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DEDICATORIA

A los que sintiendo el llamamiento a
la mision, dedican su vida a cumplir
el mandato de Cristo de llevar el
evangelio a todas las naciones,
renunciando a sus privilegios para
asumir las limitaciones de una vida de
entrega al servicio.

A todos los que orando y ofrendando
son instrumentos vitales para sostener
la obra misionera.
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PROLOGO

No por pocos es sabido que todo aquel que ha sido llamado a la
obra pastoral se encontrara, cual Cristiano en el suefio de Bunyan, con
distintos personajes en su peregrinaje ministerial. Entre otros, muchos
de ellos seran discipulos y ovejas a quienes el pastor se dedicara a
ensefiar, cuidar, proteger, guiar. Aunque no la mayoria, dicha relacion
con algunos se transformara en compafierismo y gran simpatia personal
y ministerial.

Y luego estan aquellos. Aquellos pocos con los que el ministro,
quitada la toga de su oficio, puede abrir su corazon sin mas; donde él
mismo se siente una oveja en el pequefio rebafio que ama y es amado,
oye y es oido. Son los que, como dijera el poeta romano Ennio, son
amigos certeros en tiempos inciertos'. Esta altima clase, es decir, sus
amigos, es a quienes el apostol se dirige en esta afectuosa carta: y es
esto lo que, primeramente, me da pie para recomendarte (o, mejor,
amigablemente encomendarte) la detenida y meditada lectura de esta
epistola y, en segundo lugar, a hacerlo en compaiiia del comentario al
texto por nuestro conocido y amado autor Pérez Milios.

Hay tres razones por las cuales esta inspirada correspondencia
amerita mucho mas que una lectura superficial. Primero, como dijimos,
es en varios sentidos la mas entrafiable de las cartas de Pablo a una
congregacion. {No es cierto que para conocer a fondo a una persona y
su corazon, debemos estudiar a aquellos que son parte de su amistad
intima y sus sentimientos para con ellos? Claro esta que a las otras
epistolas no les falta muestras de carifto por parte del apostol, pero aqui
hay algo diferente. La mencion tan entrafiable de llevarlos en el corazon
(1, 7), de haberse encarifiado con ellos con €] mismisimo amor de Cristo
(1, 8), de preferir no partir aun con Cristo por el bien de ellos y para
poder verlos nuevamente (1, 24-26), del deseo perseverante y la
seguridad de que los visitaria en persona (2, 24), de en una sola frase
llamarlos mis hermanos amados y deseados, mi alegria, mi corona...
[mis] amados (4, 1), entre otras cosas, nos muestra mucho mas que un
pastor que ama a sus ovejas; es un hombre que extrafia a sus amigos.
Cicerén nos dice que la raiz de la palabra amistad es amor’, y en el caso
de esta congregacion ese amor se veia reflejado, no solo en palabras,
sino en obras, especificamente en el soporte econdémico que habian

En el original el juego de palabras es precioso: amicus certus in re incerta
cernitur

2 De amicitia, VI, 26
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enviado al apostol varias veces, y aun esta vez por mano de Epafrodito.
Pablo les asegura que su alegria por esta ofrenda no se limita al valor
financiero, puesto que —y lo deja muy claro— él ya estaba instruido en
la escuela de la abundancia y la necesidad, encontrando suficiencia en
Cristo en ambas. Su alegria era ver el fruto espiritual que significaba
esto para con Dios (4, 18) y el interés genuino para con €l como su
amigo (4, 14-16).

En segundo lugar, hay una insistencia casi excesiva en un tema
que, aunque mencionada alguna que otra vez en otras epistolas, vibra en
cada capitulo de esta a diferencia del resto. Es el sentir lo mismo, 10
avTo @povelv. Para quien haya dado sus primeros pasos en el griego
antiguo y pueda disfrutar de una lectura medianamente rapida y en voz
alta de esta epistola en su idioma original, se apercibira inmediatamente
de este punto: el verbo y la construccion recién mencionada son el eco
que se extiende a través de toda la lectura y es el concepto que queda
resonando en los oidos luego de haberla leido. De hecho, el pasaje
cristologico neotestamentario par excellence del capitulo segundo es,
mas que orientacion doctrinal como en otros lugares del N.T., una
argumentacion pastoral definitiva del tema sentir lo mismo, que va
coronado de la humildad objetiva en Cristo y por extension en el
creyente.

En tercer lugar, gran parte de esta carta personal se la lleva casi
todo el capitulo tercero a propdsito de la intrusion de, quiza, los
principales enemigos del apdstol y de la obra evangélica: los
judaizantes. Esto, por supuesto, no es ningun descubrimiento, ya que
otras cartas apostolicas también tienen fuertes y claras alusiones a estos
enemigos de la cruz. Con todo, permitaseme decir que aqui hay un tono
diferente. Por lo general, el recurso que utilizaba nuestro apostol era el
exegético y argumentativo para enfrentar la inconsecuencia logica de la
interpretacion cristiano-judaizante. Sin embargo, aqui se huele algo ya
personal. Hasta ahora Pablo luchaba, como si fuera, desde una arena
diferente: éste desde la gracia, y aquellos desde una fusion (luego
confusion) entre la ley y dicha gracia. Ahora, ya harto de que se
metieran con sus amados amigos con un verdadero veneno que hasta el
dia de hoy amenaza a la iglesia libre en Cristo, ha decidido regresar a la
arena de aquellos, ponerse los guantes judaizantes llenos de polvo que
él mismo habia desechado en su camino a Damasco afios atras, y ante
un publico que aguarda en silencio, se le escucha decir: €y paAiov,
pues yo mds (3, 4). Ahi mismo comienza uno de los discursos, a mi
opinién personal, mas sublimes de todo cuanto el apdstol escribio.
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Finalmente, por qué estudiar minuciosamente la carta a los
filipenses junto con el comentario en cuestion. Vayamos al grano: hasta
el momento, dificilmente se haya escrito algiin comentario al texto de
esta epistola, originalmente en el idioma de Cervantes, que pueda
acercarsele en profundidad teologica, reflexion filoldgica, y alcance
practico y pastoral.

Profundidad teoldgica en tanto se echa luz a cada tema de manera
comprehensiva pero entendible, y las doctrinas complicadas se explican
de forma tal que benefician tanto al erudito biblico como al fiel creyente
que busca acercarse mas al Dios de la Palabra. Comentarios al pasaje
cristologico del capitulo segundo (2, 5-11), la impresionante reflexion
de Cristo como vida en los pasajes tan conocidos como 1, 21ss. y 3,
7ss., son un tesoro invaluable que nos adentra en la persona de Cristo,
nos renueva la mente, y transforma el corazon. La vista panoramica que
ofrece la Introduccion al libro, la clarisima manera de bosquejar cada
seccion —entre tantas otras cosas— son de utilidad Unica para todo
estudiante serio de Filipenses.

Reflexion filologica, porque Pérez Millos es, en nuestra
comunidad hispanohablante, un verdadero pionero en detenerse en cada
jota y cada tilde (jy no utilizo lenguaje metaforico!) de la epistola en su
idioma original, explicando minuciosamente las variantes de lectura
importantes donde las haya, y trayéndonos unos veinte siglos atras para
comprender de la manera mas aproximada y certera posible lo que un
creyente en ese momento oia y entendia al leerse esta correspondencia
en su iglesia local. Solamente hace falta detenerse, por ejemplo, en la
discusion de las voces forma, naturaleza, kénosis, en el segundo
capitulo, y sus tan importantes implicaciones para un entendimiento
verdadero de Cristo y su obra salvifica en el contexto de su eterna
divinidad y humanidad asumida en el tiempo.

Alcance practico y pastoral, pues hay en cada pagina una absoluta
inclinacion por pasar de la explicacion a la aplicacion, en tanto la final y
ultima pincelada de cada reflexion por parte de nuestro autor es siempre
pastoral, real, intima, directa. Se dice que una de las mayores
contribuciones de Lutero, el gran reformador, fue que en medio de tanta
informacion objetiva acerca de Dios, él fijo su atencion en el pro me, es
decir, en el para mi o por mi. Si no hay transformacion luego de la
informacion; si solo hay tradicion pero no humildad; si la Palabra
escrita no nos lleva una comunion intima y renovada con la Palabra viva
—como es la lamentable tendencia de muchos de nosotros, jovenes
hispanoamericanos, que nos estamos volcando a este avivamiento de
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volver a las Escrituras pero nos estamos quedando a medio camino—
entonces terminaremos por recrear la misma religiosidad sin vida contra
la cual el mismo Hijo de Dios se enfrentd en sus dias de ministerio
terrenal. Ante esta tendencia intelectualista y farisaica cada porcion
comentada, por mas tedrica que sea, desemboca en una exhortacion,
consuelo, y animo refrescante al alma sedienta. Concluyo, pues,
reproduciendo una porcion del comentario (pag. 113) para que gustes,
amado lector, por ti mismo de la bendicion que tienes ahora en tus
manos.

“[...] vivir tiene que ver con todos los aspectos de su vida.
Comienza diciendo para mi, en sentido de expresar su pensamiento y
creencia firme en cuanto a lo que supone vivir a Cristo. Es
verdaderamente enfatica la expresion puesto que piensen otros lo que
quieran, él tiene la profunda certeza de que no existe vida para él que no
sea Cristo. De otro modo, no hay vida digna de llamarse de ese modo
que aquella que se centra, subsiste, se establece, se orienta y descansa
en Cristo”.

Un siervo en Cristo,

Pablo Daut

Pastor a la comunidad latina.
Cross Church

Arkansas U.S.A.



CAPITULO 1
SALUDOS, GRATITUD E INFORMES
Introduccion.

La Epistola del Apostol Pablo a los Filipenses es una de las
admirables joyas de la literatura biblica del Nuevo Testamento. No es
un escrito con la extension de otras cartas paulinas, como pueden ser
Romanos o 1 Corintios, sin embargo tampoco es de los mas breves. El
propdsito del escritor no era producir un compendio de ensefianza
teologica sobre algun aspecto doctrinal determinado, como ocurre con
otros escritos, a modo de ejemplo Efesios, ni tampoco ordenar lo que no
estaba correctamente como ocurre en los escritos a Corintios y Gélatas.
Es una epistola, como asi se llamard en lo sucesivo, que nace de un
corazon agradecido por una ofrenda recibida de sus hijos en la fe, en la
iglesia en Filipos. El amor profundo hacia ellos, asi como el aliento que
le produjo la dadiva, junto con la visita de Epafrodito, se hacen
claramente expresivos en el contenido de la Epistola. Es un prisionero,
ya mayor, que vibra de gratitud por lo recibido, que se goza en la
comuniéon que le manifiestan y que deja traslucir la alegria de una
experiencia en el servicio comprometido. El gozo personal y la
exhortacion al gozo de sus hermanos, aparece continuamente. Todo ello
produce una sensacion de profunda paz espiritual cada vez que se lee.

Sin embargo, como corresponde a un escrito inspirado, contiene
profundas verdades teologicas, mereciendo destacarse el parrafo
Cristologico, con una profundidad admirable (2:6-11). No hay otro
semejante en todos los escritos del apostol Pablo, salvo en la Epistola a
los Colosenses. La profundidad de la doctrina de la kenosis, el
vaciamiento del Hijo de Dios, Su anonadamiento y humillacion,
expresada en la precision de un parrafo breve, es admirable. A esto debe
unirse las continuas exhortaciones y ensefianzas orientadas a una vida
cristiana consecuente, que hacen del escrito un elemento imprescindible
para establecer las bases de la ética cristiana en toda la dispensacion de
la Iglesia, sin limitacion. En la busqueda continua en que el mundo esta
empefiado para conseguir la paz, tanto en el orden social como en el
individual, la Epistola ofrece, desde la perspectiva divina, el unico
modo de vivir la experiencia de la paz, mediante una correcta relacion
con Dios.

No tiene esto que ver con las circunstancias externas que puedan
rodear la vida del creyente, la paz y el gozo no son el resultado de
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bonaza y felicidad desde el exterior, sino de la armonia y comunioén con
Dios en el interior. Es, esencialmente, la accion libre del Espiritu de
Dios produciendo el gozo y la paz en el corazén cristiano, que trae
como resultado un profundo contentamiento cualquiera que sea el
tiempo y las circunstancias por las que se atraviese.

~Siendo un escrito plenariamente inspirado, es un texto
autoritativo e inerrante, cuyo contenido es de la pluma de Pablo, pero es
Palabra de Dios. Con sumo respeto, atencion y reverencia se debe hacer
una aproximacion para establecer la exégesis del texto de esta Epistola.
Sin embargo, es necesario establecer algunos pardmetros generales que
permitan un andlisis desprejuiciado del escrito. Para lo cual ha de
tenerse en cuenta que tipo de escrito es, literariamente hablando. Cual es
el propdsito por el que fue producido. Como eran las circunstancias
personales tanto del escritor como de los destinatarios. Ademas, siendo
el idioma en que se escribio el griego koiné, debera prestarsele toda la
atencion posible al analisis del mismo, poniendo cuidado en las
alternativas de lectura, para tener la mayor precision posible en las
conclusiones del comentario.

Es necesario aproximarse al texto haciendo dos introducciones.
La primera podemos llamarla general, en la que se estudian aspectos
genéricos del escrito, tales como tipo en que puede clasificarse, datos
relativos a la sociedad del entorno historico, agrupacion del escrito con
otros de semejantes condiciones, etc. La segunda se llamara especial, en
la que se consideran cuestiones propias de la Epistola, como autor,
destinatarios, fecha y lugar de escritura. De la misma manera se
atendera en esta introduccion aspectos de la Epistola en la Iglesia, con
las pruebas internas y externas de autoria, afiadiendo también un
apartado para considerar las posturas contrarias a la autoria de la carta,
en donde deben mencionarse también las propuestas que vienen del
sector liberal con la pretension de negar la Epistola tal como se ha
recibido. Esto permitird afirmarse en considerarla como un escrito Ginico
procedente de un solo autor, escrito en un determinado tiempo, y con
una sola intencion. En este apartado se presentara el Bosquejo Analitico
para el estudio y comentario de la Epistola.

Introduccién general.
La ciudad de Filipos.

El origen de la ciudad de Filipos estaba situada en la via Egnatia,
a 16 km al oeste de Macedonia, dentro del continente. Es una fundacion
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del rey Filipo II en el lugar que ocupd la colonia tasia de Kpnvideg
(Krenides), en el valle del Orbelos, nombre antiguo del Lekani, a la
orilla norte de la marisma que se extendia por la llanura que lo separaba
del monte Pengeo al sur. La construccién y engrandecimiento de la
ciudad tuvo lugar en el 356 a. C.

El objetivo de esta reconstruccion, o tal vez mejor fundacion, era
colocar una plaza fuerte en un punto de paso estratégico en la region,
que controlaba la ruta entre Anfipolis y Nedapolis, un segmento de la
gran carretera real que atravesaba de este a oeste Macedonia. Ademas
desde ella se podian controlar los yacimientos de oro de las minas
vecinas a la ciudad. En el 335 a. C. Alejandro pas6 a través de Filipos
en su viaje de Anfipolis a Tracia. La carretera que pasaba por la ciudad
fue reconstruida por los romanos bajo el nombre de Via Egnatia.

Después de la conquista macedonia de Anfipolis, Pidna y
Potidea, Filipo II doto a la nueva ciudad de importantes fortificaciones
para defenderla de las tribus tracias, que cortaban en parte el paso entre
las marismas y el Orbelos, y estableci6 alli colonos. El mismo rey hizo
emprender el saneamiento de las marismas, de lo que da testimonio el
escritor Teofrasto. La ciudad conservd una verdadera autonomia dentro
del Reino Macedonio, contando con sus propias instituciones politicas.
El descubrimiento de nuevas minas de oro cerca de la ciudad, en Asyla,
contribuy6 al enriquecimiento del reino de Filipo II, que obtenia unos
mil talentos al afio y establecio alli una fabrica de moneda. La
integracion definitiva de la ciudad en el reino macedonio, tuvo lugar
bajo Filipo V.

Con todo, en el tiempo de las referencias anteriores, la ciudad era
de tamafio modesto, calculando algunos que no pasaria de dos mil habitantes.
Cuando los romanos destruyeron definitivamente el reino de Macedonia, en
167 a. C. y lo dividieron en cuatro estados, fue Anfipolis y no Filipos la
designada como capital del estado de Macedonia oriental.

En esa época se conoce poco de la ciudad en si, salvo algunos
monumentos que se conservaban parcialmente, como la muralla
construida por Filipo II, que rodeaba la ciudad, asi como la acrépolis de
la que se conservan algunos restos. En la falda de la montafia estan los
restos del teatro griego construido por ese rey. También fueron
excavados los cimientos de una casa bajo el foro romano, un pequefio
templo y un heroén templo consagrado a un héroe. En el templo estaba
la tumba de alguien llamado Exekestos, posiblemente en el 4gora de la
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ciudad y ligado al culto de Krtioteg, héroe al que se atribuia la
fundacion de la ciudad.

En la época romana, vuelve a hablarse de la ciudad con motivo
de la guerra civil romana, que siguio al asesinato de Julio César. Sus
herederos Marco Antonio y Octavio se enfrentaron a los partidarios de
la Republica, Marco Junio Bruto y Cayo Casio Longino, en una doble
batalla decisiva, que tuvo lugar en la llanura al oeste de la ciudad en
octubre del 42 a. C. En un primer combate las fuerzas dirigidas por
Bruto fueron vencedoras, pero en el segundo, veinte dias después, fue
derrotado. Lo vencedores, Marco Antonio y Octavio licenciaron una
parte de sus veteranos soldados, probablemente la Legion XXVIII, los
cuales se instalaron en la ciudad, refundada como colonia romana, bajo
el nombre de Colonia Victrix Philippensium.

En el 41 a. C. Augusto le dio el rango de colonia romana, con
derecho italiano. Nueve afios después, Octavio reorganizo6 la colonia y
procedié a un nuevo licenciamiento de legionarios veteranos, tal vez
pretorianos, y de italianos. La ciudad tomoé el nombre de Colonia Lulia
Philippensis, convertido en Colonia Augusta Lulia Philippensis,
después de enero del 27 a. C., cuando Octavio recibié él mismo el
nombre definitivo del Senado.

Como consecuencia de este licenciamiento —y quizas después del
primero- el territorio de Filipos fue dividido y distribuido a los colonos.
La ciudad mantuvo sus limites macedonios, materializados por el recinto, y
su plano no es mas que parcialmente revisado con la implantacién del foro
un poco al este del emplazamiento probable del agora.

Unido a la riqueza que le aportd el territorio y su posicion
privilegiada en la Via Egnatia, trajo a la ciudad un marco monumental,
particularmente imponente respecto al tamafio de area urbana: el foro se
ordend en dos terrazas de una parte y otra de la calle principal,
construccion que se llevo a cabo en varias fases entre el tiempo del
emperador Claudio y los Antoninos. Se agrandé el teatro de modo que
diese cabida a los juegos romanos. Una abundante coleccion de
inscripciones romanas dan testimonio de la prosperidad de Filipos.

Cuando el apostol llegé a la ciudad en el 49 d. C. (Hch. 16:11-
15), Filipos era un centro urbano de gran importancia en la parte
oriental de la llanura. La poblacion, como en la mayoria de las
localidades de la zona era romana y griega. El latin era, como colonia
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romana, el idioma oficial, sin embargo el griego, especialmente el
koiné, era el predominante en la vida diaria y en el comercio'.

La sociedad.

Las colonias solian reproducir la forma de vida de Roma.
Destacan las diversiones, que tenian modos diversos de realizarlas en
cada ciudad, disfrutando del tiempo libre en atracciones que se llevaban
a cabo en el circo y en el teatro o anfiteatro. La instalacién de mayores
dimensiones era el circo, destinado a las carreras, pero también se usaba
para representaciones que conmemoraban los acontecimientos del
Imperio. Las medidas de estos lugares, inspirados en los hipédromos y
estadios griegos, eran mucho mayores que estos. Recintos alargados con
los extremos circulares y con una barrera central donde se solian colocar
columnas o estatuas, formaban dos calles por donde corrian las
cuadrigas tiradas por caballos.

Otra diversion consistia en los combates de gladiadores. Parece
ser que eran parte de los juegos finebres de los etruscos y tenian
vinculacién con el culto al dios Saturno. Como ocurrid con costumbres
antiguas, los combates de gladiadores, que comenzaron por un rito de
significacion religiosa se convirtieron en un espectaculo barbaro y
sangriento que llegd a levantar pasiones desenfrenadas.

La sociedad estaba establecida en clases que comienza con la
diferenciacion entre patricios y plebeyos. Esto gener6 conflictos
continuos en donde los segundos buscaban una completa equiparacion
social, que aunque no se consiguid totalmente, establecié un cierto
equilibro que permitid el ascenso social de los homines novi. La
participacion en la politica o en el ejército se basaba en el grado de
riqueza que permitiera dotarse de equipo militar. Los proletarii, que no
servian en el ejército porque no contaban con mas propiedad que su
prole, de ahi el nombre, eran los mas numerosos de los ciudadanos, pero
mantenian sus derechos, que les convertia en grupos a prestar atencion
para los politicos que los mantenian alimentados y entretenidos, con
reparto gratuito de comida y los especticulos publicos, de ahi el
conocido lema panen et circenses. Resumiendo, la composicion social
se componia de personajes influyentes de elevada posicion econdémica y
los plebeyos, entre los que estaban los proletarii que no poseian nada.
En la sociedad habia también los esclavos, que eran considerados como
meros objetos en propiedad de un duefio, que practicamente podian

' Datos tomados mayoritariamente de la Enciclopedia Libre Wikipedia.
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hacer con ellos cuanto le apeteciese. El esclavo podia casarse con
autorizacion del duefio pero su matrimonio era un simple concubinato y
los hijos habidos en ¢l eran propiedad de su duefio. Algunos esclavos
llegaban a comprar su libertad, a los que se llamaba [ibertos,
emancipados algunos por decision de sus duefios que lo disponian en su
testamento, casi siempre por méritos hechos durante el tiempo de
servicio en esclavitud. En ocasiones el amo ponia en el cuello del
esclavo una placa que traducida decia: Detenedme si escapo y
devolvedme a mi duefio”’

La religion.

La religion consistia, al igual que entre los griegos, mas en cultos
que en doctrinas. Habia dos clases de cultos: los del hogar, que unian a
la familia, y los publicos, que estimulaban el patriotismo y el respeto al
Imperio. En los dias de Pablo comenzaba ya a practicarse el culto al
emperador. El culto a los dioses se rendia para recibir favores, de modo
que si el que adoraba a un determinado dios, no recibia lo que le pedia,
dejaba de tenerlo por dios, y cambiaba a la practica de culto a otro.

En cada ciudad habia varios templos y lugares dedicados a alguna
divinidad romana o griega. Antes de tener los templos, se practicaba el
culto en los bosques sagrados, que poco a poco fueron sustituidos por
edificaciones. Algunos templos adquirian dimensiones y lujo que los
hacian famosos en todo el mundo. Cada divinidad tenia su propio sistema
de culto, algunos de los cuales practicaban perversidades como las
bacanales en honor de Baco, con ingesta de vino hasta embriagarse, y la
prostitucion sagrada en honor de deidades, especiaimente femeninas.

La correspondencia en el mundo greco-romano.

En los tiempos de la carta habia diversos géneros de escritos,
algunos de los cuales tenian pautas generales e incluso modelos que
servian de ayuda para quienes escribian. La instruccion en la sociedad
de entonces incluia, ademas del aprendizaje de lectura y escritura, la
ensefianza de las formas epistolares. La mejor prueba de esta afirmacion
son los dos textos que se usaban para esa ensefianza, uno el de Pseudo-
Demetrio y otro el de Pseudo-Libanio. El primero se ocupa de los
distintos tipos epistolares y contiene unos veintitn diferentes tipos de cartas,
y el segundo trata también. de los estilos epistolares. En esta obra aparecen
unos cuarenta distintos modelos de cartas. Entre ellos hay ensefianzas sobre

2 Tenemene fucia et revo cameadomnum et viventium in aracallisti.
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cartas exhortativas 'y también sobre la carta de amistad, en el que hay
distintos temas pero descansa en la relacion entre amigos.

El Dr. Gordon Fee, traslada en su comentario un ejemplo de carta
de amistad que aparece en el Pseudo-Demetrio:

“Aunque he estado separado de ti durante mucho tiempo, solo lo
sufro en el cuerpo. Nunca me olvido de ti, ni de la forma impecable en
la que fuimos educados juntos desde la infancia. Sabiendo que yo me
preocupo de forma genuina por tus asuntos, y que he trabajado sin
escatimar esfuerzos para beneficio tuyo, he asumido que tu también
tienes la misma opinion de mi, y que no me negards nada. Por tanto,
haras bien en preocuparte por los miembros de mi casa por si tienen
necesidad de algo, y ayudarles en cualquier cosa y escribirme para

informarme de la forma en que me tienes en cuenta’”.

Se suelen considerar los siguientes elementos en las cartas de
amistad: a) Presentacion y saludo; b) buenos deseos para el receptor; ¢)
noticias sobre el remitente; e) solicitud de noticias de los destinatarios;
f) informaciones generales; g) saludos y despedida.

Volviendo al estudio que el Dr. Gordon D. Fee hace sobre este
tema escribe:

“Como en la mayoria de las sociedades antiguas, en el mundo
grecorromano la amistad jugaba un papel muy importante en las
relaciones sociales, incluyendo la politica y los negocios. Tan
importante era este tema que se convirtio en un tema de discusion
filosdfica. Aristételes dedicé una seccion considerable de su Etica a
Nicomaco al tema de la amistad, mientras que Ciceron y Plutarco
tienen tratados enteros sobre este tema, y Séneca lo aborda en varias de
sus ‘cartas morales’. Segun Aristoteles (y otros que siguieron sus
pasos), existian tres tipos de ‘amistad’ entre ‘iguales’: (1) La verdadera
amistad entre personas virtuosas, cuya relacion se basa en la bondad y
la lealtad (incluyendo la confianza); (2) La amistad basada en el
placer, es decir, en el disfrute de una misma cosa, de modo que las
personas disfrutan una sociedad de los que ‘tienen los mismos gustos,
fines y opiniones’; (3) La amistad basada en la necesidad, un acuerdo
puramente utilitario, que Aristoteles desprecia, Aristoteles también
acepta que la palabra amistad puede usarse para relaciones entre no

3 Gordon D. Fee. Comentario de la Epistola a los Filipenses. Clie. Terrasa,
2006.
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iguales’: padre e hijos, un anciano y un joven, marido y mujer, y entre
gobernante y las personas gobernadas .

No cabe duda que desde la perspectiva filosofica, la amistad
contiene también la mutua reciprocidad de dar y recibir, que se
convierte en expresiones de gratitud y de compafierismo, manifestados
en las cartas que se conservan de entonces.

Existen otros tipos de escritos, entre los que puede hacerse
referencia los de instrucciones morales. No cabe duda que el concepto
de moralidad del primer siglo difiere absolutamente del cristiano y de su
ética biblica. Sin embargo se aprecia en las referencias epistolares que
existe una ensefianza en la que un maestro instruye a un discipulo y lo
hace mediante la escritura. Los escritos de este estilo variaban pero en
ellos habia dos elementos: por un lado el que ensefiaba, siempre
superior en conocimiento y experiencia al que iba destinado; por otro
lado la finalidad del escrito en el que se procuraba persuadir al que iba
dirigido, orientdndolo en una determinada direccion, que el escritor
proponia en la carta.

Introduccién especial de la Epistola.
Los escritos de la prisién.

Cuatro de los escritos del apdstol Pablo se conocen como de la
prision, o mejor técnicamente del cautiverio, porque fueron redactados
durante un tiempo en que estaba preso, o tal vez mas concretamente,
detenido pero no necesariamente en prision, sino en una casa de alquiler en
la ciudad de Roma (Hch. 24:27). Estos son las cartas a Efesios, Filipenses,
Colosenses y Filemon. En todos ellos hay evidencias internas que lo
atestiguan: Ef. 3:1; 4:1; 6:20; Fil. 1:7, 13, 14; Col. 4:18; FIm. 1, 9).

Aunque el apostol sufrio varias veces detenciones y prision por
causa del testimonio del evangelio, ningun periodo de tiempo entre los
que se conocen por el contexto biblico, fue lo suficientemente extenso
como para permitir que escribiese las cartas antes mencionadas, salvo
los dos afios de cautiverio en Cesarea, y el posterior en Roma a donde
el apostol Pablo habia sido trasladado por haber apelado a César en su
conflicto con los judios de Jerusalén (Hch. 25:12). El traslado se hizo
desde Cesarea, donde habia estado en prisién durante dos afios (Hch.
24:27). En Roma se le permitié vivir en una casa alquilada con un

* Gordon D. Fee. o.c., Pag. 37.
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soldado que lo custodiaba permanentemente (Hch. 28:16). Ese tiempo
de prision fue también largo, durando por lo menos dos afios (Hch.
28:30). Durante ese tiempo, Pablo tuvo ocasion de escribir -como lo
hizo-, asi como para predicar y recibir visitas.

Es evidente que los escritos del cautiverio pudieron haberse
producido en otros lugares ademas de Roma, para los que se presentan
argumentos de apoyo. Uno de ellos seria Cesarea, proponiéndose que
Onésimo, el esclavo convertido, pudo haber huido desde Colosas y
refugiarse en la ciudad, aunque un argumento como este resulta muy
débil puesto que pudiera aplicarse a otros lugares como Efeso e incluso,
como lo mas probable, Roma, donde por el tamaiio de la ciudad podria
pasar mas desapercibido. Pablo estuvo preso en Cesarea durante un
tiempo aproximado al de Roma y en condiciones semejantes, por tanto,
bien pudo haber producido los escritos de la prision, desde este lugar
(Hch. 24:23). Sin embargo hay algunas diferencias entre las
circunstancias de la prision en Roma y la de Cesarea. Pablo tenia en
Roma libertad para predicar (Hch. 28:30-31), pero no hay ninguna
evidencia de que lo hiciese durante su prision en Cesarea, salvo el
testimonio ante el gobernador y las autoridades que en alguna ocasion
se encontraron con él en audiencias. El apostol en las epistolas a los
efesios y a los colosenses pide oracion para que el Sefior le conceda
predicar el evangelio en las oportunidades que tiene, cosa que se puede
identificar con la prision en Roma mucho mas que con Cesarea (Ef.
6:19-20; Col. 4:3-4). Otra evidencia contraria a que haya escrito las
epistolas desde Cesarea es lo que dice a Filemon: “Prepdrame también
alojamiento; porque espero que por vuestras oraciones o0s seré
concedido” (Flm. 22); la situacion en Cesarea no justifica esperanza
alguna en su liberacion. Ademas de todos estos argumentos, seria dificil
que el apostol omitiese en la relacion de los hermanos que le asistian a
Felipe, que ministraba en el area de Cesarea.

Otra propuesta para el lugar de los escritos de la prision es Efeso.
Esta descansa esencialmente en algunas frases de los escritos paulinos
en las que hace referencia a conflictos y, en cierta medida, a un tiempo
de prision en Efeso. Pablo dice que estuvo en prision varias veces, mas
que los falsos apéstoles que estaban en Corinto (2 Co. 11:23). También
dice que el conflicto en Efeso habia sido intenso, comparandolo con una
lucha contras las fieras (1 Co. 15:32). Aparentemente tuvo una situacién
muy complicada en aquella ciudad hasta el punto de decir que “tuvimos
en nosotros mismos sentencia de muerte” (2 Co. 1:8-10). En la carta a
los romanos, el apostol hace referencia a Andronico y Junias, que
habian sido compafieros suyos en la prisiéon (Ro. 16:7), si bien no hay
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una referencia directa a Efeso, convirtiendo esta posibilidad en mera
suposicion, que podria aplicarse a otros lugares de su ministerio.

Finalmente, esta la propuesta mas firme y es que los escritos de la
prision fueron producidos en Roma, donde Pablo estuvo preso por dos
afios, detenido en una casa de alquiler en donde tenia plena libertad para
recibir a todos y predicar el evangelio (Hch. 28:30-31). Algunos de los
que acompaiiaron al apodstol hasta Roma, son mencionados en los
escritos de la prision, como es el caso de Lucas cuya presencia con el
apostol esta atestiguada en su propio relato (Hch. 27-28), mencionado
en Filemon 24, y Colosenses 4:14. Igual ocurre con Aristarco (Hch.
27:2), citado también en el mismo texto de la carta a Filemén y en
Colosenses 4:10. No debe olvidarse que el apostol hace referencia en
una de esas cartas al preforio y a los creyentes pertenecientes a la casa
de César (Fil. 1:13; 4:22).

Los escritos del cautiverio estan estrechamente vinculados entre
si, lo que pone de manifiesto que fueron confeccionados en el mismo
periodo de tiempo. Junto con las identidades tematicas e incluso
idiomaticas, se aprecia la coincidencia de que el portador de dos de
ellas, la Carta a los Efesios y la Carta a los Colosenses, fue el mismo
hermano, concretamente Tiquico (Ef. 6:21; Col. 4:7), quien tuvo por
compafiero de viaje a Onésimo (Col. 4:9), el que a su vez llevo a su
destinatario la Carta a Filemoén. Es evidente que la vinculacion de los
escritos les da una cierta semejanza en diversos temas e incluso la
reiteracion de las mismas frases o palabras en cada uno de ellos. Las
Cartas proceden del mismo apdstol en el mismo tiempo y desde el
mismo lugar.

La iglesia en Filipos.

Pablo acompafiado de Silas y Timoteo llegaron a Troas en el
segundo viaje misionero. La vision del varon macedonio que pedia a Pablo
que pasase a Macedonia y les ayudase (Hch. 16:9), hizo que tomase la
decision de orientar el viaje hacia Europa, uniéndose Lucas al grupo. Una
vez en la provincia de Macedonia llegaron a Filipos (Hch. 16:12).

El relato de Hechos dice que el grupo estuvo unos dias en la
ciudad. Posiblemente los dias los ocuparon en orar, planificar, conocer
la gente, etc. e indagar donde podian reunirse los pocos creyentes judios
para la oraciéon. Es evidente que en la ciudad no habia un nimero
suficiente de escribas para formar un tribunal, segun las leyes rabinicas,
ni tan siquiera diez varones para que quedase constituida una
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congregacion. Sin embargo, era dificil que no hubiera un lugar en el que
se reuniesen para la oracién en el dia de reposo, los pocos judios que
hubiese. No se dice como consiguieron la informacion, sin embargo,
sabian que los sabados se reunian junto al rio. De modo que en ese dia,
salieron todos fuera de la puerta de la ciudad, dirigiéndose hasta el rio
Gangas o Gangites. Alli descubrieron el lugar donde estaban reunidas
un grupo de mujeres. Pablo, conforme a su costumbre, comenzaba la
evangelizacion por los judios. No sabemos si todas ellas eran judias o
habia alguna gentil, pero, es evidente que eran temerosas de Dios. La
ausencia de hombres podria deberse a que Filipos, como colonia
romana, pudiera haber expulsado a los judios como habia hecho el
emperador Claudio en Roma. Un poco mas adelante Pablo y Silas seran
acusados de judios perturbadores de la paz (Hec.16:20), acusacion
semejante a la que permitid al emperador expulsarlos de Roma. Las
mujeres recibieron con agrado a los cristianos. Estos sentandose, seglin
la costumbre de los maestros judios, comenzaron a predicarles el
evangelio. Era un grupo pequefio, pero suficiente para oir con interés el
mensaje que Pablo y sus compaiieros les traian, mensaje de salvacion y
de esperanza. Tal vez el mensaje fue sencillo, basandose en presentarles
la persona y la obra de Jesus (Hch. 16:13).

Entre las mujeres reunidas a la orilla del rio, estd una, cuyo
nombre es Lidia, dedicada a la venta de telas tefiidas en color purpura.
Su lugar de procedencia era Tiatira, una ciudad de Lidia, colonia de
Macedonia. Pudiera ser que su nombre —aunque era comun entre
mujeres del mundo griego- se le pusiera en razon de la zona de donde
era oriunda, o incluso fuese un sobrenombre geografico, debido a su
origen. Segun los descubrimientos arqueologicos se demuestra que en
Tiatira habia una fuerte industria dedicada a la purpura. Esta era una
tintura de color violaceo, procedente de moluscos gasterépodos. La
pirpura se cotizaba a precios muy altos, por lo trabajoso de su
elaboracion, precisando a veces diez mil moluscos para conseguir un
solo gramo. Las telas tefiidas con el color purpura eran consideradas
como articulo de alto lujo, y el comercio con ella exigia un importante
capital. Las telas tefiidas de purpura eran utilizadas por los emperadores
y gentes de alta nobleza y posicion. Esta mujer pertenecia a clase
adinerada alta como se aprecia, entre otras cosas, por disponer de una
casa grande. La condicion espiritual queda reflejada en el detalle que
apunta Lucas: era una mujer que adoraba a Dios. Muy probablemente
seria una prosélita de Tiatira, donde habia una numerosa colonia judia.
Por ellos habia aprendido quien era Dios y le reconocia como el tnico
Dios verdadero, viniendo con otras mujeres para adorarle en la sencillez
de una reunion de creyentes junto al rio. Esta mujer escuchaba el
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mensaje de Pablo, es decir, estaba atenta a lo que decia. Con toda
seguridad, las palabras del apéstol ponian énfasis en la persona y obra
de Jesus. Ensefiando a las mujeres que conforme a las Escrituras, era el
Mesias esperado por Israel. El mensaje hacia mella en su mente,
poniendo por orden lo que le habian ensefiado en el 4mbito del judaismo
sobre el Mesias que seria enviado por Dios a su Pueblo. Dios intervino
en el momento preciso, abriendo el corazén de Lidia, no sélo para que
estuviera atenta al mensaje de Pablo, sino para que se convirtiera a
Cristo. El Espiritu Santo operaba en el corazén de aquella mujer
capacitandola para el ejercicio de la fe que habia nacido en ella por la
palabra predicada (Ro. 10:17). El corazon de aquella mujer fue abierto
por Dios para que por esa abertura penetrara, no solo el evangelio, sino
el mismo Salvador. No fue ella quien hizo aquello, ni fue Pablo con su
mensaje, fue el Espiritu Santo, para que la gloria de la salvacion
pertenezca solo al unico que salva que es Dios mismo. Lidia creia
verdaderamente porque lo hacia con el corazén, con el que se cree para
justicia (Ro. 10:10). Se habia producido la primera conversién en
Europa. Es interesante notar que el Espiritu que prohibié hablar a Pablo
en el Asia Menor, le da la bendicién de ver convertida en Europa, su
nuevo campo de mision, a una mujer que siendo de Tiatira era de Asia
Menor (Hch. 16:15).

Como cristiana convertida, debia recibir el bautismo, ordenanza
establecida por el Sefior para todos los que crean (Mt. 28:19). El
bautismo estd reservado para discipulos, esto es, para quienes han
creido en Cristo, por tanto, si junto con Lidia se bautizaron también los
de su casa, quiere decir, que habian creido también de la misma manera
que ella lo habia hecho. ;Quién practicd la ordenanza bautizando a
aquel grupo? Nada dice Lucas sobre quien lo hizo, pero, probablemente
fueron Tito, Timoteo o Lucas, o incluso los tres, ya que Pablo dice que
¢l no habia sido llamado a bautizar y que solo lo hizo con muy pocas
personas (1 Co. 1:14-17).

Una vez bautizada, Lidia comenz6 a rogar e insistir para que el
grupo misionero se hospedara en su casa. La posicion de aquella
hermana era, sin duda, desahogada, y no le parecia justo que aquellos
que le transmitieron el mensaje de salvacidn, tuviesen que vivir en
pobres posadas de mercaderes, como seguramente lo estaban haciendo
Pablo y sus compaiieros. Por esa razon los invitaba a que entrasen en su
casa y posaran alli. El ruego de ella iba acompafiado de una evidencia:
si juzgdis que soy verdadera creyente en el Sefior. No se trata de algo
condicional, sino de una afirmacién, como si dijese: ya que sabéis que
soy una verdadera creyente en el Sefior. Nadie en el grupo de Pablo
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tenia duda de eso, puesto que todos habian sido bautizados conforme a
su profesion de fe. Ella estd diciéndoles, como argumento convincente
que puesto que ella era creyente, ellos debian hospedarse en su casa,
como corresponde a quienes son hermanos en Cristo. La hospitalidad es
la expresion de un corazon hospitalario, como debe ser en todo aquel
que tiene a Cristo.

A la luz de la frase, no cabe duda que Pablo rehuso inicialmente
la propuesta de Lidia. De manera que tuvo que hacer fuerza para
conseguir que aceptaran quedarse en su casa. El apdstol no queria ser
carga a nadie en el tiempo de la evangelizacion y establecimiento de
una nueva iglesia. Pero, ante la insistencia de Lidia, el grupo aceptd su
hospitalidad. Esta hospitalidad de Lidia seria el comienzo de una
relacion de dar y recibir entre los filipenses y el apdstol, como €1 mismo
les recuerda: “Y sabéis también vosotros, oh filipenses, que al principio
de la predicacion del evangelio, cuando parti de Macedonia, ninguna
iglesia participo conmigo en razon de dar y recibir, sino vosotros solos;
pues aun a Tesalonica me enviasteis una y otra vez para mis
necesidades” (Fil. 4:15-16).

Es de destacar, una vez mas la importancia que las mujeres tienen
en la obra de establecimiento de las iglesias en el tiempo apostdlico.
Especialmente notable es la conversion de Lidia. Algunos piensan que
esta mujer podria ser Evodia o Sintique, las hermanas en conflicto en la
iglesia en Filipos, tiempo después de su establecimiento, ya que el
nombre Lidia —como se dijo antes- puede ser un gentilicio mas que un
nombre propio. Sin embargo, como no puede sostenerse esto
biblicamente, baste destacar aqui simplemente el hecho de la
importancia de las mujeres en la iglesia del primer siglo. Sobre esto
escribe el Dr. Josef Holzner:

“;Quién hubiera pensado que el evangelio haria su entrada en
Europa tan callada y ocultamente? No solamente como en el Aredpago
ante los filosofos, no dramadticamente como en Chipre ante el hombre
de estado, sino idilicamente, como el rocio de una fresca maiana en el
Oriente. Estos suaves y con todo vigorosos tonos de sentimiento los ha
introducido la mujer en el evangelio, ya en tiempo de Jesus. Y en
Filipos continuan sonando. Cuando el evangelio vino a Europa, llegé
primeramente a las mujeres, porque los hombres rio estaban presentes,
como también entre los samaritanos fue una mujer a la que Jesus inicié
en el misterio del reino de Dios. Las mujeres fueron las ultimas al pie
de la cruz, en la sepultura, asi como las primeras junto al sepulcro
vacio. En las tristes historias de hipocresias, odios, persecuciones,
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injurias, deserciones y cobardes huidas no hallamos en el evangelio
mujer alguna. Los hombres, como mensajeros de la ley y misioneros y
defensores de los intereses religiosos, estdn, a la verdad, mas en la luz
de reverbero, pero ;donde estaria la Europa cristiana sin la mujer
cristiana en casa como madre, esposa, hermana, como auxiliadora
virginal-maternal de la miseria de todas clases? San Pablo tuvo para
este aspecto de la feminidad una profunda comprension y fue el primero
en emplear a la mujer activamente en la mision. El aprecia a la mujer
dotada de ingenio, como Priscila, que instruye al docto Apolos.
Dondequiera en sus cartas dispensa saludos y reconocimiento para las
mujeres. Reconoce los servicios de Cloe en Corinto, de Febe en
Cencreas, a quien confia su Carta a los Romanos, y el cardcter muy
femenino de la madre de Rufo, que fue también para él una madre.
Cuando escribe al rico comerciante Filemon, no olvida los saludos
para su mujer Apfia. Aprecia especialmente el trabajo de la mujer en la
familia y la educacion de los hijos...; aprecia a las hijas virgenes de
Felipe de Cesarea, dotadas de profecia; su cuidado se dirige también a
las buenas viudas, que se sefialaban en el campo de la caridad y por
ello eran mantenidas por la comunidad (1 Ti. 5:3-16). Como profundo
conocedor del género humano tiene una mirada para todos los buenos
aspectos del cardcter femenino. Las nobles mujeres de Filipos como
santas figuras estan a las puertas de FEuropa, como si quisiesen
recordar a todas sus hermanas en esta parte del mundo, que las
mujeres de Europa tienen en la iglesia cristiana un santo destino, al ser
sacerdotisas, a quienes ha sido confiado en primer lugar el sagrado

fuego, que ha hecho feliz y grande a nuestra parte del mundo™”.

Es necesario tener esto presente para evitar el desinterés e incluso
el rechazo que se hace contra la mujer en la iglesia, que la convierte en
gran medida en un creyente de segundo nivel, totalmente inaceptable,
tanto doctrinal como en el ejemplo de lo que ocurria con ellas en la
iglesia de los tiempos apostdlicos. La gran riqueza que la mujer aporta a
la iglesia es evidente, especialmente en el ejercicio de los dones con
que, como cristiana, es dotada por el Espiritu Santo. Una iglesia que
tiene la bendicion de mujeres cristianas comprometidas con el
evangelio, es una iglesia dinamica y en crecimiento. El ejemplo de las
mujeres en la congregacion es vital para otros creyentes.

No tard6 tiempo en que la persecucion contra el apoéstol y su
equipo se produjese. Satands uso la liberacién de una mujer poseida por

5 Josef Holzner. San Pablo Heraldo de Cristo. Edit. Herder. Barcelona, 1955
pag, 182 s.
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un espiritu diabdlico, expulsado de ella por el apdstol con la autoridad
que el Sefior le habia conferido (Hch. 16:16-18). Esto produjo un dafio
economico a los duefios de aquella mujer, posiblemente una esclava, de
modo que trajeron a Pablo y a Silas ante los magistrados acusandolos de
alborotadores sociales. La resolucion de la justicia romana fue azotarles
con varas y encarcelarlos, siendo custodiados diligentemente (Hch.
16:23-24). El comportamiento de los presos era asombroso, puesto que
azotados, sujetos a un cepo y en la mazmorra interior, cantaban
alabando a Dios y siendo oidos por los demas presos (Hch. 16:25). Un
terremoto sacudid la cércel, abrio las puertas y solto las cadenas de los
presos. El carcelero, suponiendo la fuga de los penados puestos bajo su
custodia intentd quitarse la vida, puesto que era mejor para €l la muerte
que la deshonra. Sin embargo Pablo intervino haciéndole observar otro
milagro y era que a pesar de las puertas abiertas ningun preso habia
huido. Todo esto le llevd a preguntar que debia hacer para ser salvo, a lo
que el apdstol respondié de una forma clara y sencilla (Hch. 16:31). A
la conversion siguié la instruccion y luego el bautismo, quedando
establecido en Filipos un grupo pequefio de creyentes que eran la base
de la iglesia que se establecia en la ciudad.

La literatura de la Epistola.

En base a lo dicho anteriormente sobre los distintos tipos de
correspondencia epistolar, cabe preguntarse aqui, en qué clase de escrito
debe catalogarse la Epistola. Una observaciéon sencilla permite
considerarla como una carta de amistad reciproca. Al igual que la
correspondencia antigua de este estilo, hay en la Epistola, muestras de
afecto que hacen notar la situacion de ausencia entre amigos (1:27;
2:12). Se aprecia también otro rasgo tipico de la correspondencia de
amistad, en que en ella se trata tanto de los asuntos vinculados con el
que escribe, como con los de los destinatarios (1:12, 27; 2:19, 23).
Ademas esta la indicacion de que los receptores hacen bien en
interesarse por las necesidades de quien escribe, asunto propio entre
amigos (4:14).

Anteriormente se hizo mencion de los elementos que aparecian en
los escritos de amistad, y que estn presentes en la Epistola. a) El
tratamiento y saludo (1:1-2); b) La oracion por los destinatarios (1:3-11); ¢)
La informacion de los asuntos del que escribe (1:12-26); d) El interés por
los asuntos de los receptores (1:27:2-18; 3:1-21); e) Informacién de
actividades y movimientos de los intermediarios (2:19-30); f) Intercambio
saludos de otros (4:21-22); g) Deseos de bendicion (4:23).
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Una apreciacion mas del texto de la Epistola, permite situarla en
el contexto de escritos de amistad, ya que se aprecia que en el texto la
relacion del apostol con los creyentes en Filipos es tan amistosa que el
apostol no tiene inconveniente en exhortarles libremente en una forma
especial. Esa relacion se pone de manifiesto en la ayuda que prestaron al
apdstol enviandole ofrendas desde el principio del establecimiento de la
iglesia, por lo que en la carta los considera participantes en el evangelio
que incluye el sufrimiento por causa del testimonio (1:29-30; 2:17). Ese
trato amistoso que informa el escrito se hace notorio en expresiones tales
como: “os llevo en el corazon” (1:7); “porque Dios me es testigo de como
os amo a todos vosotros con el entrafiable amor de Jesucristo” (1:8); asi
también “hermanos mios amados y deseados, gozo y corona mia” (4:1).

La relacion de autoridad que aunque presente no se hace notar,
como en otros de sus escritos pone también un valor especial en sentido
de amistad.

No cabe duda que hay una diferencia notoria entre esta Epistola y
otras del apodstol. No se trata de un escrito orientado a establecer
principios doctrinales profundos como es el caso de la Epistola a los
Efesios, ni tampoco a enfrentar problemas de fidelidad a la ensefianza
como ocurre con Gdlatas, ni a elaborar un esmerado esquema doctrinal
sobre la salvacion como ocurre en Romanos. Filipenses es una carta
diferente que, como no podia ser de otro modo al ser inspirada, tiene un
profundo cuerpo doctrinal, pero escrita no tanto para ensefianza puntual
sino como un ejemplo para la vida de los creyentes. Las advertencias
que hace sobre adversarios no se establecen desde la correccion de algo
presente sino como aviso de lo que puede ocurrir, forma natural en los
escritos de amistad.

Tendria que ser considerada como una Epistola de amistad, que
contiene aspectos doctrinales y exhortativos. La oraciéon de gratitud en
la introduccidn del escrito pone de manifiesto la amistad que existe
entre el apdstol y los destinatarios, a) en el reconocimiento de la
colaboracién de la iglesia con la proclamacion del Evangelio (1:5); b) la
identificacion en el tiempo del escrito con el prisionero por Cristo (1:7);
¢) la gratitud y gozo que siente por ellos (1:3-4); d) el afecto sincero que
siente por los creyentes (1:7-9). Las dos secciones exhortativas comienzan
con un propoésito de amigo a amigos: “estad firmes” (1:27; 4:1).
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Los hapax legémenon de la Epistola.

A pesar de que el escrito es mas bien corto, 1633 palabras, si bien
el léxico es de 438, aparecen en €l varias palabras que son tinicas en el
Nuevo Testamento y otras que lo son en los escritos del apdstol. En la
Epistola aparecen 42 hdpax legomenon del Nuevo Testamento y otras 34 son
hdpax paulinos. Si bien aparentemente son muchos, varios de ellos tienen
que ver con nombres propios, de modo que eliminando también los
compuestos, quedan reducidos en realidad a 30 y 20 respectivamente.

Los hdpax legomenon totales son los siguientes: olicOnoug,
percepcion (1:9); dywg, con pureza (1:17); cuovabiiw, unirse en la
lucha (1:27, 4:3); mtpw, intimidarse (1:28); mopapvblov, dnimo que
se infunde (2:1); mopanAnolog, cercano (2:2); cUUWYLYOGC, undnime
(2:2); kevodo&ia, vanidad (2:3); aprnaypds, rapifia (2:6); VTEPLYISW,
encumbrar sobremanera (2:9); xatoy00oioc, que estd debajo de la
tierra (2:10); amovoia, ausencia (2:12); edyoyw, estar animado
(2:19); yvnoiwg, sinceramente (2:20); iooyuyov, del mismo dnimo
(2:20); &Avmoc, tranquilo, sin preocupaciones (2:28); napafoiedopat,
arriesgar (2:30); kotatopr), mutilacion (3:2); dxktanpuepog, de ocho
dias (3:5); oxVBala, basura (3:8); coppopeilw, hacerse conforme,
semejante (3:10); tEavdotaotig, resurreccion (3:11); énekteivopat,
lanzarse a (3:13); oxondc, meta (3:14); é1épwg, de manera diferente
(3:15); ooppivnteg, imitador (3:17); moiitevua, ciudadania (3:20);
¢mnddnrtoc, aforados (4:1); obloyog, compariero (4:3); ebonua,
laudable, de buen nombre (4:8); mpoc@iArig, amable (4:8); (4:10);
pvéw, iniciar, ensefiar los secretos, OdKOIPEONXL, nO ftener
oportunidad (4:10); dvabdiiw, revivir (4:10); adtapkng, que se
basta a si mismo (4:11); peyadiwg, grandemente (4:12); AMpwic,
recibo (4:15);. Se podrian afiadir los cinco nombres propios que estin
en la Epistola como Unico lugar en que aparecen.

Lenguaje de la Epistola.

Esta profusion de palabras no usadas en un escrito corto, sirvieron
como argumento a la critica liberal contra la autoria paulina de la
Epistola, sin embargo no se tiene en cuenta para tales afirmaciones el
entorno socio-cultural en que el apostol se encontraba. Algunas de ellas
pertenecen al hecho histdrico de que Filipos era una colonia romana, de
ahi que mencione a la guardia pretoriana (1:13), al concepto de
ciudadania (1:27; 3:20), a la casa del César (4:22), son propias del uso
de Pablo bien comprendidas por los filipenses y que en Roma, donde
estaba prisionero, eran natural y cotidianamente usadas. Para expresar
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en el lenguaje propio de los asuntos que trata la Epistola, debe recurrir a
palabras que no necesitd usar en otros de sus escritos.

Otros se justifican plenamente por el tipo del escrito, muy dentro
de la correspondencia clasificada entonces como de amistad, es en ese
tipo de lenguaje donde aparecen mayoritariamente los hdpax como
ocurre con la mencidn de su ausencia (2:12); la preocupacién con su
seguridad (3:1); la afioranza que sentia por la ausencia de los filipenses
(4:1); uno de los temas de la Epistola vinculado al dar, recibir y
compartir (4:15); en esto de incluirse la abundancia de expresiones tales
como mis asuntos, vuestros asuntos (1:12, 27; 2:19, 20, 23).

El vocabulario y las formas expresivas de la Epistola, no
obedecen a un escritor distinto del apostol, sino a la razén de ser del
escrito, donde la exhortacion estd vinculada a la amistad y se distancia
de la controversia y de la argumentacion. Una evidencia mas sobre el
estilo en que debe incluirse esta Epistola como un escrito de amistad
estd en que el término hermanos aparece siete veces, un nimero mucho
mayor que en cualquier otro escrito de Pablo, a excepcion de otra carta
de amistad como es 1 Tesalonicenses. Igualmente el término amados
que aparece tres veces, en contraste con las ocho en que se lee en todo
el corpus paulino.

La Epistola en la Iglesia.

Este es uno de los escritos que sin discusion se ha aceptado como
de Pablo. La paternidad literaria del apdstol es evidente. En la
presentacion aparece su nombre unido al de Timoteo (1:1). El
testimonio de la iglesia primitiva esta en perfecta identificacion con la
autoria, como puede apreciarse en las siguientes referencias:

Origenes (210-250) afirmaba que era de Pablo, es mas, se lee en
uno de sus escritos: “Porque no dudamos en afirmar que la bondad de
Cristo se manifiesta con mds grande y divina luminosidad en que... se
humillo a si mismo, haciéndose obediente hasta la muerte, y muerte de
cruz, el cual, siendo en forma de Dios, no estimo el ser igual a Dios
como cosa a que aferrarse, sino que se despojo a si mismo, tomando
forma de siervo para la salvacion del mundo ™.

Anteriormente Policarpo, hacia el afio 120, no deja lugar a dudas
de que la Epistola era de Pablo.

6 ot . ..
Origenes. Comentario a Juan. 1. Xxxvii.
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Hipolito, discipulo de Ireneo, quien a su vez lo fue de Policarpo, y
éste del apostol Juan, acostumbraba a citar parte de Filipenses, como
palabras de Pablo.

De igual modo Clemente de Alejandria (190-200) asevera que es paulino.

En su obra contra Marcion (207), Tertuliano cita pasajes de
Filipenses como salido de la mano de Pablo. Ademas trata sobre las
expresiones de la Epistola, cuando menciona la forma de siervo y la
condicion de hombre, no puede entenderse como que Jesucristo no era
verdaderamente hombre. Esto demuestra que conocia perfectamente el
escrito que atribuia al apéstol.”

Asi también ocurre con Ireneo que viajo mucho en su tiempo y
estuvo en contacto con las iglesias primitivas, atribuye la Epistola a
Pablo. Este investigador sobre los escritos de Pablo, tiene la importancia
de que sus comentarios, en especial sobre las frases de la Epistola, tales
como obediente hasta la muerte® y la referencia a la exaltacion de
Cristo’, deben aceptarse como el pensamiento general de la iglesia
entonces. No hay duda que atribuye el escrito a Pablo', del que dice
que “recibié el apostolado a los gentiles ™’

El Fragmento Muratori, que podria ser de los afios 180-200, tiene
una lista incompleta de los escritos del Nuevo Testamento, en el que se
lee: “Asi, pues, las epistolas de Pablo declaran por si mismas, a quien
lo quiera comprender, lo que son, y el por qué y para qué fueron
escritas. Antes que otra cosa él escribio extensamente a los corintios
para sofocar el cisma de la herejia, luego a los gdlatas contra la
circuncision, y después a los romanos en cuanto a las Escrituras
anunciando igualmente que Cristo es el tema central de ellas —todo lo
cual es necesario que nosotros comentemos, puesto que el mismo
bendito apdstol Pablo, siguiendo el ejemplo de su predecesor Juan,
escribio solamente a siete iglesias, a cada una por su nombre, en el
orden siguiente: Primera los corintios; segunda a los efesios; tercera a
los filipenses; cuarta, a los colosenses; quinta, a los gdlatas; sexta, a
los tesalonicenses; séptima a los romanos "’

” Tertuliano. Contra Marcion. V. xx.

¥ Ireneo. Contra las Herejias (V. xvi. 3).
° Ireneo. o.c., L. x. 1.

19 Ireneo. o.c., III. xii. 9.

" Ireneo. o.c., IV. xxiv. 2.

'2 Tomado de Hendriksen. o.c, pag. 44.
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Asi Eusebio, que investigd los testimonios orales y escritos, dice
que ‘“son evidentes las catorce cartas de Pablo;, aunque no seria
correcto ignorar que algunos impugnan la carta a los hebreos i
quiere decir que a principios del s. IV, sabia que toda la iglesia aceptaba
la Epistola, como una de las “verdaderas, genuinas, y reconocidas

epistolas de Pablo”".

La conclusion es sencilla, hay mas que suficientes evidencias,
tanto internas como externas para considerar la Epistola como un
escrito del apostol Pablo.

Autor.

Desde el primer versiculo la presencia de Pablo como autor de la
Epistola es evidente. Unos pocos datos sirven para recordar quien fue el
escritor. Era de la tribu de Benjamin, y dentro del contexto religioso de
su tiempo miembro del grupo de los fariseos (Hch. 23:6; Ro. 11:1; Fil.
3:5). Nacido en Tarso tenia por esa razon la ciudadania romana (Hch.
16:37; 21:39; 22:25 ss.), lo que lleva consigo que sus padres habian
residido en aquella ciudad por bastante tiempo antes del nacimiento de
su hijo. Tarso era una ciudad con un alto nivel cultural, por lo que Pablo
llegd a conocer bien la filosofia y cultura del mundo greco-romano. Es
muy probable que fuese trasladado por sus padres profundamente
religiosos a Jerusalén cuando era muy joven para que estudiase las
Escrituras con los mas cualificados maestros de entonces. El mismo
testifica de haber aprendido con el Rabi Gamaliel (Hch. 22:3). Por el
relato general de Hechos se aprecia que Saulo habia llegado a ser
miembro del Sanedrin con voz y voto en las decisiones de aquel
tribunal, posiblemente uno de los miembros mas jévenes, llegando a dar
su voto a favor de la muerte de Esteban, y liderando la persecucion y
muerte de los cristianos (Hch. 26:10). Segun ciertas apreciaciones
deducidas de sus escritos, su aspecto fisico no era destacable, siendo
ademas un orador de discurso pesado (2 Co. 10:10).

No hay ninguna evidencia biblica por la que se pueda afirmar que
Pablo hubiese conocido personalmente a Jesus, a pesar de sus palabras
en el escrito a los corintios (2 Co. 5:16), que deben entenderse como
una consideracion de Jests desde el punto de vista humano. Tal vez
Saulo tuvo parientes cristianos (Ro. 16:7), pero, a pesar de ello, su
condicion anticristiana era evidente. La muerte por lapidacion de

'3 Eusebio. Historia Eclesidstica I11, iii.
!4 Eusebio. o.c., I1I, xxv.
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Esteban, su discurso ante el sanedrin y su aspecto personal en aquella
ocasion debieron haber impactado profundamente a Pablo (Hch. 8:1).
Sin embargo fue el decisivo encuentro con el Sefior resucitado, lo que le
llevo a la conversion (Hch. 26:14). Después de esa experiencia pasé un
tiempo en algin lugar al este del rio Jordan, donde recibi6 revelaciones
directas de Jesus y recicld su teologia preparandose para el apostolado
al que habia sido llamado por eleccion divina. De ahi pas6 al area de
Damasco predicando el evangelio (Hch. 9:19 ss; Ga. 1:17). Ante las
dificultades de entrar en los grupos cristianos en Jerusalén por su
anterior relacion como enemigo de la Iglesia, tuvo necesidad de que
Bernabé le introdujera levantando toda prevencion contra él. Su
ministerio en Jerusalén debid ser por poco tiempo, debido a que los
judios helenistas procuraban matarle, por lo que regres6é a su ciudad
natal de Tarso. También fue Bernabé el que fue a buscarle a ese lugar
para que le ayudase en la ensefianza a los creyentes recién convertidos
de la iglesia en Antioquia (Hch. 11:25-26).

Tiempo después fue llamado por el Espiritu y encomendado por
la iglesia antioquena para la obra misionera (Hch. 13:1-3). Su estrategia
se convirtié en modelo para las misiones lideradas por él, consistente en
predicar en la sinagoga a los judios para establecer un ntcleo de
creyentes que fuesen también conocedores de la Escritura. Cada vez que
la oposicion contra €l alcanzé un alto nivel, se volvia directamente a la
evangelizacion de los gentiles (Hch. 13:46 ss.). Los judaizantes fueron
sus mas firmes enemigos en el ambito de las iglesias que establecia,
visitando las congregaciones para hacer que los cristianos fuesen una
extension del judaismo, conmindndolos a circuncidarse y guardar la ley
ceremonial, especialmente la referida a las limitaciones establecidas en
ella. Los continuos enfrentamientos con los judaizantes ocasionaron la
necesidad de una consulta con los lideres de la iglesia en Jerusalén, en
lo que se llamé el primer concilio de la Iglesia. En esa reunion
dialogaron con los apdstoles y ancianos sobre el problema, alcanzando
un consenso que se hizo extensivo a toda la Iglesia mediante carta
circular, en la que las propuestas judaizantes quedaron sin respaldo,
afirmandose la libertad de los creyentes con unos limitados mandatos
que eran necesarios para mantener la comunién y unidad entre los
creyentes de procedencia judia y los de ascendencia gentil (Hch. 15:28-29).

En el segundo viaje misionero, Pablo acompafiado por Silas y
Timoteo recorri6 un amplio territorio visitando las principales
poblaciones de la zona de Grecia, atendiendo el llamamiento hecho en
visién por un varén macedonio que le solicitaba ayuda, por lo que



34 FILIPENSES I

pasaron a Macedonia iniciando la evangelizacion de Grecia y
estableciendo iglesias.

Mas adelante el apostol llevo una ofrenda para los pobres de
Jerusalén, llegando a la ciudad en Pentecostés (Hch. 21:14 s.). Con
mucho tacto observo los ritos del templo. En ese lugar los judios
procedentes de Efeso lo acusaron de violar la ley que prohibia el acceso
al santuario de los gentiles, suponiendo que habia introducido en el
lugar a compaiieros que no eran judios, incitando a la multitud para que
le diesen muerte. Para evitarlo intervinieron los soldados romanos,
rescatandolo del gentio, llevandolo a Cesarea donde Félix, el
gobernador romano, lo mantuvo en prision durante dos afios (Hch.
24:27). Dada la situacion en que se encontraba y las demandas que los
judios hacian al gobernador para que lo llevase a Jerusalén y fuese
juzgado alla de lo que le acusaban, Pablo apeld, en su condicion de
ciudadano romano el tribunal del César, siendo conducido prisionero a
Roma, donde estuvo en una casa alquilada con la custodia de un soldado
romano (Hch. 28:1, 30). Lo mas probable es que en el juicio no
compareciesen los acusadores por lo que seria puesto en libertad, sobre
el afio 63. Muy probablemente, segiin su deseo, visitd Espafia y la
region del Egeo antes de ser encarcelado nuevamente por orden de
Neron, quien lo sentencid a muerte, siendo ejecutado en Roma.

Lugar y fecha.

Colosenses, Efesios Filipenses y Filemdn fueron enviadas desde
Roma, tres de ellas por medio de Tiquico y Onésimo (Col. 4:7-9; Ef. 6:21-
22; FIm.10-12), mientras que la escrita a los filipenses fue remitida por
Epafrodito, quien habia sido portador de la ofrenda para el apostol y habia
estado gravemente enfermo (2:27). Pablo estaba en prisién como se ha
considerado antes. El lugar desde donde escribio los llamados escritos de la
prision, fue con toda probabilidad Roma, donde el apostol gozaba de
libertad para predicar el evangelio y tenia un lugar como para poder dictar
las Epistolas (Col. 4:3-4). Esto todo concuerda con la situacién suya en
Roma (Hch. 28:30, 31), durante el tiempo en que estuvo prisionero.

La primera prisién en Roma ocurrid entre los afios 60 al 62, por
consiguiente esta epistola, junto las otras antes citadas, debié haberse
escrito durante el afio 61 o incluso en la primera mitad del afio 62, en lo
que seria el segundo afio de la prision en Roma, antes de su liberacion.



SALUDOS, GRATITUD E INFORMES 35

Destinatarios.

Se tratd antes sobre la iglesia en Filipos, por tanto no hace falta
extenderse otra vez, simplemente recordar que es a los creyentes en
Filipos a quienes se dirige el escrito.

Durante el tiempo de prision en Roma, el apdstol recibid la visita
de Epafrodito, un creyente de la iglesia en Filipos, enviado por ella. Si
el viaje lo hizo por tierra, desde Filipos a Roma debié haber durado
aproximadamente un mes. Epafrodito era portador de una ofrenda para
el sostenimiento de Pablo. Al mismo tiempo, como siempre ocurria,
trajo informacion sobre la iglesia y lo que ocurria en ella (1:5, 27-29).
Aunque era una congregacion firme, espiritualmente hablando, no
estaba libre de fricciones entre hermanos, como ocurria con Evodia y
Sintique (4:2).

Aunque no pueden situarse en el entorno de la iglesia, estaba el
peligro de las dificultades que en otros lugares producian ciertas
personas a los que llama mutiladores del cuerpo (3:1-3), lo que
determind al apostol advertir a sus hermanos y amigos en Filipos sobre
ese peligro.

Epafrodito debio haber hecho saber a Pablo la preocupacién de la
iglesia por su estado en la prision (1:12-26; 4:18-19).

Ademas el portador de la ofrenda habia estado gravemente
enfermo y la iglesia estaria preocupada por él, por lo que Pablo decidio
hacerle volver (2:25).

Esta breve panoramica sirve para establecer los principales
motivos que impulsaron al apdstol para escribir la Epistola, que pueden
centrarse en las siguientes razones:

1. Agradecimiento por las ofrendas. Les escribe para expresarles
gratitud por su cuidado y comunién con él (4:10, 18). Por ese motivo
expresa su reconocimiento ante Dios orando por ellos (1:3-11; 4:10-20).

2. Hacer algunas orientaciones para la vida espiritual, expresando
el deseo de que vivan conforme a su condicidn celéstial (1:27-30); que
manifiesten unanimidad entre ellos (2:2); que la obediencia y entrega a
Cristo, sea su mismo sentir (2:5-11); que prosigan a la meta que Dios a
establecido para la carrera cristiana (3:4-16); que sean humildes (2:3);
que sean obedientes (2:12); que sean santos (3:17, 20).
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3. Advertirles de los peligros que falsos maestros pudieran
generar en la iglesia, especialmente los judaizantes (3:1-3).

4. Exhortar al gozo en el Sefior. Que los creyentes se gocen por lo
que Dios estaba haciendo en la situacion en que Pablo se encontraba
(1:12-17). Una parte importante del contenido de la Epistola tiene
relacion con el gozo del apostol y de ellos. No menos de dieciséis veces
se repiten en la Epistola la palabra gozo y sus derivados (1:4, 18 (dos
veces), 25; 2:2, 17 (dos veces), 28, 29; 3:1; 4:1, 4 (dos veces), 10.

5. Recomendar a Epafrodito para que sea recibido cordialmente
entre ellos (2:28-29).

Contenido general de la Epistola.

Se ha procurado establecer un tema central con las
correspondientes subdivisiones. El gozo, aunque es uno de los temas
destacados, no es el Unico importante, ni siquiera el principal. Las
virtudes cristianas en general, aparecen claramente expresadas como el
modo de vida cristiano, asi dice G. Hendriksen:

“El escritor pasa de un asunto a otro tal como nosotros hacemos
hoy dia cuando escribimos a nuestros amigos. (La diferencia estriba en
que la carta de Pablo es inspirada y las nuestras no). Lo que une estos
diversos puntos no es este o aquel tema central, sino el Espiritu Santo,
el cual se refleja en el corazon del apostol por medio de una multitud de
gracias y virtudes, que proclaman, desde el principio hasta el fin, que
entre Dios, el apostol, y los creyentes de Filipos existe un bendito lazo
de gloriosa comunién”".

Pablo se presenta en la Epistola, como un siervo gozoso de Cristo
(1:1-11). Luego se descubre el apostol como un preso optimista (1:12,
14), que se goza en sus prisiones porque son para progreso del
evangelio. Cristo es glorificado en €, bien sea por su vida o incluso por
su muerte. Se aprecia también quien es el humilde portador de la cruz
(2:1-18). Por tanto puede, y asi lo hace, exhortar a los creyentes a vivir
una vida de concordia, humildad y servicio, imitando a Cristo. Les
llama a brillar como luces en el mundo. Esta vida traera para el escritor
y los lectores, gozo abundante.

'> G.Hendriksen. Filipenses. Grand Rapids, 1981, pag. 48.
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Pablo es también un administrador solicito (2:19-30). Promete
enviar a Timoteo cuando su caso sea resuelto, mientras tanto les manda
a Epafrodito, para que la iglesia se goce con su venida.

En la lectura se descubre también que el apostol es un idealista
infatigable (3:1-21). Advierte sobre los falsos obreros que tratard de
establecer su propia justicia, en contraste con los verdaderos siervos de
Dios. Se pone a si mismo como ejemplo de quién sigue hacia la perfeccion,
exhortando a los filipenses para que le imiten. Les coloca delante del ideal
de vida de quienes saben que su patria esta en los cielos.

En la Epistola aparece Pablo como un pastor prudente (4:1-9),
exhortando a los hermanos a permanecer firmes en la fe, llamando a
concordia a quienes tienen diferencias entre si, mientras les insta a
regocijarse en el Sefior llamandolos a pensar en lo que es de alabanza.

Finalmente es tambi¢n un receptor agradecido (4:10-23). Se goza
en la generosidad de los filipenses, testifica que sabe contentarse con
cualquier situacion por la que tenga que pasar, concluyendo con
palabras de saludo y bendicion.

La Alta Critica y las propuestas anti-Pablo.
Propuestas generales.

A pesar de que por siglos se aceptd undnimemente la autoria
paulina del escrito, no podia faltar la accidon de los criticos liberales,
buscando, como es su principal objetivo, negar la autoria de los escritos
biblicos, con lo que la inspiracion plenaria se tambalea y la autoridad se
debilita, rebajando la condicién de la Escritura.

Aunque no son muchos los que se atreven a cuestionar la autoria
de la Epistola, cabe destacar alguno y, presentar argumentos que salen
del liberalismo anti-biblico. Especialmente notorio son las propuestas
que, en este sentido, hizo Baur. Este critico ataco la paternidad literaria
de Pablo en todas las Epistolas, salvo las de Galatas, la correspondencia
corintia y la Epistola a los Romanos'’.

Muchos son los argumentos que presenta para destruir la
autenticidad de la carta, entre los que pueden destacarse:

' Ferdinan Christian Baur. Paulus, Stuttgart, 1845.
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(1) La mencién a la organizacion eclesial con obispos y didconos
(1:1), no puede, segun este critico corresponder a la iglesia de los
tiempos apostolicos, sino a otro posterior. Sin embargo estos oficios
estan presentes en la iglesia nada mas comenzar su andadura como se
aprecia en Hechos y en otra carta de Pablo (c. Hch. 6:1-6; 11:30; 14:23;
20:27,28; 1 Ts. 5:12, 13).

(2) Segln Baur hay indicios claros de gnosticismo en la Epistola,
citando como ejemplo de ello el Himno Cristolégico (2:5-11), donde el
apostol habla de los eones, esto es, Sofia, que queriendo comprender el
Absoluto, cayd de la plenitud en la nada. Sin embargo esta absurda y
falsa interpretacion contradice el mismo texto del pasaje citado y otro de
la correspondencia corintia como 2 Co. 8:9.

(3) La Epistola es un intento de la iglesia post-paulina para
reconciliar dos corrientes que confluian en ella, representadas por
Evodia y Sintique, es decir, no eran dos mujeres enemistadas, sino la
expresion de las tensiones entre los judeo-cristianos y los gentiles-
cristianos. Pero, en la lectura desprejuiciada del texto, la realidad es que
los nombres son de dos mujeres de la iglesia en Filipos. Ninguna de
ellas fue, que se sepa biblicamente y por la tradicion, cabeza de un
determinado partido, sino que las dos fueron, como testifica el apostol,
colaboradoras combatiendo con él en el evangelio (4:3). Como dice
Hendriksen: “La interpretacion de Baur ha de ser conmsiderada como
una caprichosa y fantdstica aplicacion de sus principio hegelianos,
como una teoria escasamente digna de atencion”"’.

(4) Afirma este liberal que no hay ninguna originalidad en la
Epistola, sino cuestiones escritas en otros lugares por el apdstol, lo que
la sitia como una simple imitacion de los escritos auténticos de Pablo.
Si esto fuese asi, habria que ignorar que al escribir las diferentes
epistolas, es natural y propio que haya giros idiomaticos, expresiones y
formas semejantes en esta Epistola.

(5) La doctrina de la justificacion, justicia imputada, ha sido
sustituida en Filipenses por la justicia infundida (3:9-11). Este
argumento fue ampliado y sustentado también por otro critico, Johann
Holstein, que sostuvo que la doctrina de la justificacion en la Epistola
no es la misma que ensefié Pablo. Con una simple lectura no puede
dejar de apreciarse que esta doctrina es la misma que en el resto de sus
escritos y en sus ensefianzas, de modo que se lee: “No teniendo mi

' G. Hendriksen. o.c., Pag. 41.
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propia justicia, que es por la ley, sino la que es por la fe de Cristo”
(3:9), ensefianza idéntica al resto de los escritos de Pablo (cf. Ro. 3:21-
24; Tit. 3:4-8). Sin duda la justicia imputada, da necesariamente paso a
la justicia infundida, como se lee: “a fin de conocerle” (3:10).

(6) Johann Holstein, afiade también otros argumentos propios,
como que para Pablo el Cristo pre-encarnado era un hombre celestial (1
Co. 15:47-49), pero en la Epistola, Cristo pertenecia a un orden de seres
mas elevado que la humanidad celestial. Sin embargo, el texto tomado
de Primera a Corintios, no se refiere a Cristo pre-encarnado, sino al
Sefior resucitado y glorificado, como se aprecia en el mismo entorno
textual (cf. 1 Co. 15:49).

(7) El mismo critico liberal del punto anterior, afiade otro
argumento diciendo que aquellos a quienes Pablo denuncia en otro
escrito (Ga. 1:6, 7), son tolerados por el que escribio la Epistola (1:15-
18), de manera que quienes son acusados de pervertir el evangelio de
Cristo en Galatas, son los que proclaman a Cristo en Filipenses, por
cuya razoén el escritor de la Epistola se goza aunque lo hagan por envida
y contienda. Estos criticos en su deseo de destruir las evidencias de
autoria, son capaces de distorsionar las referencias biblicas que utilizan
y ponen al servicio de sus suposiciones, por no decir, engafios
establecidos, de modo que no se trata de las mismas personas. Los que
predicaban por contencion y envidia (1:15-18), no estaban proclamando
errores de doctrina, como los judaizantes de Galatas, sino que
predicaban el evangelio con motivos incorrectos o impuros.

(8) Dice también que la humildad de Pablo, expresada en
Romanos, es evidente, cuando dice: “Queriendo yo hacer el bien, hallo
esta ley: que el mal estda en mi” (Ro. 7:21), mientras que el escritor de la
Epistola afirma que es irreprensible en cuanto a la justicia de la ley (3:6).
Pero en esto no hay contradiccion, porque puede jactarse del cumplimiento
ceremonial que la ley establecia, de manera que nadie pudiera decirle que
no guardaba lo establecido en ella, ademas considerarse como incapaz al
aplicarlo a la extension de su sentido espiritual.

Propuesta de la integracidn.

Procedente del campo liberal de la llamada Alta Critica, surge la
propuesta que considera la Epistola, tal como la tenemos hoy, como la

reagrupacion de tres escritos distintos del apdstol que un redactor
reunificé en uno solo.
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Tal propuesta se basa en el uso de alguna palabra y en la aparente
redaccion que podria marcar los tres documentos antes citados. En
resumen podrian agruparse esos argumentos de la siguiente manera:

(1) El uso de 10 Aownov, finalmente (3:1), seria la conclusion de
uno de los documentos, por tanto seguirian otros luego de este supuesto
primer escrito. Otro documento estaria cerrado por la misma férmula
que aparece en (4:8).

(2) La expresion yoipete év Kvpiow, gozaos en el Sefior (3:1),
vuelve a aparecer en (4:4), que seria otro documento.

(3) Las palabras de advertencia en relacion a los enemigos del
evangelio (3:2), no parece que encajan luego de una aparente conclusion
“por lo demas hermanos”.

Esto les permite suponer que el capitulo 3 es un fragmento de otra
carta diferente a la que estaria en los capitulos 1 y 2.

(4) En 4:10, se lee: épyapnv 8¢ &v Kuply peyarwg,
grandemente me alegré en el Seiior, que corresponde al inicio de una
carta conforme a las costumbres literarias de entonces, a lo que se une
que esta expresion antecede a la manifestacion de agradecimiento por la
ofrenda que los filipenses le enviaron, cosa que suponen impropia en el
apostol si se dejase para el final de un escrito y no como principio del
mismo. Sirve también para sustentar la propuesta de documentos
distintos unidos por un redactor.

Puede sintetizarse esta propuesta como que hay tres cartas
distintas. La primera llamada carta A seria la de (4:10-20), y que seria
una nota breve y rapidamente escrita de agradecimiento por la ofrenda.
La segunda carta B corresponderia a un escrito que comienza en 3:1by
se extiende hasta algln lugar del capitulo 4, y que dada la forma en que
aparece seria un corte interpolado de un escrito que no puede definirse
plenamente, y que debe considerarse como una carta controversial de la
que no puede establecerse la procedencia ni la fecha. La tercera, carta
C, podria establecerse desde 3:1a, tal vez un fragmento de 4:1-9 y 4:21-
23, que seria la que Epafrodito llevd consigo a la iglesia en Filipos.

Esta insustentable propuesta se encuentra con serias dificultades
para ser aceptada. Si un redactor posterior a Pablo hubiese compilado el
escrito, no se entiende como repite la expresion finalmente y regocijados
en el Seiior (3:1), en el capitulo 4. Pero pretenden plantearlas como
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determinantes de que Pablo no escribi6 toda la Epistola, porque no haria
tales reiteraciones. Ademas no hay ningun testimonio de algo semejante, no
solo en la literatura biblica sino en la secular, uniendo como escrito de una
sola persona, tres de autores distintos. Estos criticos pretendieron presentar
ejemplos de otras cartas paulinas, pero cuando se trat6 de comprobar la
propuesta y examinar las pruebas que se aportan como base de
sustentacion, la metodologia empleada por los que hacen la propuesta es
muy dudosa y poco cientifica. Aportan como otro ejemplo la misma
propuesta para 2 Co. 1-9, como un documento al que se une 2 Co. 10-13,
que seria otro distinto, sin embargo, no sirve de ejemplo, puesto que se
trataria del mismo escrito y de secciones complementarias, es decir, la
unién de dos cartas en orden cronoldgico, y no de escritos diferentes de
tiempos distintos.

Por otro lado, aceptar que alguien tomo tres cartas distintas y
compuso una sola, quiere decir que tuvo que haber copiado la carta tal
como la tenemos. Si se tiene en cuenta que la Epistola tiene, sin duda
una estructura propia de una carta de amistad y exhortacion, de ahi una
cierta rareza de composicién, es de creer que un redactor posterior,
tendria sumo cuidado que esas diferencias no se notasen y la
estableceria de otra manera. Asi podria preguntarse como la expresion
“por lo demas... gozaos en el Sefior” de 3:1, no fue eliminada en 4:4 y
8, si era una simple reiteracion. Es de todos conocidos que un copista,
salvo los errores propios de ese trabajo, procuraba que el manuscrito
fuese facil de leer y comprensible. Pero en el caso de la propuesta de
integracion, el autor de los documentos, Pablo, habria escrito mas
coordinadamente que el redactor final.

Por ultimo, las diferentes partes de la Epistola se entienden
perfectamente como lo que son originalmente, una misma unidad.
Quienes pretenden ver las palabras de gratitud al final del escrito,
ignoran voluntariamente que en la primera parte el apostol presenta los
diferentes temas que desarrollara en cuerpo de la Epistola, como hace
notar Gordon D. Fee:

“El léxico referente a la colaboracion en el Evangelio que
aparece en los versiculos (1:4-5) anticipa 4:10-20; el significado de la
expresion ‘vuestro amor abunde mds’ anticipa la exhortacion de 1:27-
2:18, y la mencion de su participacion en sus prisiones por la defensa
del Evangelio lleva directamente a 1:12-18; cuando en 1:7 dice ‘os
anioro a todos’, estd anticipando el vocativo de 4:1, mientras que el
Jruto de justicia’ del v. 11 y la urgencia escatolégica de los versiculos
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6 y 10 apunta directamente a 3:4-14. ;Reescribio el redactor los
agradecimientos de Pablo para lograr todas estas coincidencias?”

En la misma linea, las dos grandes secciones exhortativas de la
carta, aunque tratan temas diferentes, estan unidas por (a) varios
fenomenos lingiiisticos (especialmente el uso de ‘tener la misma
actitud’) y por (b) las dos narraciones paradigmadticas —la historia de
Cristo y la de Pablo- cuyo fin principal es animar a los filipenses a ver
vivir su existencia presente de oposicion y sufrimiento desde la cruz.
(Fue el supuesto redactor responsable de este sabio pensamiento?
Pero, si era tan listo, ;por qué hizo el remiendo asi de mal? ;Y fue ese
‘chapucero’ el responsable del invento retérico mds ingenioso de todos,
que fue colocar la ‘primera carta’ en ultimo lugar, para que la
impactante retorica teologica que aparece al final (4:18-20) fueran las
ultimas palabras de la carta? "'°.

No cabe duda que quien orden¢ el escrito para traerlo al formato
que conocemos, es el que se presenta como remitente del mismo, Pablo,
apoéstol de Jesucristo.

Asi escribe Hendriksen:

“Ha quedado, pues, claramente demostrado que los argumentos
contra la paternidad paulina de Filipenses son muy superficiales. Ha
habido quien los ha tachado de frivolos. Los eruditos en general, a lo
largo de los siglos, han considerado siempre a esta carta como un
producto genuino de la mente y pluma de Pablo. Y como Weizicker
decia con toda verdad, las razones para atribuirsela a Pablo son
abrumadoras. Y de forma parecida opinaba McGiffert cuando dijo: Es
sencillamente inconcebible que cualquier otra persona hubiera o
pudiera haber escrito en el nombre de Pablo una carta en la que el
elemento personal predomina tan abundantemente y en la que el
caracter del hombre y del apostol se trasluce tan vividamente y con
tanta fidelidad (The Apostolic Age, p. 393)"".

Teologia de la Epistola.

Se ha dicho antes que la Epistola a los Filipenses se debe
encuadrar dentro del estilo amistad y exhortacion. De ahi que lo que se
podria considerar como parte teolégica sea aparentemente mas débil y
limitada que en otros de los escritos de Pablo. Casi todos destacan que

'® Gordon D. Fee. o.c., pag. 39.
' G. Hendriksen. o.c., Pag. 42.
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la Ginica parte de teologia elevada es lo que se considera como el Aimno
de Pablo (2:6-11). La redaccion de la carta ofrece un compendio mucho
mayor de la teologia paulina. Cabria destacar en ella:

Teologia Trinitaria. El contenido Cristologico tanto de este
escrito como del resto de los de Pablo, nicleo fundamental de su
teologia, estd necesariamente vinculado con la doctrina Trinitaria,
puesto que en Cristo se hace presente la Santisima Trinidad. Dios es el
centro de todo el proceso de salvacion, de santificacion y de esperanza.
Dios no es una Persona, sino un Ser que subsiste en tres Personas, la del
Padre, la del Hijo y la del Espiritu Santo. Cada una de ellas desarrolla
una tarea en la economia de salvacion, pero es Dios quien salva (Sal.
3:8; Jon. 2:9). Esto esta presente en la Epistola, Dios inicia el programa
de salvacion (1:6; 3:9, 14) y lo completara conforme al propdsito eterno
(1:6). Es Dios quien hace que pueda llevarse a cabo la santificacion,
como experiencia de vida regenerada (2:13). Las distintas operaciones
trinitarias conducen a un fin: que Dios sea adorado y glorificado, (1:11;
2:11; 4:18, 20). El llamamiento a salvacion es una operacion del Padre
(3:14) que suple las necesidades de Sus hijos por medio de las riquezas
de gloria en Cristo Jesus (4:19). La justicia para salvacion proceden de
Dios (1:28; 3:9) y los salvos son Sus hijos (2:15). El Padre se presenta
en la Epistola como el Dios de paz, que presente entre Sus hijos
mantiene comunion con ellos produciendo la experiencia de paz (4:9),
gobernando en paz sus vidas y sus relaciones entre hermanos (4:7). El
caracter divino se aprecia también en la teologia trinitaria de la Epistola,
de modo que Dios se manifiesta como lleno de gracia (1:2) y de
misericordia (2:27). La buena obra comenzada por Dios en la salvacion,
progresa continuamente en la santificacién hasta alcanzar la meta
determinada por El (1:6) en la que se manifiesta la buena voluntad
divina (2:13). Es notable apreciar que en la teologia trinitaria estan
presentes, se mencionan y especifican en cuanto al obrar, cada una de
las tres Personas Divinas. Sin embargo también es cierto que en relacion
con la Tercera Persona Divina hay menos referencias, pero son
importantes las que aparecen, alguna directamente y otras que se
determinan por el obrar especifico en el creyente. La accion del Espiritu
seria determinante en la liberacion del apodstol de la condiciéon de
prisionero en que estaba (1:19).

Cristologia. No cabe duda que el nucleo de los escritos y de la
vida de Pablo es Cristo, en la Epistola aparece el testimonio mas firme
sobre esto en los escritos de Pablo, situando a Cristo como motivo,
razén y causa de vida (1:21). La esperanza de gloria que es la
realizacion definitiva y perpetua de la vida eterna en el cristiano
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consiste en estar con Cristo (1:23). El valor definitivo de la vida se
alcanza en conocer a Cristo, puesto que todas las demas cosas son como
basura (3:8), conocer a Cristo es el objetivo final del propodsito divino y
del llamamiento celestial (3:13-14). Aunque no hay en la Epistola un
desarrollo sobre la salvacion en Cristo, se pone de manifiesto de otro
modo, en las veintiuna veces en que aparece la expresion en Cristo,
relativas a distintos aspectos de la vida cristiana. Cristo es el que da
contenido al evangelio (1:15-18) al que califica como evangelio de
Cristo (1:27). La justicia es posible porque el salvo se halla en Cristo,
no teniendo su justicia propia, sino la de Dios, por esa razon Cristo es la
gloria del cristiano (3:3), al haber llevado a cabo nuestra salvacién por
amor a nosotros (1:11; 3:12). De manera que en cualquier circunstancia
la confianza del salvo s6lo puede descansar en Cristo (2:24), y gozarse
en E1 (3:1; 4:4).

En la carta aparece una Cristologia manifestativa, mediante una
corta pero profunda referencia a la condicién eterna de Cristo, a Su
humanidad, Su limitacion, Su humillacion, Su muerte, Su resurreccion y
glorificacion (2:6-11). El paradigma de la carta es llamar a los creyentes
a la humildad, que se expresa en la Cristologia (2:5). La precision
Cristologica es admirable, especialmente en la afirmacion de la Deidad
de Jesucristo, por cuya causa antecede a Su nacimiento como hombre,
ya que siendo en forma de Dios, es Dios e igual a Dios. Al tiempo que
se destaca en el pasaje que la humillacion Suya es posible por medio de
Su naturaleza humana, pero la manifestacion de Su humanidad no
supone merma alguna en Su deidad, que no cesa en ser igual a Dios. Es
en ese pasaje donde se trata de como Dios otorga a Cristo el nombre
propio de Sefor, que corresponde solo a Dios (2:11).

Escatologia. Esta también presente en la Epistola. La gran
esperanza escatologica apunta a lo que el apdstol llama dia de Cristo o
de Jesucristo (1:6, 10; 2:16). De manera que en el programa de
salvacion se ha realizado la primera parte que es la justificacion, se esta
progresando en la segunda que es la santificacion y se alcanzara en
plenitud en la tercera que es la glorificacion. Para Pablo aunque no se ha
alcanzado en plenitud estd garantizada por la determinacién divina
(1:6). Esa manifestacion de la Escatologia aparece muy determinante en
algunos parrafos (3:10-14, 20-21). La cercania del encuentro con Cristo
estd presente en una expresion Unica en la carta: “El Sefior esta cerca”
(4:5). Los cuerpos de humillacion presentes en los que existen
limitaciones y experimentan el sufrimiento serdn transformados a la
semejanza del cuerpo de la gloria de Jesucristo (3:21). La identificacion
con Cristo nos ha posicionado como ciudadanos celestiales (3:20). La



SALUDOS, GRATITUD E INFORMES 45

vida cristiana adquiere firmeza en la medida en que el creyente tiene
presente que el premio del futuro venidero sera el conocimiento pleno
de Cristo (3:12-14). Cuando las cosas del presente saturan el corazén
cristiano, se pierde de vista la gloria del futuro y la de Cristo mismo.

Etica Cristiana. Puede resumirse en la generalidad de la vida
cristiana presentada en la Epistola que se sintetiza como vivir la justicia
de Cristo en el presente mientras se espera la gloria final en un
encuentro con Cristo. La identificacion con Cristo permitird que el
cristiano buscando la gloria de Dios, no haga nada por vanagloria (2:3).
Esto impedird que se produzcan discusiones y contiendas (2:14). Esa es
la vida que manifiesta el fruto de justicia (1:11) y el conocimiento
progresivo de Cristo (3:8-11). Los sufrimientos de la vida cristiana son
vistos en la dimensién de la gracia que salva, de manera que a los
creyentes se les da la gracia de creer en Cristo y también el privilegio de
sufrir por El (1:29). Esto conduce a entender correctamente lo que es
contradictorio a la mente humana: el gozo en medio del sufrimiento.
Ahora bien, el gozo en el contexto de la Epistola no es tanto un
sentimiento o una actividad intima, sino una actitud que se alcanza en
Cristo. El gozo es una caracteristica distintiva del creyente, de ahi la
exhortacion a regocijarse en el Sefior siempre (4:4). Este gozo es
posible en toda circunstancia porque nace de la operacion del Espiritu y
de la comunion con Jesucristo.

Contenido de la Epistola.
Sintéticamente puede establecerse asi:

Salutacion (1:1-2), a la que sigue un parrafo de accion de gracias
e intercesion de apodstol por los filipenses (1:3-11). A esto continia un
espacio con noticias sobre la situacion personal del escritor (1:12-26).
Otro parrafo comprende la exhortacion a la unidad y la negacion del
cristiano de si mismo (1:27-2:4). Viene luego el llamado Himno
Cristologico, modelo supremo de obediencia y entrega de nuestro Sefior
que debe condicionar la vida del creyente (2:5-11). A continuacion
aparece lo que el apostol espera de los filipenses, como ética de vida
(2:12-18). Sigue lo que Pablo hace por ellos, anunciandoles el envio de
Timoteo y Epafrodito (2:19-3:1). Las advertencias vienen a
continuacion sobre los peligros que pueden producirse para la iglesia,
procedentes de los judaizantes y de los que viven en la esfera del
paganismo (3:2-21). Acercandose al final aparecen los consejos
pastorales, especialmente referidos a la unidad y al gozo (4:1-9). Las
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palabras de gratitud por la ofrenda cierran el cuerpo de la Epistola
(4:10-20). Concluyendo con los saludos y bendiciones (4:21-23).

El texto griego de la Epistola.

La Epistola a los Filipenses esta escrita en el griego comun,
conocido como koiné. El origen de esta forma de la lengua griega, se
halla en el proyecto de unificacion de Grecia bajo Filipo de Macedonia.
Aunque existen algunos cambios con relacion al griego clasico, las
diferencias son minimas, tales como reduccién fonéticas de base
dialectal jonica, pérdida progresiva de la distincion de cantidades
vocalicas, etc. En el vocabulario se aprecia la entrada de términos
foraneos y remplazo de términos antiguos por otros mas expresivos.
También se aprecia la pérdida casi total del modo verbal optativo, asi
como los matices que diferenciaban en el griego clasico los temas de
aoristo y de perfecto en detrimento de este ultimo. La koiné, es una
lengua comoda, flexible y perfectamente adaptada para expresar
conceptos muy precisos. De ahi que permaneciera junto con el latin
como lengua de cultura y comunicacion en el Imperio Romano.

Como del resto de los escritos del Nuevo Testamento, no existe
tampoco aqui el original, esto es, el primer escrito salido directamente
del autor. Las copias existentes son varias y entre ellas se aprecian
diferencias. Debe tenerse en cuenta que para el Nuevo Testamento hay
no menos de 5200 manuscritos y entre ellos existen mas de doscientas
cincuenta mil variantes, acumuladas a lo largo de los catorce siglos en
que se han estado produciendo copias del texto griego. A los errores
propios de un sistema de copiado, se afiadieron variantes consecuentes
con correcciones y adaptaciones producidas para determinados lugares
geograficos, como era el caso de Alejandria, Antioquia, Constantinopla,
Cartago, Roma, etc. en copias que se adaptaron en ocasiones idiomaticamente
para las grandes ciudades, dando origen a lecturas especiales.

El texto Alejandrino, el mdas antiguo para los escritos del Nuevo
Testamento, es considerado como uno de los mas fiables y fieles en
cuanto a la conservacion y preservacion del texto original. Los dos
testimonios derivados del Alejandrino son el Codice Vaticano y el
Cédice Sinaitico, manuscritos en pergamino de mediados del s. IV. Con
la aparicién de importantes papiros a lo largo del s. XX, se puede
afirmar que el Alejandrino alcanza a épocas con mayor antigiiedad,
llegando a considerarse como del s. II, mas o menos hacia el 125 d. C.
El texto Bizantino, es el mas reciente de los del Nuevo Testamento. En
éste se ha intentado pulir lo que pudiera representar alguna forma ruda
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en el lenguaje, cambiando las lecturas discrepantes o divergentes por
otra expandida, armonizando los paralelos.

El Textus Receptus, que ha servido de base a las traducciones de
la Epistola en el mundo Protestante estd tomado mayoritariamente del
Texto Bizantino. Este texto fue editado en 1517 por Desiderio Erasmo
de Rotterdam. Fue el mas expandido y llegd a ser aceptado como el
normativo de la Iglesia Reformada, o Iglesia Protestante. De este texto
se hicieron muchas ediciones, varias de ellas no autorizadas,
produciéndose a lo largo del tiempo una importante serie de
alteraciones. Por otro lado, estd demostrado que en algunos lugares
donde Erasmo no dispuso de textos griegos, invirtid la traduccion
trasladando al griego desde la Vulgata. A este texto se le otorgd una
importancia de tal dimensién que fue considerado como normativo del
Nuevo Testamento en el mundo protestante, asumiéndose como
incuestionable por sectores conservadores y pietistas extremos,
llegandose a considerar como cuasi impio cuestionarlo, a pesar del gran
numero de manuscritos que se poseen en la actualidad y que ponen de
manifiesto los errores del Receptus. Como si se quisiera mantenerlo, a
pesar de todo, como el mejor de los compilatorios del texto griego del
Nuevo Testamento, se ha cambiado el nombre de Textus Receptus por el
de Texto Mayoritario, con el que se procura hacerlo retornar a su
antigua supremacia, procurando también obstaculizar todo esfuerzo en
el terreno de la Critica Textual, para alcanzar una precision mayor de
lectura de lo que son textos de los escritos del Nuevo Testamento.

En cuanto al texto griego de la Epistola, la calidad del mismo es
muy elemental. Da la impresion de un soliloquio trasladado literalmente
al escrito. Es un estilo literario sumamente repetitivo con construcciones
idénticas usadas continuamente. El lenguaje compacto es caracteristico
en griego de la prosa desarrollada artisticamente, mientras que el estilo
continuo es caracteristico del leguaje del pueblo 1lano, poco sofisticado
en todos los tiempos, tanto de la prosa griega mas antigua como de las
secciones narrativas del Nuevo Testamento en general. Estas ultimas se
conforman notablemente al estilo semitico, como ocurre en la Epistola,
propio del autor, construyendo de este modo: a una primera idea,
completa en si misma, se le agrega una segunda similar, conectada
usualmente por la conjuncién xali, y, luego una tercera, y asi
sucesivamente. Esta forma de construir genera un estilo monétono, uno
de cuyos ejemplos esta en la narrativa de Marcos, y no es infrecuente en
Mateo, Lucas y Juan. Otra forma de estilo continuo, que aparece en la
Epistola, es aquella que la primera oracion se extiende por medio de una
frase de participio, 0 una construccién similar. Esta es una forma muy
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habitual en Pablo, que usa en largas porciones de Efesios. Este modo no
admite expectativa de conclusion y es aun mas tedioso y mucho menos
lacido que la simple conjuncion de oraciones con kal, y.

Ademas de la conexion de elementos por medio de conjunciones,
relativos, participios subordinados, etc. aun queda en la redaccion de la
Epistola, el estilo paratdctico® desconectado (asindético’'). Una forma
de expresion semejante resultaba hasta repugnante al estilo del griego
ya se trate de que los miembros unidos por asindeton sean oraciones
enteras o meramente palabras. Su uso es limitado en el Nuevo
Testamento, apareciendo mayoritariamente en los escritos de Pablo.

Se aprecian también interrupciones en la estructura de la oracion
o de las clausulas, que pueden hacerse de dos maneras: un paréntesis,
i.e. un pensamiento gramaticalmente independiente puesto en medio de
la oracion; y por anacoluto?, i.e. el no proseguir en la estructura de la
oracion tal como habia sido originalmente concebida. Esto es permitido
literariamente cuando se imita una forma de didlogo, como ocurre en
ocasiones en Platdn, y también en las formas epistolares siempre que no
impida la comprension. Como dice el Dr. Blass Debrunner, al
considerar el estilo paulino, refiriéndose a los anacolutos que aparecen
en sus escritos: “Este es un limite que Pablo, pareciera, haber
transgredido varias veces .

Referencias de textos griegos para la Epistola.

Para la Epistola a los Filipenses, se utilizan los siguientes mss y
codices: p'®, p*, p®', 0, A, B, C, D, F, G, I, K, L, P, ¥, 048, 075, 0278,
0282, 33, 81, 104, 365, 630, 1175, 1241, 1505, 1506, 1739, 1881, 2464,
1249, 1 846.

Texto refundido.
De los sinceros y honestos esfuerzos de la Critica Textual, en un

trabajo excelente en el campo de los manuscritos que se poseen y que
van apareciendo, se tomo la decision de apartarse del Receptus en todo

2% Coordinacion o yuxtaposicion oracionales.

2! Se dice del estilo o enunciado en que predomina el asindeton. Figura que
consiste en omitir las conjunciones para dar viveza o energia al concepto.

22 Inconsecuencia en la construccién del discurso.

2 Blass, Debrunner: 4 greek grammar of the New Testament and other
Christian literature [1896], décima edicion. Traduccion al inglés por Robert
Funk (1961). The University of Chicago Press.
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aquello que evidentemente es mas seguro, dando origen al texto griego
conocido como Novum Testamentum Graece, sobre cuyo texto se basa
el que se utiliza en el presente comentario.

El texto griego utilizado para la exégesis y analisis de la Epistola
es el de Nestle-Aland en la vigésimo octava edicion de la Deutsche
Biblegesellschaft, D-Stuttgart, recientemente editado.

En el aparato critico se ha procurado tener en cuenta la valoracion
de los estudios de Critica Textual, para sugerir la mayor seguridad o
certeza del texto griego. Para interpretar las referencias del aparato
critico, se hacen las siguientes indicaciones:

El aparato critico, que en el comentario se denomina como Critica
Textual. Lecturas alternativas, se sitia luego del analisis gramatical del
texto griego, de modo que el lector pueda tener, si le interesan las
alternativas de lectura que aparezcan en los versiculos de la Epistola.

Los papiros se designan mediante la letra p. Los manuscritos
unciales, se designan por letras mayusculas o por un O inicial. Los
unciales del texto bizantino se identifican por las letras Biz y los
unciales bizantinos mas importantes se reflejan mediante letras
mayusculas entre corchetes [ ] los principales unciales en los escritos de
Pablo se sefialan por K, L, P. En este escrito se abandona el uso de la
identificacion de los textos unciales bizantinos, colocandolos como los
demas codices salvo en ocasiones en que se requiera por alguna razon.

Los manuscritos minasculos quedan reflejados mediante niimeros
arabigos, y los mindsculos de texto bizantino van precedidos de la
identificacion Biz. La relacion de unciales, debe ser consultada en textos
especializados ya que la extension para relacionarlos excede a los
limites de esta referencia al aparato critico.

En relacion con los manuscritos griegos aparecen conexionados
los siguientes signos:

1 g .

f se refiere a la familia 1 de manuscritos.
13 . .

f se refiere a la familia 13 de manuscritos.

Biz referencia al testimonios Bizantinos, textos de manuscritos
griegos, especialmente del segundo milenio.
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cuando se trata de solo una parte de la tradicion Bizantina cada
vez que el testimonio esté dividido.

este signo indica que un manuscrito ha sido corregido.

aparece cuando se trata de la lectura del corrector de un
manuscrito.

indica los sucesivos correctores de un manuscrito en orden
cronologico.

indican que el manuscrito contiene la lectura apuntada, pero con
ligeras diferencias respecto de ella.

incluyen manuscritos Bizantinos selectos inmediatamente después
de la referencia Biz.

indica que se trata del texto del Nuevo Testamento en un
manuscrito cuando difiere de su cita en el comentario de un Padre
de la Iglesia (“°™™), una variante en el margen (™) o una variante

().

se refiere a citas en el curso del comentario a un texto cuando se
aparta del texto manuscrito.

indicacion textual contenida en el margen de un manuscrito.

Variante indicada como alternativa por el mismo manuscrito.

)
indica la lectura mas probable de un manuscrito cuando su estado
de conservacion no permite una verificacién.

texto suplido por faltar en el original.

contiene los textos mayoritarios incluido ¢l Bizantino. Indica la
lectura apoyada por la mayoria de los manuscritos, incluyendo
siempre manuscritos de koiné en el sentido estricto, representando
el testimonio del texto griego koiné. En consecuencia, en los
casos de un aparato negativo, donde no se le da apoyo al texto, la
indicacion 21, no aparece.

Los Leccionarios son textos de lectura de la Iglesia Griega, que

contienen manuscritos del texto griego y se identifican con las letras
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Lect que representa la concordancia de la mayoria de los Leccionarios
seleccionados con el texto de Apostoliki Diakonia. Los que se apartan
de este contexto son citados individualmente con sus respectivas
variantes. Si las variantes aparecen en mas de diez Leccionarios, se
identifica cada grupo con las siglas ™. Si un pasaje aparece varias veces
en un mismo Leccionario y su testimonio no es coincidente, se indica
por el numero indice superior establecido en forma de fraccion, para
indicar la frecuencia de la variante, por ejemplo / 866", En relacién con
los Leccionarios se utilizan las siguientes abreviaturas:

Lect para referirse al texto seguido por la mayoria de los leccionarios.
/43 indica el leccionario que se aparta de la lectura de la mayoria.

Lect” referencia al texto seguido por una parte de la tradicion
p
manuscrita de los Leccionarios que aparece, por lo menos, en diez
de ellos.

15932 referencia a la frecuencia de una variante en el mismo ms.

Las referencias a la Vetus Latina, se identifica por las siglas it
(Itala), con superindices que indican el manuscrito.

La Vulgata se identifica por vg para la Vulgata, vg°1 para la
Vulgata Clementina, vg"™" para la Vulgata Wordsworth-White, y vg*
para la Vulgata de Stuttgart.

Las siglas lat representan el soporte de la Viilgata y parte del
Latin Antiguo.

Las versiones Siriacas se identifican por las siguientes siglas: Sir®
para la Sinaitica. sir®, para la Curetoniana. sir’, identifica a la Peshita.
- ph . . . .
sir™ son las siglas para referirse a la Filoxeniana.

La Harclense tiene aparato critico propio con los siguientes
signos: sir" (White, Bensly, Wo6bus, Aland, Aland/Juckel); sir h with?
lectura siriaca incluida en el texto entre un asterisco y un metobelos;
sir"™, para referirse a una variante siriaca en el margenV sir"® hace
referencia a una anotacion griega en el margen de una variante Sirfaca.
Las siglas sir” son el identificador de la Siriaca Palestina.

Las referencias a la Copta son las siguientes:

cop® Sahidico.
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Bohairico.

cop™™ Proto-Bohdirico.

cop™® Medio-Egipto.

f ;.
cop.” Fayimico.

ach

cop

Ajminico.

cop™™ Sub-Ajminico.

geo

Para la Armenia, se usan las siglas arm.
La georgiana se identifica:

identifica a la georgiana usando la mas antigua revision A'

geo'/geo® identifica a dos revisiones de la tradicion Georgina de los
Evangelios, Hechos y Cartas Paulinas.

eti

eti

eti’P

-TH
et1

:ms

et1

La etidpica se identifica de la siguiente manera:
cuando hay acuerdo entre las distintas ediciones.
para la edicion romana de 1548-49.

para la Pell Plat, basada en la anterior.

para Takla Hiyméanot

referencia para la de Paris.

Eslava Antigua, se identifica con esl.

Igualmente se integra en el aparato critico el testimonio de los

Padres de la Iglesia. Estos quedan identificados con su nombre. Cuando
el testimonio de un Padre de la Iglesia se conoce por el de otro, se
indica el nombre del Padre seguido de una anotacion en superindice que
dice segun y el nombre del Padre que lo atestigua. Los Padres mencionados
son tanto los griegos como los latinos, procurando introducirlos en ese
mismo orden. En relaciéon con las citas de los Padres, se utilizan las
siguientes abreviaturas:
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() Indican que el Padre apoya la variante pero con ligeras
diferencias.

¥4 probable apoyo de un Padre a la lectura citada.

lem — ¢ita a partir de un lema, esto es, el texto del Nuevo Testamento
que precede a un comentario.

oMM cita a partir de la parte de un comentario, cuando el texto difiere
del lema que lo acompaiia.

WP porcidn del texto suplido posteriormente, porque faltaba en el
original.

™M referencia a manuscrito o manuscritos patristicos cuyo texto se
aparta del que esta editado.

segun Padre

mss identifica una variante de algun manuscrito segun

testimonio patristico.

/ . . . . .
11225 yariantes citadas de un mismo texto en el mismo pasaje.

P lectura a partir de la etapa papirolégica cuando difiere de una
edicion de aquel Padre.

d . . ;e
© lectura a partir de la edicion de un texto patristico cuando se
aparta de la tradicion papirologica.

& cita a partir de un fragmento griego de la obra de un Padre Griego
cuyo texto se conserva solo en traduccion.

lat, sir, armn, slav, . . ., :
o, sir, ammn, stav, arab 45 quccidn latina, sirfaca, armenia, eslava o araba de un
Padre Griego cuando no se conserva en su forma original.

dub o .
" se usa cuando la obra atribuida a cierto Padre es dudosa.

Con estas notas el lector podra interpretar facilmente las
referencias a las distintas alternativas de lectura que el aparato critico
introduce en los versiculos que las tienen.
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Analisis del texto griego.

Como elemento de ayuda al lector que no tenga un conocimiento
alto del griego koiné, se hace el analisis morfologico de cada una de las
palabras del texto griego para cada versiculo que se comenta, afiadiendo
en el comentario las referencias al analisis sintactico e idiomatico
cuando se requiera.

En el analisis se procura identificar las palabras con el sentido que
tienen en castellano, asi, se traducen las conjunciones por copulativa,
disyuntiva, causales, etc. que aunque no correspondan exactamente con
la calificacion griega, permite al lector castellano identificarlas con el
sentido que tienen en este idioma.

Se ha tenido en cuenta hacer la distinciéon en el aoristo de los
verbos, entre el primero o el segundo. Si bien a efectos de analisis
textual no es importante, se precisan las formas para facilitar la
identificacion al lector del texto.

Aparato critico del texto griego.

La cantidad de alternativas de lectura del texto griego es cada vez
mayor, a medida que se encuentran nuevos mss. Incorporar todas las
posibles excede a la capacidad y razon de ser de un comentario. En este
caso se dan las mdas importantes, siguiendo la critica textual
comprendida en el Novum Testamentum Graece, Nestle-Alan vigésimo
octava edicion de Deutsche Bibelgesellschaft.

De la misma manera se consulta también el aparato critico del
Texto Griego del Nuevo Testamento Trilingiie de la Biblioteca de
Autores Cristianos.

Para ayudar al lector se traduce al castellano la mayor parte de las
alternativas de lectura, salvo cuando sean de relativa importancia o
excesivamente numerosas, en cuyo caso se traslada simplemente la
correspondiente referencia.

Otras precisiones sobre el texto griego.

Es sabido que algunos nombres que en castellano se escriben con
mayusculas, como Dios, al referirse al verdadero, Espiritu Santo, en
relacion con la Tercera persona de la Deidad, en griego algunos de estos
nombres o adjetivos vinculados a un nombre se escriben con minuscula.
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Sin embargo, por respeto especial, cuando se trate de alguno de estos
nombres de Dios, se escribirdn con mayuscula. De igual manera y por la
misma razoén en el andlisis textual cuando se refiera a Dios no se
definird como nombre comun, sino como nombre divino. Entendemos
claramente que en el marco de la gramatica, estas distinciones no
corresponden a la realidad del griego. -

Bosquejo.

Para el comentario de la Epistola, se establece el siguiente
bosquejo:

L Saludos y gratitud (1:1-11).

1. Saludos (1:1-2).
2. Gratitud por los creyentes en Filipos (1:3-11).

I1. Circunstancias personales de Pablo (1:12-30).

1. Su prisién como medio de evangelizacion (1:12-20).

2. Su disposicion para glorificar a Cristo con su vida (1:21-26).
3. Exhortacién a santidad de vida (1:27-28).

4. Exhortacion a una vida comprometida (1:29-30).

II1. La humildad como modo de vida cristiana (2:1-30).

1. Exhortacién a la humildad (2:1-4).

2. Ejemplo supremo de humildad (2:5-11).

3. Llamamiento a una conducta cristiana digna (2:12-18).
4. El ejemplo y recomendacion de Timoteo (2:19-24).

5. El ejemplo y recomendacién de Epafrodito (2:25-30).

IV. El compromiso de la vida cristiana (3:1-21).

1. Advertencias sobre los judaizantes (3:1-3).
2. El ejemplo de Pablo (3:4-14).

2.1. Su condicién anterior (3:4-6).

2.2. Su transformacion (3:7).

2.3. Sus objetivos (3:8-11).

2.4. Sumeta (3:12-14).
3. La exhortacion a los creyentes (3:15-21).
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V. La paz en la experiencia del cristiano (4:1-13).

1. Paz como modo de vida en la iglesia (4:1-4).
2. Paz en la experiencia personal (4:5-9).
3. Paz en toda ocasion (4:10-13).

V1. Gratitud, saludos y bendicion (4:14-23).

1. Gratitud por la ofrenda (4:14-20).
2. Salutaciones Finales (4:21-22).
3. Bendicion (4:23).

COMENTARIO A LA EPISTOLA.

Como se ha dicho antes la Epistola a los Filipenses, es uno de los
mas afectuosos escritos de Pablo, llena de palabras de aliento. El gozo y la
paz se respiran continuamente en el discurrir de su texto, a pesar de que fue
escrita desde la carcel. No hay sensacion de abatimiento ni de inquietud
alguna., La carta estda dirigida a creyentes que también estaban
experimentando la consecuencia légica de una vida comprometida con el
Sefior, sufriendo dificultades por esa razén. Desde el principio del texto, el
gozo fluye en las palabras del apostol, que como inspirado comunican y
expresan el pensamiento de Dios. Como es natural en todo escrito
contemporaneo de los tiempos de Pablo, la Epistola comienza indicando el
autor, y los destinatarios, pasando luego al saludo introductorio (vv. 1-2).

La gratitud que Pablo sentia por la obra de gracia realizada por el
Sefior y manifestada por la realidad espiritual de aquella iglesia, le lleva
a expresar palabras de reconocimiento en oracion, alabando a Dios por
la eficacia de la proclamacion del evangelio (vv. 3-6). En ellas expresa
sentimientos intimos y personales de afecto entrafiable hacia quienes
son sus hijos en la fe, manifestandoles que continuamente estaban
presentes en sus oraciones. El afecto que profesa hacia aquellos
creyentes es sobrenatural, resultado de la experiencia de Pablo en
identificacion con Cristo (vv. 7-8).

El pasaje pone de relieve el deseo personal del apdstol para el
enriquecimiento espiritual de los filipenses, tanto para el tiempo
presente como para el momento de la glorificacion (vv. 9-11).

A pesar de su condicién como prisionero de Cristo, a riesgo de su
propia vida en la sentencia que esperaba de su juicio, Pablo no da lugar
al desanimo. El sabe para qué habia sido llamado por el Sefior:
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Primeramente para llevar el evangelio a los gentiles (Hch. 9:15); pero
también para experimentar en el sufrimiento, el costo del compromiso
con Cristo (Hch. 9:16). Ambas cosas se estaban cumpliendo en su
experiencia, por tanto, tenia evidencias de que su vida discurria
conforme a la voluntad de Dios y bajo Su providencia. El apéstol veia
todas las cosas desde el cumplimiento de su mision, esto es, el progreso
del evangelio. Su prision es motivo de gozo porque es el modo de
evangelizar a quienes no hubieran sido alcanzados de otro modo para
Cristo (v. 12).

El informa gozoso de como la causa de la prision y la presencia
del prisionero eran conocidas en la casa del César, el pretorio, y
algunos de la administracion imperial (v. 13). Por otro lado, su
optimismo se asienta en el estimulo que su condicion de prisionero de
Cristo produjo en muchos hermanos que anunciaban el evangelio sin
temor (v. 14). A pesar de las diferentes razones para la predicacion (vv.
15-17), lo cierto es que el evangelio se estaba anunciando con mucha
intensidad (v. 18).

Otra razén de su gozo y optimismo era la esperanza de su
liberacién, como respuesta a las oraciones de los creyentes (v. 19). No
obstante, si la sentencia, en lugar de liberacidon resultase en muerte,
Cristo seria también glorificado (v. 20). La razon de la vida de Pablo era
Cristo, y el modo de vida era viviendo a Cristo (v. 21). Las dificultades
cotidianas y los sufrimientos le llevaban a desear estar con el Sefior, no
obstante, si su presencia en la obra era mejor para sus hermanos, estaba
dispuesto a cualquier sacrificio por el bien de los creyentes (vv. 21-26).
En medio del gozo las palabras de exhortacién a una vida cristiana que
dignifique el evangelio, a la vez que, en un correcto entendimiento del
compromiso cristiano, el temor a los que se oponen a la evangelizacion
desapareceria (vv. 27-28). Finalmente el parrafo concluye con un
llamado a considerar el padecimiento por Cristo como una concesion de
la gracia que antes actud en salvacién poniéndose él como ejemplo
alentador para los filipenses (vv. 29-30).

El bosquejo para el estudio del primer capitulo es como sigue:
L. Saludos y gratitud (1:1-11).

1. Saludos (1:1-2).
2. Gratitud por los creyentes en Filipos (1:3-11).
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datos personales en la introduccion, cuando se trato del autor’’, a donde
se remite al lector.

El segundo nombre corresponde a uno de los compafieros mas
conocidos del Apostol. Por tanto, no hace falta extenderse mucho para
identificar al que Pablo llamaba verdadero hijo en la fe (1 Ti. 1:2). Es
mencionado por primera vez en el pasaje de Hechos cuando el apostol
esta en Listra por lo que hace suponer que era natural de aquella ciudad
(Hch. 16:1). Su madre y abuela eran mujeres de fe, de origen judio,
mientras que su padre era griego, probablemente un pagano (Hch. 16:1;
2 Ti. 1:5). Su madre le habia instruido desde nifio en las Sagradas
Escrituras (2 Ti. 3:15). Es también probable, dado especialmente el trato
que le da Pablo de hijo en la fe (1 Co. 4:17; 1 Ti. 1:2; 2 Ti 1:2), que la
conversion de Timoteo se debiera al ministerio del apodstol. No obstante,
no debe dejar de considerarse que tanto su madre Eunice, como su
abuela Loida, que fueron convertidas antes que ¢l (2 Ti. 1:5), fuesen el
medio que Dios usd para cooperar en llevar a Cristo a su hijo y nieto.
Compaiiero de los viajes de ministerio con Pablo, estaba acostumbrado
a sufrir penalidades y persecuciones como ocurri6 ya en su primer viaje
(2 Ti. 3:11). Timoteo era un hombre que gozaba de buen testimonio
entre las iglesias cristianas del entorno en donde vivia (Hch. 16:2),
siendo circuncidado como hijo de judios conforme a la costumbre para
evitar, con toda seguridad, que pudiese ser acusado por ellos y su
ministerio se viese limitado por esa razon. Fue encomendado al
ministerio por los ancianos de la iglesia, participando Pablo en la
solemne imposicion de manos (Hch. 14:23; 1 Ti. 4:14; 2 Ti. 1:6).

Junto a Pablo y al equipo misionero que le acompafiaba, estuvo
en el primer momento de la evangelizacion a Europa, involucrado en la
obra de evangelizacion y fundacién de iglesias, como ocurre con la de
Tesaldnica, en cuyos escritos aparece su nombre (1 Ts. 1:1; 2 Ts. 1:1).
Desde Atenas fue enviado por Pablo a esa iglesia para fortalecer y
alentar a los hermanos (1 Ts. 3:1, 2).

Durante el largo ministerio en Efeso, Timoteo estuvo nuevamente
con Pablo, desde donde fue enviado a Macedonia y a Corinto (Hch.
19:21, 22; 1 Co. 4:17; 16:10). Luego de distintas misiones entre las
iglesias, sigui¢ vinculado con Pablo en el tiempo de la primera prision
del apostol en Roma, desde donde les anuncia -en la Epistola que
esperaba enviarles pronto a Timoteo (2:19).

 Introduccion. Autor, Pag. 33.
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A pesar de su juventud (1 Ti. 4:12) era un colaborador que el
apostol Pablo estimaba en gran manera y lo usaba para corregir
problemas que surgian en distintas iglesias, ordenando lo que estaba
desordenado y afirmando la doctrina que, en algunas, estaba siendo
cuestionada o incluso puesta en peligro por ensefiadores poco capaces y
por falsos maestros. Pareciera que el caracter de Timoteo era en cierto
modo un tanto timido (1 Co. 16:10; 2 Ti. 1:7). No es posible determinar
la razén pero el apdstol recuerda que tenia frecuentes enfermedades y
padecia del estomago (1 Ti. 5:23).

A través de los escritos del Nuevo Testamento podria trazarse una
panoramica del servicio de Timoteo con Pablo. Sin embargo se pierde el
rastro de sus actividades desde la prision del apdstol en Jerusalén, hasta
que mas adelante aparece con él, cuando ya estaba preso en Roma (Fil.
1:1; Col. 1:1; Flm. 1). Cuando esperaba ser puesto en libertad (2:24),
dice a los filipenses que esperaba enviarles pronto a Timoteo (2:19).
Cuando el apodstol fue liberado de la prision, Timoteo estaba
ministrando en Efeso, sin duda enviado por el mismo apdstol,
pidiéndole que permaneciese en aquella iglesia. En ese tiempo escribiria
a Timoteo una primera carta y mas adelante, cuando ya habia sido
juzgado por segunda vez y sentenciado a muerte, le escribiria una
segunda que fue la Gltima epistola del apostol en la que le pide que vaya
pronto a verlo, puesto que en cualquier momento podia ser ejecutado (2
Ti. 4:9, 21). Nada se sabe si se produjo el encuentro entre ambos, lo que
supondria que hubiera sido un encuentro de tres personas: Timoteo,
Juan Marcos y Pablo. Dejamos esto a la posibilidad, ya que no hay base
escritural para negarlo o afirmarlo, aunque pareciera que tuvo lugar.

El nombre de ambos aparece en la introduccion sin distincion
alguna, simplemente separados por la conjuncion copulativa y. Estos
dos nombres aparecen juntos en otras epistolas (2 Co. 1:1; Col. 1:1; 1
Ts. 1:1; 2 Ts. 1:1). Con todo el hecho de que en la introduccion
aparezca un saludo conjunto no tiene que significar que exista una
coautoria en el escrito, esto es, que la Epistola haya sido escrita por
Pablo y Timoteo. Un examen interno del texto deja pronto claro que el
escrito es del apostol, aunque una con él en el saludo a su compafiero,
presente cuando escribio la Epistola, ya que el pronombre personal
referido al autor aparece en singular y no en plural. En otro de los
escritos de la prision, como es la Epistola a los Colosenses, donde
también aparece el nombre de Timoteo, el apdstol se encarga de
distinguirlo cuando se califica a si mismo como apdstol y a Timoteo
como el hermano (cf. 2. Co. 1:1; Col. 1:1).



SALUDOS, GRATITUD E INFORMES 61

Las razones de la aparicion del nombre de Timoteo en la
introduccién pueden ser varias. Una probable es que fuese, en el caso de
esta Epistola, el amanuense que sirvid para escribirla al dictado de
Pablo. Era la costumbre habitual en los escritos del apostol, como lo
indica en alguno de ellos (cf. 2 Ts. 3:17), donde dice que el firma la
carta con su propia mano, luego que otro haya escrito el contenido de
ella. No puede afirmarse que Timoteo fuese el escritor material de la
carta dictada por Pablo, pero muy bien pudiera ser asi. Una segunda
posibilidad es que aparezca su nombre porque era una persona muy
conocida de los creyentes en Filipos, de manera que en un escrito del
tipo de amistad y exhortacion, es natural que, si estaba acompafiando a
Pablo, € vste cite su nombre, de modo que aunque Timoteo no tuviese
que ver directamente con la composicion de la Epistola, se le menciona
en ella por las dos razones apuntadas. No cabe duda que no es coautor
del escrito, sino asociado con Pablo en el trabajo apostolico (2:19-23).
A partir del saludo, el escritor se expresa siempre en primera persona
singular. Es notorio en el saludo la asociacion de un anciano y un joven
que le acompaiia, puesto que el apostol se considera como tal en el
escrito a Filemon, del mismo tiempo que esta epistola (Flm. 9), en
cambio Timoteo era un hombre joven en aquellos dias (1 Ti. 4:12).

dovAor Xpiotov 'Inocov, Si puede llamar la atencién la
vinculacidn sin ningun indicativo de ambos en la salutacion, es también
notorio el titulo que se da a ambos: “siervos de Cristo Jesus”. La
palabra equivale a esclavo y se usaba habitualmente para referirse al que
era de esa condicion social. El término es muy usado por Pablo, en sus
diferentes formas, todas ellas procedentes de la misma raiz, aparece
cincuenta y nueve veces en el corpus paulino: 3o0log, esclavo esta
treinta veces; cuvdOUAOG, coesclavo, sale dos veces; ovAdvw, hacer
tareas de esclavo, diecisiete veces; SovAela, esclavitud, cuatro;
dovAdw, esclavizar, seis. En todas las ocasiones estd intimamente
vinculada al concepto general de esclavo, esclavizar, esclavitud. Esta
palabra que se usaba para designar a los verdaderos esclavos, en el
cristianismo adquiere el sentido de siervos de Dios. En este caso aporta
especialmente la idea de aquel cuya voluntad esta sujeta a la de otro. En
esto no hay distincidn entre creyente y creyente. Pablo era apdstol por
don y llamamiento, Timoteo un colaborador, en el ministerio habia
distincion, pero los dos son siervos de Cristo. Alin siendo apdstol es,
como cristiano, esclavo de Cristo (Ro. 6:18, 22). La obediencia a la fe
trae como resultado la liberacién del estado de esclavitud bajo el pecado
€n que se encuentra el hombre, para pasar a ser esclavos de la justicia,
como puede traducirse la frase en Romanos: “vinisteis a ser esclavos de
la justicia”. En la condicién de esclavitud bajo el pecado, éste ejercia
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tirania, en la de esclavitud bajo la justicia, se manifiesta la suprema
expresion de libertad, al concordar con la vida libre de Dios que la
orienta. La libertad suprema es la certeza de servir a Dios. Como quiera
que el creyente no puede ser esclavo de dos sefiores (Mt. 6:24), la
liberacion de la opresion del primero, permite estar al servicio del
segundo que es también quien lo ha liberado. Antes esclavos del
pecado, ocupados en sus concupiscencias, ahora son siervos en el area
de la justicia, esto es, en tareas concordantes con la voluntad de Dios.
La verdadera libertad no es dejar de servir, sino ocuparse en el servicio.
Quienes estan sirviendo a Cristo Jesus, gozan de la verdadera libertad,
que es la libertad del pecado. Esto no quiere decir que nunca pecan,
pero lo importante es que el pecado ya no es el amor que los esclaviza y
arrastra al mal. Un cristiano se distingue de quien no lo es en que fue
liberado del poder del pecado y puede vivir al servicio de la justicia, que
no es sino vivir al servicio de Cristo Jesus. En la nueva vida los salvos
son hechos siervos de Cristo Jesus, al serlo le deben lealtad y
obediencia. La condicion de un cristiano le vincula necesariamente al
servicio de Cristo. La principal razéon es que el creyente ha sido
comprado: “Porque habéis sido comprados por precio,; glorificad,
pues, a Dios en vuestro cuerpo y en vuestro espiritu, los cuales son de
Dios (1 Co. 6:20). El creyente esclavo antes, sujeto bajo Satanas (He.
2:14-15), es comprado, al precio de la sangre de Cristo, esto es, la vida
entregada del Hijo de Dios (Mt. 20:28; Ro. 3:24; Ef. 1:7; 1 P. 1:18-20).
Ahora el que lo ha comprado tiene derecho de posesion por redencién o
rescate, dandole la carta de libertad para que le sirva voluntariamente
pero sea enteramente libre en Cristo (Ga. 5:1).

El mas alto honor de un creyente es ser siervo de Cristo (1 Co.
4:1), y la caracteristica del siervo del Sefior es la humildad (2 Ti. 2:24-
25). De ahi que Pablo, cada vez que utiliza el titulo de apdstol, lo
vincula con una concesion de la gracia (Ro. 1:1; 1 Co. 1:1, 2 Co. 1:1;
Ga. 1:1; Ef. 1:1; Col. 1:1; 1 Ti. 1:1; 2 Ti. 1:1; Tit. 1:1). Es la primera
gran leccién que debemos aprender: la gloria del cristiano no esta en
alcanzar titulos y recibir honores, sino en buscar ser simplemente siervo
de Cristo. Cuando el apostol dice como quisiera que los hombres le
reconocieran, no hace alusion a su don de apdstol, ni a la grandeza de su
trabajo, sino a que se le considere como siervo de Cristo, usando en el
pasaje antes citado, el término que designa al esclavo de menor nivel.
La iglesia de Cristo hoy esta sobrada de grandes y necesitada de siervos.

nacty T0ig dyiowg &v Xpiot® 'Inocol toig ovowv gv
®rinnolg De los remitentes pasa ahora a los destinatarios, a quienes
llama santos. Este calificativo designa la condicién de cada creyente, de
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ahi que tenga sumo cuidado para que nadie se sienta excluido y usa el
adjetivo declinado maowv, a todos. No importa la condicién personal de
cada uno, ni la espiritualidad o carnalidad de los destinatarios, ni el
compromiso mayor o menor de ellos, todos los que han creido son
delante de Dios santos, no por ellos, ni por sus esfuerzos, sino por la
posicion en que se encuentran en Cristo (Ro. 1:7). Al ser llamados por
Dios a salvacion, han venido a ser santos. Quienes han dado su vida a
Cristo, son el El santos delante de Dios. Son aquellos a quienes Dios ha
puesto en el mundo para que le glorifiquen entre los hombres. Son los
que regenerados espiritualmente son capaces de un buen obrar como
testimonio ante el mundo, de modo que no solo ellos glorifican a Dios,
sino que son objeto para que el mismo mundo incrédulo glorifique al
Dios de los creyentes al ver la perfeccion de vida de quienes se llaman
sus hijos (Mt. 5:48). No son impecables, ni absolutamente perfectos,
pero son propiedad de Dios, apartados de entre los demas hombres para
que proclamen “las virtudes de aquél que los llamo de las tinieblas a su
luz admirable” (1 P. 2:9). El adjetivo calificativo santos comprende a
todo creyente, no importa en que tiempo haya sido salvo. Son santos
porque estan en Cristo, su lugar de vida espiritual. Unidos vitalmente a
El, han sido librados del poder de las tinieblas y trasladados al reino del
Hijo (Col. 1:13). Pueden ser muy imperfectos a los ojos de los hombres,
pero son santos delante de Dios porque estan en Cristo. Ese término que
califica a los creyentes es usado continuamente por el apéstol (cf. Ro.
8:27; 16:2; 1 Co. 14:33; Ef. 1:15; 3:18; 4:12; 5:3; 6:18; Col. 1:4; 1 Ti.
5:10; Flm. 5, 7, etc.). Estos ya no son del mundo, como tampoco Cristo
es del mundo (Jn. 17:16). Dados por el Padre a Su Hijo son de El, por
tanto son separados del mundo para Dios mismo. Estos separados por
Dios y para Dios son, segun la ensefianza del apostol Pedro, “linaje
escogido, real sacerdocio, nacion santa, pueblo adquirido por Dios” (1
P. 2:9). Esta posicion delante de Dios, conlleva necesariamente la
salvacion, que dota a cada uno de los salvos del Espiritu y que le
permite llevar una vida como corresponde a esa nueva condicion. Los
destinatarios de la Epistola, miembros de la iglesia en Filipos, son
santos. Dios demanda que los creyentes que son sanfos en Cristo Jesus,
lleven una vida irreprochable ante el mundo, que es la relacién con la
naturaleza divina, de la que han sido hechos participantes en la
regeneracion (2 P. 1:4). La santidad de vida no es una opcidn, sino la
forma natural y propia del creyente, la unica que corresponde a su
condicién de salvo. Por tanto los que son sanfos deben ser también
“irreprensibles delante de EI” (Col. 1:22; Ef. 1:4).

En el caso concreto de la Epistola, éstos a quienes llama santos
en Cristo Jesus, estan en la iglesia en Filipos. Esto es, integrados en la
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Gnica Iglesia de Cristo por el nuevo nacimiento, se congregan y
manifiestan su vida de relacién comunitaria o, si se prefiere mejor,
corporativa, en una iglesia local que se ha establecido en la ciudad de
Filipos. Las dos posiciones de estos santos estan claramente expresadas:
Espiritualmente estan en Cristo, geograficamente estan en Filipos. Un
concepto de iglesia expresado por Cristo mismo, los que estdn en el
mundo, pero no son del mundo (Jn. 17:11, 15, 16). Obsérvese que no es
la iglesia de Filipos, sino la iglesia que estd en Filipos. De otro modo, a
quienes dirige la Epistola es el pueblo de Dios en Filipos, son sus
santos, los elegidos de Dios, en aquella ciudad. La importancia de la
iglesia local como Unica entidad espiritual reconocida en el Nuevo
Testamento aparece continuamente en los escritos apostolicos.

oLV £niokomolg kal drakdvolg, El rasgo mas caracteristico de
esta introduccion es que se mencionan a los obispos y didconos. Esto pone de
manifiesto que la iglesia, en los tiempos apostolicos, estaba ya organizada y,
con los creyentes y entre ellos se aprecia la presencia de oficiales en la
congregacion. Aunque se les menciona separadamente, no son
independientes de la iglesia, ni estdn sobre ella. La Epistola se dirige a los
santos entre los que estan los obispos y didconos. Es interesante apreciar que
se mencionan los que tienen algiin tipo de responsabilidad acreditada por los
oficios que ejercen, después de mencionar la iglesia, porque el cargo no es
antes del cuerpo, ni la organizacion antes del organismo.

La idea de jerarquia que vendra tiempo después y que ha traido tantos
problemas en las grandes iglesias, es totalmente desconocida para las de los
tiempos apostolicos. Pero, no cabe duda que las iglesias eran entidades
perfectamente organizadas en cuanto a liderazgo. Es esta la primera epistola
en que el apostol hace mencion de quienes ejercian los oficios de obispos y
didconos, y es la nica en que los saluda por separado.

Esta organizacion eclesial, sirve a los criticos liberales para negar
la autoria de la Epistola, diciendo que no es posible una estructura
semejante en la iglesia de los tiempos apostolicos y que ésta es muy
posterior a la época de Pablo. Sin embargo, como ocurre siempre con
estos que estan empefiados en negar la historicidad biblica para negar la
inerrancia biblica, no aportan ni un solo documento que pruebe su tesis.

Obispos, literalmente sobreveedores, es sinonimo de anciano,
usandose indistintamente para referirse al mismo oficio y a las mismas
personas. Esa organizacion dentro de la iglesia esta presente en el
tiempo de fundacion de las mismas de manera que el apdstol al
despedirse de los ancianos de la iglesia en Efeso, en la playa de Mileto,
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les exhorta a tener cuidado de toda la congregacion en medio de la cual,
no sobre la cual, el Espiritu Santo los habia hecho obispos, para
pastorear la iglesia de Dios (Hch. 20:28; 1 P. 5:2). Sin duda el titulo esta
orientado a describir un oficio y por ello una posicion de liderazgo, pero
la fuerza esta en la prioridad que con ello se da a la funcion que ejerce la
persona y no a la posicién que por el oficio ocupa. No se trata tanto de
un don, sino de un oficio, puesto que las condiciones que se exigen para
ser anciano, sobreveedor, obispo, no estan en la de dones, sino que las
caracteristicas personales, sociales y familiares que deben concurrir en
el lider, enmarcadas con todo detalle (cf. 1 Ti. 3:1-13; Tit. 1:5-9). Los
ancianos fueron designados en cada congregacion de las establecidas
por el ministerio del apostol (Hch. 14:23; Tit. 1:5). Este liderazgo se
menciona, como se ha dicho, en el libro de Hechos (Hch. 11:30),
refiriéndose a ellos como quienes presiden la congregacion (1 Ts. 5:12).
Pablo no dejaba a ninguna iglesia sin el liderazgo de conduccidon (Tit.
1:5). Los ancianos son los oficiales principales, llamados por el Espiritu
Santo (Hch. 20:28). Estos son reconocidos por las condiciones
personales que concurren en ellos cuya relacion el apdstol ha dejado en
sus escritos, y aceptados por la iglesia local . Sus deberes incluyen, el
gobierno o, tal vez mejor, la conduccion (1 Ts. 5:12); pastorear el
rebafio de Dios, es decir, a los creyentes en la congregacién (Hch.
20:28; 1 P. 5:2); y la supervision general de la obra (Hch. 11:30).

Con los obispos, se cita también a los didconos, son los oficiales
del servicio, esto es, quienes dirigen y lideran sobre cuestiones
materiales en la iglesia (Hch. 6:3). Eran los que conducian, organizaban
y orientaban los distintos aspectos del servicio en la congregaciéon. No
se trata de un oficio de inferior rango al de ancianos, ni un paso previo
para llegar a serlo. La eleccion o reconocimiento de los mismos se hace
por el cumplimiento de las condiciones establecidas por el apostol para
ellos (1 Ti. 3:8-13). Entre los lideres de servicio, didconos, estan
también mujeres (cf. 1 Ti. 3:11), mencionandose el nombre de una de
ellas Febe, diaconisa en la iglesia en Cencreas (Ro. 16:1).

En esta introduccion se nota la iglesia local constituida. Los
creyentes sanfos congregados y presentes en un determinado lugar
geogréfico, que comprende a todos incluyendo los lideres; luego los
guias espirituales; y también los siervos en las cosas temporales.
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hacen pensar en una tradicién judia y de la comunidad cristiana. No

aparece en la bendicion lo especificamente paulino aunque Pablo le ha
. . . 1 ow2S

dado naturalmente un sentido propio al pronunciarla™ .

Es evidente la forma de pensamiento casi liberal en estas
apreciaciones, desconociendo la liturgia del culto en tiempos del
apostol, que sin duda era diferente segun la situacion de la iglesia y
notoriamente distinto entre iglesias de alto componente judio, en
comparacion con las establecidas en el mundo greco-romano.

El saludo habitual entre los no judios de entonces era regocijaos’,
mientras que para los judios la formula habitual era salém, paz. El paulino
es una forma ampliada que comprende ambos componentes y que, segin
testimonios ya se usaba en algunos circulos judios”’. Este saludo
apostolico tiene un alto contenido y sentido cristianos. La gracia es la
manifestaciéon divina expresiva de Su buena voluntad, en la obra
redentora de Jesucristo, que produce un estado vital de paz con Dios (Ro.
5:1) y de correcta relacion entre hermanos (Ef. 2:14-18).

El primer componente del saludo es xapig, gracia, considerada
como el favor inmerecido y espontaneo de Dios. Es la causa y base de la
salvacion (Ef. 2:8). Todo lo alcanzado en la experiencia de salvacion y
la salvacion misma es solamente por la gracia de Dios. La gracia se
anuncia como causa de la salvacion en el mismo plan de redencion,
como el apostol Pablo ensefla: “Quien nos salve y llamo con
llamamiento santo, no conforme a nuestras obras, sino segun el
proposito suyo y la gracia que nos fue dada en Cristo Jesus antes de los
tiempos de los siglos” (2 Ti. 1:9). Es necesario enfatizar que todo
cuanto tiene que ver con salvacion procede absolutamente de Dios,
como la Biblia ensefia claramente: “La salvacion es de Jehova” (Sal.
3:8; Jon. 2:9). El apostol vincula la salvacion con la gracia en todo el
proceso desde la dotacion del Salvador, en el cumplimiento del tiempo
(In. 3:16; G4. 4:4; 1 P. 1:18-20), pasando por la ejecucion del sacrificio
expiatorio por el pecado en la Cruz, luego el llamamiento a salvacion, la
regeneracion espiritual y la glorificacion final de los redimidos, esta
comprendido en un todo procedente de la gracia (Ro. 8:28-30). Cada
paso en este proceso se debe enteramente a ella. Incluso la capacitacion
divina para salvaciéon hace posible que el pecador desobediente por
condicion e hijo de ira por transgresion, incapaz de obedecer a cualquier

zz Heinrich Schlier, La Carta a los Gdlatas. Salamanca 1999, pag. 39.
Griego: yoipetv.
7 Cf. 2 Bar. 78:2.
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demanda de Dios y mucho menos de entregarse personalmente en un
acto de obediencia incondicional en el llamamiento divino a salvacion,
pueda llevarlo a cabo mediante la capacitacion del Espiritu Santo (1 P.
1:2). El apdstol Pedro, en el versiculo anterior, situa todo el proceso de
salvacion bajo la administracion y ejecucion de Dios, en un acto de
amor benevolente que no es otra cosa que una manifestacion expresiva
de la gracia. Los sufrimientos del Salvador son también la consecuencia
de la gracia (He. 2:9). La irrupcion de Dios en Cristo, en la historia
humana, tiene un propdsito de gracia: “Para que por la gracia de Dios
gustase la muerte por todos” (He. 2:9). No hay duda que el escritor se
esta refiriendo a la obra sustitutoria de Cristo en la Cruz. La Cruz da
expresion al eterno programa salvifico de Dios. En ella, el Cordero de
Dios fue cargado con el pecado del mundo conforme a ese propdsito
eterno de redenciéon (1 P. 1:18-20). Cuando subio a la Cruz lo hizo
cargado con el pecado del mundo (1 P. 2:24). En el texto griego se lee
“gustase la muerte por todos”, 1o que abre la dimension no soélo de la
redencion del hombre, sino de la restauracion de todas las cosas a Dios.
La obra de Jesucristo es una manifestacion de la gracia. Gracia es una
de las expresiones del amor de Dios. Se ha procurado dar varias
acepciones al término, pero, tal vez, la mas grafica sea definirla como el
amor en descenso. Cada vez que se habla de gracia hay un entorno de
descenso de Dios al encuentro del hombre en sus necesidades. Con el
Verbo vino la gracia en plenitud (Jn. 1:17), y con ella el descenso del
Hijo a la experiencia de limitacién en la carne (Jn. 1:14). En otro lugar y
como ejemplo, el apostol Pablo habla de gracia con estas palabras: “Ya
conocéis la gracia de nuestro Sefior Jesucristo, que por amor a
vosotros se hizo pobre, siendo rico” (2 Co. §8:9). Nuevamente la idea de
descenso, de anonadamiento, de desprendimiento rodea esa palabra. No
cabe duda que la gracia, como unico medio de salvacion, procede de
Dios mismo y surge del corazon divino hacia el pecador, en el momento
de establecer el plan de redencion (2 Ti. 1:9). En razon de la gracia,
Dios se hace encuentro con el hombre en Cristo, para que los hombres,
sin derecho a ser amados, lo sean por la benevolencia de Dios, con un
amor incondicional y de entrega. Dios en Cristo se entrega a la muerte
por todos nosotros, para que nosotros, esclavos y herederos de muerte
eterna, a causa de nuestro pecado, podamos alcanzar en El la vida eterna
por medio de la fe, siendo justificados por la obra de la Cruz (Ro. 5:1).
La gracia en la esfera de la salvacion adquiere tres momentos: Primero
en el génesis de la gracia, que se produce en la eternidad, antes de la
creacion del mundo. En ese fluir de la gracia, que es amor orientado al
desposeido y perdido, no esta presente el destinatario de ella, que es el
hombre, por lo que en espera del tiempo de los hombres, Dios deposita
todo el infinito recurso de la gracia para salvacion, en la Persona del
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Salvador, que, como Mediador entre Dios y los hombres (1 Ti. 2:5),
manifiesta y otorga la gracia salvadora en la historia de los hombres,
desde la caida en el pecado de nuestros primeros padres. Esa gracia se
manifiesta en la Persona del Salvador cuando encarnandose viene al
mundo con mision salvadora. El mismo hecho de la encarnacion es la
primera consecuencia operativa de la gracia para salvacién. La
revelacion de Dios al hombre tiene lugar mediante la manifestacion de
Dios en humanidad. El Verbo de Dios crea, como Creador absoluto de
cuanto existe, una naturaleza humana, en unidad de accidn con el Padre,
que le apropia de cuerpo (He. 10:5) y con el Espiritu que lleva a cabo la
operacion de concepcion de esa naturaleza (Lc. 1:35), y esa naturaleza
creada es asumida por el mismo Creador, que es el Verbo, que también
la personaliza, para que pueda producirse con ella y en ella, el definitivo
encuentro de Dios con el hombre y del hombre con Dios. EI hombre
Jesus, que es Hijo consustancial con el Padre, se hace para siempre
lugar de encuentro y de disfrute de la vida de Dios por el hombre.
Eternamente la vision de Dios se llevara a cabo en la vision del Hijo de
Dios encarnado, que hace visible al Invisible. El hombre creyente queda
definitivamente establecido en el Hijo y, por tanto, afincado en Dios
para disfrutar de la vida eterna que es la divina naturaleza (2 P. 1:4). Esa
gracia salvadora se hace realidad y expresion en el hecho de que por
ella, el Hijo “gustase la muerte por todos” (He. 10:9). En segundo lugar
la gracia salvadora es también la gracia santificadora. El hombre se
salva solo por gracia mediante la fe (Ef. 2:8-9), quiere decir esto, que solo
la gracia y la instrumentalidad de la fe, hacen posibles la vida cristiana en la
esfera de la salvacion experimental en el tiempo presente, que es la
santificacion. Hay cristianos que se salvan por gracia, pero quieren
santificarse por obras personales en su propio esfuerzo. Solo la gracia,
operando en el creyente hace posible el cumplimiento de las demandas de
la vida de santificacion. Es Dios, mediante Su gracia, quien opera el querer
y el hacer por su buena voluntad (2:13). La gracia en salvacion es una
manifestacion temporal del fluir eterno desde Dios mismo, antes de toda
creacion (2 Ti. 1:9). Esa misma gracia es, como se indica antes, la razon del
sacrificio de Jesus (2 Co. 8:9). La esfera del servicio y vida del cristiano
procede de la gracia y se sustenta en ella (1 Co. 15:10).

kot €ipfvn. El segundo elemento de la bendicion estd
relacionado con la experiencia de la paz. Es el resultado de la
reconciliacion. De otro modo, el efecto y resultado del actuar gratuito de
Dios y, como tal, el resultado propio y experimental de todos los que se
hallan en la salvacion, definitivamente bendecidos por Dios (Ro. 5:11).
No es solo paz de la conciencia que se asienta en la obra de Cristo y
descansa a causa de la cancelacién de toda responsabilidad penal por el
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pecado, al creer (Ro. 5:1; 8:1). Es también la paz objetiva que Cristo
regald a cada uno de los que creen y que se experimenta en la
identificacion con EI (Jn. 14:27). Es, por tanto, la paz que Dios ha hecho
y que El concede. Para un hebreo, es el cimulo de toda bendicién
divina. Esta paz de Dios sobrepasa a todo entendimiento (4:7). La
experiencia de paz no es tanto la de un lago tranquilo y placentero, sino
la de la que se disfruta en la hendidura de la Roca, en donde el creyente
esta a salvo, en medio de los conflictos y tempestades de la vida. Esta
paz se experimenta en el corazon por la obra del Espiritu (Ga. 5:22).

ano Ocob Iatpdg Muav kal Kvpiov 'Incob Xpiotou. La
procedencia, tanto de la gracia como de la paz, son de Dios Padre y de
nuestro Sefior Jesucristo. Quiere decir, como se menciond antes, que el
origen de toda bendicion esta en Dios mismo (Stg. 1:17). La gracia y la
paz llegan a la experiencia de los creyentes procedentes de Dios por el
Mediador entre Dios y los hombres, Jesucristo hombre, que también las
hace posibles por Su obra de salvacion y que “puede salvar
perpetuamente a los que por El se acercan a Dios” (He. 7:25).

La gracia y la paz procedentes de Dios Padre que ha realizado la
filiacion de los que son objetos de la bendicion, porque Jesucristo no
solo es el Salvador, sino que se ha hecho Sefior de ellos por
determinacién del Padre, al darlo como Cabeza sobre todas las cosas a
la iglesia (Ef. 1:22). El Sefiorio de Cristo, Su soberania sobre todo, se
manifiesta como Cabeza suprema, que como tal estd por encima de
todo. Esta condicion de soberania universal estd referida
especificamente en la ensefianza de Pablo, especialmente en la Epistola
a los Efesios como cabeza sobre todas las cosas a la Iglesia. La
enseflanza es clara: No hay ninguna cosa relacionada con la Iglesia que
escape a la soberania de Jesucristo. Como cabeza de la Iglesia, regula,
controla y actia en todo cuanto tiene que ver con la autoridad suprema
sobre ella. Jesus es el Sefior de todo y es también la tinica Cabeza en la
Iglesia. Es por tanto la suprema autoridad de control y direcciéon como
Cabeza sobre el cuerpo (1 Co. 12:27; Ef. 4:12; 5:30; Col. 1:18, 24,
2:19). No solo ejerce sefiorio sobre la Iglesia, sino que lo hace sobre
“todas las cosas” a favor de Su Iglesia. La supremacia de Cristo que
incluye a los principados y a las potestades, y la de El sobre la Iglesia, no
son del mismo orden. Las potestades le son sometidas por fuerza y puestas
bajo los pies del Sefior por Su gloriosa victoria sobre ellas en la Cruz (Col.
2:15). La Iglesia, por el contrario no necesita ser sometida a El, porque le
esta sujeta. Sobre ella ejercera una supremacia de santificacion y de amor.
La fuerza estd separada de la relacion porque constituye una verdadera
entrega, de El hacia ella y de ella hacia El. Es una sumision de amor y es









SALUDOS, GRATITUD E INFORMES 73

razén del recuerdo que tenia para orar por todos los filipenses. Quiere
decir que el recuerdo era algo continuo, por tanto, asi también la
oracion. De otra manera, los filipenses estaban presentes en todas sus
oraciones. El adverbio que abre la cliusula marca la reiteracion de la
oracion, siempre. Era algo habitual, en toda oracién del apdstol estaban
presentes los filipenses, intercediendo y agradeciendo por ellos a Dios.
Cada vez que se acuerda de ellos cuando ora, lo primero que hace es
expresar gratitud. Hay muchas otras necesidades por las que interceder,
como podian ser algunas, tal vez imperfecciones, que son propias de los
creyentes (1:9-11; 2:2, 4, 14, 15; 4:2) y también peligros que podian llegar
a laiglesia (3:2, 18, 19), sin embargo prevalecia la gratitud por ellos.

pETA YXOpPOc TRV dEnolv moloVuevoc, La forma de la oracion
era un ruego gozoso. El sustantivo déncic, significa tanto oracion,
peticion y ruego, como necesidad, carencia, palabra usada en el Nuevo
Testamento para expresar la situacion del hombre ante Dios. En este
caso Pablo presentaba la suplica delante de Dios. No importaba donde
se encontrase el apostol, bien en viaje misionero, o estableciendo y
consolidando una iglesia o, como ahora, en la prision, él dedicaba
tiempo para orar por los creyentes.

La peticion era presentada ante Dios con gozo. Esta es la nota
dominante en la Epistola (1:18, 25; 2:2, 17, 18, 28, 29; 3:1; 4:1, 4, 10).
No siempre las acciones de los creyentes producian alegria en el
apostol, pero siempre habia gozo delante de Dios por la obra que habia
hecho al salvarlos y trasladarlos a la condicién de hijos Suyos adoptados
en Cristo. El gozo no nace del creyente, sino que es el resultado de la
accion del Espiritu en él. El gozo puro es el gozo en Dios, como fuente
y objeto del mismo. Dios es el Dios del gozo (Sal. 104:31). En el Nuevo
Testamento se utiliza el sustantivo yapa, para referirse a la alegria
intima del corazén. El gozo del cristiano es el gozo de Cristo aplicado a
su vida por el Espiritu Santo, algo que el mundo es incapaz de dar (Jn.
14:27; 16:33). El que se hace experiencia en el creyente es el mismo
que sentia Jesus, por eso, lo que se manifiesta por la accion Espiritu, es
Su gozo en el cristiano (Jn. 15:11). Se manifiesta en cualquier
circunstancia o situacién externa. El mundo no puede aceptar la pérdida
de su control sobre el creyente, amenazandolos con odio y
persiguiéndolos con safia (Jn. 15:19; 16:2). Sin embargo el gozo no
disminuye en el conflicto porque Jesus ha vencido al mundo (Jn. 16:33;
1 Jn. 1:4), de modo que hay gozo porque nada puede hacer el mundo y
cualquier adversidad con quienes no solo no son del mundo, sino que lo
han vencido en Cristo. De manera que el gozo de la condicién cristiana
s0lo se puede poseer en paraddjica alternancia con la tristeza, la
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gmL 17 Kowovig LPOV €1g T0 edayyéAiov. La oraciéon gozosa
de Pablo tenia relacion con la comunion de los filipenses en el
evangelio. La construcciéon de la oracién con dativo, da a entender
direccion hacia esto es en relacion con el evangelio. Ellos manifestaban
comunion con Pablo con el avance del evangelio. La preposicion £,
sobre, debe tomarse en sentido causal, lo que lleva a Pablo a recordarles
con gozo. Habla de participacion o de comunion que es una de las ideas
centrales de la Epistola (2:1; 3:10; 4:15). La comunién se manifiesta en
comparierismo, como aparecerd mas adelante modificada por la
preposicién cvuv, coparticipes (1:7; 4:14). La idea es la de tomar parte
responsable en la mision evangelizadora, participar en lo necesario para
la extension del evangelio. En el principio ayudaron al apdstol en la
fundacion de la iglesia (Hch. 16:40), y en el compromiso de la
evangelizacion directa (4:3). No cabe duda que entre esa participacion
responsable estaban las ofrendas que habia remitido reiteradamente al
apostol ayudéndole a sufragar lo necesario para evangelizar, de ahi que
diga mas adelante que tuvieron comunion en lo que tiene que ver con
dar y recibir (4:15-16). Sin embargo en la Epistola se aprecian
manifestaciones de la comunidén unos con otros, como ocurre en la
oracion y accion de gracias (1:3, 5, 9-11); de comunicar recursos, como
se indica en el parrafo anterior; de fomentar la obra del evangelio, segiun
este versiculo; es también una comunion en la lucha que supone
proclamar el evangelio de la gracia (1:27-30) como compafieros de
milicia (1:25).

Ao NG TPpWING MuEpag dxpt To0 vOv, Ademas de referirse
al hecho en si de la comunion, esta la perseverancia en ella: “desde el
primer dia hasta ahora”. Pudiera aplicarse esto a las ofrendas que le
enviaron, como la que da origen a la Epistola, pero con toda seguridad
alcanza mucho mas que el hecho de sostener la obra econémicamente
hablando. Comprende todo el compromiso de evangelizacion que surgid
desde el momento de la conversion de los filipenses. Todo cuanto
hicieron incluyendo las ofrendas son manifestaciones de comunién en la
evangelizacion. Al decir desde el primer dia hasta ahora, esta
recordandoles los actos repetidos que tuvieron en el compromiso con el
evangelio. Nadie puede olvidar como cuando el apdstol pasé necesidad
en Corinto, los hermanos que vinieron de Macedonia suplieron cuanto
le faltaba (2 Co. 11:9). El reciente viaje de Epafrodito, con los riesgos
que conllevo y la situacion fisica que tuvo que atravesar, ponen de
manifiesto la realidad de la comunion desde el primer dia hasta ahora
(2:15; 4:13, 18). Al principio fue recibido en casa de los creyentes (Hch.
16:15); luego atendido en sus necesidades fisicas (Hch. 16:33-34). En la
prisién enviaron a Epafrodito, uno de los suyos, con una ofrenda y su
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tiempo atras, seguia cuando escribe la Epistola, y persistira en el futuro. El
conocia bien la iglesia en Filipos.

0Tl O évapEapevog &v LIV E€pyov dyoBdv émitehéoel La
perseverancia de los fieles en cualquier aspecto de la vida cristiana no
es a causa de sus propositos ni de sus fuerzas, sino de la gracia poderosa
de Dios actuando en ellos. Mas adelante lo indicara con firmeza al decir
que “Dios es el que en vosotros produce asi el querer como el hacer,
por su buena voluntad” (2:13). La confianza del apdstol descansa en
que quien comenzo en ellos la buena obra, la perfeccionara, acrecentara,
mantendra, etc. hasta el fin. Dios inici6 la obra de salvacion de aquellos,
ya que la salvacién es de El (Sal. 3:8; Jon. 2:9). El inicio de la salvacion
es una obra de la soberania y libre iniciativa divina (1 P. 1:2). La
manifestacion de la realidad del nuevo nacimiento era patente en las
obras de los creyentes en Filipos, ya que la verdadera fe, medio
instrumental de salvaciéon (Ro. 5:1), se manifiesta como real cuando
produce obras consecuentes no solo con ella, sino con la regeneracion
que sigue al ejercicio de la fe (Stg. 2:17). En este caso la fe se muestra
como fe viva por el compromiso de los filipenses en el evangelio. Las
obras de la fe no tienen nada que ver con asuntos legales o
ceremoniales, porque la fe no es un asunto mental sino vivencial. Por
medio de ella el hombre entra en contacto con el Salvador y se produce
el nuevo nacimiento que transforma al pecador en una nueva creacion
de Dios, orientandolo hacia Cristo y haciendo que Cristo se reproduzca
en él por la accion del Espiritu Santo. Esa persona en la vida de fe lo
manifiesta en el buen obrar, que Jesus haria en cada ocasion. De
manera que Pablo podia estar convencido de que ese modo de vida no
seria cuestion puntual, sino que la perseverancia de los santos se debe
enteramente, no al esfuerzo de ellos, sino a la preservacion de Dios.

El futuro a que hace referencia, concluye en lo que llama dia de
Jesucristo, o literalmente dia de Cristo Jesus. Dios predestind a los
creyentes para que lleguen a ser hechos conformes a la imagen de su
Hijo (Ro. 8:29). La realizacion de la conformacién a Cristo esta siendo
llevada a cabo por la obra del Espiritu Santo que lo reproduce en el
creyente, para que la vida de este no sea simplemente hablar de Cristo,
sino mas bien vivir a Cristo. Dios ha preparado obras de antemano, esta
forma de vida para el que cree: “porque somos hechura suya, creados
en Cristo Jesus para buenas obras, las cuales- Dios preparé de
antemano para que anduviésemos en ellas” (Ef. 2:10). Notese que no
dice para que las hagamos, sino para que andemos, esto es, para que la
forma, el estilo de vida sera reproducir el obrar de Jesus, que como el
testimonio dice: “anduvo haciendo bienes” (Hch. 10:38). Los creyentes
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como sentir, cuando dice me es justo sentir, tiene también la acepcion
de pensar, que también cabe aqui, sin embargo el pensamiento no
siempre es sentimiento. En este caso Pablo habla de que es justo que
sienta esto por los filipenses y da razones para ello. Sin duda es la
consecuencia de desarrollar una cierta forma de razonar o de pensar que
conduce al sentimiento. El verbo adquiere una notable importancia en la
Epistola. No es habitual en otros escritos de Pablo, pero aparece diez
veces en este. Es un verbo clave en el llamamiento a la armonia (2:2),
en donde ocurre dos veces y 4:2; al seguimiento a Cristo (2:5); a
mantener el comportamiento propio de la madurez espiritual (3:15)
donde estd dos veces; en el detalle de los que sienten apetitos
mundanos, lugar donde RV traduce en lugar de sentir, pensar (3:19);
del mismo modo estd cuando se hace referencia al sentir de los
filipenses por Pablo (4:10), donde RV hace dos traducciones distintas
del mismo verbo. Pablo tenia un sentimiento igual para con fodos los
filipenses, por tanto, los tenia en su mente de esta forma especial.

dia 10 Exewv pe év ) kapdiq Vpdc, El afecto que sentia por
la iglesia era real. La expresion es intensa: os tengo en el corazon. Por
esta causa se justifica la parte de intercesion que aparece antes (vv. 3-4).
El sentido es profundo ya que corazom equivale a centro vital y
vivencial de la persona, nicleo de la personalidad, de los sentimientos y
de la voluntad (Mt. 15:19; 22:37; 1 Ti. 1:5). Es como si les dijese: sois
parte de mi vida, de modo que mas que personas amadas eran como
parte de él, ya que del corazon mana la vida (Pr. 4:23). Seguird dando
otras razones que siguen, de modo que su conciencia le reprocharia si
no los sintiese como algo muy querido para él y manifestaba este
sentimiento personal e intenso.

gv 1€ 10ig decpoic pov. Junto con él estaban en sus prisiones,
literalmente en mis ataduras. Ellos habian compartido, identificandose
con €l en su encarcelamiento. Mientras que otros le olvidaban, aquellos
se acercaban y acordaban siempre de él. No debe suponerse que el
apostol estuviese pensando sélo en las ofrendas que le enviaban desde
Filipos. Posiblemente algunos de los creyentes estaban también
sufriendo persecucion y prisiones (v. 30), de igual modo que Pablo en
Roma, ellos en Filipos. No es posible confirmar esto por la ausencia de
base biblica e incluso histdrica. Quienes piensen que se refiere solo a las
ofrendas que le enviaban, no dejaran de entender que era una forma de
mantener comunién en sus prisiones, identificindose con la razon de
ellas, que era el testimonio de Cristo.
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Kol év 11} dmoAoyig kot Pefardoet 100 edayyeAiov. Los
creyentes en Filipos se identificaban con Pablo en la consolidacion y
defensa del evangelio. El término defensa es aqui dmoloyia,
literalmente apologia que es presentar la verdad del evangelio
rebatiendo los obsticulos que otros le oponian. Pero junto con la
defensa contra los incrédulos estaba la consolidacion, esto es, el
establecimiento firme de las verdades de la fe en quienes han creido.

OLYKOLVOVOUG HOL THG XOPLTOG TAVIOG LMAG Ovrac.
Finalmente lo que justifica también que sienta de ese modo por los
creyentes en Filipos, esta en que todos ellos son con €l participantes de
la gracia. La gracia que salva, santifica y glorifica, es comun a todos los
hermanos en la fe, tanto al apo6stol como a los filipenses. En el contexto
inmediato esta gracia puede referirse de especial manera a llevar el
evangelio y sustentar la fe a pesar de la oposicion. La gracia conlleva a
identificarse con el sufrimiento del apostol (4:14). Especialmente en
este entorno todos son, tanto Pablo como los creyentes, coparticipes en
la gracia de suftir por Cristo (1:29).

GLYKOLVOVOUG MOV THG YOPLTOg Tavtag LMAG &vrac. Los
sufrimientos de los creyentes en el testimonio, completan los de Cristo
por la Iglesia (Col. 1:24). No se trata, en modo alguno, de los
sufrimientos salvadores o vicarios, que han sido completados y no
pueden repetirse, hechos una vez para siempre (He. 10:12-14). Los
creyentes colaborando, apoyando e identificandose con quienes estaban
predicando el evangelio, haciéndolo ellos también. En relaciéon con la
identificacion con el apdstol, la iglesia en Filipos tenia una notable
colaboracion con la obra misionera, haciéndola propia y proveyendo de
recursos para que pudiera continuar la extension del evangelio.
Aquellos sentian como propia la obra misionera y la responsabilidad de
la mision. Por todas estas razones era justo que el apdstol sintiese afecto
por los filipenses y dedicase tiempo de oracion en gratitud a Dios por
ellos y por la obra que el Espiritu hacia en ellos.

8. Porque Dios me es testigo de cémo os amo a todos vosotros con el
entraiiable amor de Jesucristo.

MOPTLG Yap povL' 6 Oedg thg émimod®d maviag VMAG &V
Porque testigo demi - Dios, como afioro a todos vasotros en
omAdyyvolg XpiotoL 'Incod.

entrafias de Cristo Jesus.
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distintos sentimientos entre hermanos como se aprecia en la exhortacion
de Pablo (2:5), y divisiones o conflictos entre hermanas (4:2). En la
construccion de la frase hay un participio de presente de subjuntivom,
que denota una accion continua en el desbordarse mds y mds del amor
de los creyentes. Ese amor, por el que ruega, tiene varias
manifestaciones que lo hacen visible (cf. 1 Co. 13:1 ss.). Es el amor que
se desborda hacia los demas como modo de vida cristiana, en el que
“ninguno busque su propio bien, sino el del otro” (1 Co. 10:24). El
amor fraterno es el distintivo de la realidad de la Iglesia: “En esto
conoceran todos que sois mis discipulos, si tuvieres amor los unos con
los otros” (Jn. 13:35). El cristiano no es nada, ni en su vida ni en su
ministerio, sin la dindmica del amor divino que la mueva (1 Co. 13:1-3).
Es mas, a la luz de la ultima cita, cualquier ministerio hecho sin amor,
es mero ruido que molesta a Dios y molesta a la iglesia.

¢v émiyvodoel. La primera caracteristica de ese amor, es una
manifestacion progresiva “en ciencia”’, &miyvoolg, literalmente
conocimiento, 0 sumo conocimiento, es decir, un conocimiento correcto
de lo que significa amar. Es conocer mas profundamente el amor de
Dios hacia el creyente imperfecto y no merecido del mismo. Esta
comprension cada vez mayor, permite volverse en amor hacia los que
son imperfectos, teniendo en cuenta y comprendiendo lo recibido de
Dios para darlo, en la medida que es posible al hombre, a los demas.

Kol maon oicOroet. La segunda caracteristica del amor por el
que ora el apostol es que sea un amor con discernimiento. El sustantivo
que aparece en la expresion denota la capacidad de discernir las cosas.
Dios no demanda un amor ciego que transige con cualquier defecto y
pasa por alto cualquier defecto espiritual, sino todo lo contrario, tiene la
percepcién propia del Espiritu que lo derrama en el corazéon del
regenerado. Este discernimiento permite un correcto ejercicio del amor.
Dice Frank Barker: “El amor que Pablo desea es razonado; asi que
puede ser ejercitado en una forma biblica””'. El amor indulgente
produce dafio en lugar de beneficio, pero es correcto cuando se aplica
con conocimiento a las diversas circunstancias de la vida.

* neprooeln.
3! Frank Barker. Filipenses. Miami, 1978.
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un cristiano debe tener una sensibilidad desacostumbrada a lo que

realmente cuenta’™’ .

{va fte eilikpiveic. Sin duda esto producirad una consecuencia
en la forma de vida, de modo que la capacidad de discernimiento traera
como primera consecuencia la sinceridad. El adjetivo gllixpiveg, tiene
las acepciones de puro, honesto, sincero. Este Gltimo término expresa la
idea de algo libre de contaminacién, puro, es decir, vidas cristianas
transparentes que no esconden nada. La palabra sincero, en el latin de
donde procede, expresa la idea de comportarse libre de fingimiento,
manifestando externamente lo que realmente es interiormente. Mas
adelante el apostol va a dar la dimension absoluta de sinceridad, cuando
dice “porque para mi el vivir es Cristo” (1:21). Son vidas carentes de
hipocresia, correctas ante el examen de Dios. Creyentes que no engafian
porque viven en la verdad.

kol anpdokomol. La segunda consecuencia del discernimiento
espiritual sera una vida irreprensible, esto es una vida que no ofende o
es causa de tropiezo. No significa esto vidas impecables. Todo creyente
cae alguna vez y en alguna medida (1 Jn. 1:8, 10). Pero, todo verdadero
creyente confiesa el pecado y se aparta de ¢l (1 Jn. 1:9). El cristiano ha
de procurar siempre una conciencia que no le acusa de pecado (Hch.
24:16). El sentido intransitivo de mantener una conciencia correcta es
preferible aqui al transitivo de no ofender a otros.

Kol anpdokonot €ig Nuépav Xpiotov, La razdn principal de
este modo de vida tiene que ver con el encuentro escatologico con
Cristo. Aqui vuelve a usar el término dia de Cristo. El mismo apostol
ensefia que “fodos compareceremos ante el tribunal de Cristo” (Ro.
14:10; 1 Co. 5:5). La doctrina de las ultimas cosas ensefian esto,
presentando la comparecencia ante el tribunal de Cristo como algo
ineludible, al decir debemos comparecer; como algo general, “todos
nosotros”; también se presenta como publico, cuando dice “seremos
manifestados”; el tribunal tiene designado el juez porque se trata del
Tribunal de Cristo; sera para un examen personal: “lo que hayamos
hecho”; y se establece para recompensar la vida de los creyentes “cada
uno recibira”. En esa ocasion seran examinadas las intenciones que
motivaron las acciones (1 Co. 4:5). Por tanto, no se trata de un examen
externo sino interno, no es tanto lo que hicimos, sino cémo lo hicimos, o
por qué lo hicimos. Es interesante notar que el apostol ord antes por el
amor de los creyentes (v. 9), porque, como se considero entonces, toda

*2 John F. Walvoord. o.c., pag. 30.
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TENANPWUEVOL KapTOv dikatoocvvng. La tercera peticién de
Pablo tiene que ver con la plenitud de una vida fructifera. Se dice que el
deseo es que los creyentes sean llenos de fruto de justicia. No se trata
solo de vidas intachables y sin mancha, sino como arboles cargados de
fruto. Es el reflejo de la ensefianza del Salmo: “Serd como drbol
plantado junto a corrientes de aguas, que da su fruto en su tiempo, y su
hoja no cae; y todo lo que hace, prosperara” (Sal. 1:3). Esta oracion
por los creyentes descansa en una figura del Antiguo Testamento: “E/
fruto del justo es drbol de vida” (Pr. 11:30). Se trata de la justicia
practica, consecuencia de la identificacion con Cristo. Es la expresion
visible y abundante de las virtudes cristianas que conducen a una vida
recta. Para esto ha sido puesto el creyente, para llevar fruto, mas fruto,
mucho fruto (Jn. 15:1-8). El fruto de justicia es la manifestacion de una
vida impulsada por el Espiritu y no por la carne, de otro modo, una vida
concordante con la voluntad de Dios. Por lo que antes or6, que sean
puros e irreprensibles, no es otra cosa que estén llenos del fruto de
justicia. Es, por tanto, vivir esa justicia ahora.

tov dia ’'Inocov Xpiotov. La forma de llevar fruto es por
medio de Jesucristo. El fruto de justicia sélo es posible como resultado
de la unidn con Cristo: “Permaneced en mi, y yo en vosotros. Como el
pampano no puede llevar fruto por si mismo, si no permanece en la vid,
asi tampoco vosotros, si no permanecéis en mi. Yo soy la vid, vosotros
los pampanos; el que permanece en mi, y yo en él, éste lleva mucho
Jfruto; porque separados de mi nada podéis hacer” (In. 15:4-5). Es una
mutua inmanencia. Cristo en los cristianos, estos en El. La comunion
nunca se quiebra por El sino por nosotros. La figura del pampano y la
vid es elocuente. El pampano estd en la vid y mientras esté en esa
posicion recibe de ella todo cuanto necesita para llevar fruto. Este
estado de union vital con Cristo es lo que permite hacerlo. No es posible
que un sarmiento lleve fruto, ni tenga vida fuera de la vid. De igual
modo tampoco un creyente puede ser fructifero sin plena comunion con
Cristo. Sin embargo, debe notarse que si bien el pimpano no puede
llevar fruto separado de la vid, el fruto se produce en el pampano, no en
el tronco y en la raiz de la vid. El fruto en el creyente es obra del
Espiritu Santo, que no sélo lo produce, sino que reproduciendo a Cristo
en el cristiano, lo conduce a hacer lo que Jesus hizo. El creyente que es
conducido por el Espiritu esta en la senda de justicia, manifestada en su
modo de obrar (Ef. 2:10). El cristiano no se salva por obras, pero se
salva para obras (Stg. 2:26). El Espiritu reproduce en cada creyente el
caracter de Cristo, en el que Dios se complace (G4. 5:22-23). Los frutos
de justicia evidencian la realidad de una vida transformada por el poder
de Dios. Las demandas divinas no pueden ser producidas por el
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creyente, pero lo son por medio de Cristo en él. No es importante lo que
podemos hacer por Cristo, sino lo que El hace por medio de nosotros.

glg 00fav kol Emoaivov Oegov. El resultado final es
determinante. Todo lo que hace el creyente en vinculacion con Cristo es
para gloria y alabanza de Dios. El Padre es glorificado con el fruto
abundante de Sus hijos: “En esto es glorificado el Padre, en que llevéis
mucho fruto...” (Jn. 15:8). La mision del Hijo es la de glorificar al
Padre. En todo cuanto ha hecho ha buscado Su gloria. Ahora la
glorificacion alcanza de lleno también a los creyentes. Estos le tributan
honor y honra cuando llevan fruto. Es necesario recordar que tal es el
proposito del vifiador, que es el Padre, que poda, cuida y restaura lo que
los pampanos necesitan para llevar fruto. El creyente que fructifica estd
glorificando a Dios al mostrar que es posible hacerlo por la accion del
Padre, el poder del Espiritu y la sustentacién en el Hijo. Producir fruto y
ser discipulo estan necesariamente unidas. No se puede seguir a Cristo y
no hacerlo. El Padre es glorificado en la obra del Hijo (Jn. 13:31-32), y
en la vida de los discipulos que permanecen en El. Jestis hace alusion al
fruto en estas ensefianzas, y el fruto de los creyentes se produce en
comunién con el Hijo, puesto que sin El no es posible hacer nada (Jn.
15: 4). Es el Padre el que actiia en los cristianos para que lo hagan, de
manera que cuando fructifican estan glorificando a quien lo hace
posible. Debe tenerse en cuenta que el seguimiento a Cristo, lo que se
llama también discipulado no es un asunto religioso, sino un estilo de
vida que se identifica con el de Jests.

La santificacion glorifica a Dios al ver las buenas obras en Sus
hijos (Mt. 5:16). El resultado final en la salvacion de los creyentes
conduce a la gloria de Dios (Ef. 1:6, 12, 14). Una ensefianza semejante
estd en las palabras del apostol Pedro: “Manteniendo buena vuestra
manera de vivir entre los gentiles; para que en lo que murmuran de
vosotros como de malhechores, glorifiguen a Dios en el dia de la
visitacion, al considerar vuestras buenas obras” (1 P. 2:12). El
cristiano bajo la mirada atenta del mundo debe vivir de tal modo que
esté libre de toda especie de mal (1 Ts. 5:22). Esto implica la
responsabilidad personal de cada creyente en mantener un testimonio
eficaz. El que no lleva fruto de justicia es un mal testimonio ante el
mundo y un desprestigio para su Sefior. El mensaje debe ser
interpretado para el que escucha por los hechos de quien lo predica.
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conocidos por todos. Al tiempo que ve su prision como estimulo a
muchos hermanos para anunciar el evangelio. Para él, considerando las
cosas de esta manera, el evangelio se estaba anunciando que era la razén
de su vida y ministerio.

Los filipenses tal vez estaban inquietos por lo que podia ocurrir a
Pablo especialmente relacionado con el resultado del juicio a que habia
sido sometido. Cada uno podia pensar sobre la situacion del apdstol de
diferente manera. Se podian plantear incluso hipotesis inquietantes.
Alguno no entenderia la razon por la que estaba encarcelado, pudiendo
incluso preguntarse por qué Dios permitia aquello en alguien que siendo
Su hijo y Su apoéstol, habia mantenido denuedo en predicar y
compromiso en la mision. Pablo desea que todos tengan un
conocimiento claro de la situacion para que su pensamiento sea
correcto. Se destaca el vocativo hermanos, modo como llama a los
creyentes, término carifioso que indica la relacién de todos como hijos
del mismo Padre.

6t 1a xat’ &ué. El desea que todos conozcan las cosas
referentes a él. Esta es una expresion idiomatica que utilizé en otros
lugares (cf. Ro. 1:15; Ef. 6:21). Es posible que en esta frase se esté
refiriendo no so6lo a lo que estaba ocurriendo en Roma, sino a todos los
sucesos acaecidos desde su detencion en el templo en Jerusalén, que
aparentemente cortd su ministerio evangelizador, en el que se ocupaba
cuando estaba libre. Sin embargo, los filipenses conocerian mucho de esto,
teniendo en cuenta que sabian cudl era la causa de su prisién en Roma, de
modo que mas bien debe entenderse que lo que deseaba que conociesen
eran los acontecimientos de su prision y el resultado del juicio a que habia
sido sometido ante el tribunal de César. Pablo no habla tanto de sus
circunstancias personales sino de su ministerio en el evangelio. No tenia
interés en que supiesen que le estaba ocurriendo a €l como persona, ni
cuales eran sus necesidades, ni sus sufrimientos, €l vinculaba todo en su
vida al cumplimiento de la mision que le habia sido encomendada, de llevar
el evangelio a todos los lugares. Las circunstancias personales de un
esclavo (v. 1), no debian interesar a nadie, sino la obra que ese esclavo
realizaba, como lo hacia y cudl era el resultado. La prision de Pablo no era
una casualidad, sino el resultado de un plan divino, ya que él no era un
prisionero de César, sino de Jesucristo (Flm. 1).

La realidad de su situacion era precisa: “han redundado mds bien
para el progreso del evangelio”, literalmente, mds bien para progreso
del evangelio han venido. Su testimonio no era un estorbo para la
predicacién, sino un modo de la Providencia para la extension del
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mensaje de salvacion. Lejos de impedir el progreso del evangelio lo
potenciaba y promovia mas intensamente.

Asi escribe Hendriksen:

“Las piedras de tropiezo puestas por Satands para obstaculizar y
detener la marcha del evangelio se convirtieron en escalones hacia una
mejor comprension de la verdad redentora de Dios, y hacia una mayor
valentia al defenderla”.

Satanas habia puesto obstaculos a la misién continuamente, como
¢é1 mismo dice a los tesalonicenses: “Por lo cual quisimos ir a vosotros,
yo Pablo ciertamente una y otra vez; pero Satands nos estorbo” (1 Ts.
2:18). Pero, como siempre ocurre, Dios orientaba lo que aparentemente
era un estorbo, para el bien de la obra y el cumplimiento de Su
proposito (Ro. 8:28). Los caminos de Dios son muchas veces
incomprensibles, no seremos capaces de entenderlos por la uinica razon
de que son mas altos, es decir, mas gloriosos, de mayor dimension que
los del hombre, y Su pensamiento infinitamente mayor (Is. 55:8-9).

El mensajero estaba preso, pero el mensaje no, sino todo lo
contrario, se extendia mas (Is. 40:8; 55:1; 2 Ti. 2:9). Siempre ocurrio de
esta manera; asi Jeremias que prisionero proclamaba la fidelidad de
Dios y terminaba humanamente hablando de mala manera, como él
mismo escribe: “Entonces tomaron ellos a Jeremias y lo hicieron echar
en la cisterna de Malquias hijo de Hamelec, que estaba en el patio de la
cdrcel; y metieron a Jeremias con sogas. Y en la cisterna no habia
agua, sino cieno, y se hundic Jeremias en el cieno” (Jer. 38:6). Pero
podia decir en otro lugar: “Por la misericordia de Jehova no hemos
sido consumidos, porque nunca decayeron sus misericordias. Nuevas
son cada mafiana; grande es tu fidelidad. Mi porcion es Jehova, dijo mi
alma; por tanto, en él esperaré” (Lam. 3:2-24). La Cruz fue una
aparente derrota, pero abrié la mas gloriosa y definitiva experiencia de
victoria (Hch. 4:27-28; Ga. 6:14; He. 12:2).

13. De tal manera que mis prisiones se han hecho patentes en Cristo
en todo el pretorio, y a todos los demas.

doTE TOVG dEGHOUG oL Pavepovs &v Xpiotd yevésOHon
l?e rr‘1,0d0 que las  prisiones de mi manifiestas en  Cristo  se hicieron
€V OA® TW TpaLTOPiy Kol TOIG AOLMOIE MAGLY,
en todo el pretorio y alos demas  todos.

** G. Hendriksen. Grand Rapids 1981. Pag. 80.
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palacio que estaba fuera de Roma. Sin embargo, puesto que la carta se
escribié desde la capital del imperio, el término debe entenderse como
una referencia a la guardia imperial. El contexto historico exige que se
trate de soldados de la guaria pretoriana, al servicio directo del
emperador. César tenia una guardia compuesta por diez cohortes de mil
hombres cada una. Entre las funciones que ese cuerpo militar tenia, una
de ellas consistia en la custodia de prisioneros que habian apelado a
César. Pablo estuvo dos afios preso en Roma, custodiado continuamente
por un guardia pretoriano, y con cadenas (Hch. 28:16, 20). Cada
soldado que le custodiaba, escuchaba las conversaciones del apdstol, sus
oraciones, las explicaciones de la Escritura y el testimonio del evangelio
de la gracia. Eso incluia también las razones y argumentaciones biblicas
ante los judios demostrando que Jesis era el Mesias (Hch. 28:23). Por
tanto, cuando no era posible, humanamente hablando, que gente de ese
nivel y posicion fuese alcanzada por el evangelio predicado en las
ciudades, lo fueron por la obra del prisionero Pablo.

Todos habian llegado a conocer la razén de su prision, que no era por
delitos cometidos o por cuestiones politicas, sino por causa de ser un fiel
seguidor de Jesucristo. Eran guardianes de un preso unico y extraordinario.

Pablo pudo anunciar a Cristo a los guardias pretorianos que durante
dos afios se turnaron continuamente a su lado. No solo oyeron hablar de
Cristo, sino que muchos de ellos creyeron en El (4:22). Guardia a guardia,
el evangelio fue progresando hasta alcanzar la casa de César, la
administracion imperial. La causa de Cristo se convirtié en algo conocido
para toda la guardia pretoriana y esto era progreso para el evangelio.

év O 1@ mpaltwpiy kol 1ol Aowmoig mactv, Un alcance
aun mayor: “Y a todos los demds”. Pablo hace referencia en esto a los
ciudadanos de Roma que se enteraban de la prision de Pablo y su causa.
Tal vez un importante grupo era la colonia judia asentada en Roma. La
prisién de Pablo se habia convertido en un pulpito para proclamar el
evangelio de la gracia. Tal situacion no debia ser motivo de desaliento
sino de gozo. Sufrir por causa de la justicia es una bienaventuranza, no
un problema personal (Mt. 5:10-12).

14. 'Y la mayoria de los hermanos, cobrando 4nimo en el Sefior con
mis prisiones, se atreven mucho mas a hablar la palabra sin temor.

Kal 100G mAslovag 1OV AdeABv v Kupiw memot®dtac toic
Y 1~os muchos més de los hermanos en Seifior animados por las
de0udig pov TEPLOGOTEPWG TOAMGY GpdBwe OV Adyov' AaAgiv.
cadenas de mi mas alla de la medida se atreven sintemor la Palabra hablar.
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Notas y andlisis del texto griego.

Analisis: ko, conjuncion copulativa y; tovg, caso acusativo masculino plural
del articulo determinado los; mhieiovog, caso acusativo masculino plural del
adjetivo comparativo muchos mds, en sentido de mayoria; T1@v, caso genitivo
masculino plural del articulo determinado declinado de los; ddelodv, caso
genitivo masculino plural del nombre comin hermanos; &v, preposicion propia
de dativo en; Kvpiw, caso dativo masculino singular del nombre divino Sefior;
nenold0tag, caso acusativo masculino plural del participio perfecto en voz
activa del verbo neiBw, persuadir, convencer, ganarse, tranquilizar, estimular,
decidir, determinar, animar, aqui animados; toig, caso dativo masculino
plural del articulo determinado declinado por los; deouoic, caso dativo
masculino plural del nombre comiin cadenas, prisiones; pov, caso genitivo de
la primera persona singular del pronombre personal declinado de mi;
neplocotépug, adverbio mds, en especial, mds alld de la medida; tohudv,
presente de infinitivo en voz activa del verbo toApdw, tener valor de,
atreverse, aqui se atreven; ageopwc, adverbio sin miedo, sin temor; 1OV, caso
acusativo masculino singular del articulo determinado el; Adyov, caso
acusativo masculino singular del nombre comun discurso, mensaje, palabra;
Aoglv, presente de infinitivo en voz activa del verbo Aaréw, hablar, decir.

Notas: Critica Textual. Lecturas alternativas.

' 10v Adyov, la palabra, lectura atestiguada en p*, D? K, 630, 1505, 1739,
1881, 20, r, vg'8, Marcion.

v Aéyov 100 @eoV, la palabra de Dios, segln lectura en X, A, B, P, ¥,
048", 075, 0278, 33, 81, 104, 326, 365, 629, 1175, 1241, 2464, lat, sit"™", co;
Clemente.

T0v Adyov 100 KipioU, conforme a la lectura en F, G.

Kol tovg TAslovag tov ddsipov &v Kuplw memobdtag
10l¢ deopolg pov. La prision de Pablo no es tan solo motivo para
extender el evangelio y alcanzar a otros, sino para servir también de
estimulo a los creyentes para un mayor compromiso. La prision de
Pablo es razon de impulso para reorientar la vida de los hermanos. Este
término es una referencia a los creyentes de la iglesia en Roma, ciudad
donde Pablo esta prisionero. No cabe duda que la situacion de los
cristianos no era de plena libertad y de aceptacion, sino todo lo
contrario. No habian comenzado aun las grandes persecuciones, pero
estaban proximas. Por esa razén muchos de ellos continuaban
desanimados en el compromiso de predicar el evangelio, pero la
mayoria habian experimentado un avivamiento. El ejemplo del apostol
Pablo y, probablemente su defensa en el juicio, les habia estimulado
para superar la timidez y dedicarse a hablar de Cristo a otros, de otro
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modo, para recuperar la mision de predicar el evangelio. El evangelista
se presenta como ejemplo a los hermanos, del mismo modo que
encomendaba en aquel tiempo a sus colaboradores (1 Ti. 4:12; Tit. 2:7).

TEPICOOTEPWG TOAPAY deOPwg TOV Adyov Aaleilv. Los
creyentes se atrevian mucho mds a hablar la palabra sin temor. Ya no
tenian miedo para anunciar el evangelio sino que lo proclamaban con
mayor insistencia. Se atreven, equivale a obrar resueltamente y con
valentia. El verbo toApdw, tiene el sentido de estar seguro, de modo
que aquellos, antes inseguros para predicar el evangelio, ahora lo
estaban con firmeza. El sentido aqui de la oracién, un tanto complicada
es que la mayoria de los hermanos ganando confianza en el Sefior por el
ejemplo de Pablo, tenian mas valor para predicar sin miedo la Palabra.
El valor, la entrega y la disposicion de Pablo servian de estimulo, pero
también habian visto como el evangelio era aceptado por gentes que
nunca hubieran sido alcanzados por el ministerio de la iglesia o de los
creyentes, como eran los de la casa de César. Esta situacion se repite a
lo largo del tiempo, de modo que las dificultades e incluso la muerte de
algunos misioneros, sirvié de estimulo para que otros asumieran el
compromiso de la mision. Debe notarse que lo que anunciaban era /la
palabra, esto es el mensaje biblico del evangelio. En algunas
alternativas de lectura se lee la palabra de Dios o la palabra del Sefior.
No era un evangelio cualquiera, sino el evangelio de la gracia (Ga. 1:6-
9). Es de afirmarse en este tipo de proclamacion porque el evangelio es
la “palabra de la cruz” (1 Co. 1:18). La evangelizacion no consiste en
presentar al pecador algunas reglas de fe e indicarle los pasos para ser
salvo, sino en anunciarle la verdad doctrinal de la obra que Cristo
realiz6 en la Cruz, dejando al Espiritu Santo la labor de convencer o
redargiiir de pecado. Con todo es necesario recuperar la verdad de lo
que es la proclamacion del evangelio.

15. Algunos, a la verdad, predican a Cristo por envidia y contienda;
pero otros de buena voluntad.

TiVEG MEV Kol dwa pBdovov kol Epiv, Tveg 8¢ kol
Algunos alaverdad también por envidia y rivalidad; pero algunos también
3’ eddokiav Tov Xplotdv kNpYccoLGLY:

por buena voluntad -  a Cristo proclaman.

Notas y anélisis del texto griego.

Anilisis: Tivég, caso nominativo masculino plural del pronombre indefinido
algunos; piv, particula afirmativa que se coloca siempre inmediatamente
después de la palabra expresiva de una idea que se ha de reforzar o poner en
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ot 8¢ &€ épiBeiag 1OV Xprotov karayyéAlovowv, En contraste
con un comportamiento correcto, hay otro que incluso es pecaminoso. No
son todos, sino algunos que predican a Cristo por rivalidad. El sustantivo
¢p1Beta, tiene la connotacion de contencion, espiritu de partido. Estos
buscando su gloria personal, procuran eclipsar la de Pablo.

El apdstol no tiene intencion de identificar a estos ofros, que
funcionan sin amor. Debido a esto surge el interés por saber quiénes
eran éstos. ;Son acaso los que se mencionan en otros lugares de la
Epistola? (1:28-30; 2:21; 3:2; 3:18-19). Toda respuesta podrd tener
cierta razon de ser, pero ninguna tiene la autoridad definitoria decisiva,
puesto que no se toma de la Escritura. Sin embargo hay dos aspectos
que son indiscutibles: Primeramente se trata de personas relacionadas de
alguna manera con la iglesia en Roma; en segundo lugar estdn en
aquella ciudad (2:21), mientras que los que aparecen en 1:28-30, estan
en Filipos, ademads a otros habla de ellos para advertir a la iglesia que no
les presten atencion (3:2), ademas le causaban tristeza (3:18). Pablo no
los identifica.

Debiera tenerse en cuenta que esta Epistola fue escrita en Roma
durante la prision del apodstol en aquella ciudad. En aquel escrito decia a
los destinatarios que habia intentado ir a visitarles en varias ocasiones
pero que no habia sido posible porque siempre fue estorbado (Ro. 1:13).
Ademas en la Epistola a los Romanos, hace mencion de ciertos
problemas que habia entre hermanos en la iglesia (cf. Ro. 16:17-18).
Los conflictos tenian que ver con la posicion de los cristiano-gentiles, y
los cristianos-judios, habian renovado las cuestiones de mantenimiento
de los asuntos legales como medio de una correcta relacion con Dios.
Los creyentes de origen gentil mantenian una actitud de respeto hacia la
conciencia de los creyentes de procedencia judia. Sin embargo, la
ensefianza de Pablo en aquella Epistola a los Romanos, busca
puntualizar que no es necesaria ninguna sefial de identificacion judia,
sin dejar de exhortar a los creyentes procedentes de la gentilidad para
aceptar a los de origen judio. Sin embargo parece ser que a la luz de
Romanos, éstos Ultimos no estaban dispuestos a aceptar que la
circuncision y la ingesta de alimentos que consideraban inmundos, no
tenia valor alguno porque no habia en ello relacion con el Reino de Dios
(Ro. 14:7). La presencia de Pablo en Roma pudo muy bien haber
levantado el celo partidista de estos que se propusieron predicar a
Cristo, pero, manteniendo su sistema religioso tradicional. El apéstol
reconoce sensibilidades diferentes e incluso posiciones distintas entre
los dos grandes grupos, o tal vez mejor, entre los lideres mas
representativos, especialmente de parte de los judios, como deja constancia
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en sus escritos (Ga. 2:6-10). Sin embargo se mantiene firme en rechazar la
circuncision de cualquiera que no sea de ascendencia judia. El grave
problema es que algunos de los judaizantes entraban en las iglesias del
mundo gentil, para instarlos a someterse a las practicas de la ley ceremonial
y a la practica de la circuncision. ;Son estos a los que esta refiriéndose
aqui? Pudiera ser, pero no es seguro. Tal vez podria estar refiriéndose a los
falsos maestros, que predicando a Cristo afiadian otras cosas a la fe que el
Sefior habia dejado y que los apostoles habian establecido como
fundamento doctrinal para la iglesia (Ef. 2:20). Debe tenerse en cuenta
también en fechas relativamente cercanas a esta Epistola, el apostol escribe
la Primera a Timoteo, en la que le habla de personas que estaban generando
envidias, contiendas y malas sospechas (1 Ti. 6:3-5).

ovy ayvawg, olopevor BAlyiv gyeipelv 10ig SeGUOLG MOV.
Esos que predicaban por envidia, no podian soportar que la fama y
presencia de Pablo en la ciudad fuese en menoscabo de ellos. No
estaban buscando la gloria de Dios, sino su propia gloria. La intencién
oculta era producir una afliccion que se afiadiese a la que la prision
producia al apdstol.

Una caracteristica personal de tales personas era que la obra de
los tales era en insinceridad. Gente que ocultaban motivos impuros con
apariencia de sinceridad. Verdaderos hipdcritas que intentaban seducir a
otros con su modo de actuar. Aparentaban un compromiso de servicio al
Sefior, cuando lo que hacian era servirse a ellos mismos y a sus
intereses. Contrasta profundamente con quien sirve verdaderamente al
Sefior, cuyo caracter se expresa en el espiritu de Juan el Bautista, que
hablando de Jesls decia: “Es necesario que él crezca, pero que yo
mengiie” (Jn. 3:30). El siervo fiel hace las cosas de modo que las gentes
sigan al Sefior y no a é1 (Jn. 1:37).

17. Pero los otros por amor, sabiendo que estoy puesto para la
defensa del evangelio.

Ol pgv ¢€ dydmng, €1801eg OTL €l¢ AmoAoylav TOoU
Los unos a la verdad por amor, sabiendo que para defensa del
Edayyeliov keipau,

evangelio  estoy puesto.

Notas y analisis del texto griego.

Analisis: o1, caso nominativo masculino plural del articulo determinado /os, en
sentido de estos, los unos; ptv, particula afirmativa que se coloca siempre
Inmediatamente después de la palabra expresiva de una idea que se ha de
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simple sentimiento de emociones, sino la accidon manifiesta de la
obediencia. Esa es la manifestacion de amor del Hijo al Padre (Jn.
15:10). La obediencia es manifestacion visible del nuevo nacimiento. El
hombre caido sin regeneracion no puede ni quiere obedecer a Dios, pero
la obra salvadora y la regeneracion del Espiritu, cambian el estado de
desobediencia en el de obediencia al trasladarnos del poder de las
tinieblas al reino del Hijo (Col. 1:13). El cristiano es santificado para
obediencia (1 P. 1:2). La realidad de la auténtica iglesia de creyentes en
Tesalénica, se media por el hecho de obedecer sirviendo (1 Ts. 1:9-10).
Jesus llama a la obediencia a Sus mandamientos, como expresion de
amor a El. Por esa misma razon los que estan saturados de amor,
estimulados también por el ejemplo de Pablo, se vuelcan por amor en la
proclamacion del evangelio.

€l80teg OTL €ig anoloyiav 100 edayyelov keipat, Lo hacen
también porque saben que el apdstol “estd puesto para la defensa del
evangelio”. Estos hermanos en Roma entendian claramente el
ministerio de Pablo. Habia sido escogido por Dios antes de su
nacimiento para el cumplimiento de la mision que el Sefior le habia
encomendado. No se trataba de un deseo personal del apdstol, sino la
determinacion soberana para €l. Los creyentes sabian que habia sido
puesto, destinado, comisionado, por el Sefior para la defensa del
evangelio. La expresion de Pablo ke sido puesto, tiene el alcance total
de toda la obra que estaba realizando, es decir, puesto para el ministerio
apostolico que comprendia la evangelizacion a los gentiles, como /a
prision en Roma.

Todos los creyentes espirituales mantenian plena comunién con
el apodstol por tener el mismo objetivo: la defensa del evangelio.
Colaboraban con Pablo en la defensa vigilante del mensaje y del trabajo
que suponia la evangelizacion. La prision de Pablo se producia por la
hostilidad que los judios tenian contra la predicacion del evangelio.

18. ;Qué, pues? Que no obstante, de todas maneras, o por pretexto o por
verdad, Cristo es anunciado; y en esto me gozo, y me gozaré aun.

Ti ydp mAv &1 mavtl 1pdnw, €ite mpogdoet €ite dAnOdeiq,
(Qué pues? Sin embargo que de toda manera, sea por pretexto sea por verdad,
Xp}ctog kotayyéAdetal®, kol v Tovt yaipw. TAALG Kol

Cristo es anunciado, y en esto megozo. Y sinembargo.
xapnoopuadt,

me gozaré.
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niega que toda persona que no sea creyente pueda hacer nada que sea

“bendecido por Dios. En este caso, los que predicaban por contencioén no
harian una obra aceptable y, por tanto, no podian tener ningln tipo de
provecho. Se olvidan de las palabras de Jesus: “No todo el que me dice:
Serior, Sefior, entrard en el reino de los cielos, sino el que hace la voluntad
de mi Padre que esta en los cielos. Muchos me dirdn en aquel dia: Sefior,
Serior, ;no profetizamos en tu nombre, y en tu nombre echamos fuera
demonios, y en tu nombre hicimos muchos milagros? Y entonces les
declararé: Nunca os conoci; apartados de mi, hacedores de maldad” (Mt.
7:21-23). Dios no bendice lo que las personas hacen desde el plano de la
incredulidad y la rebeldia, pero bendice Su Palabra y el poder con que se
hacen las cosas, en el caso anterior el nombre de Jesus. Igualmente ocurria
en el caso de la evangelizacion por rebeldes que buscaban hacer dafio a
Pablo, Dios no bendecia a ellos en si, pero bendecia la proclamacién del
evangelio que procedia de El y no de ellos.

Kol €&v toVtw yoipw. Todo esto servia como motivo de gozo
para el apostol. Los que predicaban el evangelio por envidia y ambicion,
pensaban aumentar afliccion a las prisiones de Pablo, pero, lo que
realmente aumentaban era su gozo. Satanas buscaba amargar los dias
del prisionero de Cristo, pero el Espiritu superaba todo propdsito
diabolico produciendo en la intimidad el gozo y dandole claridad de
vision para discernir las cosas con la mente de Cristo.

"AMa xai yopricopat, La frase que sigue posiblemente debiera
iniciar el versiculo siguiente, puesto que es mas concordante con lo que
sigue, aunque tampoco esta fuera de contexto aqui. La construccion
gramatical es interesante debiendo apreciarse el uso afirmativo y no
adversativo de la conjunciéon aAla, que da a la frase el sentido de me
gozaré siempre. Pablo podia gozarse porque Dios conducia los
propoésitos malvados para bien de Su obra, pero, también se gozaria en
el futuro por lo que esperaba, alcanzar su libertad para seguir
sirviéndole, como se aprecia en lo que sigue.

19. Porque sé que por vuestra oracién y la suministracion del
Espiritu de Jesucristo, esto resultara en mi liberacion.

oida yap Sti TodTO Mot dnoPricetal gig cotnpiav Sid TNC

(Poggue s¢ que esto me resultara para liberacion por la
Vpov defoewg kal Emyopnyloag tov Ivedparog
de vosotros  oracién y  suministro del Epiritu

"'Incot Xpiotov
de Jesucristo.






SALUDOS, GRATITUD E INFORMES 107

por muchas personas sean dadas gracias a favor nuestro por el don
concedido a nosotros por medio de muchos” (2 Co. 1:9-11). La oracion
hecha a favor de los hermanos en consonancia con la voluntad de Dios,
trae notables resultados. Esta oracion debe ser hecha con fe y conforme
a lo establecido por Dios. Es la peticion de los justos, ante el trono de la
gracia, entendiendo que justo es el calificativo que se da en el Nuevo
Testamento a quien ha sido justificado por fe (Ro. 5:1). Es el que no
tiene estorbo por pecado sin confesar y estd en correcta relacion con
Dios, dedicandose a la oracion intercesora por sus hermanos. Esta
oracion, como dice Santiago, se muestra eficaz (Stg. 5:16). La oracién
de los creyentes en Filipos, hecha con fe, elevada a Dios por personas
con vidas que se desarrollan conforme a Su voluntad, era un medio
poderoso y eficaz ante el trono de Dios, es decir, eran oraciones que
tenian mucha fuerza, no por quienes las elevaban, sino por las promesas
divinas en relacion con ellas. La acciéon de Dios se comprometia en la
respuesta a la oracion de los Suyos. Jesus ensefio a orar incesantemente,
dandonos ejemplo de como debemos hacerlo por los hermanos
conforme a Su oracion registrada por Juan en el evangelio (Jn. 17). Por
esta razon, la oracion de los creyentes, Pablo sabia que seria liberado.
Las peticiones de sencillos creyentes tenian la posibilidad de torcer las
intenciones del maligno y sus instrumentos contra Pablo.

Kol émiyopmylag 100 mvevpatog Inoov Xpiotos. El
segundo elemento que le hacia pensar de ese modo era la suministracion
del Espiritu de Jesucristo (Ro. 8:9). No cabe duda que es una referencia
aqui al Espiritu Santo. El apéstol descansaba en la provision del
Espiritu. El Espiritu que sostuvo a Jesus desde el plano de Su
humanidad en Su ministerio y pruebas, lo haria también con Pablo. El
Espiritu de Jesucristo, hace trascendentes en el creyente todos los
recursos y poder del Sefior (Mt. 28:20; Fil. 2:1-11). Por esa razdn si el
ministerio que el apostol debia desarrollar estaba ya fuera de la prision
en Roma, el Espiritu conduciria el poder de Jests para la liberacion
suya. No debe olvidarse que esta era la comprension de Pablo en este
asunto, cuando dice: “Todo lo puedo en Cristo que me fortalece” (4:13).
La suministracion del Espiritu era necesaria para el juicio a que habia sido
sometido ante el tribunal romano, de ahi que como habia actuado conforme
a la orientacion del Espiritu, tenia la confianza segura de que seria liberado
(Mt. 10:19-20). Esto redundaria en su liberacion de la cércel. Pablo
esperaba la sentencia absolutoria. Es evidente que lo que esperaba no era
tanto el juicio, sino el veredicto del tribunal romano.
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esperanza anhelante. No solo tenia esperanza de ser liberado de la
prision, sino que se habia convertido en expectante, lo que da a entender
que la expectativa era por haberse celebrado el juicio y contar con que
la sentencia seria favorable como indica antes.

Ot év 0Vdevi aioyvvOroouat, Sin embargo su esperanza no
mengua en nada su fidelidad. El sabia que no seria avergonzado en
ninguna cosa. Este no avergonzarse unido a la proclamacion del
evangelio y a la prision por causa de Cristo, 0 como resultado de la
fidelidad a Cristo, equivale a mantenerse firme en la proclamacion del
evangelio y en la vida conforme a la condicion de cristiano cueste lo
que cueste. De otro modo, Pablo estaba dispuesto a morir antes de negar
a Cristo. Testificar de El ante los hombres era un objetivo irrenunciable
para el apostol.

AAA’ €v maorm mappnoiq og mavrtote La seguridad personal
que tenia se expresa con firmeza: antes bien con toda confianza, como
siempre. Esta disposicion de vida resultaba ya en una experiencia
continuada de un caminar que no tiene de que avergonzarse. La firmeza
de la determinacion esta claramente expresada en el término
noppnoia, que denota firmeza, determinacion, traducida tanto aqui
como en otros lugares por denuedo, que equivale a brio, esfuerzo, valor,
intrepidez. Habia sido fiel a Cristo desde su conversion hasta el
momento en que escribia la Epistola. Era una forma de conducta que no
variara en razéon de la asistencia divina que le fortalecia. La
suministracion del Espiritu, a la que hizo referencia en el versiculo
anterior, le asistia para una vida de fidelidad y para llevar a cabo en
cualquier circunstancia el ministerio para el que habia sido llamado y
designado por el Sefior.

Kol vOv peyolvvOrcetar Xpiotog év ¢ oWpatt pov, Del
mismo modo que habia sido antes lo seria también ahora, que estaba en
prision y esperando el desenlace del proceso. Las circunstancias del
entorno pueden variar, pero la firmeza de vida no cambiaba. Pablo era
continuamente un instrumento y medio por el cual Cristo era glorificado.
Aqui usa el sustantivo oo pa., cuerpo, en sentido de persona, como ocurre
en otros lugares (cf. Ro. 12:1). Es notable observar el concepto de Pablo:
no es que €l glorificara a Cristo, sino que Cristo seria glorificado en éL
Cuanto hacia era al impulso de la gracia en una experiencia de
identificacion plena con el Sefior (1 Co. 15:10). No es lo importante aquello
que Pablo hacia para Cristo, sino lo que Cristo estaba haciendo por medio
de Pablo. En todo Jesucristo era magnificado, que no quiere decir, en modo
alguno, hacerlo mas grande, porque El es infinito, sino mostrar Su
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magnificencia en Pablo. Era en él, en su vida, en su cuerpo donde el Sefior
recibia glorificacion formal. La idea del apostol concordaba plenamente
con la ensefianza del Sefior en el Sermodn de la Montaria, donde se refiere a
vidas que son vistas de los hombres y glorifican a Dios al observar la
conducta de los creyentes (Mt. 5:16).

_€ite da Comng €ite dua Oavatov. La ensefianza sobre la
influencia del creyente estd manifestada en la determinacion vy
experiencia de Pablo. Pudiera ser que viviese porque el resultado del
juicio le fuese favorable, pero también pudiera ser que fuese muerto. En
cualquier circunstancia Cristo seria glorificado en él. El modo operativo
de la vida cristiana cumple la mision de glorificar a Dios. El evangelio
no sélo es proclamado a viva voz, sino también en silencio mediante las
buenas acciones de los creyentes, éstas son elemento imprescindible
para glorificar a Dios. En ellas se manifiesta la evidencia visible de la
obra de salvacion y regeneracion que se anuncia en la evangelizacion.
Es cierto que el creyente no se salva por obras, pero se salva para obras,
de manera que la fe que no obra, esto es la que no opera en una
manifestacion de vida transformada, no es verdadera fe, sino mera
credulidad (Stg. 2:17, 26). Las buenas obras no se hacen para ser
instrumentos ttiles en las manos del Sefior, sino porque se es realmente
un instrumento util. No es suficiente que los hombres oigan el evangelio
predicado por los creyentes con buenas palabras, es preciso que lo vean
expresado en las buenas obras de quienes lo predican. Por eso la
seguridad de Pablo que no seria avergonzado y que su vida glorificaria
y magnificaria a Dios. El Sefior seria glorificado por él, ya que Dios
salva para alabanza de Su gloria (Ef. 1:6, 12, 14). Cualquier cosa en la
vida cristiana tiene como objetivo glorificar a Dios, como el apdstol
escribe: “Si, pues, coméis o bebéis, o hacéis otra cosa, hacedlo todo
para la gloria de Dios” (1 Co. 10:31). Una forma de no avergonzarse
en la vida cristiana es entender lo que es correcto o no preguntandose si
lo que se esta haciendo glorifica a Dios. El apdstol Pedro concuerda
también con la misma percepcion de Pablo: “manteniendo buena
vuestra manera de vivir entre los gentiles; para que en lo que
murmuran de vosotros como de malhechores, glorifiquen a Dios en el
dia de la visitacion, al considerar vuestras buenas obras” (1 P. 2:12).
La idea de que Cristo fuese magnificado al ver la vida de Pablo era su
principal objetivo, tanto siguiese vivo y fuese liberado, como si era
condenado a muerte.
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Jesucristo es primeramente razén de vida. Por El y en El se recibe
la vida eterna y el poder para vivir conforme a ella. Es el dador y
mediador para vida, ya que sélo en El estaba la vida (Jn. 1:4). Se trata
de la vida divina ampliamente participada, en el sentido de que serian
revelacion directa a los hombres de la existencia y omnipotencia de
Dios (Ro. 1:19-22). De ahi que la luz de vida que les llega a los hombres
los-conduce al Salvador, el Verbo encarnado introducido en la esfera de
los humanos para realizar la obra redentora que permita a estos un
encuentro con Dios en vida, recibiendo por fe la vida eterna, posesion
exclusiva de Dios (Jn. 3:16). Sin embargo, debe tenerse en cuenta que la
nocién de vida en el Evangelio, pertenece a la esfera de lo divino y
nunca de lo creado. La importancia del tema hace preciso que nos
detengamos un momento en esta verdad.

Cuando el apostol dice que para mi el vivir es Cristo, tiene que
referirse primeramente a la experiencia de recepcion de la vida eterna
que esta en la union vital con el Salvador. Volvera mas adelante a
reflexionar sobre esto (2:6-11). Pero ya aqui anticipa la deidad de que es
vida y se hace vida eterna en el creyente, esto significa que Cristo es
antecedente a todo y en vinculacion con Dios, presentandolo como
unido al Padre, puesto que el aspecto de otorgar vida corresponde
esencialmente a la deidad, s6lo Dios puede dar vida, porque es vida en
Si mismo. La vida no es algo que fue traido a la existencia, aunque
ciertamente se manifiesta en ello, sino que debe considerarse como
procedente del Creador, que se hace también salvador de los pecadores,
en quien estaba la vida. Esta expresion significa que desde toda la
eternidad, hasta el presente y el futuro, la vida residia en Cristo que es
el Verbo encarnado. En El estaba la vida, no solo como vida residente,
sino como vida personal e inmanente. No es que la vida fue puesta en
Cristo que se convierte en dador y administrador de ella, sino que El era
en si mismo vida. Mientras que la vida de las criaturas llegar a ser, que
incluye también a los angeles, nunca llego a ser para Cristo, puesto que
no tiene principio. El junto con las otras dos Personas, participan o
comunican eternamente de la vida del Ser Divino, como hipdstasis
personales en El. Por tanto en Cristo la vida no era solo asiento vital,
sino esencia en El mismo, por eso da vida, ya que la vida y Cristo son
inseparables. Pero, aunque la vida biolégica como hombre comenz6 en
la concepciodn, la vida divina estd en la Persona del Hijo de Dios en
donde la humanidad de Jesus subsiste en dos hipostasis de naturaleza, la divina
que eternamente le corresponde porque es Dios, y la humana asumida en la
temporalidad de las criaturas, inseparable ya definitivamente de Su Persona.
Notese que Pablo usa aqui el verbo {dw, vivir, que esta vinculado con la palabra
Cw, vida, que cuando se usa sin articulo hace referencia a la infinita plena,
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eterna vida del Hijo de Dios que le es propia porque es Dios. Asi lo entiende y asi
lo ensefia también el apostol Juan: “Y este es el testimonio: que Dios nos ha dado
vida eterna; y esta vida estd en su Hijo” (1 Jn. 5:11). De ahi que también diga
que “El que tiene al Hijo, tiene la vida, el que no tiene al Hijo de Dios no tiene la
vida” (1 Jn. 5:12). Pablo ensefia con la expresion del versiculo que Cristo es para
él fuente y principio causal de vida. Jesus lo promete como queda registrado en el
Evangelio: “Y yo les doy vida eterna; y no pereceran jamds, ni nadie las
arrebatard de mi mano” (Jn.10:28). Esa es la distincion que se marca en el
versiculo relativo a la vida. Es necesario entender también que aunque la vida de
Dios es absolutamente espiritual y no hay nada fisico en ella, es desde ella que
toda vida viene a la experiencia vital sobre el ser al que se le comunica.

El que es vida en Si mismo es también dador de vida eterna a todo
aquel que cree (Jn. 3:16; 10:27-28). La recepcion de la vida eterna solo es
posible por union vital con Cristo (1 Co. 12:13). El resultado es natural, los
creyentes son piedras vivas porque han sido puestos en la Piedra Viva que
es Cristo (1 P. 2:4). Los cristianos son transformados para vida nueva (2
Co. 15:17). Es como si el apostol dijese: “Yo vivo sélo para servirle a El;
s6lo para comunion con El; y no tengo otro concepto de vida sino es EI"°,
Por eso Pablo dice: Para mi el vivir es Cristo.

Pero esta razon de vida, se convierte en experiencia de vida, que
opera en la santificacion. Cristo es todo para Pablo. Es su fortaleza
(4:13); quien permite por union vital que pueda tener Su mismo sentir y
Su modo de pensar (2:5-11). Ademas permite conocerle que no tiene
que ver tanto con aspectos intelectuales sino vivenciales, de ahi que
pueda decir lo que humanamente hablando no es propio del hombre
natural: “Y ciertamente, aun estimo todas las cosas como pérdida por la
excelencia del conocimiento de Cristo Jesus, mi Sefior, por amor del
cual lo he perdido todo, y lo tengo por basura, para ganar a Cristo”
(3:8). La razon de vida se establece también en la relacion con Dios,
posible porque esta cubierto con Su justicia (3:9). Cristo, que se ha
hecho vida en Pablo, como ocurre también con todos los creyentes, es la
razén y motivo del gozo (3:1; 4:4). Por tanto, la vida victoriosa en la
santificacion no es otra que vivir para Su gloria (2 Co. 5:14), descansar
en El y amarle en correspondencia a Su amor (2 Co. 5:8).

Kot 10 danoBaveiv képdoc. Esta vida en Cristo se convierte
también en firmeza y esperanza, ya que el morir es ganancia. Un poco
mas adelante dara la razén de esa ganancia (v. 23). Es una expresion
semejante a la que hay en otro de sus escritos: “Pero-confiamos, y mds
quisiéramos estar ausentes del cuerpo, y presentes al Sefior” (2 Co.

36 Lightfoot. Philippians. Pag. 92.
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5:8). Cristo que se hace vida, se hace también esperanza (Col. 1:27b).
Las riquezas de gloria se convierten en esperanza de gloria por el hecho
de la presencia de Cristo en el creyente, de otro modo, Cristo glorioso
habitando en el cristiano. Como escribe el Dr. Lacueva:

“El hecho mismo de que los fieles sean miembros del Cuerpo de
Cristo, hace que la vida, ya gloriosa de Cristo, circule por nuestras
venas con la firme, gloria esperanza, de que lo que es en la Cabeza una
realidad consumado, lo serd un dia en cada uno de los miembros
(comp. con Ef. 4:13; 1 Ti. 1:1)".

La presencia de Cristo y Su promesa es ya esperanza de gloria.
En sus propias palabras: “Yo soy la resurreccion y la vida; el que cree
en mi, aunque esté muerto, vivird. Y todo aquel que vive y cree en mi,
no morird eternamente” (Jn. 11:25-26). La vida mortal, no solo por
condicién sino por pecado, queda resuelta en la vida eterna que es
Cristo y en Su promesa de resurreccion para vida perpetua. A la
seguridad de vida, se une también la promesa del encuentro con el
Seifior en Su venida a buscar a Su Iglesia: “No se turbe vuestro corazon,
creéis en Dios, creed también en mi. En la casa de mi Padre muchas
moradas hay; si asi no fuera, yo os lo hubiera dicho, voy, pues, a
preparar lugar para vosotros. Y si me fuere y os preparare lugar,
vendré otra vez, y os tomaré a mi mismo, para que donde yo estoy,
vosotros también estéis. Y sabéis a donde voy, y sabéis el camino” (Jn.
14:1-4). La vida esta vinculada al Hijo de Dios, por tanto el que tiene al
Hijo tiene la vida (1 Jn. 5:12). La seguridad de la vida eterna no estd en
una relacion religiosa, sino en una relacion vivencial con Cristo. La
esperanza esta vinculada a Jesus: “Amados, ahora somos hijos de Dios,
y aun no se ha manifestado lo que hemos de ser; pero sabemos que
cuando él se manifieste, seremos semejantes a él, porque le veremos tal
como él es” (1 Jn. 3:2). La esperanza esta ligada también a la herencia
de los santos en luz, posible por la union vital con Cristo (Col. 1:12). La
esperanza de gloria tiene que ver también con la seguridad de la
presentacion del creyente ante EI (Col. 1:22, 28). La esperanza de gloria
esta unida a Cristo (Ro. 5:2; 8:18-23; 1 Co. 15:12 ss.; Fil. 3:20, 21; Col.
3:4,24;1Ts. 2:19; 3:13; 4:13-17; 2 Ts. 1:10; 2 Ti. 1:12; 4:8; Tit. 2:13).

Morir implica en este pasaje, no tanto la liberacion del
sufrimiento, sino el encuentro con Cristo. Es ganancia porque trae una
experiencia mayor de Cristo. Hasta ahora la relacion es limitada pero
entonces le veremos como El es, de otro modo, la muerte nos introduce
en el perfecto conocimiento de El y en la completa unién con El. Por

" F. Lacueva. Colosenses. Matthew Henry. Terrasa, 1989. Pag. 246.
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el sentido de manifestar un determinado tipo de comportamiento que
como quien va por un camino, se hace visible a cuantos lo ven. Aqui
estd mejor el que usa porque permite introducir una antitesis junto con
el paralelismo entre las responsabilidades y obligaciones de un
ciudadano romano® y un ciudadano del cielo® (3:20). El cristiano tiene
por derecho ciudadania celestial mientras transita por la tierra, dicho de
otra manera, es un ciudadano cristiano en una colonia romana. De
manera que es deber moral y corresponde a la mision de testimonio que
el comportamiento haga honor a esa condiciéon, como si Pablo dijese:
Solamente que sedis buenos ciudadanos como es digno del evangelio de
Cristo. El modo de vida cotidiano debe ajustarse a su condicion
celestial. Como ciudadanos del reino de los cielos deben llevar una vida
libre de la esclavitud pecaminosa de las tinieblas de donde fueron
sacados (Col. 3:17). De otra manera: que las vidas de los cristianos
respalden la dignidad transformadora del evangelio de Cristo. La
demanda del apdstol no es un ruego que se puede rechazar, sino un
mandamiento que debe cumplirse, ya que lo contrario se convierte en
transgresion, puesto que el verbo que lo establece estd en presente de
imperativo. El testimonio de vida se relaciona con el evangelio de
Cristo, que es una constante en la Epistola: Ellos llevaban tiempo
colaborando con el evangelio (v. 5); Pablo estaba en la carcel por la
defensa del evangelio (vv. 7, 14); el evangelio a pesar de todo
progresaba (v. 12). Cada creyente debe vivir ante el mundo conforme a
lo que cree y predica, ya que “el evangelio es poder de Dios para
salvacion a todo aquel que cree” (Ro. 1:16). El poder transformador de
la operacion de la gracia se evidencia en vidas que por el poder del
Espiritu expresan las virtudes de Cristo (Ga. 5:22-6:10). El apostol les
exhorta a que en todo cuanto hagan esté presente la dignidad del
evangelio de Cristo.

iva €ite EABWV Kkal 180V LUAG €ite AWV dkoVw Ta TEPL
Vpov, Podian ocurrir dos cosas en la vida del apdstol: una en la que se
resolviera favorablemente el juicio a que estuvo sometido, lo que le
daria libertad y podria acudir a visitar a los filipenses; otra que tuviese
que permanecer ausente de ellos. En cualquiera de ellas lo que desea es
oir acerca de los creyentes en Filipos. Su amor le impulsa a afiorarlos y
su deseo seria estar con ellos sin necesidad de escribirles. Pero, sea cual
sea la situacion, presente o ausente, pueda oir que estin viviendo
conforme a lo que acaba de escribirles.

38 o -
Civis romanus.
39 . . .
Civis caelestis.
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Ot otrjkete &v €vi mvevpatt, Su deseo personal descansa en
dos formas visibles de vida cristiana que desea para los hermanos en
Filipos. La primera tiene que ver con la unidad entre ellos. Pablo pasa
del futuro de gloria al que se ha referido al presente en la iglesia. Este
deseo se expresa aqui como la manifestacion de firmeza en un mismo
espiritu. Sin duda se aprecian ciertas diferencias entre ellos,
especialmente marcadas por el conflicto entre Evodia y Sintique (4:2).
Si todos ellos eran de un mismo espiritu, la armonia entre ellos seria la
forma natural de relacién. Mantener la unidad de la iglesia en el vinculo
de la paz es un asunto prioritario (Ef. 4:3). El evangelio proclama la
realidad de un cuerpo en Cristo, y la conducta cristiana debe procurar el
mantenimiento de la unidad por la que el Sefior or6 al Padre (Jn. 17:20-
23). Es necesario entender que no se trata de una unidad que ha de ser
suscitada o conseguida por ellos, sino tan solo conservarla,
salvaguardarla y aun protegerla, porque no siendo de ellos se les ha
entregado como un tesoro procedente de la gracia y del propdsito
eterno, expresado en el misterio revelado por los santos apoéstoles y
profetas (Ef. 3:5). La unidad de la iglesia es obrada por el Espiritu
Santo, que también la conserva inquebrantable. La unica forma de
mantener esa unidad en la experiencia de vida de los creyentes y de la
Iglesia, esta en el poder del mismo Espiritu que la hace posible y que
actia en el espiritu de los creyentes para generar en cada uno el mismo
deseo de unidad. No guardar la unidad como elemento prioritario es no
conservarse en la dignidad del evangelio, y en la vocacion a la que Dios
ha llamado a cada creyente. Por eso estuvo orando antes para que los
filipenses progresen hacia la madurez espiritual. Un nifio en Cristo no
estd en condiciones de mantener solicitamente la unidad del Espiritu,
generando contiendas y conflictos que impiden mantenerla en el vinculo
de la paz. Cuando se rompe la unidad se rompe también la paz, de otro
modo, la lucha contra la paz es una lucha contra la unidad. La unidad
entre creyentes es una de las mas importantes condiciones para recibir
las bendiciones de Dios (Sal. 133:1-3). La indisposicion contra la
unidad puede ser juzgada por Dios con resultados altamente drasticos,
como enfermedad fisica, impedimento para asistir a las reuniones de
creyentes e incluso la muerte fisica, como ocurrid en el caso de los
divisionarios en Corinto (1 Co. 11:30).

MY oyl ocuvvabrobvieg T miotel Tov gvayyediov. Pero,
ademas de la unidad, habla también de unidad de propésito, al referirse
a una lucha comun: “Combatiendo undnimes por la fe del evangelio”.
La idea es de manifestar un mismo propdsito, en razén de tener todos un
pensamiento comun. Combatir reclama con la unidad de propésito, la
unidad de accion. No se trata de un combate contra un enemigo, sino
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esta derrotado, todavia sigue ejerciendo autoridad sobre los reinos de la
tierra y €l los da a quien quiere (Lc. 4:6). El mundo entero, todo el
sistema de oposicion a Dios establecido en la tierra, esta bajo el maligno
(1 Jn. 5:19). Satanas como usurpador no acept6 la derrota de la Cruz, ni
ha sido atado para que no ejerza su autoridad perversa, de modo que
continua actuando como siempre lo hizo: contra Dios y Su pueblo. Una
de las artimafias diabolicas es producir temor en el creyente de manera
que el evangelio no se proclame y la obra de Dios se detenga. El
creyente no debiera atemorizarse por quien ha sido derrotado, estando
seguro de que ha sido puesto en una posicion segura de victoria en
Cristo. Es como un le6n atado que puede rugir pero no puede alcanzar
para devorar. El enemigo de Dios, el adversario del creyente ha sido
definitivamente derrotado, de modo que no hay razén para atemorizarse.

vno TV avtikewpévov. El apdstol hace referencia a los que se
oponen. No hay sino una alusion genérica sin precisar a quienes esta
sefialando. La accidn de producir temor viene en ocasiones de la accion
directa de los demonios sin necesidad de un intermediario, cuya batalla
contra los cristianos es una de sus perversas actividades, como se ha
considerado en el parrafo anterior. Pudiera tratarse también de los no
regenerados, es decir de los que no han creido y que se oponen a la fe
atacando a los que la sostienen y luchan para mantener su pureza (1 Ti.
1:10-11), para éstos, la doctrina de la Cruz es locura (1 Co. 1:18; 2:14).
También pudiera referirse a los falsos maestros, que de forma inspirada
describe tanto a ellos como a sus acciones, Judas en su epistola (Jud. 3-
16). Acaso estuviese pensando en los creyentes carnales que no sufren
la sana doctrina (2 Ti. 4:3). Muchos de estos no estan en el mundo,
fuera del lugar donde se congregan los cristianos, sino en la misma
congregacion luchando desde el interior. Estos son “los que causan
divisiones y tropiezos en contra de la doctrina que vosotros habéis
aprendido” (Ro. 16:17) El apdstol advierte que no debe sorprendernos esto y
que “el que quiera vivir piadosamente en Cristo Jesus padecerd
persecucion” (2 Ti. 3:12). En cualquier caso la responsabilidad del creyente
consiste “en nada temerosos”, lo que equivale a estar dispuestos a suffir,
incluyendo la disposicion a dar la propia vida (Ap. 2:10).

ntig €otiv avtolg €véellig anwielag, La oposicion contra el
evangelio es sefial evidente de perdicion. Pudiera aplicarse, a primera
vista, a la oposicion natural por rebeldia de los que no son creyentes. Su
afan de oponerse al evangelio manifestaria su condicion de perdidos.
Sin embargo, no habla de perdidos sino de perdicién, o de pérdida para
quienes estan controlados por Satanas y viven en el poder del pecado.
Pablo se esta refiriendo a derrota, es decir, a los que pierden aquello
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Cristo-centrismo de esta proposicion, un énfasis surgido en parte de un
extrafio rasgo estilistico, que probablemente se deba a que la carta fue
dictada. Para ser que Pablo tenia en mente dictar el sujeto (‘sufrir por
Cristo’) inmediatamente después del verbo (‘'se os ha concedido’). Pero
cuando llegé a ‘por amor de Cristo’, se detuvo para introducir la
proposicion ‘no solo creer en El’, queriendo enfatizar el sufrimiento de
los filipenses por causa de Cristo, pero dentro del contexto de lo que
acababa de decir sobre su salvacién™'.

Esto permite entender que la gracia no solo concede la salvacion,
sino que también permite el sufrimiento por Cristo. Todo esto dentro de
la identificacién con El, de ahi la expresién “de por Cristo”, que
comprende en El todo lo que tiene que ver con la vida del creyente.

0oV MOvov 10 £ig adtov mictevetv. El primer don de la gracia
es creer en Jesucristo. Creer equivale a depositar la fe en el Salvador y
entregarse a El. La fe que salva proviene de la gracia (Ef. 2:8). La causa
y la razén de la salvacion es la gracia, ya que es por la gracia que
también Cristo vino al mundo con un propdsito definido: “para que por
la gracia de Dios gustase la muerte por todos” (He. 2:9). En la
economia de la salvaciéon, junto con la gracia estd la fe, como
instrumento para alcanzar la salvacion. Ambas cosas, tanto la gracia
como la fe, son un don divino. La fe es el medio pero nunca la causa de
la salvacion. No se lee en ningun lugar de la Biblia que somos salvos a
causa de la fe, sino por medio de ella. Dios que da todo cuanto es
necesario para la salvacion, como el Salvador, la obra salvadora (Ga.
4:4), la gracia de Su don, da también el medio para apropiarnos de ella
que es la fe. Algunos en su afan humanista afirman que en la salvacion
hay dos partes: por un lado la parte de Dios que es la gracia y por otra la
parte del hombre que es la fe. Es verdad que la responsabilidad de
ejercer la fe y, por tanto, de creer es del hombre, sin embargo la fe, tanto
en el inicio para justificacion como en el progreso para santificacion
depende enteramente de Dios. Ninguna obra humana o que surja del
poder del hombre puede estar en la realizacion, concesion y aplicacion
de la salvacion porque ésta es solo de Dios (Sal. 3:8; Jon. 2:9). La
salvacion del hombre obedece a una amplia operacion de la gracia, que
incluye el llamamiento del Padre, la capacitacion del Espiritu y la
recepcion del pecador que acude a Cristo (1 P. 1:2). Esta es la razon de
la primera manifestacion del regalo de la gracia, que Dios ha hecho
todo cuanto es necesario para que pueda ser salvo. En el acto de la fe se
produce la vinculacion con Cristo en una operacion del Espiritu (1 Co.

*! Gordon D. Fee. o.c., pag. 233.
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12:13). El desarrollo de la vida cristiana que permite vivir a Cristo, es
realidad en la esfera de la gracia.

dAla kol tO Umép avdtov maoyewv, El segundo don de la
gracia es el padecer por El. La gracia concede la identificacién con
Cristo, por tanto, traera aparejado el sufrimiento por fidelidad al Sefior.
Esto forma parte del vivir a Cristo, como afirma el ap6stol Pedro (1 P.
4:1-4). El sufrimiento hace participe al creyente en los sufrimientos de
Cristo: “Amados, no os sorprenddis del fuego de prueba que os ha
sobrevenido, como si alguna cosa extrafia os aconteciese, sino gozaos
por cuanto sois participantes de los padecimientos de Cristo, para que
también en la revelacion de su gloria os gocéis con gran alegria” (1 P.
4:12-13). El apostol dird también que sus sufrimientos conducian a
completar lo que faltaba de las aflicciones de Cristo por Su cuerpo, que
es la Iglesia (Col. 1:24). La gracia da el poder y marca el limite a la
prueba (Sal. 55:22; 1 Co. 10:13). El sufrir por Cristo es riqueza para el
creyente (Stg. 1:2, 12). No se trata de un castigo por mala conducta,
sino del mas digno de los sufrimientos (Hch. 5:41).

No siempre se tiene en cuenta la bendicion que la gracia otorga
en medio del sufrimiento. Hendriksen da una relacion de esto:

“Acerca a Cristo al alma cristiana (He. 13:13; Job 42:5, 6, Sal.
119:67; 2 Co. 4:10; Ga. 6:17; He. 12:6).

Produce seguridad de salvacion (1 P. 4:14; ¢f. Jn. 15:19-21).

Tendra recompensa en la gloria (Ro. 8:18; 2 Co. 4:17; 2 Ti.
2:12; 4:7,8; 1 P.4:13).

Es un medio de ganar a un incrédulo para Cristo y fortalecer a
un hermano en la fe (Fil. 1:12-14).

Conduce a la frustracion de Satands y a la glorificacion
deDios (Hch. 9:16) .

El apostol recuerda que la gracia concede la salvacion y otorga la
capacidad para sufrir por Cristo en la vida de santificacion.

30. Teniendo el mismo conflicto que habéis visto en mi, y ahora ois
que hay en mi.

1OV adTOV Aydva Exovieg, olov gidete &v £Uol KOl VOV GKOUETE
La misma lucha teniendo, lacual visteis en mi y ahora ois

¢v £uoi.

en mi.

2 G. Hendriksen. o.c., pag. 104.
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importantes que las que no se han considerado. Todo el contenido de la
Epistola es de importancia capital.

La vida cristiana discurre en identificacion con Cristo. No es
simplemente hablar de Cristo, sino vivir a Cristo (1:21). El creyente
debe manifestar una vida comprometida en una entrega incondicional a
Cristo como Sefior. No es posible entender la vida cristiana en otra
esfera que no sea la de la humildad personal, agradeciendo la obra de
gracia que actud en cada uno para salvacion. De ahi que el gozo y la paz
también manifestaciones naturales de esta forma de vida, ya que tanto lo
uno como la otra son el resultado de la operacion del Espiritu Santo en
el corazon. El amor debe manifestarse como motor principal en el
impulso de las acciones del dia a dia de cada creyente. En esta forma de
vida, hay dos asuntos que se revelan. Primeramente la seguridad de
salvacion y la certeza de gloria. En segundo lugar la vida de santidad
que glorifica a Dios. Ademas el cristiano esta llamado a llevar fruto y el
proposito de Dios es que ese fruto sea abundante. Sin embargo no es
posible la vida fructifera sin la vinculacion con Cristo (Jn. 15:2). La
obra de Dios sdlo la puede hacer Dios, nosotros tenemos la bendicion de
ser instrumentos en Su mano para hacer lo que El nos indica, pero es
claro que “separados de mi, nada podéis hacer” (Jn. 15:5).

Tres caracteristicas del cristiano se aprecian en el estudio del
pasaje: a) Tenacidad. Vida que permanece firme como corresponde a
ciudadanos celestiales. En ella se mantiene tenazmente el terreno de
victoria en el que hemos sido colocados. b) Unidad. La lucha unanime
indica la realidad de la unidad interna por el Espiritu (v. 27). La unidad
es esencial en la manifestacion del testimonio ante el mundo. Una de las
necesidades urgentes es que cada uno mantenga el compromiso de
unidad, que no es del hombre sino del Espiritu. Luchar contra la unidad
es luchar directamente contra Dios que la ha establecido. c) Intrepidez.
Una vida sin temor. Una vida que no se amilana ante el sufrimiento por
el evangelio de Jesucristo. El creyente considera las aflicciones en la
esfera del testimonio como una concesion de la gracia en identificacion
con Cristo. No busca el sufrimiento pero no se apoca ante él. Los
denuestos y vituperios han sido constante en la vida de Jesus, por tanto
quien vive Su vida no debe esperar la liberacion de ellos.



CAPITULO II

EL SENTIR DE CRISTO.
Introduccion.

Pablo formulé lo que debe ser la razon y esencia de la vida
cristiana cuando escribio: “Para mi el vivir es Cristo” (1:21). Tal
afirmacion, trasladada al modo de vida, debiera producir la
manifestacion visible de la identificacién con Cristo. Lo que fue el
modo de vida de Jesis de Nazaret, debe ser el modelo de vida y la
manifestacion vivencial de cada seguidor Suyo. Cristo no sdlo es la
razon, sino también la causa de la nueva vida del creyente (Ga. 2:20).

Una de las virtudes cristianas principales en la manifestacion de
la vida nueva es la humildad. Sin embargo, es algo que choca
frontalmente con la naturaleza adamica caida y heredada por cada ser
humano, en ella el yo condiciona y supedita toda la experiencia de vida.
En el yo se asienta la arrogante grandeza de un concepto personal
equivocado que impide la entrega hacia los demas, y la aceptacion
voluntaria y sin reservas de darse a favor de otros. Sin embargo, la
humildad es el tnico modo de poder ser un instrumento Gtil en manos
del Seifior, y el Ginico modo en que se puede estar en Su complacencia y
comunion (Is. 66:2).

La falta de humildad en algunos de la iglesia en Filipos estaba
produciendo serias dificultades en la congregacion (4:2). Pablo formula
un admirable llamamiento a la humildad y unidad como medio de
resolver dichos conflictos. Para ello pone como ejemplo a Cristo
mismo. Nuevamente el sentido cristologico de la Epistola se hace
evidente. El nicleo de este escrito es Cristo y Su obra Las bendiciones
recibidas y experimentadas por los cristianos son el resultado de una
obra de gracia hecha por el Sefior, en la mas profunda experiencia, no
sOlo de humildad, sino de humillacién. Aquellos habian recibido
bendiciones de Dios que el apéstol sefiala: consuelo, amor, comunién
del Espiritu y afecto entrafiable (v. 1), por lo tanto, puede pedirseles que
manifiesten unidad, humildad y dedicacion a otros, como respuesta a lo
recibido por gracia (vv. 2-4).

Este modo de vida se manifiesta absolutamente en Cristo, a quién
debe ver el cristiano continuamente, como referencia de conducta y
modo de vida. Pablo les recuerda la grandeza de la humillacion del
Sefior (vv. 5-8), para hacerles sentir que si El se humill6 de tal manera,
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los creyentes deben hacerlo en esa medida. Si El fue obediente hasta el
extremo de dar Su vida, Sus seguidores deben obedecer en todo cuanto
establece la Palabra. Ademas, con la ensefianza sobre la exaltacion del
que se habia humillado (vv. 9-11), el apdstol conduce a la confianza que
cada creyente recibira de Dios la recompensa en el tiempo adecuado.

El llamamiento a la humildad considerado a la sombra de la
humillacién del Sefior, quien no estim6 Sus derechos eternos como
Dios, sino que en un acto de entrega voluntaria descendié hasta lo mas
bajo para hacer posible la obra de redencion, tiene que producir
consecuencias en quienes le han recibido como Salvador y le tienen
reconocido como Sefior. El apostol invita a asumir la forma de
pensamiento de Jesus (v. 5). Después de la doctrina sobre el descenso y
exaltacion de Jesucristo a la diestra de Dios, el apdstol hace una
aplicacion practica a la vida de cada uno de los lectores de la Epistola.
Es un llamamiento para asumir la responsabilidad en la vida de
santificacion (v. 12), teniendo en cuenta que las dificultades que ello
conlleva son suplidas por el poder que Dios comunica para la
efectividad del compromiso (v. 13). Enlazando con todo ello, el apdstol
formula un llamamiento a una vida de testimonio intachable delante de
Dios y de los hombres, manifestando visiblemente lo que es natural en
el cristiano, como testigo de Cristo, brillando con la luz del Sefior en
medio de una sociedad entenebrecida (vv. 14-16). El propio apdstol
aporta su ejemplo de compromiso que complementa la ensefianza dada
y las demandas establecidas (vv. 17-18).

En el parrafo final (vv. 19-30), Pablo se presenta como un
administrador solicito que se ocupa de todo lo que tiene que ver con el
bienestar de los creyentes y el fortalecimiento de la obra, aun desde su
condicidn de prisionero en la carcel de Roma. El interés que siente por
las iglesias en general, y aqui especialmente por la de Filipos, le induce
a anunciarles la visita de un mensajero a la mayor brevedad posible, que
en este caso seria Timoteo, a quién recomienda efusivamente,
recordandoles algunas caracteristicas personales, que sin duda los
filipenses conocian bien (vv. 19-24). Envia a Epafrodito, portador de la
Epistola, con el propdsito de satisfacer los deseos de aquel hermano y
proveer de fuente de gozo para toda la iglesia (vv. 25-28). Finalmente
introduce una recomendacion personal sobre como habian de recibirle y
tratarle que hace extensiva a todos los que sirven al Sefior con
dedicacion y entrega (vv. 29-30).
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Ei tig oOv. El apéstol da razones para la armonia entre
creyentes, reanudando la exhortacién que empez6 antes (1:27). Luego
de hablar de la necesidad de no tener comunion con los que se oponen
al evangelio, pasa a recordar a los creyentes la necesidad de mantener
con solicitud la unidad en la iglesia. No cabe duda que esta abordando
desde el plano de la amistad el problema latente de desunién que
comenzaba a manifestarse en la congregacion en Filipos, cuya
expresion mas clara estaba en las hermanas Evodia y Sintique (4:2).

La construccion de la cldusula no estd desde algo posible, esto es,
no se trata de un condicional, sino de una afirmacién enfatica. La
oracion comienza con la forma por fanto, equivalente a de modo que, o
si pues. Las tres veces que aparece alguna de las cuatro virtudes va
precedida de la conjuncion afirmativa si, no quiere, por tanto, decir si
acaso hay... sino afirmarlo definitivamente en sentido de ya que hay...
La estructura gramatical esta en forma de obsecracion, dirigida a cada
uno de los creyentes. Las bendiciones de que habla en el versiculo se
alcanzan en Cristo, s6lo unidos a El es posible disfrutar de las cuatro
bendiciones que siguen.

nopakAinolg év Xpiot®, En Cristo hay estimulo, de ahi
consolacion, aliento, ayuda. El sustantivo mapakAnotig, traducido por
consolacion, denota alguien que viene al lado para ayudar. De ahi que la
consolacion se vuelve también exhortacion (cf. Hch. 4:36; 1 Ts. 2:13).
El estimulo para la vida cristiana consecuente es Cristo mismo. El que
viene al lado para ayudar es el Sefior. Esta presencia y Su poder hacen
posible decir: “Todo lo puedo en Cristo que me fortalece” (4:13).
Cristo es lo que el creyente necesita para su modo de vivir. Tener
presente a Cristo, predicar de El, es lo que la iglesia necesita para
aliento y compromiso de vida. El método para avivar la entrega del
creyente al servicio del Sefior, no esta en la exhortacion de los pastores,
ni en la rigidez de la vida, ni en las formas religiosas, sino en la
presentacion del Salvador y Su amor personal ante los cristianos (2 Co.
5:14). El Sefior viene al lado del cristiano para darle poder, pero
también para ejemplo. Todo aliento y consolacion que sea necesario se
hallar4 en Cristo y s6lo en El. La carrera cristiana se corre con los 0jos
puestos en Jests (He. 12:2). Esto eliminara la tentacion de mirar a las
cosas que rodean, que pueden incluir los conflictos y las
incomprensiones, para una orientacion de vision que se centra en Cristo,
quien es también la meta de la carrera cristiana. Nuestro Sefior es la luz
que ilumina la senda, las huellas que marcan el camino y el encuentro
final al terminarlo. Todavia mas, el que es camino verdad y vida, ha
dejado marcada con Sus propios pasos la senda en donde el creyente
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corre la carrera de la fe: “dejdndonos ejemplo, para que sigdis sus
pisadas” (1 P. 2:21). El Invisible se hace visible para el cristiano en
Jesus, que aunque no se ve con los ojos naturales, si se ve con los de la
fe. Este mirar a Jesus constituye el ejemplo supremo en la vida de la fe,
del que no se puede desviar la atencion si se desea alcanzar la victoria,
porque todo creyente es “mds que vencedor” por medio de El (Ro.
8:37). El secreto del triunfo se alcanza s6lo en la vinculacion con Cristo,
“Mas a Dios gracias, el cual nos lleva siempre en triunfo en Cristo
Jesus” (2 Co. 2:14). Pablo sefiala el estimulo que se produce por la
presencia de quien es fiente de consuelo o de estimulo, al decir que en
Cristo hay “aliento, consuelo” porque viene a nuestro lado para
socorrernos en la carrera de la fe.

€l T moapapvbov dyannc. La segunda bendicién en Cristo
es que en El hay “consuelo de amor”, es decir, un discurso persuasivo,
basado en Su propio amor. El amor con que Dios amé al mundo se
expresa en Cristo y por El. Dios am6 de tal manera que dio a Su Hijo en
expresion de amor para salvar a los perdidos. La obra de salvacion
obedece al amor de Dios. La Biblia ensefia que Dios decidio salvar al
hombre, no por lo que el hombre fuese o dejase de ser, sino por
determinacion personal antes de que el hombre fuese creado (2 Ti. 1:9).
El Cordero de Dios habia sido predestinado para la redencion del
mundo antes de la creacion (1 P. 1:18-20). El amor de Dios no solo es
infinito, sino que es incomprensible, es mas, es ilégico, porque se
orienta hacia el perdido y rebelde pecador, ingrato, sin afectos naturales,
corrompido y por tanto corrupto que no busca a Dios ni quiere saber de
El, constituyéndose en enemigo Suyo por sus malas obras (Stg. 4:4). Lo
sorprendente es que a estos enemigos, cuyo destino era la eterna
condenacion, los reconcilié consigo por la muerte de Su Hijo (Ro.
5:10). La expresion de Juan: “de tal manera amé” tiene que ver con la
extraordinaria dimension de ese amor, como si dijese asi de grande es el
amor de Dios. Este pensamiento satura la mente de Juan, de modo que
insiste en ello en otro de sus escritos: “Mirad cudl amor nos ha dado el
Padre, para que seamos llamados hijos de Dios” (1 Jn. 3:1). La primera
frase tiene el sentido de mirad de que lugar, o mirad de que estilo, o de
que condicion, es el amor de Dios.

El amor de Dios es intrinseco, esto es, esencial, puesto que ama
porque es amor. Ama aunque no haya nada en los objetos de Su amor
Que pueda provocarlo, ni nada en la criatura que pueda atraerlo o
impulsarlo. El amor humano es de relacién, se ama a otro porque en
alguna manera corresponde a ese amor; el amor de Dios es inmotivado,
de ahi que sea ildgico. La tnica razén para que ame es Su voluntad
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soberana, como decia a Israel: “No por ser vosotros mds que todos los
pueblos os ha querido Jehovd y os ha escogido, pues vosotros erais el
mads insignificante de todos los pueblos; sino por cuanto Jehovad os amo,
v quiso guardar el juramento que juro a vuestros padres” (Dt. 7:7-8).
De la misma manera ensefia el apostol Pablo en otro de sus escritos
cuando dice que nos amo desde la eternidad, es decir, antes de que
ninguna accion nuestra pudiera servir de mérito o demérito a ese amor
(2 Ti. 1:9). El amor nuestro con que le amamos, es el Suyo derramado
en nosotros (Ro. 5:5), por eso le amamos, porque El nos amé primero (1
Jn. 4:19). Es un amor espontaneo, porque surgi6 de El, antes de nuestra
existencia. Ademas de eso el amor de Dios es eferno, como El mismo,
de modo que como Dios no tuvo principio ni tendra fin, asi también Su
amor tampoco lo tiene. Esa es la verdad revelada por Dios mismo a
través del profeta: “Con amor eterno te he amado, por tanto, te
prolongué mi misericordia” (Jer. 31:3). Dios am¢ al mundo antes que el
cielo y la tierra, los angeles y los hombres fuesen creados. De manera
que si el amor de Dios es intrinseco y eterno, tiene también que ser
soberano. No cabe duda que El es soberano, no esta obligado con nadie,
y actua siempre conforme a Su determinacion voluntaria y libre. Porque
Dios es amor y es soberano ama a quien quiere amar y en el versiculo el
amor de Dios se orienta hacia todo el mundo. Ningin hombre podra
decir jamas a Dios que no le am6. La adopcion del creyente como hijo
de Dios (Jn. 1:12) obedece al puro afecto de Su voluntad (Ef. 1:4-5).
Este amor de Dios, siendo como El, tiene que ser infinito. Los limites
son desconocidos para Dios. Sus perfecciones con tan ilimitadas como
lo es El mismo. En el versiculo citado de la Epistola a los Efesios, se
pone que el amor de Dios expresado en su Hijo, tiene una profundidad,
una extension, una capacidad y una altura que nadie puede alcanzar, ya
que excede a todo conocimiento (Ef. 3:19). El amor divino es
inmutable, porque en El no hay mudanza ni variacién (Stg. 1:17). Dios
nunca deja de amarnos, a pesar de nuestra poca fe y de nuestra
desobediencia. El amor divino no estd sujeto a alteraciones temporales
de ninguna clase. De modo que nadie podra apartarnos del amor de Dios
que es en Cristo Jests (Ro. 8:35-39). Pero, ademas, el amor divino es
santo. Quiere decir que en contraste con el amor humano cuyas reglas
se quebrantan e incluso desaparece, el de Dios ama al pecador, pero no
transige con el pecado. No ocurre como entre los hombres, que en
ocasiones no se considera la injusticia o el pecado en base a un falso
concepto del amor. Dios no cierra Sus ojos al pecado y se desagrada del
que lo practica, porque Su amor es un amor puro. Finalmente, el amor
de Dios es también benigno. Sus bendiciones y favores no pueden
separarse de Su amor. La mayor evidencia de esto es lo que sigue en el
versiculo que a causa de ese amor Dios dio a Su Hijo. Esto produce
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aliento, consuelo de amor. Es algo alentador y estimulante para el
creyente. No hay discurso exhortativo que pueda superar al que presenta
el amor de Cristo. Que, si el Padre nos ama, no menos nos ama el Hijo,
como se considerara un poco mas adelante (vv. 6-8). El amor de Dios se
manifiesta en la entrega voluntaria de Jesucristo a la muerte y muerte de
Cruz. La grandeza de ese amor mueve a la obediencia y entrega del
cristiano (Ro. 12:1). Como expresa el poeta Mariano San Leon Herrera:

jQue amor tan inmenso, Serior, en ti he visto!
jQue amor me revela tu hondo sufrir!

¢ Quién puede su vista posar en tu lefio

Y luego insensible su ruta seguir?

€l T xowvovia Tvevpatog, En Cristo hay también comunion
en el Espiritu. Algunos, siguiendo la tematica del final del capitulo
anterior y también a la ausencia de articulo antecediendo a espiritu
entienden que comunion en el espiritu se refiere a la relacion espiritual
del creyente con sus hermanos, de manera que espiritu no tiene que ver
con el Espiritu de Dios, sino con el del hombre'. Sin embargo, el
entorno textual decide la interpretacion por referirla al Espiritu Santo, es
por El que se produce la unidad y la comunién entre cristianos, como se
ha considerado antes. La relacion de verdadera comunion se expresa
unida al amor de los unos para con los otros y ese amor, que permite
amar sin reservas y en entrega, no procede del espiritu del hombre,
aunque sea del creyente regenerado, sino que se otorga como elemento
de gracia por la accién del Espiritu Santo que lo genera y derrama en
cada cristiano (Ro. 5:5). El genitivo del Espiritu, es un genitivo de
relacion que debe entenderse como comunion por el Espiritu, o incluso
un genitivo de posicion comunioén en el Espiritu. Esta comunion se
vincula a las dos Personas Divinas, la del Hijo y la del Espiritu, pero
nada que tenga que ver con la Trinidad, puede desligarse de ninguna de
las hipostasis personales del Ser Divino, de ahi que el apdstol Juan
ensefie que la comunion de relacion entre creyentes es la consecuencia
de la comunién con el Padre y con Su Hijo (1 Jn. 1:3). La comunién
vertical, se traslada a la experiencia horizontal por la presencia trinitaria
en cada creyente que la hace, no solo posible, sino también necesaria.
Sin embargo, el nucleo de la Epistola es cristologico, por lo que la
comunién del Espiritu estd unida a Cristo, que lo ha enviado junto con
el Padre para ser el Vicario de Cristo en la Iglesia. La misioén de
comunion del Espiritu entre los creyentes, hace que cada uno de ellos

" Entre otros Barclay, Collange, Hawthorne, Silva, etc.
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en tener el mismo pensamiento sobre aspectos doctrinales u
organizativos, ni siquiera en la misma direccion de estrategia, sino
vincularla directamente con la mente de Cristo orientando toda la vida
hacia ese mismo objetivo.

™Mv otV ayonnv Eyovtes, El segundo aspecto de la
consolidacion y expresion de la unidad tiene que ver con una misma
manifestacion de amor. Es la consecuencia de que en Cristo hay
consuelo de amor (v. 1). Tener el mismo amor que hay en Jesus, es
manifiestamente imposible en cuanto a cantidad, pero no en cuanto a
calidad. Pablo pide que el amor que los creyentes manifiesten en todas
las cosas y hacia todas las personas sea de la misma calidad que el amor
del Sefior. Es el mandamiento que en otro escrito hace a los maridos:
“amad a vuestras mujeres, asi como Cristo amo a la iglesia, y se
entrego a si mismo por ella” (Ef. 5:25). Los problemas surgen cuando
hay diferentes formas de amar entre los creyentes. El verdadero amor, al
que se refiere aqui el apostol, es un amor de entrega buscando el bien
del otro, como dice escribiendo a los corintios: “ninguno busque su
propio bien, sino el del otro” (1 Co. 10:24). Sélo en ese amor es posible
cumplir el mandamiento de Cristo (Jn. 13:34). El amor de Cristo, la
calidad de amor Suya, s6lo es posible si es producido en cada creyente
por el Espiritu (Ga. 5:22). En ese amor, las discordias y disensiones
desaparecen porque nadie estara buscando sus derechos, sino la
bendicion del hermano. Solo en una relaciéon de amor habra aliento y
restauracion en la iglesia. La disciplina biblica, necesaria muchas veces
para restauracion del que se ha desviado del camino correcto, se
convierte en castigo cuando no se ejerce en el amor. Las normas y
reglas que angustian la vida de muchos creyentes son la consecuencia
del amor hacia el sistema religioso, pero no del amor de Cristo. Grandes
iglesias antes repletas estan hoy en extinciéon porque el amor fue
sustituido en ellas por la tradicion. Muchos jovenes han desertado de las
congregaciones porque se determinan vidas que no son consecuentes
con la libertad cristiana. No significa que la libertad se convierta en
libertinaje, pero la verdadera libertad vive la santidad porque vive a
Cristo. Sélo en amor el creyente estard en disposicion de poner su vida
en sacrificio vivo, santo y agradable a Dios (Ro. 12:1).

oVpyuyotl, La tercera forma es la unidad de sintonia, expresada
aqui como de una misma alma. Almas que laten juntas en sintonia con
Cristo, unas con otras’. Como ocurre con los instrumentos en una

? Achibald Thomas Robertson. Imdgenes Verbales en el Nuevo Testamento.
Terrassa, 1989, pag. 589.
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en beneficio personal suyo. Estos buscan la alabanza de los hombres,
por lo que procuran que sus obras se hagan bien visibles. Son aquellos
que, como decia el Sefior, procuran los puestos de mayor honor. La
vanidad y el orgullo de ellos se hacen evidentes. De igual manera les
gusta ocupar los primeros lugares en las reuniones eclesiales, no porque
todos los espacios deben ser ocupados, sino para que puedan ser mas
visibles a los demas. A estos, también les gusta que los llamen por sus
titulos académicos. Era ya el anhelo de los fariseos en tiempos de Jesus
(Mt. 23:7). No quiere decir esto que no se reconozcan las capacidades y
conocimientos de quienes ensefian la Palabra, el problema esta en el
interés personal del que ensefia en recibir la alabanza de los creyentes y
ser engrandecido por ellos. Asi escribia el Dr. Lacueva:

“Es un honor para el que aprende la palabra de Dios el respetar
debidamente a quien se la ensefia, pero es una abominacion en el que
enseria el codiciar y demandar honores de parte de los que aprenden; y
el maestro que se comporta de esa manera, necesita, en vez de ponerse
a enseriar, aprender la primera leccion, que es la humildad, en la
escuela de Cristo’”.

Lamentablemente hay un elevado ntmero de cristianos
infatuados, llenos de ellos mismos que son incapaces de controlar su
mente y actuar con cordura en su valoracion personal. Son quienes
aman los primeros lugares en las grandes reuniones, las aperturas o
cierres de las conferencias y llegan a litigar por ello. Son quienes
arrogantemente  discursean filoso6ficamente delante de hermanos
sencillos para ser aplaudidos como grandes, cuando, por esa condicion
son menos que los mas infimos de los santos. Son aquellos que escriben
sus discursos para que la precision de las palabras sea absoluta de modo
que el fluir del Espiritu en el mensaje se restringe por la vanagloria del
fatuo. Son los que procuran fascinar con continuas referencias a
tecnicismos cuando desconocen la ciencia a la que se refieren. Son los
que se aman a ellos mismos sobre todas las cosas. Escoria estéril que
mancilla el pulpito cristiano y cierra el camino de toda bendicion por
medio de ellos. Todos tenemos que confesar nuestra miseria en cuanto a
la vanagloria, por lo que tenemos que pedir al Sefior que nos ayude a
apartarnos de un modo arrogante de pensar de nosotros mismos.

ailo 17 tameivogpoodvn El modo correcto de la forma de
comportamiento cristiano es el contrario de lo que acaba de decir, de ahi
la concrecion del texto: “Antes bien con humildad”. Implica sentir de

*F. Lacueva. Matthew Henry. Mateo. Pag. 436.
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una forma rebajada hacia uno mismo. No se trata de minusvalorarse, ni
mucho menos perder la autoestima, sino comportarse de forma opuesta
a la vanagloria. Es la forma de manifestar la vida cuando el yo ha sido
destronado y en su lugar esta Cristo, aceptando sin reservas Su sefiorio
(Ga. 2:20). La humildad va ligada a la mansedumbre porque exige una
sumisién incondicional a Dios. Ese es el mandamiento de Jesus:
“aprended de mi que soy manso y humilde de corazon” (Mt. 11:29). El
aprender no es tanto una imitacion, sino una identificacion con el Sefior.
El aprendizaje con Cristo en la escuela de la humildad es admirable,
porque quien ensefia es manso, por tanto puede hacerlo con el peor
alumno sin reprenderle por su condicion o su lentitud en captar las
lecciones, lo hace con toda paciencia y gracia necesarias para cada caso
y situacion. Lo importante en la leccion que se desprende del texto del
apostol es que las dos primeras formas de obrar, rivalidad y vanagloria,
producen inquietud, mientras que la humildad, trae aparejada la paz,
como el Sefior dijo: “hallaréis descanso para vuestras almas”. Al
cristiano se le manda vivir en humildad, en razén de la resistencia
divina hacia el orgulloso (Pr. 3:34; 1 P. 5:5). Para que el pueblo de Dios
sea bendecido, para que el ministerio sea eficaz es necesaria la
humildad (Is. 66:2; Sof. 3:11, 12). Dios no puede manifestarse entre
soberbios (Ap. 3:17-20). Sin embargo es necesario entender que la
humildad demandada no es la falsa humildad, o la aparente que es una
forma de hipocresia: “Digo, pues, por la gracia que me es dada, a cada
cual que estd entre vosotros, que no tenga mds alto concepto de si que
el que debe tener, sino que piense de si con cordura, conforme a la
medida de fe que Dios repartié a cada uno” (Ro. 12:3). La valoracién
personal ha de ser correcta, el equilibro se alcanza partiendo de la
experiencia de la fe, como realidad fundamental entre los cristianos. El
mandamiento va directamente en contra de la arrogancia que es la
exteriorizacion del orgullo, manifestacion propia del yo. El impulso
arrogante del yo puede conducir a una sobreestima personal que lleva a
infatuarse. Ese pensamiento altivo es contrario a la correcta valoracion
personal desde la esfera de la fe. Cada creyente debe pensar de si con un
pensamiento sensato y equilibrado. El orgulloso por efecto del pecado
esta fuera de si, pero, quien tiene su mente controlada por el Espiritu,
piensa de si con cordura.

dAANMAOLG MyoUpevol Vmepéxoviag £avt®v, La senda de la
humidad consiste en una estimaciéon de los demas, considerandolos
como superiores a uno mismo. Noétese que no dice que lo sean, pero el
humilde los considera de esa manera. El cristiano, como se ha dicho
antes, debe pensar de si con cordura. Rebajarse hasta perder toda
autoestima, no es santidad, ni humildad sino pecado. La realidad de lo
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momento, como si les dijese: Tened continuamente en vosotros el sentir
de Cristo Jesus. La medida de la humildad no estd en otros sino en
Cristo. Llamados a experimentar lo que motivo los actos del Sefior. El
ejemplo de Jeslis para el creyente estd ampliamente manifestado, y
debiera ser la norma de vida cristiana, conforme a la ensefianza del
Nuevo Testamento (Mt. 11:29; Jn. 13:12-17, 34; 21:19; 1 Co. 11:1).

Sobre esto escribe F. Meyer:

“Haya, pues, en vosotros este sentir; tened los mismos
pensamientos compasivos; no consideréis vuestros propios intereses
exclusivamente; no permitdis que algo vuestro impida; sino estad
siempre listos a sacrificaros hasta lo ultimo para que el propdsito
redentor de Dios sea comunicado por vuestro medio a los que tanto
necesitan su salvacion. Es algo asombroso que cada dia nosotros,
aunque tan imperfectos y flacos, podamos reiterar el plan y la obra de

Jesucristo, nuestro Emanuel .

El ejemplo sobre Cristo se convierte en un admirable parrafo
cristolégico, Unico en cuanto a densidad en todo el Nuevo Testamento.
El apéstol no se proponia escribir sobre la doctrina de los estados de
Jesucristo, tanto el de humillaciéon como el de exaltacion, sino poner un
ejemplo estimulante para los filipenses. Las frases que siguen expresan
doctrina conocida por ellos. Sin embargo, son verdades tan profundas y
perfectamente unidas que se convierten en una admirable exposiciéon de
Cristologia. Este parrafo es s6lo comparable en los escritos paulinos
con Col. 1:15-23; 2:9-15°. Este parrafo comprende tres partes: a) La
preexistencia de Cristo (v. 6); b) El estado de humillacion del Hijo de
Dios (vv. 7-8); ¢) El estado de exaltacion del Hijo de Dios (vv. 9-11).
Este desarrollo expresa verdades sobre Cristo entre la que cabe destacar
la afirmacion de Su Deidad, desde la perspectiva de Su preexistencia y
de Su devenir a la condicion de hombre. Algunos sostienen que esta
estructura es de un himno de la iglesia que fue incorporado tiempo
después de haberse escrito la Epistola o esta parte de ella, considerando
que la cristologia que aparece aqui es demasiado evolucionada para
corresponder a los tiempos de Pablo. Sin embargo ninguna propuesta
firme y convincente se pone de manifiesto por quienes sustentan estas
ideas. No cabe duda, al leer sin prejuicio el parrafo, que el fariseo Saulo
de Tarso, ahora Pablo y apéstol de Cristo, habia sido como todos los
Judios, unitario, es decir, no podia entender la existencia del Ser Divino

°F.B. Meyer. Ciudadanos del cielo. Terrassa, 1984, pag. 80.
Ver comentario a los versiculos en mi libro Colosenses de esta serie.
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en tres Personas y no aceptaba bajo ninglin concepto que el hombre
Jestis de Nazaret pudiera ser Dios manifestado en carne en la misma
dimension divina que el Padre y el Espiritu. La afirmacion de la
preexistencia y de nuevo la glorificacion del Hijo de Dios, pone de
manifiesto que la deidad de Cristo era plenamente asumida en la iglesia
primitiva, aunque el desarrollo teologico de la doctrina para llegar a la
comprension que tenemos de ella, necesitase de tiempo de reflexion y
estudio de la Palabra.

En cuanto a la supuesta caracteristica de himno queda, primero en
determinar su autoria, es decir, si corresponde a un himno escrito por
Pablo o uno general que la iglesia cantaba. La teoria se presenta
sustentada en los siguientes argumentos: a) Los versiculos 6 a 8 tienen
una clara estructura poética; b) El parrafo se introduce con el pronombre
relativo g, que es la forma en que comienzan otros dos supuestos
himnos (Col. 1:15; 1 Ti. 3:16); c¢) El conjunto tiene dos partes
plenamente diferenciadas como ocurria con muchos cénticos religiosos,
asi una estrofa seria vv. 6-8, y una segunda vv. 9-11. d) Hay algunas
palabras que son poco usuales para Pablo, lo que convendria mejor a un
parrafo tomado por él. Con todo, al examinar esto con detalle se aprecia
que el término Aimno se aplica, tanto en el Antiguo como en el Nuevo
Testamento, a canciones para alabanza de Dios, incluyendo las
expresiones de alabanza y las razones de ella; esto es imposible
establecerlo en el parrafo que se considerara seguidamente. Ademas, la
estructura poética es muy relativa y no hay ninguna comparacion que se
asemeje a lo que sigue. Por otro lado, lo que se considera segunda
estrofa del himno (vv. 9-11), no tiene caracteristica de himno, sino mas
bien de conclusiones o consecuencias de los tres primeros versiculos,
donde la conjuncién 810, por lo cual, seguido en por la proposicion
precedida de iva, para que, llega a una conclusion que se alcanza a la
que antecede Oti, que establece la confesion sobre Jesucristo
reconociéndole como Sefior Jests. Realmente el parrafo cristolégico no
corresponde a un himno sino mas bien a una confesion de fe. Los
liberales pretenden condicionar éste, como todos los demas escritos,
generando dudas sobre autoria, puesto que negando el autor se niega
con ello la autoridad apostolica y se introduce una duda razonable sobre
la inspiracion plenaria.

Antes de entrar en el comentario, todavia una indicacién mas
sobre el parrafo. Se observa que la primera parte (vv. 6-8) tiene una
triple division en la que se indica un determinado modo de existencia en
Cristo, bien sea como Dios o como hombre, y en cada una de esas
formas de existencia, se destaca una accion determinada, de manera que
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en el prélogo de su Evangelio (Jn. 1:1), ni tan siquiera lo que ensefia el
mismo Pablo: “De quienes son los patriarcas, y de los cuales, segin la
carne, vino Cristo, el cual es Dios sobre todas las cosas, bendito por los
siglos. Amén.” (Ro. 9:5). No es preciso aqui porque no se trata de
enseflar sobre la deidad de Cristo, sino de mostrarla en uniéon con Su
limitacién y humillacién para el propdsito de ejemplarizar el sentido de
haya en vosotros el sentir que hubo en Cristo.

Es necesario prestar atencion a una palabra clave en el versiculo,
la voz griega popon, forma, de cuyo sentido depende en gran medida la
verdad que sigue. Hay tres maneras de entenderla: a) Como expresion
de caracter especifico, ser intimo que se exterioriza pero que es una
realidad absoluta, que contrasta con oyfua, forma como ejemplo
exterior de algo, de otro modo, lo que seria apariencia, en este versiculo
forma estaria haciendo referencia a la misma naturaleza (pVoig) de
Dios, con todas Sus perfecciones y atributos. La mayoria de los padres
de la iglesia y comentaristas antiguos, entre los que se puede citar a los
escolasticos’, entienden que la palabra denota una descripcién de la
Deidad de Cristo. Pero también modernos exégetas lo entienden del
mismo modo®. Las razones que permiten afirmarse en esta
interpretacion de la palabra forma, son: a) En la terminologia paulina, la
palabra retiene fundamentalmente el sentido filosofico de esencia o
elemento esencial, que s6lo es perceptible al intelecto, como decia
Platén: “Dios permanece siempre sencillamente en su forma " b) El
contexto posterior donde nuevamente aparece forma haciendo
referencia a siervo (v. 7), designa la naturaleza humana de Jesucristo en
mision de servicio, luego no cabe duda que el escritor usa la palabra en
el mismo parrafo con el mismo sentido, forma de Dios, es una
referencia precisa a la naturaleza divina. c) En todos los escritos
paulinos el uso de la palabra implica algo intimo, personal y estable, lo
que la contrasta manifiestamente con oynuo, que denota algo que
puede cambiar, por tanto algo inestable. Asi cuando habla del nuevo
nacimiento y de la regeneracion usa popon y no oxnuo (cf. Ro. 8:29;
12:2; Ga. 4:19). d) Dios no puede tener otro modo de existencia que /a
forma, que en Su caso es también Su VoL, naturaleza, manera de ser.

El otro sentido de entender el significado de poponi, forma, es
propio de los liberales, que estan interesados en hacer la distincion, a
todas luces imposible, entre el Jesus historico y el Jesus de la fe. Estos

7 Entre otros Tomas de Aquino, Cayetano, Novarino, Estio. .
® Entre otros Lightfoot, Plummer, Schummacher, Knab, Médebielle, Cerfaux.
° Platon. Rep. 2,38ic.
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entienden que forma es sinénimo de modelo, esto es Dios se ve en
Jestis, sin que esto represente necesariamente una antecedencia. Sin
embargo, no puede dejarse a un lado que el liberalismo, que toma de
esta manera la palabra, busca asentar la interpretacion en maestros de
otras épocas'’. Modernamente se suele dar a forma el sentido de
aparicion, forma externa del ser, es decir, Cristo preexistente en forma
de Dios no es otra cosa que Cristo como hombre ideal, o prototipo
(oxnpo) de hombre.

Un tercer grupo entiende la palabra forma como la configuracion
o aspecto del ser, que indudablemente revela su constitucion interior. Se
usa mas frecuentemente que forma, condicién, que es la dignidad del
Ser Divino manifestado en Jesucristo, como modo natural de la
existencia de nuestro Sefior. Esta interpretacion descansa, ademas de en
la misma etimologia de la palabra, en el objetivo que tiene el apostol, de
contrastarlo con la forma de siervo (v. 7), buscando poner ante los
filipenses a los que se les demanda humildad, la manifestacién de Cristo
anonadado y atn abatido, obediente hasta la muerte, de manera que la
forma de Dios, es impuesta para contrastar con la forma de siervo que
no subraya la naturaleza divina sino la condicidn. La condicidn gloriosa
de quien es declarado Sefior (vv. 9-11), sucede a la humillante de siervo
(vv. 7-8), de ahi que la forma de siervo no es sinénima de naturaleza
humana, de manera que la forma de Dios no es sindnima de naturaleza
divina, sino de condicion. Para afirmar esta interpretacion se hace
referencia a la ensefianza de Pablo: “Porque ya conocéis la gracia de
nuestro Sefior Jesucristo, que por amor a vosotros se hizo pobre, siendo
rico, para que vosotros con su pobreza fueseis enriquecidos” (2 Co.
8:9). No cabe duda que el hacerse pobre no quiere decir en Cristo el
abandono de la Deidad, sino la limitacion de un privilegio divino. En la
misma manera, entienden que el cese de la forma de Dios, no puede
considerarse como dejar de serlo, sino una mera renuncia a la condicion
gloriosa de Dios, que volvera a manifestarse luego de Su resurreccion, y
glorificacion a la diestra de Dios.

Para entender el sentido de la palabra forma y de toda la frase,
debe notarse que Pablo no esta presentando un contraste entre la pYoic,
naturaleza divina y humana de Jesucristo, sino entre la popo, forma
de Dios y la de siervo. Por tanto la palabra aqui no indica una mera
apariencia, sino la exteriorizacion de la esencia real del ser, por tanto
debe darsele la acepcion de manera de ser intima, que no es otra cosa
que la manifestacion constitutiva del ser. Al referirse al Cristo

' por ejemplo Ambrosiaster, Pelagio, Erasmo y Lutero.
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preexistente, la forma de Dios, no puede ser otra que la razén misma del
sujeto, de manera que viene a significar la naturaleza divina de Jesus.
La forma esta relacionada y deriva de la naturaleza pero no se identifica
con ella, pudiendo despojarse de Su forma pero no de Su naturaleza. De
hecho Jesus se vacié de una forma para manifestarse en otra. Sin
embargo forma exige siempre la presencia de atributos esenciales. Pablo
afirma que Cristo existia en forma de Dios, que quiere decir que su
eterna preexistencia es divina, o sea, Cristo es eternamente Dios.
Aunque no hubiera otras evidencias y expresiones de fe, seria suficiente
esta para afirmar la deidad de Cristo.

Sélo Dios puede existir en forma de Dios. La deidad de Cristo es
afirmada continuamente y manifestada en El como Verbo eterno de
Dios, que expresa absoluta e infinitamente a Dios, porque es Dios (Jn.
1:1). Esta deidad se manifiesta en Jesucristo en razon de ser el Hijo de
Dios, Unigénito del Padre, el inico de esa condicion (Jn. 1:14). La
forma eterna de Dios, se hace visible en Cristo no por ser un modelo
para revelarlo, sino por ser la imagen del Dios invisible, lo que habla de
consustancialidad al tener la misma esencia divina del Padre y del
Espiritu (Col. 1:15). Ademas se hace visible en Cristo a causa de ser el
resplandor de la gloria del Padre (He. 1:3). No podria dejar de
apreciarse en el Sefior por ser la misma imagen, o impronta, de la
sustancia del Padre (He. 1:3). La forma de Dios tiene que ver con la
gloriosa presencia de la deidad en Su majestad imponente (Jn. 17:5),
gloria que fue vista por los hombres (Jn. 1:14), y antes revelada en vision a
los profetas (Is. 6:1), y luego a Juan en Patmos (Ap. 1:14-16).

No puede entenderse la obra de Jesucristo sin determinar antes
quien es, de donde vino y como pudo llevar a efecto la redencion del
pecado y la comunicacion de la vida divina a los hombres. Toda esta
formulacién comienza por la preexistencia con la que Pablo introduce
este parrafo cristologico. La auto-comunicacion, o lo que es también, la
auto-entrega de Dios a los hombres en Cristo, se hace en solidaridad con
nuestro destino de pecadores condenados a eterna perdicion. De ahi que
la relacion de Jesas con Dios en el tiempo, ya que Dios se entrega a los
hombres en la economia soterioldgica, conduce a entender y creer que
esa relacion no tuvo origen el tiempo, sino que pertenece a la eternidad
en la intimidad misma del Ser Divino. Como quiera que Cristo en
cuanto a Hijo pertenece al Ser de Dios y no sélo al tiempo de los
hombres, es normal que pueda apreciarse que la forma de siervo
obedece al envio desde el cielo, cuyo desarrollo en la tierra adquiere la
dimension de servicio, pero la unidad de accion es de tal magnitud que
Jesus y el Padre son uno, esto es, ambos subsisten en la unidad del Ser
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Divino (Jn. 10:30). Por tanto, no es posible entender el misterio de
piedad, en la obra salvadora, comprendida desde la unidad de propésito
divina, si no se cree que Jesucristo preexistia en Dios desde antes de la
creacion del mundo, desde donde fue destinado a ser el Salvador del
mundo (1 P. 1:18-20). La filiacion de Jesucristo traslada a la
temporalidad humana la eterna condicién de Hijo engendrado por el
Padre. La ensefianza teologica a este respecto apunta a que si Dios
estaba en Cristo, habia en esa identificacién unidad del ser y no solo de
destino con Dios. Aunque algunos entienden que este discurso de la fe
es simplemente una teoria metafisica que argumenta sobre la
preexistencia de Jesucristo, ajena a la Escritura y proyectada desde fuera
sobre Cristo, la realidad es otra, ya que el fundamento biblico de la
preexistencia proyecta ésta a la base historica de la redencion, o lo que
es igual, al principio vital de la soteriologia. Es notable observar que
todas las formulaciones que tratan del envio del Hijo por parte del
Padre, van acompaiiadas de la preposicion causal iva, para que, para,
en ellas se aprecia el fundamento de la redencion con el envio del Hijo
eterno para hacer la obra de salvacion (Ga. 4:4-5; Ro. 8:3-4; Jn. 3:16; 1
Jn. 4:9). No cabe extenderse mucho mas en esta verdad expresada en la
primera frase del versiculo: “El cual siendo en forma de Dios”. No cabe
duda que la investigacion teoldgica necesitd un largo tiempo de
reflexion y estudio para establecer que Cristo tiene con Dios antes de Su
existencia terrenal, es decir, elaborar la doctrina sobre la preexistencia.
Ahora bien, no puede expresarse esta verdad si no se tiene en cuenta
que la preexistencia es, ante todo, algo no temporal, sino relacional, es
decir no sobre el tiempo sino sobre el ser. Dios le constituye a El y El
constituye a Dios. En Su eterna relacion el Padre y el Hijo forman una
unidad a la que llamamos esencia. Por tanto el Hijo eterno es Dios y
estd donde esta el Padre eterno. Es preciso entender bien que
engendrado eternamente por el Padre, entra en una existencia humana al
ser engendrado en Maria, pero no surge cuando es concebido y nace de
ella, porque Su Persona es anterior a toda la historia humana, como se
considerara en el siguiente versiculo.

ovy apnayudv fyfocato 10 glval ica O, Pablo pasa de la
preexistencia a la renuncia voluntaria de Sus derechos que le son
naturales como Dios. La solicitud de Jesis es evidente. El sentir
personal no le llevo a retener en Su beneficio Su condicién divina. La
segunda cldusula del versiculo tiene también la dificultad del uso que
Pablo hace del sustantivo apraypdv, en sentido activo denota robo,
rapto, botin, tesoro, bien precioso, algo que por esa condicion debe ser
retenido. En ese sentido aunque le era propio el bien mds precioso de la
deidad, no le llevé a retener esa condicién. Cristo es igual a Dios,
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enviado, y aunque en Su naturaleza humana actud, muchas veces, bajo
el poder del Espiritu Santo, no cabe duda que en el relato biblico se
aprecia el uso de los atributos divinos durante el ministerio terrenal. El
Sefior se despojo o vacié de la impronta divina en la que Dios se
manifesté a los hombres, cubriéndola con el traje de trabajo del Siervo
de Dios, que era Su humanidad. Desde Su condicién de hombre tenia
que. mostrarse a los hombres en semejanza de hombre. También se
despojo6 de Sus riquezas (2 Co. 8:9), renunciando a todo, incluyendo Su
propia vida. El concepto de que se hizo pobre, debe ser considerado con
mucha atencién''. La Biblia ensefia que El es el Unigénito del Padre
eternamente. Cuando estaba en la tierra como hombre, seguia siendo el
mismo Unigénito Hijo (Jn. 1:14). Todas las cosas fueron hechas por El,
en El y para EI (Jn. 1:3; Col. 1:16, 17; He. 1:2), de modo que Sus
eternas riquezas y la herencia de la creacion le correspondia cuando
estaba en la tierra en condicion de hombre. La pobreza de Jesis
expresion suprema de Su anonadamiento consistié en dar todo cuanto
tenia hasta quedar imposibilitado de dar mas, al darnos Su propia vida
(Mt. 20:28; Mr. 10:45; Jn. 10:11). Se hizo pobre al ocupar el lugar
solidario del pecador en la Cruz, haciéndose deudor sustituto para que
en esa pobreza los pobres sin nada y sin esperanza, pudieran tener el
regalo de la misma vida de Dios, la vida eterna con que son para
siempre enriquecidos. Como se dice antes el Sefior se despojo de Su
gloria encubriéndola bajo el porte que manifestaba Su condicién de
Siervo de Yahvé (Is. 42:1; 53:3).

¢&v Opotdpatt avlpodmwyv yevopevog El vehiculo para la
humillacién es la humanidad del Verbo. El Hijo de Dios devino a una
condicién que antes no tenia, en semejanza de hombre. Una antitesis se
manifiesta el que es en forma de Dios, viene a una existencia en la
condicion de hombre, o en la semejanza de hombre. Lo sorprendente es
la precision de la Escritura en esta verdad: Quien existia, vino a ser
hecho. Es la verdad que Juan tiene en mente (Jn. 1:14). Quiere decir que
antes de ese hecho no tenia una naturaleza humana. De otro modo uno
de la Trinidad entra, no solo en relacion con la criatura, sino que se hace
semejante a ella.

Pablo no menciona aqui la concepcion del Hijo de Dios, pero, al
hacer referencia a la humanidad no es posible dejar de considerarla.
Pablo presenta aqui el gran contraste y la gran verdad. Afirm¢ la deidad
de Cristo (v. 6) y ahora habla de Su humanidad, ofreciendo la tremenda
paradoja de Jests. De una forma precisa habla de un devenir de la

" Ver comentario a 2 Co. 8:9.
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deidad a la humanidad. No es que Cristo //egé a ser hombre, sino que se
despojé a Si mismo para serlo, por tanto en ese proceso no deja a un
lado la deidad, pero debe entenderse como el modo por el cual el Hijo
de Dios entr6 en la historia humana como hombre, manifestando, en
contraste con la omnipotencia y eternidad de Dios, la debilidad y
temporalidad de la criatura, resaltando su fragilidad (Is. 40:5; Mt. 24:22;
Lc. 3:6; Jn. 17:2). El contraste de eternidad y temporalidad, entre Dios y
el hombre, estd continuamente presente en la Escritura, a modo de
ejemplo en las palabras del profeta: “Voz que decia: Da voces. Y yo
respondi: ;Qué tengo que decir a voces? Que toda carne es hierba, y
toda su gloria como flor del campo. La hierba se seca, y la flor se
marchita, porque el viento de Jehovd soplo en ella; ciertamente como
hierba es el pueblo. Sécase la hierba, marchitase la flor; mas la
palabra del Dios nuestro permanece para siempre” (Is. 40:6-8). Estos
dos extremos infinitamente distantes y antitéticos se unen en la
encarnacion. De otro modo, el mismo que existe ab eterno, comienza
una existencia novedosa como hombre. El Creador se hace también
criatura. No se trata de que el Hijo de Dios se convirtié en hombre, sino
que se hizo hombre, sin dejar de ser el mismo Dios eterno.

La encarnacion tanto en cuanto a acto como a estado, es el
resultado del envio del Hijo desde el seno del Padre, para hacer posible
a los hombres que creen sean hechos participes de una filiacion con el
Padre y salvarlos de la condenacién y, por tanto, de la situacion de
muerte en que se encuentran por el pecado. Pablo habla aqui del
acontecimiento por el cual Jesucristo comenzo a existir en la carne, de
otro modo, deviene de la forma de Dios, a la condicion de hombre. La
filiacion no es posible sin redencion (Ga. 4:4-5), y la redencion no es
posible sin la entrega de la vida, cosa imposible en la deidad, pero
realizable en el plano de la humanidad. La encarnacion trae aparejado el
componente de limitacion. Dios no se humilla al hacerse hombre,
simplemente se limita, asumiendo la condicion de la criatura, pero se
humilla al hacerse siervo, esclavo en la mas absoluta dimension de la
palabra, haciéndose obediente hasta la muerte y muerte de Cruz (v. 8).
La encarnacion hace a Dios compartir naturaleza con el hombre y
hacerse solidario por medio de ella del destino humano, sometido a
todas sus limitaciones, experiencias, tentaciones y angustias. El se
convierte en ciudadano del mundo, miembro de una determinada
nacion, heredero de una familia y vinculado a ella (Ro. 1:1-4). Por otro
lado, el pecado del mundo es puesto sobre El y se le demanda la
responsabilidad penal del mismo haciéndolo, en Su condicion de
hombre, sacrificio expiatorio por el pecado (2 Co. 5:21). No podria
expresar a los hombres el mensaje del amor sin hacerse hombre, para
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que, como se dice antes, por Su pobreza el hombre pueda ser
enriquecido (2 Co. 8:9). Retirar la maldicion de la muerte requeria ser
hecho maldicion, s6lo posible desde Su naturaleza humana (Ga. 3:13).
Este que existe eternamente en forma de Dios, Creador de todas las
cosas (Jn. 1:3), acompafia a los hombres sumidos en tinieblas para
hacerse luz en su mundo y en su interior. Se hace hombre pero no
depone Su ser divino, por lo que puede damos vida, la vida de Dios, e
introducirnos en Su comunién de Hijo con el Padre (1 Jn. 1:1-4). No se
trata de una mera apariencia por la que Dios el Hijo se presenta de otra
forma ante los hombres, sino una verdadera insercion de Dios entre los
humanos por medio de la encarnacién y nacimiento virginal de Maria.
La encarnacion exige el nacimiento de mujer, bajo el rea supervisada
de la ley (Ga. 4:4). Alguien podria preguntarse porque razon usa la via
de la encarnacion, ninguna razén ni biblica ni humana responde a esto,
simplemente hemos de entender que la encarnacion y el nacimiento fue
la forma elegida por Dios para hacerse hombre (Mt. 1:18-25; Lc. 1:26-
38). Se trata del inicio de una nueva experiencia de vida pero en modo
alguno se trata del comienzo absoluto del Hijo de Dios, que por ser Dios
no tiene principio ni fin. La condicion divina de Jesuis no se inicia en el
nacimiento, sino que como Pablo ensefia en lo que antecede tiene una
preexistencia eterna.

El hecho de la encarnacion manifiesta que Dios se encarna en la
Persona del Verbo, razon de ser de la salvaciéon y con ello razén
fundamental del cristianismo como una comunidad de salvos que
constituyen un cuerpo en Cristo. El término encarnacién es sindbnimo de
humanizacion. No es solo que Dios el Hijo tome cuerpo humano, sino
que se hace hombre incluyendo en ello toda la parte espiritual propia del
ser humano. La encarnacion parte del envio del Hijo que se hace
presente en el seno de Maria, por lo que el Padre debe ser considerado
como iniciador. Pero el Hijo es el sujeto realizador de la accion por ser
la Persona Divina que se encarna, y los hombres como los destinatarios
de los efectos que siguen a ella. De la unién de Dios con la naturaleza
humana, creada y asumida en el mismo acto, resulta el hombre Jesus.
Desde ahi la humanidad subsistente en la segunda Persona Divina, es ya
para siempre la humanidad de Dios el Hijo.

Hablar de encarnacion no es hablar de la autodivinizacion del
hombre que por si mismo llegé a ser Dios, sino que es referirse al acto
de libertad en que el Hijo en la unidad del Padre y del Espiritu toma la
decision de proyectarse fuera de Si mismo vinculdndose con una
naturaleza humana que es subsistente hipostaticamente en Su eterna
Persona Divina. Por esa accion surge una realidad nueva por medio de
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la cual el Hijo se exterioriza a Si mismo. Desde la perspectiva divina la
encarnacion es una auto-donacion de Dios al hombre. La accion se
produce desde la omnipotencia divina, que es el principio activo de la
encarnacion, mientras que la humanidad del Hijo es el final receptor de
la accion del principio activo de Dios.

Ahora bien, Pablo se refiere a Cristo, principio de todo, poseedor
y comunicador de la vida, y pasa a presentarlo como hombre a
consecuencia de la encarnacién. Pero este hombre Jesus, es la expresion
visible de la vida trinitaria de Dios en una criatura y la incardinacion de
la creatura en Dios. El Ser Divino en la Persona del Hijo, con la accién
generadora de la humanidad por obra del Espiritu Santo, se inserta en la
historia humana, ofreciendo vida al hombre y atrayéndolo hacia El
mismo haciéndolo regresar al centro originario y al lugar donde alcanza
toda la plenitud. La creatura se vincula al Creador al ser acogida en una
hipdstasis personal, de forma que persistiendo la diferencia de
naturalezas, crece hasta el limite posible la union entre el Creador y la
creatura. En esto se proyecta la salvacion que consiste en que Dios
otorga la vida eterna, Su propia vida y nos asume en Su paternidad
haciéndonos Sus hijos, es decir, el Hijo se hace hombre, y los hombres
que responden por fe al llamamiento de Dios se hacen hijos en el Hijo.

En el texto el sujeto de la encarnacion es Cristo el Hijo de Dios,
porque es lo que corresponde a Su esencia y lugar en el Seno Trinitario.
Dios no hace nada en la historia que no sea de conformidad y como
proyeccion de Su propio Ser Trinitario. El lugar del Hijo en la Trinidad
explica la encarnacion que nos deja vislumbrar Su naturaleza trinitaria.
En la encarnacién se prolonga a la creatura la realidad y relacion eterna
del Hijo. No es, pues, otra cosa que el decirse a si mismo como
expresion exhaustiva de Dios, al salirse de Si mismo en una
exteriorizacion reveladora, que comporta en ella la operacion de
salvacion como el decir supremo del amor de Dios por la creatura. Sélo
en la encarnacién y por el resultado de ella el inmutable Dios que no
puede padecer, puede compadecerse del hombre y experimentar los
quebrantos de la creatura sin menoscabo de Su Deidad. En Cristo
conocemos al Dios humilde y al Dios humillado, inalcanzable misterio
para la mente humana, finita, condicionada, y limitada.

La encarnacion por medio de cuyo hecho Dios el Hijo toma una
naturaleza humana y se hace carne, esto es, hombre, no puede
considerarse s6lo como un hecho puntual en el cual se inicia el proceso
de gestacion que termina en el alumbramiento. El hombre en su
dimension plena comienza por la encarnacién pero se realiza como
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hombre en el decurso de su existencia de vida, es hombre porque puede
experimentar todo cuanto le es propio al hombre, y de ahi que vaya
sabiendo de humanidad en el transcurso de su vida. Asi ocurre también
con Jesucristo, va sabiendo de humanidad en la medida en que va
siendo hombre con todas sus experiencias. De este modo puede decirse
que la encarnacion comienza en el seno de Maria y concluye en la Cruz
con la muerte como hombre, continuando con el tiempo en el sepulcro y
proyectandose definitivamente en la glorificacion.

Es necesario notar que el apdstol presente la encarnacion de
Cristo como una accién kendtica, es decir, de descenso y de entrega.
Esta limitacion, no significa deposicion del ser, del poder o del conocer
divinos en una especie de auto-aniquilacion, sino una adecuacion de
ellos a las condiciones de la existencia finita del hombre, que le hace
posible vivir las limitaciones de éste y padecer las violencias que el
hombre histdrico vive. El infinito supremo de Dios tiene capacidad para
ser menos, de modo que pueda compadecerse de la situacion humana.

Debe apreciarse que Pablo no dice simplemente que Jesucristo es
como los hombres, sino semejante a ellos. La humanidad de Cristo la
identifica con todos los hombres en cuanto a los elementos constitutivos
de toda humanidad, o de una naturaleza humana. a) Es poseedor de un
cuerpo humano (Mt. 26:26, 28; Mr. 14:8; Ga. 4:4). b) Poseedor de un
alma humana (Mt. 26:38; Mr. 14:34). c¢) Igualmente en posesion de un
espiritu humano (Lc. 23:46; Jn. 11:33; 19:30). Sin embargo, si era
semejante a los hombres entrafia alguna diferencia, esto es, que Cristo
era algo mas que un mero hombre, y que habia en El diferencias
substanciales con los demas. Una es que Su naturaleza humana y sélo la
Suya, desde el mismo momento de la concepcidn fue puesta en union
personal con y en la Persona Divina del Hijo de Dios, quien la sustenta
y esa Persona Divina, viene a ser el sujeto de atribucion de aquella
humanidad. Una segunda diferencia tiene que ver con la ausencia de
pecado en la humanidad de Jesus (2 Co. 5:21), por eso el apdstol ensefia
que Dios envi6 a Su Hijo “en semejanza de carne de pecado” (Ro. 8:3).
Aunque es un hombre real, Su humanidad no le despoja de Su
naturaleza divina, sino que siendo hombre perfecto es también Dios
verdadero. En razon de que el sujeto de atribucion de responsabilidad de
las acciones constituye la base de la personalidad, se manifiesta la
humanidad de Cristo como la de un hombre sin personalidad humana.
Por tanto, Jesucristo es una Persona tedndrica, o teantrdpica, esto es,
Divino-humana, que se llama wnidn hipostdtica, porque las dos
naturalezas subsisten en la Persona Divina del Hijo de Dios, sin mezcla
entre ellas. La encarnacion del Hijo de Dios no disminuyé la
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trascendencia de su Persona Divina, sin embargo no hay confusion de
naturalezas, de modo que la humanidad de Jesucristo subsistente en la
Persona del Hijo, no se mezcla para participar en la esencia sustancial de la
Deidad. La union es hipostatica porque tiene lugar en el nucleo mismo de la
personalidad, siendo la Segunda Persona Divina, el sujeto de atribucion de
las dos naturalezas. Esta uni6n hipostatica es indisoluble. De Jesus,
hombre, heredero del trono de David, se dice que Su reino no tendra fin
(Lc. 1:33). De Jesus el hombre perfecto, como sacerdote, se dice que Su
sacerdocio es inmutable, por tanto eterno (He. 7:24).

popoenv doviov Aapdv, Desde la condicién o semejanza de
hombre, puede dar un paso mas pasando de la limitacion a la
humillacion. Las palabras de Pablo son precisas: “Tomando forma de
siervo”. Es el segundo elemento de la antitesis: Forma de Dios y ahora
forma de siervo. El estado de humillacion sigue al de limitacion. La
humillaciéon no consistié en hacerse hombre, sino en hacerse siervo. El
sustantivo d0UA0g, se usa para referirse a quien sirve en su condicion de
siervo, por eso se aplica también en sentido de esclavo, aquel que sirve
por su condicion personal como objeto de servicio. Sin embargo, en el
caso de Jesucristo, no significa llegar a un estado social de esclavitud,
sino al de entrega voluntaria en un servicio de obediencia absoluta al
Padre en la ejecucion del plan de redencion, desde la realidad de Su
humanidad. Esa forma que manifiesta el estado de humillaciéon fue
tomada en un determinado momento del tiempo histérico de los
hombres, como cumplimiento de una decision eterna antecedente. Si
vino a una existencia en forma de siervo, quiere decir que era la
expresion visible de una realidad esencial, sélo posible desde Su
humanidad. Cristo es un siervo voluntario que cumple en si una
enseflanza biblica de extension del Antiguo y Nuevo Testamento. El
escritor de la Epistola a los Hebreos, hace referencia a esto cuando
escribe: “Por lo cual, entrando en el mundo dice: Sacrificio y ofrenda
no quisiste; mas me preparaste cuerpo” (He. 10:5). La capacitacion
para llevar a cabo el sacrificio expiatorio que Dios establecia, queda
vinculado a me apropiaste o me preparaste cuerpo. Este cuerpo
preparado por Dios se le devuelve a El ofrecido en sacrificio perfecto
por el pecado. El cuerpo en si, como referencia a la humanidad que
expresa, es entregado voluntariamente como ofrenda expiatoria por el
pecado. La dotacién de una naturaleza humana a la Persona Divina del
Hijo, la encarnacién de la Deidad, es el resultado de la operatividad
conjunta de las tres Personas divinas. Sin embargo la lectura del texto
en el Salmo de donde est4 tomada es diferente en donde se lee: en lugar
de me preparaste cuerpo, “has abierto mis oidos” (Sal. 40:6-8). La
aparente discrepancia ilumina la obediencia del Siervo, ya que
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obediencia va ligada a oir, ambas con la misma raiz en el hebreo. Por el
oido entra el mandamiento que se ejecuta por medio del cuerpo. El
sentido sacrificial de la redencion exigia la entrega del Redentor sin
reserva alguna, para hacerse obediente hasta la muerte y muerte de
Cruz. De tal manera que el sacrificio de Jesus exigia obediencia
incondicional al Padre para la ejecucion de la obra (Jn. 10:17-18). Pero
toda obediencia determina una posicion subordinada. En la sola
naturaleza divina del Hijo de Dios, se toma la decision de obedecer
hasta la muerte, pero, la Segunda Persona divina no puede entrar en la
experiencia de obediencia en razén de la igualdad entre Ely el Padre en
el seno de la deidad. Hacerse obediente implica entrar en el estado de
humillacién. El contraste entre las dos formas que aparece en el pasaje
forma de Dios y forma de siervo es evidente: Quien existe eternamente
en forma de Dios, viene en el tiempo a tomar forma de siervo. El
vehiculo que le permite llegar a esa forma es Su humanidad, “hecho
semejante a los hombres”. El problema de la obediencia hasta la muerte
queda resuelto mediante la encarnacion, a la que se ha referido antes.

Kol oyxrpatt gdpebeic g AvOpwmoc. La Gltima frase del
versiculo esta situada en algunas versiones como RV60, al principio del
versiculo siguiente. Sin embargo muchas modernas varian la puntuacion
como corresponde mejor segun el estudio gramatical del texto. No tiene
gran importancia puesto que la expresion es el vinculo de union con lo
que sigue. Pablo dice que Jesucristo se encuentra en porte exterior de
hombre, lo que relaciona la limitacion y la humillacién con la
humanidad. No es una apariencia humana es un hombre real, Su porte,
Su expresion visible, Su condicion es la de un hombre. Desde cuya
humanidad es posible la obediencia en un pleno vaciamiento. La
palabra oynua, condicion, se refiere a la expresién visible de Su
humanidad. Quien vino a ser hecho semejante a los hombres, fue visto y
apreciado como hombre por los hombres (1 Jn. 1:1). El Sefior manifestd
en todo la condicidon de hombre: Nacio (Lc. 2:7); crecid (Lc. 2:52); tuvo
una familia humana (Mt. 13:55-56); trabajo (Mr. 6:3); tuvo hambre,
suefio, sed y cansancio (Mt. 4:2; Jn. 4:6-7; Mr. 4:38); llor6 (Jn. 11:35);
fue un hombre social (Jn. 2:1-2). Lo hombres se referian a El como a un
hombre (Mt. 16:13; Jn. 7:46; 10:33). En su juicio fue presentado como
hombre (Jn. 19:5). Sin duda aunque en un contraste tan profundo que
escapa, muchas veces, de nuestra propia condicién, Jesucristo se
presenta aqui como Dios manifestado en carne, que renuncia a Sus
derechos divinos para asumir la situacion de los hombres.

Hay un admirable contraste: Satanas quiso ser semejante al
Altisimo y establecer su trono al lado del trono de Dios (Is. 14:13-14);
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equivalente a descender al lugar del mas vil de los pecadores para hacer
salvable a todo hombre.

La obediencia es la manifestacion propia de un siervo. En Su
muerte, siendo a la vez sacerdote y victima, se ofrecid a Si mismo por el
pecado (Is. 53:10). La entrega personal a la muerte era un acto de
obediencia al Padre en la ejecucion del plan de redencion. El hacerse
hombre tenia como proposito poder morir por los hombres pecadores
(He. 2:9). Ahora bien, la grandeza de la operacion salvadora que
implica la muerte del Redentor, exige entender bien que la muerte en la
Biblia no es un estado de término, sino de separacion. La muerte fisica
es el estado de separacion entre la parte material y la inmaterial del
hombre. Pero esta es consecuencia visible de la muerte espiritual, que
es el estado de separacion entre el hombre y Dios a causa del pecado
(Gn. 2:17; Ef. 2:5). El Sefior gusté la muerte por todos, tanto en su
sentido fisico, como espiritual, al ocupar el lugar del pecador para ser el
sustituto perfecto y necesario. Fisicamente el Sefior murié (Lc. 23:46;
Jn. 19:30), pero también lo hizo muriendo espiritualmente (Sal. 22:1;
Mt. 27:45-46; Mr. 15:34).

La dimension suprema de la entrega voluntaria es que fue
obediente hasta la muerte, y muerte de cruz. La crucifixion era el modo
de muerte reservado a sediciosos, rebeldes y esclavos. Pilato justifico la
ejecucion de Cristo, sentenciandolo a la crucifixion conforme a la
legalidad romana. Para que quedase constancia de ello, escribio la
sentencia sobre una tabla y la coloco en lo alto de la cruz: “Jesus
nazareno, rey de los judios” (Jn. 19:19). No pudiendo haber otro rey
que no fuese César, los que se proclamasen rey en un territorio romano,
eran tenidos por sediciosos. Para estos estaba reservada la muerte en la
cruz. Era, sin duda una muerte infamante. El reo se desnudaba
totalmente antes de enclavarlo en el madero, por lo que era
vergonzosamente visto de todos los que pasaran cerca de la cruz. La
exhibicion del crucificado generaba el desprecio de muchos, por lo que
era injuriado. Ademas, el sufrimiento fisico era enorme. Enclavado por
las muiiecas, introducido el clavo que las sujetaba en el hueco entre el
radio y el cubito, el brazo quedaba tensado en una posiciéon horizontal
elevada que producia con el tiempo espasmos musculares. Tal posicion
tensaba también el pecho con lo que también producia dificultades para
inhalar el aire a los pulmones. Las piernas no estaban totalmente
estiradas, sino que quedaban parcialmente dobladas, apoyandose sobre
el suppedaneum, si es que lo tenia, muchas veces se enclavaban los pies
sobre el mastil vertical de la cruz. Con el tiempo hacia insoportable la
respiracion, ya que el cuerpo quedaba colgado de los brazos al no ser
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posible mantenerlo erguido apoyado por los pies. Esta muerte de cruz,
fue, sin duda, una de las razones de la agonia en Getsemani, para la que
Cristo necesito, como hombre, recursos de ayuda y aliento divinos, que
superase la resistencia natural y moral del hombre a esa forma de
muerte (Lc. 22:43; He. 9:14).

Sin embargo la voluntariedad de la muerte y la entrega suprema a
ella, no tenia que ver solo, aunque lo comprendia, con el sufrimiento
fisico y la muerte fisica. Para esto habia venido y afirmado Su rostro en
determinacion de asumirla, como lo anuncid repetidas veces: “cuando
se cumplié el tiempo en que El habia de ser recibido arriba, afirmé su
rostro para ir a Jerusalén” (Lc. 9:51), todavia mas enfatico: “El Hijo
del Hombre serd entregado a los principales sacerdotes y a los
escribas, y le condenardn a muerte; y le entregaran a los gentiles para
que le escarnezcan, le azoten, y le crucifiquen” (Mt. 20:18-19). Todavia
mas, Jesus dijo enfaticamente que “el/ Hijo del Hombre no vino para ser
servido, sino para servir, y para dar su vida en rescate por muchos”
(Mt. 20:28). El componente de muerte de cruz, tiene que ver con otra
dimension infinitamente mayor que la muerte fisica, y se trata de asumir
voluntariamente la muerte espiritual del hombre.

Esto requiere entender claramente el componente hipostatico en
Jesucristo, que se ha considerado antes. Sin embargo es determinante
entender que siendo hombre es también Dios. Quiere decir esto que
Jesus es tanto hombre como Dios, de otro modo, Jesucristo es Dios-
hombre, Emmanuel. La deidad nunca estuvo separada de la humanidad
ya que ambas subsisten en la segunda Persona Divina, pero, en esta
subsistencia no se mezclan ni se confunden, sino que cada una de ellas
expresa la natural condicién que le es propia. El suceso de la
encarnacion permite que Dios comience a existir también en carne, en
un estado de igualdad con los hombres, salvo las diferencias de
vinculacion y santidad de las que se ha considerado antes, en una
igualdad de destino con los humanos, llegado Dios a la existencia en la
forma de siervo, sometido a todas sus determinaciones, pero sin dejar,
en ningun caso de ser Dios (Ro. 1:1-4; 2 Co. 5:21; 8:9; Ga. 3:13; 4:4-5;
Fil. 2:6-11). La humanidad del Hijo de Dios exige entenderla desde Su
filiacion divina y Su existencia eterna. La encarnacion pone de
manifiesto la unién del Verbo con la humanidad, en una naturaleza
creada por el Espiritu Santo, a la que el Hijo personaliza y mediante la
cual expresa visiblemente en el campo de los hombres Su filiacion
eterna. Es una decision libre del Eterno que se proyecta a Si mismo
fuera de si en amor como una majestuosa donacién en entrega del
Creador a la criatura. Es sumamente necesario entender que en cada



168 FILIPENSES II

actuacion y experiencia de Jesus, estd vinculada la deidad de Su unica
Persona. En ninglin momento la existencia de Su humanidad estuvo, ni
pudo estar, desvinculada de la Persona Divina en quien subsiste.

Segun Hebreos, Cristo ord con clamor y lagrimas al que le podia
librar de la muerte y fue oido “a causa de su temor reverente” (He.
5:7). Esa peticién en Getsemani no tenia que ver con ser librado de la
muerte fisica y del sufrimiento que entrafiaba, sino de algo mas
profundo, de la muerte en un sentido mas amplio y radical.

Debe entenderse aqui como la experiencia de lo que la muerte
produce en sentido de separacion especialmente sensible el sentido de
separacion de Dios, que es la muerte espiritual. Adan vivi6é un tiempo
muy largo antes de producirse su muerte fisica, sin embargo, Dios le
habia dicho que en el mismo momento en que desobedeciera, se
produciria su muerte (Gn. 2:17). La determinacion divina tuvo
cumplimiento primero en el plano espiritual y mas tarde, como
consecuencia de la muerte espiritual, se produjo la muerte fisica. El
término la muerte comprende la totalidad del estado de separacion tanto
fisico como espiritual y se proyecta a una dimension perpetua en lo que
se llama en la Escritura “la muerte segunda” (Ap. 20:14). El
conocimiento sobrenatural de Jesus, en la naturaleza humana del Hijo
de Dios, es limitado y sdlo dotado de él por comunicacion expresiva de
la Persona Divina que la sustenta. De ahi que exista en EI
desconocimiento en Su humanidad (cf. Mt. 24:36), de lo que es
plenamente conocido en Su deidad, lo que supone que la comunicacioén
de idiomas entre las dos naturalezas se haga a través de la Persona
Divina en la que ambas tienen existencia. El Plan de Redencidn,
establecido en la eternidad, antes de la creacion de cuanto existe (2 Ti.
1:9) comprendia la sustitucion vicaria de Jesucristo en favor de los
salvos y la sustitucion potencial, para toda la humanidad a fin de hacer
salvable en El a todos los pecadores. Esta sustitucién comprendia toda
la dimension de la muerte, esto es, tanto la sustitucion en la muerte
fisica como en la muerte espiritual. La Persona Divina del Verbo
conocia la resolucion del problema que esto suponia en toda la
dimension, sin embargo, la naturaleza humana del Sefior se ve
conmocionada ante una situacion por la que habia de pasar que, segun la
Escritura, comprendia la experiencia de la muerte espiritual. En la Cruz
el Sefior expresaria las palabras del Salmo: “Dios mio, Dios mio, ;por
qué me has desamparado?” (Sal. 22:1; Mt. 27:46). Esa situacion de
desamparo comprende la rotura de la comunién con Jesus, el Salvador
del mundo que desde Su humanidad, siempre vinculada a la Segunda
Persona divina, estaba cargado con el pecado. Este Salvador era
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considerado por Dios como sacrificio expiatorio por el pecado (2 Co.
5:21). En este estado de separacion era considerado como maldicidén
para que los perdidos pudiesen alcanzar la bendicién de Dios en El (G4.
3:13-14). La experiencia de la muerte espiritual tiene lugar cuando el
juicio de Dios por el pecado desciende sobre el inocente Cordero de
Dios que lo lleva sobre si en la Cruz (Jn. 1:29). Todas las ondas y las
olas del juicio de Dios descendieron sobre Cristo en las horas en que el
Padre le desampara para ampararnos a nosotros (Sal. 42:7). En esa
situacion estaria en pozo profundo, cenagoso, de desesperacion (Sal.
40:2). En las horas de tinieblas que envolvieron la Cruz tuvo lugar el
cumplimiento historico-temporal de la experiencia de la muerte
espiritual del Salvador. Nada sabemos que ocurri6 durante las tres horas
de tinieblas. Es tan grande el silencio del relato biblico como el del
Crucificado. Durante esas tres horas de tinieblas, el Salvador entr6 en el
mayor de los sufrimientos espirituales, con una intensidad propia del
infierno. Dos aspectos son absolutamente ciertos en todo el tiempo de la
Cruz: a) la santidad esencial de Jests, ya que el pecado que /levaba
sobre si al madero (1 P. 2:24), nunca le contamind personalmente, de
manera que quien moria en la Cruz era tan santo en el tiempo de Su
sacrificio, como lo fue en la eternidad, de cuya santidad proclaman en
rendida adoracion los querubines (Is. 6:1-3); b) el amor del Padre, que
tuvo eternamente y del que Dios mismo dio testimonio (Mt. 3:17).
Todavia mas, el Padre le amaba porque ponia voluntariamente Su vida
por las ovejas (Jn. 10:17); es decir, el sacrificio de la Cruz era,
agradable a Dios, por ser de disposicion divina (1 P. 1:18-20). Sin
embargo, en las tres horas de tinieblas, el Padre le desampara, haciendo
que el bendito Salvador experimente una situacion espiritual a la que
jamas hubiera llegado antes. Las tinieblas ocultan a los ojos de la
creacion el sufrimiento del Creador (Jn. 1:3; He. 1:2, 3) que estaba
experimentando el abandono del Padre a causa del pecado del mundo.
La dimension es tal que llega a ser incompresible, como decia Lutero:
“Dios, desamparando a Dios, ;quién podra entenderlo?”. Fue ya al
final del tiempo de tinieblas, Mateo dice que era “cerca de la hora
novena”, cuando Jesus utiliza el Salmo 22, para gritar con fuerza las
palabras del primer versiculo; “Dios mio, Dios mio ;por qué me has
desamparado?”’. Esas palabras marcan el climax del sufrimiento de
Cristo por el mundo. Fue durante el tiempo de tinieblas que Jests bebid
hasta el final la copa de que le habia sido presentada en Getsemani, y
por la que or6 insistentemente a Su Padre para que si habia alguna
manera, pasara de El. Fue esa la hora del sufrimiento de la deidad. Jests
experimenta la mas grande desolacion a causa del desamparo del Padre.
En ese tiempo el Siervo de Dios estaba sufriendo por “nuestras
rebeliones” (Is. 53:5). Era el tiempo del cumplimiento de las palabras
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del Bautista: “e/ Cordero de Dios que quita el pecado del mundo” (Jn. 1:29).
En la Cruz, Jesus, el Hijo de Dios, estaba expiando potencialmente el pecado
del mundo para poder redimir virtualmente a los del mundo que creyesen. El
llevaba sobre Si el castigo penal que la Ley establecia para el pecado, que no es
otra cosa que la muerte, no solo fisica, sino también espiritual (Gn. 2:17; Ro.
6:23). Jesus se refiri6 a esa experiencia cuando hablé “del bautismo con que
seria bautizado”, y de la “copa que tendria que beber” (Mt. 20:22; Lc. 12:50).
El Sefior tenia que ser sustituto personal y solidario de quienes creyesen en El
para salvacion, mediante la sustitucion de cada uno en la pena del pecado que
es la muerte espiritual. Si la muerte espiritual es el estado de separacion de Dios
a causa del pecado y Jesus es el sustituto del pecador, la muerte espiritual del
pecador fue también la Suya. Las palabras de Jesus en el texto griego expresan
un hecho terminado; el aoristo del verbo demanda esa interpretacion; cuando
El recita con voz potente las primeras palabras del Salmo, se habia producido
ya el estado de desamparo, de separacion, de interrupcion de comunion con el
Padre, no a causa de Su pecado, sino a causa del nuestro, del que se hacia
solidario para satisfacer las demandas penales que la justicia de Dios habia
establecido. Esa situacion era la propia de la experiencia de vida en la muerte
del infiemo. La dimension es grande, pero no menos necesaria. Si Jesus no
hubiera muerto en nuestra muerte, no habria salvacion para ninguno de los
pecadores. En este sentido escribe Calvino:

“Nada hubiera sucedido si Jesucristo hubiera muerto solamente
de muerte corporal. Pero era necesario a la vez que sintiese en su alma
el rigor del castigo de Dios, para oponerse a su ira y satisfacer a su
Jjusto juicio. Por lo cual convino también que combatiese con las
fuerzas del infierno y que luchase a brazo partido con el horror de la
muerte eterna. Antes hemos citado el aserto del profeta, que el castigo
de nuestra paz fue sobre El, que fue herido por nuestras rebeliones,
molido por nuestros pecados (Is. 53:5). Con estas palabras quiere decir
que ha salido fiador y se hizo responsable, y que se sometié, como un
delincuente, a sufrir todas las penas y castigos que los malhechores
habian de padecer, para librarlos de ellas, exceptuando el que no pudo
ser retenido por los dolores de la muerte (Hch. 2:24). Por tanto, no
debemos maravillarnos de que se diga que Jesucristo descendio a los
infiernos, puesto que padecio la muerte con la que Dios suele castigar a
los perversos en su justa célera”".

Entender las horas de tinieblas es discernir que Jesus sufrio la
maldicion del pecador. No se trata de padecer una muerte fisica
sustitutoria y solidaria, sino que el Hijo de Dios, nuestro Salvador, fue

'2 Juan Calvino. o.c., vol. 1, pag. 382.
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sumergido en los dolores, angustias, desamparo, castigo, aflicciones y
penalidades que son fruto de la maldicion y consecuencia de la ira de
Dios, la cual es también principio y causa de la muerte espiritual (Ga.
3:13). El apostol Pablo sitia al pecador en razon de su pecado, bajo la
maldicion de la ley. Esa maldicion es una carga espiritual que conduce a
muerte eterna (Is. 53:6). Es un aspecto legal contrario, que comprende
la carga del pecado personal, el acta de decretos que era contraria, y la
accion de las fuerzas de maldad (Col. 2:13-15). En la operacion divina
llevada a cabo por Cristo, “nos redimio”, es decir, nos rescato, lo que
equivale a pagar hasta satisfacer plenamente el precio de la deuda
espiritual que teniamos contraida, para poder sacar al esclavo del lugar
de esclavitud. En ese sentido Jesus tenia que ser nuestro sustituto, por
tanto, tuvo que “ser hecho por nosotros maldicion”’; en esas angustiosas
horas de la Cruz, el Salvador, hecho sustituto personal nuestro llevaba
nuestros pecados, ocupando nuestro lugar. En la Cruz sustituye al
pecador y sus pecados le son imputados a El, esto es, “puestos sobre
El” (Is. 53:6, 12; Jn. 1:29; 2 Co. 5:21; Ga. 3:13; He. 9:28; 1 P. 2:24). Es
interesante la apreciacion que Agustin de Hipona hace del sacrificio
sustitutorio del Sefior cuando dice: “Uno y el mismo es el verdadero
Mediador que nos reconcilia con Dios por medio del sacrificio
redentor, permanece uno con Dios al cual lo ofrece, hace que sean uno
en Si mismo aquellos por quienes lo ofrece, y El mismo es justamente el
oferente y la ofrenda”". Dios salva al pecador creyente de Su propia
ira, haciéndola descargar sobre Dios mismo en la persona del Salvador,
que siendo hombre puede sustituir al hombre pecador y siendo Dios
puede aportar el precio infinito de nuestra redencion. En la Cruz
extingue absolutamente la pena por el pecado en favor del creyente para
que toda condenacion quede anulada para quien crea (Ro. 8:1). Una
aparente contradiccion se establece en el hecho de que Jesus, el Hijo de
Dios, fue hecho maldicion, pero sin pecado (Is. 53:9; 2 Co. 5:21; 1 P.
2:24). Aqui esta el nicleo de la doctrina de la sustitucion, rechazada por
los humanistas como la teologia del escarnio, pero una verdad revelada
en toda la Escritura (Ex. 12:13; Lv. 1:4; 16:20, 22; 17:11; Sal. 40:6-7,
49:7-8; Is. 53; Mt. 20:28; 26:27-28; Mr. 10:45; Lc. 22:14-23; Jn. 1:29;
10:11, 14; Hch. 20:28; Ro. 3:24, 25; 8:3, 4; 1 Co. 6:20; 7:23; 2 Co.
5:18-21; Ga. 1:4; 2:20; Ef. 1:7; 2:16; Col. 1:19-23; He. 9:22, 28; 1 P.
1:18-19; 2:24; 3:18; 1 Jn. 1:7; 2:2; 4:10; Ap. 5:9; 7:14). En todo esto
Jesus fue colocado durante las tres horas de tinieblas. El Hijo de Dios
desce;ndic') a los infiernos para que el pecador creyente fuese colocado
con El en el cielo (Ef. 2:6). En las horas de tinieblas, cuando la ira de
Dios desciende sobre el inocente Salvador, cuando las olas y las ondas

1 Agustin de Hipona. Tratado sobre la Santisima Trinidad, 1V, 14, 19.
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del juicio por el pecado caen sobre quien es hecho sacrificio expiatorio
por el pecado, se consuma la experiencia de la muerte espiritual
sustitutoria que el Salvador lleva a cabo por los creyentes en la Cruz.
Eso permite entender la dimension del texto de Hebreos, en donde el
autor afirma que “fue oido a causa de su temor reverente” (5:7). Jests
fue oido orando con clamor y lagrimas no para ser eximido de la
muerte, sino para no ser ahogado en ella como pecador, ya que en ella
sustituia y representaba al pecador.

Nada mas angustioso para el hombre que saber que Dios le ha
desamparado. No hay abismo mas profundo ni situacion mas
abrumadora que sentirse alejado de Dios, de modo que no le oye aunque
le invoque. Esa es la experiencia del Crucificado: “Dios mio, clamo de
dia, y no respondes; y de noche, y no hay para mi reposo” (Sal. 22:2).
Todavia mas: “;Por qué estas tan lejos de mi salvacion, y de las
palabras de mi clamor?” (Sal. 22:1). ;Cémo es posible entender este
misterio “tan lejos”, de su salvacion y tan cerca de El, como que estaba
en El reconciliando consigo al mundo? (2 Co. 5:19). Reconciliar es un
término que expresa la idea de un cambio de posicién. No es el mundo
que se reconcilia con Dios, sino Dios que reconcilia consigo al mundo.
A causa del pecado la humanidad estaba en enemistad con Dios; habian
puesto a Dios a sus espaldas y caminaban en camino de muerte. Jesus,
en cambio, permanece en abierta y eterna relacion y comunion con el
Padre, en el seno trinitario y en el mundo, en la historia humana de
Dios, viviendo siempre ‘frente” en el sentido de uniéon y comunién (Jn.
1:1). En la Cruz, el Padre coloca a Jests en el lugar del mundo, esto es,
a sus espaldas y al ocupar Cristo ese lugar, el mundo queda situado
frente a Dios, permitiéndole alcanzarlo con el mensaje de salvaciéon que
encomienda ahora a los reconciliados con El (2 Co. 5:20). Pero, esta
bendicion para nosotros, supuso la mayor agonia para el Salvador.
Aquel que habia dicho que nunca estaba solo porque el Padre estaba con
El (Jn. 16:32), en la Cruz Su Padre no respondia, sino que lo habia
dejado en manos de Sus adversarios y mucho mas, en la experiencia de
gustar la muerte por todos (He. 2:9). Esa experiencia por la que jamas
habia pasado, esa dimension de la separacion del Padre a causa del
pecado, constituia una situacion tal que al santo Hijo de Dios en carne
humana le conmocionaba, conmovia, llenaba de tristeza y, desde Su
naturaleza humana, no deseaba experimentar. Todavia algo mas explica
la razon de la oracion que hizo con gran clamor y lagrimas: Jesus
conocia, y asi lo habia anunciado, su muerte fisica que se cumpliria en
la Cruz (Mt. 27:50; Jn. 19:33). Jests tenia que experimentar la muerte
espiritual y la fisica a causa de ser El el sustituto de los pecadores. La
penalidad del pecado de los hombres fue traspasada al Hijo de Dios que
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humana, glorificada. Jesis, a causa de la unién hipostitica es
eternamente  Dios-hombre. Su naturaleza humana estd también
coronada de gloria y de honra, ya que el Padre lo exalt6 hasta lo sumo.
La exaltacion estaba ya profetizada (Is. 53:10-12). El Resucitado hablo
a los Suyos de la gloria de Su majestad en autoridad suprema sobre
cielos y tierra (Mt. 28:18). Es necesario comprender bien, con el autor
de la Epistola, que el marcado contraste esta en el Hijo, que es Jesus de
Nazaret, Dios manifestado en carne. La humanidad glorificada de Jesus
permanece eternamente unida a la deidad, sin mezcla en las naturalezas,
pero subsistente perpetuamente en la Persona Divina. De otro modo, la
humanidad asumida en la encarnacion y glorificada en la resurreccion y
sesion a la diestra de la Majestad, perdura perpetuamente. La
humanidad del Verbo, no fue meramente instrumental, esto es, usada
para un proposito divino y abandonada luego. Dios es ya para siempre
encarnado, y es en esa humanidad del Hijo que una nueva naturaleza
queda integrada en la realizacion del misterio trinitario. La humanidad
de Cristo es definitivamente el lugar de encuentro entre Dios y el
hombre. En la glorificaciéon Jesus recuperd lo inico de que se habia
despojado en Su condiciéon de hombre limitado, en Su anonadamiento
voluntario y personal, que era la gloria de Su deidad, por lo que or6 a Su
Padre antes de ir a la Cruz (Jn. 17:5). Luego de la ascension, las
manifestaciones de Jesiis a los hombres son todas ellas gloriosas.
Rodeado de gloria se apareci6 al apdstol Pablo en el camino a Damasco
(Hch. 9:3). En esa misma impresionante dimension se manifesto al
apostol Juan en la isla de Patmos (Ap. 1:12-16). La exaltacion de
Jesucristo supera cualquier otra ya que no so6lo fue promovido a la
gloria, como lo seran los creyentes. El es el Mediador que traspaso los
cielos (He. 4:14); el que ha sido hecho mas sublime que ellos (He.
7:26); el que subio por encima de los cielos (Ef. 4:10); el que se sentd a
la diestra del trono de Dios (Mr. 16:19; Hch. 2:33; 5:31; Ro. 8:34; He.
1:3; 12:2); es el Rey sobre toda autoridad, ahora y por siempre (Ef.
1:20-22). La exaltacibn pasa necesariamente por tres etapas: a)
Resurreccion de entre los muertos (Jn. 1018; Ro. 8:11; 10:9); b) Ascension
a los cielos (Lc. 24:26); c) Sesion a la diestra de Dios (Mr. 16:19). El
sujeto de la exaltacion es el Verbo de Dios en Su naturaleza humana.

Kal ggapicato adtg 1O dvopa 10 VIEP TAV Evoua, Pablo
apunta a otra manifestacion de lo que él llama exaltacion, literalmente
super-exaltacion. Ensefia que Dios le dio el nombre que es sobre todo
nombre. El verbo yopilopat, que utiliza para referirse a la dotacion del
nombre, expresa la idea de dar, entregar algo agradable o placentero,
Cuya raiz estd vinculada a término gracia. En ese sentido Dios concede
al Exaltado el Nombre como titulo de suprema soberania celestial. Por
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salvacion es de Jehova (Sal. 3:8; Jon. 2:9). Del Sefior se dice que “El
salvard a su pueblo de sus pecados” (Mt. 1:21). Con todo, el nombre de
Jesus fue despreciado y desechado por muchos, considerandolo como
dice el profeta, sin atractivo, esto es un hombre sin importancia ni
estimable (Is. 53:2). Cuando Jests declaré Su deidad fue amenazado de
muerte por los hombres (Jn. 10:33). Ese nombre fue motivo de burla y
desprecio en la crucifixion (Mt. 27:37, 39). Sin embargo Jesus es Dios
bendito (Jn. 1:1; Ro. 9:5).

oV yovu kauy1. La autoridad suprema bajo ese nombre queda
reconocida en el texto, ya que bajo la autoridad que dimana de él, se
dobla toda rodilla, expresion que sefiala reconocimiento universal de Su
deidad y, por tanto, de Su sefiorio. Quienes se inclinaron burlescamente
ante El, habran de hacerlo ante el mismo Jesus glorificado,
reconociéndole como Dios. Es algo profetizado ya en el Antiguo
Testamento, en donde Dios dice, por medio del profeta: “Por mi mismo
hice juramento, de mi boca salio palabra en justicia, y no serd
revocada: Que a mi se doblara toda rodilla, y jurara toda lengua” (Is.
45:23). Jesis no es un hombre elevado o un dios rebajado, sino el
infinito y eterno Dios hecho hombre (Jn. 1:14). La autoridad de ese
nombre, que es identificativo de la Persona, quedé evidenciada en los
milagros que se hicieron bajo la autoridad de ese nombre (Hch. 3:6;
9:34; 16:18). Nadie puede resistir la soberania de Dios y en Su
presencia caeran arrodillados por quien es.

¢movpaviov kol Emysiov kai koatayBoviwv. La sujecion al
resucitado y glorificado Jests es universal. El apdstol mediante tres
adjetivos agrupa todos los seres creados. Por un lado literalmente /los
celestiales. No cabe duda que tiene que ver con todos los angeles,
querubines, serafines, arcangeles y angeles santos. Pero también con los
millones de hombres salvos por gracia que estan y los que estaran en el
futuro en la presencia de Dios (Ef. 1:21; 3:10; 1 P. 3:22; Ap. 4:8-11;
5:8-12). También le rendiran pleitesia los que estén sobre la tierra, en
alusion a los hombres vivos (1 Co. 15:40). Del mismo modo los de
debajo de la tierra, forma figurada para referirse a muertos sin
salvacion y dngeles caidos (Mt. 16:18; Jud. 6), poderes infernales, cuyo
dominio quebrantd Cristo en Su muerte. Quienes no hayan querido
reconocer la deidad de Jesis y doblar sus rodillas voluntariamente,
tendran que hacerlo en el futuro en reconocimiento universal de que
Jests es Dios. Esta es la demostracion cosmica de que aquel que se hizo
hombre es eternamente Dios.
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filipenses habian comenzado a obedecer, cuando aceptaron las
demandas del evangelio y creyeron en Cristo como Salvador (Ro.
10:16; 1 Ts. 1:8). Es necesario entender que la entrega en un acto de fe
al Salvador, no es la aceptacion de una invitacion, sino la obediencia a
un mandamiento de Dios, que como Soberano no ruega ni pide al
hombre, sino que le manda arrepentirse (Hch. 17:30). A la demanda de
creer, siguieron luego las propias de la vida cristiana, ensefiandoles lo
que Cristo habia ordenado para ser cumplido por los creyentes (Mt.
28:20), por eso podia decir a los romanos: “Pero gracias a Dios, que
aunque erais esclavos del pecado, habéis obedecido de corazén a
aquella forma de doctrina a la cual fuisteis entregados” (Ro. 6:17).
Pablo tenia siempre la confianza de los creyentes en cualquier lugar
harian siempre lo que ¢l habia mandado (2 Ts. 3:4). Asi también lo
esperaba de los filipenses.

M ©OG £V 17 TOpOoLCiE MOV MOVOV GAAG VOV TOAAG
MaAAOV €v 1R dmovciq pov, La exhortacion del apdstol es un
llamamiento a una obediencia diligente. No s6lo obediencia cuando él
estaba presente, sino obediencia a todo lo ensefiado ahora que estaba
necesariamente ausente debido a su condicion de prisionero. No cabe
duda que la presencia del apostol movia a los creyentes a la obediencia,
sin embargo en ausencia suya, algunos declinaban un tanto en ser
diligentes para obedecer. No quiere decir que tuviese noticias de que
esto ocurria entre los filipenses, sin embargo quiere recordarles el
privilegio de obedecer, en seguimiento fiel al que se hizo obediente
hasta la muerte. El deseo de Pablo es que bien estuviese ausente o fuese
a verlos pudiese verificar que “estaban firmes en un mismo espiritu,
combatiendo unanimes por la fe del evangelio” (1:27). Ahora que no
podia alentarles personalmente a la obediencia con su presencia, debian
ser mas diligentes en ella. La obediencia de la iglesia al Sefior y a Su
Palabra, es necesaria en toda circunstancia. Presente o ausente el
apostol, presentes o ausentes los hermanos que colaboraban con él,
como era Epafrodito, los creyentes debian asumir la obediencia de
forma terminante. Si el Sefior permite que los lideres falten, no por eso
debe deteriorarse la obediencia. Esta ha sido siempre asunto primordial
en la vida del creyente en cualquier dispensacion, como le hace recordar
Samuel al rey Saul (1 S. 15:22-23).

MeTa @oPov kol tpopov La actividad ‘o la ocupacion que
demanda de ellos es de alta responsabilidad, de manera que habian de
hacerlo con temor y temblor. El sustantivo @dBoc, denota el afecto
interno de temor filial, mientras que tpdpoc, hace referencia a la
expresion de ese temor en forma de temblor. Aparentemente se trata de
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terror, pero no cabe en quienes son hijos de Dios, cuyos pecados les han
sido perdonados. No se trata tampoco, como se dira mas adelante, de
panico ante una posible pérdida de la salvacion. Es la manifestacion de
suma reverencia ante las disposiciones de Dios, que incluye el respeto
para no ofenderle (Gn. 39:9; He. 12:28). Temblor es la expresion
externa de saber que debe comparecerse ante el tribunal divino para dar
cuenta del modo de vida. No habra condenacion para el salvo, pero si se
puede producir la pérdida de recompensas y, sobre todo, serd la
manifestacion de falta de gratitud ante lo que El hizo por nosotros. El
modo de comportamiento que el apdstol pide descansa en tres grandes
pilares: primeramente humildad (1 Co. 15:10); en segundo lugar
obediencia (2 Co. 7:15); en tercer lugar sencillez de corazon (Ef. 6:5).

MV gavtev cwtnpiav katepydalecOs: El mandamiento es
concreto: ocupaos de vuestra salvacion. El verbo xatepydlopat,
expresa la idea de una ocupacion, un trabajo, una tarea para realizar
algo, al tiempo que el modo verbal indica una accién continuada
resultante de la obediencia a un mandamiento. Sin duda debe entenderse
bien en qué sentido el creyente ha de ocuparse de su salvacion. No se
trata de conseguir la salvacion eterna, ya que el hombre no tiene poder
ni puede hacer nada para alcanzarla, puesto que es por gracia mediante
la fe (Ef. 2:8, 9). El ambito de la salvacién comprende tres tiempos: a)
En el pasado se produce, por medio de la fe, la justificacion del pecador,
en cuyo acto Dios retira la responsabilidad penal del pecado, liberando
al que cree de toda condenacion (Ro. 5:1; 8:1). b) En el tiempo siguiente
que incluye todo el del transcurso de la vida terrenal del creyente, la
salvacion se hace experimental en la santificacion. En esa esfera el
creyente es separado del poder del pecado, para que pueda vivir una
vida comprometida con Dios, sirviéndole, amandole y manifestandole
en el modo de vida, ante el mundo. Ahi se produce el cumplimiento del
mandamiento: “Sed santos porque yo soy santo” (1 P. 1:16). c¢) El
tiempo final en el programa de salvacion es la glorificacion, en que sera
quitada la presencia del pecado, para vivir en perpetua santidad
conforme a la voluntad de Dios (1 P. 1:5).

Al escribir esta demanda, Pablo se esta refiriendo a la salvacion
en el momento presente que es la santificacion. La ocupacioén suprema
del cristiano es obrar continuamente en un progreso en la vida santa,
que es la voluntad de Dios (1 Ts. 4:3). La vida en el pecado e incluso en
la degradacion moral era la practica de algunos cristianos antes de su
conversion a Cristo, como recuerda el apdstol al escribir a los corintios:
“... no erréis; ni los fornicarios, ni los idolatras, ni los adulteros, ni los
afeminados, ni los que se echan con varones, ni los ladrones, ni los
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avaros, ni los borrachos, ni los maldicientes, ni los estafadores,
heredaran el reino de Dios. Y esto erais algunos; mas ya habéis sido
lavados, ya habéis sido santificados, ya habéis sido justificados en el
nombre del Sefior Jesus, y por el Espiritu de nuestro Dios” (1 Co. 6:9-
11). Lavados de la corrupcion del pecado, puestos aparte por el
llamamiento celestial, justificados por Cristo, los creyentes son
regenerados por el Espiritu Santo, de modo que se produce un cambio
absoluto en la forma de vivir. Antes desobedientes por condicion
natural, sujetos y practicando voluntariamente las obras corruptas del
pecado, ahora viven en la voluntad de Dios, que es la santificacion. La
Escritura da una enorme importancia a todo cuanto tiene que ver con la
practica del pecado, no importa cuél sea la dimension o la forma en que
ocurra, todo acto de pecado es desobediencia a Dios y quebrantamiento
de Su voluntad. No hay pecado sin importancia, y mucho menos,
pecados socialmente aceptables, cualquier pecado, por pequefio que sea,
ha costado la sangre del Hijo de Dios. Cualquier acto pecaminoso sin
confesar interrumpe la comunién con Dios, de modo que, como dice el
escritor a los hebreos: “Seguid la paz con todos, y la santidad, sin la
cual nadie vera al Serior” (He. 12:14). Es necesario entender que la
santidad vincula al creyente en la experiencia de la relacion con Dios.
La vida del cristiano debe discurrir por sendas santas, esto es, vidas
separadas de cuanto es pecaminoso. El caracter santo es una posesion
individual en la que debe progresarse dia a dia, como resultado de la
obediencia a la Palabra y del seguimiento fiel a Cristo (Mt. 11:29; Jn.
13:15; Ef. 4:20; Fil. 2:5). Es interesante apreciar también que la
santificacion es el resultado de la obediencia a la Palabra y de la
experiencia de vivir a Cristo. La consecuencia de no vivir santamente es
contraria a la voluntad de Dios, teniendo la consecuencia de no verle,
como el Sefior ensefid en las bienaventuranzas: “Bienaventurados los de
limpio corazon, porque ellos verdn a Dios” (Mt. 5:8). La vida santa esta
intimamente ligada con la comunién que permite ver a Dios. Nadie
puede estar en relacion y comunion con Dios, sobre una vida de pecado,
puesto que en la experiencia de la comunién con El se requiere ser
“limpio de manos y puro de corazén” (Sal. 24:4). Los creyentes pueden
caer en el peligro de considerar como santa la vida que se conformaba
con la mera practica religiosa. Los judaizantes visitaban las
congregaciones para ensefiarles que los creyentes debian circuncidarse y
guardar la ley. Ellos estaban satisfechos de su religiosidad vy
consideraban que la relacion con Dios descansaba en el acatamiento a
los preceptos legales para el culto. Trabajaban intensamente para
aparentar vidas piadosas delante de los hombres, pero ante Dios eran
meramente sepulcros blanqueados, aparentemente limpios por fuera,
pero llenos de podredumbre por dentro. La exhortaciéon del apostol
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adquiere un alto sentido hoy. La sociedad permisiva y humanista coloca
la moral como algo relativo. Es preciso entender que el tiempo actual ya
no es el posmodernismo, sino el relativismo. Cualquier cosa, incluyendo
los principios éticos, son cuestiones relativas que varian con el tiempo.
De ahi que el Sefior diga a los cristianos de hoy lo mismo que decia a
los del tiempo apostolico: “la voluntad de Dios es vuestra
santificacion” (1 Ts. 4:3). La vida en la fe discurre siempre por caminos
de santidad, que separan al creyente del pecado, de modo que se
abstiene de las practicas pecaminosas de la sociedad. El cristiano ha de
persistir en la santificacion haciendo de ello un objetivo prioritario. Es
mas, todo el que practica gustosamente el pecado y vive en la vida
propia del sistema corrompido del mundo, estd manifestando no haber
conocido a Dios (1 Jn. 1:6; 3:5-9). La santificacion es un fruto que
conduce a un fin: “Mas ahora que habéis sido libertados del pecado y
hechos siervos de Dios, tenéis por vuestro fruto la santificacion, y como
fin, la vida eterna” (Ro. 6:22).

La santificacion involucra una determinada forma de vida que se
exterioriza en las obras del creyente, que son las que evidencian la
realidad de la fe (Stg. 2:17). No es suficiente con empezar bien, la
carrera cristiana prosigue dia a dia hacia la perfeccion, en el
cumplimiento de proposito de Dios que seamos hechos conforme a la
imagen de Su Hijo (Ro. 8:29). Es necesario entender que si bien Dios va
a dar los recursos, como se aprecia en el siguiente versiculo, la
responsabilidad de llevar a cabo una vida de santificacion, ocupandose
en la salvacion con temor y temblor, es del creyente, eso ocupa un largo
parrafo en el pensamiento del apostol Pedro (2 P. 1:3-11). Dios dotd al
cristiano con todo lo necesario para una vida abundante. El creyente
coopera en el cumplimiento de las demandas divinas con los recursos
recibidos de la gracia (1 Co. 15:10). El cristiano consolida la realidad
del llamamiento celestial y de la eleccion con su actividad diaria (2 P.
1:10-11). Puesto que Dios dio los medios, la responsabilidad es ahora
del creyente, ya que la santificacion es experimental, aunque también lo
es posicional (1 Co. 1:30).

Dos graves problemas se presentan de una incorrecta
interpretacion del texto y, sobre todo, de poner un punto final al término
del versiculo, cuando realmente sigue en el siguiente y no es una buena
exégesis la que los separa. El primero se situa en una incorrecta
interpretacion sobre la seguridad de salvacion. Algunos piensan que la
salvacion puede perderse y argumentan para ello seleccionando
versiculos generalmente separados de su contexto para ensefiar que si
bien la salvacion es un don de Dios, el hombre ha de mantenerla
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cumpliendo unos determinados requisitos, sin los cuales puede perderla.
No es tema para este momento en este lugar del comentario, pero
simplemente debe reflexionarse sobre ello brevemente. La salvacion es
un don divino que se otorga al que cree en Cristo, quien promete y da
vida eterna, y afirma que los que estan en El nadie podra arrebatarlos de
Su mano, entendiendo que también complementa la certeza de salvacion
cuando dice que no perecerdn jamas (Jn. 10: 27-30). Es por eso que el
apostol Pablo puede decir que “ninguna condenacion hay para los que
estan en Cristo Jesus” (Ro. 8:1). La seguridad de salvacion cuya verdad
se extiende a lo largo de toda la Biblia, descansa esencialmente en las
operaciones divinas que permiten lograr el propdsito eterno de Dios de
salvar al pecador y que no se pierda jamas. El Padre actia con Su
omnipotencia para que ningin creyente pueda caer de la gracia y
perderse, puesto que Su propdsito es presentar a todos los salvos delante
de Su gloria, como ensefia Judas en la doxologia final de su epistola: ‘Y
a aquel que es poderoso para guardaros sin caida, y presentaros sin
mancha delante de su gloria con gran alegria” (Jud. 24). Por otro lado
el Hijo actia también para garantizar la eterna seguridad de los salvos,
por eso habla de compromiso con el Padre, cumpliendo el mandato que
recibié de El: “Y esta es la voluntad del Padre, el que me envié: Que de
todo lo que me diere, no pierda yo nada, sino que lo resucite en el dia
postrero. Y ésta es la voluntad del que me ha enviado: Que todo aquél
que ve al Hijo, y cree en él, tenga vida eterna; y yo le resucitaré en el
dia postrero” (Jn. 6:39-40). Ademas el Espiritu Santo, tercera Persona
Divina, sella a los creyentes como propiedad de Dios, y se otorga El
mismo a ellos, como arras, sefial de que estamos reservados para la
herencia eterna en los cielos (2 Co. 1:22; 5:5), para expresar
enfaticamente la seguridad cuando dice: “En él también vosotros,
habiendo oido la palabra de verdad, el evangelio de vuestra salvacion,
y habiendo creido en él, fuisteis sellados con el Espiritu Santo de la
promesa, que es las arras de nuestra herencia hasta la redencion de la
posesion adquirida, para alabanza de su gloria” (Ef. 1:13-14). Quiere
decir que la seguridad de salvacion es una parte importante de la
soteriologia. El texto sufre de una deformacion interpretativa si se usa
para referirse al mantenimiento de la seguridad de salvacion.

Otro problema esta en el campo de puritanismo y del pietismo.
Tomando el texto para hablar de santificacion basandolo en el
compromiso del esfuerzo humano. Desligandolo del siguiente, permite
establecer pardmetros de vida cristiana que manifiestan el compromiso
de santificacion. De ahi que conforme al criterio personal se establecen
normas de vida que generalmente son prohibiciones sobre aspectos
visibles de la vida, sin ocuparse demasiado de la condicion interna del
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corazon. Basando todo ello en mera apariencia de piedad, establecida sobre
las formas de vestir, lo que puede comerse o beberse, la separacion de
concurrir a ciertos lugares, dando con ello una apariencia piadosa a lo que es
solo una forma expresiva de religiosidad. Sobre esto advertia Pablo en su
escrito a los colosenses (Col. 2:20-23). La base de los preceptos del pietismo
son mandamientos de hombres, de otro modo, se trata de doctrinas humanas
y no divinas. Esas formas de piedad aparente establecidas por los hombres
son esclavizadoras (Mt. 23:4). Por el contrario los preceptos de Cristo son
faciles y ligeros (Mt. 11:30). Los que buscan una forma de santificacion
sobre limitaciones y negaciones descansan en normas y ensefianzas
procedentes de los hombres, por tanto no procedentes de Dios. Como decia el
Sefior, apelando a la profecia, la piedad de muchos estaba asentada y se
reducia al cumplimiento de preceptos y ritos meramente externos, sin
contenido espiritual, ya que se producian al impulso de un corazén vacio de
Dios, pero lleno de ellos (Mt. 15:9). La vida de piedad no estaba impulsada
por el deseo de adoracion y servicio a Dios, sino para manifestar una
religiosidad aparente. Pero la gravedad mayor de ese sistema es que lo
ensefian como si fuese una doctrina procedente de Dios, dandole la misma
autoridad, cuando son mandamientos y ensefianzas procedentes y elaborados
por los hombres. Tal sistema convierte la vida de piedad en algo meramente
religioso y no espiritual. El comportamiento del creyente sélo puede
establecerse en lo que Dios dispone y no en lo que el hombre desearia. Un
sistema humano, por santo que aparentemente sea, es simplemente vanidad
delante de Dios. En la medida que el Espiritu no controla al creyente y que la
Palabra se hace un mero recurso intelectual, asi también se produce una
inclinacion hacia preceptos humanos, que convierte la libertad en esclavitud
y el gozo en cargas miserables. Hay quienes pretenden autoridad divina para
asuntos que son meramente ideas y conceptos humanos. Nadie esta sujeto a
semejante ordenamiento; ningun creyente tiene deber de aceptar tales asuntos
y mucho menos esclavizarse a ellos. Todavia mas, no s6lo no se esta bajo
obligacion de aceptarlos como mandamientos y sujetarse a ellos, sino que
deben ser combatidos con denuedo, sobre todo aquello que sustituye o afecta
a los mismos mandamientos de Dios. Debe recordarse continuamente que
cristianismo no es religion, sino comunion e identificacion con Cristo (G4.
2:20). Es necesario afirmar que adoracién no es asunto de normas sino de
entrega incondicional a Dios (Ro. 12:1).

No solo el engafio proviene de razonamientos religiosos, sino
también de tradiciones que se afianzan y presentan como principios
doctrinales. Es sumamente dificil desbancar este sistema porque se ha
arraigado como algo inamovible. Los maestros de las tradiciones
encuentran facilmente bases para seguir sustentidndolas, entre otras
porque siempre se ha ensefiado asi. Los tradicionalistas no estan
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Ocd¢ yop £€otiv O &vepy®dv €v VULV Kal 10 O€Aev kal 1o
¢vepyelv. La demanda de una vida de santificacion conforme a la
voluntad de Dios requiere una dotaciéon sobrenatural de poder para
llevarla a cabo. Si la justificacion es por gracia mediante la fe, la
santificacion ocurre de la misma manera. Santidad es vivir a Cristo en el
poder del Espiritu. La salvacion es de Dios (Sal. 3:8; Jon. 2:9), por tanto
la santificacion, como parte de la salvacion es también de El. En todo
cuanto tiene que ver con el proceso salvador Dios toma la iniciativa.
Debe tenerse en cuenta que genera dificultades decir que Dios hace una
parte y el hombre otra, en cualquier aspecto de la salvacion, como
escribe William MacDonald:

“Aqui de nuevo tenemos la maravillosa funcion de lo divino y lo
humano. En un sentido somos llamados a obrar nuestra salvacion; en
otro, es solo Dios quien puede capacitarnos para ello. Nosotros
debemos hacer nuestra parte, y Dios hard la suya. Sin embargo, esto no
es de aplicacion al perdon de los pecados ni al nuevo nacimiento. La
redencion es enteramente obra de Dios. Sencillamente, creemos y
entramos en ella”"’,

Para poder vivir en santificacion Dios comienza produciendo en
el creyente el deseo para ese compromiso de vida, necesario contra los
deseos de la vieja naturaleza que esta todavia en el cristiano. Pero
aunque el deseo es fundamental para generar las acciones, no logra
alcanzar el objetivo de la santificacion si Dios no provee también de la
potencialidad para hacerlo, lo que aqui sefiala el apdstol como el hacer.
Es un hacer contra natura, porque las obras que sefialan el camino de la
santificacion han sido preparadas por Dios de antemano para que sean el
estilo de vida del cristiano (Ef. 2:10). Esa forma de vida que se
manifiesta en un determinado obrar, no es otra cosa que la reproduccion
por el Espiritu de la vida de Jesus, que anduvo haciendo bienes (Hch.
10:38). La vida de santidad es vivir a Jesus, en el poder del Espiritu
(Ga. 5:16), de modo que “si vivimos por el Espiritu, andemos también
por el Espiritu” (Ga. 5:25). Es de destacar que el verbo évepysw,
expresa la idea de recurso de energia, es decir, Dios que da el deseo
energiza para llevarlo a cabo.

vnep TN evdokiog. La causa por la que Dios produce lo
necesario para una vida de santificacién obedece, no a lo que nosotros
somos, sino a Su buena voluntad, literalmente en pro de su buena
voluntad. La forma de vida conforme a la voluntad divina solo puede

' William MacDonald. o.c., pag. 926.
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exteriorizar el desagrado de modo que pueda ser conocido por muchos. La
palabra tiene que ver con quejarse. Esa era, a modo de ejemplo, la actitud
de los creyentes judios de procedencia griega contra los hebreos a causa del
reparto de la ayuda a las viudas (Hch. 6:1). Es una situacion semejante a la
de Israel en el desierto, cuando se quejaba de como les trataba y proveia
Dios (Ex. 17:3; Nm. 20:2-5). Dios reaccion6 severamente ante aquellas
quejas y ni uno de los quejosos entrd en la tierra prometida salvo minimas
excepciones. La murmuracion es un pecado que apaga el Espiritu de Dios.
La obediencia no es asunto externo sino una actitud del corazon. El
creyente que pierde la realidad experimental de la gracia, adquiere la
tendencia a la queja, como dice Walvoord:

“Las quejas son sintoma claro de un problema espiritual
profundamente asentado en la vida de los cristianos, el quejarse es
sintoma de estar fuera de contacto con el poder de Dios ™',

Kat dradoyiopwv, La segunda regla para la vida cristiana tiene
que ver con ausencia de contiendas. Esto tiene que ver con discusiones.
Podia tratarse incluso de disputar con Dios por las condiciones de la
vida cristiana. Mas bien en el contexto de la Epistola, se trata de
discusiones entre hermanos. Pero podria ser también que Pablo
estuviese pensando en reflexiones, pensamientos e incluso dudas. La
forma verbal y nominal de la palabra denota discutir con otros o consigo
mismo (1 Ti. 2:8). Es posible que estas discusiones o controversias se
produjesen tratando de explicar el por qué ocurrian ciertas cosas que
incluye la persecucion en la vida de los cristianos, en lugar de someterse
sin reproches a la voluntad permisiva del Sefior, sin detenerse a pensar
si aquello era necesario y, por tanto, util para la vida cristiana, y sin
pensar en la gloria que tributaria a Dios. Las murmuraciones y las
discusiones generan un espiritu entristecido, como ocurria con los
discipulos de Emaus mientras iban por el camino (Lc. 24:15, 17).

15. Para que sedis irreprensibles y sencillos, hijos de Dios sin
mancha en medio de una generaciéon maligna y perversa, en medio

de la cual resplandecéis como luminares en el mundo.

ivae  yévnoBe dpepntol kKol dképatot, Tékvo @0l AHO PO

Para que seais  irreprensibles y  sencillos, hijos de Dios sin manchas
MECOV  YEVEQG OKOALOG KOl SIECTPAUMEVNG, €V OLG
en medio de generacion torcida vy pervertida entre los que

eaiveobe WG PWOTNPES &V KOGHY,
brilliis  como luminares en mundo.

' F. Walvoord. o.c., pag. 61.
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habia encomendado. El mensajero del evangelio, que somos todos los
cristianos, debe ser irreprensible ante el mundo y ante la iglesia, esa es
la razon de esta exhortacion de Pablo. El cristiano ha de ser siempre
inocente, sencillo, irreprensible, procurando tener siempre una buena
conciencia sin ofensa ante Dios y ante los hombres (Hch. 24:16).
Sencillos en el sentido de que no haya maldad ni en acciones ni en
pensamiento (Mt. 10:16; Ro. 16:19).

Tékva. ©@tgov. Mediante este comportamiento los cristianos
seremos una referencia ante el mundo de la posicién que ocupamos
como hijos de Dios. Todo el que cree pasa a esa condicion (Jn. 1:12).
Este titulo en el Antiguo Testamento se da a los angeles, en el Nuevo a
los creyentes. Los judios consideraban un privilegio intransferible el
que por descendencia de Abraham fuesen titulares de los derechos a los
pactos y a las promesas, llamandose a ellos mismos hijos de Abraham,
pero aqui Dios concede a estos que reciben a Cristo el derecho de ser
hechos hijos, no s6lo de Abraham, padre de los creyentes, sino de Dios.
Es interesante notar que en el Evangelio, la palabra vidg, se usa
exclusivamente para referirse a Jesucristo, mientras que para los
creyentes utiliza el sustantivo t1€kva, Aijo, en el sentido de alguien que
ha sido engendrado por un padre. En el Nuevo Testamento se ensefia
que el creyente llega a ser vidg, por adopcion en el Hijo (Ga. 4:5).
Recibir la adopcion era alcanzar la condicion de hijo adoptivo. La
mayoria de edad con pleno derecho para acceder a las bendiciones
propias de un hijo se producen por la liberaciéon de la maldicion de la
ley y ser aceptado por Dios como hijo Suyo. El creyente es libre al estar
unido al Padre en una relacion filial, como corresponde a un derecho
concedido. Es el Padre que en libre accion adopta a los salvos por fe en
Cristo. Esto implica también una realidad ontoldgica nueva que se
considera en el versiculo siguiente. La conclusion a que se llega es
sencilla a la luz del texto. El fin de la encarnacion es doble: rescatar a
los esclavos y darles la filiacion divina. Pero Pablo aqui llama a los
hijos por medio del nombre tékva, hijo, que procede de la misma raiz
que TikT®, engendrar, por tanto estos son hijos por nuevo nacimiento,
como explica en el versiculo siguiente. La salvacion para Pablo es la
comunicacion de la vida eterna mediante la operacion de engendrar al
creyente de forma que la consecuencia no pueda ser otra que la realidad
de ser hijo (1 Jn. 2:29; 3:9). El Gnico requisito para acceder a la
condicion de hijos de Dios, es la de creer en Su nombre, que equivale a
creer en Su Persona, creer en El. Depositar la fe en el Hijo de Dios
traslada al creyente a la condicion de hijo. Es importante entender que el
que cree llega a ser hijo de Dios en el instante mismo del ejercicio de la
fe, donde la vida eterna, procedente de Dios mismo, viene a ser la
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experiencia de vida del salvo. Jesus promete dar vida eterna a cuantos
crean en El (Jn. 3:16), esta vida es necesaria para llegar a la verdadera
condicion de hijo de Dios, de ahi que cuando el hombre deposita la fe
en Cristo se produce la regeneracion por la accion del Espiritu Santo
que une vitalmente al creyente con el Salvador, de modo que la vida de
Dios, vida eterna, en lo que puede ser comunicable al hombre, Su
naturaleza, ya que las perfecciones de la esencia son incomunicables, se
hace realidad en el creyente por identificacion con el tnico Mediador
entre Dios y los hombres que es el Hijo mismo, por el que fluye la vida
divina y se comunica al salvo. Esa es la razon por la que el apostol
Pedro dice que el creyente ha venido a ser participante, esto es
comunicante, en la divina naturaleza (2 P. 1:4). Estos hijos de Dios,
estan dotados de una vida nueva por el nuevo nacimiento (1 P. 1:23).
Por tanto, siendo hijos se espera y desea que reflejen el caracter del
Padre. Es asi que el mundo debe ver a Dios en el estilo de vida del
creyente (1 Jn. 4:17). Para esto esta puesto el cristiano (1 P. 2:9), para
hacer visible el poder transformador de Dios (Mt. 5:48).

Apopo  PECOV  YEVEAG OKOALOG KOl  OLECTPOUUMEVNG,
Necesariamente los hijos de Dios han de ser sin mancha. El pecado no
forma parte de la vida cristiana. El creyente esta libre de su poder
esclavizante (Ro. 6:17-18), disponiendo ademas de los recursos de la
gracia en la operacion divina de generar en él el querer y el hacer por Su
buena voluntad. La limpieza de mancha es la forma natural de la
santificacion. La santidad no es una opcidn, sino un mandamiento y la
unica manera de vivir la vida cristiana (1 P. 1:15-16).

Esta ausencia de contaminacion se vive en permanente conflicto
porque se lleva a efecto en medio de “una gemeracion maligna y
perversa”, literalmente fortuosa, depravada, extraviada. El término
generacion hace referencia a los contemporaneos de los filipenses y
también a los actuales ahora. Siempre han sido asi. El creyente estd
rodeado de perversos por cuanto no conocen a Dios y no han sido
regenerados por Su poder. Estos rodean al creyente (Dt. 32:5; Mt.
12:39; Hch. 2:40). La sociedad no creyente es maligna, como condicion
natural del pecador no regenerado que vive esclavizado por el diablo y
el pecado. La generacion en medio de la que estan los creyentes es
fortuosa, o perversa, por lo que se desvian de lo honesto, propia de

quien esta lejos de Dios. La situacion del creyente es-la de estar rodeado
de impios.

gv ol Qaivecbe g Qwotnpeg &v kSouw, Al estar en esa
posicion es posible el testimonio personal con la vida, aunque sea en
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silencio. En un mundo en tinieblas la luz de Dios en los creyentes
resplandece, haciéndolos luminares, esto es instrumentos de quienes
sale la luz. Jesus es la luz del mundo (Jn. 8:12). Su irrupcion en el
mundo de los hombres puso ante todos la luz de Dios manifestada por
El, que alumbraba a todo hombre (Jn. 1:9). Pero, la vinculacion o
identificacion con Cristo (1:21), hace que el creyente sea luminoso. En
la Biblia la luz equivale al verdadero conocimiento de Dios, de tal modo
que el salmista dice: “contigo estd el manantial de la vida; en tu luz
veremos la luz” (Sal. 36:9). El camino del justo esta rodeado de luz; la
luz ilumina continuamente su senda produciendo con ello alegria y
g0zo, por eso la Biblia dice: “luz esta sembrada para el justo, y alegria
para los rectos de corazon” (Sal. 97:11). La verdadera luz de Dios es y
esta en Cristo, de ahi que se afirme que Dios es luz (1 Jn. 1:5). En ese
sentido, quien esta en Dios y Dios en él por Cristo, se convierte en un
luminar al resplandecer en €l la luz de Dios. Cuando se habla de brillar,
de lucir como un luminar, una lumbrera, en un mundo en tinieblas se
esta diciendo lo mismo que vivir a Cristo (Ga. 2:20; Fil. 1:21). Solo es
luminosa la vida en la que Dios se hace vida y luz en él por Su
presencia vivencial. El creyente no es luz por si mismo, sino que la luz
de Dios le es comunicada por la presencia de Cristo en él. El Sefior es la
unica y verdadera luz. Por eso el salmista dice que “el Sefior es mi luz y
mi salvacion” (Sal. 27:1); y por tanto solo en €l “veremos luz” (Sal.
36:9). La luz necesaria para el camino santo y sin tropiezo del creyente
procede de Dios, a quién se dirige la suplica: “Envia tu luz y tu verdad;
estds me guiaran; me conducirdn a tu santo monte, y a tus moradas”
(Sal. 43:3). Mientras que el mundo desorientado es conducido por
sendas que concluyen en muerte, el creyente alumbrado por Dios es
conducido a Dios mismo, su alegria y su gozo (Sal. 43:4). Dios ha dado
a Cristo por luz de salvacion a todas las naciones (Is. 49:6). De ahi que
el profeta diga al pueblo que estaba en la esperanza del Mesias, que su
llegada traeria consigo la luz y la gloria de Dios (Is. 60:1). La irrupcion
del Verbo de Dios hecho carne, en el mundo de los hombres, hizo
resplandecer la luz de Dios como la aurora naciente del dia de
salvacion, para dar luz a los que estaban en tinieblas y alumbrar el
camino de la paz (Lc. 1:78-79). La luz de Dios para los gentiles se
manifestd también en Cristo (Lc. 2:32). Por eso nadie mas que Jesus
podia decir de si mismo: “Yo soy la luz del mundo, el que me sigue, no
andard en tinieblas, sino que tendrd la luz de la vida” (Jn. 8:12); y
afirmar que “entre tanto que estoy en el mundo, luz soy del mundo” (Jn.
9:5). Cuando el Sefior llamé a la fe lo hizo también en relacion con la
luz, proclamando un cambio de las tinieblas a su luz admirable: “Aun
por un poco estd la luz entre vosotros; andad entre tanto que tenéis luz,
para que no os sorprendan las tinieblas; porque el que anda en tinieblas,
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no sabe a donde va. Entre tanto que tenéis la luz, creed en la luz, para
que sedis hijos de luz. Yo, la luz, he venido al mundo, para que todo
aquel que cree en mi no permanezca en tinieblas” (Jn. 12:35-36, 46).

El creyente no es luz en si mismo, pero es luz en el Sefior. La
accion salvadora de Dios hace posible esta transformacién, “porque
Dios, que mando que de las tinieblas resplandeciese la luz, es el que
resplandecio en nuestros corazones, para iluminacion del conocimiento
de la gloria de Dios en la faz de Jesucristo” (2 Co. 4:6). Por esa razén
dice Pablo, al referirse a los cristianos: “porque en otro tiempo erais
tinieblas, mas ahora sois luz en el Sefior” (Ef. 5:8). Quien permanece
en comunioén con Cristo, quien vive la luz de Dios en Cristo en su propia
vida, es luz a los demas (Jn. 15:4, 5). Andar en luz, brillar, ser luz, es
poder sefialar el rumbo al que vive en tinieblas, lo que es el cumplimiento
fiel de la comision que Cristo dio a los creyentes (Hch. 1:8).

El apostol esta escribiendo en plural, esto es, a la colectividad de
creyentes en Filipos. Si individualmente cada uno es luz, también el
resplandor luminoso de toda la iglesia se hara manifiesto en el mundo
entenebrecido, como el Sefior dijo: “Una ciudad asentada sobre un
monte no se puede esconder” (Mt. 5:14). De la figura sencilla de la luz
individual a la efusién luminosa de la colectividad de creyentes, que son
hijos de luz y deben andar en la luz, brillando en el mundo, como se
manifiesta en el versiculo de la Epistola. El énfasis de la metafora esta
en situar la luz en un mundo en tinieblas de modo que no puede
ocultarse a la vista. La realidad es a veces otra, pero la evidencia de la
luz de Dios en los cristianos debiera ser semejante a la de una gran
ciudad situada sobre un monte, incapaz de dejar de ser apreciada por
quienes estén mirando en aquella direccion. La Iglesia esta llamada a
ser como conjunto de cristianos, luz a un mundo en tinieblas. Su
testimonio debiera ser imposible de ocultar y el resplandor de su
conducta absolutamente visible para todos los hombres. Nada debiera
hacer posible que se ocultase a la vista o pasase desapercibido. Es la luz
suprema de Dios en Cristo brillando en las vidas de todos los que son
sus discipulos. Dios brillando con Su luz a los perdidos por medio de
personas regeneradas, que en Cristo son luz en el Sefior. Una
exhortacion concluyente: “En otro tiempo erais tinieblas, mas ahora
sois luz en el Sefior; andad como hijos de luz (porque el fruto del
Espiritu'® es en toda bondad, justicia y verdad), comprobando lo que es
agradable al Sefior. Y no participéis en las obras infructuosas de las
tinieblas, sino mds bien reprendedlas” (Ef. 5:8-11). Solo en este modo

'® En muchos mss. se lee: “el fruto de la luz”, en lugar del fruto del Espiritu.
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expresion Adyov Cwhg, palabra de vida, aparece sélo aqui en todo el
Nuevo Testamento. Debiera entenderse que es el mensaje que surge no
tanto de la FEscritura en si, sino de las vidas como testimonio
evangelizador. Los filipenses eran fieles en llevar a otros el evangelio
que sin duda es palabra de vida, pero que no puede proclamarse en
ocasiones con palabras, y siempre necesita el respaldo de una vida
sencilla, santa y luminosa (v. 15). No solo consiste en predicar la
Palabra, sino en manifestar con la vida la obediencia a ella. Es por la
luminosidad de vida que el testimonio personal se convierte en palabra
de vida en el hogar (1 P. 3:1); también en la vida diaria, ya que
“lampara es a mis pies tu palabra, y lumbrera a mi camino” (Sal.
119:105); sin distincion de edades (1 Ti. 4:12; 2 Ti. 1:5; 3:15); en toda
ocasion (2 Ti. 4:1-2). El Sefior instituy6 la evangelizacion del mundo
bajo el poder del Espiritu que haria de cada creyente un testigo Suyo, no
s6lo hablando de El, sino manifestandolo con su propia vida (Hch. 1:8).
La palabra de vida se mantiene en alto mediante la luminosidad de la
vida personal: “Porque en otro tiempo erais tinieblas, mas ahora sois
luz en el Serior; andad como hijos de luz” (Ef. 5:8).

gl kavynpa £uot eig Muépav Xpiotov, La proyeccion
escatologica del texto es también clara: “para que en el dia de Cristo,
pueda gloriarme”. El apostol tiene su mente en el futuro. La expresion
Dia de Cristo, es un tiempo futuro que también se conoce como dia del
Sefior y cuyo primer acontecimiento sera el traslado de la Iglesia a la
presencia de Jesucristo. Ese tiempo se proyecta hacia el futuro terrenal
pasando por el reino milenial e introduciendo la gloriosa perpetuidad de
cielos nuevos y tierra nueva donde no habra pecado (Is. 2:12; 13:6, 9;
Ez. 13:5; 30:3; JI. 1:15; 2:1, 11, 31; 3:14; Am. 5:18, 20; Abd. 15; Sof
1:7, 14; Zac. 14:1; Mal. 4:5; Hch. 2:20; 1 Ts. 5:2; 2 Ts. 2:2; 2 P. 3:10).
El comienzo de ese tiempo se reconoce aqui como dia de Cristo (1 Co.
1:8; 3:13; 5:5; 2 Co 1:14; Fil. 1:6; 2:16; 2 Ti. 1:12; 4:8). En ese tiempo
la obra de cada creyente serd examinada delante del Sefior para
recompensar lo hecho en el tribunal de Cristo (Ro. 14:10; 2 Co. 5:10).

01t 0VK €ig kevov Edpapov oVvde el kevov ékomiaca. La
evaluacion del servicio de Pablo se expresa metaforicamente al decir
que podré gloriarse de que no ha corrido, ni ha trabajado en vano. Pablo
compara su ministerio con una carrera en la que transita como si fuera
un atleta para alcanzar un premio. La ilustracion esta recogida en otro
lugar (1 Co. 9:24). La vida cristiana no es sélo para reflejar al mundo la
santidad de Dios, sino también para correr la carrera y obtener la corona
(Ga. 2:2; 1 Co. 9:24; 2 Ti. 4:7). El apostol une su ministerio a un
trabajo agotador que es la acepcion del verbo komidw, usado en este
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Kai ovvepyov. Ademas de hermano le llama colaborador.
Unido tanto en la fe como en el trabajo. Colaborar es trabajar juntos en
la misma tarea. Posiblemente se refiera el apdstol a la tarea de la
fundacion de la iglesia en Filipos. El tenia en mente los nombres de
aquellos que habian trabajo arduamente con €l para establecerla (cf.
4:2). Es muy probable que fuese uno de los pastores o lideres en aquella
congregacion. Colaborar expresa la idea de equipo y no de
individualidad. La obra de Dios no esta planificada para solitarios, sino
para quienes se integran en un mismo equipo de trabajo. El Sefior
encomendd misiones para ejecutarlas de dos en dos. Pablo, seguidor de
Cristo tenia siempre a su lado un equipo de colaboradores que le
ayudaban en el ministerio. Una de las necesidades urgentes de los
lideres en la iglesia local es trabajar con un equipo a su lado, que no
solo aligera el trabajo, sino que prepara hermanos para el futuro.

Kail cvoTpatTTny pov, Un tercer calificativo para Epafrodito
es el de compariero de milicia, o también compariero de armas o
compariero de combate. Era uno que habia combatido con €l en el
evangelio (4:3). Pablo se coloca en esto de la lucha al mismo nivel que
Epafrodito. A nadie se le ordena en el Nuevo Testamento mandar sobre
otros, puesto que nadie es sefior, salvo el Sefior cabeza de la iglesia, que
tiene toda autoridad en cielos y tierra (2:9-11). Los lideres en la obra
ejercen autoridad, pero no son autoridades. Es de notar también que ser
compariero de milicia es luchar codo a codo en el combate. Esta guerra
contra huestes de maldad en las regiones aéreas, no es de ataque, sino de
resistencia. El creyente ha sido colocado en un terreno de victoria.
Satanas mueve con su autoridad sobre el mundo a los hombres, los
gobiernos, las leyes, etc. para combatir el evangelio, pero los cristianos
s6lo han de mantenerse en una accion defensiva, de resistencia, para la
que han recibido los instrumentos necesarios (Ef. 6:11, 13).

Vuev 8¢ dmdotoArov. Pablo dice que Epafrodito era el
mensajero, literalmente apdstol, como enviando por los filipenses. Es
necesario tener cuidado con el titulo, que describe en términos helenos
la condicion de aquel que es enviado como mensajero. En la actualidad
se usa por algunos para calificar a personas que dicen ser apostoles en el
sentido de los Doce y Pablo. Esto es contrario a la Escritura. Los
apostoles como tales han tenido la mision de escribir el Nuevo
Testamento y establecer las normas de fe y conducta para la Iglesia en
el nombre del Sefior. Terminada esa labor, escrito el Nuevo Testamento,
nadie puede afiadir nada a lo que estéa escrito, por tanto no puede haber
apostoles en el sentido en que algunos lo quieren considerar. Epafrodito
no era apdstol en la iglesia en Filipos, como poseedor de ese don, sino
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en Su obra, acudiendo para socorrer las necesidades del apostol,
prisionero de Cristo.

péxpt Bavatov #yyioev mopoporevcdapevog th woyxn, La
enfermedad que contrajo en el camino desde Filipos a Roma, le llevo,
como ya se ha considerado, a las puertas de la muerte. Pablo no deja de
vincular la enfermedad con el ministerio, porque le alcanzé mientras
servia a €1, cumplia la mision encomendada por la iglesia y, sobre todo,
lo hacia para el Sefior. La enfermedad le afectd tan gravemente que
Pablo recalca la proximidad a la que estuvo de morir. Dice, literalmente,
arrostrando el peligro de su vida. La interpretacion mas precisa seria
relacionar todo esto con la enfermedad, a la que se refiere, pero también
pudiera aplicarse, en cierto modo, al riesgo que corria en Roma como
continuo asistente de Pablo.

va  dvaminpwon 10 OpEOV VoTEPNMA THG TPOG ME
Aettovpylag. A esa situacion habia llegado para suplir la ausencia de
los filipenses en el servicio para Pablo. La iglesia habia ofrendado, pero
alguien tenia que llevar la ofrenda. Mas adelante volvera a referirse a la
ausencia de servicio de los filipenses, que aunque real, no era deseada,
sino que les habia sido dificil, facilmente comprensible en aquellos
tiempos, de hacerla llegar a su destinatario. En esta referencia a la
situacion vivida por Epafrodito, el apostol anticipa la expresion de
gratitud por la ofrenda recibida. Era doblemente grata porque junto con
la generosidad y afecto de los creyentes en Filipos, estaba el
impresionante valor de una vida arriesgada para hacérsela llegar. Mas
adelante se referird directamente a ella con palabras de agradecimiento.
Lo que ahora les quiere decir es que apreciaba los favores y atenciones
que le estaban mostrando, hasta el extremo de que si alguna cosa
hubiese faltado de su afecto por é€l, la habia suplido hasta el limite
maximo al enviarle a Epafrodito. Como dice el Dr. Augusto Segovia:

“La frase entera quiere decir: Epafrodito puso en peligro su vida
por suplir vuestra imposibilidad de venir a traerme el obsequio o
subsidio con que deseabais socorrerme; es, por tanto, encargado
oficial, representante y sustituto abnegado de la comunidad; recibidle,
pues, con todo honor”*!.

De nuevo se aprecia la ensefianza del apodstol sobre honrar a
quienes sirven al Sefior en Su obra. No siempre el reconocimiento de la
labor hecha esta presente en la gratitud de la iglesia. Hay muchos que

2! Agusto Segovia. o.c., pag. 772.
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llegaron incluso a exponer su vida por servir a los creyentes y, sobre
todo, por servir al Sefior con fidelidad, y apenas tuvieron palabras de
gratitud por la labor hecha. Muchos pastores han llevado a cabo su labor
con esmerada dedicacion y no han tenido en reconocimiento de su labor
expresiones de gratitud, tanto en palabras como en otras
manifestaciones durante todo su ministerio, quedando al final, como
Pablo dice de si mismo en su ultimo escrito: “Todos me abandonaron”,
es decir solos cuando realmente mas lo necesitan. Oi en una conferencia
para lideres, al pastor D. José Maria Martinez, decirnos: “El pastor es la
persona a la que continuamente le tiran piedras, para levantarle,
cuando ya ha muerto, un monumento con las piedras que le han
tirado”. Es cierto que el que sirve no mira la recompensa que los
hombres puedan darle, sino al Sefior que sirve y la recompensa que
espera de El, pero una de las necesidades actuales es el reconocimiento
de la labor de quienes han puesto su vida para servir al Seflor y servir a
la iglesia.

El apostol pone a Jesus como ejemplo de vida cristiana. El modo
de llevar a cabo una vida de eficacia en el servicio, la inica manera
victoriosa de correr la carrera cristiana es “con los ojos puestos en
Jesus” (He. 12:2). El sentir que motiva toda esta accion, compromiso y
entrega personal, es el que “hubo también en Cristo Jesus” (v. 5). El es
ejemplo supremo de humildad, por tanto, no es posible entender una
vida cristiana conforme a la voluntad de Dios que la vivida en el terreno
de la humildad. No cabe otra cosa que la humildad en la experiencia de
vida de todo aquel que diga: “Para mi el vivir es Cristo” (1:21). Sélo se
vive en humildad cuando se aprende de Jesus (Mt. 11:29). Sélo asi se
alcanza descanso para el alma. Por consiguiente el ejemplo de Cristo ha
de estar presente en la ensefianza y predicacion de la iglesia. Es
contemplando en la Palabra, por el poder del Espiritu, la Persona y obra
de Jesucristo, que se encuentra razon y estimulo para una vida
entregada. La ensefianza del apdstol es clara: “Porque el amor de Cristo
nos constriie, pensando esto: que si uno murio por todos, luego todos
murieron; y por todos murio para que los que viven, ya no vivan para
si, sino para aquel que murio y resucito por ellos” (2 Co. 5:14-15). En
la medida que Jestiis como ejemplo desaparece de la ensefianza de la
iglesia, asi también disminuye el compromiso y la entrega de los
creyentes al servicio del evangelio.

El pasaje abre una seria reflexion personal hacia un
reconocimiento pleno del sefiorio de Cristo. Es cierto que para salvacion
se necesita solo el ejercicio de fe en Jesucristo. No es posible que antes
de la regeneracion el hombre natural pueda reconocer Su sefiorio,
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porque su condicion personal le conduce en una direccion opuesta, de
rebeldia contra Dios. Pero, no es menos cierto, que quien cree reconoce
también a Jesis como su Sefior personal. Aceptar el sefiorio de Cristo
exige obediencia incondicional a todo lo que El establecié (Mt. 28:20).
Sobre esto formula el Sefior una solemne advertencia para que no le
llamemos con ese titulo si no estamos dispuestos a hacer cuanto El diga
(Lc. 6:46). Utilizar el nombre del Sefior no es evidencia de reconocer Su
sefiorio, e incluso no es evidencia de salvacion (Mt. 7:21-23).

El mejor resumen de aplicacion personal del capitulo que se ha
comentado son las palabras que aparecen en él mismo: “Haya, pues, en
vosotros este sentir que hubo también en Cristo Jesus”.



CAPITULO III
GANANCIA EN LA PERDIDA.
Introduccion.

En la aplicacion del llamamiento a la humildad en la vida
cristiana, el apdstol Pablo entra en la consideracion de algunos que se
introducian en las iglesias con pretensiones espirituales, pero con eL
objeto de desviar a los creyentes de la fe verdadera, introduciendo
complementos humanos a la vida en la gracia.

Pablo habia ensefiado la doctrina biblica insistentemente, tanto en
forma personal durante la estancia en la iglesia, como en los escritos
que circulaban de su autoria. Sus colaboradores insistian en la
ensefianza del apdstol en todas las congregaciones a donde llegaban
enviados como delegados suyos. El mismo apostol insistia
continuamente a esos colaboradores suyos para que se limitasen a
ensefiar lo que habian oido de él, como decia a Timoteo, “delante de
muchos testigos” (2 Ti. 2:2). La reiteracion continuada en la ensefianza
producia el efecto de hacer conocer bien las verdades doctrinales, de
modo que los que procuraban desviar a los creyentes de la doctrina, no
pudieran conseguir sus objetivos. Por tanto, debido a los peligros que
podian darse con la actuacion de los falsos maestros, Pablo reitera los
principios que los filipenses ya conocian.

La situacion general de las iglesias en el tiempo de los apdstoles
no era facil, rodeadas continuamente de peligros. Desde el exterior las
persecuciones y desde el interior la presencia de los falsos maestros.
Pero sobre todo el peligro estaba en los que procuraban introducir la
falsa ensefianza. Estos eran orgullosos y arrogantes, procurando
impresionar a los sencillos creyentes con su pretendida grandeza. Pablo
escribe en la Epistola y especialmente en este capitulo sobre la
diferencia que debe existir entre los verdaderos cristianos y los falsos
maestros, poniendo como ejemplo su propia conducta y la de sus
compaiieros de ministerio.

Esta insistencia en la ensefianza podria parecer innecesaria, sin
embargo el apodstol la considera como un instrumento que genera
seguridad en los creyentes (v. 1). Junto con la reiteracion estd la
amonestacion avisando sobre la necesidad de mantener una estrecha
vigilancia en torno a los falsos maestros, a quienes da tres calificativos
en relacion con su condicién, su conducta y su credo (v. 2). Semejantes
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advertencias le permiten expresar la condicion espiritual de quienes han
nacido de nuevo, contrastandola con la idea personal que los judaizantes
tenian de ellos mismos (v. 3). Ante las referencias personales de que se
rodeaban los falsos maestros, Pablo relaciona las razones que, desde el
punto de vista humano tenia para sentirse satisfecho y que, a su vez,
eran las bases de confianza propia para alcanzar su justicia personal (vv.
4-6). En esa reflexion el apostol, con un pero elocuente contrasta lo que
antes era su gloria personal y lo que representaba todo aquello después
de haber conocido a Cristo (v. 7). Para ello reafirma las razones por las
que desecha totalmente sus glorias personales (vv. 8-9).

Del mismo modo la identificacion con Cristo le permite disfrutar
de Su poder y, al mismo tiempo, de sus padecimientos (v. 10). Frente al
orgullo perfeccionista de los falsos maestros, Pablo afirma que no se
alcanza la perfeccion cristiana en plenitud hasta la llegada a la presencia
del Seifior, en la gloria (vv. 12-14). Con una llamada de atencion hacia
una identificacion en la forma de pensar de los cristianos (vv. 15-16),
introduce la advertencia contra los falsos maestros poniendo ante ellos
el ejemplo de comportamiento tanto de €l como de sus colaboradores (v.
17), y dandoles las caracteristicas y futuro de los que procuraban
engafiarles con sus ensefianzas (vv. 18-19). Finalmente presenta ante sus
lectores la condicion celestial de los creyentes, la esperanza de gloria
que los anima y alienta en la vida cristiana, y la certeza de la
transformacion futura de los cuerpos glorificados para que lleguen a
cumplir el propdsito divino de la conformacion definitiva de los
cristianos con Cristo (vv. 20-21).

Para el analisis del texto se sigue el bosquejo que se presentd en
la introduccion, como sigue:

IV. El compromiso de la vida cristiana (3:1-21).

1. Advertencias sobre los judaizantes (3:1-3).
2. El ejemplo de Pablo (3:4-14).

2.1. Su condicién anterior (3:4-6).

2.2. Su transformacion (3:7).

2.3. Sus objetivos (3:8-11).

2.4. Su meta (3:12-14).
3. La exhortacion a los creyentes (3:15-21).
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adelpoi pov, De nuevo aparece el vocativo hermanos, para
dirigirse a los lectores de la Epistola. Son hijos del mismo Padre,
herederos todos con Cristo, que es el hermano mayor de toda esta
familia espiritual (Ga. 4:5). El hecho de usar el término pone de
manifiesto el sincero amor que siente por los creyentes en Filipos. En el
original aparece como elemento de vinculacion con los hermanos, el
pronombre personal de mi. Pablo no tiene otros hermanos que los
creyentes, de Filipos y del resto de las iglesias.

yoipete &v kupiw. La exhortacion que sigue es un llamamiento
al gozo, no a un gozo cualquiera sino al gozo en el Sefior, que
continuamente se repite en el escrito (2:18; 2:28, 29). El verbo que esta
en presente de imperativo, voz activa, expresa la idea de algo
continuado que como mandamiento debe ser obedecido, que seria igual
a continuad gozandoos o gozaos continuamente. Este gozo continuado
solo es posible en el Sefior, en sentido de relacién y comunion con él,
porque el gozo que el Espiritu Santo produce es el gozo de Cristo, cuyo
deseo era: “Estas cosas os he hablado, para que mi gozo esté en
vosotros, y vuestro gozo sea cumplido” (Jn. 15:11). Es el resultado de la
relacion personal y de la comunién con El, sin lo que es imposible la
manifestacion del gozo. Ninguna cosa personal de bendiciones o de
fruto, que incluye el del Espiritu, es posible sin vinculacion con Cristo,
ya que Jesus dice también que separados de mi nada podéis hacer (Jn.
15:5). El gozo nace siempre del compafierismo con Jesus. El Espiritu
Santo coloca al creyente en Cristo para que sea la base de toda
experiencia gozosa. Si para que el gozo se produzca es precisa la
comunion con Cristo, debe entenderse que lo contario impide el gozo,
como dice el Salmo: “Vuélveme el gozo de tu salvacion, y espiritu noble
me sustente” (Sal. 51:12). La solucion al problema esta en la confesion
de cualquier pecado oculto (1 Jn. 1:9).

Ta adTO YPAPELV VULV £uol pEv ovk Oxvnpdv, El apostol
dice que a €l no le es molesto escribiros las mismas cosas. Esto
determina la necesidad de entender qué quiso decir con las mismas
cosas. Pudiera ser que se refiriese a lo que habia ensefiado ya
personalmente y de palabra entre ellos. También pudiera ser sobre lo
que habia escrito antes en la Epistola, como el llamamiento a una vida
digna y consecuente con el evangelio, sin temor a quienes se oponen
(1:27-28). También a la humildad en contraste con la arrogancia de los
falsos maestros (2:2-4). Al comportamiento desinteresado que no busca
lo suyo propio sino lo de los demas (2:14-18). Estos son los temas que
se vuelven a recalcar en los siguientes versiculos. También pudiera ser
una referencia a escritos del apostol dirigidos a los filipenses y que no
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se conservan, como ocurre con algunos de los escritos a los corintios, de
algunos de los cuales se encuentran referencias en los padres de la
iglesia. Pablo mismo se refiere a otras epistolas enviadas a iglesias que
no se conservan en el Nuevo Testamento, como ocurre con las
referencias a otras cartas a los corintios (2 Co. 2:2-4). Todos estos
supuestos, y tal vez ain otros, pudieran ser posibles, Apero no hay una
base biblica firme para sustentarlos.

Mas bien debe tratarse de insistencia de la ensefianza, tanto la
personal en la iglesia cuando estaba entre ellos, como en otros escritos,
tanto en esta Epistola como en otras que circulaban ya. Para Pablo
reiterar la ensefianza no constituia un problema, sino todo lo contrario.

La ensefianza que debia repetir eran las mismas cosas. Algo
semejante esta en el pensamiento y escritos del apostol Juan (1 Jn. 1:1).
La doctrina biblica es inalterable de ahi que lo que debe ensefiarse son
las mismas cosas. Eso ocurre en el Antiguo Testamento, donde el
profeta dice: “Asi dijo Jehovd: Paraos en los caminos, y mirad, y
preguntad por las sendas antiguas, cudl sea el buen camino, y andad
por él, y hallaréis descanso para vuestra alma” (Jer. 6:16). Es notable
observar que mientras el apéstol reclama reiterar las mismas cosas,
permanecer sélidamente anclados en las mismas y Unicas verdades, el
hombre natural y el creyente carnal desean oir novedades (Hch. 17:19,
21). Las mismas cosas no supone la repeticion de los mismos temas,
sino la profundizacion en las mismas verdades de la fe (He. 5:13-6:3).
La progresion de los creyentes a la madurez espiritual, dejando de ser
nifios en Cristo, depende de la ensefianza biblica y de la formacion
doctrinal (Ef. 4:14). La enseflanza continuada de la doctrina biblica es
necesaria. La exposicion biblica sistematica es uno de los modos de
cumplimiento del mandato del apdstol, que se llevaba a cabo ya en el
contexto de los tiempos apostdlicos por los mismos apdstoles (Hch.
20:27). La ensefianza reiterada debe hacerse a distintos niveles,
conforme a la capacidad que cada creyente tenga (He. 5:13-14). El
infantilismo espiritual es propicio a la carnalidad. Se hace necesario
entender también que hay creyentes espirituales y creyentes carnales.
No se trata de genuinos creyentes y meros profesantes. El apdstol Pablo
escribe a los corintios que por su comportamiento contrario a la
ensefianza de la Palabra de justicia, estaban actuando y manifestandose
como carnales, a quienes llama nifios en Cristo (1 Co. 3:1). Un creyente
es espiritual en la medida en que vive en la sujecion y conduccion del
Espiritu. Un creyente es carnal en la medida en que habiendo dejado de
andar en el Espiritu (Ga. 5:16), viene a estar bajo el control e impulso
de la carne, propia de su vieja naturaleza caida que permanece en el
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BAénete Tovg kVvag, La advertencia a los creyentes es precisa.
El apostol la inicia usando el presente de imperativo del verbo PAEnw,
que expresa la idea de atencion, traduciéndose por ver, mirar, prestar
atencion, aqui en sentido de estar prevenidos, guardarse, estar atentos a
un peligro del que se advierte, prestando atencion para no ser
sorprendidos y recibir el dafio. Repetido el verbo tres veces en el
versiculo adquiere una condicion superlativa, en la manera propia de la
expresion hebrea (cf. Is. 6:3; Jer. 7:4; 22:29). El apédstol esta
diciéndoles: ;Cuidado! ;Cuidado! jCuidado! Esta atencion vigilante no
tiene que ver con tres clases de enemigos, sino con uno solo, al que se
le dan tres calificativos a causa de sus formas y peligros: Se les llama
perros, por su codicia; malos obreros, por su conducta; mutiladores del
cuerpo, por su credo.

Debe buscarse a que enemigos se refiere, o de otro modo, cuales
son a los que ha de prestarseles atencion esmerada, quienes deben ser
sometidos a estrecha vigilancia. Se han dado algunas propuestas, pero, a
la luz del pasaje y sin prejuicio, el apdstol estaba pensando con toda
probabilidad en los judaizantes.

Estos eran judios procedentes mayormente de la secta de los
fariseos, de las iglesias en Judea (Hch. 15:1-5). Posiblemente
impresionados por los milagros y conducta de Jesus, e incluso por las
evidencias incuestionables de Su resurreccion, se habian unido a los
cristianos, entendiendo el cristianismo como una nueva forma o una
nueva expresion del judaismo. Sin embargo, no podian aceptar el final
de la antigua dispensacion, el término de la ley ceremonial, y la
continuidad de los rituales identificativos del pueblo de Israel, como era
la circuncision. Estaban ademas apegados al sistema de limitaciones,
como era el no comer carnes que la ley consider6 como de animales
inmundos. Igualmente entendian que el dia que debia ser guardado era
el sabado, y no se identificaban con el que habitualmente se dedicaba en
la iglesia de entonces para el culto eclesial unido que era el domingo.
Estos permanecian legalistas. No admitian que los gentiles pudieran ser
salvos sin circuncidarse y guardar la ley (Hch. 15:5). Con toda
probabilidad la mayoria de ellos no eran realmente convertidos,
simplemente era mesidnicos, en el sentido de aceptar que Jesus era el
Mesias anunciado y prometido para Israel. Una evidencia de su
condicion de religiosos pero no salvos, por lo menos mayoritariamente,
€s que nunca se les llama hermanos en el Nuevo Testamento, titulo
dado habitualmente a los creyentes, miembros de la familia de Dios,
simplemente se les sitia como pertenecientes a la secta de los fariseos.
Estos esparcian doctrina errénea entre las iglesias (Hch. 15:1). Para ello
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las visitaban y en muchas ocasiones se presentaban como enviados de
los verdaderos apostoles que eran los de Jerusalén, ensefiando contra
Pablo, procurando desprestigiarlo y generar dudas insidiosas contra €l.
Tales actuaciones producian inquietud y alarma especialmente entre
cristianos recién convertidos que no estaban todavia firmes en la fe. Les
presentaban como verdaderamente inspirado solo el Antiguo Testamento,
argumentaban sobre asuntos de la ley, se daban a ensefiar genealogias
sin término y generaban discusiones impactando a los débiles con
ensefianzas alegoricas.

La doctrina judaizante se fundamentaba principalmente en el
concepto electivo del pueblo de Israel, al que consideraban como el
unico y verdadero pueblo de Dios, por consiguiente, si los cristianos
querian llamarse de esa manera tenian que judaizar, es decir, hacerse
judios, mediante la circuncision y el cumplimiento de la ley ceremonial.

La eleccion para Israel supone tres niveles: a) Eleccion para
privilegios; b) Eleccion para servicio: ¢) Eleccion para salvacion. En
cuanto a la eleccion para privilegios, Moisés ensefla: “Porque ti eres
pueblo santo para Jehova tu Dios; Jehovd tu Dios te ha escogido para
serle un pueblo especial, mas que todos los pueblos que estan sobre la
tierra” (Dt. 7:6). El apostol Pablo reconoce que esta eleccion para
privilegio se cumplié plenamente, como ensefia a los romanos: “;Qué
ventaja tiene, pues, el judio? ;o de qué aprovecha la circuncision?
Mucho, en todas maneras. Primero, ciertamente, que les ha sido
confiada la palabra de Dios” (Ro. 3:1-2). Algunos de esos privilegios
fueron mencionados por el apodstol en el mismo escrito: “Porque
deseara yo mismo ser anatema, separado de Cristo, por amor a mis
hermanos, los que son mis parientes segun la carne; que son israelitas,
de los cuales son la adopcion, la gloria, el pacto, la promulgacion de la
ley, el culto y las promesas; de quienes son los patriarcas, y de los
cuales, segun la carne, vino Cristo, el cual es Dios sobre todas las
cosas, bendito por los siglos. Amén” (Ro. 9:3-5). Uno de los privilegios
de la eleccion tiene que ver con la ascendencia de Jesus, el Mesias, que
era, humanamente hablando, israelita.

En relacion con la eleccion para servicio, es claro en la seleccion
de una tribu sacerdotal, la de Levi, y dentro de ella, estaba la familia
sacerdotal de Aardén. De la misma manera Dios escogi6 a lo largo de la
historia de Israel a los profetas, que hablaban en Su nombre. De igual
modo los reyes. El primero Saul, procedente de la tribu de Benjamin, y
los restantes, como descendientes de David a quien Dios escogio
personalmente.
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La eleccion para privilegios, y para servicio, no equivalia a
eleccion para salvacion (Jn. 6:70; 13:18; Mt. 7:21-23). Los judaizantes
confundian los términos, centrandose en la promesa incondicional dada
a Abraham: “Bendeciré a los que te bendijeren, y a los que te
maldijeren maldeciré; y serdn benditas en ti todas las familias de la
tierra” (Gn. 12:3); también dira: “¢... habiendo de ser Abraham una
nacion grande y fuerte, y habiendo de ser benditas en él todas las
naciones de la tierra?” (Gn. 18:18). Los judaizantes entendian que la
bendicion de toda persona gentil en cualquier nacidn de la tierra pasaba,
necesariamente, por estar vinculado con Abraham, esto es, haciéndose
un prosélito del judaismo. Para eso recordaban el pacto y su sefial que
era la circuncision (Gn. 17:10-14). Estos, voluntariamente, se olvidaban
que la bendicion futura dependia de una Persona y su obra: “En tu
simiente serdn benditas todas las naciones de la tierra” (Gn. 22:18). La
verdadera circuncisién que identifica a los judios con Abraham, no es la
hecha con mano en la carne, sino la del corazén en Cristo: “En él
también fuisteis circuncidados con circuncision no hecha a mano, al
echar de vosotros el cuerpo pecaminoso carnal, en la circuncision de
Cristo” (Col. 2:11). Los judaizantes no aceptaban que la salvacion de
todo hombre, tanto judio como gentil es por fe y no por obras (Ro. 4:1-
S; 9:12). En relacién con esto que propagaban entre los creyentes,
introduciéndose del modo que fuera necesario en las iglesias, Pablo va
a advertir a los filipenses.

BAénete 1oUGg kUvag, Al referirse a estos de quienes debian
cuidarse y mantener vigilados, les da el epiteto de perros. Los judios
llamaban en algunas ocasiones a los gentiles usando este sustantivo, a
causa de su condicion impia por no conocer al Dios verdadero y ser
adoradores de idolos. Ahora el apdstol llama de esta manera a los
Judaizantes, por la misma razon, eran despreciables por impios, porque
aunque decian conocer a Dios y adorarle, no lo hacian de corazén, sino
intelectualmente, es decir, se acercaban a Dios con su boca y le
honraban con sus labios, pero su corazén estaba lejos de El Al
llamarles perros, no estaba refiriéndose a los perrillos domésticos que
viven en las casas ¢ incluso juegan con los nifios, sino a los perros sin
duefio que se alimentaban de deshechos y constituian un peligro para las
personas cuando eran atacadas por ellos. En el plano de la doctrina, el
evangelio que Pablo predicaba, anunciaba la salvacion por gracia al
margen de cualquier obra y sin tener en cuenta ningin mérito que el
hombre pudiera tener (Ef. 2:8-9). La ensefianza de los judaizantes era
una mezcla de gracia divina y obras humanas. El perro en la Biblia se
considera como un animal inmundo, entre otras razones porque comia
animales muertos y sangre y carne humanas (Ex. 22:31; 1 R. 14:11;
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22:38). En la Biblia se da el calificativo de perro al homosexual, en
razon de su pecado e inmundicia, de manera que sus ofrendas eran
rechazadas por la ley (Dt. 23:18). El Dr. Hendriksen hace un resumen
de las razones que Pablo tenia en mente para usar este calificativo con
base biblica, que sintetizamos: 1) Los perros son sucios e inmundos (Pr.
26:11). Asi también los judaizantes por los motivos que los impulsaban
(Mt. 7:6; 2 P. 2:22; Ap. 22:15). 2) El perro aulla y grufie (Sal. 59:6). Los
judaizantes proferian clamores y airadas palabras contra la doctrina
(Hch. 15:1-2). 3) El perro es codicioso y desvergonzado (Is. 56:11). Los
judaizantes querian devorar la iglesia de Cristo. 4) Los perros eran
considerados como simbolo de algo despreciable (2 S. 9:8; 16:9; 2 R.
8:13). También lo eran los judaizantes por su afan contra la Iglesia, y su
constante acoso a las verdades de la fe'.

BAémete TOUG kakovg épydtac, El segundo mensaje de
advertencia estd orientado a que se preste atencion a los mismos a
quienes llama aqui malos obrercs. En otro lugar les llama obreros
fraudulentos (2 Co. 11:13). Realmente son instrumentos de iniquidad,
puesto que su lucha es contra la verdad de Dios. Aparentemente son
personas de aspecto piadoso que desean sujetarse a lo que entienden
como mandamientos de Dios, a quien dicen conocer y servir, sin
embargo de personas asi dijo Jesus: “Os digo que no sé de donde sois;
apartaos de mi todos vosotros, hacedores de maldad” (Lc. 13:27). A
los judaizantes se les califica de malos obreros, por ser proselitistas a
favor de su credo y falsificadores de la palabra de Dios. Su obra es
destructora y no constructiva. Instrumentos en manos de Satands para
destruir la obra de Dios. Muchos tenian apariencia de piedad pero negaban
su eficacia (2 Ti. 3:5). Engafiadores y perversos como su padre el diablo,
hacian obras malas aunque de apariencia piadosa, evidenciando con ello la
condicion de hijos del maligno. Los engafiadores no sdlo vendrian de fuera
de la iglesia, sino que aparecerian en su propio interior (Hch. 20:28-31).
Tales personas, por su campo de accion no pueden estar lejos de la iglesia,
sino en su entorno, procurando infiltrarse en ella (2 Ti. 3:1-5; 2 P. 2:1-3;
Jud. 3,8, 11).

BAénete 1AV katatourv. La tercera advertencia habla de las
mismas personas dandole otro calificativo: “Guardaos de los
mutiladores del cuerpo”. Los judaizantes predicaban la circuncision
como una de las practicas necesarias para salvacion. Es decir, los
cristianos tenian que circuncidarse para poder ser salvos (Hch. 15:1).

" G. Hendriksen. o.c., pag 169.
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La circuncision fue establecida no para los gentiles, sino para los
descendientes de Abraham (Gn. 17:9-12). La ley prescribia como y
cuando debia circuncidarse al recién nacido (Lv. 12:3). La circuncision
era la sefial de fe y el recordatorio de lo que Dios cumplia por su
promesa. Sin embargo, la verdadera circuncision no era la de la carne,
sino espiritual, la del corazén: “Pues no es judio el que lo es
exteriormente, ni es la circuncision la que se hace exteriormente en la
carne; sino que es judio el que lo es en lo interior, y la circuncision es
la del corazon, en espiritu, no en letra; la alabanza del cual no viene de
los hombres, sino de Dios” (Ro. 2:28-29). La verdadera condicion de un
judio no estd en manifestaciones externas, sino en realidades internas
que lo identifican como hijo de Abraham. El ser verdaderamente judio
no se aprecia externamente, sino que esta escondido en la intimidad de
la persona y, por tanto, escondido a ojos de los hombres, pero,
plenamente visible a los de Dios. Los judaizantes no terminaban de
entender o mejor, no querian entender que la condicion de judio, era
exhibir una condicidn especial, como perteneciente al pueblo de Dios,
pero no servia esto de nada si la desobediencia a las Escrituras, que es
desobediencia contra Dios, ponia de manifiesto la incircuncision del
corazon, esto es, un corazén contrario y rebelde a Dios, insensible a El
Dios intervenia en la persona creyente para implantar un corazon de
carne, sensible a El y obediente a Su voluntad, que asistido por el
Espiritu cumplia las disposiciones divinas y ajustaba la vida a la
voluntad del Sefior (Ez. 36:26-27). Circuncision del corazon equivale a
regeneracion espiritual. Este aspecto de conversidn a Dios estaba
implicito en el verdadero sentido de circuncision, como ensefiaba
Moisés, de quien los judaizantes era seguidores: “Y circuncidard
Jehova tu Dios tu corazon, y el corazon de tu descendencia, para que
ames a Jehova tu Dios con todo tu corazon y con toda tu alma, a fin de
que vivas” (Dt. 30:6). El nuevo nacimiento no se alcanza por acciones
externas sobre la carne, ni por el cumplimiento literal de los preceptos
legales, sino por medio de la fe (Ef. 2:8-9). Estos falsarios que trataban
de pervertir la doctrina basaban su confianza y alimentaban su orgullo
creyendo que con tener la ley y haber sido circuncidados, ya eran
aceptos delante de Dios. Por esa razon el apostol llama la atencion a
tener cuidado con ellos, porque conforme a la ensefianza biblica, el
verdadero descendiente de Abraham, heredero de las promesas, no era
el que se circuncidaba, sino el que habia nacido de nuevo. Los lideres
religiosos de Israel, con toda su parafernalia legal y su orgullo de
circuncisos, dieron muerte al Mesias, cometiendo no solo un crimen
sino teniendo la osadia de matar al Autor de la vida (Hch. 3:15).
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recuadro de analisis y notas, en la que se lee: “los que en espiritu
servimos a Dios”. La mas concordante es la primera en sentido de
definir a los cristianos como los que impulsados por el Espiritu de Dios,
servimos. El servicio conforme a Dios, es incondicional, voluntario y
entregado, y s6lo es posible que se pueda efectuar de ese modo por la
accion del Espiritu que produce en nosotros “tanto el querer como el
hacer” (2:13). La vida cristiana al impulso del Espiritu se convierte en
espiritual, en plena dependencia y sumision a Dios. En ese sentido el
creyente en el Espiritu es un culto continuo a Dios (Ro. 12:1). Los
judaizantes practicaban un culto ritual, que no era mas que una
expresion de religiosidad sin impulso del Espiritu o, tal vez mejor,
desprovisto de toda espiritualidad. De ese modo pensaban en agradar a
Dios mediante rituales externos y manifestaciones meramente
religiosas, que Dios repudia (Is. 29:13).

El apostol utiliza nuevamente el verbo Aatpsvw, que como se ha
dicho varias veces antes, tiene que ver con servicio de culto. El creyente
es un adorador que lo hace, no ocasional sino continuamente, en el
Espiritu y bajo Su impulso (Jn. 4:23). Son adoradores verdaderos
porque estan unidos a Cristo, que es La Verdad (Jn. 14:6). Es en base a
la vinculacion o a la unién vital con Jesucristo que reciben la condicién
de sacerdotes espirituales, por vinculacion con el Sacerdote Eterno (1 P.
2:9). Ademas en la practica de la adoracion espiritual, el sacrificio que
se ofrece desde el adorador es su propia persona en entrega
incondicional a Dios (Ro. 12:1).

El culto cristiano sélo es valido en cuanto a forma si esta siendo
valido en cuanto a fondo, es decir, si esta dirigido por el Espiritu. El
culto renovado es el que estd desprovisto de lastres impuestos por los
hombres que subyugan la accidn del Espiritu. Estos lastres pueden estar
muy ocultos bajo capas que apenas se perciben, tales como el
espiritualismo emocional y sensual, o como una ordenacion tradicional
y ritual. Ambas cosas impiden servir a Dios en Espiritu.

Kol kovywpevor dv Xpiot@ ‘Incod. Una segunda
caracteristica del verdadero creyente es que “nos gloriamos en Cristo
Jesus” Dios habia establecido para Su pueblo, que tenia la sefial de la
circuncision, que se gloriase sélo en El: “Mas aldbese en esto el que se
hubiere de alabar: en entenderme y conocerme, que yo soy Jehovd, que
hago misericordia, juicio y justicia en la tierra; porque estas cosas
quiero, dice Jehova” (Jer. 9:24). Quienes son circuncidados en Cristo se
glorian sélo en El. Es la consecuencia natural de quien afirma que
“para mi el vivir es Cristo” (1:21). La maxima gloria de un cristiano
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Algunos otros podian decir también que eran descendientes de
Abraham, por medio de Ismael, otros por medio de Esafi, pero ninguno
podia sentirse heredero de las promesas y los pactos, a no ser que fuese
como ¢l descendiente de Israel. Posiblemente no todos los judaizantes,
especialmente los que habian alcanzado la condicién de judios por
proselitismo, podian afirmar como Pablo que eran descendientes de
Abraham y del linaje de Israel, como ¢l podia hacerlo.

@uAng Beviapiv, En tercer lugar podia mostrar confianza en la
tribu de donde procedia: “De la tribu de Benjamin”. Se han buscado las
razones del orgullo de Pablo en esta vinculacion teniendo en cuenta que
la tribu de Benjamin estaba relacionada con muchos fracasos dentro de
la nacion, especialmente en los dias de los jueces (Jue. 19 y 20).
Benjamin fue el tnico hijo de Jacob nacido en la tierra prometida (Gn.
35:16-19). Fue una tribu de rancio abolengo de la que procedia el
primer rey de Israel que tenia el nombre que le habian puesto los padres
de Pablo, al que llamaron Saul, en griego Saulo (1 S. 9:1). Esta es la
posible causa por la que tenia ese nombre. Era la tribu de la fidelidad
que se habia mantenido unida a la de Juda en la division del reino (1 R.
12:19-21). Si bien esta unidad con Juda no fue aceptada con el mismo
agrado por todos los benjamincitas. Se la menciona asociada con Juda
en la restauracion después del cautiverio (Esd. 4:1). Pocos judaizantes
podian presentar esa credencial de raza, es mas, posiblemente muchos
de ellos no podian presentar con certeza su procedencia con alguna de
las doce tribus de Israel.

‘EBpdiog ¢¢ ‘EBpaiwv, Pablo podia mostrar también su
relacion con las tradiciones, porque era hebreo de hebreos. No se
trataba de un judio helenista, sino de uno que habia permanecido fiel al
sistema social y religioso de su pueblo. Fiel a las tradiciones. Fiel a la
lengua (Hch. 21:40). Muchos de los judaizantes no hablaban ni leian el
arameo y una gran mayoria de los mas fanaticos de ellos, eran llamados
griegos en sentido de procedencia y nacimiento fuera de la nacion de
Israel, que sélo sabian leer el griego.

kot vopov Doapiooiog, Ademas podia manifestar confianza
en su condicion estricta y fiel a la Palabra y tradiciones, al decir: “en
cuanto a la ley fariseo”. Estar vinculado al grupo fariseo implicaba la
vivencia del ideal fariseo. Pablo era hijo de fariseos (Hch. 23:6). Estos
se habian vinculado a un estilo de vida que buscaba la perfeccion
religiosa mediante el cumplimiento estricto de la normativa legal y de
las tradiciones. Pablo era un celoso cumplidor de todo eso, de manera
que podia decir que “en el judaismo aventajaba a muchos de mis


















242 FILIPENSES III

de Cristo no fue simplemente admirada o estudiada, sino conocida.
Conocer a Dios y a Cristo supone la recepcion de la vida eterna (Jn.
17:3). Este conocimiento canceld toda otra gloria en la vida del apostol.
Era un conocimiento insuperable, practico y fructifero, de modo que
todo era pérdida comparado con lo que significaba conocer a Cristo.
Desde entonces Fl es todo para Pablo (1:21); su vida (Ga. 2:20); su
amor (3:14); su gloria (G4. 6:14); su galardonador (2 Ti. 4:8).

Pablo habla de haber conocido a Cristo, Jesus, mi Serior. Es el
pleno y auténtico conocimiento de lo que El es realmente. Es la
esperanza, ya que es Cristo, el Mesias, en quien se cumplen las
promesas. Es también el Salvador, puesto que Jesus significa Dios
salva, o Jehovd salva. Pero es ademas Serior, como Soberano supremo
sobre la vida del apostol. En todo esto se destaca también un énfasis
personal: mi Sefior. No tiene la misma trascendencia que Jesus sea el
Sefior, a que sea mi Sefior. Esto tiene una gran implicacion porque tiene
un alto significado. Dependencia, porque sélo en El se puede alcanzar la
justificacion, santificacion y es ademdas esperanza de gloria; mientras
que sin El todo esfuerzo en estas cosas es pérdida, en El es ganancia y
poderosa victoria (Ro. 7:24-25). Conduce también a la aceptacion de su
soberania. Cuando las debilidades no son retiradas y los problemas
persisten, puede oir Sus palabras de aliento: “Bdstate mi gracia; porque
mi poder se perfecciona en la debilidad” (1 Co. 12:9). Conocerle lleva
inevitablemente a entender que es Sesior en el servicio, que escoge y
envia por determinacion personal (Ga. 1:15-16). Cristo se hace para
Pablo razon y modo de vida (Ga. 2:20). Ese conocimiento hace que sea
gloria suprema para él (Ga. 6:14). Es también expresion suprema de
amor, al entender que el glorioso Sefior lo amé personalmente a pesar
de cOmo era (Ga. 2:20b). Es para él elemento de orientacion celestial
(Col. 1:13). Cristo a quien conoce como quien es sobre todo, se hace
esperanza suprema (2 Ti. 1:12). Ademas ese conocimiento le permite
experimentar que es su compariero fiel (2 Ti. 4:17), el que esta cuando
todos abandonan, el que alienta cuando todos renuncian.

8’ Ov ta mavia £{nuadnv, El motivo del cambio queda
también claramente expresado: Por amor del cual lo he perdido todo.
Cuanto era glorioso a los ojos del fariseo de antes y de los judaizantes
sobre los que advertia a la iglesia en Filipos, todo cuanto aquellos
amaban, perdié valor para Pablo. Pero con ello él mismo perdié su
honor ante la opinion de sus enemigos judios. Es probable que incluso
haya perdido a su esposa, ya que tenia que ser un hombre casado por
cuanto era miembro del sanedrin y votaba como tal (Hch. 8:1). Asi
puede interpretarse la expresion suya (1 Co. 7:7).
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Kol Myovpar okVPaic, El sentimiento se hace mucho mas
radical: “Y lo tengo por basura”. Es una expresion contundente,
literalmente lo consideraba como estiércol, excrementos, la basura de
mas baja condicion. Todos los privilegios de herencia y los logros
humanos deben ser considerados como basura frente a la grandeza de
Cristo. El mismo escogié ser tratado como basura (1 Co. 4:10, 13). La
misma aceptaciéon era la de Jeremias: “Nos volviste en oprobio y
abominacion en medio de los pueblos” (Lam. 3:45). El valor de su vida
personal era como nada ante la gloria de Jesus, de modo que no le
importaba exponerla ante sus enemigos (Hch. 15:25-26). Su vida no era
para él de estima suficiente como para evitar la persecucion de los
judios en un cambio de actitud (Hch. 14:5, 19; 20:3).

iva Xpiotov kepdricw. El objetivo de su vida habia cambiado.
De buscar las glorias de los hombres, se habia orientado a ganar a
Cristo. No se trata de algo futuro que tiene que ver con el encuentro
definitivo cuando sea trasladado a Su presencia, sino con el tiempo
presente, como indica el aoristo de subjuntivo en que esta el verbo.
Como escribe el Dr. Lacueva:

“Ganar a Cristo no significa aqui simplemente tener a Cristo, ya
que todo creyente lo tiene desde el momento en que lo recibe como
Salvador, sino apropiarse a Cristo, hacerse del todo con El y ser
hallado en El, como en el elemento en que se vive y se muere’”.

El apoéstol habia llegado a la verdadera experiencia de vivir a
Cristo. No sb6lo lo proclamaba, sino que lo experimentaba
personalmente. Cristo y €l eran ya una unidad inseparable. Pablo no era
nada sin Cristo, porque nada habia que pudiera valorarse como deseable
en la vida mas que EL

9. Y ser hallado en él, no teniendo mi propia justicia, que es por la ley,
sino la que es por la fe de Cristo, la justicia que es de Dios por la fe.

Kol eVPef® &V T, UN EYOV EUNV SIKALOGUVNV TNV €K VOHOL

Y serhalladoen El, no teniendo mi justicia, la de ley
dAla iy e mictewg Xpiotov, v &k Ogol dikatocvvnyv
sino la pormediode fe de Cristo, la de Dios justicia

EML TN mioTer,
por la fe.

2F. Lacueva. c.c., pag. 221.
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incompatible con la justicia de Dios, por consiguiente una de ellas ha de
ser desechada a favor de la otra. El hombre pretende alcanzar la justicia
mediante el cumplimiento de la ley. Esa fue la experiencia del apostol
durante afios, como judio y especialmente como fariseo. El
cumplimiento de la ley para justificacion representaba un esfuerzo
personal, que no es otra cosa que la justicia personal del que hace las
obras. Pero la justicia aplicada para justificacidn no es por merecimiento
0 por operacion humana. La demanda de la ley es clara, concreta y
precisa: “Porque la paga del pecado es la muerte” (Ro. 6:23). En ella
se concretan las manifestaciones que miden la verdadera santidad,
denunciando, por tanto, el pecado de cada persona, para llegar a la
conclusion de que cuantas obras pueda realizar los que viven segun la
carne, no pueden ser del agrado, o aceptacion de Dios (Ro. 8:7-8). La
ley no puede operar justicia, por cuanto fue dada con otro propdsito:
“va que por las obras de la ley ningun ser humano serad justificado
delante de él; porque por medio de la ley es el conocimiento del
pecado” (Ro. 3:20). Sin embargo, la justicia de Dios, es decir, la que
proviene de El, trae otras consecuencias. Es la (inica manera de hacer
posible la justificacion del pecador, al aplicarle la obra de Cristo a quien
cree en El por medio de la fe, ya que “al que no conocié pecado, por
nosotros lo hizo pecado, para que nosotros fuésemos hechos justicia de
Dios en él” (2 Co. 5:21). La reconciliacion con Dios es el resultado de
la operacion de salvacion divina en la que el hombre y sus obras estan excluidas
(2 Co. 5:18-21). En Cristo, por quien Dios justifica al pecador, se otorga el
perdon de pecados (Ef. 1:7). La justicia que permite llegar a estar en Cristo y a
ser hallado en El, se recibe por fe (Ef. 2:8-9). La fe e, por tanto, el medio para
recibir la justicia que procede de Dios; es la mano vacia que se extiende para
recibir el don. La salvacion es un regalo de Dios, y el tinico modo de tener el don
es aceptandolo, por la unica via establecida por el dador, mediante la fe. Los
dones no se ganan, se reciben o se aceptan. La sola fe que confia en Dios que da
el don (Hab. 2:4; Jn. 3:16; Ro. 1:16-17; 3:22-23; G4. 2:16). Por esa razén los
judaizantes no se hallarian jamas en Cristo porque no aceptaban la justicia de
Dios, sino que procuraban poner la suya propia (Ro. 10:3).

v €k @eoU dikatocvvny £ni 1R wictel, El apostol reafirma
la procedencia de la justicia imputada: “La justicia que es de Dios por
la fe”. Es la que se contrapone a la que antes llamoé la mia, que brota del
esfuerzo personal por cumplir la ley. Aqui no se trata del modo para
recibir la justicia, sino de su naturaleza, es decir, no es la justicia del
hombre sino la de Dios, la que procede de El no como un atributo Suyo,
sino como fuente de la justificacion. Pablo habla aqui de la justicia
imputada que justifica al pecador. Una justicia provista por Dios y
vélida para El (Ro. 3:24-25; 8:3; 2 Co. 5:19; Ef. 2:8). La posesion de
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y salvo por gracia, ni tampoco con su posicion en Cristo, sino que desea
vivir a Cristo experimentalmente. La santificacion es una progresion
que camina creciendo hasta alcanzar, en la glorificacién, la completa
semejanza con Cristo, cumpliendo la predestinacion establecida por
Dios para los salvos (Ro. 8:29). El proceso de esta progresion esta en la
ensefianza del ap6stol Juan: “Amados, ahora somos hijos de Dios, y aun
no se ha manifestado lo que hemos de ser; pero sabemos que cuando él
se manifieste, seremos semejantes a él, porque le veremos tal como él
es” (1 Jn. 3:2). Por consiguiente, progresar en conocer intima, personal
y experimentalmente a Cristo, es el modo natural de vida cristiana (1:21).

El verbo yivdokw, conocer, que usa Pablo en este versiculo debe
distinguirse entre otros tres que también tienen la misma acepcion, pero
con diferentes matices. Uno de ellos es oida, que expresa la idea de una
comprensién mental, como se aprecia en otros lugares donde aparece (1
Ts. 1:4). En este versiculo, la eleccion de Dios no es una experiencia, se
acepta por fe, por consiguiente se trata de un conocimiento intelectual.
Otro de los verbos es énictapal, que equivale a saber, entender, y se
refiere al conocimiento que se alcanza por familiaridad o por contacto
(Hch. 10:28). La tercera forma esta en el verbo cuvinut, equivalente a
comprender o entender algo, cuando se trata de conocimiento como
resultado de la conclusion alcanzada por un analisis 16gico de ciertos
hechos (Ef. 5:17). El que usa aqui el apdstol, aparece doscientas
veintidos veces, y es el mas usado de todos los del grupo, expresa la
idea de un conocimiento que se experimenta, pero también es algo que
se observa, es decir, se echa de ver, dindose cuenta de algo, ademas
permite la acepcion de averiguar, llegar a saber investigando, el
condicionante de sentir aquello que se conoce, estad presente en el
sentido del verbo, de manera que Dios conoce el corazén de los
hombres, y conoce a los Suyos, por el contrario los impios no conocen a
Dios. El que llega a conocer a Dios, se aparta de los idolos y llega al
conocimiento de la gloria de Dios en la faz de Jesucristo (2 Co. 4:6). Por
tanto, en esta ocasion, cuando el apéstol habla de conocer a Cristo como
objetivo prioritario en su vida, esta refiriéndose a un conocimiento
progresivo de vinculacion con El y de observacion de lo que El es, es
decir, un conocimiento experimental que se incrementa dia a dia.

Kol TNV dVvauwy 11 dvootacewg ovTtov. La primera
experiencia en el conocimiento de Cristo es  “el poder de su
resurreccion”. No se trata de un mero conocimiento intelectual, sino
vivencial. El Resucitado es poseedor del poder supremo que
corresponde a Dios. El discurso post-pascual es un discurso de poder en
el que Jesucristo advierte que tiene todo poder en el cielo y en la tierra
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(Mt. 28:18). Pablo hablo de esto en el parrafo cristologico de la Epistola
(2:9-11). Ahora bien, el poder del Resucitado, no queda en una mera
expresion teologica que debe ser creida, sino que por vinculacion de
cada creyente en Cristo, pasa también a ser experiencia de vida del
cristiano, especialmente distinguida en el poder para la vida de
santificacién, llevandonos siempre en triunfo en El (2 Co. 2:14). El
poder del Resucitado se comunica también al creyente por la accion del
Vicario de Cristo en la tierra que es el Espiritu Santo, quien reviste de
poder al creyente (Ro. 8:11). Vivir en el poder de la resurreccion de
Cristo, vivir en la vida nueva perpetua del resucitado Sefior, provee, en
El y por El de liberacion (Jn. 8:36). La experiencia poderosa y
liberadora se manifiesta en las tres areas de esclavitud espiritual que
retienen al hombre no regenerado, produciendo liberacion sobre el yo
(Ga. 2:20), sobre la carne (Ga. 5:24) y sobre el mundo (Ga. 6:14). Pablo
ama la experiencia del conocimiento de Jesus, porque provee también
de una nueva orientacion, al vivir la vida de resurreccion a causa de la
vinculacion con el Resucitado (Col. 3:1). La certeza del poder de la
resurreccion de Cristo es fuente de continua esperanza para el cristiano,
quien tiene certeza de: inmortalidad (1 Co. 15:14 ss.; Ro. 8:11); del
triunfo sobre el pecado (Ro. 4:24, 25); de la dignidad del cuerpo (1 Co.
6:13; Fil. 3:21); de tener estimulo para la vida moral y espiritual (Ga.
2:20; Ro. 6:4 ss.; Col. 2:12; Ef. 2:5).

kat [tnv] kowoeviav [tov] rabnpdtov adtosd, La segunda
experiencia vinculada al conocimiento de Cristo es la “participacion en
sus padecimientos”. En la experiencia del creyente el orden de los
padecimientos es inverso a los cronologicos de Cristo. El Sefior sufrié
primero y luego fue resucitado, mientras que el creyente sufre porque ha
sido resucitado con Cristo. De otro modo, el cristiano no puede
experimentar el sufrir por Cristo, a no ser que primero haya resucitado
con El (Ef. 2:6). No se trata de un sufrimiento determinado o de un
sufrimiento intenso, simplemente ocurre al llevar el oprobio del Sefior,
llenando lo que falta a Sus padecimientos por su cuerpo, esto es, por los
creyentes (Col. 1:24). Los sufrimientos que se hacen padecer a un
creyente son hechos también a Cristo, puesto que ambos, el creyente y
el Sefior estan vitalmente unidos en el cuerpo cuya cabeza es El y cuyos
miembros somos los cristianos. Por tanto, el sufrimiento de un creyente,
miembro del cuerpo, es también sufrimiento sentido por la Cabeza que
es Cristo. Por la identificacion con el Sefior, el creyente tiene capacidad
de comunicar con los sufrimientos de El (2 Ti. 2:12; 1 P. 4:13). En
modo alguno Pablo se refiere a sufrimientos meritorios para salvaciéon o
a padecimientos vicarios para ser salvos. El sacrificio salvador fue
perfecto, completo e irrepetible (He. 10:14). El sufrimiento por Cristo y
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perfeccion progresiva va manifestando una vida conforme a querer de
Dios: “Os saluda Epafras, el cual es uno de vosotros, siervo de Cristo,
siempre rogando encarecidamente por vosotros en sus oraciones, para
que estéis firmes, perfectos y completos en todo lo que Dios quiere”
(Col. 4:12). El camino a la madurez espiritual, la perfeccion que
progresa dia a dia, incluye también el cumplimiento de toda buena obra:
“...0os haga aptos en toda obra buena para que hagdis su voluntad,
haciendo él en vosotros lo que es agradable delante de él por Jesucristo”
(He. 13:21). La perfeccion progresiva es una operacion de la gracia en el
ejercicio de los dones del Espiritu: “4 fin de perfeccionar a los santos para
la obra del ministerio, para la edificacion del cuerpo de Cristo” (Ef. 4:12),
por tanto, la perfeccion va unida a la ensefianza de la Palabra y su
aplicacion personal. ¢) Definitiva, que se alcanzara en el cielo, conforme al
proposito de Dios para la Iglesia, “a fin de presentdrsela a si mismo, una
iglesia gloriosa, que no tuviese mancha ni arruga ni cosa semejante, sino
que fuese santa y sin mancha” (Ef. 5:27).

dudkw 6¢. Aunque no habia alcanzado la perfeccion, siempre hay
lastres que se manifiestan de la vieja naturaleza, toma la determinacion
de progresar con toda decision hacia la perfeccion, al decir sino que
prosigo. Pablo construye una forma breve para indicarlo a modo de
contraste con 88, pero, y, acompafiando a la forma verbal que usa aqui
con el presente de indicativo del verbo Swwkw, perseguir, buscar,
correr tras de, proseguir, aqui prosigo, lo que indica una accién
continuada. Pablo esta continuando, en la prosecucion de un objetivo.
La metafora de una carrera esta presente, en la que cada creyente corre
hacia una meta. No alcanza el premio, la victoria, la perfeccion durante
el tiempo de la carrera, solo al final de ella. No se alcanza en esta vida
sino al término de ella (Ro. 7:14-24; Stg. 3:2; 1 Jn. 1:8). Sin embargo, el
hecho de entender que la perfeccion, por mucho que se procure no se
alcanzara en esta vida, no es motivo de desaliento, sino que prosigue
adelante hasta alcanzarla en la glorificacion.

el kal katardfo, ¢’ @ Kal kateAfuednv vnd Xpiotoo [
'Incov]. El objetivo de esta disposicion de vida es claro: “por ver si
logro aquello para lo cual fui también asido por Cristo Jesus”. Pablo
fue asido por Cristo cuando era perseguidor (Hch. 9:3-4). La mano de
gracia se extendid y lo tomd de la situacidn de rebeldia y miseria
espiritual en que se encontraba, luchando contra la Iglesia, y por tanto,
contra Cristo. Dios puso delante de él una meta como a todo cristiano, ir
conformandose a la imagen de Su Hijo (Ro. 8:29). La meta esta en
conocer a Cristo en plenitud y vivir Su vida, operando el Espiritu para
llevar a cabo la predestinacion divina. Antes, perseguia a Cristo, ahora
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mucho el contexto para aceptar esta interpretacion. Otros consideran
que son perfectos, todos los que estando en Cristo tienen una perfeccion
posicional (I Co. 1:30)*. También podria entenderse que perfectos son
los que se distinguen por una inteligencia mayor de las cosas divinas.
Una opinidn mas es que se puede considerar la frase como irdnica, en la
que el apostol, mediante el empleo de este calificativo se dirige a
quienes se consideran de esa manera, entre los que podrian estar los
Jjudaizantes. Todas estas opiniones son muy respetables, pero el entorno
textual permite otra forma de entenderlo, y es que perfectos en este caso
son los que han alcanzado la madurez espiritual. Todos los que por la
Palabra dejan de ser nifios inmaduros, pasando a ser hombres
espirituales, que logran una mayor madurez espiritual. Si la
espiritualidad o carnalidad son modos de vida que pueden manifestarse
en cualquier momento y circunstancia, la madurez requiere siempre
tiempo, estudio y experiencia en la vida cristiana. Una limitada
asimilaciéon de la ensefianza de la Escritura produce o mantiene al
creyente en un infantilismo espiritual, que produce en €l un
debilitamiento espiritual y le lleva a la desorientacion. El infantilismo
produce creyentes inestables, que son facilmente engafiados y llevados
de un lado a otro por los vientos de doctrina (Ef. 4:14). La consecuencia
final es la de un retroceso en la capacidad de discernir las cosas y por
tanto no se produce un pensamiento firme que traerd como resultado
adoptar una actitud, que es lo mismo que sentir de una determinada
manera. Los que son espiritualmente maduros tienen capacidad de
discernimiento, para sopesar, distinguir y seleccionar aquello que
procede de Dios y debe ser adoptado como forma de pensar.

toUt0 @povwpev: Los que han alcanzado madurez, tienen, por
capacidad de comprension un mismo sentir. Podra haber diferentes
opiniones, pero el sentir debe ser el mismo, caminar hacia la perfeccion
mirando a la meta del supremo llamamiento de Dios. El cristiano
maduro tiene el mismo sentir que tenia el apdstol, por eso se incluye
entre ellos al decir sintamos esto mismo.

kol €l T £1épwg @poveite, Con todo puede aun haber
contrastes en la forma de sentir. Algunos consideran esto como una
expresion irénica hacia quienes se consideran perfectos y no sienten lo
mismo’. Otros consideran que los que tenian opiniones distintas estaban
perdiendo la revelacion de Dios en este asunto®. Més bien se trata de

* Entre otros Geijdanus, J. J. Miiller
> Andrés Segovia. o.c., pag. 783.
¢ J. F. Walvoord. o.c., pag. 782.
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con lo que Cristo es para Pablo: “para mi el vivir es Cristo” (1:21). La
imitacion no es una demanda individual, sino colectiva, ya que el
sustantivo cuppuntYg, denota una co-imitacion, esto es, una imitacion
de todos. En cierta medida, el apostol estd indicando que mantengan
comuniéon con los que imitan. No es que fuese perfecto, pero su
orientacion es caminar hacia la perfeccion, por tanto todos haran bien en
imitarle en esta forma de pensamiento y sentimiento, porque concuerda
con la voluntad de Dios.

Pablo pensaba en quienes podian ser ejemplo a los demas, no sélo
en él, sino en sus colaboradores, creyentes ejemplares en cuanto a vida
cristiana y compromiso de servicio. Entre ellos estaba Timoteo, al que
pensaba enviar para ministrar en la iglesia en Filipos, del que se ocupo
antes recomendandolo a la iglesia (2:19-24). De la misma ejemplaridad
concurria en Epafrodito (2:25-30).

El apdstol demanda atencion hacia quienes tienen el estilo de vida
que debia ser el de todos los creyentes en Filipos. Ellos eran modelo
ejemplar para todos los cristianos. Imitar a Pablo y a los que él se
conducian era imitar al Sefior: “y vosotros vinisteis a ser imitadores de
nosotros y del Sefior” (1 Ts. 1:6). En ese mismo sentido escribia a los
corintios, diciéndoles: “Sed imitadores de mi, asi como yo de Cristo” (1
Co. 11:1). Todos podemos imitar a quienes pueden decir delante del
Sefior: “para mi el vivir es Cristo” (1:21). Lo que se imita no es la
persona sino su fe: “acordaos de vuestros pastores, que os hablaron la
palabra de Dios; considerad cual haya sido el resultado de su
conducta, e imitad su fe” (He. 13:7). La consideracion sobre la vida
personal de Pablo y de sus colaboradores conduciria a los creyentes a
imitar la fe de ellos. El apostol usa un verbo del que se deriva la palaba
castellana mimetismo, que es la propiedad que tienen algunos seres de
asemejarse al entorno en que viven. Significa que los creyentes estamos
llamados a imitar /a fe que fue la razén de vida de aquellos que han
manifestado ejemplaridad en la conducta. El imperativo del verbo no
deja opcidn sino a la obediencia, ya que se establece a modo de
mandamiento que exhorta a mimetizar la fe de los que tienen el
comportamiento ejemplar de conducta viviendo a Cristo. Es necesario que no
se trata de imitar a sus personas, ni a sus formas, sino a su fe. El entorno de la
vida varia en el tiempo y en las circunstancias siempre cambiantes de la
sociedad, pero la fe, permanece inalterable en el tiempo.

Una sencilla aplicacién personal se requiere en el estudio del
versiculo. Algunos viven en el recuerdo de los hombres y en la
imitacion de las formas, trayendo como consecuencia una
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firmes en la fe del evangelio (1 Ts. 3:8). El llorar de Pablo, no debe
sorprender, porque muchas veces exhortd a los creyentes con lagrimas
(Hch. 20:31; 2 Co. 2:4). El servicio de Pablo estaba unido o vinculado a
las lagrimas (Hch. 20:19). Lo hacia por la accion de los falsos maestros
que despreciaban el amor de Cristo, elemento cautivador e impulsador
de la vida del apdstol (2 Co. 5:14-15; Ga. 6:14). Pablo lloraba sobre
ellos como Jesus llord sobre Jerusalén (Lc. 19:41).

T0U¢ €xBpovg 100 oTOwpoL 100 Xpiotov, De los falsos
maestros dice que eran “enemigos de la cruz de Cristo”, en lugar de
amarla se habian convertido en enemigos de ella. Por supuesto se
entiende que no se refiere al elemento material de madera en que el
Seior fue crucificado, sino al sentido redentor de ella. Si son enemigos
de la obra de la Cruz, es evidencia que los tales no podian ser cristianos,
es decir, nunca habian sido salvos, puesto que en sus ensefianzas se
despreciaba la justicia de Dios que se aplica al que cree en Cristo,
imposible sin la obra de la Cruz. Como dice Hendriksen:

“Si los amigos de la cruz son aquellos que muestran en sus vidas
el espiritu del Calvario: la abnegacion (Mt. 20:28; Lc. 9:23; Ro. 15:3;
Fil. 2:5-8); los enemigos son, entonces, aquellos que reflejan todo lo

. . . w7
contrario: la intemperancia’".

Los enemigos de la Cruz no conocian el poder salvador del
crucificado. Tales enemigos, consideraban despreciable la unica verdad
del evangelio que es la justificacion por la fe (Ro. 5:1). De estos dice:
“Pero nosotros predicamos a Cristo crucificado; para los judios
tropezadero, y para los gentiles locura” (1 Co. 1:24). El mismo
problema, tal vez manifestado en otra dimension, de entonces, es el de
ahora. Hay creyentes dispuestos a atender a la ensefianza de quienes se
autocalifican como mesidnicos, por el simple hecho de ser amantes de
los judios, creyendo que por eso son ya maestros perfectos en la Biblia.
Pero todo aquel que quiera establecer los pardmetros de la ley y la
practica de lo que ha sido cumplido, y por tanto, no tiene efecto alguno
hoy, son enemigos de la cruz de Cristo.

Estos a quienes se refiere, podian llamarse cristianos, pero lo eran
solo nominalmente. Con toda probabilidad es una referencia mas a los
Judaizantes, aunque pueden comprender a ambos. Gentes con apariencia
de piedad que negaban la eficacia de ella (2 Ti. 3:5).

" G. Hendriksen. o.c., pag. 202.
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dv 6 ®eoc 1M kowrio. La segunda advertencia ya no es sobre
ellos, sino sobre el dios de ellos. Pablo dice que ese dios es el vientre. El
apostol escribid sobre ellos, causantes de divisiones en la obra, a los
romanos, mandandoles que se separen de ellos: “Porgue tales personas
no sirven a nuestro Sefior Jesucristo, sino a sus propios vientres y con
suaves palabras y lisonjas engafian los corazones de los ingenuos” (Ro.
16:18). Son servidores de ellos mismos en lugar de serlo de Dios,
sirviendo a Cristo. La expresion de Pablo es un tanto compleja para ser
identificativa firme. Realmente podria comprender a varios tipos de
personas. Pudiera entenderse como para hablar de la condicion egoista
de ellos, sin control sobre los apetitos de la carne (Ro. 8:13; 1 Co. 9:27).
Es posible que sean personas entregadas a la glotoneria, al libertinaje,
en culto a su naturaleza sensual. Sin embargo su condiciéon encaja
perfectamente con la de los judaizantes. Aquellos que hacian
distinciones entre comida y comida. Los que se aferraban a alimentos
puros e inmundos conforme a lo que establecia la ley. Estos tenian a
gala que nunca habian comido alimentos inmundos o comunes,
haciendo de ello un dios personal (Col. 2:16). Los judaizantes y los
fariseos se jactaban del cumplimiento de la ley ceremonial hasta el
extremo. Adoraban a la ley, pero ignoraban al Dios de la ley. Amaban
los mandamientos pero perseguian la obra de Cristo en la persecucion
de los creyentes y en la perversion de la doctrina que Jestis habia
establecido, bien personalmente o por medio de Sus apostoles.

Kol 1 86&a &v 11 aloyvvn adtdv, La tercera caracteristica
tenia que ver con su gloria. Expresada en otra dificil frase para ser
interpretada: “cuya gloria es su vergiienza”. Todavia mas compleja que
la anterior. ;Qué queria decir el apostol con esto? Algunos consideran
que se gozaban en una conducta vergonzosa y que esa era su
satisfaccion maxima, parte de su orgullo personal. Gentes degradadas en
el aspecto moral. Pudiera ser, pero es dificil encajarlo en personas que
pretenden arrastrar a creyentes, los que por su ética no estarian
facilmente dispuestos a aceptar a este tipo de personas y mucho menos a
las practicas perversas que podrian suponérseles. Es facil encontrar entre los
comentaristas referencias a la inmoralidad sexual®. Si se tratase de esto tendria
que aceptarse que Pablo vuelve a usar un lenguaje irénico.

Sin embargo podria muy bien aplicarse a los judaizantes, cuya
gloria era la marca de la circuncision, en lugar que era vergonzoso y que
como tal se cubria con mayor cuidado que otras partes del cuerpo. Para
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GUHMOPPOV T¢) cWpatt TN d0Eng awvtov. El apostol da una
referencia para conocer lo que serd el cuerpo transformado de los
creyentes, en todo semejante al del Sefior cuando fue resucitado. Se va a
cumplir en plenitud la determinacion divina de ser hechos conformes a
la imagen del Hijo de Dios (Ro. 8:29). De la manera que ahora tenemos
la imagen del terrenal, asi entonces tendremos la del celestial (1 Co.
15:49). Cuando el Sefior se manifieste recogiendo a los Suyos, seremos
semejantes a El (1 Jn. 3:2).

Kota TNV &vépysiav o0 dVvacBar adTtov kal VvmoTa&ot
oty ta mavro. La operacion transformadora de nuestros cuerpos se
operara por el poder de Jesucristo, quien puede sujetar a Si mismo todas
las cosas. El poder del resucitado fue considerando antes (2:9-11). En el
nombre del Sefior se doblara toda rodilla. Angeles y hombres, salvos y
perdidos, tendran que reconocer que El es el Sefior. Conferida tal
autoridad la tiene también sobre la vida y la muerte. Sera esa autoridad
que traera a resurreccion a todos los que han dormido en El. Los salvos
de todos los tiempos seran resucitados porque El tiene toda autoridad.
Ese poder omnimodo que abraza y comprende todo, es una ensefianza
general del Nuevo Testamento (2:9-11; comp. Mt. 26:64; 28:18; Ro.
14:9; Ef. 1:20-22; Col. 2:10). En el versiculo se hace una distincion
interesante usando dos términos diferentes para referirse al proceso:
gvépyelav, en donde el poder se manifiesta y se expresa en la energia
capaz de operar el proceso, todo ello proveniente de la dVvapat, que
genera la energia. Es decir, el poder admirable y divino, produce todo lo
necesario para llevar a cabo el proceso transformador del cuerpo de los
creyentes, haciéndolos semejantes al de resurreccion de Jesucristo.

Se pueden destacar al término del comentario al capitulo, la
insistencia que el apdstol hace en la necesidad de la lectura, meditacion
y estudio de la Palabra, como algo vital para el creyente. El
desconocimiento produce una situacion de infantilismo espiritual (He.
5:12), que genera inestabilidad en los nifios en Cristo. Estos son
arrastrados facilmente por cualquier viento de doctrina que llegue a
ellos (Ef. 4:14). Se observa que el descenso de la exposicion biblica trae
una consecuencia: la falta de estabilidad y compromiso con la vida
cristiana conforme a lo que Dios establece en Su Palabra. Es triste que
se llegue a sostener que la ensefianza sistematica de la Escritura no tiene
lugar en la sociedad actual, a la que hay que darle temas de reflexion
cotidiana mas que estudio de la Biblia. Ese sistema trae como resultado
una generacion en donde la santificacion es cada vez mas laxa, y los
problemas propios del mundo han entrado, no solo en la iglesia, sino
también en las familias y en los individuos.
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El pasaje hace también una advertencia sobre lo externo frente a
lo interno. Pablo advierte sobre una piedad aparente. Incluye el aviso en
relacion con el legalismo, que exhibe una manifestacion externa de
religiosidad, pero no de realidad de vida. Jesus advirtio a los discipulos
sobre esto cuando les dijo: “Mirad, guardaos de la levadura de los
Jariseos y de los saduceos” (Mt. 16:6). Cristianismo no es religion, sino
relacion con Cristo. No se trata de practicas, sino de vida. No es hablar
de Cristo, sino vivir a Cristo.

También estd presente lo que representa la gloria del cristiano,
que es la obra y persona de Jesucristo. El espiritu y pensamiento de
Pablo debiera ser el de cada creyente: “Pero cuantas cosas eran para
mi ganancia, las he estimado como pérdida por amor de Cristo” (v. 7).
Un buen resumen en la estrofa de A. R. Chenautte.

A todas mis horas las llamo tinieblas

Al lado de Cristo, torrente de luz,

Mis glorias pasadas son hoy mi vergiienza
Y entierro mi gloria al pie de la cruz.






CAPITULO IV
PASTORADO EJEMPLAR.
Introduccion.

El apostol esta llegando al final de la Epistola, y aprovecha los
ultimos parrafos para exhortar a sus lectores en relacion con los
principios propios de la vida cristiana. Entre ellos les invita a practicar
una vida en la experiencia y relacion de la paz, tanto personal como
colectivamente en la iglesia. El pasaje es en si una admirable exposicion
sobre los principios de paz y armonia que deben regir la vida cristiana.
El apoéstol expresa en el parrafo su deseo personal en este sentido, que
es también, en alguna manera, preocupacion de que los creyentes en
Filipos puedan experimentar la realidad de la paz de Dios en su
intimidad, de modo que les conduzca a una correcta relacion entre ellos,
y les lleve a eliminar toda inquietud que pueda limitar el disfrute de la
vida cristiana en plenitud.

En la congregacion hay, por lo menos, dos personas que estan
enfrentadas y, es posible, que su conflicto personal estuviese afectando
a otros en su entorno, es decir, que se estuvieran formando dos grupos
en sintonia con cada una de ellas. Aprovechando la exhortaciéon que
hace a las que estidn en enfrentamiento, se extiende en una admirable
disertacion sobre la necesidad de un mismo sentir que conduzca a la
realidad del disfrute de la paz entre hermanos. En vista del problema
recomienda un cuidado pastoral especial que conduzca a la recuperacion
de la concordia entre las que estan enemistadas (vv. 1-4).

No cabe duda que los tiempos en que se escribe la Epistola eran
dificiles para los cristianos. El mismo apostol estaba preso por causa del
testimonio del evangelio y, en alguna medida, la persecucion era algo
que podia producirse en cualquier momento. Las cargas, siempre
dificiles de la vida cristiana, es posible que estuviesen afligiendo a
algunos en la congregacion. Por eso el apostol hace un llamamiento a la
oracioén, como remedio para la inquietud, invitando a los creyentes a
depositar sus cargas en el Sefior descansando plenamente en Su
provision y cuidado. La paz de Dios se convertira en la custodia del
corazén y de la mente, evitando todo cuando pueda generar o conducir a
la inquietud (vv. 5-7).

Finalmente Pablo establece un detalle del comportamiento
virtuoso que debe adornar la vida de cada creyente, condicionando su
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pensamiento y produciendo las obras dignas ante los hombres, como
consecuencia de ello. Los filipenses son llamados a seguir la ensefianza
apostolica e imitar el ejemplo que habian tenido en €l (vv. 8-9).

El apoéstol escribi6 la Epistola para expresar gratitud por la
ofrenda que los hermanos en Filipos le habian enviado por medio de
Epafrodito. Sin embargo, uno de los temas que habia estado
considerando en los ultimos parrafos era el de la experiencia de la paz
en la vida cristiana, que vuelve a retomar, terminandolo al hablar de la
paz personal en toda ocasion, Para ello se sitiia en su propia experiencia,
encarcelado, sin recursos suficientes, aparentemente abandonado, pero
con todo, la paz personal se manifiesta y no impide el disfrute del gozo,
porque Dios le habia entrenado para ser capaz de aceptar cualquiera que
fueran las circunstancias por las que atravesara (vv. 10-13).

Luego de esto retoma el motivo que originé la Epistola, expresar
la gratitud por la ofrenda recibida, a la vez que se extiende en detalles
que son una admirable ensefianza sobre la ayuda a la obra misionera y
las bendiciones que quien ofrenda recibira del Sefior (vv. 14-19).

Con un canto de alabanza a Dios cierra el escrito (v. 20). En un
parrafo, posiblemente de su propia mano, como era costumbre en sus
epistolas, envia saludos, concluyendo con la bendicion (vv. 21-23).

Para el comentario, se usara el bosquejo de analisis que se ha
dado en la introduccién, como sigue:

V. La paz en la experiencia del cristiano (4:1-13).
1. Paz como modo de vida en la iglesia (4:1-4).

2. Paz en la experiencia personal (4:5-9).

3. Paz en toda ocasion (4:10-13).

V1. Gratitud, saludos y bendicion (4:14-23).

1. Gratitud por la ofrenda (4:14-20).

2. Salutaciones finales (4:21-22).
3. Bendicion (4:23).
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quienes no tenian derecho alguno para ser amados. El amar a los
hermanos es sefial manifiesta del nuevo nacimiento.

ayannrtot. Al llamarles también amados, esta usando el adjetivo
que designa un amor desinteresado, profundo y sincero, el término mas
usado en el Nuevo Testamento para referirse al amor de Dios. Es la
forma que uso el Padre para referirse a Su Hijo, cuando dio testimonio
de El (Mt. 12:18; 17:5; Mr. 1:11; 9:7; Lc. 3:22). El apoéstol vivia a
Cristo (1:21), por consiguiente amaba a los hermanos con la misma
calidad de amor, profundo y abnegado. Lo hacia desde la identificacion
con Cristo en su amor entrafiable (1:7, 8).

Kol émmoOntol, Para Pablo no solo eran hermanos y amados,
sino también deseados, o tal vez mejor afiorados. Es uno de los hdpax
legomenon de la Epistola, Gnica vez en todo el Nuevo Testamento en
que aparece este adjetivo. Es una expresion de profundo anhelo por
quienes siente nostalgia (cf. 1:8; 2:26). Cuando se ama a alguien
sinceramente se desea también su compaiia.

xapo. Ademas eran para él su gozo. La alegria intima en el
corazén del apoéstol. Eran su gozo a causa del comportamiento como
cristianos, que manifestaban los creyentes en Filipos. A pesar de
algunas dificultades que habia en la iglesia, los cristianos eran
consecuentes con su fe y obedientes a las instruccion del apostol (2:12).
Por esa razon los alaba en varias ocasiones en esta Epistola (1:5-7, 29,
30; 2:12, 17; 4:10, 14-18). Continuamente daba gracias a Dios por ellos,
como hacia con todas las iglesias, pero en un modo especial por quienes
eran su satisfaccion a causa de una correcta vida de fe (1:3; 4:19-20).

Kol oTé@avog pov, Les llama también corona mia. La corona
es el reconocimiento que se da al vencedor que termina con éxito una
carrera, 0 por una obra bien realizada (2:16). Ellos eran, como también
otros creyentes, la evidencia de su trabajo en la obra de Cristo en el
cumplimiento de la misidén encomendada, (1 Ts. 2:19). Pablo estuvo
antes hablando del final de la carrera y de sus consecuencias (3:13-14).
Desde esta expresion mira en la distancia la conclusion de su tiempo de
ministerio y espera la corona de la que ellos son parte esencial. Los
filipenses eran la causa visible del premio que esperaba, como un atleta
que ha corrido bien la carrera propuesta, ajustandose a las normas que la
regulaba y mostrando entrega plena en ella (1 Co. 9:24-27).

oVtwg otikete &v Kupiw, A estas palabras de afecto sigue la
exhortacion llamandoles a la firmeza en el Sefior. Esto forma parte del
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caricter de la vida cristiana. El creyente debe estar firme porque la vida
de fe lo demanda, haciendo todo en dependencia del Sefior y sin dudar
de la mision (Stg. 1:6, 8). Ademas la firmeza tiene que ver con la
demanda acerca de la doctrina recibida: “Asi que, hermanos, estad
firmes, y retened la doctrina que habéis aprendido, sea por palabra, o
por carta” (2 Ts. 2:19). El creyente debe también estar firme por el
compromiso contraido con el Sefior, quien también lo exige (Mt. 6:24;
Ga. 5:1; Stg. 4:4-5). La firmeza del creyente produce gozo en el corazén
de aquel que ha sido instrumento para alcanzarlo para Cristo (3 Jn. 4).
Sin embargo, el secreto de la firmeza no es la disposicion o la fuerza del
creyente, sino el Sefior en quien estd. Se afirma en Cristo y es
confirmado por Dios, ya que “el que nos confirma con vosotros en
Cristo, y el que nos ungio es Dios” (2 Co. 1:21). Los cristianos estamos
puestos en un terreno de victoria en Cristo Jestis en el que debemos
mantenernos sustentados por el poder de Dios. No se trata de vencer
sobre algunas cosas, sino sobre todas ellas. Porque la experiencia de
quienes vivieron en esa dimension tienen la experiencia de que Dios
“da mayor gracia” (Stg. 4:6). Dios no retira a los creyentes la presencia
de los enemigos, ni las dificultades de la vida cristiana, pero les da la
gracia para superarlos (1 Co. 10:13). La firmeza que el apdstol pide a
los filipenses, la razon de la victoria estd en el poder de Cristo, pudiendo
estar firmes y victoriosos “por medio de Aquel que nos amo”, es por
medio de El que recibimos cuanto sea necesario de poder para
permanecer firmes (4:13), mientras que separados de El nada podemos
hacer (Jn. 15:5). Por el hecho de estar en Cristo, quien tiene poder
supremo en cielos y tierra (2:9-11), el creyente puede estar firme.

dyomntoi. El alma pastoral de Pablo aparece con un halo de
afecto que mueve y envuelve su actividad como el que se conduce de la
forma que lo hacia el Gran Pastor de las ovejas. Ama, expresa amor,
exhorta, pero no deja de alentar nuevamente llamando otra vez a los
creyentes en Filipos, amados. Es amor desbordante de un pastor hacia el
rebafio de Dios que le habia sido encomendado. El que tiene el don de
pastor y ha sido llamado por Dios a ese ministerio, capacitado por el
Espiritu Santo para desarrollarlo, ama profundamente, de manera que
reprende con carifio, exhorta con amor, alienta con gracia. Muchas
veces los pastores consideran a la congregacién como su propiedad,
siendo despdticos en sus exigencias, agrios en sus exhortaciones y
dispuestos siempre a la reprension. No debe olvidarse que la iglesia
necesita mucho mas aliento que reprension. Este es el ejemplo de como
ejecutar la labor pastoral en la iglesia. Los creyentes necesitan pautas
seguras y doctrina firme, pero unido a ello, siempre se requiere una gran
dosis de amor entrafiable.
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Pablo como apdstol podia mandar a las dos para que se
reconciliasen, cuando menos, para que dejasen el enfrentamiento en la
iglesia, pero el corazdn pastoral de Pablo sale nuevamente en el
versiculo, al rogar en lugar de mandar. La construccion gramatical es
muy equilibrada al usar dos veces el mismo verbo posponiéndolo a cada
uno de los dos nombres, como se lee: A Evodia ruego, y a Sintique
ruego. Es un nuevo ejemplo de como pastoralmente debe afrontarse un
problema en la iglesia, como actuar sin imposiciéon. El apéstol no
manda, simplemente suplica. Hay muchos creyentes con problemas que
no han sido resueltos por un desdichado ejercicio de autoridad, carente
de gracia y afecto.

10 avdto epovelv év Kupig. Sin duda el problema entre ambas
habia sido tratado por el liderazgo de la iglesia. Pero la solucién no
estaba en que cada una de ellas cediese de su conviccion personal sobre
el motivo del desencuentro, cosa que se hace muchas veces
enormemente dificil. Simplemente era preciso que ambas sintiesen lo
mismo en el Sefior. Notese que el apdstol no les pide que se reconcilien
porque eso exigia a cada una dar un paso hacia la otra. El amor por la
obra y el compromiso en el servicio no sirven, en ocasiones, para la
reconciliacion de enemistades entre hermanos. El hermano ofendido y
las contiendas entre ellos son dificiles de solucionar ya que “FI
hermano ofendido es mas tenaz que una ciudad fuerte, y las contiendas
de los hermanos son como cerrojos de alcazar” (Pr. 18:19). Sin duda el
ejemplo que ellas estaban dando era contrario al testimonio cristiano y,
como se dijo antes, podia afectar la paz congregacional. Un
comportamiento semejante daba lugar a una reprension solemne, que de
no ser obedecida podria terminar en una disciplina que las privase de la
comunion en la iglesia. Es probable que los lideres hubiesen utilizado
todos los recursos de que disponian para arreglar la dificuitad entre
ellas, sin resultado, y es posible también que consultasen al apdstol. No
importa lo que se hubiera hecho, sin embargo, el apostol va a dar la
solucion al problema de un modo sencillo y sabio, sin reprensiones, ni
disciplinas, solo que cada una de ellas permitiesen que el Espiritu Santo
controlase sus vidas y les llevase a sentir como Cristo. Es una
exhortacion reiterada en la Epistola (2:2, 5; 3:15, 16). Las diferencias
entre hermanos, las tensiones, la falta de comunidn es consecuencia de
lo que la carne produce en sus obras (Ga. 5:20). En Cristo, el poder de
la carne concluye (G4. 5:24). El secreto de una vida en armonia,
consiste en permitir la obra del Espiritu, ya que une primeramente al
creyente con Cristo (I Co. 12:13), también reproduce el caracter del
Sefior en el cristiano, conformandolo a El (Ro. 8:29; Ga. 5:22-24). La
vinculacion con Cristo, obra del Espiritu, da victoria sobre la carne y
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come o comparte del mismo pan. En general se trataba de alguien que
formaba parte del circulo proximo a Pablo.

ocLAAappovov avtolg, La mision que le encomienda es “gue
ayudes a estas”, literalmente ayudalas. El ruego expresa la idea de
tomar por su cuenta, para conducirlas con amor en el camino de la
reconciliacion. Esto demandaba una labor pastoral individualizada con
cada una de ellas. Es necesario observar que otra vez evita el camino de
la reprension aunque la mereciesen, para escoger el de amor que
restaura. El verdadero pastor en la iglesia no es aquel que tiene
capacidad para reprender, sino aquel que es capaz de restaurar (Ga. 6:1).
El legalista estd presto siempre a buscar las faltas ajenas para castigar al
que las comete, pero no se ocupa de ayudar en el retorno al camino
correcto. Reprender y abandonar es la forma natural para diezmar y
espantar al rebafio, la senda inevitable para la desbandada de hermanos
en una congregacion. Hay cientos de personas que se han apartado de
congregarse porque no han tenido un brazo restaurador que los tomase y
recuperase cuando cayeron. Pablo llama a este a quien le encomienda
una labor de ayuda, para que se pusiera al lado de cada una de ellas
compartiendo con amor y haciendo que levantasen sus ojos a Cristo,
como ejemplo, y sintiesen en su intimidad el sentir de Jests. Requiere
esta labor dedicar tiempo a la oracion intercediendo por ellas, al tiempo
que el corazon conmovido por la situacion de ambas se manifestase con
lagrimas cada vez que tuviese que llamarlas a un cambio de forma de
vida. Esta labor de oracion y lagrimas forma parte continuada de la vida
pastoral. El apostol lo hizo patente en Efeso durante la larga estancia en
la ciudad, como les recuerda a los ancianos de aquella iglesia en la
despedida en Mileto (Hch. 20:31). El cierre de la Epistola contiene
importantes lecciones para el ejercicio del pastorado en la iglesia.

afitiveg &v 1@ edayyediow aitiveg &v 10 sdayyerie. Ademas
del afecto entrafiable que corresponde a la relacion entre hermanos,
habia otra razén para ayudar a las dos hermanas enemistadas. Aquellas
dos mujeres habian luchado juntamente con Pablo en el evangelio, es
decir, trabajaron en la evangelizacion de Filipos, cuando comenzd a
establecerse la iglesia. Es posible que la iglesia no hubiese reconocido
el lugar de la mujer en la congregacion. Pablo, en cambio, reconoce la
participacion de estas mujeres al mismo nivel que otros colaboradores
varones, cuyos nombres cita. El verbo traducido por combatir, sefia a lo
que se ha referido al principio de la Epistola, cuando escribe sobre el
conflicto que hay en él, prisionero y juzgado por causa de la fidelidad al
evangelio (1:30).
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cuoviiOAnocav pot peta kol KArpevrog kol t@V Aown@dv
cuvvepyov pov, No habian sido personas de segundo nivel en el
establecimiento de la iglesia, sino que compartian trabajo y lugar con
otros colaboradores de Pablo, entre los que cita a Clemente. De modo
que todos, incluidas aquellas mujeres, estuvieron trabajando
denodadamente en la evangelizacion y consolidacion de la iglesia. Los
creyentes en Filipos conocian bien el trabajo hecho por Clemente, pero
Pablo dice que también fue el de Evodia y Sintique. La marginacion de
las mujeres en el ministerio de la iglesia, salvo el ejercicio de autoridad,
era natural en los tiempos de Pablo. La oracion conjunta fue la
experiencia del grupo de creyentes mientras esperaban el cumplimiento
de la promesa de Jesus sobre la venida del Espiritu Santo, “Todos estos,
perseveraban undnimes en oracién y ruego, con las mujeres, y con
Maria la madre de Jesus, y con sus hermanos” (Hch. 1:14). Es
interesante apreciar la importancia que el texto da a la presencia de las
mujeres. Es necesario recordar que durante el ministerio de Jesus,
fueron las mujeres las que sostenian financieramente las necesidades del
grupo de los discipulos con el Sefior (Lc. 8:2-3). Las mujeres habian
seguido a Jesus desde Galilea en su ultima visita a Jerusalén,
permanecieron junto al Crucificado, en el entorno de la cruz (Lc. 23:49;
Jn. 19:25). El primer mensaje sobre la resurreccion, no fue asunto
encomendado a hombres, sino a mujeres, a pesar de que el entorno
social no aceptaban al testimonio hecho sélo por mujeres (Lc. 24:9-10).
Algo cambia radicalmente en la iglesia, en relacion con las mujeres.
Estas habian sido consideradas como personas de segundo nivel, en la
sociedad greco-romana también entre los mismos judios. Las mujeres
van a tener un destacado papel en la obra misionera en la iglesia
primitiva. Nadie puede ignorar que en Corinto las mujeres oraban en la
reunién publica de la iglesia y que no s6lo oraban, sino que también
profetizaban (1 Co. 11:5), siendo corregido no el hecho en si, sino la
forma incorrecta de hacerlo. El término profecia en la Carta a los
Corintios, debe entenderse como quien “habla a los hombres para
edificacion, exhortacion y consolacion” (1 Co. 14:3). Fue una mujer la
que junto con su esposo ensefid correctamente la doctrina a Apolos
(Hch. 18:26). Hay mujeres ejerciendo el diaconado en las iglesias (Ro.
16:1). Pablo hace referencia aqui a Evodia y Sintique como
colaboradoras suyas al igual que Clemente y otros, que trabajaron en
equipo para el establecimiento de la iglesia.

ov 1o dvéuata &v Bifrw Cwng. Un vinculo comin a todos
ellos es que sus nombres estin en el libro de la vida. Es el titulo que se
da al registro divino de los que son salvos. Este titulo aparece ya en el
Antiguo Testamento, refiriéndose al censo que correspondia al pueblo
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que el gozo es la consecuencia del libre obrar del Espiritu en el corazon
cristiano, es decir, la alegria intima del corazdon. El gozo se manifest6 en
los discipulos de Jesis a causa de las obras admirables que El hacia. La
presencia de Cristo aplicada a la vida por el Espiritu Santo, produce Su
gozo, que el mundo no puede dar (Jn. 14:27;16:33). El gozo que se hace
experiencia en el creyente es el mismo gozo que sentia Jesus, por €so, lo
que se manifiesta por la accion del Espiritu es Su gozo en el cristiano
(Jn. 15:11). Este se manifiesta en cualquier circunstancia o situacién
externa. El mundo no puede aceptar que los creyentes no sean suyos y
estén bajo su control, amenazandolos con odio y persecucion (Jn. 15:19;
16:2). Sin embargo el gozo no disminuye en el conflicto porque Jesus
ha vencido al mundo (Jn. 16:33; 1 Jn. 5:4), de modo que hay gozo
porque nada puede hacer ya el mundo con quienes no sélo no son de él,
sino que lo han vencido en Cristo. Asi que el gozo de la condicion
cristiana s6lo se puede poseer en paraddjica alternancia con la tristeza,
la tribulacién y la inquietud, porque es ahi cuando el gozo demuestra
toda la intensidad y la fuerza. La alegria por la salvacion permanece en
tension con la tribulacion, de manera que en medio de situaciones que el
hombre considera como desalentadoras e incluso escarnecedoras, esta el
consuelo divino en la tribulacion, descansando en el Dios del gozo y de
la bendicion. Pablo exhorta a los creyentes a permitir que el Espiritu
produzca el gozo de Cristo en cada uno, de manera que establece el gozo y
el regocijo en Cristo como un mandamiento que se proyecta
continuamente. Gozo en cualquier circunstancia, que es posible incluso
cuando el cristiano se enfrenta a la prision o a la muerte (2:17). El gozo es
exultante pero siempre se trata de un gozo santo, porque es en el Sefior.

naAly £pw, yoipete. El mandamiento es reiterado en el mismo
versiculo, llama al gozo y dice que lo dird siempre otra vez os diré. Hay
razones suficientes para expresar el regocijo. En la Epistola, el apdstol
da muchas razones para gozarse. La salvacion y la vida victoriosa (1:19-
20); el Salvador y Su obra (2:5-11); la ciudadania y esperanza cristianas
(3:20-21); el poder divino para suplir cualquier necesidad en la vida del
creyente (4:19-20); la comuniéon con los hermanos; la comunion
permanente con el Sefior.
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La forma natural de la vida de quien sabe que el Sefior esta cerca,
o cercano a las necesidades deja de estar afanoso. Preocuparse por el
futuro es siempre malo para el creyente. Dios nunca dejé de cumplir Sus
promesas, por tanto, no deben Sus hijos dar lugar a los afanes que
inquietan, ya que el futuro est4 en las mano de Dios (Sal. 31:15a). La
promesa de ayuda y aliento, de provision y de las fuerzas necesarias, es
un compromiso de Dios para cada dia (Is. 40:30-31). Ademas de todo
esto estar afanoso por lo que viene, trae la mala consecuencia de
anticipar como cargas lo que ocurrird, tal vez, mas adelante. Si cada dia
trae consigo su propia carga, no hay razén para afiadir a esa la que
posiblemente venga aparejada en el futuro. Quien se preocupa de lo que
vendrd quedara sin fuerzas para afrontar las dificultades del presente.
Una buena ilustracion de esto es el parrafo del Dr. Lacueva:

“No tratemos, pues, de llevar a hombros en un pesado saco la
carga desmesurada que Dios ha ordenado sabiamente que llevemos
repartida en pequefios paquetes’”.

Otra excelente reflexion esta en otro parrafo del Dr. Lloyd Jones,
quien escribiendo sobre la inconsecuencia de los afanes que inquietan
sin razon, dice:

“Tomemos, por ejemplo, esa grande afirmacion a este respecto
en Hebreos 13:8. Los cristianos hebreos estaban pasando por
problemas y pruebas, y el autor de esa Carta les dice que no se
preocupen, y por esta razon: ‘Jesucristo es el mismo ayer, y hoy, y por
los siglos’. En efecto, dice, que no hay por qué preocuparse, porque lo
que El era ayer lo es hoy, y lo serd mafiana. No hay que adelantarse a
la vida, el Cristo que te guarda en el dia de hoy sera el mismo Cristo
mariana. Es inmutable, eterno, siempre el mismo; por ello no hay por
qué pensar acerca del mafiana; pensemos mds bien acerca del Cristo
inmutable. O consideremos también la forma en que Pablo lo dice en 1
Corintios 10:13: ‘No os ha sobrevenido ninguna tentacion que no sea
humana; pero fiel es Dios, que no os dejara ser tentados mads de lo que
podéis resistir, sino que dard también juntamente con la tentacion la
salida, para que podias soportar’. Esto es asi respecto a la totalidad del
futuro. No habrd prueba que caiga sobre nosotros sin que Dios nos
suministre siempre la salida. La prueba nunca estard por encima de
nuestra fortaleza; siempre habrd un remedio ™. '
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Debemos cerrar esta primera parte del versiculo con el
mandamiento sobre no estar afanosos, reconociendo que la ansiedad es
un grave pecado, porque surge de la duda sobre el poder y la fidelidad
de Dios. La Escritura ensefia acerca de la temporalidad de las cosas de
hoy que son pasajeras. La misma vida del hombre es comparable a la
efimera de una flor y de la hierba del campo. Es, por tanto,
inconsecuente afanarse por lo que ha de venir porque no sabemos si
llegaremos a ese punto en nuestra vida. Cuando un cristiano puede
decir: “El Sefior esta cerca”, conoce el cuidado que El tiene de Sus
ovejas como el Gran Pastor, teniendo control sobre cada parcela de la
vida. Por tanto, el gozo, al que llamé a experimentar antes, sustituird la
inquietud. Lo Unico verdaderamente valido porque tiene proyeccion
eterna, es el compromiso con Cristo. Quien vive para Dios y conforme a
Dios, es feliz (Sal. 1:1-3). Fuera de la senda del compromiso y de la
entrega sin reservas buscando el reino de Dios y Su justicia, se pierde el
gozo y la paz interior. La certeza del cuidado de Dios es absoluta y la
muestra mas grande de esta seguridad esta en la obra que Jesucristo hizo
para salvarnos (2:6-8). La certeza es firme: “;Qué, pues, diremos a
esto? Si Dios es por nosotros, ;jquién contra nosotros?” (Ro. 8:31).
Dios estd de parte del creyente. Nadie puede infundir inquietud porque
ningn enemigo es mas poderoso que El. Dios esta a favor del creyente,
nadie podra hacer lo que el Padre no hubiera permitido. El nos lleva
siempre en triunfo en Cristo (2 Co. 2:14). Somos hijos del Padre y El
toma bajo Su responsabilidad la provision de todas las cosas, tanto
espirituales como materiales, esto lo ensefiara luego (v. 19). Hay varias
fuentes de inquietud que deben ser cerradas en la vida cristiana

AAN’ €v mavti T TPOCELYN Kol T denosl  peta
gVyapiotiag. El remedio para la ansiedad es llevar a la presencia de
Dios lo que pudiera resultar inquietante para la vida. El secreto esta en
abrir el corazén ante el Sefior. No estd en la apatia que
inconsecuentemente deja de pensar basada en una supuesta confianza
aparentemente espiritual, el remedio contra la inquietud, sino en la
oracidén (Sal. 31:10).

Las dificultades generan en ocasiones inquietudes, debe
recordarse que el cristiano esta enfrentado a una gran batalla en la que
las huestes de maldad luchan contra él, pero la victoria no es del
creyente, sino de Dios. Las fuerzas provienen de El de modo que en
lugar de inquietud debe procurarse la provision de fuerzas por medio de
la oracién de dependencia. Es Dios el que esfuerza al creyente, porque
es Dios quien da las fuerzas: “El da esfuerzo al cansado, y multiplica
las fuerzas al que no tiene ningunas” (Is. 40:29). La fortaleza al
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cansado nace del poder de Dios en él, porque “Dios es el que en
vosotros produce asi el querer como el hacer, por su buena voluntad”
(Fil. 2:13). La victoria se alcanza mediante el recurso de la oracion de
fe. Las fuerzas personales son un fracaso ante enemigos poderosos,
como son las huestes de maldad en las regiones celestes, a no ser que
actue en todo la fuerza de Dios (Zac. 4:6).

La oracién debe ser en fodo, sin duda se refiere a todas las cosas,
a todas las formas de oracion y a todo tiempo, entendiéndose mas bien
el tiempo en sentido de ocasion. Se trata de una oracion continuada o
incesante. Cualquier asunto de la vida cristiana debe ser tratado en
oracion, mucho maés cuando estas cosas pueden llegar a producir
inquietudes o afanes. Para algunos la oracion es asunto de recurso en los
momentos de grandes dificultades, pero Dios establece la oraciéon en
todo tiempo y por todas las cosas. El ejemplo de Cristo, en relacién con
la oracion, es de vital importancia. Es necesario tener presente que el
secreto de la vida cristiana eficaz es vivir a Cristo (1:21). El Sefior
oraba continuamente. Lo hacia de un modo diferente al ritualismo de los
fariseos, de modo que los discipulos le pidieron que les ensefiara a orar.
Pablo pide a los creyentes en este versiculo que oren con accién de
gracias. Asi también hizo Jesis (Jn. 11:41), pero oré también en la
angustia, cuando la oracion se hace lagrimas y las palabras clamor (He.
5:7). Or6 en la Cruz (Sal. 22:1), y entregé Su vida en oracién (Lc.
23:46). Cristo dedic6 tiempo a la oracion con verdadera insistencia, de
modo que en alguna ocasioén paso6 toda la noche orando (Lc. 6:12). El
Sefior buscaba tiempo tranquilo para orar, haciéndolo mientras los
Suyos dormian, levantandose temprano cuando el dia no habia
comenzado, buscando un lugar aislado para orar (Mr. 1:35). Iba con
frecuencia a lugares solitarios para hacerlo (Lc. 5:16). El Sefior oraba en
momentos decisivos. Su ministerio comenz6 rodeado de oracién (Lc.
1:21). El oraba cuando tenia que tomar alguna decisién, como fue la
eleccion de los doce discipulos (Lc. 6:12-13). Cuando tenia delante el
final del ministerio con cuanto suponia la Cruz, Jests oraba (Lc. 9:28-
29). En el momento crucial de la agonia oro intensa y largamente (Lc.
22:42). Al final de la experiencia de abandono en la Cruz, oraba (Mt.
27:46). Lo hacia conforme a la voluntad de Dios, como El mismo
afirma en la resurreccion de Lazaro (Jn. 11:41-42). Oraba también en
intercesion por los Suyos, pidiendo asuntos concretos para ellos: “yo
ruego por ellos” (Jn. 17:9), “gudrdalos en tu nombre, para que sean
uno” (Jn. 17:11); “gudrdalos del mal” (Jn. 17:15); “santificalos en tu
verdad” (Jn. 17:17). El mismo Sefior pronuncié una parabola para
enseiiar la necesidad de oracién continuada (Lc. 18:1). El ejemplo del
apostol Pablo, siguiendo las pisadas del Maestro, es también un ejemplo
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de practica de oracion, abriendo la mayor parte de sus escritos
recordando su compromiso de oracion a favor de los destinatarios (cf.
Ro. 1:9; 1 Co. 1:4; Ef. 1:16; Fil. 1:3-4; Col. 1:3; 1 Ts. 1:2; 2 Ts. 1:3;
Flm. 4). El creyente debe orar porque el mandamiento para hacerlo
aparece reiteradamente en el Nuevo Testamento (Ro. 12:12; Ef. 6:18;
Col.4:2). No se trata de buscar un determinado lugar para hacerlo, sino
estar continuamente en la relacion espiritual con el Padre. La oracion es
la conversacion propia y natural del hijo con el Padre que esta en el
cielo. El apostol pide a los filipenses que oren en todo, por todas las
cosas, en toda ocasion.

El apdstol se refiere a las formas que pueden darse en la oracion.
Por un lado estd la oracién en general mpocevy ™, que en ocasiones
tomara la forma de derioig, suplica, aunque aqui podria considerarse a
ambas como una misma cosa, es decir, la oracion continua debe ser una
oracion en forma de suplica. Estos dos sustantivos, que son dos formas
de oracién o una en forma de suplica estan vinculados por el adjetivo
todo, que indica la plenitud de la oracion. Por tanto se trata de una
oracion y de una suplica, o también de una oracion suplicante, como
van unidos en algunos lugares (cf. Ef. 6:18; 1 Ti. 2:1). No esta
imponiendo ni reclamando ninguna respuesta, sino suplicando ante el
Trono de gracia que Dios dé el oportuno socorro para el tiempo de la
necesidad. Es como una mano vacia que se extiende para recibir la
provision del poder de Dios. La iglesia primitiva en preparacion para el
conflicto que se avecinaba sobre ellos, oraba a Dios reconociendo que
El era el Soberano (Hch. 4:24) y, por tanto, tenia derecho a conducir
cada circunstancia conforme a Su voluntad, solo rogaban que la gracia
les diese la bendicion per permanecer firmes predicando con denuedo la
Palabra (Hch. 4:29). No es de extrafiar que en el ejemplo citado, una
peticién suplicante fuese respondida como habia sido hecha. La
promesa de respuesta se vincula en la profecia con la oracion de clamor:
“Clama a mi, y yo te responderé” (Jer. 33:3). Las oraciones rituales,
conformadas al sistema propio de la forma habitual segin la tradicién
de la oracion, pocas veces tienen respuesta. Es la oracion que clama, la
que vierte el alma delante del Sefior, la que va acompafiada del
reconocimiento de la inutilidad personal para alcanzar la victoria por si
mismo, la que presenta un corazén amenazado por la inquietud, la que
levante manos limpias pero vacias de poder pidiendo la ayuda divina, la
que recibe la respuesta poderosa de Dios. Entrar al trono de gracia para
hallar el socorro oportuno requiere revestirse de humildad, aunque
siempre se debe hacer con confianza: “Acerquémonos, pues,
confiadamente al trono de la gracia, para alcanzar misericordia y
hallar gracia para el oportuno socorro” (He. 4:16). El admirable
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recurso para la inquietud no estd lejos del creyente, ni es dificilmente
alcanzable. Es sorprendente la cercania del trono de la provision divina,
al que ya hemos accedido todos en algin momento, por lo que el secreto
de la oracion es acercarse continuamente a la fuente de la provision de
los recursos del poder y de la gracia. La gracia divina es siempre mayor
que la necesidad del creyente (Stg. 4:6). Dios mismo otorga los dones
de la gracia en la dimension de la gracia misma, que es inagotable. Del
trono de Dios destila el amor que se manifiesta en misericordia, como
expresion compasiva hacia la limitacion humana y sus miserias que
llenan de inquietud el alma. La gracia de Dios llega en el momento
oportuno, pero jamas llega tarde.

El apbéstol afiade todavia una condicién a la oraciéon de la que
habla, y es la gratitud, literalmente con accion de gracias. La gratitud
fluye del corazoén creyente a causa de la provision divina que espera de
la oracidén, que permite presentar ante el Sefior la necesidades. No hay
limite para ello. No hay problema que no tenga cabida en la oracion,
pero, no puede haber oracion sin gratitud. La certeza de que las stplicas
son oidas por él y seran respondidas oportunamente, conduce a la gratitud.
Asi ensefia el salmista: “FEncomienda a Jehova tu canino, y confia en él; y
el hara” (Sal. 37:4). El apéstol exhorta continuamente a la gratitud (Ro.
1:21; 14:6; 2 Co. 1:11; 4:15; 9:11, 12; Ef. 5:20; Col. 3:15).

T altripata Vpov yvopilécbw npodg 10v Oedv. La oracion
no es para informar a Dios de las necesidades, sino para expresarle la
conciencia de dependencia de El. Por consiguiente, la oracion es la
puerta de descanso personal: “Echando toda vuestra ansiedad sobre él,
porque él tiene cuidado de vosotros” (1 P. 5:7). La ansiedad desaparece
cuando se entrega a Dios, porque se manifiesta entonces la fuerza divina
que sostiene al creyente y le permite llevar la carga, liberandolo de la
inquietud (Sal. 37:5, 6; 55:22).

7. Y la paz de Dios, que sobrepasa todo entendimiento, guardara
vuestros corazones y vuestros pensamientos en Cristo Jestus.

Kal 1 €lprivn 100 ol 1] LIEPEYOLOA TAVIA  VOUV

Yla paz - deDios la quesobrepasa atodo entendimiento
QPOLPNOEL TAG KOPSlag VMOV KAl TA VOHHOTO VOV EV
guardara los corazones de vosotros y los pensamientos de vosotros en

Xpotg 'Inocoo.
Cristo Jesus.
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ahi que cuando el Sefior envi6 a Sus discipulos a predicar el evangelio
durante el tiempo de Su ministerio, les envia para anunciar la paz,
manteniéndose en aquellos que reciben el mensaje y volviendo a ellos
cuando es rechazada (Mt. 10:13; Lc. 10:5, 6). De este modo debemos
llegar a la conclusion de que paz en el Nuevo Testamento es la paz de
Cristo (Col. 3:15), adquirida y disfrutada como consecuencia de la
unién vital con El (Jn. 16:33; Fil. 4:7). La perfeccion cristiana esta
vinculada al Dios de paz (He. 13:20). Fuera de Dios, el hombre no
puede conocer camino de paz (Ro. 3:17).

Sin embargo, la paz de experiencia, que hace posible la accion
del Espiritu Santo, es la misma del legado de Jests, esto es, Su paz
personal (Jn. 14:27). De otro modo, la paz que Jesus sentia frente a la
inquietud de los discipulos es el regalo que hace al creyente y que se
hace posible por la accion del Espiritu, que reproduce a Cristo en él.
Debe observarse la diferencia entre la paz con Dios, y la paz de Dios.
La primera es consecuencia de una posicion de reconciliacion con Dios
en virtud del sacrificio de Cristo (Ro. 5:1). La segunda es una
experiencia subjetiva operada en el creyente por el Espiritu.

La paz no significa ausencia de conflictos externos (Jn. 16:33). Es
el resultado de la operacion del Espiritu actuando en el interior del
corazén cristiano, suprimiendo la inquietud propia del sentimiento
frente a las dificultades y problemas. No hay conflicto que logre
inquietar al que vive en el Espiritu, por tanto, al no estar inquieto, no es
medio para inquietar a otros, sino todo lo contrario. El Espiritu, al
confirmar al creyente en la condicidon de hijo de Dios, produce paz
completa en su experiencia de vida (Ro. 8:16).

N Vmepéyovosa mavta vouv El apostol dice que la provision
divina de la paz es de tal dimension que ningun entendimiento puede
comprenderla. Es una expresion semejante a la que escribe en otro lugar
(Ef. 2:19). Por mas que se intente no pude ser medida, puesto que
cualquier recurso divino es infinito como Dios mismo, por consiguiente,
lo que es limitado, como la mente del hombre, no puede abarcarlo en
plenitud para dimensionarlo. La paz de Dios es sobrenatural, mas alla de
cualquier imaginacién humana. Mas bien debe interpretarse aqui, no
tanto como un asunto de capacidad mental, sino de superacion del
esfuerzo personal para encontrar, calma o sosiego. La paz de Dios
sobrepasa, supera cualquier pensamiento o plan humano para dar paz al
inquieto y hacerle superar su aféan.



298 FILIPENSES IV

epovpricel tag kapdiag VLuwv. La paz de Dios protege el
corazdn. Pablo llama a Dios, “el Dios de paz” (Ro. 15:33). En sentido
de ser el origen y la procedencia de la paz. En ningun otro lugar de esta
Epistola vendria mejor el titulo que el apo6stol da a Dios en su escrito a
los romanos. El ambiente de tensién que viven los creyentes en muchas
ocasiones, debido a las circunstancias adversas, necesita el recurso que
procede del Dios de paz. Es Dios quien hace posible la experiencia de la
paz personal de Jesus, y el Espiritu que, al vincular al creyente con
Cristo, le permite vivir en la realidad de Su promesa: “La paz os dejo,
mi paz os doy” (Jn. 14:27). Aquella paz personal que Jesus
experimentaba, mientras los discipulos estaban inquietos (Jn. 14:1), se
traslada a la experiencia personal del cristiano que vive a Cristo en el
poder del Espiritu.

Ahora bien esa paz se presenta por el apostol como guardando el
corazon. Asi lo explica el Dr. Carballosa:

“La paz de Dios es como un centinela a la puerta del alma. La
paz de Dios esta apostada a la entrada de nuestro corazon y de nuestra
mente custodiando todo lo que entra y sale”. Del corazén mana la vida
que incluye también la calidad de vida, bien llena de paz o bien llena de
inquietud (Pr. 4:23). Pero también del corazén nace el conocimiento
experimental de las cosas, hasta el punto de que el corazon
entenebrecido de los hombres, les impide conocer a Dios (Ro. 1:21). El
que esta firme en su corazén es también duefio de su propia voluntad (1
Co. 7:37). La paz de Dios sirve de firme proteccion al corazén para que
la inquietud no merme la experiencia de vida, sino que permita una
relacion de descanso confiando en Dios. Un corazédn custodiado por la
paz producird un caricter pacifico (Lc. 6:45). Solo puede comunicar paz
aquel que vive lleno de ella (Jn. 14:27).

Kol Ta vorjpato Lu®V. Pero ademas la paz de Dios custodia
también la mente. No solo es un baluarte protector al corazén, sino
también a la mente para un modo correcto de pensar. Esta accion divina
aleja la inquietud de la mente, sujetandola al pensamiento de Dios:
“Porque mis pensamientos no Son vuestros pensamientos, ni vuestros
caminos mis caminos, dijo Jehova. Como son mas altos los cielos que la
tierra, asi son mis caminos mds altos que vuestros caminos, y mis
pensamientos mds que vuestros pensamientos” (Is. 55:8-9). Esta
proteccion evita que se pueda producir la experiencia del salmista
cuando su mente se fijaba en la aparente prosperidad de los malos y en

® Evis. L. Carballosa. Filipenses. Pag. 130.
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el sufrimiento del justo (Sal. 73:2-3), dice que cuando pensé en eso “fue
duro trabajo para mi” (Sal. 73:16). Necesit6 renovar su pensamiento
entrando al santuario de Dios y viendo el final de aquellos que
prosperaban sin razon y vivian bien sin derecho. La paz mental es
asunto de vital importancia en la experiencia del cristiano. Los
pensamiento propios del ser humano impiden el disfrute de la paz que
nace de una mente que conoce a Dios y vive en sintonia con El. Dios
guarda el pensamiento: “Tu guardards en completa paz a aquel cuyo
pensamiento en ti persevera; porque en ti ha confiado” (Is. 26:3). La
mente produce designios tendentes a la accién. Una mente custodiada
por la paz de Dios conduce necesariamente a una vida de paz. Las
diferencias y conflictos entre Evodia y Sintique se resolverian si la paz
de Dios custodiase plenamente su forma de pensar. Una mente llena de
paz solo genera pensamientos de paz.

é¢v Xpiot@ ’Incov. La fortaleza protectora, el muro defensivo
del corazén y de la mente en la experiencia de paz perfecta es “en
Cristo Jesus”. Mira a su entorno y metaforicamente se encuentra
protegido de cualquier enemigo en la fortaleza que es Cristo. El promete
estar con nosotros en cualquier circunstancia y situacion. No importa si
la inquietud viene de los enemigos que persiguen o de una enfermedad
para la que no hay esperanza humana, porque “me invocard y yo le
responderé; con él estaré yo en la angustia” (Sal. 91:15); “Jehova lo
sustentarda sobre el lecho del dolor; mulliras toda su cama en su
enfermedad” (Sal. 41:3). El creyente esta puesto en la fortaleza
inexpugnable, en donde nadie podra alcanzarlo, nada podra inquietarlo,
nadie podra desalojarlo. Esa fortaleza no solo es poderosa, es también
operativa en amor, gracia y esperanza. Se llama Cristo Jesus.

8. Por lo demas, hermanos, todo lo que es verdadero, todo lo
honesto, todo lo justo, todo lo puro, todo lo amable, todo lo que es
de buen nombre; si hay virtud alguna, si alge digno de alabanza, en
esto pensad.

To Aowndv, adehpol, doo £6Tiv AAndn, Soa oepva, doca dikoia,
Por lo demas, hermanos, loque es verdadero, lo que respetable, lo que justo,
doa ayvd, 6ca TpooPiAf, Sca. edENua, €1 TIg APeTh Kol

lo que puro, loque amable, lo que buen nombre, si alguna virtud, y

€l ig Emouvog, tabta  AoyileoOe

si alguna alabanza, en estas cosas  pensad.
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doa. £otiv aAndf, Sélo lo que es verdadero, debe estar
presente en el pensamiento del creyente, llenando su mente y
aposentandose en el corazén. Una forma de pensar de este modo, un
corazon lleno de verdad, producird inexorablemente una vida
verdadera, auténtica, conforme a la verdad que es Cristo mismo.
Obsérvese que la centralidad de Cristo condiciona todo el pensamiento
de la Epistola, quien dijo ser La Verdad (Jn. 14:6), producird por
vinculacion con los creyentes, vidas verdaderas. El apostol exhorta a
pensar solo en aquello que esta relacionado con la verdad. Ausente del
pensamiento, estara ausente del corazén y, por tanto de la vida,
cualquier asunto engafioso o hipocrita. El mandato apostélico supera la
necesidad de decir solo lo que es verdad, para pensar solo en aquello
que merece la pena ser considerado. Es lo propio de quien no solo
piensa, sino que en el poder del Espiritu vive en la verdad (Ef. 5:9). Se
trata, por tanto, de la influencia que ¢l pensamiento verdadero produce
en la vida personal del creyente que habiendo dejado el mundo de la
mentira vive una vida de compromiso con la verdad (Sal. 51:6). Eso
producira vidas vinculadas con la integridad y sinceridad. Satanas es
mentiroso y padre de mentira (Jn. 8:44), por tanto, quien vive en verdad,
impide que su accién de mentira le afecte y derrote. La unica manera de
permanecer victorioso sobre las asechanzas del diablo es permanecer en
la verdad. Pablo exhorta a desechar cualquier pensamiento que no sea
verdadero, incluso el no prestar atencién a rumores, comentarios,
chismes que no son verificables como verdaderos y que producen
inquietud en quien los escucha.

6oa oegpva, Del mismo modo el pensamiento del creyente debe
centrarse en lo que es bueno. De nuevo una expresion que comprende
totalidad: “fodo lo honesto”, quiere decir, todo cuanto es respetable. Lo
que es decoroso. Aquello que es serio y recomendable. Esto traera una
consecuencia: el decoro en la conversacion, en los modales y en las
costumbres. El término aparece en el Antiguo Testamento unido a
verdad y justicia, y relacionada con la Sabiduria: “Oid, porque hablaré
cosas excelentes, y abriré mis labios para cosas rectas” (Pr. 8:6). Un
pensamiento de este modo se traduce en conversaciones konestas. Lo
que se habla es algo digno de respeto. No son conversaciones solemnes
que producen seriedad en el trato e impiden manifestaciones de alegria.
Es una forma honesta que debe generar gozo. Las recomendaciones
puritanas de conversaciones serias en las que cualquier jocosidad ha de
estar ausente, donde la risa no cabe y lo que es distendido se considera
como pérdida de tiempo, nada tiene que ver con fodo lo honesto que s€
recomienda en el versiculo.
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0co dikatia, Sigue la recomendacion para un pensamiento
saturado de todo lo justo. De igual manera que ocurre con lo que es
verdadero, solo lo justo es aquello que concuerda con Dios, su caracter
y sus mandamientos. Es aquello que Dios aprobaria y por lo que puede
expresarse gratitud delante de El. Un pensamiento injusto no es grato
para Dios, por tanto, si todo lo que no es de fe es pecado, el
pensamiento propio de la justicia del hombre es pecaminoso. Los
pensamientos injustos conducen a acciones injustas, contrarias a ia
justicia de Dios.

6ca ayva, Del mismo modo pensando sélo en lo que es puro.
En Proverbios el pensamiento puro es aquel que estd en oposiciéon con
la forma de pensar del malo: “Abominacion son a Jehova los
pensamientos del malo; mas las expresiones de los limpios son limpias”
(Pr. 15:26). Se trata de lo que es moralmente irreprensible. Puede ser
que nadie conozca lo que se piensa, porque esta oculto y solo se revela
por el pensante, el problema esta en el pensamiento en si, que tarde o
temprano generara acciones propias de esa forma de pensar. El creyente
ha de ser presentado a Cristo como una virgen pura (2 Co. 11:2), y la
pureza no estd solo en las acciones, sino en los pensamientos. Esta
forma pura de pensamiento producird vidas puras ante Dios y ante el
mundo, como ejemplo personal de separacion del pecado.

doa mpoo@rty, Otra virtud que adorna el pensamiento es fodo
lo amable. Esta palabra es otro de los hdpax legomenon en la Epistola y
una palabra que no tiene referencia o sinénimos en el lenguaje biblico.
Esta, sin duda, tomada del mundo helenistico, que no tiene que ver con
conceptos filosoficos de moral, sino que expresa todo aquello que
produce admiracion, tanto con connotaciones religiosas como con
simplemente admirables. La vida de Jestis caus6 impacto en las gentes,
creyentes o no, porque era verdaderamente admirable, es decir, cuanto
hacia causaba admiraciéon. Es lo que se pide para el pensamiento
cristiano, reflexiones admirables que condicionan una vida admirable.
Es lo que permite vencer con el bien el mal (Ro. 12:21). Un
comportamiento admirable es aquel que refleja el amor de Dios.

Ooa e0enpa, Pide también que el pensamiento se ocupe de todo
lo que es de buen nombre. Podria traducirse también como todo lo que
es honorable. Aquello que tiene una buena reputacion. Lo que impacta
al mundo por la correccion de vida, lo que es bien visto, atractivo,
prometedor. Se trata de lo que el mundo admira como una conducta
personal ejemplar.
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ensefiar a los creyentes y formarlos en la Palabra. Esta formacion no
concluye nunca. Cuando una iglesia nacia como resultado de la
evangelizacion se procuraba el mejor modo para que maestros formasen
a los creyentes en la Palabra. Eso fue lo que ocurrié con Bernabé, quien
cuando estaba en la recién nacida iglesia en Antioquia, busco a Pablo en
Tarso, para reunirse ambos durante un afio ensefiando a la iglesia (Hch.
11:25-26). El mismo apostol Pablo establece la cadena de la ensefianza
en la iglesia: “lo que has oido de mi ante muchos testigos, esto encarga
a hombres fieles que sean idoneos para ensefiar también a otros” (2 Ti.
2:2). No cabe duda que en el pensamiento apostdlico estaba la
formacion de los creyentes, de ahi que demande una y otra vez a
Timoteo que predique la Palabra. Jesus mand6 a los Suyos que
ensefiasen “fodo lo que os he mandado”, con lo que limita el campo de
la ensefianza a lo que estd revelado en la Palabra. Aquel que ha
establecido el mandamiento, dara los recursos necesarios para hacerlo.

kot maperafete. Ahora bien, no solo es necesaria la instruccion
aprender, sino también recibirla. Los filipenses habia recibido la
ensefianza, pero también habian asentido a ella. La instruccion doctrinal
fue recibida con conviccion y disposicion de obediencia. La doctrina no
es un conjunto de verdades para informacion del creyente, sino un
conjunto de verdades para formacion del creyente. Se puede saber
mucho de doctrina, y tener una vida inconsecuente con ella. Escribiendo
a Timoteo, al que en la Epistola dice que lo enviaria pronto a ellos, le
recuerda que estaba persuadido de lo que habia creido (2 Ti. 3:14). Los
filipenses escucharon la ensefianza, aprendieron la doctrina y la
recibieron como algo esencial para sus vidas.

kai fkoVocate, Durante el tiempo que Pablo estuvo con ellos, le
oyeron muchas veces. No solo en la enseflanza general, sino en
conversaciones, consejos, exhortaciones, aliento, etc. La labor pastoral
que el apodstol habia desarrollado en la iglesia con cada creyente, les
habia permitido oirlo muchas veces. Era un modo natural de trabajo
pastoral que Pablo usaba en todos los lugares (Hch. 20:31).

kol €18ete €v épot. Junto con la ensefianza estaba el ejemplo
visible de la vida de Pablo. Aquellos habia visto muchas cosas acerca de
€él. Conocian no por palabra sino directamente los conflictos y
persecuciones que paso por causa de la predicacion del evangelio. La
doctrina y la ética de Pablo seguian el mismo camino y se ejemplificaba
con su comportamiento. Asi se dice de Cristo, “las cosas que Jesus
comenzé a hacer y a enseiar” (Hch. 1:1). Es interesante apreciar que Jesus
no ensefié nada sin hacer lo que convenia a la ensefianza, de otro modo, la
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ensefianza de Cristo concordaba y descansaba en lo que hacia. Su poder
se manifesto tanto en Sus palabras como en Sus obras (Lc. 24:19).

Es necesario entender que una de las mayores necesidades en el
ministerio de la ensefianza y del liderazgo es la ejemplaridad de quien
tiene la responsabilidad de ensefiar y conducir al pueblo de Dios. El
ejemplo de Jesus tiene que demandar una accién en ese mismo sentido.
La dinamica de la vida ejemplar es, no solo un complemento a la
enseflanza, sino ensefianza en si misma. Quiere decir que una ensefianza
que no vaya respaldada por el ejemplo del maestro, no es consecuente y
mucho menos eficaz. Jestis nunca pronunci6 un discurso sobre el amor,
se limitd a amar, Su conducta ejemplar es el mas grande discurso de
amor que pudiera haberse pronunciado nunca. Cristo no hablé mucho
sobre atenciones sociales, pero alimentdé multitudes, sané enfermos y
resucité muertos. El establecié el nuevo mandamiento del amor fraterno
que identificaria a los cristianos, seguidores Suyos, delante de todo el
mundo, en una dimension ejemplar: “como yo os he amado” (Jn. 13:34-
35). La vida del maestro ha de ser consecuente con la ensefianza que
pretende comunicar. Es imposible predicar sobre el amor cuando se
esta en enemistad con otros; sélo es posible hablar de comunion cuando
no se segrega de ella a quienes no concuerdan con el que habla; sélo es
posible ensefiar sobre la paz, cuando el maestro es un pacificador; no es
posible ensefiar sobre la gracia si no se esta dispuesto a restaurar al
caido; nadie puede ser eficaz ensefiando sobre el gozo con un corazoéon
lleno de amargura; es imposible ensefiar la libertad cuando se es esclavo
de tradiciones; no se puede ensefiar sobre Cristo sin vivir a Cristo
(1:21). Cuando la vida del que ensefia no esta en consonancia con lo que
enseifia se produce un conflicto que hace inutil el mensaje y hace estéril
la ensefianza.

tavta nmpacocete” La demanda a los creyentes, luego de esta
enseflanza, es precisa: “esto haced”. Se trata de llevar la vida y
actividades acordes con la ensefianza recibida y el ejemplo dado. No se
trata de un estilo religioso de piedad aparente lo que el apdstol pide,
sino la accion en obras dentro de la fe (Ef. 2:10; Stg. 2:17). El mandato
por breve es sencillo y claro. No se trata de hacer algo de lo que ha
ensefiado antes, especialmente en este parrafo, sino todo lo que hay en
él. Un corazén y una mente guardada por Dios. Una vida que atiende
solo a virtudes y desprecia cualquier cosa que no edifique. Una vida que
reproduce a Cristo viviéndolo en el poder del Espiritu.

Kol 6 @gog Mg eiprivng Eoton ped’ OGpdv. Todo esto trae
como consecuencia una bendicion: “El Dios de paz estard con
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vosotros”. Antes habia hablado de la paz de Dios (v. 7), ahora habla del
Dios de paz. No es que Dios abandone a los Suyos, siempre estd con
ellos y en ellos, pero se refiere a lo que produce la presencia Suya como
autor y dador de la paz. La presencia en comunion con el Dios de paz,
hace posible y completa la paz continua en la vida.

Esta férmula de Pablo, deja de ser un deseo de paz para
convertirse en una bendicion. Los filipenses podran experimentar la paz
porque el Dios de paz, por medio de Su Espiritu estara en medio de la
iglesia y en la vida de cada uno de los creyentes. Es interesante notar
que el apostol usa varias veces en sus escritos esta forma para referirse a
Dios (cf. Ro. 15:33; 16:20; 1 Co. 14:33; 2 Co. 13:11; 1 Ts. 5:23; 2 Ts.
3:16), pero siempre hay un entorno de problemas y dificultades que,
humanamente hablando, conturban la paz. El término Dios de paz esta
tomado del Antiguo Testamento y aqui es el remedio para los problemas
que habia en la iglesia. El Dios de paz resuelve con Su paz la inquietud
sobre la accion de Satanas contra la iglesia, anunciando el final de esa
situacion (Ro. 16:20). Del mismo modo es la provision para llevar paz
cuando algunos en la iglesia procuran exhibir sus dones delante de la
congregacion, produciendo conflictos y malos ejemplos (1 Co. 14:33).
Asi concluyen también las dificultades por falta de gozo, infantilismo, y
falta de relacion entre hermanos (2 Co. 13:11). La santidad de la vida
ante el mundo se hace posible por la accion santificadora del Dios de
paz (1 Ts. 5:23). Quienes tienen que sufrir a los desordenados, tienen
también la provision del Dios de paz (2 Ts. 3:16). ;Qué situacién de
inquietud habia en Filipos para que Pablo concluya con una referencia
al Dios de paz? Aparentemente no hay grandes problemas, sin embargo
se destaca la peticion que les hace para que haya en todos el mismo
sentir que hubo en Cristo (2:5).

Paz en toda ocasion (4:10-13).

10. En gran manera me gocé en el Seiior de que ya al fin habéis
revivido vuestro cuidado de mi; de lo cual también estabais
solicitos, pero os faltaba la oportunidad.

"Exopnv 8¢ év Kupig peydiog 8t dn noté dveBadete 10
Y megocé en Sefior grandemente que ya porfin revivisteis lo

onep EMOV @povely, £’ O Kol £QPOVELTE,

afavorde mi  pensabais, referentea lo que también sentiais,

Nkalpeice 8.

pero os faltaba oportunidad.
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ya que es Dios el que produce tanto el querer como el hacer por Su
buena voluntad (2:13). Por esa razon el gozo grande del apostol era en
el Serior. El gozo es grande, porque también es grande la fidelidad del
Sefior para con Pablo (He. 13:5-6). Cristo le habia hecho una promesa,
que comprendia sufrimiento (Hch. 9:15-16), pero también provision
continuada y conduccion del ministerio para que se produjera conforme
al proposito del que lo habia llamado (Hch. 23:11). Cada ofrenda
recibida era una muestra de la fidelidad de Dios y esto le producia un
gran gozo en el Sefior. El aoristo incoativo en que aparece el verbo,
denota el principio de una cosa, o la continuidad de algo. Se habian
iniciado nuevamente, luego de un tiempo el envio de ofrendas.

dtt fidn mott dvebadete 10 UmEp €poL @povelv, La
construccion de la siguiente frase es un tanto compleja. Pudiera parecer
como un reproche por no haber enviado antes la ofrenda, o incluso por
no haberle enviado mas ofrendas. Ya que asi pudiera considerarse con
el uso del adverbio mote, que sale dos veces en todo el Nuevo
Testamento y que significa primariamente, una vez, en un tiempo,
antiguamente, que en sentido de término de una situacion se traduce al
fin, por fin, es decir lo que en un tiempo estuvo detenido se reanuda. Sin
embargo, no puede pensarse en reproche alguno. Primeramente porque
el apdstol no esperaba ayuda de nadie, sino que confiaba plenamente en
la provision y cuidado del Sefior que lo habia llamado y le encomend6
el ministerio apostolico. En segundo lugar, porque habla de revivir algo
que estaba como si fuese seco, esa es la idea que hay en el modo verbal
avebadete, el segundo aoristo del verbo davabdaileo, como brotar,
renovar, florecer, en ese sentido metaforico, algo estaba como muerto,
el envio de ayuda a Pablo y habia revivido, como era evidente por la
presencia de Epafrodito que traia una nueva ofrenda. Lo que revivieron
era el pensamiento que tenian acerca de Pablo, por tanto aquello que
parecia estar muerto, habia revivido. Aparentemente los filipenses, que
se habian identificado antes con Pablo, se habian olvidado de é€l, y
nuevamente retomaban el pensamiento que antes habia tenido. El
apostol cuando dice al fin, no esta refiriéndose a una ofrenda que
estuviera esperando y que tardaba en llegar, sino a la evidencia de
comunion que se habia vuelto a manifestar. No era un deseo por recibir
algo material, sino por experimentar la abierta relacion y comunion con
los filipenses. Como el arbol prueba que esta vivo al reverdecer luego
del invierno, asi el creyente prueba su vida por el fruto y la comunion
(Stg. 2:15-17). La evidencia de vida espiritual de los filipenses s€
mostraba en el cuidado que tenian hacia Pablo: “vuestro cuidado de
mi”. El apostol habia sido como un padre para ellos y ellos le trataban
segun el mandamiento (Ef. 6:2; comp. 1Ti. 5:3-4).
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kal tangwvovoBat, Estaba preparado para vivir en humillacion
o vivir humildemente. El verbo taneivow, es utilizado por el apdstol
para referirse al estado de humillacion de Cristo (2:8). Como dice
Walvoord, “aprendic el humillador proceso de tener muy poco”’. Vivir
humildemente aqui tiene el sentido de estar empequeriecido. No podia
ser menos para quien vivia a Cristo (1:21). Baste con dos pasajes
escritos por él para comprender el alcance de lo que dice: “Antes bien,
nos recomendamos en todo como ministros de Dios, en mucha
paciencia, en tribulaciones, en necesidades, en angustias; en azotes, en
carceles, en tumultos, en trabajos, en desvelos, en ayunos... en trabajo
y fatiga, en muchos desvelos, en hambre y sed, en muchos ayunos, en
frio y en desnudez” (2 Co. 6:4-5: 11:27-33). No es facil pasar necesidad,
vivir en estrechez y sentir gozo. Solo la escuela de Dios y el poder de
Su gracia hace posible el contentamiento en una situacion de estrechez.
La comprension de que “nuestra ciudadania esta en los cielos” (3:20),
hace posible que la esperanza aumente, y en el corazdn se establezca un
cada vez mas excelente y eterno peso de gloria (2 Co. 4:17).

oida. kai mepiooevelv: También fue ensefiado a fener
abundancia. Vivir con mas de lo necesario es mas dificil —desde el
punto de vista humano— porque debe lucharse contra el despilfarro y
contra la arrogancia personal. El verbo nepiooelbw, expresa la idea de
abundar, sobrar, tener de sobra. La abundancia puede ser causa de
vanagloria y, por tanto, de orgullo personal (Ap. 3:17). Para vivir en
abundancia es necesaria una sabiduria cristiana muy especial, al tener en
cuenta lo pasajero de las riquezas, que exige proyectar la vida a lo
perdurable de la eternidad (Stg. 1:10-11).

év mavtl Kol év maolv pepvnpot, La ensefianza que habia
recibido el apostol era integra, ya que abarcaba todo y en todo. Como se
dijo antes, el término se usaba para referirse a los iniciados en algun
secreto religioso, que los preparaba para un determinado estilo de vida.
Pablo habia aprendido el secreto de como vivir en cualquier
circunstancia y bajo cualquier forma, en el gozo de Dios. La ensefianza
plena capacita al siervo para poder ejercer el trabajo para el que fue
llamado, con excelencia, sin reproches.

Kol yoptafecHal kol MEWVAV KAl MEPLGOEVELV KOl
votepeiobar De nuevo hace alusion al alcance de la ensefianza, para
que nadie pueda entender mal lo que quiere decir. Para eso invierte el
orden de las circunstancias al reiterar su capacidad para enfrentarse a las

7 J. F. Walvoord. o.c., pag. 106.
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aflicciones, y disfrutar en humildad la bonanza. El secreto no esta en él,
como tampoco esta en ningun creyente, sino en la fuerza divina que le
es comunicada. El apdstol afirma que para todo tengo fuerza, o si se
prefiere, para todo tengo recursos. Este todo hace referencia a cualquier
situacion o experiencia en la vida cristiana. Aunque inicialmente esta
afirmacion ha de conectarse con la capacidad para vivir en cualquier
circunstancia a la que alude en el versiculo anterior, se hace extensible a
cualquier cosa o cualquier situacion, sin importar cual sea. Es preciso
entender el texto desde el sentido del griego en que fue escrito, de modo
que la traduccion “fodo lo puedo” resulta un tanto limitada e incluso
incierta. No es que él puede todo, sino que tiene recursos de fuerza para
cualquier situacion. No se trata de un poder sobrenatural para hacer
cosas sobrenaturales, sino para afrontar momentos en la vida que
requieren una fuerza sobrenatural. Este texto usado fuera de contexto se
aplica muchas veces al poder personal del creyente, para hacer
milagros, sefiales, portentos, etc. cuando en realidad lo Ginico que ensefia
es que el creyente en circunstancias adversas o en momentos de
bonanza siempre tiene los recursos de poder para vivir en aquel entorno
la vida cristiana de compromiso.

¢v 1@ €vduvopovvtt pe. La fortaleza procede de Cristo. El
texto mas seguro tomado de los mss. mas firmes tiene la lectura: En el
que me fortalece. Posteriormente alguien complementod la ausencia del
sujeto en la oracion para escribir al final Cristo, de modo que se lea en
Cristo que me fortalece. Esto aparece en mss. menos seguros y estd
también, entre otros en el Receptus. La oracion completa puede
escribirse como una exclamacion, entre los signos que la definen como
tal: ;Todo lo puedo en el que me fortalece! El verbo articular e/ que
fortalece, no puede sino referirse a Cristo. Del Sefior proceden todos los
recursos de poder para la vida cristiana. La verdad ensefiada antes sobre
el estado de glorificacion del Hijo de Dios resucitado (2:9-11), se hace
experiencia de vida en este versiculo. Todo el poder de Dios solo puede
ser experimentado por el hombre creyente a través y en Cristo. De
modo que separados de El no es posible nada (Jn. 15:5). La advertencia
solemne que Cristo hace es que separados de EI, esto es, en
independencia o en ausencia de comuni6n con El, no es posible nada, en
cuanto a vida conforme a Dios. Si para llevar fruto, mas fruto y mucho
fruto es necesaria la aportacion del poder divino y éste procede de Jesus,
no cabe duda que un pampano separado de la comunién de la vid no
puede llevar fruto por él mismo. Asi tampoco los creyentes podemos
vivir una vida victoriosa separados de Jesus. Este separados de mi es
equivalente a fuera de mi, esto es, Jesus por un lado y el creyente por
otro. La advertencia es solemne puesto que Cristo no les dice que sin El
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poco podian hacer, afirma que nada podéis hacer. Cuanto el creyente
haga por sus propias fuerzas sin recibir la provision de poder y de vida
de Cristo, seran simplemente apariencias piadosas, pero en realidad
obras humanas que no glorifican a Dios. De la misma manera que es un
absurdo esperar que un pampano separado de la vid pueda fructificar
solo, asi tampoco puede hacerlo un creyente fuera de la comunion con
Cristo Jesus. Fuera de la gracia el cristiano no solo no puede producir
nada, sino que €l mismo es nada (1 Co. 15:10). Nadie debe olvidar que
los recursos de poder divinos se hacen eficaces y estdn orientados a
quien carece totalmente de ellos. El apdstol lo tuvo siempre presente:
“Por lo cual, por amor a Cristo me gozo en las debilidades, en
afrentas, en necesidades, en persecuciones, en angustias, porque
cuando soy débil, entonces soy fuerte” (2 Co. 12:10). El poder de Cristo
habita en el que depende absolutamente de la gracia: “Y me ha dicho:
Bastate mi gracia; porque mi poder se perfecciona en la debilidad” (2
Co. 12:9). Es una enorme bendicion que llena de paz el alma creyente,
al saber que el ayudador, en quien estan todos los recursos de poder,
esta siempre al lado, en todo lugar y en toda circunstancia: “Pero el
Sefior estuvo a mi lado, y me dio fuerzas, para que por mi fuese
cumplida la predicacion, y que todos los gentiles oyesen. Asi fui librado
de la boca del leén” (2 Ti.4:17). El ministerio, que no es otra cosa que
el trabajo en la obra del Sefior, necesita de Su fuerza puesto la obra de
Dios, solo la puede hacer El, y al hacerla por medio de nosotros, ha de
darnos Su fuerza para que podamos trabajar eficazmente en ella. Por eso
decia el apostol en su experiencia ministerial: “Doy gracias al que me
fortalecio, a Cristo Jesus nuestro Sefior, porque me tuvo por fiel,
poniéndome en el ministerio” (1 Ti. 1:12). Cada creyente ha recibido
uno o mas dones, de modo que pueda ejercer el ministerio para el que
fue dotado, pero, es preciso entender claramente que el que ministra
debe haber sido puesto en el ministerio por el Sefior. Dios no fortalece
nuestra obra, sino la Suya. Cientos de fracasos se producen en la vida de
quien quiere ministrar en aquello para lo que no fue llamado y, por
tanto, no tiene el don para hacerlo. Muchos lideres, especialmente
notorio en pastores, tratan de llenar los requisitos fécnicos para ensefiar,
capacitandose para ello en estudios y otro tipo de formacidn, sin
embargo no fueron llamados al pastorado y el fracaso final se produce
por pretender hacer la obra de Dios con fuerzas de hombre. Esta
advertencia no solo tiene que ver con personas individuales, sino con
toda la iglesia. La victoria de la iglesia depende del poder del Sefior:
“Yo conozco tus obras: he aqui, he puesto delante de ti una puerta
abierta, la cual nadie puede cerrar, porque aunque tienes poca fuerza,
has guardado mi palabra, y no has negado mi nombre” (Ap. 3:8). La
plena dependencia de Dios es la causa por la que el salmista dice:
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sacrificio considerado como doble: “del bien hacer y de la ayuda
mutua”. El hacer bien tiene que ver con la experiencia de la nueva vida
en Cristo, que en el plano de la identificacion con el Sefior, de lo que
arranca la Epistola (1:21), hace que el creyente, siguiendo la senda del
Maestro, pase por la vida “haciendo bienes” (Hch. 10:38). El creyente
no esta llamado simplemente a no hacer mal, sino que positivamente
tiene la demanda de hacer el bien. Asi lo ensefié Jesus: “Asi que, todas
las cosas que querias que los hombres hagan con vosotros, asi también
haced vosotros con ellos; porque esta es la ley y los profetas”
(Mt.7:12). Quien se llama a si mismo hijo del Padre, debe mostrar una
forma de vida consecuente con esa relacion espiritual (Mt. 5:48). El que
no manifiesta ese estilo de vida, o no es hijo de Dios, o por lo menos no
lo es como debiera. El cristiano no debe conformarse con una vida de
piedad aparente, sino vivirla en plenitud y verdad (Mt. 5:20). De la
misma manera que Dios toma la iniciativa en la manifestacion de Su
gracia para con todos, asi quienes son Sus hijos lo hacen en una misma
forma de comportamiento hacia los demas. El mandamiento es una
exigencia de tomar la iniciativa en el bien hacer hacia otros. Ya en la
ley, Dios establecia el mandamiento de cuidar de las necesidades del
préjimo (Lv. 19:18), dando provision a los pobres. Eso se cumple
cuando se ama al préjimo como a uno mismo. Ese es el principio
principal que regula la actuacion de la ética cristiana. El gran
mandamiento del amor fraterno hace pleno el cumplimiento de las
demandas morales de la ley (Ro. 13:8-10).

cuyKowvwvrioovteg Hov T OAlyel. Pero también estd el
sacrificio de la ayuda mutua del que no debe haber olvido. A este se
llama del mismo modo que aqui, comunion, que equivale a comunicar
con los demas. De ahi que Pablo les diga que habian hecho bien en
comunicar, con sus aflicciones. La acepcion genérica del verbo tiene
que ver con manifestar compaiierismo y atencion hacia otros. Muchas
veces esto se olvida, como escribe el Dr. Lacueva: “Una de las mayores
tentaciones del creyente ‘devoto’ es dedicarse tanto a Dios que no le
queda tiempo para ocuparse del prdjimo, incluso del préjimo mds
proximo (esposo, esposa, hijos, etc.). Dicese de una sefiora tan devota
que gastaba tanto tiempo en ejercicios de piedad que no le quedaba
tiempo para atender a su marido ™.

Los creyentes en varias iglesias compartian en una ofrenda con
los necesitados de la iglesia en Jerusalén (2 Co. 8:4 ss.; 9:13), de ahi que
el término se use por Pablo cuando habla de las ofrendas a los pobres
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(Ro. 15:26). También al escribir a Timoteo le encarga que exhorte a los
creyentes pudientes a comunicar por medio de sus bienes con los
necesitados (1 Ti. 6:18). El creyente no debe olvidar la practica de la
beneficencia con el projimo, especialmente si es su hermano en Cristo
(1 Jn. 3:16-18). Quien tiene bienes materiales y no comparte con el
necesitado no puede hablar de la existencia del amor de Dios en él, ya
que la provision de amor divino es derramada por el Espiritu en todo
aquel que cree (Ro. 5:5), no se hace evidente sino por las acciones de
amor. La expresion de amor en la practica de la beneficencia es
evidencia de la participacion en el amor de Dios (1 Jn. 4:20). Nuestro
Sefior es el ejemplo supremo de entrega de Su riqueza a favor de otros
(2 Co. 8:9). La primera razon por la que los filipenses habian hecho bien
al enviar la ofrenda tiene que ver con la comunién cristiana que
participa en las necesidades de los hermanos.

Pero también hay otra razon biblica y es que la ofrenda iba
destinada a la subsistencia de una persona dedicada a pleno tiempo a la
obra de Dios. Los creyentes deben ocuparse en proveer para los que
sirven de este modo en la obra del Seiior. Bien sean los pastores en cada
iglesia local, bien los misioneros en el campo de extension del
evangelio cumpliendo la gran comision. A los creyentes llamados por
Dios al ministerio del pastorado y de la mision se les ordena predicar el
evangelio viviendo del evangelio (1 Co. 9:13-15). Esa es la misma
ensefianza que el apostol recoge cuando escribe a los galatas: “El que es
ensefiado en la palabra, haga participe de toda cosa buena al que lo
instruye” (Ga. 6:6). En el cumplimiento del mandato de Cristo (Mt.
28:20), Dios ha llamado y capacitado a hombres que son pastores y
maestros, para la edificacion de la iglesia (Ro. 12:7; Ef. 4:11). De igual
modo ha llamado a otros para enviarlos al campo misionero, donde
predican el evangelio y establecen nuevas iglesias. Todos ellos son
capacitados para la ensefianza y la exposicion de la Palabra. Es decir,
para que los incrédulos escuchen el mensaje de salvacion y para que los
creyentes conozcan y entiendan el cuerpo doctrinal del Nuevo
Testamento, asi como la correcta interpretacion y aplicacion del
Antiguo. Como quiera que el maestro es un don, y no todos los
creyentes tienen los mismos dones, la ensefianza tanto congregacional
como misionera e individual debe estar reservada a los maestros,
debidamente preparados y formados en la Palabra. Los creyentes deben
contribuir a la edificacion del cuerpo ayudando con sus recursos
financieros a quienes tienen que dedicar todo su tiempo al ministerio de
la Palabra.
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En las congregaciones, y en la obra en general, la necesidad de
ensefiadores hace necesario que sean separados algunos maestros
capacitados para dedicarlos a pleno tiempo a este ministerio. Para ellos
dice el apostol a Timoteo: “Los ancianos que gobiernan bien, sean
tenidos por dignos de doble honor, mayormente los que trabajan en
predicar y enseiiar” (1 Ti. 5:17). El creyente debe reconocer a los
maestros dotados por Dios para la ensefianza y tenerlos en alta estima (1
Ts. 5:12-13). El principio biblico de reciprocidad, comunicando los que
son ensefiados con quien ensefia en materia de ofrendar para ellos, es una
ensefianza del Nuevo Testamento (Ro. 15:27; 1 Co. 9:13-14; He. 13:16). Pablo
instruye a Timoteo para que atienda, como se dijo antes, a la retribucion
material de quienes sirven en la predicacion y la ensefianza.

El apdstol no recibio salario de muchas iglesias para evitar que
sus enemigos personales le pudieran acusar de interés no claro en la
obra que estaba haciendo de establecer congregaciones, como habia
ocurrido en Corintio. Pero, eso no supone que niegue el derecho para
recibir salario al dedicarse plenamente al ministerio. Es de suponer el
efecto positivo que causaria al anciano Pablo, retenido en una prision
romana por causa del testimonio de Cristo, recibir una ofrenda de sus
hermanos en Filipos. Ellos comunicaban no solo con su obra y su
persona, sino con sus aflicciones, que sin duda no eran pocas. Los
filipenses se identificaban con las dificultades de Pablo y las hacian
suyas (1:5). La obra de comunion no es el entusiasmo del momento,
sino una manifestacion continuada.

15. Y sabéis también vosotros, oh filipenses, que al principio de la
predicacion del evangelio, cuando parti de Macedonia, ninguna
iglesia participé conmigo en razén de dar y recibir, sino vosotros
solos.

oidate 8¢ kol Vuelg, Pihnnnoiol, 6t €&v Apy1 TOL
Y sabéis también vosotros, filipenses, que en principio del
gvayyeliov, 0te ¢ENABov and Makedoviag, ovdepio pot
evangelio, cuando  sali de Macedonia, ninguna conmigo
¢kkAnoia £kovewvnoev €lg A0yov d006Ews Kol AfHyeng €l un
iglesia compartio en razon dedar y recibir  si no
VMELG HovoL,
vosotros  solos.
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Europa, ya que Filipos fue la primera ciudad de Grecia alcanzada con el
evangelio, desde alli se extendié a otros lugares de Macedonia (cf.
Hch.16:12-18). Todo esto ocurria en el segundo viaje misionero del
apostol Pablo.

Ste gENABov ano Maxedoviag, Las ofrendas de los filipenses
comenzaron después de la salida de Macedonia. El primer lugar donde
se detuvo luego de salir de Filipos fue Tesaldnica, todavia en la
provincia romana de Macedonia, donde recibi6 la ofrenda enviada
desde Filipos (v. 16). La expresion griega puede significar en el
momento en el que parti, o también después de que parti. En cierto
modo puede darsele al aoristo en este caso el sentido de
pluscuamperfecto, después de haber partido, en cuyo caso puede
entenderse como la ofrenda enviada desde Macedonia a Corinto (2 Co.
11:8-9). En este segundo caso haria falta dar lugar a la ofrenda que le
enviaron a Tesaldnica, por lo que debiera entenderse que la primera
ofrenda es la que se menciona. De este modo, los filipenses desde que
Pablo sali6 de Berea, ultima parada en Macedonia a donde fue enviado
por los hermanos de Tesalonica (Hch. 17:10-15), siguieron sus pasos
enviandole ofrendas, en cada ocasion que les fue posible, como habia
ocurrido recientemente.

oVdepia pot EkkAnoia €kowvevnoev €ig Adyov ddcemg Kol
AMpyews. Es sorprendente que el apostol les recuerda que sélo ellos,
de todas las iglesias, tuvieron esta comunion con él. Hay evidencias
biblicas firmes que se refieren a las ofrendas de los filipenses. Entre
otros lugares cuando estaba evangelizando y estableciendo la iglesia en
Corinto. En ese tiempo el apostol no quiso recibir sustento de los
corintios a causa de los enemigos que le acusaban de intereses poco
claros en su ministerio de evangelizacion. Asi recordaba esto a los
corintios: “He despojado a otras iglesias, recibiendo salario para
serviros a vosotros. Y cuando estaba entre vosotros y tuve necesidad, a
ninguno fui carga, pues lo que me faltaba, lo suplieron los hermanos
que vinieron de Macedonia” (2 Co. 11:8-9). Sin embargo los datos
ponen de manifiesto que las ayudas recibidas no eran suficientes para
cubrir todas las necesidades del apostol y sus compaiieros, de manera
que tenia que trabajar con sus manos para proveerse de lo necesario (1
Ts. 2:9; 2 Ts. 3;8).

Es notable observar la falta de identificacion con la obra
misionera desde el principio de la historia de la iglesia. El apostol fue
encomendado a la obra por la iglesia en Antioquia, en donde se dice que
luego de ayunar y orar por ellos un tiempo, los despidieron, en sentido
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de soltarles las ligaduras con la iglesia local para que salieran a la
mision (Hch. 13:3). En el periplo de sus viajes misioneros muchas
iglesias fueron establecidas, pero ninguna de ellas, sintieron la
obligacion moral de comunicar ofrendado para la obra que estaba
haciendo junto con sus colaboradores. Las ofrendas misioneras son el
resultado de la identificacion con la misién. Los filipenses eran
participantes con el apdstol en ese ministerio (1:7), por consiguiente la
identificacion traia un resultado: mientras Pablo y sus compafieros
evangelizaban, los filipenses sostenian el trabajo de ellos mediante las
ofrendas que les enviaban. Algunos, generalmente resentidos Yy
contrarios a un servicio pastoral o misional remunerado toman
selectivamente el pasaje de la 2 Corintios, para ensefiar, a quienes
quieren oirlos, que dar salario al que sirve a pleno tiempo, no es biblico
y que en el ejemplo del apdstol se nota que €l trabajaba con sus manos
para proveerse de lo necesario y servir en la mision que se le
encomendaba. Estos ignoran voluntariamente la defensa que hace del
derecho de recibir salario por el trabajo en el evangelio (1 Co. 9:4-14).
Habla de no trabajar secularmente para el que sirve en el evangelio
como un derecho (v. 6). Dice que nadie que ejerce un oficio en el
ambito general, lo hace a sus expensas, sin recibir beneficio del trabajo
que realiza (v. 7). Recuerda que en la ley Dios determiné el alimento a
los bueyes cuando trillaban, prohibiendo que se les pusiera bozal, para
que pudieran comer algo de aquello en que trabajaban, aplicando
inmediatamente esto a recibir un aporte material de aquellos por quienes
trabajaban. Para terminar con un determinante mandamiento del Sefior:
“Asi también ordeno el Sefior a los que anuncian el evangelio, que
vivan del evangelio” (v. 14).

el un Vpelg povor, El apdstol usa también una expresion
contable, al decir que €l habia abierto una cuenta con debe y haber, aqui
dar y recibir. El uso de los sustantivos 8dcewg, que denota la accion de
dar, le corresponde Anpwyeng, accion de recibir. El ultimo sustantivo
tiene también el significado de recibo. En esa supuesta cuenta abierta, al
dar de una iglesia, le corresponderia e/ acuse de recibo de la ofrenda,
pero, en esos apuntes s6lo aparece una que es la de Filipos.

16. Pues aiin a Tesalénica me enviasteis una y otra vez para mis
necesidades.

0Tt kol &v Osccalovikny kol dnaf kai Sic  &ig v ypeiav
Pues también en  Tesalonica - unavez y dosveces para la necesidad
pot émépyoarte'.

me  enviasteis.
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de haber cumplido fielmente la mision encomendada. El servicio habia
superado con creces a la encomienda recibida.

dounv edwdiag, La ofrenda es considerada no solo en relacion
con los filipenses, sino también con Dios. Primeramente es olor
[fragante, literalmente, aroma de fragancia. Este calificativo se usaba en
el Antiguo Testamento para hablar del olor que producia el incienso que
se ofrecia a Dios en Su templo. El apdstol us6 la expresion para
referirse a lo que los creyentes somos para Dios en Cristo, un olor
agradable (2 Co. 2:15), porque cada uno de los cristianos debe ser
sacrificio vivo que agrada a Dios (Ro. 12:1). Pero también lo hace al
mencionar el sacrifico de Jesucristo: “Y andad en amor, como también
Cristo nos amo, y se entregé a si mismo por nosotros, ofrenda y
sacrificio a Dios en olor fragante” (Ef. 5:2). La ofrenda es un acto
agradable a Dios. No hay verdadera ofrenda que no tenga que ver con
adoracion, de ahi que se ensefie la ofrenda como parte importante en la
vida cristiana y se regule el modo como debe hacerse (1 Co. 16:1-4). La
ofrenda de los filipenses se eleva en las palabras de Pablo al mas alto
lugar. Es cierto que fue €l quien la recibié y el que se goza, pero por
medio de él la gratitud llega al trono de Dios, y El mismo se goza en el
amor contenido en ella.

Bvciav dektriv, En segundo lugar dice que la ofrenda es un
sacrificio acepto, o sacrificio aceptable delante de Dios. Es, por tanto,
uno de los sacrificios espirituales que los sacerdotes —que son todos los
creyentes— ofrecen a Dios en su ministerio sacerdotal. El sacerdocio
santo esta puesto en el nuevo santuario de Dios que es la Iglesia, para
ofrecer sacrificios espirituales, que El acepta por medio de Jesucristo (1
P. 2:5). Es un sacrificio que complementa visible y practicamente el de
la plena entrega de la persona a Dios (Ro. 12:1), con todo cuanto es y
tiene. El que establecié los cinco sacrificios espirituales para el
ministerio sacerdotal cristiano, acepta el de la ofrenda, uno de ellos, con
agrado, por todo cuanto implica, entre otras cosas, obediencia y amor.

gvdpectov 1 Oc@. Ese sacrificio es también del agrado de
Dios. En cualquier caso el sacrificio agradable lo es porque el corazén
del que lo ofrece esta el armonia con El. Asi desde el comienzo de la
historia humana, en donde Dios acepto el sacrificio de Abel y rechaz el
de Cain, no por lo que eran en si como tales, sino por la disposicion del
corazon de cada uno de ellos (Gn. 4:4-5). La ofrenda del creyente es
impulsada por el Espiritu Santo. Una ofrenda hecha para cubrir un
expediente religioso con un corazén no entregado también con ella, no
es del agrado de Dios. La ensefianza sobre la ofrenda debe ser bien
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‘H ydpic 100 kvpiov ’'Incod Xpiotod peta  tod
TveVpotog Vudv. La bendicion final, cierra la Epistola. Como
siempre hay alternativas diferentes de lectura, lo mas destacado es que
en los mss. mds seguros dicen que la gracia de Jesucristo sea con
vuestro espiritu, mientras que en otros, entre los que esta el Receptus, se
lee con vosotros, al que sigue un amén final. En lineas generales, si se
acepta como segura la primera lectura, la despedida es practicamente
igual a la de Galatas.

La relacion personal va condicionada por el afecto que
mutuamente se sienten los filipenses y el apodstol. Nada mejor que
desearles la accion suprema de la gracia para cada uno de ellos. La
bendicion procede de la gracia de nuestro Sefior Jesucristo. La gracia
es la causa que opero6 la salvacion y la sustenta, de modo, que en sus
distintas manifestaciones en la obra de Cristo ha estado presente en todo
el escrito. Esta es la bendicién tipica en todos los escritos del apostol
(cf. Ro. 16:20; 1 Co. 16:23; 2 Co. 13:14; Ga. 6:18,; Fil. 4:23; Col. 4:18;
1 Ts. 5:28; 1 Ti. 6:21; 2 Ti. 4:22; Tit. 3:15). Aqui la gracia es la razon,
causa y motivo de bendicion. El creyente es salvo por gracia (Ef. 2:8-9).
La gracia es el medio de ayuda y sostenimiento en el servicio y
testimonio (1 Co. 15:10). Es interesante notar que la gracia inicia y
cierra la Epistola (1:3). En el escrito la gracia es la que hizo posible la
obra de redencion que se ha detallado antes; es la que da el Espiritu
Santo en la vida del creyente; es la que adopta a los creyentes en el Hijo
para ser hijos de Dios; la que da esperanza; la que hace posible el
triunfo sobre la carne. Sin duda alguna el énfasis de la Epistola descansa
en la gracia, porque descansa en Cristo. Es la seguridad para toda
ocasion y para cualquier dificultad. El creyente de fe, descansa
confiadamente en la provisiéon de la gracia y sigue el camino de su
peregrinacion tras las huellas de Jesus. Esta admirable gracia no hace
distincion ni acepcion de personas: sea con vuestro espiritu, o si se
prefiere la otra alternativa de lectura: sea con todos vosotros. Habia
creyentes débiles, vacilantes en la fe y también fuertes. Cualquiera que
fuese la situacion, Pablo desea para ellos la mejor de las bendiciones:
una continua experiencia en la gracia y una constante provision de ella.
El hecho de que la bendicion se diga sea con todos vosotros, o con
vuestro espiritu, indica la permanencia. No habra un solo momento en
que no esté a nuestra disposicién, no solo en cuanto a alcance, que
comprende a todos, sino en cuanto a bendicion continuada. Siempre hay
gracia, siempre hay aliento, siempre ha comprension, siempre hay
ayuda, siempre hay todo como provision de Dios en la vida del
creyente. Es posible que sepamos poco acerca de la gracia, pero, lo mas
importante es que la experimentamos cada dia.
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Esta gracia esta y procede de nuestro Serior Jesucristo. En esta
ocasion se dan los tres titulos del Salvador, quien es Sefior porque es
Dios; Jesus, el Salvador de los pecadores; Cristo la esperanza de gloria.
Pero, los titulos no solo identifican al que hace posible la bendicion,
sino que lo vincula con el creyente y su vida. Como Sefior tiene derecho
y autoridad sobre cada uno; como Jess es la razén, causa y motivo de
vida; como Cristo marca nuestro servicio y ministerio de sacerdotes, y
la espetanza de reinar con El.

META TOU TveVpatog LM@V, La bendicidn no es asunto de
religion, con la que termina una larga ensefianza y exhortacion, sino la
experiencia mas alta a que el creyente puede llegar, de ahi que esa
bendicion de la gracia sea con vuestro espiritu. Quiere decir que sea
experimentada en la intimidad de los filipenses, y en cada uno de ellos,
en sentido antropoldgico, la parte mas personal y elevada del creyente.
En la Epistola se ha marcado continuamente la vinculacién con Cristo.
Al principio el apostol pone de manifiesto el secreto de la vida cristiana
en esta relacion (1:21), ahora, cuando se despide deja con ellos otro
secreto de victoria; quien quiera vivir a Cristo debe hacerlo en el poder
del Espiritu de Dios, que hace posible la bendicion de la gracia en el
creyente. Solo asi, cuando el Espiritu habla a nuestro espiritu, nos hace
sentir que somos hijos de Dios, por consiguiente, la vida personal ha de
ajustarse a esa condicion.

Al concluir el comentario, que las reflexiones hechas a lo largo
del mismo sirvan, en el poder del Espiritu de Dios para fortalecer a cada
lector en la determinacién de vivir una vida gozosa vinculado a la
experiencia diaria de una relacion vivencial con Jests, donde sera
realidad la experiencia de ser llevado siempre en triunfo en El (2 Co.
2:14). No hay nada en el pasado que pueda superar las glorias del
futuro, ya que nuestra ciudadania estd en los cielos. Hemos de
proclamar con conviccion que también la Iglesia gloriosa no ha sido la
del pasado, sino que sera la del futuro y que a nosotros nos esta
reservado en el tiempo presente una vida de gozo en dependencia del
Seflor en quien podemos decir como el apostol: “todo lo puedo en
Cristo que me fortalece”.

Sera admirable poder decir con seguridad y firmeza: “porque
para mi, el vivir es Cristo”.

SOLI DEO GLORIA
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