Dios para liberar a su
pueblo. La esperanza de la liberaciéon de Dios en el pasado y la
correspondiente seguridad de su liberaciéon en el futuro (cf. 1:10) es el
“consuelo” de su pueblo en el presente. Dios es el Dios de todo consuelo,
porque es “nuestro amparo y nuestra fortaleza, nuestra ayuda segura en
momentos de angustia” (Sal 46:1; cf. también 23:4-6; 71:20-21; 94:17-18;
Is 12:1; 40:1; 49:13; Jer 31:13; 38:9). Nuestro consuelo emocional no viene
de nuestro interior, sino del compromiso de Dios de sustentar y salvar a su
pueblo, de una forma u otra.

Por esta razon, Pablo pasa de una declaracion sobre quién es Dios, en el
versiculo 3, a otra sobre qué hace Dios, en el versiculo 4a, al objetivo de
Dios para hacerlo en 4b. Porque Dios es “el Dios de todo consuelo” (es
decir, el verdadero consuelo viene de Dios), consuela a Pablo en todas sus
dificultades para que, a su vez, este tenga la capacidad (“podamos”) de
consolar a otros, independientemente de lo que se cruce en su camino. El
recurso que Pablo usa para consolar a otros es el mismo consuelo que él
mismo ha experimentado de Dios. Es la fidelidad divina hacia el apostol lo
que lo capacita para transmitirles a otros la misma seguridad del
compromiso de Dios para liberarlos también. Por esta razon, Dios es el
unico al que hay que adorar (1:3), aunque Pablo sea aquel por medio de
quien otros son consolados (1:4).



Aqui existe una especie de “algebra espiritual”. La medida del consuelo
de Dios es pareja a la medida del sufrimiento de Pablo, con el resultado de
que otros pueden ser consolados hasta ese mismo grado (“sufrimiento de
Pablo + consuelo de Dios = consuelo para otros”). Esta es la idea del
versiculo 5 que sirve para respaldar el principio establecido en el versiculo
4. Independientemente de lo grande que sea la afliccion, nunca ha superado
el consuelo que Pablo ha recibido de Dios. Esto es verdad, porque, como
indica explicitamente ahora el versiculo 5, la dificultad de Pablo puede
equipararse a los “sufrimientos de Cristo” supervisados soberanamente
(para ver como se da el caso, 1:8-11; 2:14-16a; 4:7-12).

La palabra traducida “tribulaciones” (thlipsis) en el versiculo 4 puede
referirse a la afliccion o dolor producido por circunstancias externas (cf. Ro
2:9; 5:3; 8:35; 1Co 7:28; 2Co 4:17; Ef 3:13; Col 1:24) o por estados de
animo mentales y espirituales (cf. 2Co 2:4; 7:4-5; Fil 1:17), mientras que el
“sufrimiento” (pathema) del versiculo 5 se refiere al infortunio, al dolor
fisico y a la muerte (cf. Ro 8:18; Fil 3:10; Col 1:24). De manera que Pablo
considera sus aflicciones de toda clase como una expresién del mismo tipo
de sufrimientos que Cristo experimento bajo la mano de Dios.

Del mismo modo, el consuelo divino que el apostol experimenta
también viene “por medio de Cristo”, es decir, a través de la propia
experiencia del compromiso y la capacidad divina de liberarlo incluso de la
muerte. Asi como las experiencias de sufrimiento de Cristo se repiten en la
vida de Pablo, el apdstol también se siente grandemente consolado por su
confianza de participar en la resurreccion de Cristo (cf. 2Ti 3:11). En este
sentido, Pablo participa en la muerte y en la resurreccion de Cristo, los
pilares gemelos de su evangelio. Pablo confia, ademas, en que el consuelo
que procede de estar convencido de la capacidad de Dios y de su
compromiso para liberar a su pueblo, que se podia ver en Cristo y que ahora
experimenta él mismo, se puede transmitir a los demas. Pablo confia en que
aquello que Dios hizo por Jesus en su sufrimiento, lo hara también por él; y
lo que Dios hara por Pablo, lo hara por todos los que confian en Dios. Este
es el consuelo que el apostol tiene “por medio de Cristo” y que transfiere a
los demas.

El versiculo 6 aplica el principio de “de consuelo a consuelo”
directamente a los corintios. El resultado de la afliccion de Pablo y su
consuelo es el mismo: los corintios son consolados. Es importante observar
que este movimiento no es reciproco. El apostol no dice que cuando ellos



sufren, él los consuela, y que cuando él sufre, ellos lo consuelan a él.
Aunque el consuelo de los corintios viene por medio de Pablo, el del
apostol no llega por medio de los corintios, sino de Cristo. Tal como sefiala
Barnett: “Segun los vv. 4-5, el ‘consuelo’ no se media directamente a ambas
partes, sino que es Pablo quien lo recibe en primera instancia para que
pueda ‘consolarlos’ a ellos, cosa que hace a través de su ministerio ...”.%

Esta “calle en un solo sentido” de Dios hasta Pablo y hasta los corintios
se desarrollara a lo largo de la carta (cf. 1:8-11; 2:14-3:3; 4:7-15; 6:3-10;
11:7-22, 12:7-13). Sin embargo, aqui vemos una clave importante para su
relevancia. La identificacion de las aflicciones de Pablo (v. 4) con los
sufrimientos de Cristo (v. 5), como forma de mediacién del consuelo de la
resurreccion a los corintios (v. 6), revela que consideraba que sus
sufrimientos como apostol eran un vehiculo soberanamente ordenado para
mediar la presencia de Dios en la vida de su pueblo, asi como Cristo sufrio
en la cruz y fue resucitado de los muertos por causa de la iglesia.

La maxima consecuencia del sufrimiento y del consuelo de Pablo se
describe en los versiculos 6b-7. A un primer nivel, la experiencia que Pablo
tiene del consuelo divino es para producir “resistencia” entre los corintios,
cuando quiera que pasen por los mismos sufrimientos que recaen sobre
Pablo (cf. 4:10-12). Como Pablo, ellos también pueden depender de Dios
para que los “consuele”. Por el contrario, la capacidad de los corintios para
soportar con paciencia los mismos sufrimientos que Pablo resiste sera la
prueba de que han experimentado de verdad el consuelo de Dios por medio
de Pablo. Esta capacidad de soportar en medio de la adversidad, por el
consuelo que ha recibido, es la “esperanza” de Pablo para los corintios.

Ademas, la esperanza de Pablo para los Corintios es cierta, porque sabe
que su participaciéon en su sufrimiento, como la de él en los padecimientos
de Cristo, jamas sobrepasara su participacién comun en el consuelo de Dios
(v. 7b).” Donde Dios esté presente, existe un sentido de seguridad y paz en
medio de nuestras aflicciones que deriva del compromiso de Dios de liberar
a su pueblo, ya que Dios es, por la definicion misma de su naturaleza, el
“Dios de todo consuelo” (v. 3c). Por consiguiente, el propdsito maximo del
argumento de Pablo en los versiculos 3b-7 no es consolar a los corintios,
sino dar honor a Dios como aquel que se revelado como el fiel Padre del
Sefior Jesucristo por medio de las aflicciones de Pablo (v. 3a). El final de
toda experiencia y teologia es doxologia.



La “sentencia de muerte” de Pablo como patron
de su sufrimiento (1:8-11)

El argumento de Pablo en 1:3-7 suscita la pregunta de cémo su
sufrimiento y su consuelo producen, en realidad, esta resistencia entre los
corintios para que él pueda equiparar de una forma justificable su
experiencia a la de Cristo. Contra el telon de fondo de la acusacion de sus
oponentes en cuanto a que su sufrimiento descalifica su ministerio, es
impresionante que responda esta pregunta en los versiculos 8-11 no solo
llamando la atencién sobre su sufrimiento en Asia,? sino también revelando
con exactitud lo drastica que era verdaderamente la situacion. Sabia que,
humanamente hablando, se sentia sobrepasado tanto en lo fisico como en lo
emocional (v. 8).

De hecho, el sufrimiento de Pablo era tan grave que no veia mas salida
que la muerte (cf. 1:9). En otras palabras, el apostol se sentia como si
hubiera recibido una “sentencia de muerte” (v. 9a); lo mas probable es que
esto se refiriera a una decisién oficial con respecto a su destino.” Pero el
proposito de Dios no era matar a Pablo. En vez de ello, llevo al apéstol a lo
que este creia ser el final de su vida para que (ver hina, v. 9) no confiara en
si mismo en modo alguno, sino solo “en Dios, que resucita a los muertos”
(cf. el resultado de esta leccion en 4:7-9, esp. v. 8). Basandose en la
identificacion que con anterioridad hace en el versiculo 5 de su sufrimiento
con los padecimientos de Cristo, esta especie de confesion judia estandar se
convierte, por consiguiente, en una alusion intencionada a la resurreccién de
Cristo.'®

Al hacer esta conexion, Pablo toma el paso decisivo de interpretar la
muerte de Cristo como un tipo de su propia experiencia de “muerte” en
Asia, para que el “consuelo” de Cristo en la cruz como resultado de esperar
en la resurreccion se convierta en un tipo de la propia experiencia de Pablo.
Como Cristo, Pablo también fue llamado en su “muerte” (es decir, su
abrumador sufrimiento en Asia) a confiar en el Dios que resucita a los
muertos. Y, asi como Dios resucité a Cristo, también liber6 a Pablo (1:10a).

Por tanto, asi como la resurreccion de Cristo sefiala y asegura nuestra
esperanza en que Dios liberara finalmente a todo su pueblo (cf. 1Co 15:20-
28), que hubiera liberado a Pablo en el pasado establece la confianza del
apostol en la liberacion que esta por llegar (2Co 1:10b). Asi, esta repeticion



de la muerte y de la resurreccion de Cristo en la propia vida de Pablo lo
lleva a confiar en que puede esperar que Dios lo libere en el futuro. Esta
confianza para el futuro es la nocion biblica de la “esperanza”, una
esperanza que el apostol seguira manteniendo con la ayuda de las oraciones
de los corintios (1:10-11a).

Lejos de cuestionar su apostolado, queda claro que la pasada liberacion
de Pablo y su resistencia actual en medio del sufrimiento son los medios por
los cuales Dios sigue manifestando que esta dispuesto y que es capaz de
liberar y sustentar a su pueblo. La experiencia de Pablo en Asia fue una
leccién practica de la misma fidelidad y poder divinos retratados en la cruz
y en la resurreccion de Cristo. Como tal, deberia atraer a otros para unirse a
Pablo y confiar en Dios y alabarlo en el presente, mientras miran al futuro.
Asi pues, como el sufrimiento de Pablo es la plataforma para que Dios
manifieste su poder de resurreccion, los corintios no deberian rechazar a
Pablo por su debilidad. Mas bien deberian orar por el apostol para que,
habiendo aprendido a esperar en Dios, pueda seguir haciéndolo en medio de
sus adversidades. Y, como resultado de las muchas oraciones que se elevan
por Pablo, otros se uniran y alabaran a Dios por exhibir su gran misericordia
y consuelo a su apostol (v. 11).

En el versiculo 11, Pablo acaba, pues, lo que empezé en el versiculo 3,
con accion de gracias y alabanza a Dios. Esto no es accidental ni el mero
resultado de una cuidadosa estrategia retorica. L.a meta del ministerio de
Pablo, que es la de su vida misma e incluye su sufrimiento, es producir
agradecimiento a Dios, ya que este esto es lo mas opuesto al corazén de
pecado (cf. Ro 1:21). Al apelar a los corintios para que se unan a €l en
agradecimiento a Dios, los esta llamando a expresar el corazon de gratitud
que viene de vivir una vida de fe en el Dios que crea y vuelve a crear de
nuevo. En resumen, los convoca como santos dentro de la iglesia de Dios
(2Co 1:1) a invertir los efectos de la pecaminosa autodependencia y de la
autoglorificacion en sus vidas (cf. Ro 1:22).

Al volver a alabar a Dios, Pablo ha cumplido los tres propdsitos de la
accion de gracias con que abre la carta. (1) En cumplimiento de su
proposito epistolar, Pablo deja claro que el consuelo de Dios, en medio de la
adversidad, es el tema principal de la carta. (2) Mediante la instruccion,
Pablo ha establecido su tesis correspondiente, a saber, que, lejos de
cuestionar su legitimidad, su sufrimiento es el medio mismo para llevar el
consuelo divino a los demas. (3) Al organizar su consecuente llamado,



Pablo invita a los corintios a que se unan a €l y den gracias a Dios por su
sufrimiento y su liberacién, cumpliendo asi el llamado inicial del apéstol a
alabar a Dios en el versiculo 3. Si los corintios desdefiaban esta invitacion,
su negativa misma se convertiria en una acusacion de su rebeldia contra el
evangelio (cf. 12:19-21; 13:1-10).

Construyendo Puentes

Como ve Pablo a Dios. Con el fin de pasar del contexto de Pablo al
nuestro, debemos mantener en mente al menos tres perspectivas
fundamentales, todas ellas cada vez mas extrafias para nuestra cosmovision.
Observamos primero cémo ve Pablo a Dios."! El movimiento del
pensamiento de Pablo del versiculo 3a a los versiculos 3b-11demuestra que,
aunque Dios es conocido por sus actos, estos derivan de su caracter y no a
la inversa. Porque Dios es el Dios de todo consuelo, reconforta a Pablo y
este consuelo que el apostol experimenta debe proceder de Dios.

Esto tiene como minimo dos importantes implicaciones: (1) el caracter
de Dios no es algo que fluya ni que esté en proceso de desarrollo en
respuesta al despliegue de sus propias acciones, ni como consecuencia de
los actos de otros. Aunque conocemos el caracter de Dios a través de sus
actos en la historia, este no deriva de ella. Mas bien, Pablo ensefia que la
historia en si depende de la manifestacion de la absoluta soberania de Dios
y de su libertad de cualquier coaccion, ya sea en la creacion (cf. Ro 1:18-25;
1Co 11:9; Col 1:16; 1Ti 2:13), en la providencia (cf. Hch 17:24-31; Ef 1:9-
11; Col 1:17) o en la redencion (cf. Ro 11:33-36; 1Co 10:11; Ef 1:3-8). Atn
mas impresionante es la conviccion de Pablo en cuanto a que el caracter de
Dios también se manifiesta en y a través de las circunstancias de la propia
vida personal del apoéstol (cf. Ga 1:15; Ef 3:1-6; Fil 1:12-26).

(2) El maximo proposito, no solo de la historia en general, sino también
de nuestra propia historia en particular consiste en revelar el caracter
majestuoso de Dios, al que su pueblo responde con la alabanza y el
agradecimiento debidos a su nombre (1:3, 11). Ademas, el énfasis de Pablo
en este pasaje sobre el “consuelo” divino refleja su conviccién en cuanto a



que la gloria de la soberania de Dios se exhibe de forma mas profunda en su
misericordiosa bondad para con aquellos que confian en su “compasion”,
independientemente de las circunstancias (cf. Ro 8:28-39; 9:22-29). Al
pasar de la cosmovision de Pablo a la nuestra, debemos mantener, por tanto,
la “Bondad” y el “Dioscentrismo” de Dios en un mundo propenso a situar a
la humanidad en el epicentro del universo. La teologia popular
contemporanea no suele contener tal énfasis en la centralidad y la soberania
de Dios, pero traer la perspectiva de Pablo a nuestro propio siglo es
practicamente imposible sin ellas. Y es que cuando el apdstol habla de
“Dios” lo hace a la luz de su conviccion, que los corintios conocen muy
bien, con respecto a lo siguiente:

... [que] solo hay un Dios. Aunque haya pretendidos dioses, en
el cielo o en la tierra (ya que, de hecho, hay muchos “dioses” y
muchos “sefiores”), aunque para nosotros solo hay un Dios [cf.
Dt 6:4; 10:17], el Padre, de quien proceden todas las cosas y
para quien vivimos; y solo hay un Sefior, Jesucristo, a través de
quien vienen todas las cosas y por medio de quien vivimos.
(1Co 8:4-6)

Como ve Pablo el sufrimiento. La segunda perspectiva dominante es
como ve Pablo el sufrimiento. El apdstol desarrollara su comprension del
proposito del sufrimiento de una forma mas completa, a medida que la carta
se va desarrollando. Pero ya hemos visto que las palabras que escoge para
aludir a sus aflicciones (thlipsis y pathema) eran términos generales que se
podian usar tanto para el sufrimiento fisico como emocional, y también para
el causado por la persecucion.

De ahi que la definicion completa que Pablo hace del sufrimiento vaya
en contra de aquellos que, en la época del apostol o en la nuestra, intenten
limitar los tipos de padecimientos que pueden experimentar legitimamente
quienes estén llenos del Espiritu. En semejante “evangelio de salud y
riqueza [o prosperidad]”, quienes viven verdaderamente por fe pueden ser
perseguidos, pero no estar sujetos a enfermedades emocionales o fisicas ni a
afliccion financiera. Con todo, la terminologia general que Pablo usa en este
contexto para describir la afliccién, junto con sus propias experiencias de
sufrimiento fisico, persecucion, privaciones naturales, dificultades
economicas y la afliccion emocional de la angustia (ver 1Co 4:11-13; 2Co



2:12-13, 17; 4:8-9; 6:4-10; 11;23-28; 12:7; Ga 4:12-16) hacen que tal
limitacion sea imposible.

Al mismo tiempo, Pablo nunca glorifica el sufrimiento por el
sufrimiento. No hay pruebas de que lo busque ni de que aliente a que otros
lo hagan, como si fuera sefial de una espiritualidad especial. Por tanto, el
énfasis que algunos de los padres de la iglesia primitiva hacian sobre
procurar el martirio de forma activa, como la forma mas elevada del
testimonio cristiano, es una aplicacion incorrecta y peligrosa del criterio de
Pablo sobre el sufrimiento.!”? Para el apéstol, el sufrimiento no es
intrinsecamente bueno ni tampoco es una virtud cristiana. Mas bien es una
pagina del libro de texto utilizado en la escuela de fe de Dios (cf. vv. 8-10).
No es el sufrimiento en si lo que nos ensefia a tener fe, sino Dios que lo usa
como plataforma donde desplegar su poder de resurreccion en nuestras
vidas, ya sea por medio de la liberacion del sufrimiento o por consolarnos
en medio de él (vv. 4-6. 10).

Como ve Pablo el ministerio. En tercer lugar, y lo mas importante para
el proposito actual de Pablo, debemos mantener ante nuestros ojos la
opinién del apostol sobre el ministerio. Este tema también se desarrollara en
el transcurso de la carta (cf. 2:14-3:3; 4:1-6, 10-12; 5:11-6:2; 10:7-18).
Aqui, la llamada implicita de Pablo consiste en que sus lectores alaben a
Dios por el sufrimiento mismo que, segin sus oponentes, cuestionara el
ministerio del apdstol. Lejos de avergonzarse de su padecimiento, testifica
que sus aflicciones son el medio concreto que Dios usa para revelarse en y a
través de su vida como apdstol. Como los justos que sufrian en el Antiguo
Testamento y el Justo Sufriente, Jesucristo, Pablo es conducido a
situaciones de sufrimiento para que Dios pueda desplegar su poder de
resurreccion a traves de €l y hacia otros.

Por medio del ministerio de Pablo, caracterizado como esta por su
experiencia de la liberacion divina pasada y el consuelo presente en medio
de su sufrimiento, los creyentes llegan a experimentar la paz que viene de
esperar en el poder de la resurreccién de Dios. La esperanza para el futuro
es el motor que crea consuelo en el presente. Como resultado, el sufrimiento
de Pablo es una caracteristica esencial que legitima su ministerio como
apostol (cf. de nuevo Hch 9:16). No es a pesar de, sino en y por medio del
sufrimiento de Pablo como se establece su legitimidad. Como hemos visto,
este es el tema principal de 2 Corintios.



Uno de los aspectos mas dificiles al leer esta epistola consiste, pues, en
saber como aplicar el sufrimiento de Pablo como apdstol a la experiencia
general cristiana. Para empezar, debemos recordar que la mediacion del
consuelo de Dios no es reciproca entre Pablo y su iglesia. El movimiento es
“una calle de un solo sentido” desde Dios y por medio del apéstol a los
corintios (cf. 1:6). Esto refleja que Pablo estaba convencido de que, como
apostol, y a diferencia de los creyentes en general, habia sido llamado al
sufrimiento como medio revelador por el cual se representa el poder divino
en Cristo para que los demas lo vean (cf. también Fil 1:12; 3:10-11; Col
1:24; 1Ts 3:3-4, 7; 2Ti 2:9; 3:10-11). A cambio, Dios consuela a Pablo por
medio de la respuesta positiva de los corintios a su ministerio (cf. 7:6-7; cf.
Ro 1:11-12).

Ademas, habiendo aprendido la leccion de fe, cuando los creyentes
sufren de verdad (y Pablo les promete que asi sera), ellos también deben
manifestar la misma resistencia impulsada por la esperanza que se
manifestaba en la vida de Pablo, uniéndose a él por este medio y llegando a
ser un ejemplo para los demas (1:6-7; cf. Hch 14:22; Fil 1:29; 2Ti 3:12).
Existe, pues, una diferencia cualitativa y cuantitativa entre el sufrimiento
que les llegara de forma periodica (cf. Fil 2:26-27; 1Ts 1:6; 2Ts 1:4-7; 1P
1:6-9; 4:12-19; Heb 10:32-34; 12:4-13) y la experiencia diaria del
padecimiento, que era un aspecto esencial del llamado de Pablo como
apostol.

Hemos de ser, pues, cuidadosos y no pasar de estas paginas que
conciernen el sufrimiento de Pablo como apostol a nuestro padecimiento
como creyentes. No debemos concluir, basandonos en su llamado, que
todos los cristianos deben sufrir por igual. Tampoco deberiamos asignar un
papel revelador o un mas alto grado de espiritualidad a quienes sufren mas
que otros. Ademas, cuando trazamos un paralelismo entre el sufrimiento de
Pablo y el nuestro (como en 1:6-7), no deberiamos trivializar el sufrimiento
del apostol por el evangelio igualandolo a nuestras experiencias molestas, a
las que desinflan nuestro ego o las que carecen de las comodidades
materiales de clase media. No obstante, todos los cristianos deben
enfrentarse al ultimo enemigo: la muerte.

Y Dios llama a todos los creyentes a experimentar la carencia que
resulta de considerar cada dia que las necesidades de los demas son mas
importantes que las propias (cf. Mr 8:34-35; 10:43; Fil 2:3-5).



A decir verdad, la forma de vida que procede de vivir por fe en
la gracia futura (cf. el énfasis de Pablo en su esperanza en el
rescate futuro de Dios en 1:10) implicard, con toda
probabilidad, mds sufrimiento y no menos. Cuando sabes que
tu futuro esta en las manos de un Dios todopoderoso,
omnisapiente y omnisciente que promete que todo obrara para
tu bien, eres libre de asumir cualquier riesgo que el amor exija,
te cueste lo que te cueste. Es una verdad biblica que cuanto mas
serios nos volvamos en cuanto a ser la sal de la tierra y la luz
del mundo, y cuanto mas nos entreguemos a alcanzar a las
personas no alcanzadas del mundo, a sacar a la luz las obras de
las tinieblas y a soltar los lazos del pecado y de Satanas, mas
sufriremos. '3

De manera que los que no estan sufriendo no deberian buscar sufrir.
Mas bien, deberian procurar ser fieles a Dios, contar con la fe en sus
promesas para que suplir las necesidades de los demas se convierta en algo
mas importante que asegurar el futuro propio. Aunque, sin lugar a duda,
este tipo de llamado implicara sufrimiento, las circunstancias que rodean
esta vida de fe dependen de Dios.

Al aplicar el ejemplo de Pablo también es importante insistir en que la
era apostolica ha acabado. Cuando se establecen paralelismos entre la
relacion de Pablo con sus iglesias y el ministerio de los pastores
contemporaneos, debemos distinguir entre las funciones y el oficio de Pablo
como apostol. Los pastores y los misioneros de hoy llevan a cabo muchas
de las mismas funciones que Pablo realizaba y, por ello, podemos preguntar
con razon si ellos también podrian ser llamados a sufrir por su gente
basicamente en la misma forma que Pablo. Ciertamente, el viejo dicho de
que la sangre de los martires es la semilla de la iglesia suele ser a menudo
verdad.!

Pero ni nuestros pastores ni nuestros misioneros, y ni siquiera los
martires contemporaneos, ocupan el oficio intrinsecamente autoritativo que
desempefiaba Pablo como apostol (ver comentarios sobre 1:1). La autoridad
del pastor y del misionero sigue siendo derivativa de las Escrituras y esta
subordinada a ellas como deposito del testimonio profético y apostolico.
Aunque el sufrimiento de una persona puede revelar, en si mismo y de por
si, la pureza de los motivos propios (cf. 1:12-14), nunca deberia usarse



como razon para aceptar la autoridad de su ensefianza. Solo la revelacion de
la Palabra de Dios en las Escrituras puede ser la plomada de la verdad.

Significado
Contempordaneo

El caracter de la adoracion. Como hemos visto, Pablo emplea la férmula
estandar judia de la berakah en 1:3-11, basando su alabanza de 1:3 con
razones obtenidas de su propia experiencia, una experiencia impregnada de
la voluntad y la presencia de Dios. El uso que Pablo hace de esta forma
conlleva una importante leccion para la naturaleza de la oracion. Como
indica esta estructura, la alabanza es la expresion de nuestro elogio del
caracter de Dios que fluye de una seria reflexién sobre la forma en que él
trabaja para cumplir sus propositos por el bien de su pueblo. Debe haber
razones para la oracion.

Ademas, la transicion de los versiculos 3-7 a 8-11 indica que un
proposito principal para la oracion corporativa, incluso cuando se centra en
la experiencia de un individuo, es la incorporacion de los demas a nuestra
alabanza. La accion de gracias de Pablo en los versiculos 4-7 conduce a que
los corintios se unan a €l en el versiculo 11, algo que a su vez es el
cumplimiento de la amonestacion de Pablo a declarar la alabanza de Dios
en el versiculo 3. La adoracion biblica evita, por tanto, dos extremos: las
expresiones vacias de alabanza por una parte, y, por otra, los “testimonios”
centrados en los seres humanos. La alabanza genuina no es un acto
irreflexivo designado para eludir pensar sobre nuestra vida diaria ni
tampoco un medio para suavizar nuestras circunstancias. Nuestra alabanza a
Dios no deberia transformarse jamdas en una especie de “mantra” cristiano
ni usarse para hacer que las cosas parezcan mejores de lo que son en
realidad. Alabamos a Dios en medio de nuestra adversidad, no porque las
cosas no son tan malas como parecen (jpodrian ser peores!), sino por quién
es Dios y por lo que hace en y por medio de la realidad en la que vivimos.



No es el mandamiento de alabar a Dios en si lo que da lugar a la
verdadera adoracion, sino el encuentro con el Dios vivo. Como ilustra 1:3-
11, el camino para producir alabanza a Dios es, por tanto, la razén de
nuestro llamado a la alabanza (1:3), con declaraciones e ilustraciones del
caracter de Dios mismo que es digno de alabar (1:4-11). Por el mismo
motivo, los testimonios no deberian degenerar en informes de prensa sobre
lo malas que fueron las circunstancias en realidad (observa la falta de
detalles en los versiculos 8-11), o en vehiculos sutilmente velados para
exhibir los “logros” propios, buenos o malos (cf. 11:18, 23). Tampoco
deberia la “adoracion dirigida” prestar atencion a las capacidades de los
lideres de la alabanza. En vez de ello, quienes testifican de las misericordias
de Dios deberian presentar una exposicion, centrada en Dios, de su caracter
y de sus atributos tal como se ven en las obras que hace a favor de su
pueblo (1:11; cf. Is 64:4). Después de todo, el objetivo de la adoracion no es
exhibir nuestra conducta o experiencia, sino ampliar el circulo de los que
disfrutan del consuelo y, por tanto, alaban la gloria de Dios (cf. 2Co 1:3,
11).

El caracter de Dios. Como oracion de accion de gracias, aunque se
refiere al sufrimiento de Pablo como apostol, este pasaje de apertura trata en
ultima instancia sobre Dios. Un momento de reflexion revelara lo
contracultural que es esto en nuestro tiempo y en nuestra era. Una
perspectiva tan teocéntrica es dificil de recuperar y mantener en nuestro
entorno cultural. Pocos centran hoy la atencion principalmente en el
caracter de Dios; hacerlo no parece tener relevancia para nuestra vida
cotidiana.

Por ejemplo, en la iglesia contemporanea, la popularidad de las
conversaciones de actualidad concernientes a nuestras ‘“necesidades
percibidas” pesan mas que cualquier interés por contemplar la naturaleza de
Dios tal como la revelan las Escrituras. ;Cuando fue la ultima vez que
escuchaste una serie de sermones sobre los atributos y los propositos de
Dios como se revelan en la historia de la redencion? La “teologia”, como
estudio de la naturaleza y de los propositos del Dios trascendente, se
considera arcaica, abstracta y desfasada. En vez de esto, y rodeada por un
gnosticismo de la “nueva era” que defiende la iluminacion personal a través
de “experiencias espirituales” privadas como senda para conocer al dios que
hay dentro de cada uno de nosotros,'® hasta la iglesia se encuentra
ensimismada.



Por tanto, con el fin de recuperar la relevancia de la cosmovision de
Pablo, hemos de rescatar su afirmacion en cuanto a que el consuelo de Dios,
que tanta falta hace en nuestra época, no deriva del interior, sino de conocer
al Dios trascendente como aquel que ha liberado y liberara a su pueblo. Con
el fin de restaurar el evangelio paulino, Dios mismo debe convertirse en el
tema central de nuestra adoracion, de nuestra conversacion y de nuestra
teologia. Solo entonces seremos capaces de combatir la tirania de la
subjetividad que se estd filtrando en nuestras iglesias por medio de las
grietas de nuestra teologia, a medida que se extiende por toda nuestra
cultura. Y es que, tal como ha documentado David Wells, hemos
“comprado una aceptabilidad cultural mediante el vaciado [de nosotros
mismos] de un pensamiento, una teologia, una adoracién y una practica
serios ...”. De ahi que “el problema fundamental en el mundo evangélico de
hoy es que Dios descansa de una forma demasiado inconsecuente sobre la
iglesia. Su verdad es demasiado distante, su gracia demasiado corriente, su
juicio demasiado benigno, su evangelio demasiado facil y su Cristo

demasiado comun”.!6

Ir6nicamente, pues, dada la penetrante influencia de nuestra propia
cultura, una de las mejores formas de lograr relevancia contemporanea es
regresar a las reflexiones teolégicas de periodos anteriores. Escuchar una
palabra del pasado suele capacitarnos para ganar perspectiva sobre nuestra
propia situacién cultural, con sus formas particulares de idolatria. Con
respecto a recobrar el sentido de estar centrado en Dios en todo lo que
hacemos y experimentamos, incluido nuestro sufrimiento, una reflexion
seria sobre el capitulo 2 de La Confesion de Fe de Westminster (1646) es
extremadamente util:

I. Solo hay un Dios vivo y verdadero, infinito en ser y
perfeccion, el espiritu mas puro, invisible, sin cuerpo, partes ni
pasiones,  inmutable, inmenso, eterno, inabarcable,
todopoderoso, omnisciente, absolutamente santo, libre,
absoluto, que hace todas las cosas segun el consejo de su propia
voluntad inmutable y supremamente justa, para su propia
gloria; el mas amoroso, lleno de gracia, misericordia, paciencia,
abundante en bondad y en verdad, que perdona la iniquidad, la
transgresion y el pecado; el que recompensa a los que lo buscan
con diligencia; y, sin embargo, el mas justo y terrible en sus



juicios; aborrece todo pecado y de ninguna manera pasara por
alto la culpa.

II. Dios tiene toda la vida, la gloria, la bondad, la
bienaventuranza en si mismo y de por si; es unico y
autosuficiente, no necesita a ninguna de las criaturas que ha
hecho ni deriva gloria alguna de ellos, sino que solo manifiesta
la suya propia en, por, hacia y sobre ellos: es el unico
fundamento de todo ser; de él, a través de €l y para €él son todas
las cosas; tiene el dominio mas soberano sobre ella, para hacer
por ellas, para ellas o sobre ellas lo que le plazca. A su vista,
todas las cosas estdn abiertas y son manifiestas; su
conocimiento es infinito, infalible e independiente de Ia
criatura; nada es contingente para €l ni incierto. Es santisimo en
todos sus consejos, en todas sus obras y en todos sus
mandamientos. A €l deben angeles y hombres, y cualquier otra
criatura, toda adoracién, servicio u obediencia que a él le
plazca exigirles.

La relevancia contemporanea de tal enfoque sobre Dios mismo se ilustra
bien en la vida y el pensamiento de Karl Barth, a quien la mayoria
consideran el mayor tedlogo del siglo XX. Su renovado énfasis en la
doctrina divina apart6 a toda una generacién de lideres eclesiales del
liberalismo protestante de finales del siglo XIX y principios del XX. Como
lo expresé Eberhard Jiingel, el intérprete mas relevante del pensamiento de
Barth:

La libertad de Dios: para Barth, era Dios mismo. La inequivoca
grandeza de su teologia surge de su intencién inquebrantable de
pensar en Dios mismo. El aspecto polémico de su teologia va
dirigido contra todos los sustitutos. Ninguna idea, ideologia,
postulado piadoso y, sobre todo, ningun concepto teologico
puede tomar el lugar de Dios. El no le hace confidencias a
nadie. Habla por si mismo. Se revela a si mismo. jBarth exigia
firmemente que pensemos en Dios mismo!!”

Lamentablemente, la nueva escalada de una epistemologia centrada en
el hombre, producida por el surgimiento del pensamiento postmoderno, ha



convertido la experiencia personal, ya sea la del individuo o la de la clase
social, el género o la cultura, en la base totalmente determinante por la que
se establece la verdad (ver la seccion Significado Contemporaneo de 1:1-2).
Esto ha transformado nuestra vision de Dios en una vision de nosotros
mismos y ha moldeado lo que pensamos de Dios hasta convertirlo en un
ejercicio de autodescubrimiento. Quienes mas necesitan el consuelo de Dios
se ven asi apartados de su tnica fuente, el “Dios de todo consuelo”.

El llamamiento de Pablo en 1:3 a alabar a Dios como el unico que nos
consuela no es una férmula teolégica fria y sin vida, sino el medio mismo
por el cual hallamos el descanso que viene de conocer el compromiso
soberano de Dios de liberar a su pueblo. La oracion de alabanza de Pablo en
1:4-7 no solo representa, pues, el correctivo necesario para las corrientes
culturales de nuestro tiempo, sino también, y de forma mas critica, la senda
que conduce a experimentar de verdad la consoladora presencia divina.
Buscar nuestro consuelo en Dios es glorificarlo como el Dios de todo
consuelo. De ahi que nuestra busqueda de consuelo sea, al final, buscar la
gloria de Dios, quien manifiesta su gloria al consolar a su pueblo.

Visto bajo este prisma, el llamado de Pablo en 1:3 a alabar el caracter de
Dios es, en efecto, un llamado a ser consolado, ya que al actuar asi estamos
afirmando en medio de nuestra adversidad que Dios es el tinico que puede
hacerlo. El compromiso divino de manifestar su gloria es, por tanto, el
consuelo de su pueblo. Lo mas consolador que Dios puede hacer es
invitarnos a alabarle como el unico merecedor de nuestra honra. La
exposicion que John Piper hace de la relevancia de esta crucial perspectiva
también es util:

¢Pero es un acto amoroso de Dios que exalte su propia gloria?
Si, lo es [...] Dios se glorifica mds en nosotros cuando mds
satisfechos estamos en él [...] Por consiguiente, que Dios
busque su propia gloria no va en contra de mi gozo y esto
significa que el que actie asi no es cruel, inmisericorde ni falto
de amor. En realidad, significa que cuanto mas apasionado sea
Dios por su propia gloria mas lo sera por mi satisfaccion en
dicha gloria [...] Por consiguiente, cuando leemos centenares
de textos en la Biblia que muestran como Dios exalta su propia
gloria de forma apasionada, ya no los entendemos como las
pasiones de un ego arrogante e insensible [...] Dios es



absolutamente unico. Es el unico ser del universo digno de
adoracion. Por tanto, cuando se exalta a si mismo dirige asi a
las personas al gozo verdadero y perdurable. “Me llenaras de
alegria en tu presencia, y de dicha eterna a tu derecha” (Sal

16:11).18

El caracter de la soberania de Dios en el sufrimiento. La otra razén
por la que Pablo alaba a Dios en este pasaje es por su confianza en que los
corintios también recibiran el consuelo divino en medio de sus sufrimientos
(1:6-7, 11). La base para esta confianza es su propia experiencia pasada del
consuelo de Dios (aqui experimentado como una verdadera liberacion de su
sufrimiento). Sin embargo, todo el argumento de Pablo esta basado en su
conviccion de que la soberania de Dios se extiende sobre todas las
circunstancias. Restringir la extension del poder o de los propositos divinos
en el mundo es cortar la posibilidad de consuelo en medio de la adversidad.

Para Pablo no existe la “suerte” ni lo “accidental”. Para seguir su
pensamiento debemos resistirnos a limitar la soberania de Dios frente al
sufrimiento. El consuelo divino, en este texto, no es su empatia hacia
nosotros como alguien que siente la tragedia del mal, pero que se ve
impotente en ella. Tampoco reside el consuelo de Dios en sus actos como
un “dltimo quarterback” al que se recurre cuando todo se ha venido abajo
para salvar la situacion antes de que suene el silbato. No hay consuelo en el
sufrimiento si Dios no es soberano sobre este. Reducir la soberania divina
es convertir el padecimiento en un triunfo del mal y del pecado contra la
voluntad limitada y el poder de Dios. Pero, para Pablo, Dios es el unico que
le conduce al sufrimiento, lo sostiene en medio de él y lo libra, todo para la
gloria de Dios mismo y por el bien eterno de su pueblo (cf. 2:14; 4:7-18;
12:9-10).

Contra toda “reduccion” de Dios para lidiar con el “problema del mal”,
Pablo confiesa que uno de los propésitos divinos en el sufrimiento es la
gloria de Dios (1:3, 11) por medio de la santificacion de su pueblo (1:4-10).
Aunque no podemos entender por completo la intencion final de Dios en los
sucesos tragicos de la vida (jo incluso en los asuntos normales y
rutinarios!), es posible decir que una parte esencial del proposito de Dios en
todas las cosas es honrarse a si mismo creando un pueblo que, como Cristo,
confie en él en toda circunstancia (1:9-10; cf. Ro 8:28-30; Fil 3:10 con Heb
5:8). Como resultado, la esperanza de Pablo deriva de su confianza en la



capacidad divina de rescatar a su pueblo en su afliccion con el propdsito de
crear fe en su consoladora soberania y amor. Y es esta confianza la que
lleva a Pablo a orar y alabar en vez de resignarse y autocompadecerse.'® En
términos similares, escuchemos la confesién de Dietrich Bonhoeffer tomada

del Dia de Afio Nuevo de 1943, que nos recuerda la propia experiencia de
Pablo narrada en 1:8-11:

Creo que Dios puede sacar algo bueno de lo malo, e incluso del
mayor mal, y asi lo hara. Para ello, necesita que los hombres
hagan el mejor uso de todo. Creo que Dios nos dara toda la
fuerza que necesitamos para ayudarnos a resistir en todo
tiempo de afliccion. Pero nunca nos lo da por adelantado, no
sea que confiemos en nosotros mismos y no en €l solamente.
Una fe como esta deberia aliviar todos nuestros temores para el
futuro. Creo que hasta nuestras equivocaciones y nuestros
defectos pueden ser de provecho y que a Dios no le resulta mas
duro tratar con ellos que con nuestras supuestas buenas obras.
Creo que Dios no es un destino atemporal, sino que espera y
responde las oraciones sinceras y las acciones responsables.?’

Fue esta sélida conviccion la que capacit6 a Bonhoeffer para que
soportara su posterior encarcelamiento y, finalmente, su muerte a manos de
los nazis.?!

El caracter de la resistencia en vista del consuelo de Dios. Nuestra
respuesta al consuelo de la soberana presencia de Dios es soportar el
sufrimiento que se cruza en nuestro camino, confiados en que es un aspecto
divinamente orquestado de nuestra escuela de fe. Bajo la soberania divina,
el “aguante” del que se habla en 1:6 como objetivo del sufrimiento
apostolico de Pablo no puede reinterpretarse como una especie de
autodisciplina estoica en la que intentamos vencer el padecimiento
mediante el control de nuestras emociones. En este pasaje, Pablo no se esta
refiriendo a la fuerza de voluntad. Tampoco deberia pervertirse el
pensamiento del apoéstol hasta el “poder del pensamiento positivo”, en el
que intentamos “prepararnos mentalmente” para creer que las cosas no son
en realidad tan malas como parecen (por lo general suelen ser peores), para
que podamos vencer nuestras circunstancias con “solo abocarnos a ello”.
Ademas, nada podria estar mas lejos del pensamiento de Pablo que la



conviccion de la “nueva era” de que lo unico que tenemos que hacer es
ponernos en contacto con “el dios que hay en nuestro interior”.

En fuerte contraste con todas estas estrategias de autoayuda, por
“resistencia” Pablo quiere decir que confiar en el poder de Dios y en sus
propositos en medio de la adversidad se expresa en una firme permanencia
firme, sin abandonar. Sus palabras de 1:6 debe haberles recordado a los
corintios lo que les habia dicho con anterioridad en 1 Corintios 10:13:
soportamos en fe, gracias a nuestra confianza de que “Dios es fiel” y “no
permitira que ustedes sean tentados mas alla de lo que puedan aguantar.
Mas bien, cuando llegue la tentacion, €l les dara también una salida a fin de
que puedan resistir’. Obsérvese que en este versiculo, Pablo vuelve a dejar
claro que Dios esta activo tanto antes de que golpee la tentacion como en
medio de esta. Notese también que la “salida” no es necesariamente una
liberacién inmediata de la tentacion, dado que Dios provee la “salida” con
el fin de que podamos perseverar, no escapar.

Esto significa que, cuando ataca el sufrimiento, podemos estar seguros
de que Dios nos liberara de él para mostrar su poder y también para
ensefiarnos la fe, como lo hizo con Pablo en Asia; o, a medida que crece
nuestra fe, nos dara la fuerza de soportar con el fin de manifestarse atiin mds
poderoso, como lo hizo en el caso del apostol con respecto a su “aguijon en
la carne” (2Co 12:7-10; cf. 4:7-12; 6:3-10). En cualquier caso, Dios no nos
permitira sufrir mas de lo que podamos soportar. De hecho, Pablo sabia que
Dios habia salvado la vida de Epafrodito, no solo por amor a él, sino por
causa de Pablo, ya que este no habria podido resistir que muriera (cf. Fil
2:27).

No obstante, nuestro pasaje deja claro que Dios no rescaté a Pablo en
Asia ni salvo la vida de Epafrodito para alentar a otros a buscar un milagro.
La intencion de liberar al apéstol de su sufrimiento en Asia era animar a los
corintios a aguantar el sufrimiento en sus propias vidas (1:6). A este lado
del regreso de Cristo (cf. la liberacién futura de 1:10) Dios no se glorifica
en nuestras vidas principalmente mediante la realizacion de milagros, sino
capacitandonos a perseverar por la confianza que tenemos en él como aquel
que resucita a los muertos. Dios rescatdo a Pablo en el pasado para que
pudiera confiar en el rescate divino en el futuro, mientras que sufria en el
presente (1:10). Dios protegié a Epafrodito, colaborador y compafiero
soldado en las causas de Cristo para que Pablo pudiera aprender a estar
contento en cualquier situacion, sabiendo que el Sefior estaba



comprometido a hacer lo que hiciera falta para suplir sus necesidades reales
(Fil 2:30; 4:12, 19).

Cualquiera puede adorar a Santa Claus. Pero estar pendiente de Dios en
medio del sufrimiento intenso, como Cristo pendia de la cruz, magnifica el
meérito de Dios como aquel que nos sustenta. La meta divina en el
padecimiento consiste, por tanto, en enseflarnos que en la vida y en la
muerte, como en toda la eternidad, é] mismo es todo lo que necesitamos en
ultima instancia. Dios nunca pretende destruir a su pueblo, ni permitira que
nadie ni nada lo haga. Nada puede separarnos del amor de Dios en Cristo
(Ro 8:31-39). Al colocar a Pablo en una situacion en la que llego a
desesperar hasta de la vida misma (2Co 1:8), lo Unico que destruy¢ fue la
autoestima del apostol. A cambio, este recibio a Dios mismo. En respuesta,
lo alabd. Regresando de nuevo al pasado, este enfoque y fundamento de
consuelo halla una expresion duradera en la primera pregunta del Catecismo
de Heidelberg (1563):

1. Pregunta: ¢Cuadl es tu unico consuelo tanto en la vida como
en la muerte?

Respuesta: Que yo, con cuerpo y alma, tanto en la vida como
en la muerte, no me pertenezco a mi mismo, sino a mi fiel
Salvador Jesucristo, que me libr6 del poder del diablo,
satisfaciendo enteramente con preciosa sangre por todos mis
pecados, y me guarda de tal manera que sin la voluntad de mi
Padre celestial ni un solo cabello de mi cabeza puede caer,
antes es necesario que todas las cosas sirvan para mi salvacion.
Por eso también me asegura, por su Espiritu Santo, la vida
eterna y me hace pronto y aparejado para vivir en adelante
seglin su santa voluntad.??

La prioridad que Pablo otorga a la resistencia como nuestra respuesta al
poder y la voluntad soberanos de Dios sefiala dos importantes implicaciones
para la cultura moderna occidental. (1) Por una parte, al contrario que en el
movimiento popularizado por Elisabeth Kubler-Ross, debemos resistirnos a
“aceptar” la afliccion y “dar la bienvenida a” la muerte como una parte
meramente normal de la vida.?® Para Pablo, la muerte es ain “el dltimo
enemigo” (1Co 15:26) y el resultado del pecado en el mundo (Ro 5:12). El



evangelio no es un mecanismo de superacion del duelo, sino la promesa de
la vida de resurreccion en el futuro, cuya inauguracion es el poder de Dios
para una nueva vida en el presente. Al destruir el control absoluto del
pecado, Cristo vence al “aguijon” de la muerte. (2) Por otra parte, también
debemos resistir a toda costa al “evangelio de la salud y la riqueza” (sobre
este “evangelio” como una perversion del verdadero evangelio, ver
comentarios de 4:7-12 y 11:1-6, mas adelante). La gloria del evangelio es su
declaracion de que el mensaje de la cruz es el poder de Dios.

El anterior intento por censurar el sufrimiento y la muerte espera
demasiado poco de Dios, como si su reino no se hubiera inaugurado (es
decir, como si operara con una “escatologia infrarrealizada”). En este
sentido, lo unico que podemos esperar en la vida es lo establecido. Por
tanto, debemos tener fe para aceptar las cosas como son. El intento de quitar
el sufrimiento de la vida del cristiano espera demasiado de Dios en el
presente, como si el reino de Dios hubiera sido inaugurado en toda su
plenitud (es decir, que operase con una “escatologia sobrerrealizada”).
Segun este criterio, los verdaderos creyentes pueden esperar experimentar
casi todas las glorias del cielo ya en la tierra. Debemos, pues, tener fe para
ignorar como son las cosas.

En contraposicion, Pablo proclama una resistencia de fe que vive en la
tension de la “superposicion de las eras”, en el que el reino de Dios esta
ciertamente aqui, pero todavia no en toda su plenitud (es decir, que
operamos con una “escatologia inaugurada”). En opinion de Pablo,
debemos tener fe en la soberania y la bondad de Dios en y a través del modo
en que son las cosas: expectantes, resistiendo, llenos de alabanza, confiando
que Dios se glorifica mediante el consuelo que, en si mismo, le da a su
pueblo.

El caracter del pastor. Finamente, la experiencia de Pablo como
apostol conduce a la conclusion de que los llamados a proclamar y encarnar
el reino de Dios son llamados a desempefar un papel tinico en el seno de la
iglesia. A través de sus vidas de confianza (1:9), integridad (ver la siguiente
seccion, 1:12-2:4) y misericordia (2:5-11), en medio de la adversidad, los
santos encomendados a su cuidado veran la realidad de la muerte y la
resurreccion de Cristo desplegada ante ellos. Esto implica que la vida del
pastor se caracterizara, por lo general, por una calidad (;y hasta cantidad?)
de sufrimiento que no suelen experimentar aquellos que tienen talento para
otros roles igualmente importantes dentro de la iglesia (ver esp. 11:28). Si



producir la resistencia de la fe en la vida del pueblo de Dios es la meta del
ministerio paulino, su propia vida de fe como siervo del nuevo pacto (3:4-
6), vivida de forma publica delante de ellos (4:7-15; 6:3-10), es el medio
para ese fin.

Al observar a su apostol, los corintios ven el consuelo divino encarnado
en la experiencia de Pablo. Asi que el paso en este texto de Dios a Pablo y a
los corintios ilustra que Dios llama a los que estan en el ministerio, sobre
todo llevandolos a todo tipo de aflicciones, para que sean un ejemplo para la
iglesia de una forma que no se puede decir de la iglesia en su conjunto. El
sufrimiento del pastor o misionero funciona como vehiculo principal que
sirve de intermediario entre la verdad del evangelio y el pueblo de Dios (cf.
2:14-3:3; 4:7-12; 6:3-10; 12:9-10). Citando de nuevo a Barnett:

La experiencia paulina de sufrimiento y consuelo en el curso de
su ministerio se replica en cada generacion de la vida de
piadosos misioneros y pastores en sus interrelaciones con sus
congregaciones. Aunque tanto el ministro como su gente sufren
al testificar de Cristo en una cultura extrafia, sigue quedando un
papel distintivo y, por tanto, un sufrimiento particular, del lider
cristiano. Al experimentar el consuelo de Dios en la vida del
lider, asi se transmitira por medio del ministerio a las
personas.’*

En medio de una iglesia contemporanea que, con frecuencia, se ve
atrapada en técnicas y tecnologias como forma de crecimiento, el mensaje
de Pablo en 1:3-11 nos recuerda que, asi como la redencion tuvo lugar a
través de la venida de Cristo, también el plan divino para fortalecer la fe de
su pueblo es, no un programa, sino una persona. La vida y la proclamacion
del pastor, reproducidas en la vida de su gente en medio de sus propios
sufrimientos, es la forma principal en que Dios hace crecer a su iglesia.

Uno de los mensajes fundamentales de 2 Corintios es la centralidad y la
relevancia del oficio pastoral. Y en el corazén del oficio pastoral esta el
sufrimiento del pastor, asi como Cristo vino como siervo sufriente y
obediente hasta la muerte. En una era en la que los pastores se ven cada vez
mas como terapeutas profesionales, gerentes de negocios y entrenadores
para las vicisitudes de la vida, esta manera de entenderlo parece tan extrafia
como necesaria. Esta alta vision del ministerio en particular, asi como el



caracter sorprendente de ese mismo oficio, es lo que conforma las
siguientes secciones de la carta de Pablo.

1. Peter Thomas O’Brien, Introductory Thanksgivings in the Letters of
Paul (Leiden: Brill, 1977), 263.

2. Esta seccion y las secciones del comentario sobre 1:8-11 y 1:12-2:11
se basan en el analisis presentado en mi “The Comfort and Power of
the Gospel: The Argument of 2 Corinthians 1-3”, RevExp 86 (1989):
325-44.

3. Ver el analisis de O’Brien de la forma y la funcién de las acciones de
gracias de Pablo, Thanksgiving, 233-40.

4. El verbo parakaleo aparece, en realidad, 109 veces en el NT, 54 de las
cuales son en los escritos de Pablo, aunque el sustantivo paraklesis
figura 29 veces, 20 de las cuales estan en los escritos de Pablo; ver
Kurt Aland, ed., Wollstdndige Konkordanz zum Griechischen Neuen
Testament, Band II: Spezialiibersichten (Berlin: Walter De Gruyter,
1978), 208-11. Pero, al margen de “consolar” y “consuelo”, el verbo y
el sustantivo tienen un amplio abanico de significados: “llamar al lado
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de uno”, “apelar a”, “exhortar a”, “pedir” y “conciliar” para el verbo, y
“aliento”, “exhortacion”, “apelacion” y “peticion” para el sustantivo

(cf. BAGD, 617-18). Por consiguiente, solo he contado los significados
verbales y nominales que, segin sus contextos, significan “consolar” y

“consuelo” respectivamente.
5. Aland, Vollstidndige Konkordanz, 130-31, 206-7.
6. Paul Barnett, The Second Epistle to the Corinthians, 80.

7. Es importante tener en mente que, en el Nuevo Testamento,
“esperanza” (elpis) y el verbo relacionado “esperar” (elpizo) no se
refieren a una “ilusion”, sino a una certeza y confianza con respecto al
futuro.

8. Aunque muchos han sugerido que esto se refiere al sufrimiento pasado
de Pablo en Efeso como se recuerda en 1 Corintios 15:32, la situacién
precisa dentro de la provincia romana de Asia y la naturaleza exacta de
sus “dificultades” nos son desconocidas, pero los corintios si las
conocerian.



9.

10.

11.

12.

13.

14.

15.

16.

Ver Margaret E. Thrall, The Second Epistle to the Corinthians, 1:18-
19, quien sefiala que apokrima (en la NvI “sentencia™) significa con
frecuencia “informe oficial” o “decision”, en respuesta a una peticion.
Si esta connotacién de respuesta ha de ser enfatizada aqui, entonces
“cabria suponer que Pablo esta diciendo que se habia preguntado
cuales eran sus expectativas y que habia recibido la respuesta interna
[...] de que debia morir” (p. 119).

Ibid., 119. Siguiendo a Windisch, Barrett, Furnish y Martin, Thrall
indica que la descripciéon de Dios como aquel que levanta a los
muertos “procede, con toda probabilidad, de la liturgia de la sinagoga
judia, ya que figura en las Dieciocho Bendiciones”. Alli, en la segunda
bendicién, leemos: “T1 eres poderoso, fuerte, vives para siempre,
levantas a los muertos, sustentas a los vivos, despiertas a los muertos.
iBendito eres tu, Oh Sefor, que avivas a los muertos!” (p. 119 n. 275;
citado de W. Forster, Palestinian Judaism in New Testament Times
[Londres: Olives and Boyd, 1964], 228).

Estoy convencido de que las opiniones de Pablo estan en consonancia
con los criterios del conjunto del canon biblico. Como tal, también se
les puede denominar “criterios biblicos”. Pero nuestro proposito aqui
consiste en limitarnos al desarrollo del pensamiento de Pablo en
particular.

Cf. el deseo de Ignacio (m. en el 115 A.D. aprox.) de ser devorado por
las fieras de Roma para poder “ser un verdadero discipulo de
Jesucristo”, citando 1Co 15:32 en su Carta a los romanos, 4-5.

John Piper, Future Grace: The Purifying Power of Living by Faith in
Future Grace (Portland: Multnomah, 1995), 341-42 [Gracia venidera
(Miami: Vida, 2008)].

Se encuentra originalmente en Tertuliano, Apologeticus 50, quien se
convirtié en el 193 A.D. mediante el testimonio del valor de los
cristianos que se enfrentaban a la tortura y a la muerte por su fe.

Para una mirada concisa a los paralelismos entre el gnosticismo
antiguo y las religiones de la “nueva era” de hoy, ver Peter Jones, The
Gnostic Empire Strikes Back: An Old Heresy for the New Age
(Phillipsburg, N.J.: Presbyterian & Reformed, 1992).

D. Wells, God in the Wasteland: The Reality of Truth in a World of
Fading Dreams (Grand Rapids: Eerdmans, 1994), 27, 30.



17.

18.

19.

20.
21.

22.

23.

24.

Eberhard Jiingel, Karl Barth: A Theological Legacy (Filadelfia:
Westminster, 1986), 21, de la conferencia de Jiingel “A Tribute at His
Death”, presentada en la Universidad de Zurich el 11 de diciembre de
1968, el dia después de la muerte de Barth.

John Piper, jAlégrense las naciones! La supremacia de Dios en las
misiones (Barcelona: Clie, 2007), pp. 16-28 de la edicion en inglés.

Para una aplicacion util de la soberania de Dios a las situaciones de
sufrimiento, ver Jerry Bridges, Trusting God (Colorado Springs:
NavPress, 1988). Para un trato excelente de los textos biblicos
concernientes al sufrimiento, ver D. A. Carson, ;Hasta cudndo, Sefior?
Reflexiones sobre el sufrimiento y el mal (Barcelona: Publicaciones
Andamio, 1995).

D. Bonhoeffer, Resistencia y sumisién (Salamanca: Sigueme, 2008) 13.
Cf. su poema “;Quién soy yo”, de julio de 1944, en Resistencia y
sumision, 201.

Citado [en inglés] de Mark A. Noll, ed., Confessions and Catechisms

of the Reformation (Grand Rapids: Baker, 1991), 137 (siguiendo la
traduccion inglesa de Miller y Osterhaven de 1962).

Ver su Death, The Final Stage of Growth (Englewood Cliffs, N. J.:
prentice Hall, 1975).

Barnett, Second Corinthians, 80.



2 Corintios 1:12-2:11

Para nosotros, el motivo de satisfaccion es el testimonio de

nuestra conciencia: Nos hemos comportado en el mundo, y
especialmente entre ustedes, con la santidad y sinceridad que
vienen de Dios. Nuestra conducta no se ha ajustado a la
sabiduria humana sino a la gracia de Dios. 13> No estamos
escribiéndoles nada que no puedan leer ni entender. Espero que
comprenderan del todo, 1 asi como ya nos han comprendido en
parte, que pueden sentirse orgullosos de nosotros como también
nosotros nos sentiremos orgullosos de ustedes en el dia del Sefior
Jesus.

15 Confiando en esto, quise visitarlos primero a ustedes para que
recibieran una doble bendicion; 16 es decir, visitarlos de paso a
Macedonia, y verlos otra vez a mi regreso de alla. Asi podrian
ayudarme a seguir el viaje a Judea. 17 Al proponerme esto,
¢acaso lo hice a la ligera? ¢O es que hago mis planes segin
criterios meramente humanos, de manera que diga «si, si» y
«no, no» al mismo tiempo?

18 pero tan cierto como que Dios es fiel, el mensaje que les
hemos dirigido no es «si» y «no». 1% Porque el Hijo de Dios,
Jesucristo, a quien Silvano, Timoteo y yo predicamos entre
ustedes, no fue «si» y «no»; en él siempre ha sido «si». 2? Todas
las promesas que ha hecho Dios son «si» en Cristo. Asi que por
medio de Cristo respondemos «amén» para la gloria de Dios. %!
Dios es el que nos mantiene firmes en Cristo, tanto a nosotros
como a ustedes. El nos ungio, 22 nos sellé6 como propiedad suya y
puso su Espiritu en nuestro corazon, como garantia de sus
promesas.



23 :Por mi vida! Pongo a Dios por testigo de que es solo por
consideracion a ustedes por lo que todavia no he ido a Corinto.

24 No es que intentemos imponerles la fe, sino que deseamos
contribuir a la alegria de ustedes, pues por la fe se mantienen
firmes.

21 En efecto, decidi no hacerles otra visita que les causara
tristeza. > Porque si yo los entristezco, ;quién me brindara
alegria sino aquel a quien yo haya entristecido? 3 Les escribi
como lo hice para que, al llegar yo, los que debian alegrarme no
me causaran tristeza. Estaba confiado de que todos ustedes

harian suya mi alegria. 4 Les escribi con gran tristeza y angustia
de corazon, y con muchas lagrimas, no para entristecerlos sino
para darles a conocer la profundidad del amor que les tengo.

5 Sj alguno ha causado tristeza, no me la ha causado solo a mi;
hasta cierto punto —y lo digo para no exagerar— se la ha

causado a todos ustedes. ® Para él es suficiente el castigo que le
impuso la mayoria. 7 Mas bien debieran perdonarlo y consolarlo
para que no sea consumido por la excesiva tristeza. 8 Por eso les
ruego que reafirmen su amor hacia él.  Con este propésito les
escribi: para ver si pasan la prueba de la completa obediencia. 1°
A quien ustedes perdonen, yo también lo perdono. De hecho, si
habia algo que perdonar, lo he perdonado por consideracion a
ustedes en presencia de Cristo, !! para que Satanas no se
aproveche de nosotros, pues no ignorameos sus artimanas.

Sentido Original

Esta seccion inicia el cuerpo de la carta de Pablo (cf. Bosquejo). Los dos
primeros temas a discutir son los recientes cambios en los planes de viaje
del apostol (1:12-2:4) y la situacion a la que se enfrenta ahora la iglesia con
respecto al ofensor arrepentido (2:5-11). A primera vista, estos dos asuntos



no parecen relacionados. Sin embargo, en realidad estan intimamente
conectados. Pablo vuelve su atencion a la motivacion que subyace a lo que
parece ser un cambio de opinién arbitrario por su parte, de manera que
aplicando esta misma légica a sus lectores pueda alentarlos a responder del
mismo modo a aquel que le ha causado tanto dolor a la comunidad. En
lugar de cuestionar su propia legitimidad, su repentino cambio de planes
(1:12-2:4) se convierte en un modelo para el cambio de conducta que él
espera de los corintios (2:5-11).

En esta carta, Pablo tiene tres frentes abiertos (ver la Introduccion).
Principalmente le preocupan los corintios mismos, porque estan divididos
entre los que ya se habian arrepentido por su rebeldia contra Pablo (cf. 2:5,
8-9; 5:12; 7:7-16) y los que siguen cuestionando su legitimidad como
apostol (caps. 10-13). Al dirigirse al conjunto de los corintios, procura
alentar a los primeros mientras intenta recuperar a los ultimos. Al mismo
tiempo, Pablo debe contrarrestar la influencia de los “falsos apdstoles”,
recientemente llegados a Corinto (cf. 2:17; 10:12-18; 11:1-15), entre los que
siguen cuestionando su legitimidad.

En ningun sitio es mas evidente este triple dialogo que en esta seccion
de la carta. Contra sus oponentes y los que siguen bajo la influencia de
estos, Pablo debe responder a la objecion de que su cambio de planes de
viaje revela su debilidad general porque carece de la direccion del Espiritu.
Pero Pablo también debe aclarar sus motivos a aquellos que le apoyan, para
que no solo confien en su conducta, sino que la imiten. Para llevar a cabo
esta tarea, los argumentos del apostol se dividen, de manera natural, en
cuatro partes: 1:12-14; 1:15-22; 1:23-2:4 y 2:5-11.

El contenido de la jactancia de Pablo (1:12-14)

Pablo efectua la transicion a esta siguiente seccion indicando otra razén
para la confianza con la que llama a los corintios a alabar a Dios por su vida
de fe en medio de la adversidad (cf. 1:3-11). En 1:8-11, su confianza
derivaba de la obra de Dios al rescatar a Pablo con el fin de sustentar su
esperanza de forma personal. En 1:12-14, deriva de la obra de Dios al
establecer la base para que Pablo se jacte en publico. De manera especifica,
la conciencia de Pablo es limpia en cuanto a su conducta en el mundo en
general y hacia los corintios en particular, ya que en ambos aspectos ha

actuado “con la santidad' y sinceridad que vienen de Dios” (v. 12a).



“Santidad” (haplotes) y “sinceridad” (eilikrineia) son conceptos que
tienen la connotacion de pureza moral. De su uso en otros lugares de los
escritos paulinos es evidente que, dada la naturaleza arruinada de la
humanidad y el dominio del pecado en las vidas de los que estan fuera de
Cristo (ver, p. ej. Ro 6:16-20; 8:5-8), la presencia de semejante santidad y
sinceridad no puede atribuirse a la propia capacidad moral de Pablo (para
haplotes, ver esp. 2Co 1:3, asi como Ro 12:8; Ef 6:5; para eilikrineia, 1Co
5:8; 2Co 2:17). Donde existen tales atributos, son “de Dios”, el resultado de
la obra transformadora del Espiritu de Dios en las vidas de su “nueva
creacion” (2Co 5:17; cf. 3:18).

El contraste en 1:12 entre la conducta ajustada a la “sabiduria humana
[lit. carnal]” y la que deriva de la “gracia de Dios” refleja, pues, la
diferencia entre la propia condicién de Pablo aparte de Cristo y su nueva
posicién como apostol (cf. 1:1; 3:4-6; 5:20; 6:1). Aparte de la gracia de
Dios, el unico recurso que tenemos es la sabiduria que viene de los valores,
de la cosmovision y de las estructuras sociales asociados a la vida
desprovista del poder y de la direccion del Espiritu. A esto se refiere Pablo
como vivir o pensar segun “la carne” (cf. 1:17; 5:16; 10:2; también Ro 8:3-
17; Ga 5:13-26; Ef 2:1-3) o segun este “mundo” (cf. 1Co 1:20; 2:12; 3:19;
Ef 2:2; Tit 2:12)

Por esta razon, la Nvi suele traducir el uso paulino de “carne” (sarx)
como “naturaleza pecaminosa” (cf. Ro 8:3, 4, 5, 8, 9, 12, 13; Ga 5:13, 16,
17, 19; Ef 2:3; Col 2:11), mientras que entiende que la “mente de la carne”
se refiere a “la mentalidad pecaminosa” (Ro 8:6-7). En 1:12, la NvI capta
bien el significado de la frase “sabiduria carnal” con su “sabiduria
humana”).

La idea de Pablo en el versiculo 12 es que lo que confirma la gracia del
llamado de Dios en su vida es su conducta externa, y no el cuestionamiento
de su llamamiento al ministerio. En su “jactancia” sobre una conciencia
limpia, el apdstol no se esta entregando a la autoglorificaciéon y la
autodependencia que él mismo condena con tanta firmeza (cf. Ro 3:27; 1Co
1:29; 3:21; 4:7; 5:6; 2Co 5:12; 11:12, 16, 18; 12:1-5; Ef 2:9). Gloriarse en la
propia honestidad y sinceridad, o en cualquier otra evidencia de la gracia de
Dios es jactarse o gloriarse de forma adecuada en lo que Dios ha hecho en y
a través de la vida de uno, es decir, “jactarse en el Sefior” (1Co 1:31; 15:9;
2Co 10:17; cf. 10:8; 11:10; Ro 5:2; 15:17; 1Co 9:15; Ga 6:4; Fil 3:3). Es el



contenido de la jactancia y no el sentimiento como tal lo que determina si es
legitima o no.

De ahi que la referencia de Pablo al testimonio de su conciencia sea en
realidad una alusion a la obra objetiva de Dios en su vida, como manifiesta
su conducta externa; no significa retirarse a un sentido privado y escondido
que nadie mas pueda juzgar. El apodstol sabe, evidentemente, que la
conciencia puede engafiar, por lo que en ultima instancia es el Sefior quien
juzga (cf. 1Co 4:4-5; 2Co 5:10). Al mismo tiempo, el Sefior testifica de su
gracia en las vidas de su pueblo, cambiando su conducta. El testimonio de
la conciencia de Pablo hallara, por consiguiente, un eco en la conciencia de
aquellos en los que el Espiritu también esta obrando (cf. 2Co 4:2; 5:11).

La confianza de Pablo en que sus actos reflejan la obra de Dios en su
vida queda respaldada por su disposicion a escribir abierta y claramente, es
decir, a “jactarse” sobre su reciente cambio de planes, algo que hace en
1:15-24. La transparencia de su informe refleja la gracia de Dios
manifestada en la honradez de sus acciones (1:13a). No tiene de qué
avergonzarse. Pablo tiene, pues, confianza (es decir, “esperanza”) en que
cuando los corintios oigan el resto de la historia tampoco sigan dudando de
su credibilidad, sino que se unan a €l y se jacten de lo que Dios ha hecho en
su vida como apostol de ellos. Al actuar asi, testificaran de la gracia de Dios
en sus propias vidas. Como resultado, su jactancia en Pablo se atna con el
gloriarse del apostol en la genuina naturaleza espiritual de ellos en el dia del
juicio final, es decir, “en el dia del Sefior Jesus” (v. 14; para la jactancia de
Pablo en y sobre su pueblo, cf. 7:4, 14; 8:24; 9:2-3; 1Co 15:31; Fil 2:16; 1Ts
2:19).2

No exageramos, pues, al concluir que la aceptacion de Pablo por parte
de los corintios se convierte en el criterio por el cual se medira la propia
conversion genuina de ellos. Si se jactan en Pablo como apdstol genuino, él
podra gloriarse en ellos como creyentes verdaderos (1:14). En ambos casos,
sin embargo, la prueba de su respectiva legitimidad ha de hallarse en su
estilo de vida. Para Pablo, esto implicaba su forma de comportarse con los
corintios como apéstol de ellos; para estos, significaba la forma en que le
respondieran a Pablo como “hijos amados” en el Sefior (cf. 1Co 4:14-15).

Razon del primer cambio de planes de Pablo
(1:15-22)



Evidentemente, los oponentes de Pablo habian sefialado su aparente
cambio de planes en cuanto a su viaje a Corinto como una prueba mas de su
ilegitimidad como apostol. Al parecer, también habian argumentado que el
primer cambio de planes, en el que decidi6 ir dos veces a aquella ciudad en
lugar de hacer una sola visita mas larga, formaba parte de una elaborada
argucia para usar la colecta para los creyentes de Jerusalén como tapadera
para estafar a los corintios (cf. 1Co 16:5-7 con 2Co 7:2; 8:20-21; 11:7s.;
12:13-18). Después de todo, si Pablo fuera un verdadero apéstol, lleno del
Espiritu, y no persiguiera solamente el dinero de ellos, dependeria de la
direccion de Dios y no cambiaria de idea en cuanto a su itinerario; jademas
no lo hizo una sola vez, sino hasta en tres ocasiones! L.os planes de Pablo
deberian ser tan fiables como el Dios que nunca miente y su autoridad
deberia ser tan irrefutable como la de Dios mismo. De ahi que sus
oponentes consideraran que su incapacidad por llevar adelante su plan
original era una indicacion de que el Espiritu no estaba obrando en su
ministerio y que él tomaba sus decisiones segun “criterios meramente
humanos” (1:17; lit., “segun la carne”, es decir, sin el Espiritu).

No obstante, a pesar de la critica de los oponentes de Pablo, las
preguntas retoricas del versiculo 17 esperan una respuesta negativa. Les
recuerda, pues, a los corintios que su primer cambio de planes no derivo de
la falta de direccion de Dios, sino de la confianza en que sus actos se
estaban desarrollando en repuesta a la gracia divina en su vida (si tomamos
el “esto” del v. 15 como una referencia a los vv. 12-14). Los motivos por los
que actuaba eran puros y su conciencia estaba limpia. Dado que procedia
segun la gracia de Dios, no necesitaba hacer juramento alguno para
demostrar la veracidad de su palabra, declarando “si, si” y “no, no” (1:17).3
Dada la “inconstancia de la naturaleza humana”, en la tradicion judia la
repeticion “garantiza que el ‘si’ de quien habla sea verdaderamente ‘si’ y su
‘no’ un ‘no’ real, mientras que “el ‘si’ de los justos deberia ser un ‘si’ y el
‘no’ un ‘no’ ”.*4

Con esto a modo de telon de fondo, el cambio de planes de Pablo no era
la expresion de un caracter vacilante, sino la manifestacion de la fidelidad
de Dios (1:18). Basados en la gracia divina tal como se proclama en el
evangelio, el discurso y la predicacion del apostol eran directos y puros, de
manera que su mensaje y sus planes no eran mas que un “si” (1:19; cf. 1:12-
14).°> En lugar de ir a Corinto una sola vez de camino a Jerusalén, desde
Macedonia (cf. 1Co 16:1-9), Pablo visitaria Corinto en dos ocasiones, una



cuando fuera a Macedonia y, de nuevo, cuando regresara desde alli a
Jerusalén (2Co 1:15-16). Que este cambio de planes no reflejaba que
carecia del Espiritu es evidente en los propositos del apostol para la visita
adicional: que los corintios, y no Pablo, “recibie[ran] bendicion” dos veces
(v. 15).

La palabra vertida aqui como “bendiciéon” (charis) es el mismo término
usado en alusion a la “gracia” y sus dones. El proposito del apostol al
querer visitar a los corintios dos veces era que pudieran tener (lit.) “una
segunda [expresion de] gracia”. Como aclaran los capitulos 8-9, esta doble
experiencia de gracia se refiere a que los corintios puedan tener dos
oportunidades de contribuir economicamente a la colecta. En 8:1, 4, 6-7, 19,
“gracia” se emplea para describir el acto de contribuir a la ofrenda, ya que,
segun 9:6-11, la capacidad de dar a otros es una manifestacion de la
clemente aptitud divina de suplir las propias necesidades de uno. La
disposicion y la posibilidad de los corintios para dar a los que no pueden
devolver lo recibido es una demostracion de que ellos también han obtenido
“gracia”. Por eso, cuando Pablo plane6 esta segunda visita inesperada, no
era un acto de la “carne” (es decir, “planificar de una forma humana™) por el
que esperaba beneficiarse personalmente (v. 17). Lo hizo por los corintios,
con el pleno conocimiento de que proporcionarles la oportunidad de dar dos
veces los beneficiaria doblemente, ya que “Dios ama al que da con alegria”
(9:7).

Visto bajo este prisma, los cambios de planes del apostol no eran un
falso acto de indecision, sino el reflejo de la propia fidelidad de Dios (1:8-
19). Aqui también, Pablo respalda su audaz contragolpe con el relato de su
experiencia con la revelacion de Dios en Cristo (cf. 1:9). Asi como Dios
habia demostrado ser fiel cumpliendo sus promesas en Jesucristo, también
Pablo habia actuado segtin este mismo evangelio, como les fue predicado y
confirmado a los corintios por varios testigos (v. 20a).

La descripcion abierta que Pablo hace en el versiculo 20 de estas
promesas (“independientemente del numero de promesas que Dios haya
hecho”) refleja su conviccion de que Jesus es, a la vez, el punto central y
culminante de la historia redentora. No hay acontecimiento en la historia de
Israel ni promesa que Dios le hiciera a su pueblo que no tengan su
significado o su cumplimiento en Cristo. El invariable compromiso divino
de derramar su gracia sobre su pueblo, supliendo sus necesidades, alcanzo
su climax cuando envi6 a Cristo por los pecados de ellos (cf. 5:21). Por



tanto, la promesa de Dios de liberar a su pueblo del pecado y del diablo,
cuyo cumplimiento supremo es la resurreccion de su pueblo de los muertos,
también tuvo lugar en Cristo (cf. 4:14). Del mismo modo, Cristo es también
quien propicia la intencion divina de juzgar al mundo (cf. 5:10). Por
consiguiente, el aparente cambio de planes de Dios al enviar primero a
Cristo a la cruz (cf. Mr 20:45) antes de que venga a juzgar (cf. 1:14; 5:10)
fue, en realidad, el cumplimiento coherente de sus promesas de bendecir a
las naciones (cf. Gn 12:1-3; Ro 3:21-26; 4:11, Ga 3:13-14).

La naturaleza inesperada de la primera venida de Cristo fue, en realidad,
la revelacion del plan global y de la promesa de Dios de derramar su gracia
sobre su pueblo. De manera similar, el compromiso de Pablo en Cristo de
satisfacer las necesidades de los corintios lo condujo a cambiar sus planes
para que pudieran experimentar la gracia divina o “beneficio” todo lo
posible (no una vez, sino dos). En otras palabras, jporque la intencién del
apostol sigui6 siendo la misma, sus planes cambiaron! Pablo pronuncia su
asentimiento (su “amén”) a lo que Dios ha hecho en Cristo (es decir, suplir
sus necesidades), no solo de palabra mediante la predicacion del evangelio,
sino también de obra actuando como Cristo hacia los corintios.

“Amén” es la forma transliterada de un término hebreo que significa
“confirmar” o “establecer”. Los judios solian declarar “amén” en respuesta
a las oraciones o declaraciones con las que estaban de acuerdo. Por su
propio cambio de planes en cuanto a los corintios, Pablo dice, pues, “amén”
a la demostracion que Dios hizo en Cristo de su divina fidelidad hacia su
pueblo. Al actuar asi, expresa el propio compromiso divino de cumplir sus
promesas en y por medio de Cristo.

El objeto del “amén” de Pablo es “para la gloria de Dios” (v. 20b). De
nuevo, les recuerda a los corintios que el propésito de todas las cosas es
glorificar a Dios (cf. 1:3, 11). Dios es aquel que debe ser honrado por las
buenas obras de ellos (cf. Mt 5:16), ya sea por la decision del apéstol de
visitarlos dos veces o porque los corintios decidan ofrendar para la colecta.
La razéon de darle el crédito a Dios se expresa en las tres imagenes
expuestas en los versiculos 21-22, que se entienden mejor como alusiones
tanto a Pablo como a los corintios (notese la explicita inclusion de los
corintios en 1:21a). (1) Dios debe ser alabado, porque es aquel que “nos [a
Pablo y a los corintios] mantiene firmes en Cristo, tanto a nosotros como a
ustedes”. Es una alusion a su conversion, por la cual Dios los establece
firmemente como cristianos.



(2) Dios es aquel que los ha “ungido”. Estar en Cristo, “el Ungido”,
conduce a su vez a ser ungido por Dios.® Es una referencia a su llamado
como cristianos por el cual Dios los ha apartado y equipado mediante el don
del Espiritu para cumplir su proposito especial para ellos.

(3) Dios es aquel que, como un rey antiguo, “ha puesto su sello de
propiedad” sobre ellos y “ha puesto su Espiritu en el corazon de ellos como
deposito que garantiza lo que ha de venir”. Aqui, Pablo se esta refiriendo al
compromiso divino de la consumacion de ellos, sellados y certificados
mediante la entrega de su Espiritu como arrabon. Es un término técnico
financiero que tiene que ver con un “primer plazo” o “depdsito” que se paga
como prueba de fidelidad a un compromiso. En este contexto se refiere al
derramamiento del Espiritu como promesa de Dios de “pagar por completo”
la promesa que ya ha empezado a cumplir mediante la concesion de su
presencia y poder a su pueblo. La alabanza de Pablo en 1:20 refleja, por
consiguiente, su teologia trinitaria y su entendimiento de la promesa divina
de salvar, santificar y glorificar a su pueblo: se alaba a Dios por su obra en y
por medio de Cristo tal como la efectia y la asegura el don del Espiritu.

Ya hemos visto que la alabanza de Pablo conlleva un propdsito
polémico (cf. 1:3-11). Como aclara 1:20b, la experiencia de la conversion,
del llamado y de la consumacion perfilados en los versiculos 21-22 se
produce por medio del ministerio apostdlico. En otras palabras, el “amén”
pronunciado para la gloria de Dios surge a través (lit., “a través de
nosotros”, como plural apostélico). Esto significa, a su vez, que la
existencia misma de los corintios como creyentes autentifica el caracter y la
conducta en la vida de Pablo, ya que es su ministerio como apostol el que
media la presencia y el poder de Dios a los corintios (cf. 3:7-18). Por tanto,
si ellos dudan de sus motivos, estaran sembrando la duda sobre la realidad
de la propia vida que tienen en Cristo (para el desarrollo explicito de esta
idea, ver 3:1-3).

Razon del segundo cambio de planes de Pablo
(1:23-2:4)

Por si el cambio de planes original de Pablo no fuera lo bastante
desconcertante, volvio a alterarlos de nuevo tras la primera visita que habia
planeado. Ir a verlos de camino a Macedonia result6 extremadamente



dificil, por la rebelién en contra de su autoridad que tuvo lugar en ese
tiempo (ver Introduccion). En lugar de seguir directamente a Macedonia Yy,
a continuacion, arriesgarse a otra “visita que les causara tristeza” (2:1), el
apostol decidié regresar a Efeso. Una vez alli, escribié una carta “con gran
tristeza y angustia de corazén, y con muchas lagrimas, no para
entristecerlos [a los corintios] sino para darles a conocer la profundidad del
amor que les tengo” (2:4). Para los que se oponian a Pablo, este nuevo
cambio de planes parecia ser motivado por su temor al rechazo en Corinto.
En su opinion, el apostol era un cobarde que se negaba a enfrentarse a sus
acusadores.

Sin embargo, el mismo principio cristologico que provoco el primer
cambio de planes motivo en realidad el segundo, a saber, el deseo de
extender misericordia a los demas. Pero asi como Pablo habia querido
anteriormente proporcionar a los corintios una doble oportunidad de
extender gracia a otros (al ofrendar dos veces), esta vez actia para extender
misericordia a los corintios mismos. Pablo les recuerda en 13:1-10 que esta
dispuesto y es capaz de ejercer su autoridad para juzgar a los que profesan a
Cristo, pero viven en pecado (cf. 1Co 4:21; 5:1-13). No obstante, antes del
juicio viene la misericordia. Dios es paciente. Asi como €l ha brindado una
oportunidad adicional para el arrepentimiento y la restauracion del mundo,
separando las dos venidas de Cristo, Pablo también quiso proporcionar esta
misma oportunidad a los corintios.

La gravedad de lo que el apéstol esta diciendo en esta seccion se refleja
en su disposicion a confirmarlo mediante un juramento solemne que apela a
Dios para que sea su “testigo”, como si estuvieran en un tribunal, invocando
asi el juicio divino sobre si mismo si estuviera mintiendo (1:23a). De hecho,
Pablo es tan serio en esta aseveracion que incluso arriesga su propia vida
para respaldarla (la Nvi no traduce el texto completo que dice: “Mas yo
invoco a Dios por testigo sobre mi alma” [RvR1960]).” En 1:23 Pablo esta
testificando de la forma mas seria posible que no fue su temor al rechazo lo
que le impidi6 regresar a Corinto, sino su deseo de “evitarles” el juicio de
Dios. En 13:2 emite la misma advertencia de que no sera indulgente con
aquellos que sigan en rebeldia cuando €l regrese (la segunda venida de
Cristo). Si hubiera ido a ellos en medio de su rebeldia, no le habria quedado
mas remedio que pronunciar la condenacion de Dios y expulsarlos de la
iglesia (cf. de nuevo 1Co 5:1-5y el principio en 5:12-13).



Al explicar sus motivos, Pablo no esta intentando tener mano dura ni
alardear de su autoridad. jEs justo lo contrario! Su decisiéon de no ir a
Corinto por segunda vez era un acto de humilde autocontencion en que no
quiso ejercer su autoridad sobre ellos, incluso cuando esto pudiera significar
su propia vindicacion. En lugar de pelear por su propia reputacion, su
proposito consistia en “contribuir [con ellos] a la alegria de ustedes”
(1:24a). El objetivo de Pablo, como apdstol, no era establecer su autoridad
de por si, sino instituir la fe de ellos para que pudieran permanecer “firmes”
como pueblo de Dios (1:24b).

De manera que Pablo cancelé su visita de regreso (2:1), porque
reconocio que su propia felicidad como apdstol estaba envuelta en el
progreso de los corintios en la fe, y no en su juicio y el dolor posterior (2:2).
Pablo estaba dispuesto a negarse a si mismo el inmediato placer de su
propia vindicacion a favor de la satisfaccion mayor de ver cémo los
corintios experimentaban el gozo de la fe renovada. En este sentido, el
apostol no solo cambi6 de planes por amor a los corintios, sino también por
su propio bien (2:3). Ademas, al tomar esta decisién, tuvo la confianza de
que su misericordia hacia los corintios tendria el resultado deseado: los
corintios se arrepentirian y, de nuevo, compartirian el gozo de Pablo en
Cristo (2:3b). La existencia de 2 Corintios es, en si misma, un testimonio de
que la confianza de Pablo, aun si no se materializ6 por completo (notese su
énfasis sobre “todos ustedes” en 2:3), al menos no era inadecuada. Su amor
por los corintios, expresado en las severas advertencias y las llamadas al
arrepentimiento de su propia carta (2:4), fue el instrumento que Dios uso
para llevar a la mayoria de los corintios de nuevo a Pablo (cf. 7:8-12). La
esperanza del apostol es que la carta que esta escribiendo haga lo mismo
por los restantes (cf. 13:5-7).

La aplicacion del ejemplo de Pablo a los corintios
(2:5-11)

Una vez explicada su logica para cambiar de planes, Pablo vuelve ahora
su atencién de nuevo a los corintios. Su objetivo consiste en exhortarlos a
usar el mismo razonamiento al tratar con aquel que no solo le causo tristeza
a Pablo, sino también “hasta cierto punto” al conjunto de la comunidad
(2:5). La inclusion que hace el apéstol de la iglesia en este punto es crucial.
De haberse tratado de una ofensa solo contra su persona, se habria sentido



obligado a seguir su propio consejo de 1 Corintios 6:7 y “dejar que [lo]
defrauden” en lugar de perseguir la vindicacion personal. Pero, al oponerse
a €l, la integridad de la congregacion estaba en juego, ya que la legitimidad
de los corintios esta inextricablemente ligada a la de Pablo como apo6stol
suyo (cf. 2Co 3:1-3). Por tanto, Pablo sinti6 que asumir esta ofensa era algo
justificado (cf. 2:3-4; también 1Co 4:14-21).

Aunque no menciona en ninguna parte los detalles especificos de la
ofensa en si, debi6 de haber implicado algin tipo de calumnia en contra
suya y de su relacion apostolica con los corintios. Tal vez el ofensor habia
sido alguien de influencia que se habia puesto de parte de los oponentes de
Pablo y que habia liderado la oposicion contra €l. Cualquiera que sea el
caso, la mayoria de los corintios habian cerrado filas con este difamador.
Mas tarde, después de que la mayoria se hubiese arrepentido como
resultado de su carta “con muchas lagrimas” (2:4; 7:8-13), sufrieron con
Pablo por la influencia que el ofensor tenia sobre ellos. Por consiguiente,
castigaron al ofensor (2:6), probablemente excluyéndolo de la comunion de
la comunidad cristiana, de acuerdo con el precedente establecido en 1
Corintios 5:2, 5, 13.

El castigo tuvo su pretendido impacto saludable. El ofensor se habia
arrepentido. Estaba listo para volver a unirse a la congregacion. En
respuesta, Pablo insta a los corintios a seguir sus pisadas, no solo
derramando castigo sobre aquellos que lo merecen, sino también
demostrando misericordia para con los arrepentidos. El proposito del
apostol es redentor, no el restablecimiento de las reputaciones. El mismo
deseo de extender misericordia a los demas que guio la relacién de Pablo
con los corintios debe dirigir las relaciones de estos los unos con los otros.
La preocupacién del escritor es que si no hacemos llegar perdén, consuelo y
amor al ofensor, esa persona “no sea consumida por la excesiva tristeza”
(2:7-8). Como observa Victor Furnish, “cualquier disciplina adicional seria
estrictamente punitiva y solo podria conducir a un dolor de tipo mundano
que no podria aliviarse con ningtn valor redentor” (cf. 7:9-11, donde dicho
“dolor mundano” conduce a la muerte).?

Por esta razon, Pablo aclara que su polémica carta pretendia ponerlos “a
prueba” para determinar si serian “obedientes en todo” (2:9). Esta
obediencia no solo incluye una disposicion a arrepentirse y juzgar al
ofensor seglin sea necesario (2:6), sino también una avidez por perdonarlo
una vez que €l también se ha arrepentido (2:7, 10). Al ejercer dicha



obediencia, estaran siguiendo el ejemplo de Pablo, que extendio
misericordia a los corintios, siguiendo el ejemplo de Cristo (1Co 11:1). A su
vez, la disposicion del apostol a someterse a la extension de perdon de los
corintios al ofensor es una expresion mas de esta obediencia semejante a la
de Cristo (2Co 2:10a).

Aunque Pablo era quien sufri6 en primer lugar, considera que los
corintios son los primeros perjudicados en esta rebeldia contra su autoridad
apostolica, de manera que deben tomar la iniciativa en la reconciliacion. En
otras palabras, al seguir el ejemplo del ofensor y rechazar a Pablo se estaban
perjudicando en realidad a si mismos. Ahora, cuando le dan la bienvenida al
pecador arrepentido (Pablo espera que superen por completo la prueba),
también €él, consciente de estar actuando “en presencia de Cristo”, es decir,
bajo el juicio de Cristo y en aras de recibir su aprobacion (2:10b). Como
Cristo, la preocupacion de Pablo no es por su propia reputacién, sino por el
bien de los corintios (cf. 1:24; 12:19). El perdon del apdstol se extiende
“por consideracion [a ellos]” (2:10), y no por su propio bien. A lo largo de
1:15-2:10, el modelo de Cristo motiva la relacion de Pablo con los
corintios.”

Al concluir Pablo esta seccion, su seriedad es impresionante. Acaba
indicando que el propoésito supremo de sus exhortaciones consiste en
impedir que Satanas use esta situacion contra la iglesia (ndtese la clausula
de finalidad en 11a). Las “artimafias” de Satanas (v. 11b) giran en torno a
destruir la aceptacion y el perdon mutuos que deben caracterizar al pueblo
de Dios, ya que son la evidencia de la obra redentora divina en Cristo y de
la unidad del Espiritu que crea (1:19-22; c¢f. 1Co 12:3, 12-13). Ninguna
iglesia del primer siglo habia luchado con la unidad del Espiritu en Cristo
mas que los corintios. De hecho, la mayoria de los mandamientos a lo largo
de 1 Corintios se centran en algun aspecto de la unidad de la iglesia (p. ej.
1Co 1:10; 3:1-3; 4:14, 16; 5:4a, 5a, 7a, 8b; 6:1, 4, 6-7, 18, 20; 8:9, 13;
10:14; 11:33-34).

Por tanto, Pablo vuelve a recordarles a los corintios, una vez mas, la
batalla espiritual que esta en marcha mientras pelean contra la tentacion de
guardar rencor y transformar su castigo en un acto de venganza,
extendiéndola mas alla de lo necesario. La mayoria de los corintios han
demostrado su renovada lealtad a Pablo, mostrando un justo enfado contra
aquel que les causé dolor y perjudico a la iglesia. Ahora es tiempo de pasar
la prueba suprema que determine si su arrepentimiento es legitimo. En el



llamado a perdonar a los demas lo que esta en juego es, ni mas ni menos, la
validez de su propia salvacion. Los que se han arrepentido y han
experimentado la misericordia de Dios no tienen otra eleccion que extender
la misma misericordia a aquellos que han actuado del mismo modo (Mt
6:12, 14-15).

Construyendo Puentes

Hemos visto que a lo largo de este pasaje Pablo responde teol6gicamente a
los problemas que tiene a mano. En 1:12-2:4, describié como su propia
toma de decisiones se basaba en principios derivados de la forma en que
Dios mismo ha actuado en la historia redentora. Al cambiar sus planes con
respecto a los corintios, el apostol estaba practicando lo que predicaba,
cuando exhort6 a otros a ser “imitadores de Dios” (Ef 5:1). Luego, en 2
Corintios 2:5-11, Pablo aplicé estos mismos principios a los corintios.

Esto no era nada nuevo por parte de Pablo. Tal como les aconsej6 a los
corintios antes, esperaba que ellos “imit[aran] a mi, como yo imito a Cristo”
(1Co 11.1). Ellos también habian visto esta imitacion de Cristo ilustrada en
la disposicion de Pablo a renunciar a sus derechos por amor a los demas (cf.
9:1-23; 10:33), que después aplicé a los corintios (8:1-13; 10:23-32). Del
mismo modo, las convicciones teolégicas del apodstol en cuanto a la obra de
Dios en Cristo, y no los detalles de sus circunstancias, proporcionan la
direccion que necesitamos al pasar de este contexto al nuestro. La clave
para aplicar este pasaje es, pues, aislar los principios teologicos que Pablo
aduce para justificar sus actos.

Teologia (1:12-14). La base de la jactancia de Pablo en 1:12-14 era su
clara conciencia en cuanto a su conducta. Su apoyo teoldgico para esta
confianza era su doctrina de Dios (teologia), dado que era la gracia divina la
que hacia posible su conducta ética. Para Pablo, existe un vinculo directo
entre teologia y ética, entre la naturaleza dinamica de la presencia de Dios
en la vida de la persona y la forma en que esta vive de verdad. En lugar de
copiar el comportamiento de Pablo per se, al aplicar su ejemplo nosotros
también deberiamos evaluar si nuestro modo de vida refleja o no la



sinceridad y la rectitud que fluyen de la presencia de la gracia de Dios en
nuestras vidas.

La decisién del apostol de ser transparente en cuanto a su sufrimiento
(1:8-11), y ahora sobre su cambio de planes (1:12-14), refleja una confianza
en cuanto a la gracia transformadora de Dios que sigue siendo relevante en
cualquier contexto. Si nuestras decisiones fluyen del sincero intento de
reflejar la obra de Dios en nuestras vidas, y no de los caminos del mundo,
no necesitaremos ocultar nuestras acciones o motivos bajo una capa de
secretismo, incluso cuando estemos equivocados (1:13). Esta combinacion
de humildad delante de los demas y confianza delante de Dios se convierte
en la fuerza y la jactancia de los que saben que Cristo es su juez (1:14).

Cristologia (1:15-22). En 1:15-22, Pablo explica su conducta apelando
a la historia de la salvacion, en la que la fidelidad y el propésito supremo de
Dios hacia su pueblo se demuestran al haber enviado a Jesus como el
Cristo. Por tanto, si la teologia proporciona la base para nuestra conducta, la
cristologia se convierte en la clave para evaluar su contenido. La venida de
Cristo como verificacion y cumplimiento de las promesas divinas es el
punto de inflexion en la historia del mundo (1:20). Como tal, es el dato mas
importante para la ética cristiana.

Pero, como ilustra el argumento paulino, esto no significa que nos
limitemos a preguntar: “;Qué pensaria o haria Jesus en nuestra situacion?”.
Cuando abordamos cuestiones tratadas en las advertencias morales de Jests
y sus afirmaciones teolégicas, podemos extender estas enseflanzas a
nuestras circunstancias en forma de correspondencia o implicacién. Pero
cuando se trata de discernir la voluntad de Dios en las situaciones
ambiguas, como los planes de viaje de Pablo, casi siempre resulta imposible
transportar a Jests desde su contexto del siglo I en la Palestina ocupada por
los romanos a nuestras propias circunstancias. Tampoco podemos suponer
que, en nuestro estado finito y pecaminoso, debiéramos hacer todo lo que
Jesus hizo como el mesianico Hijo del Hombre y el Verbo divino
encarnado.

Ademas, la mayoria de los intentos por descubrir “lo que Jesus habria
hecho” degenera en una tentativa de adentrarse en los textos de los
Evangelios para entrar en la “mente de Cristo”. Para ello, uno debe
interpretar el texto intentando recrear lo que Jesus “sintié” o dese6 en aquel
tiempo, o caer presa de la falacia de lo que E. D. Hirsch llamaba
“intuicionismo”.'® En cualquier caso, el lector le ha quitado a las palabras el



significado de lo dicho por Cristo y las ha hecho cautivas de su propia
imaginacion subjetiva. Sin embargo, en la aplicacion de textos no debemos
perder de vista que la Unica intencién que se puede recuperar de un pasaje
es la que se expresa de forma explicita en el lenguaje del texto mismo, que
se entiende dentro de su propio contexto histérico y literario. No podemos
adentrarnos en el texto para saber qué pensaba o sentia el autor al margen
de lo que este mismo nos cuenta sobre esos pensamientos o sentimientos.

Asi pues, al apelar a Cristo en este pasaje, Pablo no intenta reconstruir
sus pensamientos ni imaginar qué planes habria hecho si hubiera estado en
Efeso. El ap6stol no dice que cambiara sus planes pensando en lo que Cristo
hubiera hecho en su lugar, sino por lo que ya habia llevado a cabo como
Hijo de Dios (1:19). En lugar de proporcionar un atajo para discernir la
voluntad divina, que Pablo justifique sus acciones refiriéndose a Cristo, a
quien habia predicado como cumplimiento de las promesas de Dios, nos
lleva a reflexionar en la naturaleza de la historia redentora como marco para
tomar las decisiones éticas.

Cuando Pablo les record6 anteriormente a los corintios que tenia “la
mente de Cristo” (1Co 2:16), no les estaba prometiendo un canal hasta los
pensamientos y los sentimientos internos de Cristo. Les estaba asegurando
que la venida de Jesus aclara ahora lo inescrutable de los caminos de Dios
en la historia (cf. la cita de Is 40:13 en 1Co 2:16). Como ha sefialado Craig
Blomberg:

[los versiculos 2:13-16] Tampoco justifican los intentos de
interpretar la voluntad de Dios, incluyendo su revelacion en las
Escrituras, aparte de los principios normales y juiciosos de la
hermenéutica.

[...] Pero el Espiritu nunca ensefia aquello que es contrario al
sencillo significado de pasajes interpretados en su contexto
historico y literario original. Y este significado es accesible
para cualquiera —creyente o no— dispuesto y capaz de invertir
el necesario tiempo de estudio [...] que estos no cristianos no
poseen es lo que la Biblia considera sistematicamente la clase
mas completa de sabiduria: una disposicion a vivir segtn la

Palabra de Dios y a obedecerla (cf. v. 14a).11



Por tanto, con el fin de actuar de forma ética en una situacion compleja
para la que no existe un mandato biblico directo, en nuestro pasaje Pablo
realiza la ardua tarea de reflexionar teolégicamente sobre la relevancia de
Cristo en el plan divino de redencion.

Semejante estrategia para tomar decisiones no es exclusiva de este
pasaje. Por ejemplo, en Romanos 15:2-3 Pablo dice que, en asuntos de
libertad personal cristiana, los que son fuertes en su fe deberian agradar a su
préjimo antes que a si mismos, y basa este principio ético en que Cristo no
se agrado a si mismo al ir a la cruz. De manera similar, en 15:7, el apostol
exhorta a los romanos que se acepten unos a otros “asi como Cristo los
acepto a ustedes para gloria de Dios”. En Filipenses 2:1-18, las advertencias
éticas de 2:2-5 y 2:12 estan cimentadas en la encarnacion, crucifixion y
exaltacion de Cristo como se resume en 2:6-11. Esta misma orientacion
cristologica se encuentra en 2 Corintios 1:20 y puede multiplicarse a lo
largo de las cartas de Pablo.

Esto significa que la pregunta clave que se ha de preguntar al evaluar
situaciones morales ambiguas no es principalmente “;Qué haria Jesds en mi
lugar?”, sino “;Qué curso de accion refleja mejor lo que Cristo ha llevado a
cabo por nosotros en la historia redentora, de forma que el Dios trino sea
honrado por sus actos misericordiosos hacia nosotros?” (cf. Ro 12:1). En la
situacion de Pablo, esto significaba cambiar sus planes originales para que
los corintios tuvieran la oportunidad de contribuir dos veces a la colecta que
se estaba recogiendo para los creyentes pobres en Jerusalén (1:15). Como
veremos en los capitulos 8-9, semejante oportunidad encaja en el criterio
perfilado mas arriba, ya que al mostrar misericordia con los de Jerusalén,
los corintios estaran extendiendo a otros la misma misericordia que ellos
mismos han recibido de Dios en Cristo (cf. 8:9).

En otras palabras, el cambio de planes de Pablo estaba motivado por su
deseo de capacitar a los que habian recibido tan abundante misericordia a
ser abundantemente misericordiosos con otros, para la gloria de Dios. Asi
también, nuestras acciones deberian reflejar el caracter de la gracia de Dios
tal como hemos llegado a conocerla en Cristo. De manera especifica,
nuestras decisiones deberian estar motivadas por un deseo de ver el
beneficio de la iglesia extendiendo a otros la misma misericordia que ella ha
experimentado de Dios.

Soteriologia (1:23-2:4). En 1:23-2:4, Pablo aclara que, a diferencia de
su primer cambio de planes, el segundo no fue impulsado por su deseo de



que los corintios fueran misericordiosos con otros, sino que €él mismo
pretendia tener esa misericordia para con los corintios mismos. Aunque
estos se habian rebelado contra el apdstol y su evangelio durante la primera
de sus dos visitas sugeridas, Pablo estaba dispuesto a darles el beneficio de
la duda en cuanto a que los oponentes los estaban confundiendo de manera
temporal, y no llegar a la conclusion de que estaban rechazando de forma
definitiva a Cristo. En consecuencia, el principio teolégico que dirige los
actos de Pablo en este punto era una extension de su cristologia de 1:15-22
hasta su soteriologia correspondiente.

El intervalo entre la venida de Cristo para morir en la cruz y su regreso
para juzgar al mundo demuestra que el proposito de Dios consiste en
extender el evangelio hasta los confines de la tierra mediante la creacion de
una misericordiosa oportunidad final. Ademads, el instrumento de la
misericordia divina entre las dos venidas de Cristo es la proclamacion
misma del evangelio. En ella, las buenas nuevas de la gracia divina toman
forma teniendo muy en cuenta la advertencia de que el juicio de Dios
vendrd con toda seguridad contra aquellos que no confian en Cristo,
provocando asi arrepentimiento y reconciliacion con Dios en aquellos en los
que el Espiritu esta obrando (cf. 3:3-6; 4:3-6; 5:6-6:2).

De la misma manera, la decision de Pablo de no regresar a Corinto de
inmediato, después de su “visita que causé tristeza”, fue un acto de
misericordia por su parte (1:23). No actué como un cobarde ni fue la
expresion de ira o la respuesta protectora de alguien cuyos sentimientos han
sido heridos. Mas bien lo hizo para evitarles la ira de Dios, permitiendo la
predicacion del evangelio contenida en la “carta con muchas lagrimas”
escrita durante su ausencia (2:3-4). Ambos retrasos y su reafirmacion en las
implicaciones del evangelio pretendian producir arrepentimiento en los
corintios con el fin de que pudieran salir airosos en el juicio final de Dios
(cf. 13:1-10). Pablo modific6 sus planes para actuar con los corintios del
mismo modo en que Dios esta actuando ahora entre la primera y la segunda
venida de Cristo. Como los actos de Cristo, los de Pablo se convierten de
forma consecuente en el canal para la revelaciéon de la gloria de la
misericordia divina.

A este respecto, efectuar la transicion del contexto paulino al nuestro
significa, por tanto, que debemos seguir al apostol y hacer dos evaluaciones
fundamentales. (1) Al tratar con la oposicion en el seno de la iglesia,
debemos discernir si hay alguna razén para mantener abierta la posibilidad



de que aquellos que ahora rechazan el evangelio pudieran no ser en realidad
“enemigos de la cruz de Cristo”, cuyo destino es “destruccion” (Fil 3:18-
19), sino meramente discipulos engafados. Cuando hacemos esta
valoracion, es importante tener en mente que Pablo se equivocé al pensar lo
mejor de los corintios y no lo peor (cf. 2Co 2:3). Y lo hizo aun cuando el
perjuicio era para él.

(2) Debemos discernir si extender de nuevo misericordia expresa el
caracter de Dios en Cristo o si llega a ser una burla de dicho caracter por
abusar de su gracia. Pablo insiste en el capitulo 13 en que para preservar el
honor del caracter propio de Dios, su paciencia puede llegar a su fin.
Cuando esto ocurre, la paciencia de Dios se convierte en la razon misma de
su ira contra aquellos que son persistentemente incapaces de confiar en él
(ver Nm 14:10-35 para la expresion paradigmatica de este principio). Frente
a la incredulidad, incluso entre los que afirman seguir a Cristo, nuestra
respuesta debe ser, pues, advertir siempre sobre el juicio de Dios y no
ofrecer un falso consuelo en medio del pecado (cf. 13:1-10). Al mismo
tiempo, el ofrecimiento de perdon y reconciliacion a quienes regresan a
Cristo debe ser igualmente fuerte. Tan grave y clemente llamada sera el
medio mismo que Dios use para llevar a su pueblo al arrepentimiento (cf.
7:8-13). Ademas, debemos también examinarnos nosotros mismos,
asegurarnos de no estar sacando conclusiones sobre la gracia de Dios frente
al pecado flagrante.

Eclesiologia (2:5-11). En 2:5-11, el principio dominante que guio la
aplicacion de Pablo de su propia experiencia a los corintios era su manera
de entender la iglesia. La teologia, la cristologia y la soteriologia que dieron
forma a las acciones de Pablo (1:12-2:4) condujeron a una eclesiologia que
exigia actos y actitudes similares de los corintios. En particular, existen al
menos cuatro principios eclesiologicos que dirigen las exhortaciones de
Pablo en este pasaje.

(1) El argumento de Pablo da por sentada la interconexion esencial del
cuerpo de Cristo. Una de las implicaciones de esta unidad ya ha sido
expresada en 1 Corintios 12:26: “Si uno de los miembros sufre, los demas
comparten su sufrimiento; y si uno de ellos recibe honor, los demas se
alegran con é1” (cf. 2Co 11:29 para otra consecuencia de este mismo
principio). En el pasaje que tenemos entre manos, la preocupacién de Pablo
también deriva de su conviccion de que el dolor, el castigo y el perdéon que
tienen lugar en la iglesia no son asuntos individuales de conciencia y



experiencia privadas. El dolor de Pablo es el de ellos (2:5), y la disposicion
de ellos a perdonar a los demas debe ir acompafiada de la misma voluntad
del apostol (v. 10). Nosotros, como los corintios, también debemos entender
que formar parte de la comunidad cristiana no solo es un eslogan. Nuestra
reunion local del pueblo de Dios es la base y la extension de nuestra propia
identidad. Como una familia (somos hermanos y hermanas en Cristo),
nuestros destinos estan inextricablemente entretejidos. Semejante manera de
concebir la identidad propia no es facil de mantener en Occidente, con sus
comunidades transitorias y su individualismo aislante.

(2) Pablo supone que habra juicio, y el castigo subsiguiente, dentro del
cuerpo de Cristo, asi como hay perdon y reconciliacion. Debemos recuperar
la seriedad que conlleva el ser miembro del pueblo de Dios. Ser parte de la
comunidad de fe entrafia una responsabilidad de hacernos responsables
unos de otros delante de Cristo como juez, bajo el cual y en cuyo nombre
somos llamados a una creciente obediencia y a una aceptacion franca de
nuestras faltas. Una responsabilidad como esta también implicara el castigo
de aquellos cuyo pecado continuo y flagrante provoca la burla sobre el
llamado y el caracter de Cristo como Sefior de la iglesia.

Este tipo de castigo requerira, por supuesto, un discernimiento sabio y
humilde. Si queda alguna duda sobre la necesidad de tal castigo, nuestra
vida colectiva requiere la paciencia deliberada que le concede al ofensor
una oportunidad mas para que se arrepienta (ver mas arriba sobre 1:23-24).
En la época de Pablo, los corintios luchaban con saber cuando cesar el
castigo; en nuestro tiempo, lidiamos pensando si deberiamos empezarlo
alguna vez. La mencion misma de la “disciplina eclesial” nos hace sentir
incomodos (por no hablar de sentirnos preocupados por litigios seculares).
Vivir de acuerdo con las expectativas paulinas en nuestros dias sera, pues,
dificil dada nuestra vision de la iglesia como club al que nos hemos
“unido”, mas que como una familia en la que hemos nacido de nuevo.

(3) Pablo opera sobre la suposiciéon de que el ejercicio de fe genuina no
solo incluia el valor para castigar al ofensor, sino también la disposicion a
perdonar al arrepentido. Como demuestran los requisitos de Jesus para la
oraciéon (cf. Mt 6:12, 14-15), esta doble prueba de fe esta intimamente
entrelazada. No perdonar al arrepentido es prueba de que no ha habido
arrepentimiento en nosotros ni hemos experimentado el perdon (cf. la
parabola de Jesus sobre el siervo inmisericorde de Mt 18:21-35). Este
principio es tan relevante hoy como lo ha sido siempre, en especial en una



sociedad litigante como la nuestra. Pero su aceptacién como forma de vida
dependera de recuperar un sentido de nuestro propio pecado y de la
necesidad del arrepentimiento, el reconocimiento de lo que significa ser
perdonado por un Dios justo y la apreciacion de la forma en que nuestras
actitudes hacia los demas reflejan nuestra conducta para con el Sefior.

(4) Mas fundamental atn es el recordatorio de Pablo en el versiculo 10
en cuanto a que el sefiorio de Cristo nos lleva a perdonar a otros para
beneficio de ellos, y no a buscar venganza para el bien propio. El poder para
perdonar viene de un reconocimiento dado por Dios con respecto a que el
unico que cumplio las promesas divinas siendo el medio de la misericordia
de Dios es también aquel que cumple los propositos divinos convirtiéndose
en el agente del juicio de Dios. Aquel que ha tenido misericordia de
nosotros sera quien nos juzgue, con el propio caracter justo y
misericordioso de Cristo como criterio imprescindible para la evaluacion.
Los que han recibido misericordia en Cristo seran misericordiosos para con
los demas, recibiendo clemencia de Cristo en el dia de juicio.

De ahi que, motivados por nuestra esperanza en Cristo para el futuro
(1:21-22), por lo que él ha hecho por nosotros en el pasado (1:19-20),
disciplinamos y perdonamos a otros en el presente, tanto para beneficio de
nuestra salud espiritual como por el bien de la iglesia (2:10-11). Y es que la
verdadera fuente de gozo para los que estan siendo conformados a la
imagen de Cristo (cf. Fil 2:1-2) es el crecimiento espiritual de otros y la
unidad de la iglesia. Como resultado, el plan de Dios para su pueblo es
convertir el castigo en la senda al arrepentimiento, para que, en lugar de
conducir a una “excesiva tristeza” (2:6-7), la disciplina purifique nuestra
devocion. Este es el mensaje contracultural del evangelio. El castigo en pro
del arrepentimiento y de la renovacion esta en directa oposicién con lo que
en nuestra cultura parece ser solo “natural”, a saber, castigar por venganza.

Significado
Contemporaneo




Lo extrafio de la justificacion teolégica de Pablo para sus actos revela lo
mundana que se ha vuelto la iglesia. Como indica David Wells, “la
mundanalidad es ese sistema de valores y creencias, de conductas y
expectativas, en una cultura determinada, que tiene en su centro al ser
humano caido y que relega cualquier pensamiento sobre Dios a su periferia.
L.a mundanalidad es lo que hace que el pecado parezca normal en cualquier
época y que la justicia parezca extrafia”.'” Qué raro nos parece, en nuestro
pragmatismo o piedad privada, entender que, para Pablo, la revelacion de
Dios en Cristo, la relevancia de Cristo para la historia, su ejemplo de
misericordia y juicio son los principios que guian su toma de decisiones.
Necesitamos con desesperacion recuperar una vision centrada en Dios de
nuestra propia vida, en la que lo que hacemos se mida por lo que €l ha
hecho y hara en y por medio de Cristo.

La preocupacion de Pablo no consistia en si este u otro itinerario
correspondia a alguna “voluntad de Dios” escondida que él debiera exponer
para descubrir si su itinerario reflejaba el caracter y los propésitos de Dios
en Cristo. En medio de los muchos manuales para descubrir el plan divino
para nuestra vida, debemos redescubrir la Biblia misma como punto central
para hallar los propositos de Dios para ella. Sin embargo, al acudir a la
Biblia no debemos pervertirla y hacer de ella una especie de “tabla giiija”
llena de mensajes secretos para nuestro futuro. La Biblia no trata
fundamentalmente sobre nosotros, sino sobre Dios. Su mensaje no es acerca
de mi futuro, sino acerca del futuro. No deberiamos leerla para desenterrar
un nuevo mensaje para esta tarde, sino para llegar a conocer el caracter y
los propositos de Dios para la eternidad. Cuando nos vemos frente a
importantes decisiones de la vida, la pregunta no es: “;Tengo una palabra de
Dios que me ha sido revelada a mi, de forma personal, sobre esta
situacion?”, sino “;Qué dice la Palabra sobre el Dios de esa situacion?”. La
perspectiva de Pablo nos llama a preocuparnos menos por hallar la voluntad
de Dios para nuestras circunstancias y mas en cuanto a descubrir el caracter
divino como patrén para nuestra vida.

La mundanalidad de la facilidad de creer. Con el surgimiento del
relativismo moderno, nuestra cultura da cada vez mas por sentada una
separacion radical entre las esferas privada y publica, es decir, entre las
convicciones meramente personales y el comportamiento en publico. El
argumento de Pablo en este pasaje aclara que es imposible hacer semejante
distincion entre quiénes somos en lo personal (nuestra “moralidad privada”)



y lo que hacemos en publico. La experiencia genuina de la gracia de Dios,
con el Espiritu a modo de depésito, impactara de forma inevitable en
nuestra forma de vivir revolucionando aquello en lo que esperamos para
nuestro futuro. Conocer a Dios convierte los objetivos y los propdsitos de
nuestra vida a medida que va transformando nuestros valores.

Asi, como ilustra tan graficamente este pasaje, ser creados de nuevo por
Dios para “estar firmes en Cristo” (1:21) cambia lo que nos hace felices y lo
que provoca nuestro dolor, porque transforma lo que amamos (2:2-4). Por
consiguiente, frente a las presiones culturales de nuestro entorno, debemos
resistir esa falsa “facilidad de creer” que recorta la fe biblica hasta
convertirla en una decision de la voluntad basada en un consentimiento
intelectual a las verdades de la historia. Debemos mantener el
entendimiento que Pablo tiene de la fe como la dependencia o la confianza
en Dios en el presente, por lo que él hizo en el pasado, y esto conduce
inevitablemente a depositar nuestra esperanza en sus promesas para el
futuro (cf. 1:20-22). Ademas, los que esperan en las promesas divinas se
aman unos a otros (2:4-11). Esto significa que debemos luchar contra lo que
Stephen Carter ha sefialado como el poco sutil supuesto de nuestra
sociedad: lo que se espera, cuando nuestras convicciones religiosas “entran
en conflicto con lo que tenemos que hacer para seguir adelante, es que se
ignoren las exigencias religiosas y se acttie ... racionalmente ... bien”.!3 En
la sociedad occidental en general, actuar segun los principios religiosos es,
sencillamente, irracional

En la cultura contemporanea estadounidense, las religiones se
tratan cada vez mas como creencias pasajeras —casi como
modas relampago, versiones mas antiguas y conservadoras, y
menos liberales, de la pretendida Nueva Era— y no como los
fundamentos sobre los cuales edifican su vida los piadosos ...
Si no puedes volver a casarte, porque tienes la creencia
religiosa equivocada, bueno, jcree en otra cosa! Si no puedes
hacer un examen por ser un Dia Santo, jbuscate otro Dia Santo!
Si el gobierno decide destruir tus tierras sagradas, jcambia de
tierras y consagralas! Si tienes que trabajar en tu dia de reposo,
ino pasa nada! jSolo es un dia libre! jEscoge otro! Si no te
pueden hacer una transfusion de sangre, porque crees que Dios
lo prohibe, jno hay problema! jBuscate otro Dios! Y, a lo largo



de esta retorica trivializadora, se va transmitiendo el sutil
aunque inequivoco mensaje: ora si te apetece, adora si debes
hacerlo, pero, hagas lo que hagas, no te tomes tu religion en
serio bajo ningtin concepto.

Qué perspectiva tan diferente impregna el pasaje que tenemos entre
manos. Aunque “con frecuencia parecemos sentirnos mas coémodos con
personas cuya religion solo consiste en unas pocas sesiones de adoracion y
oracion, pero que estan demasiado secularizadas como para dejar que su fe
influya en el resto de la semana”, !> Pablo luché por evaluar toda su
conducta teniendo en cuenta el caracter de Dios. Estaba convencido de que
solo aquellas acciones que corresponden a los actos divinos en Cristo tienen
sentido. Sin embargo, en nuestro contexto contemporaneo, hacer lo que
“tiene sentido” en relacion con Cristo ira siendo, en realidad, cada vez mas
“raro”.

En vista de esta presion cultural, necesitamos una nueva valentia para
una conducta teol6gicamente documentada dentro de la iglesia, sobre todo
para la demostracion de misericordia para con los que luchan (1:15-2:4),
para tener el valor de separarnos de los que siguen reivindicando el nombre
de Cristo, pero lo niegan con su estilo de vida (2:6), y para extender el
perdon con buena disposicién a aquellos que se arrepienten (2:7-11). Esto
entrafiara el rechazar el intento de nuestra cultura por privatizar la
moralidad. Debemos resistir todos los intentos por crear una division entre
un pragmatismo publico con el fin de poder “convivir” en el mundo y la
conciencia privada y los valores personales que uno tenga. En ningtn lugar
es tan evidente esta privatizacion como en los valores reflejados en la
politica estadounidense de finales del siglo XX.'® En radical contraste, el
ejemplo de Pablo en este texto ilustra que nuestros compromisos teolégicos
y morales, a nivel de caracter, determinan directamente nuestra conducta.

La mundanalidad de la competencia y la corrupcion. Estrechamente
relacionado con el punto anterior tenemos el ejemplo de Pablo y sus
expectativas para los corintios que confrontan directamente la competencia
por la posicion y el prestigio que existen en tantos rincones de la iglesia
contemporanea. En lugar de manifestar la franca transparencia que viene de
conocer la realidad de la gracia de Dios, la avaricia y la inmoralidad de
muchas de nuestras figuras publicas han escandalizado a la iglesia alrededor

del mundo.'” En lugar de operar en secreto para preservar el poder propio,



la practica del apostol, en este pasaje, llama a los lideres y administradores
cristianos a que hagan una declaracion sincera de los motivos de sus
decisiones.'®

Esto es especialmente necesario en una época en la que las personas
“que ostentan una alta posicion se engafian con gran facilidad, creyendo que
estan protegiendo la confidencialidad de su alto cargo, cuando en realidad
solo estdn tapando su corrupcién encubierta”.’® Demasiados lideres
nuestros se han preocupado mas de su propia reputacion que de la
restauracion del pueblo de Dios. La practica de Pablo es un sobrio
recordatorio de que lo que cuenta en la iglesia es edificar la fe de otros, y no
construir una “trayectoria” propia (1:24).

La mundanalidad del gozo autogenerado y egocéntrico. En firme
contraste con el mantra de nuestra cultura, el “primero yo”, la motivacion
de Pablo para actuar deja claro que, dentro del cuerpo de Cristo, el gozo o el
dolor de uno es el gozo o el dolor del otro (2:2-4, 5-10). De hecho, como
ilustra este pasaje, Pablo se ocup6 de su propia justificacion tan solo hasta
el punto en que la fe de los demas estaba en juego. Lo que lo impulsé no fue
su propio estatus, sino la participacion de los corintios en el gozo que viene
de la fe (1:24). A su vez, el objetivo del ministerio paulino era edificar la fe
de los corintios porque esto, y no la magnificacién de su propio ministerio,
era también su propia fuente de gozo. Lo que alegraba al apostol era el gozo
de ellos (2:2). Pablo actué como lo hizo porque sabia que esto formaria
parte de la restauracion de los corintios que haria que él “se regocijara”
(2:3a). En resumen, el gozo de Pablo estaba envuelto en el progreso de fe de
los corintios. Canceld, pues, su segunda visita, porque juzgarlos en ese
momento no habria honrado el proposito de Cristo en sus vidas y habria
destruido su propio gozo.

Sin embargo, lo contrario también es verdad. Pablo escribi6 la dolorosa
carta en vez de visitarlos, porque también sabia que el gozo de los corintios
estaba envuelto en el suyo propio. Su amor por ellos se veia impulsado por
su deseo de que compartieran su gozo, completando asi el suyo propio (cf.
Fil 2:1-4). Esta es la idea de 2 Corintios 2:3b. Asi como el gozo de Pablo
estd vinculado con la restauracion de la fe de los corintios, la felicidad de
estos esta intimamente enlazada con la restauracion del honor del apostol vy,
de este modo, con su gozo como apostol, ya que, como hijos espirituales,
ellos han sido unidos con él a Cristo. Como aclara 2:4, los cambios de
planes de Pablo y su carta llena de lagrimas son, pues, expresiones de su



amor por los corintios, asi como el arrepentimiento de ellos es una
manifestacion de su amor por él.

En ambos casos, el gozo mutuo esta en juego. Cuando sufre un miembro
del cuerpo de Cristo, todos sufren; cuando uno es honrado, todos se
regocijan (1Co 12:26). Es lo contrario a ser egocéntrico, en cuyo caso
usamos a los demas como medio para nuestros propios fines, sin pensar en
su bienestar. En vez de ello, la persona amorosa busca la felicidad de los
demas, porque sabe que su propio gozo va inextricablemente envuelto en el
bienestar de ellos. Ser amoroso no requiere, por tanto, que perdamos interés
en nosotros mismos, como si el amor fuera una benevolencia desinteresada.
Pero si exige reconocer que mis propias necesidades se satisfacen, a fin de
cuentas, de un modo mas profundo cuando suplo las de otros.

Por tanto, ¢qué es el amor? El amor abunda entre nosotros
cuando vuestro gozo es mio y mi gozo es vuestro. No amo solo
porque busco vuestro gozo, sino porque lo busco como algo
mio.

[...] el amor es lo que existe entre las personas cuando
encuentran su gozo en el gozo del otro [...]. La gracia de Dios
se deleita en conceder arrepentimiento (2 Timoteo 2:25) y se
goza en el pecador que se arrepiente (Lucas 15:7)..

Asi que el versiculo 3 es inverso al 2. En el 2, el punto
principal es que el gozo de ellos es su gozo; es decir, cuando
ellos estan contentos se siente contento por su alegria. Y el
punto principal del versiculo 3 es que su gozo es el gozo de
ellos; es decir, cuando él estd contento, ellos se sienten
contentos por su alegria.?

La profunda comprension de Pablo en cuanto a que la senda de nuestra
felicidad se encuentra en trabajar por la felicidad de otros se opone a la
suposicion comun actual de que el verdadero amor significa abandonar
nuestro bienestar por amor a los demas. L.a percepcion basica de que todos
luchamos de manera natural por ser felices, y que esta lucha no se frustra,
sino que se cumple trabajando por la genuina felicidad de los demas,
revitalizara la caridad cristiana eliminando la falsa culpa que se hace sentir



a aquellos que quieren ser felices. Procurar el bienestar de otros no entrafia
renunciar a nuestro deseo de ser feliz; en realidad, es la forma de
satisfacerlo. Sin esta manera de entenderlo, el llamado paulino a extender
misericordia y perdon a los demas seguira siendo una meta idealista e
ininteligible que parece estar mucho mas alla del alcance de personas
“normales” con “necesidades reales”. El argumento de Pablo no tiene
sentido, claro esta, a menos que tenga razon en cuanto a que solo Dios
puede suplir nuestras necesidades mas profundas. De ahi que solo “por fe”
podamos “estar firmes” en gozo, ya que la verdadera y perdurable felicidad
procede de conocer a Dios intimamente, para que podamos confiar por
completo en €l (1:24).

Aunque las exhortaciones del apdstol en este pasaje demandan
ciertamente actos serios de abnegacion, no hay indicio de un sacrificio triste
en nada de lo que dice. Solo el deseo de deleitarse en Cristo, y no el
cumplimiento del deber, puede motivar la extensiéon de la gracia y del
perdon a otros frente al constante dolor y a la ofensa. Al aplicarse a fondo
en la restauracion de los corintios, incluso a un gran coste de su propia
reputacion, Pablo no es un héroe ni un martir. Al sufrir por los corintios, el
apostol es un receptor de consuelo de Dios (cf. 1:4-6, 11). Su pureza es el
producto de la gracia que recibio (1:12). Ha renunciado a todo lo que el
mundo valora profundamente, pero ha ganado un mayor tesoro (cf. Mt 6:19-
21). El Unico héroe digno de alabanza es Dios, ya que él es quien hace
posible nuestra vida de gracia y amor al amarnos con misericordia.

Por esta razon, la teologia y la ética de Pablo llevan a la doxologia (cf.
1:3, 11, 20). Como ha indicado Piper, el “objetivo de Dios es cautivar
nuestros afectos con manifestaciones irresistibles de gloria. La tnica
sumisién que refleja por completo el mérito y la gloria del Rey es la
sumision alegre [...] Cuando el reino es un tesoro, la sumisién es un
placer”.?' Y cuando la sumisién es un placer, su mayor acto de “servicio” es
la alabanza. Por esta razén también, Pablo no acttia con timidez cuando dice
que su propia motivacion para actuar como Cristo con los corintios es el
gozo que deriva de proceder asi (cf. 2:3). Piper vuelve a expresarlo bien:

La alegria y la gravedad deberian ir entretejidas en la vida y en
la predicacion de un pastor, de manera que pueda calmar el
alma descuidada y dulcificar las cargas de los santos [...]. El
amor por las personas no se toma a la ligera las preciosas



realidades (de ahi la llamada a la gravedad), y el amor por las
personas no les impone la carga de la obediencia sin
proporcionar la fuerza del gozo para ayudarles a llevarla (de ahi
el llamado a la alegria).??

Nuestras aplicaciones de este pasaje deben reflejar, pues, que los actos
de Pablo en el ministerio no eran una serie aleatoria de respuestas ad hoc
dictadas por sus circunstancias, sino el resultado de principios teologicos y
convicciones bien asentados. A este respecto, Ben Witherington ha
resumido un importante aspecto de la amplia relevancia de este pasaje:

Es esencial que los ministros cristianos estudien la situacion
con cierta regularidad y tengan claro en su propia mente las
adecuadas prioridades en su ministerio, sobre todo para esas
ocasiones en que dos obligaciones importantes entren repentina
e innegablemente en conflicto entre si. No solo se trata de ser
cuidadoso y no prometer demasiado, sino también de aclararle
a la congregacion la identidad del ministro como persona bajo
autoridad y preparada para hacer, en cualquier situacion
concreta, aquello hacia lo que el Espiritu Santo lo guie por
medio de la palabra de Dios, la circunstancia, la conciencia o
un consejo piadoso. Tampoco es cuestion de proveer una
clausula de escape para uno mismo que justifique cualquier
tipo de accién. Si un ministro deja claras cuales seran las
prioridades en el ministerio en una situacion concreta, la
congregacion entendera mejor lo que puede, o deberia, esperar
del ministro.

En ocasiones, una necia coherencia nos aparta de aquello a lo
que Dios esta instando en una situacion particular. El ejemplo
de Pablo sugiere que uno debe aprender cuando seguir un plan
y cuando alejarse de él. Esta sabiduria llega, en parte, por
medio de la experiencia, y en parte de conocer de antemano

cuales son las prioridades del ministerio propio.>>

Sin embargo, ninguno de los principios para establecer un puente entre
los contextos o las sugerencias en cuanto a las aplicaciones especificas



perfiladas mas arriba sera relevante o posible, a menos que reconstituyamos
la iglesia como una comunidad cristiana. Todas las actitudes y las
exhortaciones de Pablo en este pasaje se predican basandose en su
suposiciéon de que los corintios son el unico pueblo de Dios cuya vida
conjunta constituye la plataforma para los resultados de los propésitos de
Dios en la historia y sus primicias. A lo largo de esta seccion “uno vuelve a
ver la renuencia del apostol a reconocer que el perjuicio ha sido para él
como individuo. A cada paso y de todas las maneras es extraordinariamente
insistente en que el verdadero peligro no habia sido para €él, sino para toda

la iglesia corintia”.’*

En ultima instancia, lo que esta en juego no es la reputacion personal de
Pablo como apostol, sino la obra y el testimonio de Dios en el mundo. Por
esta razon, su advertencia debe ser igualmente atendida hoy: la argucia de
Satanas es destruir la unidad de la iglesia de Cristo (2:11), una unidad
forjada por gracia (1:12) y perdon (2:7). Este es su blanco, ya que la unidad
de los pecadores perdonados que se perdonan unos a otros es lo que encarna
y manifiesta el amor de Cristo "el mundo [...] con la santidad y sinceridad
que vienen de Dios” (1:12).

1. La nvi sigue la variante textual hagiotes (“santidad”), en lugar de los
que usan haplotes (“rectitud” o “simplicidad”). La evidencia externa se
divide equitativamente entre las dos posibilidades, pero el contexto
favorece la utilizacion de haplotes por dos razones. (1) Pablo no
emplea hagiotes en ningun otro lugar (el tnico uso adicional
neotestamentario se encuentra en Heb 12:10), pero utiliza haplotes las
siete veces que aparece en el Nuevo Testamento, cinco en 2Co (1:12;
8:2; 9:11, 13; 11:3; ver también Ro 12:8; Ef 6:5). El tema de la
“rectitud” u “honestidad” es clave en esta carta y se presenta aqui. Esto
significa que hagiotes es una interpretacion mas dificil, y también
demasiado complicada para este contexto. (2) El contraste con
“sabiduria humana”, en el v. 12b y el énfasis de Pablo sobre la
franqueza en el v. 13 favorecen que esté insistiendo en su honestidad
en el v. 12a, y no en su santidad (ver Martin, 2 Corinthians, 18).

2. James Scott, 2 Corinthians, 54 sefiala con razon que al usar la
expresion profética del Antiguo Testamento “el dia del Sefior” (=



Yahvé), que se refiere a ese tiempo en el que Dios juzgara a Israel y las
naciones, y establecera su propio reino de justicia (cf. J1 1-3; Zac 12—
14), para referirse al “dia del Sefior Jestis”, Pablo equipara la obra de
Cristo a la de Dios (cf. 1Co 1:8; 5.5; Fil 1:6; 1Ts 5:2).

3. El “de manera que diga ‘si, si’ y ‘no, no’ al mismo tiempo” de 1:17 en
la version NvI afiade la idea de una accion simultanea (es decir, “a la
vez”), para que este dificil pasaje tenga sentido. Pero semejante idea
no queda explicita en el texto. Sencillamente dice “para que mi ‘si sea
si’ y mi ‘no sea no’ ”. Esta era una férmula de juramento que solia
usarse entre los judios, sobre todo en aquellos casos que se pretendia
evitar jurar por el nombre de Dios. Ver L. L. Welborn, “The Dangerous
Double Affirmation: Character and Truth in 2Co 1:17”, ZNW 86
(1995): 34-52, 41-48.

4. Ibid., 46.

5. Para un analisis de 1:17-18 teniendo en cuenta Mt 5:37 y Stg 5:12 que
ilustra como la prohibicion de Jesus contra los juramentos podria
haberse utilizado de forma errénea por los oponentes de Pablo contra
este, ver David Wenham, “2 Corinthians 1:17, 18: Echo of a Dominical
Logion”, NowT 28 (1986): 271-79.

6. En 1:21 hay un juego de palabras basado en la derivacion del titulo
“Cristo” (Christos, es decir, “el ungido™) del verbo “ungir” (chrio) que
se pierde en la traduccion. El versiculo 21 dice: Dios los establecio “en
Cristo” (eis Christon) y los ha “ungido” (chrisas).

7. Ver de nuevo James Scott, 2 Corinthians, 55-56, para el desarrollo del
tema de Dios como testigo a favor y en contra de las acciones de las
personas (cf. Gn 31:44, 50; 1S 12:5-6; 20:23, 42; 1R 17:12; Is 43:10,
12; Jer 42:5).

8. II Corinthians, 162. Con respecto a las razones persuasivas contra el
planteamiento tradicional con el que se suele entender que 2:5-11 se
refiere al ofensor de 1Co 5:5, de manera que la carta “con lagrimas”
acaba identificandose con 1 Corintios misma, se puede ver la
exposicion de Furnish en sus pp. 163-68. De los nueve argumentos que
detalla, los mas elocuentes son: (1) en 1Co 5, el lamento en cuestion es
por el pecado del ofensor; en 2Co 2:5-11 y 7:7-8 es por el suyo propio
y conduce al arrepentimiento de ellos, asi como al del ofensor; (2) en
1Co 5:3-5, el papel de Satanas es castigar al ofensor; en 2Co 2:5-11 es



10.

11.
12.

13.

14.
15.
16.

17.

amenazar a la congregacion misma; en 2Co 2, Cristo es el juez
escatologico; y (4) en 1Co 5 la preocupacion es por la pureza moral de
la congregacion; en 2Co 2, el motivo de preocupacion es la armonia en
el seno de la congregacion.

. Ver también Jan Lambrecht, Second Corinthians, 32, que comenta

sobre 2:10: “A través de la redaccion un tanto extrafia de este versiculo
uno siente la sensibilidad de Pablo, pero también su entusiasmo
cristiano y apostolico: minimizar la injusticia que experimenta
personalmente, su perdon, su preocupacion por los corintios (ellos
deberian seguir su ejemplo) y su union con Cristo (cf. ‘en presencia de
Cristo’)”.

Para los problemas de subjetividad y las inherentes reivindicaciones de
poder que residen en la tan asumida “comunion espiritual directa con
un dios o con otra persona”, para que el lector empiece con las
palabras del texto pero luego las trasciende basandose en una certeza
intuitiva incontrolable, ver E. D. Hirsch, The Aims of Interpretation
(Chicago: Univ. of Chicago Press, 1976), 20ss.

Blomberg, 1 Corintios, 74-75.

David Wells, God in the Wasteland: The Reality of Truth in a World of
Fading Dreams (Grand Rapids: Eerdmans, 1994), 29.

Stephen Carter, The Culture of Disbelief: How American Law and
Politics Trivialize Religious Devotion (Nueva York: BasicBooks,
1993), 13.

Ibid., 14-15.
Ibid., 29.

A este respecto, ver la evaluacion de los pros y los contras de la idea
del presidente Clinton en cuanto al “arrepentimiento” en Gabriel
Fackre, ed., Judgment at the White House: A Critical Declaration
Exploring Moral Issues and the Political Use and Abuse of Religion
(Grand Rapids: Eerdmans, 1999).

Por ejemplo, el 32% de los estadounidenses piensan que un pastor les
ha mentido; ver James Patterson y Peter Kim, The Day America Told
the Truth: What People Really Believe About Everything That Really
Matters (Nueva York: Prentice Hall, 1991), 48-19.



18.

19.
20.

21.

22.
23.
24.

Existen, por supuesto, situaciones en las que lo correcto es guardar
silencio con el fin de evitar el riesgo de violencia o de dafio personal a
otros, o evitar violar una confianza creada por el bien de otros; para
estos y otros principios utiles para evaluar cuando debe decirse la
verdad y cuando no, ver Lewis B. Smedes, “On Being Truthful”,
periédico publicado por el Centro para la Etica Cristiana Aplicada,
Wheaton College, Wheaton, Ill., 1991.

Ibid., 17.

John Piper, Sed de Dios. Meditaciones de un hedonista cristiano,
(Barcelona: Andamio, 2001), 122, 123, 122. También le debo a Piper
la manera de entender los parrafos circundantes.

John Piper, The Supremacy of God in Preaching (Grand Rapids: Baker,
1990), 25 [La supremacia de Dios en la predicacion (México: Faro de
Gracia, 2008)].

Ibid., 52.
Witherington, Conflict and Community in Corinth, 363-64 n. 10.
Furnish, II Corinthians, 163.



2 Corintios 2:12-3:3

Ahora bien, cuando llegué a Troas para predicar el evangelio

de Cristo, descubri que el Sefior me habia abierto las puertas. 13

Aun asi, me senti intranquilo por no haber encontrado alli a mi
hermano Tito, por lo cual me despedi de ellos y me fui a
Macedonia.

14 Sin embargo, gracias a Dios que en Cristo siempre nos lleva
triunfantes y, por medio de nosotros, esparce por todas partes la
fragancia de su conocimiento. 1> Porque para Dios nosotros
somos el aroma de Cristo entre los que se salvan y entre los que
se pierden. 16 Para éstos somos olor de muerte que los lleva a la
muerte; para aquéllos, olor de vida que los lleva a la vida. ¢Y
quién es competente para semejante tarea? 1’ A diferencia de
muchos, nosotros no somos de los que trafican con la palabra de
Dios. Mas bien, hablamos con sinceridad delante de él en Cristo,
como enviados de Dios que somos.

3:1; Acaso comenzamos otra vez a recomendarnos a nosotros
mismos? ;O acaso tenemos que presentarles o pedirles a ustedes
cartas de recomendacién, como hacen algunos? 2 Ustedes
mismos son nuestra carta, escrita en nuestro corazon, conocida
y leida por todos. 3 Es evidente que ustedes son una carta de
Cristo, expedida por nosotros, escrita no con tinta sino con el
Espiritu del Dios viviente; no en tablas de piedra sino en tablas
de carne, en los corazones.

Sentido Original



En 2:12-3:18, Pablo establece el fundamento para la defensa mas sostenida
de su ministerio apostdlico que se pueda hallar en cualquier otro lugar de
sus cartas (es decir, 2:14-7:16 y 10:1-13:10). La importancia de 2:14-3:18,
que trataremos de acuerdo con sus tres secciones (2:12-3:3; 3:4-6; 3:7-18),
se refleja ademas en que marca la transicion en el argumento del apostol
desde su trato pasado con los corintios a las cuestiones a las que se enfrenta
la iglesia en ese momento. Segunda de Corintios 2:14-3:18 es, por tanto, el
corazon teologico y el punto de inflexion estructural de la carta (ver
Bosquejo).

Su interpretacion, sin embargo, es altamente polémica, ya que su pasaje
se encuentra entre los mas densos y dificiles de comprender de todos los
escritos de Pablo.! Se refuta el significado de casi todas las clausulas. Esta
dificultad se agrava porque el apostol desarrolla su argumento ofreciendo la
interpretacion mas extensa de un texto del Antiguo Testamento de
cualquiera de sus cartas. Sera, pues, necesario dedicar mas tiempo a nuestra
exposicion de su significado original del que le concederiamos si fuera de
otro modo, sobre todo porque las aplicaciones que hagamos de ello solo
seran tan so6lidas como el fundamento exegético sobre el cual se construyen.

La cantidad de espacio desproporcionalmente grande que se dedica al
sentido original de 2:14-3:18 en comparacion con su aplicacion es, por
tanto, intencionada. Refleja la propia estrategia de Pablo en la que comienza
la apologia de su ministerio apostolico dirigiendo un argumento biblico y
teologico considerable que respalde unas cuantas ideas fundamentales. La
aplicacion de 2:14-3:18 no es dificil de comprender, una vez convencidos
de la realidad que la respalda. Ademas, en un sentido real, todas las
aplicaciones a lo largo de la carta de Pablo derivan de este pasaje
fundamental.

La razon del altimo cambio de planes de Pablo
(2:12-13)

Al hacer la transicion desde el pasado al presente, la reciente
experiencia de Pablo en Troas (2:12-13) vuelve a suscitar la pregunta sobre
la relevancia de su sufrimiento para la difusion del evangelio en general



(2:14-16a) y para la vida de los corintios en particular (2:17). La vuelta
repentina a sus planes de viaje en 2:12 realiza, pues, una doble funcién.
Materialmente proporciona el ultimo ejemplo del apostol de como sus
cambios de planes eran expresiones de un sufrimiento como el de Cristo en
nombre de los corintios. En lo estructural proporciona la transicion a su
respuesta directa a las cuestiones que se estan suscitando ahora en Corinto.

En realidad, el ultimo cambio de planes parece ser el peor. En
anticipacion de su reunién con Tito, con el fin de recibir noticias de como
habian respondido los corintios a la carta “con muchas lagrimas” del
apostol (cf. 2:4), Pablo se traslada de nuevo a Macedonia viajando desde
Efeso a Troas. Luego, cuando Tito no aparecio, su ansiedad (lit. Pablo no
tenia “descanso en [su] espiritu”) por €l y por los corintios lo obligaron a
partir de Troas a pesar de la puerta abierta para el evangelio que encontro
alli. El apostol estaba sencillamente demasiado preocupado por Tito y por la
condicion espiritual de los corintios para seguir con su ministerio. Sin duda,
los oponentes de Pablo pudieron apuntar a esta decision llena de angustia
como prueba aparentemente irrefutable de que carecia del poder del
Espiritu. ¢De qué otra forma se podria explicar que la ansiedad de Pablo le
apartara de una clara oportunidad de predicar el evangelio?

A estas alturas, no es de sorprender la respuesta de Pablo. Su angustia
por Tito, que debia traer noticias de si los corintios se habian arrepentido o
no de su rebeldia, era otro ejemplo concreto del sufrimiento al que Dios
habia llamado a Pablo a soportar. Segun 11:28, el climax de la letania de
sufrimiento que caracterizaba la vida del apostol es la “presion” diaria que
impone sobre él “la preocupacién por todas las iglesias”. Asi como la
inquietud por Tito y los corintios lo llevaron originalmente a Troas, también
su preocupacion por ellos lo condujo a Macedonia (cf. 7:5-7). Nada era mas
importante para Pablo que el bienestar de ellos, jni siquiera la oportunidad
de ampliar su propio ministerio!

Por ello, Pablo enfatiza en 2:13 que se despidié antes de abandonar
Troas. No se avergonzaba por marcharse. No intento escabullirse de noche,
cuando nadie le veria. Mas bien lo hizo de forma publica, aclarando sin
duda sus razones por tener que irse. De ahi que, rellenando el resto del
itinerario reciente de Pablo, 2:12-13 nos lleva de vuelta al tema central de
su carta: su sufrimiento como apostol. Al hacerlo, estos versiculos también
preparan el camino para la poderosa reafirmacion de la tesis central paulina
en 2:14.



Llevados a la muerte en el ministerio (2:14-16a)

La mayoria de los estudiantes de este pasaje mantienen que es imposible
pasar suavemente de la angustia de Pablo por Tito en 2:12-13 a su alabanza
de Dios en 2:14. La transicion de la ansiedad y la aparente incapacidad de
alabar parece demasiado abrupta. Por tanto, se sugiere con frecuencia que la
alabanza del apdstol en 2:14 anticipa de forma prematura las buenas
noticias que Pablo recibi6 de Tito, como se describe en el capitulo 7. Otros
argumentan que 2:14—7:4 es un fragmento de una carta totalmente distinta,
que por lo general se considera escrita antes que el resto de los capitulos 1—
7 y que mas tarde se inserto entre 2:13 y 7:5.

Sin embargo, una vez determinadas con claridad las razones de la
alabanza de Pablo en 2:14, se hace evidente que 2:14 no supone en absoluto
una interrupcion en el pensamiento de Pablo. Mas bien presenta la respuesta
necesaria y légica al sufrimiento introducido en 2:12-13. Sin 2:14, la
continuada sinceridad del apodstol en 2:12-13 jugaria a favor de sus
oponentes como una prueba mas de su debilidad. De modo que, antes de
que estos puedan pronunciar una palabra contra él, al verlo angustiado por
Tito, Pablo alaba a Dios por ello como parte integral de su vida apostélica
de sufrimiento, por medio de la cual se revelan el poder y la presencia de
Dios.

En 2:14, Pablo empieza alabando a Dios con una férmula de
agradecimiento caracteristica: “... pero gracias a Dios que ...” (cf. 1Co
15:57; 2Co 8:16). Peter O’Brien ha demostrado que estas férmulas de
accion de gracias, como sus equivalentes en otros textos de oracion judia de
la antigiiedad, sirven a un doble proposito: establecer un tono y establecer
los temas de lo que estd por venir.” La férmula de agradecimiento en 2
Corintios 2:14 realiza, pues, la misma funcién a modo de tesis que la
formula de bendicion de 1:3. En ambos casos, las razones dadas para la
alabanza presentan los temas principales que vienen a continuacion. Como
1:3, 2:14 no es una explosion inesperada de gratitud, sino una declaraciéon
cuidadosamente elaborada que presenta una nueva e importante seccion en
su carta, sintetizando los puntos principales por venir. Al recurrir a la
alabanza a Dios, Pablo vuelve su atencion al punto principal de su defensa
contra aquellos que han cuestionado su ministerio, por causa de su
sufrimiento.



El contenido de la tesis paulina, introducido por primera vez en 1:3-11,
se resume en los dos participios que siguen a su accion de gracias: “lleva
triunfantes” (thriambeuonti) y “difundir el conocimiento” (RVR1960;
phanerounti). Pablo le da gracias a Dios, porque (1) Dios “en Cristo
siempre nos lleva triunfantes™ y, al hacerlo, (2) “por medio de nosotros [da
a conocer] esparce por todas partes la fragancia de su conocimiento”. Como
indica muy acertadamente la Nv1, el verbo que a menudo se traduce como
“lleva triunfantes” (thriambeuo) es, en realidad, un término técnico que se
refiere a la institucion romana del desfile triunfal. Este retrato de Dios
llevando a Pablo en semejante desfile es la clave del significado de 2:14 y,
por tanto, de lo que sigue.

La procesion triunfal era un espléndido desfile que se realizaba en
Roma para celebrar grandes victorias en relevantes campafias militares.
Como el desfile del dia de San Patricio en Chicago, eran importantes
acontecimientos culturales y civicos. Todos en el Imperio romano sabian de
esos desfiles que se representaban en los arcos romanos, relieves, monedas,
estatuas, medallones, pinturas y camafeos, por no hablar de los
aproximadamente 350 desfiles de victoria que se recogen en la literatura
antigua.® Eran ostentosas celebraciones, llenas de valientes soldados, el
botin de guerra y la pompa y el boato mas teatral que Roma pudiera exhibir.

Ademas, la procesion triunfal demostraba la proeza de Roma como
vencedora, no solo mostrando los botines de guerra en los desfiles, sino
llevando triunfantes a los lideres mas importantes y a los guerreros mas
intimidatorios del enemigo, ahora presentados como esclavos vencidos. El
mas alto honor que cualquier César o general romano podia recibir era
conducir uno de esos desfiles. Por el contrario, ser llevado como prisionero
en semejante procesion triunfal sefialaba la mas completa derrota. Una vez
comprendemos el verbo thriambeuo como referencia a conducir o ser
conducido en el desfile triunfante, nos enfrentamos al incémodo hecho de
que, en esos desfiles, “se dice que los prisioneros son llevados en triunfo
cuando, para su desgracia, estan sujetos a cadenas y son llevados a rastras
delante del carro del conquistador”.*

Este hecho es tan sorprendente porque en 2:14 Pablo es el objeto directo
del verbo y no su sujeto. No es €l quien lidera la procesion triunfante; jlo
llevan a él como prisionero de guerra! Esta imagen es tan espantosa que
Calvino no podia imaginar que Pablo pudiera alabar a Dios por algo asi. Por
razones teologicas, pues, Calvino cambio el sentido del verbo, declarando



que “Pablo queria decir algo diferente al significado comtin de su frase”.”

En lugar de traducir 2:14a: “Gracias a Dios que en Cristo siempre nos lleva
triunfantes”, Calvino le dio al verbo un sentido causativo y vertio el texto:
“Gracias a Dios que nos hace triunfar”. Para él tenia mas sentido pensar
que el apostol alabara a Dios por participar del triunfo divino, como el
general que camino junto al carro, y no imaginar que lo hacian desfilar
como enemigo vencido.

La traduccion de Calvino gano la partida durante casi trescientos afios.
Se sigue conservando en la KJV y en las muchas exposiciones populares de
este pasaje que hablan sobre nuestro “triunfo” en Cristo.® Sin embargo hoy
se reconoce ampliamente que la interpretacion de Calvino es
lingtiisticamente imposible. La declaracion de Pablo solo puede significar:
“Gracias a Dios, que ... siempre nos lleva triunfantes [en procesion
triunfal]”. La tnica pregunta que queda es qué pretendia recalcar el apostol
con esta metafora.

Frente a la imagen de la procesion triunfal de nuevo, la solucion para
entender la metafora paulina no consiste en suavizar la ilustracion de algun
modo, sino en reconocer por completo lo que significa ser “llevado
triunfante”. Los retratos que el mundo antiguo hacia de estas procesiones
dejan claro que en este tipo de desfile se llevaba, en realidad, a aquellos que
se conducia a la muerte.” Cuando acababa la procesién, los romanos
mataban en publico a aquellos prisioneros que habian hecho desfilar en la
procesion (o al menos a una muestra representativa de ellos, y vendian el
resto como esclavos) en sacrificio a su(s) dios(es). Aunque para nosotros
sea un pensamiento espantoso, ;qué mejor forma de magnificar la victoria
propia, a la vez que se ofrece un sacrificio de gratitud a los dioses, que
matar publicamente a los lideres y los mas valientes de los guerreros
vencidos, como acto final de triunfo sobre ellos?

Ir6nicamente, pues, la imagen de Pablo de “ser llevado triunfante” es
incluso mas dificil de aceptar de lo que se suele reconocer. El papel de los
que son llevados en triunfo consistia en revelar la gloria de aquel que los
habia vencido, en ultima instancia, por medio de su ejecucién publica y su
muerte. Al utilizar este célebre acontecimiento cultural para describir su
propia vida como apostol, Pablo indica que, como aquel que es “llevado
triunfante”, Dios le estd llevando a su muerte. Este significado de la
metafora se confirma por el uso paralelo que se hace en Colosenses 2:15, el
unico otro pasaje donde se emplea thriambeuo en el Nuevo Testamento.



Alli, habiendo desarmado a los gobernantes y autoridades de esa era, Dios,
como vencedor, los ha llevado en procesion triunfal y el resultado es su
despliegue publico de la derrota y la destruccion de ellos.

Interpretada sobre el telén de fondo de la procesion triunfal, la metafora
paulina de 2:14 se puede “decodificar” como sigue: como enemigo del
pueblo de Dios, Pablo fue vencido por él en el llamamiento de su
conversion en el camino de Damasco y ahora lo llevaba, como “esclavo de
Cristo” (su término favorito para si mismo como apostol), a morir en Cristo
con el fin de que pudiera manifestar o revelar la majestad, el poder y la
gloria de Dios, su vencedor.

¢Pero por qué utilizar una metafora tan horrenda para describir su vida
apostolica? ;Y por qué usarla aqui? La respuesta se aclara a la luz de los
demas pasajes dentro de la correspondencia corintia en la que Pablo habla
de sus experiencias como apoéstol. Alli también usa sistematicamente la
imagen de haber sido entregado o sentenciado a muerte como metonimia de
su sufrimiento (1Co 4:8-13 [cf. 4:9], 2Co 1:3-11 [cf. 4:10]; 6:3-10 [cf. 6:9]).
Una metonimia es una figura retorica en la que el nombre de una cosa se
usa para otra con la que se la asocia generalmente. Por ejemplo, usamos
“corona” como metonimia para la reina de Inglaterra, la familia real y todo
lo que esa tradicion implica cuando decimos: “Esta tierra pertenece a la
corona”. Del mismo modo, Pablo podia usar la “muerte” y las imagenes de
muerte como metonimia de sus padecimientos, ya que es una parte esencial
del sufrimiento y el resultado que lo corona. Por ello, y en el contexto del
peligro y los tormentos que soporté en Efeso, incluida la lucha contra
bestias salvajes, el apostol podia declarar en 1 Corintios 15:31: “Cada dia
muero”.

Ademas, en todos esos pasajes, como en 2:14, como corolario y
encarnacion de su mensaje de la cruz, el sufrimiento de Pablo es aquello
mismo que Dios usa para darse a conocer (junto con los textos enumerados
mas arriba, cf. 1Co 2:2-5). Lejos de cuestionar su apostolado, la idea de
Pablo en 2:14 es que su sufrimiento, aqui descrito como ser llevado a la
muerte en el desfile triunfante romano, es el medio a través del cual Dios se
esta revelando a si mismo. Esta manifestacion del poder y de la gloria
divinos tuvo lugar en dos formas. O Dios rescaté a Pablo de la adversidad
cuando ya era demasiado para soportarla (cf. 1:8-11), o, habiendo
fortalecido la esperanza del apostol por medio de tales experiencias de
liberacién, lo capacité para soportar su adversidad con accion de gracias a



Dios (cf. 4:7-12; 6:3-10). Esta tltima forma era incluso mas gloriosa que la
primera (cf. 12:9). En otras palabras, Dios conducia continuamente a Pablo
a la muerte en una procesion triunfante y, de este modo y en todo lugar,
revela el conocimiento que el apéstol tiene de él (2:14a).®

En 2:14b-16a, Pablo sigue describiendo la naturaleza y la funcién de su
ministerio metaféricamente, esta vez bajo las imagenes de una “fragancia”
y “aroma”. A través de su sufrimiento, la “fragancia” del conocimiento de
Dios se esparce por doquier (v. 14b), porque el apostol es el “aroma de
Cristo” para Dios (v. 15; de nuevo tomamos el “nosotros” como plural
literario que alude a Pablo en su papel de apostol). Muchos han sugerido
que estas referencias contindan la imagen de la procesion triunfal
describiendo el incienso que se solia llevar por las calles como parte de la
celebracion. Pero tanto en el judaismo como en otros lugares de los escritos
paulinos, las imagenes de “fragancia” y “aroma” se utilizan en ocasiones
juntas o por separado, como sinénimos (como en este caso) para aludir en
un sentido técnico al olor de un sacrificio agradable a Dios.?

A la vista de esos paralelismos y dado el marco biblico de referencia de
Pablo, es mejor leer 2:14b-16 como referencia al sacrificio del Antiguo
Testamento. Tomado de esta forma, él esta practicando una comunicacion
intercultural eficaz. Primero presenta la imagen familiar de la procesion
triunfal romana con el fin de describir el papel que desempefia su
padecimiento como apostol, y, a continuacién, usa el simbolismo sacrificial
de las Escrituras con el fin de desvelar su relevancia.

Como aclara 2:15, el conocimiento que se esparce a través del
sufrimiento de Pablo es la “fragancia” de Cristo mismo que se eleva desde
su propia vida hacia Dios. De forma mas especifica, se describe a Cristo
como el sacrificio y a Pablo como el aroma que surge de este. El
conocimiento de Dios, que se manifiesta en la cruz de Cristo, esta siendo
ahora revelado por medio del sufrimiento de Pablo entre aquellos a los que
es enviado (cf. Col 1:24). Encontrarse con Pablo en su padecimiento por sus
iglesias es toparse con una imagen del Cristo crucificado que muri6 por su
pueblo. Por esta razon, el apodstol respalda su alabanza del versiculo 14
sefialando en los versiculos 15-16b al doble impacto que la revelacion de
Dios en Cristo produce por medio de los sufrimientos de Pablo. Los que
estan siendo salvos acogen su sufrimiento como expresién de la gloria de
Dios revelada en el Cristo crucificado, mientras que los que perecen



rechazan el padecimiento del apdstol catalogandolo de locura, exactamente
del mismo modo en que repudiaron la cruz de Cristo.

Ademas, 2:16a declara que el caracter de la disposicion moral de la
persona determina la naturaleza de su respuesta (v. 16a dice lit.: “para estos
ultimos, un aroma de muerte para muerte; para los primeros, un aroma de
vida para vida”). Pablo es un mero instrumento que, como la prueba del
papel de tornasol, manifiesta la verdadera naturaleza del corazén de una
persona. La advertencia implicada para los corintios en este pasaje es, pues,
impresionante. La forma en que respondan a la declaracion de Pablo en
2:14 es una clara indicacion de dénde se hallan con respecto a la division
entre la vida y la muerte creada por la cruz de Cristo y puesta de manifiesto
a través del ministerio paulino.

Esta interpretacion del argumento de Pablo se confirma mediante los
paralelismos entre 1 Corintios 1:17-18 y 2 Corintios 2:14-16a. El ministerio
del apostol y el mensaje eran uno; lo que Pablo podria decir sobre la cruz de
Cristo en 1 Corintios 1:17-18, podia confirmarlo con su propia vida como
apostol en 2 Corintios 2:14-16. De ahi que, como “aroma de Cristo”, su
sufrimiento produce el mismo efecto doble causado por su proclamacion de
la cruz:

1. Se envia a Pablo a predicar de un modo que se 1. Pablo estad “siendo llevado a la muerte”, que es un
corresponde con la cruz de Cristo (1:17; cf. 2:1, modo de existencia que revela la cruz de Cristo

4). (2:14).
2. Porque (gar) (18a) 2. Porque (hoti) (15a)
3. el mensaje de la cruz (15a) 3. somos un aroma de Cristo para Dios
4. es una locura para los que se pierden (18a) 4. entre los que se pierden ... para estos, somos olor

de muerte que los lleva a la muerte (15c, 16a)

5. para nosotros, los que se salvan, es el poder de 5. entre los que se salvan ... olor de vida que los lleva
Dios (18c). a la vida (15b, 16a).

Por tanto, para Pablo, la cruz de Cristo determinaba tanto su manera de
vivir como el contenido de su mensaje. Por el contrario, su estilo de vida
encarnaba y exhibia su mensaje. Como resultado, Pablo reconocié que su
vida y su ministerio servian para promover el proceso de salvacion (“vida”)
y el juicio (“muerte”) en la vida de otros. Rechazar a Pablo y su mensaje
por considerarlo “locura” confirmaba que uno ya estaba “pereciendo”.
Aceptarlos demostraba que el poder divino ya estaba obrando para salvar.



Como extension de la cruz de Cristo, son el medio que Dios usa para
propagar el proceso de salvacion y juicio en el mundo, mediante la
revelacion del caracter del corazon de las personas.

La suficiencia de Pablo para el ministerio (2:16b-
17)

Dificilmente se podria poner mayor énfasis en el significado que Pablo
le atribuye a su ministerio en 2:14-16a. Su ministerio se manifiesta y se
mueve a lo largo del destino eterno de la persona. La magnitud de
semejante llamado conduce, de forma natural, a la pregunta retérica de
2:16b: “sY quién es competente [suficiente] para semejante tarea?”. En
vista del elevado llamamiento del apostol, con frecuencia se sugiere que la
respuesta implicada a esta pregunta es “nadie”, como si el interrogante de
Pablo indicase una humilde resignacién frente a tal responsabilidad.'® Otros
suponen que Pablo responde de forma negativa a la pregunta, porque tiene
la autosuficiencia a la vista, incluso cuando no hay indicio alguno de dicho
concepto en la palabra hikanos (“suficiente”). Aunque estas opiniones
pueden parecernos normales, la contestacion de Pablo implicita en la
pregunta “;quién es competente para semejante tarea?” se entiende mejor
como “jYo!”. Al ser “llevado a la muerte” como “aroma de Cristo”, confia
en que Dios se esta dando a conocer.

Esta interpretaciéon se confirma por medio de dos factores. (1) El
lenguaje de “suficiencia” usado aqui alude al llamado de Moisés en Exodo
4:10, cuando en la LxxX Moisés responde al llamado de Dios declarando que
no es “suficiente” (hikanos) para la tarea. En el contexto de Exodo 4, Dios
mismo lo hace suficiente. Pablo también ve que su suficiencia procede de
Dios (cf. 2Co 3:4-6). Aludiendo al llamado de Moisés, la idea del apostol es
que, como en el caso del legislador, Dios es el tnico que lo ha hecho
suficiente para su ministerio (cf. 1Co 15:9-10, donde se utiliza el mismo
motivo de la “suficiencia”). El argumento de 3:4-6, basado en el llamado de
Pablo como apostol, solo tiene sentido si esperara una respuesta positiva a
2:16b, es decir, “Yo lo soy, por la gracia de Dios”.

(2) La relacion logica entre la respuesta insinuada a la pregunta de 2:16b
y la declaracion del versiculo 17 confirma esta interpretacion. El versiculo
17 pretende apoyar la respuesta implicada del versiculo 16b



(lamentablemente, la NvI no traduce la conjuncion gar [“y es que, porque”]
que presenta el v. 17). Este tipo de movimiento solo tiene sentido si Pablo
acaba de declarar que él, y no sus oponentes, es aquel que es suficiente para
el ministerio apostélico. El sufrimiento mismo que, segtn el argumento de
sus oponentes cuestiona su ministerio, es el medio por el cual se muestra
suficiente o competente como apostol. De haber negado Pablo su
suficiencia para el ministerio apostélico, la comparacién del versiculo
siguiente no tendria sentido.

Por tanto, en el versiculo 17, el apéstol respalda su suficiencia para el
ministerio comparando su practica de predicar el evangelio gratuitamente
con la de los “muchos” que aceptan, y hasta exigen, dinero para su
ministerio. A diferencia de estos, Pablo no “trafica con la Palabra de Dios”.
Aunque es objeto de debate que Pablo se compare negativamente con este
grupo, junto con la imagen que utiliza para hacerlo, indica que no se esta
refiriendo a los apdstoles mencionados en 1 Corintios 9:5 ni a sus colegas,
los “superapodstoles” de 2 Corintios 11:5 y 12:11. En cada uno de estos
casos, Pablo se compara de forma positiva con aquellos otros apdstoles
genuinos y en ningun sitio cuestiona que recibieran apoyo econémico para
su ministerio (en 1Co 9, Pablo defiende explicitamente el derecho que
tienen a hacerlo). Por el contrario, se esta refiriendo aqui a aquellos
oponentes que han llegado hace poco a Corinto (es decir, los “falsos
apostoles” de 2Co 11:4, 13-15).

Sin duda, los oponentes de Pablo habian interpretado su practica de
predicar el evangelio de manera gratuita como sefial de la inutilidad de su
mensaje (si fuera valioso, cobraria un alto precio por él; después de todo, lo
que se obtiene es lo que se paga).'! En 2:17, Pablo responde recordandoles
a los corintios que habia renunciado libremente a su derecho al apoyo
econémico en Corinto por amor a los corintios, para evitar levantar una
piedra de tropiezo para el evangelio (cf. 1Co 9:1-23; 2Co 11:7-15; 12:13-
16). Que la decision de Pablo de predicar en Corinto gratuitamente estaba
motivada por amor se puede ver en los muchos sufrimientos que estuvo
dispuesto a soportar como resultado directo de esta decision (cf. 1Co 4:11-
13; 2Co 6:4-5; 11:26-27). Solo un amor genuino por los corintios y el
compromiso de Pablo con el evangelio podrian conducir a semejante
padecimiento voluntario. Los actos del apostol testifican de la sinceridad de
su discurso.



En contraposicion, la eleccion de palabras de Pablo en 2:17 indica que
esta era la practica de sus oponentes, como la del minorista en el comercio,
que se tenia por sospechosa (gr. kapeleuo significa traficar para sacar
beneficio como un vendedor detallista). En la época de Pablo, comparar a
sus oponentes con quienes vendian mercancias en el mercado no era un
cumplido. En el mundo antiguo, los minoristas eran infames por su
deshonestidad. Este tipo de comparacion era, pues, una forma comun de
sembrar la duda sobre el caracter y los motivos de alguien, sin cuestionar el
hecho de ser pagado, algo legitimo para quienes eran dignos de su salario.?

Presumiblemente, los oponentes de Pablo afirmaban y se jactaban de
que su practica de recibir dinero por su ministerio esta en paralelo con la de
los primeros apéstoles mismos (cf. 1Co 9:3-6). Pablo contraargumenta y no
los compara con estos apostoles, sino con los traficantes. Al proceder de
este modo, usa su propia jactancia contra ellos. Al recibir dinero, como los
minoristas del mercado, sus propios motivos y no los de él, eran los que
tenian pinta de “negocio sucio”, una “farsa” construida alrededor del
evangelio mismo (cf. 2Co 11:20). Si alguien esta intentando estafar a los
corintios, no puede ser Pablo. Su forma de vivir, incluido su sufrimiento por
amor a los corintios, es una ventana a sus sinceros motivos que, a su vez,
son la manifestacion de la gracia de Dios en su vida (cf. 1:12).

Ademas, como apostol, Pablo es consciente (es decir, habla “en Cristo™)
de que predica el evangelio bajo el juicio de Dios (a saber, habla “delante de
Dios”), ya que €l es quien lo ha llamado (habla como aquel “enviado por
Dios”). jToda su vida de apodstol estd contenida en estas frases
preposicionales! Asi como el llamado de Dios es el fundamento de su
ministerio apostolico, también la realidad de sus juicios es su fuego
purificador. Pablo, como todos los creyentes, vive delante de Dios, que es
su clemente proveedor y, a la vez, su rey soberano. La motivacion de la
predicacién del apostol es, por tanto, la misma: Dios como fuente (cf. 1Co
1:30; 7:7; 8:6; 11:12; 12:7ss.; 2Co 5:18) y juez (cf. 2Co 4:2; 5:9-11; 12:19)
de todas las cosas. La practica de Pablo de automantenerse, y no la
insistencia de sus oponentes en recibir dinero por su predicacion, es la
verdadera expresion de la gracia y del llamado de Dios. Y es su ministerio,
y no el de ellos, el que sera justificado delante del juicio de Dios. Hablar no
cuesta dinero. Pero la declaracion de Pablo con respecto a su suficiencia
esta respaldada por su disposicion a predicar gratuitamente.



Entendida como una referencia a su practica de mantenerse a si mismo,
el versiculo 17 sigue el argumento paulino a favor de la legitimidad de su
ministerio presentado en 2:12-13. En otras palabras, la descripcion de su
ministerio en 2:14-16 esta encuadrada por dos ejemplos de su amor por los
corintios: su disposicion a abandonar Troas y a predicar el evangelio en
Corinto sin cargo alguno. Ambas cosas ocasionaron gran sufrimiento por su
parte, pero lo acepto por amor a ellos y al evangelio en respuesta al llamado
divino en su vida. En resumen, Pablo ministra como alguien “enviado por
Dios” (2:17c).

Al mismo tiempo, lejos de cuestionar su apostolado, el sufrimiento
apostolico de Pablo “en Cristo” como encarnacion de su proclamacion es lo
que muestra que ha sido aprobado por Dios. En palabras del apostol, sabe
que habla “delante de Dios” como juez, lo hace con la “sinceridad” que
viene de la gracia de Dios mismo (2:17b; cf. 1:12). Como resultado, su
aseveracion de no ser como sus oponentes es un argumento probatorio para
el origen y aprobacion divinos de su ministerio apostolico.

Carta de recomendacion de Pablo para el
ministerio (3:1-3)

El argumento de Pablo describe ahora un giro decisivo. Hasta el
momento, ha argumentado a favor de la legitimidad de su ministerio
basandose en su sufrimiento, como medio ordenado por Dios para mediar el
consuelo divino a los creyentes (1:3-11) y el conocimiento divino al mundo
(2:14-17). Empezando en 3:1-3, Pablo compite por la validez de su
apostolado basandose en la presencia y el poder del Espiritu como
contenido especifico de su mediacion. Si el medio del ministerio apostélico
de Pablo es su sufrimiento, el Espiritu es su contenido como aquel que
convierte y consuela a los cristianos y condena al mundo (1:21-22; 2:15-
16a). Al encarnar el evangelio, Pablo media el Espiritu.

La transicion en el hilo de pensamiento paulino esta marcada por las dos
preguntas retoricas de 3:1, que anticipan ambas una respuesta negativa (las
presenta en 3:1 con la particula negativa me). A la vista de su sufrimiento y
debilidad, era evidente que los oponentes de Pablo habian descartado sus
exaltadas afirmaciones como apdstol considerandolas como un mero “aire
caliente” sin sustancia. Sus preguntas retoricas y la insinuada respuesta de



ellos anticipan una vez mas esta acusacion. Pablo no se esta embarcando en
un simple autoelogio cuando afirma que su sufrimiento es el vehiculo
planificado por Dios para dar su revelacion por medio de él, como si no
tuviera pruebas para respaldar lo que decia.'® Después de todo, que dejara
Troas y que se proveyera su propio sostenimiento son una clara evidencia
de su naturaleza genuina como apostol

Por las mismas razones, tampoco tiene por qué apoyarse en cartas de
recomendacion de otros para validar sus afirmaciones, como sus oponentes
hacen con las suyas. En el mundo antiguo, como en nuestros dias, la
necesidad de cartas de referencias indicaban que alguien carecia de una
prueba propia que apoyara lo que aseveraba. Este tipo de cartas son una
fuente de credibilidad sustituta. Pero la obra de Pablo como apoéstol habla
por si misma, sobre todo al fundar la iglesia en Corinto (10:12-18; cf. 1Co
4:14-17; 15:10). Los corintios mismos son, pues, la “carta de
recomendacion” de Pablo (2Co 3:2; cf. 1Co 9:1-2). Es esta “carta” (es decir,
los corintios mismos como cristianos) la que Pablo lleva “escrita en nuestro
corazon”, de manera que puede ser “conocida y leida por todos”.

Que los corintios estén “escritos” (lit. grabados) en el corazon del
apostol no significa que tuviera calidos sentimientos hacia ellos, sino que
esta comprometido a actuar en beneficio de ellos como su “padre” en la fe
(cf. 1Co 4:15). La disposicion de Pablo a procurar su propio sustento por
amor al evangelio (1Co 4:11-12; 9:12-23; 2Co 2:17; 6:3, 11-13; 12:14-15),
su preocupacion por el bienestar de los corintios (1Co 4:14-15; 2Co 11:2-4),
y su angustia por la salvacion de ellos (2Co 1:12-2:13; 7:4; 11:28) hacen
que resulte obvio a la vista de todos que estos creyentes estan en su corazon
como hijos suyos (cf. 7:3). Una vez mas, su modo de vida revela el
contenido de su corazon.

Por contra, la existencia misma de los corintios como cristianos testifica
del poder del Espiritu en y por medio del ministerio de Pablo. Esta es la
idea de 3:3. Ellos son la “carta de recomendacion” de Pablo (3:1), porque
ellos demuestran ser “una carta de Cristo”, es decir, aquellos que Cristo ha
“escrito”, una metafora que se refiere a su conversion (3:3a). La fuerza del
argumento paulino no reside en que se hayan convertido al cristianismo per
se, sino en haberlo hecho como “resultado de nuestro ministerio” (3:3b; lit.,
“habiendo sido ministrados' por nosotros, ustedes son una carta de
Cristo”). Dado que la iglesia de Corinto es un resultado directo del
ministerio de Pablo, renegar de él ahora equivaldria a negar su propia



experiencia espiritual como cristianos (algo a lo que los corintios, tan
propensos al orgullo, no se sienten inclinados).

La declaracion de Pablo en 3:2 lo lleva a referirse, en 3:3a-b, al estatus
de los corintios como creyentes, algo que a su vez lo conduce en 3:3c a
describir la nueva identidad de ellos en términos del Antiguo Testamento, y
utilizando el simbolismo de Ezequiel 11:19 y 36:26-27: como “carta” de
Cristo, los corintios no han sido escritos “con tinta, sino con el Espiritu del
Dios viviente” ni “sobre tablas de piedra, sino en tablas de carne, en los
corazones”. Pablo establece aqui dos contrastes, y no uno: el primero entre
los dos medios de escritura (la intervencion humana de la tinta frente al
Espiritu) y el otro entre las dos esferas de escritura (las tablas del antiguo
pacto de la ley frente a las “tablillas” del coraz6on humano del nuevo
pacto)." El ministerio del apéstol “escribe” con el Espiritu que est4
obrando en el corazon humano, y se contrasta con el ministerio de
“escritura” que, en el antiguo pacto, se hizo sobre las tablas de piedra de la
ley (cf. Ex 24:12; 31:18; 32:15; 34:1; Dt 9:10).

Es crucial que veamos que este contraste no es singular, sino que es
antiguo en la historia de la redencién.'® Bajo el antiguo pacto, la ubicacién
de la actividad de Dios estaba en la ley; en la nueva era prometida por
Ezequiel, Dios obrara en corazones humanos por el poder del Espiritu. El
ministerio de Pablo es nada mas y nada menos que el cumplimiento de la
promesa del nuevo pacto tal como lo predijo este profeta. Los corintios
tenian que mirarse a si mismos para tener la prueba de que la nueva era del
nuevo pacto habia amanecido (cf. Is 32:15; 44:3; 59:21; JI 2:28-29; también
el uso de Jer 31:31-34 en 2Co 3:6). Por tanto, si rechazaban el ministerio de
Pablo, no solo equivaldria a negar su propia existencia genuina como
creyentes, sino también a repudiar la obra de Dios en Cristo como
cum