ESTUDIOS b BIBLICOS

PETER H. DAVIDS

COLECCION TEOLOGICA CONTEMPORANEA



La Primera Epistola
de Pedro






La Primera Epistola
de Pedro

Peter H. Davids

\J\xemtu,‘?
& A, &L
== %
==
_g == n
=
=

L > O
editorial clie

~
<




EDITORIAL CLIE

Galvani, 113

08224 TERRASSA (Barcelona)
E-mail: libros@clie.es
http://www.clie.es

LA PRIMERA EPISTOLA DE PEDRO
Peter H. Davids

Publicado originalmente en inglés con el titulo The First Epistle of Peter
Copyright ©1990 by Wm. B. Eerdmans Publishing Co. All rights reserved.
©2004 por Editorial Clie para esta edicion en castellano.

Todos los derechos reservados.

Director de la coleccién: Dr. Matt Williams

Traduccién:
Dorcas Gonzalez Bataller

Equipo editorial (revisidn y correccién):
Nelson Araujo Ozuna

Anabel Fernindez Ortiz

Dorcas Gonzalez Bataller

Disefio de cubiertas: Ismael Lépez Medel

Deposito Legal: B-45.907-2004
ISBN: 84-8267-435-8

Impreso en Tesys, S.A., Industria Grafica
Printed in Spain

Clasifiquese: 275 COMENTARIOS DEL NT: Epistolas de Pedro
C.T.C. 01-02-0275-05

Referencia: 22.45.85



A dos hombres que reflejan

partede la preocupacion pastoral de 1% Pedro
F. F. Bruce

y Ernst Schrupp



COLECCION TEOLOGICA CONTEMPORANEA:
libros publicados

Estudios biblicos

Michael J. Wilkins & J.P. Moreland (editores), Jesis bajo sospecha, Colec-
cion Teologica Contemporanea vol. 4, 2003.

F.F. Bruce, Comentario de la Epistola a los Galatas, Coleccion Teologica
Contemporanea vol. 7, 2004.

Peter H. Davids, Za Primera Epistola de Pedro, Coleccion Teologica Con-
temporanea vol. 10, 2004.
Estudios teoldgicos

Richard Bauckham, Dros Crucificado. Monoteismo y Cristologia en el Nuevo
Zestamento, Coleccion Teoldgica Contemporanea vol. 6, 2003.

G.E. Ladd, 7eologia del Nuevo Testamento, Coleccion Teoldgica Contempo-
ranea vol. 2, 2003.

Leon Morris, Jesus es e/ Cristo.: Estudios sobre la Teologia Jodnica, Colec-
cion Teologica Contemporanea vol. 5, 2003.

N.T. Wright, £7 verdadero pensamiento de Pablo, Coleccion Teoldgica
Contemporanea vol. 1, 2002.

Clark H. Pinnock, Revelacion biblica. el fundamento de la teologia cristiana,
Coleccion Teoldgica Contemporanea vol. 8, 2004.

Estudios ministeriales

Michael Green & Alister McGrath, ;Como llegar a ellos? Defendamos y
comuniquemos la fe cristiana a los no creyentes, Coleccion Teologica

Contemporanea vol. 3, 2003.

Wayne. A. Grudem, ed., /Son vigentes los dones milagrosos? Cuatro puntos
de vista, Coleccion Teoldgica Contemporanea vol. 9, 2004.



Indice

Presentacion de la Coleccion......................ccccvvcvavveceesiieiiaiiaieaiannn, 9

Prefacio del @ditOr.......ocieiieiiiieiieieceeeeeee e 17

Prefacio del aUtOT .......eecuieiiiiiiieiieeee e 18

ADTEVIATUTAS ...uviiiieiieiieiieie ettt ettt ettt ettt et eneesneesseenneas 21

INTRODUCCION ......ooooooieieoeieieeeeeeesiee e 37

I. La importancia de 1? Pedro .......cccecevierieniiiiiiiisieeeieceeeeeee 37

I AUEOTTA 1.ttt 38

IT1. DEStINALATIOS ..c.vveuvieneieiteeiie ettt ettt ettt sttt saeenaeenne e 42

IV. Fecha y lugar de compoSIiCION ........cceevueeriieriiriinieiieieeie e 44
V. Género literario, incluyendo las teorias litirgicas

Y CALEQUELICAS .. vveveenreenteeieesteeteeeeeitestee bt eteenteseeesbeenteeneesneesbeenseennenes 45

VI TOIOZIA ..ot 49

A, Escatologia ....oceeiiiiiie s 49

1. El eje temporal de la escatologia apocaliptica ................... 50

2. El eje espacial de la escatologia apocaliptica..................... 51

B. Santidad .......cooieiiie e 52

1. Santidad personal..........ccccceviriiiiiieniienieeeeceee e 52

2. Santidad SOCIAl ......cceeviieiiiiiiciee e 53

3. Santidad COMUNITATIA .....eovvveeieieeiieiieiieieee e 54

C. ESPEIANZA ...cooiiiiiiiiiiiiieeeee et 54

D. Soteriologia......cccoieierieiieie e 55

E. Comunidad .......ccccoeiiiiiiiiiiie e 56

F. Relacion con el mundo .........ccooeeevieniieiinienieieiececeeee 57

G. Imégenes trinitarias en 1% Pedro ........cccoceevievinenienieniee, 58

H. Sufrimiento en 1* Pedro .......cccoccovieviiiinienieicieceeeeee 59

VIL. Pedro y suS fUNLES.....cccuiriieiieiieiieiieciieieeeee e 60

VIIL BOSQUEJO -eeneieeieiieiieit ettt sttt n 64

IX. Texto y traduCCiON ....ccueeueiieieiieieeie et 66



La PrivERA EPisTOLA DE PEDRO

Excursus: El sufrimiento en 1* Pedro y el Nuevo Testamento........... 67
AL INOAUCCION ... 67
B. Andlisis semantico del término “sufrimiento” .............ccceneene. 68
C. El Antiguo Testamento .........cccceveereeeeerieniienieeiesiesiesieeeeenes 69
D. El Nuevo TesStamento ..........ccceevuerierieniieieeienienieeieeie e 70
E. Historia de 1a Iglesia .......cccceevuiriiiienieiieicceecece e 80
F. CONCIUSION ...t 82
TEXTO, EXPOSICION Y NOTAS .....ooiiiiirriineiesireeieeiseesseiseees 84
L Saludo (1:1-2) oot 84
II. Fundamentos de la vida cristiana (1:3-2:10)......cccccevveviiievveenieeenen. 89
A. Accion de gracias (1:3-12) .ooovvivienieieeeceeee e 90
B. Llamamiento a la santidad (1:13-2:10) ....cccovvveevieviieiieennne 106
1. Hijos obedientes (1:13-16) ....cceeveeveenieriiiiinieieeeee e 106
2. Redencion costosa (1:17-21) ..eccvieviieciieiieeiieereeeieeeeeae 111
3. Simiente incorruptible (1:22-25) ..ccccovviivieiieiiiecieieee 118
4. Identidad cristiana (2:1-10) .....ccoveviieviieiieeiiecreeeee e 122
III. Relacion con las instituciones sociales (2:11-4:11) ....c.ccvveunennne 139
A. Introduccion: Exhortacion a un estilo de vida ético
(2211-12) e 139
B. La relacion con el Estado (2:13-17) wooveveviiicieeciieieeiieeee 143
C. La relacion de los siervos con los amos (2:18-25) .............. 151
D. La relacion con un conyuge no creyente (3:1-7).cc.ccceevueenee. 162
E. Resumen del llamamiento a la virtud y el sufrimiento
(3:8-22) e 172
1. Instruccion general (3:8-12) .oooveviviiiieiieiiecieeeeeee 173
2. El ejemplo de Jesus (3:13-22) c.ooovevviviinieiieieeieieieenne 178
F. Exhortacion a estar firmes en los Gltimos tiempos
(A21-11) e 199
IV. Luchando en contra del sufrimiento (4:12-5:11) ..ccccoevvevvvennennns 218
A. Sufriendo como cristiano (4:12-19) ...ccccovvveviiiviiieniieiieeeee 218
B. La respuesta de la Iglesia ante el sufrimiento (5:1-5).......... 230
C. Exhortacion final a mantenerse firmes en medio
de la persecucion (5:6-11) .c.oooiviiiieiieiieieiieeeeee e 242
V. Conclusion y saludos (5:12-14) c..ooveriiiieieieeieceeeeee e 255
Bibliografia adicional de la edicion en castellano .........c..ccceceeeeneee 266
Bibliografia de la edicion original ...........ccccoecevieniininiinieceee 267



Presentacion de la
Coleccion Teoldgica Contemporanea

Cualquier estudiante de la Biblia sabe que hoy en dia la literatura
cristiana evangélica en lengua castellana atin tiene muchos huecos
que cubrir. En consecuencia, los creyentes espafioles muchas veces
no cuentan con las herramientas necesarias para tratar el texto biblico,
para conocer el contexto teoldgico de la Biblia, y para reflexionar sobre
como aplicar todo lo anterior en el transcurrir de la vida cristiana.

Esta conviccion fue el principio de un suefio: la “Coleccion
Teologica Contemporanea.” Necesitamos mas y mejores libros para
formar a nuestros estudiantes y pastores para su ministerio. Y no solo
en el campo biblico y teoldgico, sino también en el practico —si es que
se puede distinguir entre lo teologico y lo practico—, pues nuestra
experiencia nos dice que por practica que sea una teologia, no aportara
ningun beneficio a la Iglesia si no es una teologia correcta.

Seria magnifico contar con el tiempo y los expertos necesarios para
escribir libros sobre las areas que aun faltan por cubrir. Pero como éste
no es un proyecto viable por el momento, hemos decidido traducir una
serie de libros escritos originalmente en inglés.

Queremos destacar que ademas de trabajar en la traduccion de estos
libros, en muchos de ellos hemos anadido preguntas de estudio al final
de cada capitulo para ayudar a que tanto alumnos como profesores de
seminarios biblicos, como el publico en general, descubran cuales son
las ensefianzas bésicas, puedan estudiar de manera mas profunda, y
puedan reflexionar de forma actual y relevante sobre las aplicaciones
de los temas tratados. También hemos afiadido en la mayoria de los
libros una bibliografia en castellano, para facilitar la tarea de un estudio
mas profundo del tema en cuestion.

En esta “Coleccion Teologica Contemporanea,” el lector encontrara
una variedad de autores y tradiciones evangélicos de reconocida tra-
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yectoria. Algunos de ellos ya son conocidos en el mundo de habla
hispana (como F.F. Bruce, G.E. Ladd y L.L. Morris). Otros no tanto,
ya que aun no han sido traducidos a nuestra lengua (como N.T. Wright
y R. Bauckham); no obstante, son mundialmente conocidos por su
experiencia y conocimiento.

Todos los autores elegidos son de una seriedad rigurosa y tratan los
diferentes temas de una forma profunda y comprometida. Asi, todos los
libros son el reflejo de los objetivos que esta coleccion se ha propuesto:

1. Traducir y publicar buena literatura evangélica para pastores,
profesores y estudiantes de la Biblia.

2. Publicar libros especializados en las areas donde hay una mayor
escasez.

La “Coleccion Teoldogica Contemporanea” es una serie de estudios
biblicos y teologicos dirigida a pastores, lideres de iglesia, profesores
y estudiantes de seminarios e institutos biblicos, y creyentes en general,
interesados en el estudio serio de la Biblia. La coleccion se dividira en
tres areas:

Estudios biblicos
Estudios teoldgicos
Estudios ministeriales

Esperamos que estos libros sean una aportacion muy positiva para
el mundo de habla hispana, tal como lo han sido para el mundo
anglofono y que, como consecuencia, los cristianos —bien formados en
Biblia y en Teologia— impactemos al mundo con el fin de que Dios,
y solo Dios, reciba toda la gloria.

Queremos expresar nuestro agradecimiento a los que han hecho que
esta coleccion sea una realidad, a través de sus donativos y oraciones.
“Tu Padre... te recompensara”.

Dr. MarTHEW C. WILLIAMS

FEditor de la Coleccion Teologica Contempordnea

Profesor en IBSTE (Barcelona) y Talbot School of Theology
(Los Angeles, CA., FEUU)

Williams@bsab.com

10



PRESENTACION DE LA COLECCION TEOLOGICA CONTEMPRANEA

Lista de titulos

A continuacion presentamos los titulos de los libros que publicare-
mos, DM, en los proximos tres afios, y la tematica de las publicaciones
donde queda pendiente asignar un libro de texto. Es posible que haya
algin cambio, segun las obras que publiquen otras editoriales, y segiin
también las necesidades de los pastores y de los estudiantes de la Biblia.
Pero el lector puede estar seguro de que vamos a continuar en esta linea,
interesandonos por libros evangélicos serios y de peso.

Estudios biblicos

Jesus

Michael J. Wilkins & J.P. Moreland (editores), Jeszs bajo sospecha,
Terrassa: CLIE, Coleccion Teoldgica Contemporanea, vol. 4, 2003.
Una defensa de la historicidad de Jesus, realizada por una serie de
expertos evangélicos en respuesta a “El Seminario de Jesus,” un grupo
que declara que el Nuevo Testamento no es fiable y que Jests fue tan
solo un ser humano normal.

Robert H. Stein, Jesus, e/ Mesias. Un Estudio de la Vida de Cristo,
Downers Grove, IL; Leicester, England: InterVarsity Press, 1996 /Jesus
the Messiah: A Survey of the Life of Christ/. Hoy en dia hay muchos
escritores que estan adaptando el personaje y la historia de Jesus a las
demandas de la era en la que vivimos. Este libro establece un dialogo
con esos escritores, presentado al Jesus biblico. Ademas, nos ofrece un
estudio tanto de las ensefianzas como de los acontecimientos importan-
tes de la vida de Jesus. Stein ensefia Nuevo Testamento en Bethel
Theological Seminary, St. Paul, Minnesota, EE.UU. Es autor de varios
libros sobre Jesus, y ha tratado el tema de las pardbolas y el problema
sinoptico, entre otros.

Juan

Leon Morris, Comentario del Evangelio de Juan [Commentary on
John/, 2nd edition, New International Commentary on the New
Testament. Grand Rapids, MI: Wm. B. Eerdmans Publishers, 1995. Los
comentarios de esta serie, New /nternational Commentary on the New
7estament, estan considerados en el mundo angléfono como unos de
los comentarios mas serios y recomendables. Analizan el texto de forma
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detallada, deteniéndose a considerar temas contextuales y exegéticos,
y el sentido general del texto.

Romanos

Douglas J. Moo, Comentario de Romanos [Commentary on Romans/,
New International Commentary on the New Testament. Grand Rapids, MI:
Wm. B. Eerdmans Publishers, 1996. Moo es profesor de Nuevo Tes-
tamento en Wheaton College. Los comentarios de esta serie, NVew
International Commentary on the New Iéstament, estan considerados en
el mundo angléfono como unos de los comentarios mas serios y
recomendables. Analizan el texto de forma detallada, deteniéndose a
considerar temas contextuales y exegéticos, y el sentido general del texto.

Galatas
F.F. Bruce, Comentario de la Epistola a los Galatas, Terrassa: CLIE,
Coleccion Teologica Contemporanea, vol. 7, 2003.

Filipenses

Gordon Fee, Comentario de Filipenses [Commentary on
Philippians/, New International Commentary on the New Testament.
Grand Rapids, MI: Wm. B. Eerdmans Publishers, 1995. Los comen-
tarios de esta serie, New /nternational Commentary on the New
Testament, estan considerados en el mundo angléfono como unos de
los comentarios mas serios y recomendables. Analizan el texto de forma
detallada, deteniéndose a considerar temas contextuales y exegéticos,
y el sentido general del texto.

Pastorales

Leon Morris, / & 2 Zésalonicenses /1 & 2 Thessalonians/, rev. ed.,
New International Commentary on the New Testament. Grand Rapids, MI:
Wm. B. Eerdmans Publishers, 1991. Los comentarios de esta serie, Vew
International Commentary on the New Iéstament, estan considerados en
el mundo angléfono como unos de los comentarios mas serios y
recomendables. Analizan el texto de forma detallada, deteniéndose a
considerar temas contextuales y exegéticos, y el sentido general del texto.

Primera de Pedro

Peter H. Davids, Za Primera Epistola de Pedro [The First Epistle
of Peter/, New International Commentary on the New Testament.

12
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Grand Rapids, MI: Wm. B. Eerdmans Publishers, 1990. Los comen-
tarios de esta serie, New /nternational Commentary on the New
7estament, estan considerados en el mundo angléfono como unos de
los comentarios mas serios y recomendables. Analizan el texto de forma
detallada, deteniéndose a considerar temas contextuales y exegéticos,
y el sentido general del texto. Davids ensefia Nuevo Testamento en
Regent College, Vancouver, Canada.

Apocalipsis

Robert H. Mounce, £7 Libro del Apocalipsis [The Book of
Revelation/, rev.ed., New International Commentary on the New
Testament. Grand Rapids, MI: Wm. B. Eerdmans Publishers, 1998. Los
comentarios de esta serie, New /nternational Commentary on the New
7estament, estan considerados en el mundo angléfono como unos de
los comentarios mas serios y recomendables. Analizan el texto de forma
detallada, deteniéndose a considerar temas contextuales y exegéticos,
y el sentido general del texto. Mounce es presidente emérito de
Whitworth College, Spokane, Washington, EE.UU., y en la actualidad
es pastor de Christ Community Church en Walnut Creek, California.

Estudios teologicos

Cristologia

Richard Bauckham, Dios Crucificado. Monoteismo y Cristologia
en el Nuevo Iestamento, Terrassa: CLIE, Coleccion Teoldgica
Contemporanea, vol. 6, 2003. Bauckham, profesor de Nuevo Testa-
mento en St. Mary’s College de la Universidad de St. Andrews, Escocia,
conocido por sus estudios sobre el contexto de los Hechos, por su
exégesis del Apocalipsis, de 2* de Pedro y de Santiago, explica en esta
obra la informacidén contextual necesaria para comprender la cos-
movision monoteista judia, demostrando que la idea de Jests como
Dios era perfectamente reconciliable con tal vision.

Teologia del Nuevo Testamento

G.E. Ladd, Zeologia del/ Nuevo 7estamento, Terrassa: CLIE,
Coleccion Teologica Contemporanea, vol. 2, 2003. Ladd era
profesor de Nuevo Testamento y Teologia en Fuller Theological
Seminary (EE.UU.); es conocido en el mundo de habla hispana por

13
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sus libros Creo en la resurreccion de Jesius, Critica del Nuevo
Testamento, Evangelio del Reino y Apocalipsis de Juan: Un
comentario. Presenta en esta obra una teologia completa y erudita
de todo el Nuevo Testamento.

Teologia Joanica

Leon Morris, Jesus es el Cristo. Estudios sobre la Téologia Jodnica,
Terrassa: CLIE, Coleccion Teoldgica Contemporanea, vol. 5, 2003.
Morris es muy conocido por los muchos comentarios que ha escrito,
pero sobre todo por el comentario de Juan de la serie New Znternational
Commentary of the New Iéstament. Morris también es el autor de Creo
en la Revelacion, Las cartas a los Tésalonicenses, £l Apocalipsis, ;Por
qué murio Jesus?, y El salario del pecado.

Teologia Paulina

N.T. Wright, £/ verdadero pensamiento de Pablo, Terrassa:
CLIE, Coleccion Teologica Contemporanea, vol. 1, 2002. Una res-
puesta a aquellos que dicen que Pablo comenzdé una religion
diferente a la de Jesus. Se trata de una excelente introduccién a la
teologia paulina y a la “nueva perspectiva” del estudio paulino, que
propone que Pablo luché contra el exclusivismo judio y no tanto
contra el legalismo.

Teologia Sistematica

Millard Erickson, Zeologia sistemdtica [Christian Theology/,
2nd edition, Grand Rapids: Baker, 1998. Durante quince afios esta
teologia sistematica de Millard Erickson ha sido utilizada en
muchos lugares como una introduccion muy completa. Ahora se ha
revisado este clasico teniendo en cuenta los cambios teologicos, al
igual que los muchos cambios intelectuales, politicos, econémicos
y sociales.

Teologia Sistematica: Revelacién/Inspiraciéon

Clark H. Pinnock, Revelacion biblica: el fundamento de la teologia
cristiana, Prefacio de J.1. Packer, Terrassa: CLIE, Coleccion Teologica
Contemporanea, vol. 8, 2004. Aunque conocemos los cambios
teoldgicos de Pinnock en estos ultimos afios, este libro, de una etapa
anterior, es una defensa evangélica de la infalibilidad y veracidad de
las Escrituras.

14
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Estudios ministeriales

Apologética/Evangelizacion

Michael Green & Alister McGrath, ,Como legar a ellos? De-
Jendamos y comuniguemos la fe cristiana a los no creyentes, Terrassa:
CLIE, Coleccion Teologica Contemporanea, vol. 3, 2003. Esta obra
explora la evangelizacion y la apologética en el mundo postmoderno
en el que nos ha tocado vivir, escrito por expertos en evangelizacion
y Teologia.

Dones/Pneumatologia

Wayne. A. Grudem, ed., /Son vigentes los dones milagrosos? Cuatro
puntos de vista, Terrassa: CLIE, Coleccion Teoldgica Contemporanea,
vol. 9, 2004. Este libro pertenece a una serie que se dedica a exponer
las diferentes posiciones que hay sobre diversos temas. Esta obra nos
ofrece los argumentos de la perspectiva cesacionista, abierta pero
cautelosa, la de la Tercera Ola, y la del movimiento carismatico; cada
una de ellas acompanadas de los comentarios y la critica de las
perspectivas opuestas.

Soteriologia

J. Matthew Pinson, ed., Cuatro puntos de vista sobre la Seguridad
de la Salvacion [Four Views on Eternal Security/, Grand Rapids:
Zondervan, 2002. ;Puede alguien perder la salvacion? ;Coémo pre-
sentan las Escrituras la compleja interaccion entre la Gracia y el Libre
albedrio? Este libro pertenece a una serie que se dedica a exponer las
diferentes posiciones que hay sobre diversos temas. En él encon-
traremos los argumentos de la perspectiva del calvinismo clasico, la del
calvinismo moderado, la del arminianismo reformado, y la del armi-
nianismo wesleyano; todas ellas acompafiadas de los comentarios y la
critica de las posiciones opuestas.

Mujeres en la Iglesia

Bonnidell Clouse & Robert G. Clouse, eds., Mujeres en e/
ministerio. Cuatro puntos de vista [Women in Ministry: Four Views/,
Downers Grove: IVP, 1989. Este libro pertenece a una serie que se
dedica a exponer las diferentes posiciones que hay sobre diversos
temas. Esta obra nos ofrece los argumentos de la perspectiva
tradicional, la del liderazgo masculino, la del ministerio plural, y la de

15
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la aproximacion igualitaria; todas ellas acompafiadas de los comen-
tarios y la critica de las perspectivas opuestas.

Vida cristiana

Dallas Willard, Renueva tu Corazon: Sé como Cristo [Renovation
of the Heart: Putting on the Character of Christ/, Colorado Springs:
NavPress, 2002. No “nacemos de nuevo” para seguir siendo como
antes. Pero: ;Cudantas veces, al mirar a nuestro alrededor, nos decep-
cionamos al ver la poca madurez espiritual de muchos creyentes?
Tenemos una buena noticia: es posible crecer espiritualmente,
deshacerse de habitos pecaminosos, y parecerse cada vez mas a Cristo.
Este beszseller nos cuenta como transformar nuestro corazon, para que
cada elemento de nuestro ser esté en armonia con el reino de Dios.

16



Prefacio del editor

Cuando realizamos el plan original de la serie New /Znternational
Commentary on the New Iestament decidimos dedicar un volumen a
las dos epistolas de Pedro y a la epistola de Judas. Y asi se lo encar-
gamos al Dr. N. B. Stonehouse antes de su muerte en 1962.

No obstante, diversos imprevistos hicieron imposible que la obra se
completara tal como habiamos planeado. Por fin, en 1981, el Dr. Peter
H. Davids acept6 nuestra invitacion a retomar esta labor, y este volumen
constituye la primera entrega de mano de este académico a quien
estamos muy agradecidos. Segun iba escribiendo, nos dimos cuenta de
que era mejor publicar dos volumenes, uno dedicado a 1* Pedro, y otro,
a 2* Pedro y Judas. Para el segundo volumen el Dr. Davids contara con
la colaboracion de Robert L. Webb.

El Dr. Davids lleva aios dedicado a la exégesis del Nuevo Testamento:
ha impartido esa asignatura en Wiedenest Bible School, Alemania, en
Trinity Episcopal School of Ministry, EE.UU., y en Regent College, Cana-
da. En 1982 se publicéd su comentario de la epistola de Santiago en la serie
New International Greek Testament Commentary. Esta obra, que tuvo mu-
cho éxito, estaba basada en su tesis doctoral «Temas de caracter judaico en la
Epistola de Santiago» defendida en la Universidad de Manchester en 1974.

El comentario del Dr. Davids es bastante novedoso. No pasa por alto
las cuestiones introductorias —fecha, autoria, contexto— y desarrolla la
teologia y la aplicacion practica de la epistola de tal forma que queda
patente que esta al dia tanto de los debates académicos mas recientes como
de los anteriores. A la vez, es capaz de pensar de forma original y cons-
tructiva sobre los diferentes temas que aparecen en la epistola, y presentar
sus pensamientos de forma clara y convincente. Para mi fue un placer leer
este comentario antes de que fuera publicado; me alegra pensar que, ahora
que sale a la luz, muchos otros podran disfrutar de él.

F. F. BRUCE

17



Prefacio del autor

El objetivo del autor de la primera epistola de Pedro es animar a un
grupo de cristianos a los que probablemente no ha visto nunca. Usa su
posicion para extender esa muestra de apoyo y asi unir a la Iglesia. Es,
pues, un ejemplo de la labor apostdlica.

Con esta idea en mente quiero dedicar este volumen a dos figuras
apostolicas con las que he tenido el privilegio de trabajar. En primer
lugar, al maestro F. F. Bruce, editor de esta serie. Esta dedicatoria no
se debe solo a mi gratitud por el apoyo que me ha otorgado, sino a que
ha sido un ejemplo y modelo para cientos de estudiantes y académicos
evangélicos a través de organizaciones como Zjndale Fellowship for
Biblical Research. Creo sinceramente que el estudio biblico-teologico
evangélico de hoy no seria lo mismo sin su valiosisima aportacion.

La segunda persona a la que quiero dedicar esta obra es Ernst
Schrupp, anterior director del Missionhaus Bibelschule Wiedenest en
Bergneustadt, Alemania. Sacrificd su obra académica y sus raices re-
ligiosas para ser el primer lider del equivalente a los GBU en Alemania
(Studentenmission Deutschland). Mas tarde, después de heredar el
cargo de Erich Sauer, convirtio Wiedenest en una agencia misionera y
se convirtio en una figura clave de la Alianza Evangélica Alemana, en
la que trabajo duro para conseguir que las diferentes denominaciones
trabajaran de forma conjunta. Es de ¢l de quien aprendi a trabajar
“allianzweise”.

Estos dos hombres han sabido organizarse —independientemente de su
profesion y denominacion —para tener como objetivos principales extender,
animar, apoyar y unir al Cuerpo de Cristo. Esa lucha les ha supuesto un
sacrificio. Pero ha valido la pena, porque han sido innovadores y mucha
gente ha seguido sus pasos, avanzando por el camino que ellos abrieron.
Ademas, no solo han hecho un trabajo apostolico, sino que tienen la misma
esperanza y la misma fe que el apostol Pedro.

k ok sk
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En enero de 1981, el editor me devolvid mi comentario de Santiago
revisado (que incluia una peticion para que tuviera en cuenta otro comen-
tario que acababa de ser publicado) y asi estaba yo, inmerso en esa
absorbente tarea cuando recibi una carta de F. F. Bruce, en la que me
invitaba a escribir un comentario de 1* Pedro, 2* Pedro, y Judas. Mientras
preparaba el comentario de Santiago me habia dado cuenta de lo parecida
que era esa carta en muchos aspectos a la primera epistola de Pedro (y
del debate existente sobre la dependencia literaria); asi que dejando a un
lado mi cansancio (y quiza también la precaucion), acepté la invitacion,
sobre todo porque iba a tomarme un afo sabatico en el curso 82-83. Calculé
que en cinco anos podria haber completado esa tarea.

En los tres afios siguientes me mudé y cambié de trabajo tres veces.
Durante el afio sabatico escribi mucho, pero el trabajo de 1* Pedro
siempre estaba al final de la lista, aunque, todo hay que decirlo, este
comentario fue la primera obra que empecé a escribir usando un or-
denador. A la vez, las experiencias vividas en el transcurso de esos afios
me acercaron mas a la preocupacion pastoral que encontramos en 1?
Pedro e incluso al dolor que sufrieron los destinatarios de la carta. Asi,
tuve la oportunidad de profundizar en la carta, mas que si hubiera
trabajado en ella segun el organigrama que yo mismo me habia trazado.

En los afios siguientes tuve que realizar varios cambios en el alcance
y en la forma del proyecto. Habian salido nuevos comentarios de
1* Pedro de la pluma de N. Brox, Wayne Grudem y J. R. Michaels. Otra
publicacién que me ayudo6 a mejorar el planteamiento de este volumen
fue el comentario de Gordon Fee de 1* Corintios, ofreciéndome ademas
un modelo del arte de comentar que no habia visto anteriormente.
Durante ese tiempo también varios estudiantes del Zrznity Episcopal
School for Ministry de Pensilvania me ayudaron con el trabajo biblio-
grafico, trabajo actualizado en Regens College, Canada, por Robert L.
Webb, a quien tuve el privilegio de supervisar mientras realizaba su
tesis. Fue precisamente esa tesis la que me ayud6 a documentarme en
cuanto al pensamiento apocaliptico de 1* Pedro. Webb ha tomado el
relevo y va a encargarse de los comentarios de 2* Pedro y Judas. Sin
toda esta colaboracidon habria tardado mucho mas de los ocho afios que
necesité para escribir este comentario. Otros dos estudiantes de doc-
torado, John Wilson y Minho Song, realizaron una ultima actualizacion
de la bibliografia.

También quiero dar las gracias a muchas otras personas que me han
apoyado. F. F. Bruce no solo me invitd a escribir esta obra y soportd
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todos mis retrasos, sino que también me ofreci6 una ayuda incalculable
con sus sugerencias y excelente trabajo editorial Austin Avenue Chapel,
Coquitlam, British Columbia, Canada, que me emple6 durante casi todo
el periodo en el que estuve escribiendo este comentario, y me apoyo
mucho en mi esfuerzo. Sé que las iglesias en general aun no estan
acostumbradas a apoyar el ministerio de la produccion literaria, asi que
mi deseo es que esta vision aumente. jAmén! Y, por descontado, estoy
enormemente agradecido a los editores de Eerdmans porque no solo
aceptaron con frustracion la tardanza con la que entregué mi manus-
crito, sino que ademas jlo convirtieron en un libro! Por tltimo, también
le debo mucho a mi familia, que acepto6 toda las compras que tuve que
hacer, como el ordenador y diversos programas, y también compartid
no solo los momentos de alegria, sino los momentos de frustracion.

Pero sobre todo estoy agradecido porque puedo tener esa esperanza
viva de la que Pedro habla. Esa esperanza es la que me ha iluminado
en este largo camino, y le pido a Dios que este comentario sirva para
que algunos lectores puedan conocerla de forma mas clara y para que
otros puedan comunicarla de forma mas profunda.

PeTER H. DAvVIDS

Pentecostés 1959
Port Moody, British Columbia, Canadda
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Introduccion

I. La importancia de 12 Pedro

La primera epistola de Pedro es una pieza del Nuevo Testamento
de importancia teoldgica, y con mucho que decir sobre el cuidado
pastoral. Desafortunadamente, la Iglesia a veces la ha marginado (aun-
que no tanto como a las epistolas de Santiago, de Judas o la segunda
de Pedro) ya que, desde la Reforma, las epistolas paulinas han ocupado
el escenario principal, y la investigacion del Nuevo Testamento en los
ultimos afios se ha centrado en los Evangelios Sindpticos y en el corpus
joanico. Es una pena, pues creo que 1* Pedro es un libro de suma
relevancia siempre que la Iglesia esté sufriendo. (Y, si creemos que
Jesus y Pablo tenian razon, una iglesia fiel siempre sufrird). Ademas,
esta obra es un ejemplo de como la Iglesia primitiva aplicaba las
ensefianzas de Jests y del Antiguo Testamento a las preocupaciones y
necesidades del momento, por lo que es un modelo para la iglesia actual
de como acercarse a las Escrituras. Finalmente, contiene una perspec-
tiva muy Util sobre el estilo de vida cristiana, y en una era en la que
ya no esta tan claro qué queremos decir por “vivir de una forma
cristiana”, seria de necios pasar por alto las ensefianzas que aqui en-
contramos. Por todo lo dicho, estoy encantado de ver el creciente interés
por 1* Pedro (reflejado en la bibliografia), ya que revela que cada vez
somos mas conscientes de la importancia de este libro. Asi, nos acer-
camos a ¢l con ganas de realizar un trabajo serio, y empezaremos viendo
algunos aspectos introductorios del estudio de esta epistola.

Lo que sigue a continuacion es una introduccion breve, pues es un
resumen del comentario en si. En el comentario desarrollaremos los
argumentos presentados y hablaremos de las evidencias con mas de-
talle; en esta seccion simplemente uniremos los diferentes argumentos
en un todo mas sistematico.
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I1. Autoria

La autoria de 1* Pedro ha sido un tema de discusion desde el comienzo
de la investigacion critica. Por un lado, el autor se identifica claramente
al principio como “Pedro, apdstol de Jesucristo”. Aparte de eso, en la
epistola encontramos muy pocas notas de informacion biografica, a di-
ferencia de lo que ocurre en 2* Pedro, donde podemos contar con algunos
apuntes autobiograficos. Tenemos la imagen del pastor de 1* Pedro 2:25
(cf. 1 P. 5:2), que algunos han comparado con Juan 21:15-17, y otra
referencia cuando el autor se llama a si mismo “testigo de los padecimien-
tos de Cristo” y “anciano como [los ancianos entre los lectores]” (1 P. 5:1);
no obstante, estas dos caracteristicas son muy generales y se podrian aplicar
a muchas personas de la iglesia primitiva. Ademas, el libro de los Hechos
parece distinguir, al menos, entre apostoles y ancianos, asi que 1* Pedro
5:1 podria interpretarse de las dos formas. También encontramos la refe-
rencia a Marcos y, supuestamente, a la iglesia en Roma (1 P. 5:13). La
tradicion siempre ha relacionado este nombre con el de Juan Marcos, el
que acompaid a Pablo (Hch. 12:25), afirmando que luego acompaiié a
Pedro y escribid, usando informacion que éste le dio, el Evangelio segun
Marcos. Entonces, quiza no sea mera coincidencia que cuando el angel
le sac6 de la cércel, Pedro se dirigiera a la casa de la madre de Marcos
(Hch. 12:12). No obstante, aunque ésta es una teoria interesante y posible,
en este libro encontramos muy pocas evidencias que apunten a la autoria
del mismo. La tinica con la que podemos contar es la afirmacion de 1:1.

Por otro lado, diremos que han aparecido muchas teorias y argumen-
tos en contra de la autoria de Pedro. En primer lugar, se habla de la
extraordinaria calidad del griego que esta epistola presenta; de hecho,
es una de las obras mejor escritas del Nuevo Testamento. Sabemos que
Pedro hablaba griego, pero ;seria capaz un pescador de Galilea de
escribir unas frases tan bien coordinadas y tan bellas? Una persona asi,
dando por sentado que sabia leer y escribir, ;habria aprendido a leer
y escribir griego?'. ;Hay alguna razon para pensar que Pedro estudio
griego durante muchos afios, consiguiendo escribir con un estilo mejor
que el de Pablo? Ademas, si escribio asi de bien en su primera epistola,
(por qué no lo hizo cuando escribid la segunda? La persona que hay

! Es posible que Pedro hubiera asistido a las clases de la sinagoga, pero alli
ensefnaban a leer y a escribir hebreo, no griego. Y si le hubieran ensefiado griego, unas
clases asi no hubieran sido suficientes para alcanzar ese estilo tan perfecto que encon-
tramos en la epistola.
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detras de la pésima redaccion de 2* Pedro no puede ser la misma que
escribio 1 Pedro.

En segundo lugar, tenemos la cuestion de los paulismos. No es ne-
cesario abrir una brecha entre Pedro y Pablo y argumentar que es imposible
que se pusieran de acuerdo, como hizo la Escuela de Tiibingen bajo F. C.
Baur. No es dificil darse cuenta de que el contacto entre ellos fue muy
escaso, y que sus misiones eran muy diferentes (al menos, segun Pablo
en Ga. 2), tanto, que no es normal que en 1* Pedro encontremos una
y otra vez expresiones tipicamente paulinas, sobre todo siendo que en
2* Pedro apenas aparecen. Cierto es que alglin material como la frase
encadenada de 1 Pedro 1:6-7 o el Haustafe/n de 2:13-3:7 debia de ser
propiedad comun de las iglesias cristianas primitivas; pero es imposible
que todas las ideas y calcos de Pablo que saltan a la vista con una simple
lectura rapida de la epistola fueran también de propiedad comiin (y en
comparacion con otros libros del NT, 1? Pedro contiene una cantidad muy
elevada de dichas ideas y calcos). Pensemos que si hubieran sido de
propiedad comin, Jerusalén habria aceptado a Pablo y no le hubiera
considerado polémico ni controvertido (Ro. 15:31). Es dificil explicar este
uso del lenguaje paulino, especialmente porque sabemos que Pedro no
necesitaba apoyarse en Pablo para defender su apostolado.

En ultimo lugar, se nos plantea la siguiente pregunta: ;como llegd Pedro
a tener contacto con los cristianos de las provincias que se mencionan en
1* Pedro 1:1 de las cuales, al menos una, Galacia, era territorio de Pablo?
Ellibro de los Hechos sitia a Pedro en Judea y Samaria, aunque es probable
que también visitara su tierra natal, Galilea. Pablo dice que Pedro visito
Siria (G4. 2:11). La tradicién también asocia a Pedro con Roma, donde
se dice que fue ejecutado, y un viaje a la capital del Imperio explicaria
la presencia de los compafieros de Pedro en Corinto (1 Co. 1:12). Pero
aunque tenemos que admitir que sabemos muy poco acerca de los mo-
vimientos de Pedro después de Hechos 15 (es decir, aprox. el afio 49 dC),
y que parece ser que no estaba en Jerusalén en el tiempo que se cubre en
Hechos 21 (aprox. 56-57 dC), y que en catorce afios (partiendo de que lo
mataron en el 64 dC) una persona puede viajar mucho, uno cuestiona la
posibilidad de que Pedro tuviera un contacto tan directo y duradero con
Asia Menor, siendo que era principalmente la zona de Pablo.

Sin embargo, estas cuestiones no pueden obligarnos a concluir que
Pedro no es el autor de esta epistola, y que el autor elige firmar con
el nombre del apostol galileo. Si estamos ante un obra tan paulina, que
ademas esta dirigida a una audiencia tan paulina, ;por qué el autor no
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utilizo “Pablo” como pseudonimo? Después de todo, Pablo, a diferencia
de Pedro, era conocido por su produccion literaria epistolar. Ademas,
muchos de los eruditos que rechazan que Pedro es el autor de 1* Pedro
son los mismos que dicen que las epistolas pastorales y otros escri-
tos de Pablo también son de otro autor, que decidié firmar con el
nombre de Pablo. Si usar el pseudénimo de “Pablo” era tan comun,
como 1* Pedro tiene un tono tan paulino uno tiene que justificar por
qué un autor asi no atribuiria su obra a Pablo.

Podriamos dudar, incluso, de que Pedro conociera los escritos de Pablo.
Es cierto que hay paralelos entre 1* Pedro 2:11-3:7 y otros Haustafeln o
cédigos de convivencia en Efesios 5:18-6:9, Colosenses 3:18-4:6 y Ro-
manos 13:1-4%. También encontramos referencias comunes a algunos
textos biblicos como Isaias 28:16 en combinacion con 8:14 (Ro. 9:33; 1
P. 2:8). Ademas, Pablo y 1* Pedro contienen listas de pecados muy similares
(Ro. 13:13; 1 P. 4:3). Finalmente, 1* Pedro 3:8-9 y 4:7-11 da consejos
similares a los que encontramos en Romanos 12, y Romanos 5:3-5 usa
la misma frase encadenada de 1* Pedro 1:6-7. Todo esto es innegable. Sin
embargo, diremos, en primer lugar, que podemos encontrar paralelos en
otros lugares. Por ejemplo, Santiago 1:2-4 usa la misma frase encadenada
que encontramos en 1* Pedro y en Romanos 8 y, de hecho, es un paralelo
mas exacto que el de Romanos, y Santiago 4:6-7, al igual que 1* Pedro
5:5-6, cita Proverbios 3:34 (y 1 P. 1:23-24 y Stgo. 1:10-11 aluden a Is.
40:6-9). En segundo lugar, todos estos paralelos formaban parte de la forma
literaria tradicional y se ubican dentro de categorias como pasajes vetero-
testamentarios utiles, catalogos de ética, listas de pecados, por lo que es
logico pensar que en la Iglesia se usaban con mucha frecuencia. Incluso
entonces, la mayoria de estos fragmentos tradicionales se aplicaban de
forma diferente en 1* Pedro y en Pablo. Si nos centramos en los paralelos
verbales con los textos paulinos, descubrimos que solo podemos citar
alguna frase aislada, y atn asi acabamos viendo que, si los leemos en
contexto, no son unos paralelos demasiado impresionantes®. De ahi que
podamos concluir que aunque no afirmemos que nuestro autor nunca

2 El pasaje de Romanos contiene solo el honor debido a las autoridades, tema que
no aparece en los otros dos pasajes paulinos. Efesios y Colosenses hablan de los hijos
y los padres, cuestion que no aparece en 1* Pedro.

3 Por ejemplo, J. R. Michaels, /Pezer (Word Biblical Commentary 49) (Waco, TX,
1988), p. 44, cita 1 Pedro 4:6 (a lo cual podemos afadir 3:18 y 4:5) y Romanos 14:9,
porque tienen «un estilo y una estructura» similar, aunque la similitud radica en que
hablan de la muerte y la vida de Cristo, y coinciden en el uso de alguna palabra (pero
atn asi no puede concluirse que tengan en comun la misma unidad sintactica).
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leyera Romanos u otras obras paulinas, tampoco hay evidencias signifi-
cativas de que si las leyera.

Quiza nunca sepamos las respuestas a todas estas preguntas, ni
logremos tener un cuadro de 1 Pedro mas claro del que ahora tenemos.
Pero la referencia a Silvano en 5:12 puede ser la mejor pista, ya que
sea probablemente la misma persona que Pablo menciona en 2* Co-
rintios 1:19, 1* Tesalonicenses 1:1 y 2% Tesalonicenses 1:1. Si es cierto
que Pedro estaba en Roma, es facil que oyera sobre persecuciones en
provincias y en zonas a las nunca habia ido. Puede que entonces Pedro
estuviera en la carcel, o que fuera consciente de que estaban a punto
de prenderle. Es posible que recibiera noticias a través de Silvano y
sus contactos. Fuera como fuera, la carta sugiere que autoriz6 a Silvano
para que escribiera en su nombre (ver el comentario de 5:13)*.

No sabemos cual es el grado de implicacion que Pedro podria haber
tenido en la redaccion de esta epistola. Por ejemplo, si estaba en la
carcel, quiza no tuvo la misma libertad que Pablo para recibir visitas
(recordemos que Pablo tuvo el privilegio de cumplir condena en una
casa alquilada [Hch. 28:16, 30]). Quiza, movido por la compasion y
su llamamiento apostolico, lo tnico que pudo hacer fue pedirle a
Silvano que escribiera una carta animando a aquel grupo de cristianos
que, segun las noticias que le llegaban, estaba sufriendo mucho, y
mencionod concretamente a los cristianos en Roma como Marcos, cuyos
nombres supuestamente tendrian alglin significado para los creyentes
de Asia Menor. Puede que le diera instrucciones detalladas sobre qué
aspectos incluir en la carta, y que luego la revisara (e incluso que
afadiera el parrafo final, como era la costumbre griega, 2 Ts. 3:17).
También cabe la posibilidad de que le diera muy pocas instrucciones
y que nunca llegara a revisarla. Pero la carta se escribio con el estilo
con que Silvano estaba acostumbrado a escribir, es decir, el de Pablo.
Se escribi6 incluyendo el pensamiento y la ensefianza de Pedro, y se
firmé como si Pedro mismo la hubiera escrito.

Esta claro que esta reconstruccion no es mas que una hipdtesis, un
intento de explicar los datos que tenemos sobre la autoria de esta epistola.
Pero no se puede demostrar. No obstante, tampoco puede demostrarse que
Pedro no sea el autor de 1* Pedro. Lo que mas nos importa, ahora que nos

4 Si al leer 5:13 interpretamos que Silvano fue el escritor de la epistola, y no solo
el que la llevo, incluso si no estuviéramos en lo cierto, no hay razon para pensar que
Pedro no usara la ayuda de otro escriba cristiano. La hipotesis de la existencia de un
escriba no depende de que Silvano lo fuera o no.
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adentraremos en el comentario de esta obra neotestamentaria, es que anos
después, la Iglesia, al analizar esta epistola, vio en ella la huella del Espiritu
de Dios, independientemente de quién fuera el instrumento que uso, por
lo que la incluy6 entre los documentos que serian el canon de la fe y serian
adecuados para leerse en la Iglesia en toda época y situacion’.

II1. Destinatarios

La ubicacion de los destinatarios de esta epistola aparece claramente
en 1:1: «a los elegidos de Dios... en Ponto, Galacia, Capadocia, Asia
y Bitinia». Es decir, los cristianos que vivian en el cuadrante noroeste
de Asia Menor que bordea el Mar Muerto, una zona en la cual, segiin
Lucas, a Pablo no le fue permitido evangelizar (Hch. 16:6-10). Pablo
habia establecido iglesias en la zona sur de Galacia y mas tarde también
en la zona occidental de la provincia de Asia. No sabemos quién fue
el primero en predicar el Evangelio alli, ni cuando ocurrié (a menos
que consideremos que 2:9 es una pista), y no tenemos ninguna infor-
macion de que Pedro viajara a aquella zona. Es posible que los cola-
boradores de Pablo llegaran hasta alli, y que las noticias le llegaran a
Pedro a través de Silvano (1 P. 5:12), o que Pedro mismo fuera alli entre
el ano 50 dC (Hechos 15, la ultima referencia a que Pedro estaba en
Jerusalén) y el 64 dC (la presunta fecha de su muerte en Roma). Pero
nunca sabremos a ciencia cierta la respuesta a estas preguntas sobre el
origen de las iglesias y la naturaleza de la relacion que tenian con Pedro.

Es interesante que el autor menciona las provincias en el orden que
seguiria un mensajero que tuviera que ir a todas ellas®. Si desembarcaba

5 Ya se conocia en el afio 96 dC, ya que probablemente Clemente aluda a ella en 1
Clem. (1 Clem. 4:8 y 1 P. 3:6; 8:1y 1:11; 16:17 y 2:21; 30:2 y 5:5, 49:5 y 4:8; 57:1
y 5:1-5; 59:2 'y 2:9; cf. E. G. Selwyn, ZZe First Epistle of St. Peter [Londres, 1947], p.
37), y Policarpo hace referencia a ella sin lugar a dudas (p. ej. #7Z 1:3 y 1 P. 1:18, 12;
2:1y 1:13, 21; 2:2 y 3:9; 8:1-2 y 2:22-24; 10:2-3 y 2:12, 4:14 y 5:5). Eusebio dice que
Papias uso 1° Pedro (Hist. £c/. 3.39.17). Ya a mediados del siglo 11 (Ireneo, 4y Haer:
4.9.2; 4.16.5; 5.7.2) no hay duda alguna sobre si se usaba o no, ya que desde aquel
momento 1 Pedro aparece en las obras de un buen nimero de los Padres de la Iglesia,
y no se comenta ninguna duda sobre su canonicidad (cf. Eusebio, sz £c/. 3.25.2). Ver
también C. Bigg, 4 Critical and Exegetical Commentary on the Lpistles of St. Peter and
St. Jude (Edimburgo, 1901), p. 7-15. El manuscrito mas antiguo de 1* Pedro es el papiro
Bodmer p72, de siglo III o principios del IV, que también contiene 2* Pedro y Santiago.

¢ Ver C. J. Hemer, “The Address of 1 Peter”, £xp7 89 (1977-78), 239-43, donde
encontrard informacién mas detallada sobre esta ruta.
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en Ponto en la costa del Mar Negro, por ejemplo en Sinope o Amiso,
viajaria hacia el Sudeste, adentrdndose en Galacia y luego en
Capadocia, luego giraria hacia el Oeste, pasando de nuevo por una parte
de Galacia para adentrarse en Asia (dependiendo de lo lejos que tuviera
que ir direccion Sur, el mensajero iria a través de la zona paulina de
Galacia, incluyendo Antioquia de Pisidia, o por la zona del Norte,
pasando por Ancira), a continuacion iria hacia el Norte a Bitinia, yendo
por mar desde Nicomedia, Heraclea o Amastris, o quiza viajando por
Calcedonia cruzando el estrecho del Bosforo de vuelta hacia Roma.
Aunque éste es un viaje muy largo, si tenemos en mente los viajes de
Pablo y sus colaboradores, no es mas de lo que hacian algunos cristianos
(p. €j., el segundo y el tercer viaje de Pablo). Otro detalle a tener en
cuenta es que era un viaje a las regiones apartadas del Imperio, es decir,
que la carta estaba dirigida a unos destinatarios que no formaban parte
de los principales centros del mundo romano.

Quiza lo mas inusual de los cristianos a los que Pedro escribe es
que eran, en su mayoria, gentiles, como vemos en 1:14, 1:18, 2:9-10,
2:25, 3:6 y 4:3-4 (2:25 y 3:6 son menos claros que los otros cuatro
pasajes, en los que seria muy dificil que se estuviera refiriendo a
judios)’. (No dice Pablo que la mision de Pedro era entre los judios
y la suya entre los gentiles (Ga. 2:6-10)? Aun asi, Pedro aparece en la
iglesia mixta de Antioquia en Galatas 2:11, y puede que se tomara a
pecho la leccion que Pablo le intenta ensefiar ahi. Como Pablo también
evangelizaba en las sinagogas, vemos que tampoco se tomaba su mision
a los gentiles como algo exclusivo. Fuera como fuera, lo mas légico
es pensar que Pedro sabia de aquellas iglesias a través de un interme-

" Quiza lo mas inusual de esta carta es que no menciona a judios de raza, ni tampoco
la tension entre judios y gentiles, que era la principal preocupacion de Pablo. Pedro, de
forma natural aplica a sus lectores epitetos que pertenecian a Israel (p. ¢j. 2:9) y también
se apropia de los héroes del AT. ;De donde viene esto? J. H. Elliott, 4 Home for the
Homeless [Philadelphia, 1981], p. 80-81, sugiere que los judios eran uno de los grupos
persecutores, pero la tnica evidencia valida de las que presenta es 1 P. 2:4, 7-8. De modo
que una situacion asi, jno habria suscitado polémica en contra de los judios? Del mismo
modo, la teoria de J. R. Michaels, /7 Peter, p. 49-55, que presenta a Pedro en relacion
con los judios, no cuenta con suficientes evidencias. Pedro es consciente de que esta
escribiendo a una iglesia mayoritariamente gentil (es decir, es posible que no fuera
exclusivamente gentil, que hubiera algun judio de raza), pero a la vez, la forma en la que
se apropia de las promesas del AntiguoTestamento es tan natural —debido bien a su
trasfondo étnico, bien a la costumbre— que, en la carta, en ningun momento hay muestras
de un uso inapropiado o de una tension apologética (como en Barn. 4 y 6), o de expresiones
que pudieran extrafiar a los lectores. Si el autor llegd a pensar alguna vez en estas
cuestiones, en esta epistola no dejo ninguna huella de ello.
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diario (podria tratarse, incluso, de Juan Marcos, si el Marcos de 5:13
es la misma persona que 2 Ti. sitda cerca de Efeso). La zona en la que
estaban aquellas iglesias seria mas adelante escenario de una persecu-
cion local, durante el periodo de Trajano y del proconsul Plinio, el Joven
(111-112 dC) y, dadas las experiencias de Pablo y el incidente recogido
en Apocalipsis 2:23 (aunque probablemente sea posterior a 1* Pedro),
seguro que ése no fue el primer ataque a los cristianos. En una situacion
asi, pues, seria normal que un lider cristiano tuviera el deseo de animar
a apoyar a un grupo de cristianos que estaba pasando por una situacion
dificil, aunque no los conociera, del mismo modo que Pablo recogio
una ofrenda para la iglesia en Jerusalén, a la que apenas conocia®.

IV. Fecha y lugar de composicion

Si Clemente en el afio 96 dC ya menciona esta epistola, obligato-
riamente tiene que ser anterior a esa fecha’. Esto implica, como ya se
vera en el comentario, que las persecuciones a las que se hace referencia
no son persecuciones oficiales ordenadas por el Emperador, como
ocurriria mas tarde bajo el mandato de Trajano; mas bien se esta
haciendo referencia a la discriminacion y el abuso local, que se daba
con o sin la aprobacion del Emperador. Las cartas de Plinio dejan ver
que la situacion con la que esta tratando no es nueva, sino que se ha
estado dando durante algin tiempo, y que la iniciativa de denunciar a
los cristianos no ha venido del gobierno sino del odio popular hacia
los cristianos (£pisz. 10.96-97).

Por otro lado, si Pedro estaba vivo cuando se escribio esta epistola,
ésta no puede ser posterior al 64-66 dC, si aceptamos la supuesta fecha
en que el apdstol murid como martir'®. Hay pocas probabilidades de

8 Aunque Pablo tenia otros motivos para realizar esta colecta aparte de la caridad,
dice en 1 Co. 16 y 2 Co. 8-9 que la razoén principal que le movi6 a recogerla fue la
pobreza que estaba afectando a los cristianos de la capital.

° Por ejemplo, W. G. Kiimmel, Zinleitung in das Neue Téstament [Heidelberg,
1964], p. 310, la fecha entre el 90 y el 95, aunque H. Koester, Zzzroduction to the New
Zestament [Philadelphia, 1982], p. 294, cree que esta fecha no es mas que una alter-
nativa a otra mas probable, el 112 dC, cuando tuvo lugar la persecucion de Trajano.

12 Aceptamos que Neron asesind a Pedro después del incendio de Roma, en julio
del afio 64 dC. Desde el incendio hasta la ejecucion de Pedro y Pablo pudo pasar un
afio aproximadamente, pero sin duda alguna tuvo que ser antes de junio del afio 69,
ya que esa es la fecha en la que Neron fue asesinado. Ver F. F. Bruce, New 7Zestament
History (Garden City, NY, 1969), pp. 399-410.
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que esta obra sea mucho anterior a esta fecha, ya que la presencia de
Silvano en Roma apunta a que tuvo que ser después de la llegada
de Pablo. De hecho, la relacion entre Silvano y Pedro sugiere que Pablo
ya habia sido ejecutado’’.

Asi, vemos que cuando queremos fechar esta obra, no tiene sentido
pensar en una fecha antes del afio 62 dC, ni una después del 96 dC. Si
uno cree que el autor no es Pedro, o que Pedro aun seguia vivo después
del ano 68 dC, cualquier fecha dentro de ese margen le parecera valida.
Sin embargo, si como nosotros defendemos, Silvano fue el escriba que
puso por escrito lo que Pedro le indicod (ya fuera antes o después de su
muerte), entonces el margen se reduce a los afos comprendidos entre
el 64 y el 68. El contenido de la obra concuerda con este periodo, ya que
no encontramos en la epistola evidencias del legalismo que aparece en
obras mas tardias como Z£7 Pastor de Hermas o la Didak/e". Nos gustaria
poder dar una fecha concreta, pero en vista de los datos que tenemos, ésta
es toda la precision a la que podemos aspirar.

V. Género literario, incluyendo las teorias liturgicas
y catequéticas

Durante algtin tiempo los eruditos han apuntado a que el material
que encontramos en 1* Pedro se trata mas bien de la ensefianza cristiana
basica, y no tanto de una instruccidon avanzada que da por sentado el

1Si leemos 5:13 es evidente que el autor dice haber escrito la epistola desde Roma,
porque, tal como veremos en el comentario, “Babilonia” es una clara referencia a
Roma, indicando que los cristianos veian la capital del Imperio como un lugar de exilio.

12]J. R. Michaels, 7/ Peter, p. 63, argumenta que el término “Babilonia” no se
aplicaba a la ciudad de Roma hasta después del ano 70 dC; a partir de entonces paso
a ser de uso comiin. También argumenta que el concepto de “iglesia de Roma” como
una unica congregacion concuerda mejor con Clem. 1:1 que con Romanos o Hebreos
y sus reuniones en casas particulares. Sin embargo, “la iglesia de Dios que esta en
Corinto” (1 Co. 1:2) estaba constituida por grupos que se reunian en las casas, y se
habla de ella como si fuera una sola iglesia. Del mismo modo, aparte de las epistolas
paulinas (y Pablo nunca usa el término Babilonia), hay muy pocas o ninguna pieza
literaria judia o cristiana de antes del afio 70 dC que dé a este término un significado
especifico. Finalmente, la actitud hacia el Estado que encontramos en 1 P. 2:13-17 es
casi idéntica a la de Pablo (Ro. 13:1-7) y muy diferente a la del Apocalipsis, que fue
escrito en el tiempo en que el Imperio Romano ya perseguia a la Iglesia. La falta de
conocimiento de que el gobierno podia llegar a perseguirles puede significar dos cosas:
que se usaron materiales de la Tradicion, o que estamos hablando de una persecucion
de antes de la época de Neron.
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dominio (o quiza la perversion) de lo fundamental, que es lo que
encontramos en las epistolas paulinas. A raiz de esta creencia apare-
cieron dos teorias referentes a esta primera epistola de Pedro. La pri-
mera dice que es un documento catequético adaptado al género epis-
tolar’®. La segunda, que dicha catequesis es concretamente de una
homilia bautismal, y algunos creen que incluso pueden identificar el
sentido que tiene que todo esto tenga que ver con el Bautismo'.

Estas teorias pueden parecer interesantes, pero en general no se han
podido confirmar. Es cierto que en 1* Pedro hay mucho material
catequético. Con solo mirar el Hauszafe/n en 2:13-3:7 y sus paralelos
en Efesios y Colosenses nos daremos cuenta de que 1* Pedro recoge
tradiciones didacticas y parenéticas que eran muy comunes. De hecho,
es sorprendente descubrir que gran parte del material de Pedro puede
clasificarse bajo esas categorias. Pero aunque es cierto que usa muchos
temas y estructuras provinentes de la tradicion, el autor los usa para
sus propios propositos. Es decir, esta epistola no es un catecismo
sistematico. Ni siquiera su Aaustafe/n es una repeticion de la forma que
Pablo usa, sino que es una cuidadosa adaptaciéon de una tradicidon a una
situacion de sufrimiento.

De igual forma, aunque 1* Pedro menciona el Bautismo o el papel
del agua en varios lugares (sobre todo en 3:18-22), y aunque contiene
elementos de la Himnologia, los intentos de defender que esta obra se
basa en una homilia bautismal o una liturgia bautismal (término que
en aquella época seria un anacronismo) son muy poco convincentes.

Boismard, por ejemplo, cree que 1* Pedro 1:3-5, 2:22-25, 3:18-22
y 5:5-9 constituyen los cuatro himnos'®. Pero 1:3-5 es una parte integral
de la forma epistolar cristiana, la bendicion inicial o agradecimiento,
y 2:22-25 toma prestada su cadencia y lenguaje de Isaias 53:4-12
(fragmento poético). Cuando llegamos a 5:5-9 encontramos varios ele-
mentos de la tradicion, como el uso de Proverbios 3:34, pero eso no
lo convierte en un texto himnico. El tinico fragmento que presenta una
estructura lo suficientemente equilibrada para poder decir que esta
basado en un himno es 3:18-22, y solo si eliminamos porciones im-

BP. Carrington, 7/%e Primitive Christian Catechism [Cambridge, 1940], es el re-
presentante mas conocido que defiende esta posicion en el mundo anglosajon; cf. E.
G. Selwyn, 7he First Epistle of St. Peter; p. 17-19, y “Essay 1I”, pp. 363-466.

14 M.-E. Boismard, Quatre hymnes baptismales dans la premiére épitre de Pierre
[Paris, 1961], que sigue a una serie de articulos que escribio en la década de los 50.

15 M.-E. Boismard, Quatres /ymnes baptismales.
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portantes del pasaje porque son producto de la pluma del autor!®.
Cuando uno compara estos fragmentos con otros del Nuevo Testamento
que claramente pueden clasificarse como himnos, como Juan 1:13,
Filipenses 2:6-11; 1* Timoteo 3:16 o Apocalipsis (que incluye en el
texto himnos a los cuales ya llama /zznos), y puede apreciar la caden-
cia, el paralelismo y, en algunas ocasiones, el ritmo, el contraste es
evidente. Asi, aunque es posible que 1* Pedro cite porciones de himnos,
se trata de fragmentos tan alejados ya de su origen que la hipdtesis
himnica tiene muy poco que aportar a la interpretacion de la epistola.

Las teorias catequéticas son un poco mas utiles. Selwyn esquematiza
todo el catecismo de la siguiente manera:

(1) Bautismo: su base y naturaleza

(i1) La vida nueva: su renuncia

(iii) La vida nueva: su fe y adoracion

(iv) La vida nueva: sus valores y deberes sociales
(a) Catechumen virtues
(b) Orden y unidad de la Iglesia
(c) El Cddigo social'

La utilidad de este analisis consiste en que muestra que habia un
numero de temas tradicionales y que en todas las secciones de la iglesia
primitiva se usaban de forma similar. Esto incluye el uso de textos del
AT, proverbios, y en algunos incluso frases incompletas. Desafortuna-
damente, este catecismo no aparece como un todo en ningtn lugar del
Nuevo Testamento, sino que se trata de la uniéon de una seleccion de
pasajes, los cuales contienen un tema que aparece en varios lugares del
NT. Normalmente, en cada libro estos temas aparecen en un orden
distinto, aunque con frecuencia el abstenerse del vicio aparece antes de
las virtudes. Tampoco encontramos muchos paralelos verbales, excepto
cuando se cita el AT. Por tanto, la teoria de que 1* Pedro se basa en
una estructura catequética unificada queda también descartada.

16J. R. Michaels, 7 Peter, p. 63, también examina 1 P. 1:18-20 y concluye que 1:20
«parece un fragmento himnico centrado en la situacion de los lectores». Pero cuando
llega a 3:18-22 comenta: «es posible que el autor use féormulas de los credos y la
tradicion en los vv.. 18 y 22, pero es imposible establecer una clara distincion entre
fuente y redacciony.

"E. G. Selwyn, First Epistle of St. Peter, p. 363. La numeracion sigue el esquema
del autor, aunque hemos omitido una de las secciones.
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El hilo comun de estos argumentos es que se suele tratar estos temas
tradicionales como un llamamiento a la santidad, a la perseverancia y
a la esperanza escatoldgica con ocasion del Bautismo. 1* Pedro presenta
estos temas, pero eso solo significa que estd intentando aprovechar la
ensefianza que sus lectores ya han recibido.

Esto no significa que el estudio que la Critica formal y la Critica
de la tradicion hacen de 1* Pedro sea inutil'®. Pero demuestra que las
teorias que se centran solo en una cuestion no resultan convincentes.
1* Pedro se mueve libremente entre una variedad de temas y formas
pertenecientes a la tradicion, adaptandolos a las necesidades del mo-
mento. Esto le confiere a su obra una riqueza tnica, y nos permite ver
que sirve para la comunidad cristiana universal.

Entonces, ;cual es el género literario de 1* Pedro? Es obvio que se trata
de una epistola cristiana muy similar en su forma a las epistolas paulinas.
Empieza con una salutacion (1:1-2) y acciones de gracias (1:3-12). Al final,
después del cuerpo de la carta aparece un resumen (al menos 5:8-11, pero
algunos creen que el resumen empieza en 4:12), mas salutaciones (5:12-
14a), y una bendicion final (5:14b). Pero, ;podemos decir algo mas del
género de esta obra?

J. R. Michaels afirma que 1* Pedro es «una carta apocaliptica al ‘Israel’
de la diaspora». Segun él, y como veremos de forma repetida en este
comentario, Pedro se dirige a los lectores gentiles usando con toda natu-
ralidad titulos que se usaban para el pueblo de Israel (p. ¢j., en 2:10 le
recuerda — y a la vez admite — que ellos antes no ocupaban esa posicion).
Vemos, pues, que los considera pueblo de Dios. Pero para Pedro esta gente
no son solo elegidos, sino exiliados (Jer. 29:4-23; 2 Ap. Bar. 78-87; 2 Mac.
1:1-10% 1:10b-28). Los lideres cristianos escribian cartas a las comunida-
des en la Dispersion (Hch. 15:23-29; Stgo. 1:1). Este es el género al que
pertenece nuestra epistola, aunque presenta ambas caracteristicas, tiene un
tono apocaliptico (como Santiago) y estd escrita desde “Babilonia”
(Roma), en lugar de estar escrita desde Jerusalén'®.

8L, Goppelt, Der erste Petrusbrief [Gottingen, 1978], p. 47-56, que elabora una
soberbia evaluacion de parte de este estudio.

19J.R. Michaels, 7 Peter, pp. 45-49. También cree que la agrupacion de las epistolas
catdlicas tiene sentido. Tenemos dos pares, 1* Pedro y la segunda epistola, y Santiago
y la “segunda” epistola (es decir, escrita por el “hemano de Santiago™), Judas. Ademas,
Galatas 2:7-10 dice que la mision de Pablo era entre los gentiles, y la de Pedro, Santiago
y Juan, entre los judios. Los tres escribieron epistolas (la de Juan es el Apocalipsis)
a judeocristianos (aunque en el caso de Pedro, los “judios” son judios de raza). Y como
colofon, las tres son apocalipticas.
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Estamos de acuerdo con Michaels en que, desde Jerusalén, se
enviaban cartas a las comunidades judias en la dispersion (Hch. 28:21
habla de la expectativa de una carta de ese tipo), de igual modo que
los reyes enviaban cartas a los que vivian en las regiones mas apartadas
de su reino, y los generales, a las tropas que estaban lejos (p. €j., las
cartas de Bar Kosiba alrededor del afio 135 dC, encontradas en el Mar
Muerto). Mas adelante veremos y defenderemos que 1* Pedro es
apocaliptica de principio a fin. Pero la cuestion es si las cartas al Israel
de la Diaspora constituian un género aparte. La unica similitud que hay
entre los pocos ejemplos citados es que todos son epistolas. Y lo normal
es que las cartas dirigidas a los judios (incluso a gentiles conversos,
considerados también parte del pueblo escogido por Dios) usen la
misma fraseologia. También es normal que haya mas similitud entre
las cartas de una misma comunidad de fe (asi, los paralelos entre 1*
Pedro y 2 Apoc. Bar. 78-87, aunque no son muchos, pueden atribuirse
a la existencia de una forma epistolar comun dentro del contexto
judeocristiano). Por tanto, aunque el concepto de «carta apocaliptica al
Israel de la Diaspora» puede ser util para recordarnos parte del con-
tenido de 1* Pedro, no podemos decir que se trate de un género en si.
1* Pedro es simplemente una carta de un lider cristiano a las iglesias
que estan lejos, igual que las cartas de Pablo, con la diferencia de que
no tenemos noticia de que Pedro fundara ninguna de esas iglesias, ni
tan siquiera de que las visitara.

VI. Teologia

Tal como indica la exposicion anterior, la teologia de 1* Pedro no
es Unica, pues esta basada en la ensefianza cristiana fundamental. Pero
eso no significa que no constituya una contribucion teoldgica impor-
tante, ya que la Teologia no consiste simplemente en que alguien aporte
ideas nuevas, sino también en cémo las relaciona y las aplica a una
situacion concreta. Por eso podemos decir que, en un sentido, esta
epistola es Unica por la aplicaciéon que hace.

A. Escatologia

Toda la epistola tiene un interés escatologico, incluso apocaliptico. No
es posible entenderla de forma completa, y no ver este interés. Algunos
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alcanzan a ver solo cierto grado del pensamiento escatologico de la epis-
tola, ya que es dificil apreciarlo en su totalidad si no se realiza un analisis
profundo. Obviamente, no vamos a dedicar la introduccion a demostra-
ciones, ya que para hacer justicia a esta cuestion, tendriamos que escribir
un libro entero®. Pero si resumiremos brevemente las evidencias sobre las
que nos basamos para hablar de la escatologia de Pedro.

El debate moderno sobre lo que constituye escatologia apocaliptica
es en si muy complejo, pero para nuestro propdsito, el marco elaborado
por J. J. Collins es mas que suficiente (lo tnico que debemos tener en
cuenta es que las categorias que establece no aparecen en todas las obras
apocalipticas)?'. Seguiremos su estructura en la exposicion que inclui-
mos a continuacion, pero dividiremos las caracteristicas que menciona
en las que podemos ubicar en un eje temporal (movimiento a través
del tiempo) y las que podemos ubicar en un eje espacial (movimiento
a través del espacio, incluyendo entre la Tierra y el Cielo).

1. El eje temporal de la escatologia apocaliptica

Una de las principales caracteristicas de todo lo apocaliptico es su
interés por las cuestiones relacionadas con el tiempo. En primer lugar,
lo que llama la atencidon en 1* Pedro es el interés por los sucesos
fundamentales que tienen una importancia paradigmatica. El pasaje
mas significativo en este sentido es 3:18-22, como ya veremos en el
comentario, hace referencia a Génesis 6 y plantea una perspectiva
similar a la de 1° Enoc 1-36. Para Pedro, los sucesos de esta historia
fundamental son paradigma de los sucesos que forman parte de la
salvacion de los creyentes de Asia Menor.

En segundo lugar, en 1 Pedro la persecucion presente se ve como
una crisis escatologica, lo cual la convierte en un hecho tan importante
como el diluvio de tiempos de Noé. Por ejemplo: 1 Pedro 4:12-19
describe el sufrimiento de los creyentes con respecto a las “aflicciones
del Mesias”, es decir, al sufrimiento de Cristo que precede su “reve-
lacion” o retorno. Son una senal de la presencia del Espiritu en los

TLa mejor exposicion que conozco es la de Robert L. Webb, 7%e Apocahptic
Perspective of First Peter (Vancouver, B.C.: tesis no publicada, Regent College, 1986).
El numero de paginas de esta tesis, 294, habla de la gran cantidad de evidencias.

21 1. J Collins, 7he Apocahptic Imagination.: An Introduction to the Jewish Matrix
of Christianity [New York, 1984], y Apocahpse. The Morphology of a Genre, Semeia
14 [Decatur, GA, 1979].
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cristianos y una evidencia de que el juicio de Dios empieza con el
mismo pueblo de Dios. Del mismo modo, en 1:3-10 el autor deja claro
que los creyentes a quienes se estd dirigiendo estan pasando por un
tiempo de sufrimiento breve que les esta purificando antes de que llegue
la revelacion de Cristo, momento en el que recibiran la salvaciéon de
sus almas.

En tercer lugar, como vimos antes, esta crisis de sufrimiento precede
al juicio escatologico. Este juicio final aparece en 2:12, 3:16, 4:4-5 y
4:17-18. Y Pedro esta convencido de que es inminente; por ello usa
expresiones como “preparados”, “un poco mas”, y “el fin de todas las
cosas se acerca”. Asi, el hecho de que la Iglesia esta sufriendo en el
presente no es un sinsentido, pues constituye el precedente inmediato
del juicio final de Dios.

En cuarto lugar, el juicio final solo es un aspecto del acontecimiento
apocaliptico; el otro aspecto es la salvacion. Si leemos 1:3-9, teniendo
en mente los pasajes sobre el juicio, o si leemos 5:10, esta claro que
el juicio segun Pedro es simplemente el preludio de la salvacion futura
(pero cercana) del pueblo de Dios. Los hijos de Dios seran salvos, y
lo seran en breve, lo cual es motivacion suficiente para perseverar bajo
la persecucion que estan viviendo?.

2. Fl eje espacial de la escatologia apocaliptica

Aunque la mayoria del material de 1* Pedro trata lo concerniente
al eje temporal, encontramos suficientes referencias al eje espacial de
la escatologia apocaliptica. Estas nos permiten afirmar que también
forma parte del trasfondo del pensamiento de Pedro. En primer lugar,
esta claro que Pedro habla de las regiones espirituales, pues menciona
tanto el cielo (p. ej. 1:4, 12; 3:22) como el infierno (3:19). No desarrolla
ninguno de estos conceptos, pero lo poco que dice esta en total acuerdo
con la visiéon apocaliptica que el Antiguo Testamento tiene de esos
dos lugares.

En segundo lugar, Pedro hace referencia a seres espirituales. En 1:2
vemos una referencia a los angeles, que se trata de una referencia
criptica, aunque interesante (“‘cosas a las cuales los dngeles anhelan

22 La estructura de esta argumentacion es similar a la que encontramos en Santia-
go 5, en la que el juicio contra los ricos de 5:1-6 hace que el autor concluya lo que
vemos en 5:7-11: sed pacientes porque (1) la salvacion les espera a los que perseveran
y (2) “el juez esta delante de la puerta”. Asi, la salvaciéon no queda muy lejana.
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mirar”’). También aparecen los seres malignos, “espiritus ... desobe-
dientes” (3:19-20), “angeles, autoridades y potestades” (3:22) y, por
supuesto, el diablo (5:8-9). De nuevo, el autor no elabora una teologia
completa sobre estos seres, pero podemos ver claramente que la exis-
tencia de estos seres tiene una importante cabida en el pensamiento de
la epistola.

Podriamos desarrollar este aspecto de forma mucho mas detallada,
como ha hecho R. L. Webb*. Sin embargo, los datos que hemos
mencionado (y las explicaciones mds extensas que encontrara en el
comentario) son suficientes para demostrar que Pedro concibe la per-
secucion de los creyentes como una crisis escatologica de la que han
escapado para entrar en el “arca” de la salvacion en Cristo; esta crisis
traera sobre el mundo el juicio final y acabara con la revelacion de
Cristo desde los cielos en el futuro cercano. El diablo actia para que
esta crisis llegue a un punto critico, pero Cristo ya le ha vencido. Esta
escatologia apocaliptica es uno de los elementos que hay que tener en
cuenta al acercarnos a esta epistola de Pedro.

B. Santidad

Hemos visto que la Escatologia es el tema sobre el que se construye
esta epistola; ahora veremos que el objetivo de este material de Pedro
es la Santidad. A la luz del juicio final, los cristianos estan llamados
a la solidaridad comunitaria y a la santidad personal. El autor desarrolla
esta idea de diferentes formas.

/. Santidad personal

La aplicacién mas evidente de ser conscientes de la realidad del
juicio tiene que ver con la santidad personal. En 1:13-2:10 vemos que
se habla de “abstenerse” de los deseos; el término griego epzt/ymia se
usa con frecuencia en el Nuevo Testamento para referirse a los deseos
irrefrenables de la naturaleza humana, ya sean de tipo sexual, material
(dinero o bienes), etc. Pedro dice que los pecados que ahora le preocu-
pan son «la malicia, el engaio, la hipocresia, la envidia y la difamacioén»
(2:1) porque los creyentes ya han dejado atrds los pecados de los
paganos como «la sensualidad, la lujuria, las borracheras, las orgias,

B R. L. Webb., dpocahptic Perspective.
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las embriagueces y la idolatria» (4:3). Su lista de vicios se parece a la
que encontramos en Santiago 3:13-18%.

Esta santidad no es una cuestiéon opcional. Los cristianos estan
llamados a ser santos por encima de todo porque Dios es santo (1:15-
16), y juzgara de una forma imparcial (1:17). La santidad es, a la vez,
un privilegio (2:5, 9: somos un sacerdocio santo) y un llamamiento a
velar, pues el juicio esta cerca. La esperanza ya deberia ser motivacion
suficiente para buscar la santidad, pero por si acaso, Pedro nos recuerda
o advierte de las consecuencias negativas de no buscar esa santidad.

2. Santidad social

La seccion 2:11- 4:11 se refiere a otro tipo de santidad: la santidad
social. Dicho de otro modo, lo que encontramos aqui no tiene que ver
tanto con los pecados personales, sino con los problemas que surgen
a la hora de relacionarnos con los no creyentes, es decir, cuestiones
como obedecer la ley establecida, sujetarse a los amos (aunque cometan
abusos) y someterse a los maridos. Cuando los cristianos se relacionan
con la gente del mundo (que estd fuera de la fe), el deseo de Pedro es
que los cristianos no ofendan. La santidad es renunciar a esos deseos
humanos naturales que impedirian a los cristianos aguantar las injus-
ticias que la sociedad les impone (2:11). A su vez, la obediencia tiene
un limite, ya que parte de la santidad que Pedro demanda es refrenar
la lengua cuando sufran persecucion, momento en el que no deben
abandonar la conducta cristiana (deben seguir absteniéndose de los
vicios paganos) por la que estan siendo perseguidos (3:8-12). Ademas,
toda la sumision es “por causa del Senor” (2:13). Esto significa que
la sumision no se debe simplemente a lo que la sociedad impone, y que
la sumision no deja lugar a acciones que el Sefior condenaria. De nuevo,
como en el caso de la santidad personal, esta santificacion responde a
dos motivos relacionados entre ellos. Por un lado tenemos la /izazio
Cristi (2:21; 3:18-4:2). Los cristianos actuan de esa forma porque
siguen el modelo de Cristo. Pero por otro lado son conscientes de la
amenaza que supone el juicio (4:12, 17). El sufrimiento prueba la fe
profesada, asi que conviene salir triunfante de esa prueba. También

21 P. 2:1: kacioav, §6rov, Umokploelg, ¢pBGvog, katadaiidg; Stgo. 3:13-18: (Riov
épLBelar akataotaoie Gadiov Tpayua. Santiago también usa el negativo de un vicio
que encontramos en 1* Pedro, avumdkpitoc. De hecho, no hay mucha coincidencia entre
estos términos, pero se trata de conceptos estrechamente relacionados.
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saben que el juicio comienza por “la casa de Dios”; asi que es im-
portante ser hallado santo. Segtin Pedro, este aspecto de la vida cristiana
es muy serio.

3. Santidad comunitaria.

El ultimo aspecto de la santidad que el autor trata es la santidad
comunitaria, o esas virtudes que hacen que la comunidad sea solidaria.
Ya hemos visto que Pedro cree que estos cristianos al convertirse han
abandonado los vicios paganos. Por ello, le preocupan maés, incluso a
titulo personal, los vicios de la lengua, que son, de hecho, los vicios
que podrian destruir la comunidad cristiana. En 4:7-11 y 5:1-7 trata este
tema, pero desde una perspectiva positiva. Habla del amor, de la hos-
pitalidad, del servicio segun los dones, del liderazgo servicial y de la
humildad.

La razoén por la que enfatiza estas virtudes es obvia. Todas son
virtudes que sirven para preservar la comunidad. Esta forma de santidad
sostendra la solidaridad en la comunidad. Y en una situacion de per-
secucion, la solidaridad se hace mas necesaria que nunca. El diablo esta
fuera, esperando devorar a los cristianos; por eso tienen que “perma-
necer unidos”. Dicho de otro modo, hay dos refranes que resumirian
muy bien esta idea: Pedro sabe que “la union hace la fuerza”, y el diablo
les dice a sus secuaces “divide y vencerds”.

Por tanto, el codigo de santidad que Pedro plantea cubre dos cues-
tiones primordiales. Por un lado, sirve para que gracias a su extrema
bondad, la vida de los cristianos en este mundo sea lo mas facil posible.
Pero incluso cuando no pueda ser facil, la virtud de los cristianos dejara
claro cudl es la razon por la que les persiguen. Por otro lado, sirve para
mantener a la comunidad unida, atin en situacion de sufrimiento, lo cual
es reconocer que a un cristiano le costara mas mantenerse firme en su
fe si esta solo o aislado que si forma parte de una comunidad unida.
Todas las virtudes personales sirven para lograr estos dos objetivos; por
tanto, la santidad es, en esta epistola, un tema unificador.

C. Esperanza
Hay que tener en cuenta que la santidad no deberia llevar a los

cristianos a verse como victimas ni a perseverar con amargura, sino que
debe llevarles a tener una perspectiva llena de gozo y esperanza; y esa
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es la perspectiva que se logra uniendo la escatologia apocaliptica y la
consciencia del momento presente. Es cierto que Pedro solo menciona
la esperanza cinco veces en toda la epistola (1:3, 13, 21; 3:5, 15), pero
aparece en versiculos o pasajes muy significativos que subrayan el tono
general del libro. Los cristianos estan caracterizados por una “esperanza
viva” (1:3), lo que hace que incluso aquellos que abusan de ellos puedan
verse movidos a preguntarles sobre esa esperanza (3:15). No se trata
de una esperanza cualquiera; no se trata de un pietismo optimista que
espera que al final todo ira bien, sino de una profunda conviccién sobre
el retorno de Cristo (su “revelacion”, 1:13) que esta basada en Dios
mismo, quien, al resucitar a Cristo de entre los muertos (1:21), ya ha
demostrado que nos podemos fiar de EL

La esperanza va de la mano de la conducta. De hecho, es la base
del estilo de vida cristiano. Como esperamos encontrarnos con Dios,
estamos alertas ante las pruebas de nuestra fe y buscamos ser cada dia
mas santos. Puesto que la esperanza anticipa las bendiciones que ex-
perimentaremos cuando llegue la revelacion de Cristo, hace posible que
los creyentes vivamos de acuerdo con esos valores en vez de hacerlo
de acuerdo con los valores (deseos) de la sociedad en la que estamos.
Entonces podemos decir que la esperanza es clave para vivir de forma
adecuada. Sin ella, la expectacion escatologica de los cristianos podria
degenerar y convertirse en una especulacion césmica, o podria aparecer
en ellos el deseo de maldecir a los demas, en vez de gozarse en el futuro
encuentro con su Sefior.

D. Soteriologia

Para Pedro la esperanza no puede ir desligada de la Soteriologia,
la obra de Cristo para traer salvacion. La resurreccion de Jesucristo de
entre los muertos es el fundamento de la esperanza, ya que es la
evidencia de la regeneracion (1:3) Esta regeneracion no fue ni gratis
ni barata, ya que los creyentes han sido redimidos de su esclavitud de
los valores de este mundo por la sangre de Cristo, hecho que deberia
hacerles vivir en total actitud de reverencia (1:19). Dicho de otro modo,
fueron rociados con la sangre de Cristo.

Las imagenes son todas del Antiguo Testamento. Como en la Pascua,
la muerte de Cristo es el agente redentor, ya que fue la sangre del
cordero o cabrito pascual la que protegio a los hebreos (1:19). Al igual
que con el pacto en el Sinai, su pacto con Dios queda establecido al
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ser rociados con la sangre de Cristo, es decir, gracias a la aplicacion
de su muerte (1:3). Como en Isaias 53, Cristo llevo en la crucifixion
nuestros pecados: por sus heridas, nosotros somos sanados (2:22-24).
Estas ideas van apareciendo a lo largo de la epistola de diversas
formas. Por ejemplo, 3:18: «Cristo muri6 por los pecados una sola vez,
el justo por los injustos». Aunque aqui Pedro no usa un lenguaje
explicitamente sacrificial, relaciona la muerte de Cristo con nuestra
liberacion del pecado. Saber que Cristo hizo eso por nosotros, nos arma
de valor y determinacion para sufrir siguiendo su ejemplo (4:1, 13).
Aunque la salvacion esta claramente fundamentada en la muerte de
Cristo y se le aplica al creyente en el momento de la conversion, es decir,
cuando se somete al Evangelio (1:22; o se bautiza, 3:21), el cristiano no
experimenta la salvacion plena hasta que Cristo vuelva (1:9). La salvacion
serd revelada en el ultimo tiempo (1:5); ese es el objetivo hacia el que el
creyente camina (2:2). Asi, no hubiera tenido mucho sentido decirle a
Pedro: “soy salvo”; porque en seguida te habria preguntado: «entonces,
(por qué sufres? ;Por qué aun no has sido glorificado?». En la conversion,
el creyente experimenta un anticipo de la salvacion y, obviamente, recibe
la promesa de la salvacion, pero la experiencia plena de esa salvacion no
puede darse antes de la revelacion de Cristo en el tltimo tiempo.

E. Comunidad

Para Pedro, la salvacion no es un acontecimiento individual, sino
algo que una persona experimenta como parte de una comunidad. Esta
epistola esta llena de expresiones referentes a la comunidad. Por ejem-
plo, 2:9-10 usa el lenguaje de Isaias 43:20-21 y Exodo 19:6 para hablar
de los cristianos como una nacion, tribu o raza. Son un templo santo
o un sacerdocio real (2:5, 9). Todos estos términos hacen referencia a
una colectividad. Aunque es cierto que el creyente entra en una relacion
personal con Dios, en ese proceso todos los creyentes pasan a formar
parte de una colectividad diferente a la que antes pertenecian, una
comunidad que pertenece a Dios. Antes eran paganos, “no eran pueblo”
(es decir, aunque tuvieran una identidad colectiva, esa no contaba segiin
la perspectiva divina), y ahora son “el pueblo de Dios” (2:10).

Todo esto significa que su estilo de vida comunitario, aunque no sea
el tema principal de la epistola, es un aspecto importante. La preocu-
pacion por la comunidad aparece en muchas de las imagenes que Pedro
usa, y en muchas de las virtudes que ensalza. Los cristianos son
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un rebafo que necesita ser pastoreado; por eso anima a los ancianos
(5:1-4). Tienen que evitar las divisiones que puedan llevar a la insu-
bordinacion o al orgullo (5:5). Tienen que ser generosos y perdonarse
los unos a los otros (4:8-11), porque en una situaciéon de presion uno
de los mayores peligros para una comunidad es que se divida, que la
gente esconda sus bienes para asegurar su propia seguridad, en vez de
compartirlos con los necesitados, y que deje que los enfados y las
diferencias se conviertan en rivalidades y destruyan la comunion.
Aunque Pedro no trata tanto este tema como Santiago, cree que vale
la pena hacer una serie de advertencias en cuanto a los peligros que
acechan a la vida en comunidad.

F. Relacién con el mundo

Un tema al que Pedro da mucha importancia en esta epistola es la
relacion de la Iglesia con el mundo, ya que la fuente principal de los
problemas que habia en esa comunidad era externa. ;Como debe uno
relacionarse con la sociedad en general?

Por un lado, Pedro es bastante negativo al hablar de la sociedad que
rodea a los creyentes. La tacha de “ignorante” (1:14), y deja claro
que los no creyentes no son parte del pueblo de Dios (2:10), sino que
son como “ovejas descarriadas” (2:25) “andando en sensualidad”
(4:3-4). Dicho de otro modo, Pedro no tiene nada bueno que decir del
estilo de vida del mundo no cristiano. El, al igual que el resto del Nuevo
Testamento, apunta a que estamos ante dos polos opuestos. La sociedad
esta en contra de Cristo. Estamos ante dos mundos con estilos de vida
opuestos: el de los paganos, que no conocen a Dios, que estan fuera
de su Gracia, y viven segun sus deseos irrefrenables; y el de los
cristianos, que conocen a Dios, estan dentro de su Gracia, y viven una
vida santa y de auto-control.

Por otro lado, Pedro no aboga por salir del mundo, en parte porque
eso seria imposible y en parte porque comparte la mision evangelistica
de la iglesia primitiva. Por ello, dedica una larga seccion (2:11-4:11)
al tema de la relacion con el mundo. Su consejo general, dado en forma
de Hausrafe/ como en Efesios y en Colosenses, es (1) que los cristianos
viven como extranjeros en el mundo, (2) que viven vidas caracterizadas
por las buenas obras y, en la medida de lo posible, por la rectitud legal,
y (3) soportan sin quejarse los abusos cometidos en su contra por llevar
un buen estilo de vida y por obedecer a Dios.
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Pedro aplica este consejo general a tres &mbitos diferentes, el de la
nacion (honrar al rey; hacer el bien, que quizé supondrd obedecer las
leyes hasta donde puedan, y someterse a las autoridades), el de los
deberes laborales (los siervos se deben someter con respeto, incluso
ante los amos injustos), y el de la familia (las esposas deben someterse
a sus maridos para ganarlos a través de su conducta). Esto refleja la
sociologia general de una iglesia que parece contar con pocos o ningin
gobernante 0 amo y pocos hombres casados con mujeres no cristianas
y, en cambio, parece estar formada por siervos y mujeres casadas con
hombres no cristianos. Es decir, la Iglesia atraia a los sectores de la
sociedad privados de derechos, y ofendia a la sociedad llamando a esa
gente de forma directa, en vez de hacerlo a través de sus amos/maridos.
La primera causa de persecucion es la adopcidon de ese estilo de vida
independiente. Por tanto, la persecucion es consecuencia directa de su
estilo de vida santo. Pero la solucion que Pedro da al conflicto con la
sociedad que les persigue no es vivir de forma menos santa, sino todo
lo contrario, y les anima recordandoles que Cristo sufri6 antes que ellos
y que en el juicio final tendran su recompensa.

G. Imdgenes trinitarias en 1% Pedro

En 1% Pedro 1:2 el autor hace referencia a las que mas adelante se
conoceran como las tres personas de la Trinidad: “Dios el Padre”, “el
Espiritu” y “Jesucristo”. Ademads, a cada una la relaciona con una
actividad diferente: al Padre con el conocimiento previo, al Espiritu con
la santificacion (usando la misma raiz griega que para la palabra “san-
to”), y a Jesus con su sacrificio y la obediencia. La pregunta es:
(tenemos que considerar las imagenes trinitarias como un tema carac-
teristico de esta epistola?

El autor menciona a Dios 39 veces. Es el Padre de Jesus (1:3) y aquel
que le levant6 de entre los muertos (1:21). Los cristianos pertenecen
a Dios, es decir, que son parte del pueblo de Dios (2:10), la casa de
Dios (4:17), o el rebafio de Dios (5:2). Lo que llama la atencion es que
la voluntad de Dios predomina de una forma visible. Aparece de forma
explicita 4 veces (2:15; 3:17; 4:2, 19), pero de forma implicita muchas
mas, desde la mencidén a que Dios escoge (1:2) hasta la referencia a
la providencia de Dios (5:12). Dicho de otro modo, esta epistola pre-
senta a Dios como Aquel que tiene el control total de toda situacion
y ademas puede encaminarla para el bien del cristiano. EI mundo no
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esta bajo el control de un Destino sin meta alguna, sino bajo un Padre
amoroso, aun cuando en medio del sufrimiento es dificil discernir su
amor y su cuidado.

Al ser consciente de la voluntad de Dios, uno deberia buscar agra-
darle. El cristiano debe hacer la voluntad de Dios en el presente (4:2)
y valorar aquello que gana su favor (2:19). Pedro dice que hay que
actuar asi porque Dios es santo (1:17); es mejor mostrarle una reve-
rencia absoluta, y no jugar con El. El cristiano tiene que parecerse a
Aquel a quien pertenece y ser santo como su Padre.

Cristo solo aparece 22 veces (10 de ellas en combinacion con el
nombre “Jests™). Se le presenta como el que murio, el que resucitd
de entre los muertos (1:3), y que sera revelado en el ultimo tiempo
(1:7, 13). En estas citas destacan dos cosas. La primera es que la
mayoria de las referencias a Cristo son referencias a sus padecimientos.
Puede que este sea el libro neotestamentario que mas destaca este
aspecto de la vida de Jests. La segunda es que los creyentes se rela-
cionan con Dios a través de o en Cristo. Su estilo de vida cristiano
también esta “en él [Cristo]” (3:16). Asi que aunque la persona del
Padre predomina, no puede predominar fuera de Cristo. Toda relacion
de los cristianos con Dios es en y a través de Cristo.

El Espiritu solo aparece 4 veces. Es la persona de la Trinidad
relacionada con la santificacion (1:2) y la que inspird a los profetas a
hablar de Cristo (1:11). Ademas, el mensaje que los profetas vieron
entonces esta siendo proclamado en el poder del mismo Espiritu (1:12).
Finalmente, en la situacion de sufrimiento ese mismo espiritu esta sobre
ellos, aunque no siempre puedan percibirlo.

No vamos a sugerir que Pedro presenta un concepto trinitario de Dios
bien elaborado. Sin embargo, esta claro que su division de las funciones
del Padre, Hijo y Espiritu ofrece un fundamento para el desarrollo posterior
de dicho concepto. Ademas, muestra la forma en que los cristianos de aquel
entonces experimentaban a Dios en sus vidas, y la relevancia que esta
doctrina puede tener en situaciones dificiles.

H. El sufrimiento en 1% Pedro

Aunque el tema central de esta epistola es el sufrimiento de los
cristianos de Asia Menor, Pedro es bastante tradicional en cuanto al uso
del lenguaje referente al sufrimiento. Por ello, trataremos este tema en
el excursus, que aparece al final de esta Introduccion.
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VII. Pedro y sus fuentes

1* Pedro usa varias fuentes. Por un lado, esta claro que Pedro usa
mucho el Antiguo Testamento y, por otro, es muy probable que estuviera
familiarizado con la tradicion sobre Jesus. Ambos detalles son impor-
tantes®.

En cuanto a la relacion con el Nuevo Testamento, 1* Pedro destaca
entre las epistolas neotestamentarias, sobre todo si comparamos el
numero de citas en proporcion con la longitud de la epistola. 1* Pedro
contiene mas o menos la misma cantidad de referencias vetero-
testamentarias por unidad de texto que la epistola a los Hebreos.
Apocalipsis es la Ginica que la supera®. Podemos dividir las referencias
al Antiguo Testamento en dos grupos:

Citas de pasajes del AT:

1P 1:16 Lev. 19:2; Lev. 11:44; 20:7, 26
1 P. 1:24-25 Is. 40:6-8

1P 2:6 Is. 28:16

1P 2:7 Sal. 118:22

1P 28 Is. 8:14

1P 29 Is. 43:20; Ex. 19:6; Is. 43:21

1 P. 3:10-12 Sal. 34:12-16

1 P. 4:18 Pr. 11:31

1P 55 Pr. 3:34

Alusiones a pasajes del AT:

1P 1:17 Sal. 89:26; Jer. 3:19
1P 1:18 Is. 52:3

1P 1:23 Dn. 6:26 (?)

1P 23 Sal. 34:8 (33:9 LXX)
1P 2:10 Os. 1:6, 9; 2:25

1P 2:11 Sal. 39:12 (cf. Gn. 23:4)
1P 2:12 Is. 10:3

% Aunque 1* Pedro tiene ideas y expresiones similares a las de Pablo, no hay
evidencias de peso que apunten a que el autor habia leido las epistolas paulinas, asi
que no vamos a incluirlas como fuentes de esta epistola. Ver mas arriba el punto titulado
Autoria (IT).

¢ De las epistolas paulinas solo Romanos la supera en cuanto a la cantidad de citas
y alusiones, pero como es mucho mas extensa que 1* Pedro, en proporcion, contiene
muchas menos. E. Best, “I Peter II. 4-10 — A Reconsideration”, AVov7 11 (1969), 273.
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1P 2:17 Pr. 24:21

1 P. 2:22 Is. 53:9

1P 2:24 Is. 53:4-5, 12

1 P. 2:25 Is. 53:6

1P 3:6 Gn. 18:12 (Prov. 3:25)
1P 3:13 Is. 50:9

1 P. 3:14-15 Is. 8:12-13

1 P. 3:20 Gn. 7:13, 17, 23

1 P. 4:8 Pr. 10:12

1P 4:14 Sal. 89:50-51 (88:51 LXX); Is. 11:2
1 P. 4:17 Jer. 25:29; Ez. 9:6

1 P.5:7 Sal. 55:23

1P 58 Sal. 22:14

De estos datos podemos sacar varias conclusiones. En primer lugar,
las alusiones en la mayoria de ocasiones estan intercaladas en el texto
y asi prestan a Pedro y a su argumento la autoridad veterotes-
tamentaria®’. Por otro lado, las citas no forman parte del argumento en
si, sino que Pedro las usa para reafirmar su argumento o hacer que éste
avance. Vemos, pues, que en vez de incorporarlas para que hablen por
si mismas, sirven para apuntalar el planteamiento que Pedro esta
desarrollando. Por esta razéon podriamos decir que la epistola de
1* Pedro es una especie de midras, ya que no tiene intencion de explicar
o comentar el texto biblico, pero también podriamos decir que es
homilética porque el autor usa sus textos, como ocurria con la homilia
de la sinagoga judia, para respaldar una argumentaciéon previamente
elaborada®.

En segundo lugar, todas las citas y muchas de las alusiones formaban
parte de la tradicion cristiana temprana, que ya habia preseleccionado
los temas e ideas que Pedro usé. Snodgrass y otros han demostrado que
no hay evidencias de que 1* Pedro se basara en (o hiciera uso de) fuentes
cristianas o precristianas. Pero las similitudes que encontramos con
algunos pasajes de Romanos, Efesios, Santiago, y los Manuscritos del

7 La lista de alusiones la hemos elaborado a partir del aparato que aparece en Nesz/e-
Alana26 y UBS3, completandolo en ocasiones con los datos que E. Best recoge en “I
Peter 11.4-10”. Naturalmente en muchos casos no podemos estar seguros de que Pedro
se estuviera refiriendo al AT de forma deliberada (como conocia tan bien el AT, es posible
que en ocasiones usara fraseologia veterotestamentaria de forma inconsciente).

2 E. Best, “I Peter II. 4-10”, p. 293.
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Mar Muerto, por nombrar solo unas cuantas de las obras que se han
sugerido como fuentes de esta epistola, son tan impresionantes que
podemos concluir que estos temas o ideas ya estaban presentes (aunque
no fuera de forma escrita) tanto en el judaismo de aquella época como
en la iglesia primitiva. Es muy probable que para los lectores de Pedro
el tono o las ideas recogidas en estas citas fueran ya algo familiar®.

En tercer lugar, en el uso de estos textos no encontramos nada que
apunte a una tension entre Israel y la Iglesia (en este sentido, 1* Pedro
se diferencia de los escritos paulinos). Es decir, para Pedro la historia
de Israel es la historia antigua de la Iglesia. Los profetas de Israel
anuncian y esperan que llegue el tiempo de la Iglesia (1P. 1:10-12), que
es la época del cumplimiento (idea que también forma parte de la
exégesis de Qumréan, pero de una manera mucho mas detallada y
forzada). Los personajes del Antiguo Testamento son los héroes y las
heroinas de la Iglesia (3:6). Vemos que para los primeros cristianos la
historia del Antiguo Testamento era algo cercano, y por eso era natural
apropiarse las ideas que encontraban en ¢l y hacerlas suyas®.

Si Pedro se basa en el Antiguo Testamento, también se basa en Jesus.
Creo que Rainer Riesner estd en lo cierto cuando dice que las palabras
de Jests debieron transmitirse de forma deliberada desde los principios de
la Iglesia’!. Si ese fue el caso, entonces seria logico que la gente de la
comunidad en la que Pedro vivia y de las iglesias a las que escribio las
conocieran, ya fuera por transmisiéon oral o escrita. Pero desafortu-
nadamente no sabemos a ciencia cierta qué comunidades usaban las
palabras de Jesus, y si las usaban, tampoco sabemos qué palabras o
ensefianzas en concreto; ademads, si sabemos que la coleccidon de
enseflanzas de Jests que la gente se pasaba de boca en boca eran mucho

2 K. R. Snodgrass, “I Peter II. 1-10: Its Formation and Literary Affinities”, V7§
24 (1977-78), 97-106. F. J. A. Hort, 7/e First Epistle of St. Peter /./-/1./7 (Londres,
1898), p. 116, y F. W. Beare, 7%e First Epistle of Peter (Oxford, 1970), p. 40, que cree
que Pedro se baso en la epistola a los Romanos; C. L. Mitton, “The Relationship
between I Peter and Ephesians”, /75 n.s. 1 (1950), 67-73, que se baso en Efesios; y
D. Flusser, “The Dead Sea Sect and Pre-Pauline Christianity”, en Aspects of the Dead
Sea Scrolls, eds. C. Rabin y Y. Yadin, Scripta Hierosolymitana, IV (Jerusalén, 1965),
233-35, que cree que 1* 2:5-6 refleja lo que encontramos en 1QS 8:4-10.

30 N. Brox, “ ‘Sara zum Beispiel...”; Israel im 1. Petrusbrief”, en Konzinuitir und
Finheit, eds. P. Miiller y W. Stegner (Regensburg, 1981), pp. 485, 488-90, 493. Algunos
han exagerado el contraste con Pablo, ya que ¢l también se apropia de forma directa
textos del AT, pero esta claro que Pedro no esta luchando contra las mismas cosas que
Pablo trata en sus epistolas.

3V Jesus als Lehrer (Tiibingen, 1980).
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mas amplias que la pequefia coleccion que nos ha llegado a través de los
Evangelios (asi que es muy probable que hubiera frases que entonces
resultaban muy familiares y célebres, y que a nosotros no nos suenan de
nada). Asimismo, en general estas frases no se usaban citandolas
directamente, sino que se introducian de forma que se fundian con el texto.
Un ejemplo de esto lo encontramos en Santiago 5:12, donde aparece una
frase de Jests, pero no hay ninguna indicacion de que se trate de una cita
suya. Parece ser que Santiago esperaba que la reconocieran. Volviendo a
Pedro, concluimos que a pesar de todas estas dificultades puede decirse
que 1Pedro recoge un considerable porcentaje de la tradicion sobre la
enseflanza de Jesus.

En una publicacion donde aparecian las investigaciones de R. H.
Gundry y E. Best sobre este tema, ambos coincidian en que Pedro
conocia, como minimo, la tradicion que aparece en Mateo 5:10-16,
Marcos 10:45, Lucas 6 y Lucas 12%. Obviamente, la lista que ofrece
Gundry es mucho mas extensa. G. Maier hizo una revision de todo este
material, y afirma que en 1* Pedro hay 25 pasajes que aluden al material
que encontramos en los Evangelios. Ademads, propone que ese material
puede dividirse en tres bloques: los sermones (el Sermén del Monte,
y el Sermén de la Llanura), el discurso escatoldgico (que incluye la
version joanica que aparece en su discurso de despedida), y la Pasion
y lo ocurrido después de la resurreccion®. En esa lista aparecen como
“probables” (vs. “posibles™) los siguientes pasajes:

1* Pedro Mateo Marcos Lucas Juan

1:3, 23 3:3ss.

1:8 15:11ss; 20:29
1:9 16:24ss.

1:10-12 13:17 24:25s. 8:56

1:15 5:48

1:22 13:34-35; 15:12
1:23 13:18ss. 8:11-15

2:4-8 12:10ss.

2:9 5:14ss. 8:12

2:13-17 17:25ss. 12:17 20:25; 22:15ss.

2:19ss. 5:10-11; 16:24

32R. H. Gundry, “ “Verba Christi’ in I Peter”, NTS 13 (1966-67), 336-50; E. Best,
“I Peter and the Gospel Tradition”, V7516 (1969-70), 95-113; R. H. Gundry, “Further
‘Verba’ on ‘Verba Christi’ in First Peter”, 275 55 (1974), 211-32.

3 G. Maier, “Jesustraditionen im 1. Petrusbrief?” en D. Wenham, ed., Gospe/
Perspectives, V: The Jesus Tradition Outside the Gospels (Sheffield, 1984), 85-128.
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1* Pedro Mateo Marcos Lucas Juan
4:7-8 3:2; 4:1 21:31ss.
10:7; 13:49ss.
26:41; 28:20
4:8 13:34-35; 15:12
4:10 12:42ss.
4:12-16 5:11-12; 26:41 6:22-23
5:3-5 20:20ss. 3:4ss.;21:15ss.
5:7 6:25ss. 12:22-24
5:8-9 24:42ss. 12:35ss.; 22:31ss.

A partir de toda esta informacion, ;qué conclusion podemos sacar? En
primer lugar, un analisis sencillo permite ver que habia alguna relacion
entre 1? Pedro y la tradicion presindptica, dato bastante 16gico, sobre todo
si creemos que la epistola es bastante tardia. En segundo lugar, las dos
secciones de la tradicion que mas se utilizan son las ensefianzas morales
(p. €j., el Sermdn del Monte) dentro de marcos parenéticos (de exhortacion
0 amonestacion) y las ensefianzas escatologicas y referentes a la Pasion
y la resurreccion dentro de marcos paracléticos (de animo). En tercer lugar,
el método de referencia utilizado es la alusion, es decir, una parafrasis o
explicacion de la tradicion de forma tan cercana al original que es facil
detectar la relacion, pues una parafrasis debe incluir a los personajes
principales. En cuarto lugar, Pedro introduce las referencias en el hilo
argumental colocandolas en puntos clave, forma muy similar a la manera
en que introduce las alusiones al Antiguo Testamento (no como citas
textuales). En ultimo lugar, estas conclusiones no deberian ser ninguna
sorpresa porque es normal que un movimiento elija como ensefianza
central la que imparti6 su fundador y, en este caso, su Sefior. Asi, en 1*
de Pedro encontramos a una persona que ha digerido bien la ensefianza
de su maestro y que, por lo tanto, aparece reflejada en sus escritos.

VIII. Bosquejo

Lo maés probable es que Pedro no esbozara un bosquejo antes de
ponerse a escribir. Ademas, vemos que va entrelazando y desarrollando
ideas a medida que la carta avanza en lugar de presentarlas de forma
ordenada y exhaustiva. No obstante, se puede decir que su epistola sigue
una estructura. Como ya vimos anteriormente, el saludo, la conclusion,
el agradecimiento del inicio entran dentro de las convenciones epis-
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tolares de la época. El resto de la carta es mas o menos un quiasmo.
Los «Fundamentos de la vida cristiana» se tratan teniendo en cuenta
el tema del sufrimiento (de hecho, se menciona el sufrimiento), y el
tema relacionado con el sufrimiento que si se trata de forma explicita
es «Luchando en contra del sufrimiento como cristiano». La seccion
del medio, «Relacion con las instituciones sociales», habla, funda-
mentalmente, de como vivir para minimizar el sufrimiento. La parénesis
que encontramos en esta seccion no esta desequilibrada porque esta
rodeada de secciones mas didacticas.

Seguro que se puede dar con titulos mas apropiados de los que
aparecen a continuacion, pero nos serviran para que el estudio de este
libro sea mas facil. Del mismo modo, algunos cuestionaran las
divisiones que hemos realizado (especialmente la que hemos hecho en
5:6, que nosotros vemos como un versiculo que indica un cambio de
seccion), pero cada comentarista y cada lector decidira cual le parece
la opcion. Aunque parece ser que cada vez hay mas consenso y respaldo
en cuanto al bosquejo aqui presentado, sobre todo en cuanto a la
division general, y aunque todos los bosquejos presentan cierto gra-
do de arbitrariedad, son necesarios para poder realizar un estudio
literario serio.

I. Saludo (1:1-2)
II. Fundamentos de la vida cristiana (1:3-2:10)
A. Accion de gracias (1:3-12)
B. Llamamiento a la santidad (1:13-25)
C. Identidad cristiana (2:1-10)
III. Relacion con las instituciones sociales (2:11-4:11)
A. Introducciéon: Exhortacion a un estilo de vida ético (2:11-12)
B. La relacion con el Estado (2:13-17)
C. La relaciéon de los siervos con los amos (2:18-25)
D. La relacion con un conyuge no creyente (3:1-7)
E. Resumen del llamamiento a la virtud y el sufrimiento (3:8-22)
F. Exhortacion a estar firmes en los ultimos tiempos (4:1-11)
IV. Luchando en contra del sufrimiento (4:12-5:11)
A. Sufriendo como cristiano (4:12-19)
B. La respuesta de la Iglesia ante el sufrimiento (5:1-5)
C. Exhortacion final a mantenerse firmes en medio de la persecucion
(5:6-11)
V. Conclusion y saludos (5:12-14)
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IX. Texto y traduccion

Como ya vimos arriba, el manuscrito mas antiguo que se ha
encontrado de 1* Pedro es el papiro Bodmer p’>. También aparece en
todos los grandes unciales de los siglos IV y V, y en 500 minusculos®.
Por lo tanto, esta epistola estd bien servida en todas las tradiciones
textuales menos en una, el texto occidental, ya que el Codex Bezae (D)
contiene muy pocas epistolas catolicas, y en los antiguos manuscritos
latinos solo encontramos algunos fragmentos®. Para conseguir ese tipo
de texto tenemos que irnos al minusculo 383 del siglo XIII. Sin
embargo, lo que mas interés ha suscitado ha sido la presencia de 1*
Pedro en p’% puesto que se trata de un manuscrito de tipo egipcio o
alejandrino temprano y fiable (texto neutral de Hort). Nuestro
comentario analizara algunas de las cuestiones mas interesantes de este
manuscrito®®.

[V. de /a 7" El texto que el autor ha usado como base para la
traduccion que aparece en su comentario es el texto UBS? o texto
Nestle-Aland?, con divergencias y cuestiones textuales que él mismo
va tratando cuando llega a los pasajes pertinentes. No obstante, el tex-
to biblico en castellano que nosotros hemos colocado antes del
comentario de cada seccion es el de La Biblia de las Américas, aunque
afladiremos la traduccion del autor cuando sea necesario, es decir,
cuando éste la use como base de su argumentacion].

34 Encontrarda mas informacion sobre el texto elaborada por J. Roloff en L. Goppelt,
Der erste Petrusbrief, p. 72-74.

35 'W. Thiele, Die lateinischen Texte des [. Petrusbriefes (Freiburg, 1965).

36 Cf. F. W. Beare, «The Text of I Peter in Papyrus 72», JBZ 80 (1961), 253-60,
y «Some Remarks on the Text of I Peter in the Bodmer Papyrus (p72)», S£3 (1964),
263-65. Ver también J. D. Quinn, «Notes on the Text of P72 in 1 Pt 2:3, 5:14, and
5:9%, CBO 27 (1965), 241-49.
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Excursus:
El sufrimiento en 12 Pedro y el Nuevo Testamento®

A. Introduccion

Muy probablemente, el tema principal de 1* Pedro sea el problema del
dolor, con el que todos los cristianos tarde o temprano se han de enfrentar.
Desgraciadamente, el término castellano “sufrimiento” oscurece el sig-
nificado del término griego que aparece en 1* Pedro, porque el término
castellano puede asociarse con toda una serie de areas de la vida, es decir,
su campo semantico es mucho mas amplio que el del término griego. Para
nosotros, el sufrimiento incluye el dolor, la pérdida, el duelo, el fracaso,
el cambio, el castigo, el error, etc. La Iglesia normalmente ha tratado todos
estos temas como si todos formaran parte de un mismo grupo, y como
nuestra experiencia en el mundo occidental estd muy lejos del martirio y
del castigo, solemos centrarnos en los temas del dolor causados por la
enfermedad o la pérdida de seres queridos. Podriamos citar como ejemplos,
las obras de C. S. Lewis £/ problema del dolory Una pena en observacion.
Este tipo de literatura es parte de una larga tradicion en el mundo cristia-
no y es el trasfondo inconsciente a través del cual los cristianos
interpretamos 1* Pedro.

Para diferenciar nuestra exégesis de este trasfondo inconsciente
tenemos que elaborar una definicion biblica del sufrimiento. Pero antes
de zambullirnos en las Escrituras, queremos subrayar el hecho de que
puede haber un buen cuidado pastoral aunque haya una exégesis pobre.
Hay bastantes areas donde al menos un aspecto del cuidado de las almas
puede funcionar bien atn si se ignora la totalidad de la verdad biblica.
Normalmente, lo que ocurre como consecuencia es que algin otro
aspecto del cuidado pastoral sufre, pero no podemos desechar el bien
logrado, aunque se haya logrado gracias a una teologia incompleta. Esto
hemos de aplicarlo al sufrimiento; no debemos desechar la experiencia
que alguien haya tenido de Dios a través del sufrimiento, aunque se
aleje un poco de la perspectiva que la Biblia ofrece. Sin embargo, la
labor de un comentario biblico es realizar una exégesis cuidadosa y
seria, y eso es lo que vamos a hacer ahora.

37 Se ha publicado una version de este Excursus bajo el titulo “Suffering: Endurance
and Relief”, en Zursz Fruits (Julio/Agosto 1986), 7-11; aunque es significativamente
diferente, la publicamos aqui con el permiso del editor.
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B. Analisis semdntico del término “sufrimiento”

La cuestion del sufrimiento es un tema bastante complejo dentro del
texto biblico. Los cristianos podemos acercarnos al sufrimiento desde
diferentes dngulos: (1) podemos empezar hablando de un tipo concreto
de sufrimiento humano (p. ej., el sufrimiento como prueba o el
sufrimiento por opresion), (2) podemos empezar estudiando una
relacion concreta de sufrimiento y llegar a un principio teoldgico
(p. €j., el pecado y el sufrimiento o “la tribulacion produce paciencia”,
Ro. 5:3), o (3) podemos analizar de forma mas profunda la semantica
del término “sufrimiento”. Nosotros optaremos por esta tercera
aproximacion.

En el Nuevo Testamento nos encontramos ante una situacion
bastante sencilla, ya que la ensefianza sobre el sufrimiento gira en
torno a pascho (“sufrir”)*® y, en segundo lugar, a las palabras de
la familia de thlipsis (“opresion, afliccion”)*, juntamente con
algunos otros términos cercanos*®. En 1* Pedro solo aparecen el
término pascho y sus sinonimos. Esto nos ofrece dos ventajas. En
primer lugar, el término castellano “sufrimiento” se utiliza para
traducir una sola raiz griega y, en segundo lugar, esa raiz es un
término abstracto, al igual que la palabra castellana. Logicamente,
como veremos, no hay una equivalencia semantica total entre las
dos lenguas, pero la gran similitud nos hace encontrarnos en una
situacion bastante sencilla.

En el contexto del Antiguo Testamento la cuestion se complica,
porque el término “sufrir” se usa para traducir mas de una palabra. La
mas cercana es la familia de la raiz ‘anah (‘ani, “niit), junto con dak
(ambas palabras indican pobreza u opresion), y también con términos
que hablan de presion y de maldad (aunque solo en algunos
contextos)*'. Esta informacion muestra que en hebreo, para referirse al
concepto del “sufrimiento” no hay una palabra tnica; cuando los
hebreos hablaban del sufrimiento, en vez de hablar de forma general,

3 [aoyw, TPOTACKW, CULTACKW, TEONL, kakomodéw; cf. W. Michaelis, “rdoyw”, 7ZDONT,
V, 904-39; B. Girtner, “Suffer”, ODNV77, 111, 719-25.

¥ QAlyig, OABw; cf. H. Schlier, “OAlBw, OALYLS”, ZDNT, 111, 139-48; G. Ebel y R.
Schippers, “Persecution”, ODNV77; 11, 805-809.

40 “Probar” (merpaopdc), “perseguir’ (Siwkw), “falta de” (botepéw), “sentimiento de
pérdida” ({nuLéw), “actuacion del diablo” (kakwolg).

4 Los términos para “presion” son sarar, sar, sarah, lahas, mii'‘agah, y los que corres-
ponden a maldad, ra’, ra‘a’.
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especificaban y se referian a un tipo de sufrimiento en concreto*’. Para
encontrar el equivalente a nuestro término castellano tendremos que
analizar una amplia variedad de datos, lo cual no es una tarea facil dada
la enorme cantidad de literatura existente. Ademas, como el Antiguo
Testamento fue escrito durante un periodo de mas de mil afios, es
normal encontrar cambios a causa de la evolucion de la lengua. No
obstante y a pesar de esta dificultad, si estudiamos esta literatura es
posible llegar a algunas conclusiones®.

C. El Antiguo Testamento

En primer lugar, en el Nuevo Testamento hay una relacion directa
entre el sufrimiento y el pecado. Tanto el hombre como la mujer
experimentan dolor (‘eseb) como parte de la maldicion que resulta del
pecado en el Edén. Mas adelante, en la ley, se asocia el sufrimiento con
el pecado de forma muy explicita (p. ej., Dt. 28:15-68, donde
encontramos una larga seccion de maldiciones), y tanto Josué (en el
incidente de Acan) como Jueces (dentro de su estructura circular de
sufrimiento-arrepentimiento-restauracion) también tratan este tema. De
hecho, podriamos decir que toda la historia deuterondémica (1° Samuel
— 2° Reyes) es una demostracion de como el sufrimiento caia sobre
Israel y Juda como consecuencia del pecado, y la bendicion, como
consecuencia de la justicia o rectitud y el arrepentimiento.

El término castellano engloba esta relacion entre el pecado y el
sufrimiento. En Génesis 3 vemos que la muerte es consecuencia del
pecado, aunque este hecho no se refleja de forma explicita si alguien

“2 Los datos de la Septuaginta son un reflejo interesante de la situacion del texto hebreo,
que para referirse al sufrimiento, no tiene un término teoldgico Unico. La familia de
palabras que proviene de la raiz griega mdoyw solo aparece, con alguna rara excepcion,
en la literatura intertestamentaria y en los comentarios afadidos a los libros del AT. El
unico lugar en el que tiene un equivalente hebreo es en Amoén 6:6. Su uso mas frecuente
lo encontramos en 2° y 4° Macabeos, libros que tratan el tema de la persecucion.

La familia de palabras que deriva de 8L se usa con bastante frecuencia, sobre

todo como equivalente de las palabras de la familia de sar (que aparece en el pie de
pagina anterior) y, mayoritariamente, en los Salmos. También se usa en el contexto
de la persecucion.
+ La mayoria de la informacion para realizar este estudio esta extraida de P. H. Davids,
Themes in the Epistle of James that are Judaistic in Character (Manchester: tesis
doctoral no publicada, Victoria, University of Manchester, 1974), sobre todo la par-
te 11, p. 94-183, que trata el tema del sufrimiento en la literatura judia (considerando
el NT también como literatura judia).
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muere en paz ya a una edad muy avanzada. En casos asi la muerte es
aceptada como el destino de la raza y una larga vida se ve como una
bendicion (p. ej., la muerte de Jacob en Gn. 48-49). Sin embargo, la
muerte si se relaciona de forma directa con el pecado cuando ocurre
de forma violenta (p. ej., 2 R. 20:1-7, donde lo que molesta a Ezequias
no es la muerte en si, sino el momento en el que va a llegarle la muerte).
Las principales formas de sufrimiento que encontramos son la en-
fermedad (especialmente en forma de plaga), la derrota militar y la
consiguiente opresion (incluyendo las muertes en la batalla o las
ejecuciones posteriores), y las catastrofes naturales (sobre todo el
hambre, dada la geografia de Palestina). Todas estas cosas no deberian
ser la experiencia normal de Israel, pero lo acaban siendo muy
frecuentemente a consecuencia del pecado. Segliin el Antiguo
Testamento, el sufrimiento no es el destino de la Humanidad, sino el
destino de la humanidad pecaminosa. La unica dificultad de este tema
en cuestion es el sufrimiento de /Jos piadosos.

En segundo lugar, Dios es el tnico agente detras del sufrimiento.
Aunque en algunos lugares del Antiguo Testamento se presenta a
Satanas como el causante del sufrimiento (sobre todo en Job, aunque
también en Daniel, 1° Croénicas, y en algunos profetas), el Antiguo
Testamento casi siempre es muy directo: Dios es el que envia el
sufrimiento. Si Dios es quien lo envia, debe tener un propésito. Por ello,
normalmente suele verse como una prueba (nasah, Dt. 8:2-3) o como
disciplina (mitsar, Job 5:17; Pr. 3:11). Esta participacion directa de Dios
no sera caracteristico del Nuevo Testamento*.

El sufrimiento como prueba pone a la persona en una situacion en
la que tiene que tomar una decision. La persona o bien obedece a Dios
y se enfrenta a lo que podria llamarse sufrimiento, o bien desobedece
a Dios para evitarse ese sufrimiento y entonces refleja un corazoén que
no esta totalmente comprometido con Dios. Abraham en Génesis 22 es
el ejemplo cardinal de alguien que obedecid y logrd pasar la prueba:
continu6 con el sacrificio de Isaac hasta que Dios le detuvo. Por otro
lado, el ejemplo por excelencia de desobediencia es el de Israel en el

“ Este es un momento en el que tenemos que tener en cuenta la cuestion de la
revelacion continuada. La imagen simple que encontramos en el AT ya se va convir-
tiendo en algo mas complejo en Daniel, y mucho mas atn en el NT, a medida que vamos
descubriendo que Dios ha vencido a Satan y todas las potestades espirituales. Desde
el punto de vista cristiano no deberiamos leer el AT como si el NT no existiera, sino
que deberiamos darnos cuenta de que las declaraciones simplificadas del AT tienen que
leerse a la luz de la revelacion posterior.
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desierto. Cada vez que Israel es probado, los israelitas o bien le piden/
exigen a Dios que no les envie esa prueba, u optan por trazar su propio
plan para evitar el sufrimiento®. Estos momentos de prueba no solo se
dan en el Pentateuco; Daniel 3, por ejemplo, es un ejemplo de salir de
una prueba con éxito, aunque no se use el término “prueba”. Cuando
los tres amigos tienen que elegir entre la vida o la obediencia a Dios,
contestan: «He aqui nuestro Dios a quien servimos puede librarnos ...
[E1] nos librard; y si no ... no serviremos a tus dioses». Dicho de otro
modo, hay aqui una confianza explicita en el poder e incluso en la
voluntad de Dios de librarles, pero también hay una decision de
obedecer a Dios aun si decidiera no librarlos (por lo que no le exigen
nada). Es interesante ver que Job, que tampoco usa el término
“prueba”™®, es el unico que presenta la enfermedad como una prueba.
En los demas casos, la prueba siempre tiene que ver con desafios del
entorno, como por ejemplo el hambre o los enemigos.

En tercer lugar, teniendo en cuenta todo lo que ya hemos dicho, el
sufrimiento en el Antiguo Testamento estd causado principalmente por
la persecucion o la opresion de los enemigos. Podemos verlo en todo
el Antiguo Testamento, incluyendo los Salmos (p. €j., Sal. 34), pero no
siempre es evidente. Hay momentos en los que el sufrimiento incluye
enfermedades —aunque es una forma menos usual de sufrimiento—,
como vemos por ejemplo en las maldiciones de Deuteronomio 28 que
recogen las enfermedades de Egipto, y en algunos de los Salmos en
los que la enfermedad es, al menos, parte del sufrimiento (aunque el
énfasis estd en los enemigos que se aprovechan de la situacion de
enfermedad). Normalmente el sufrimiento esta causado por la opresion;
de hecho, esta es una de las causas principales del sufrimiento nacional,
como el vivido por Israel.

Cuando el sufrimiento viene en forma de enfermedad, suele tratarse
de plagas y no tanto de la enfermedad de una persona (p. ¢j., 1Cr. 21).
Obviamente, hay casos de actuacion divina sobre una persona en
concreto (p. ej., 1R. 14:1-20; 2R. 5:19-27), pero son muy poco
comunes; y aun hay muchos menos que sean cronicos (Gn. 32:22-32
y 2Cr. 26:16-21 deben ser los tnicos ejemplos; ambos son ejemplos

4 El mejor estudio de este tema lo encontrara en B. Gerhardsson, 7%e Zesting of
Gods Son (Lund, 1966).

4 Job usa la raiz #asa/ dos veces. En el 4:2 se usa con sentido secular, y en el
9:23 nuevamente aparece con el significado de “calamidad” mas que de “prueba”,
aunque el sentido del hebreo es una cuestion de debate.
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de justicia poética). En la mayoria de las ocasiones, en el Antiguo
Testamento Dios se presenta a si mismo como el sanador de Israel
(Ex. 15:26; Sal. 103:3), y esa es la caracteristica divina que la gente
tiene en cuenta cuando clama a El (p. ¢j., Sal. 6, donde la enfermedad
es vista como un castigo, pero aun asi el contenido del clamor es que
Dios sane; véase que el salmo habla de los enemigos, pero acaba con
la promesa de la sanidad). Las ocasiones en las que el Antiguo
Testamento habla de la enfermedad de una persona inocente, lo hace
para mostrar la forma en la que Dios actudé para sanar, normalmente
a través de un profeta. Prolongar ese sufrimiento no tiene ningin
sentido?’.

Por otro lado, también tiene cierto sentido que Israel tuviera enemigos:
son una prueba para Israel (p. €j., Jue. 2:20-23). Los grandes poderes que
habia alrededor de Israel no eran un problema. Es cierto que Israel no tenia
muchos medios para defenderse (y Dios habia limitado el tipo de ejército
y armas que podia poseer), pero la respuesta a la amenaza de los enemigos
era la confianza en Dios. El iba a defender a Israel. Apelar a otro gran poder
(es decir, el realismo politico) estaba totalmente condenado. La continua
amenaza del enemigo y la debilidad de Israel servian para que Israel
confiara en Dios, en su brazo fuerte.

En cuarto lugar, como el sufrimiento es visto principalmente como
resultado del pecado, (1) el problema del sufrimiento de los justos
apenas aparece (Job es la excepcion mas notoria), y (2) cuando aparece,
normalmente la preocupacion es preguntarse por qué los malvados
prosperan (Sal. 37; 73). Es decir, el Antiguo Testamento, y especial-
mente el libro de los Salmos, se centra mas en la relativa cantidad de
sufrimiento que en el problema del dolor en si. Esta claro que los
malvados deberian sufrir mas que los justos; mientras esta proporcion
se mantenga, esta bien, quizd porque los justos saben que también
merecen «/go de sufrimiento debido a su pecado.

No obstante, Job es un caso interesante, en parte porque Dios mismo
le llama “justo”. Por lo tanto, el libro trata sobre el sufrimiento del
inocente. Aunque éste no es lugar para analizar el libro de Job con
profundidad, vamos a hacer algunas observaciones. En primer lugar,

47 Por lo tanto, Job es el tnico lugar en el que encontramos la enfermedad como
el sufrimiento de alguien totalmente inocente. El Antiguo Testamento no explica por
qué algunas personas inocentes sufren (p. ej., en 2R 4:18-37 no se da ninguna razéon
de la muerte del hijo de la sunamita); solamente presenta a Dios como el sanador del
inocente y el castigador de los culpables.
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la mayor parte del sufrimiento no esta causado por la enfermedad; la
enfermedad es la culminacion del sufrimiento o, dicho mas colo-
quialmente, la gota que colma el vaso. Ademas, la enfermedad esta al
servicio de dos propositos: es la razon por la que Job dice que se quiere
morir, y subraya la inutilidad de la vindicacion, pues Job esta enfermo
y no puede tener mas hijos ni ninglin tipo de éxito futuro. La necesidad
de esa vindicacion es el centro de la seccion poética de Job, y es
la aparente imposibilidad de esa vindicacidon lo que al final le da la
esperanza de una vida después de la muerte.

En segundo lugar, en Job el sufrimiento no sirve para lograr un
cambio en él. Al principio del libro vemos que es justo, y también lo
es al final. En el libro tampoco se desarrolla la idea de que Dios le ha
dado un mayor conocimiento de El, 0 una mayor humildad“. En cuanto
al sufrimiento, Dios tiene sus propositos, pero en este caso no vemos
que sirva para que Job crezca en virtud®.

En tercer lugar, por primera vez en el Antiguo Testamento Dios no es
quien envia el sufrimiento, ni el sufrimiento es un castigo como
consecuencia del pecado. Lo que aqui encontramos es la fuerza malévola
de Satanas, que quiere hacer dafio a Job. No se nos explica por qué Dios
acepta el reto de Satands y permite que lo pruebe, en vez de decirle a
Satands que se calle (situacion que deja el problema del mal sin respuesta).
Asi, Dios no es el causante del mal, sino Satanas. Y cuando al final del
libro aparece la gloria de Dios, es para sanar a Job y darle prosperidad.
El sufrimiento esta asociado con la ausencia de Dios, no con su presencia.
Por ello, Job es un precioso puente de conexion con el Nuevo Testamento®.

* Aunque la tendencia de los cristianos es encontrar en Job algunos pecados
morales, en la parte en prosa vemos que es justo, no solo al principio, sino también
al final (Job 42:7). Parece ser que el arrepentimiento de Job (42:1-6) no es para el
narrador un problema moral, sino la respuesta del hombre ante Dios. Tenemos que ver
a Job a través de los ojos del narrador, no a través de nuestros propios 0jos.

4 Aunque el Job canodnico no dice que Job se volviera mas virtuoso gracias al
sufrimiento, la obra pseudoepigrafa del Zestamento de Job habla de la u‘pomonh,
(capacidad de soportar; aguante) y de las consiguientes bendiciones que Job recibid
gracias a esa experiencia. Pero esa obra es contemporanea del NT, no del AT. De hecho,
podria ser que Santiago en 5:11 estuviera citando las tradiciones tardias de esa obra.

59 En este ensayo no vamos a tratar de forma detallada las obras intertestamentarias.
No obstante, ese periodo cuenta con tiempos de intensa persecucion (p. ej., 167-164
a.C., cuando la practica del judaismo fue proscrita en Palestina). Como consecuencia,
hubo un desarrollo en el pensamiento sobre el sufrimiento de los justos. La palabra
“sufrimiento” casi solo se usaba para referirse a la persecucion o la marginacion social.
En algunos casos el sufrimiento se veia como una situacion temporal que llevaba a
una bendicion posterior (Tobias; aunque incluso entonces la mayor parte del sufrimien-
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D. El Nuevo Testamento

El Nuevo Testamento aclara la situacion que encontramos en el Antiguo
Testamento. En primer lugar, vemos que no es cierto que los que no sufren
sean justos (Lc. 16:19-31; 13:1-5; 6:24-25) y, por otro lado, que no es cierto
que todos los que sufren sean malvados (Jn. 9:1-3). Al mismo tiempo,
el Nuevo Testamento reconoce que el pecado puede causar enfermedad
y otro tipo de sufrimiento (cf. Jn 5:14; 1 Co. 11:30; y los pasajes que hablan
de la destruccion de Jerusalén). Por tanto, aunque no hay una negacion
total de la relacion entre pecado y sufrimiento (Stgo, 5:14-18 relaciona
la confesion de pecados con la sanidad), esa relacion ya no puede usarse
como la unica explicacion del sufrimiento®!. Ahora es necesario el don del
discernimiento.

En segundo lugar, tenemos en el Nuevo Testamento un desarrollo
del concepto del sufrimiento del inocente. De hecho, Cristo sufrid
siendo inocente. La Iglesia también sufrid6 en muchas ocasiones,
situacion en la que los injustos perseguian a los justos. Es normal, pues,
encontrar libros enteros dedicados a este tema (p. ej., 1* Pedro), y
también es normal encontrar un desarrollo de la idea del sufrimiento
como “prueba” (Stgo. 1:1-4; 12-15; en los capitulos 3 y 4 lleva a la
conclusion de que las pruebas derivan, en tltima instancia, del diablo)*
y como disciplina (He. 12:3-11; paralelismo con Jests, quien también
fue disciplinado por el Padre). Esta cuestion del sufrimiento de los
inocentes es practicamente nueva (sobre todo porque se centra en

to es causado por demonios, aunque Dios estd a favor de Tobias). En otros casos, el
sufrimiento se veia como la expiacion por el pecado de todo el pueblo (sobre todo en
2° Macabeos ) o como la purificacion del alma (4° Macabeos; en este caso la pureza
es una pureza platonica, en la que el alma se purifica del cuerpo). El concepto bien
desarrollado de la vida después de la muerte que aparece en estas obras da lugar a la
comprension de que la gratificacion total no llegara hasta la resurreccion (independien-
temente de como se concibe la resurreccion), situacion que estas obras tienen en comin
con el NT. Es cierto que el sufrimiento puede anunciar una bendicion posterior; la
literatura rabinica posterior desarrollé esta idea centrandose en el concepto del mérito.

51 En cierto sentido nunca fue la unica explicacion, ni siquiera en el Antiguo
Testamento, porque hay otros lugares aparte del libro de Job donde se hace evidente
que esa relacion no es totalmente adecuada; lo que si es cierto es que esa idea es mucho
mas prominente en el AT.

52 Las pruebas (meipaopoic en Stgo. 1:2 y 1 P. 1:6) no incluyen la enfermedad,
porque (1) nunca aparece como tal en la tradicion veterotestamentaria (ni siquiera Job
usa esta terminologia para referirse a la enfermedad), (2) no aparece en el contexto
de Santiago ni de 1* Pedro, y (3) no es parte del significado de la terminologia en el
resto de la literatura griega.
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Cristo), y nos aporta una mejor y mas cuidadosa definicion de los
términos (como veremos mas adelante).

En tercer lugar, aunque en Hebreos el sufrimiento puede verse como
una disciplina por parte de Dios, rara vez se presenta a Dios como el
causante del sufrimiento. Nos vienen pruebas para que nuestra fe sea
probada, pero Dios no es quien las envia (Stgo. 1:13-15). Como vemos
en los manuscritos del Mar Muerto, las pruebas pueden tener dos causas:
(1) nuestra tendencia a hacer el mal (es decir, el yéser maligno), la cual
hemos de resistir (p. €j., Ro. 7; Stgo. 1), o (2) el diablo®. Dicho de otro
modo, si pensamos en un cuadro, no se trata de una escena sencilla en
la que la Iglesia estd debajo de Dios, y en esta tierra tiene una relacion
horizontal con las personas, como presentaba el Antiguo Testamento™, sino
de una escena donde hay un conflicto cosmico en el que el diablo busca
la destruccion de los cristianos y, ademads, gobierna sobre todas las nacio-
nes de este mundo. Dios tiene un control relativo (por eso oramos
«Mantennos alejados de la tentacion, y libranos del Maligno». No obstante,
esta oracion no garantiza que no vayamos a ser probados), pero existe un
poder real que estd luchando en contra de los creyentes. Aunque Dios
permite el sufrimiento segun sus propositos y para nuestro bien (1P. 3:17),
normalmente se le presenta como el que estd a nuestro lado para armar-
nos y librarnos y frenar la actuacion del diablo cuando busca causar
sufrimiento (Ap. 2:10).%

Estos tres puntos tienen mucho que ver con Jesus. En el Nuevo
Testamento, Jesus es el justo sufriente por excelencia. Ademas, sufre por
causa de los demas, en particular por los cristianos. Asimismo, ahora sufre
con los cristianos (Hch. 9:4; cf. el posible significado de Col. 1:24). Asi,
lejos de sugerir que uno esta lejos de Dios, el sufrimiento habla de una
solidaridad con Cristo, que da sentido al dolor humano.

53 Ver el Manual de Disciplina de los Manuscritos del Mar Muerto (1QS 3): «Todos
sus castigos, y todos los periodos de afliccion son ejecutados por la ley (del Angel de
la Oscuridad) de la persecucion; porque todos sus espiritus luchan por derrotar a los
hijos de la luz».

3 Aqui estamos quiza simplificando la vision veterotestamentaria, ya que en el AT
a veces se menciona a las deidades paganas como verdaderos poderes, y en Daniel
descubrimos que un principe angélico (;un poder demoniaco?) logra evitar que un angel
de Dios lleve el mensaje divino hasta que llegan los refuerzos (Dn. 10:12-13). Encon-
trard una vision de la situacion del NT en J. H. Yoder, 7%e Politics of Jesus (Grand
Rapids, 1972), p. 135-62, o H. Berkhof, C/rist and the Powers (Scottdale, PA, 1962).

3 Mediante el Espiritu Santo en nosotros Dios también anula esa respuesta interior
(pecado, deseo de comprometer la fe) a la presion del exterior (cf. Ro. 8 como respuesta
a Ro. 7).
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No obstante, en el Nuevo Testamento no todo el dolor humano esta
incluido en este concepto del sufrimiento ya que, en cuarto lugar, como
es de esperar si se hace un estudio cuidadoso de lo comentado hasta
ahora, las palabras relacionadas con el sufrimiento solo se refieren a
la persecucion externa a la que nos someten las personas o los poderes
malignos, o al juicio escatoldégico de Dios; en los documentos
neotestamentarios “el sufrimiento” nunca hace referencia a las enfer-
medades humanas.

Un estudio de las palabras relacionadas con el sufrimiento respaldan
de forma clara la afirmacidén que acabamos de hacer. Las palabras de
la familia thlipsis aparecen en el Nuevo Testamento 55 veces. De todos
los pasajes, Juan 16:21 (el dolor del parto) es el unico que hace
referencia o se acerca a algo parecido al dolor fisico o enfermedad .
En todas las otras ocasiones se trata de referencias a la persecucion,
a la opresion o (con menor frecuencia) al hambre o al juicio es-
catologico. La familia de palabras mas importante de la raiz pascho
aparece en el Nuevo Testamento 65 veces. Sin embargo, solo en Mateo
17:15 parece haber una referencia a una enfermedad fisica, y en ese
caso la enfermedad (;epilepsia?) se debe a la actuacion de un demonio,
un espiritu que oprime a la persona. De hecho, en Marcos 5:26 el
término “‘sufrir” no se aplica a la enfermedad de la mujer, sino a los
muchos tratamientos a los que los médicos la habian sometido. De
forma atin mas clara, en Santiago 5:13-18, cuando una persona sufre
tiene que orar (aparentemente por fuerzas, aguante, y por la venida de
Cristo, si creemos que el contexto anterior es una guia), pero cuando
esta enfermo (de nuevo se usa un término diferente al que se usa para
la idea de “sufrimiento”) tiene que llamar a los ancianos, y son ellos
los que tienen que orar, y su oracion de fe resultard en la sanidad del
enfermo por el que han orado. Asi, vemos que hay dos respuestas
claramente diferentes: (1) «Sed pacientes hasta la venida del Sefior»
como respuesta para los que sufren, y (2) «La oracion de fe restaurara
al enfermo» como respuesta para la enfermedad™.

56 Un estudio de la familia de palabras de dofevéw (enfermo) respalda esta conclusion.
Aparece en el NT 84 veces. Todos los usos que encontramos en los Evangelios, en las
epistolas pastorales y desde la prision, y las epistolas catdlicas (excepto 1P. 3:7, donde
&oBevnc indica una debilidad fisica relativa) hacen referencia a enfermedades fisicas. En
ningln lugar se dice que la enfermedad sea algo que haya que soportar; en todos menos
en un caso ¢l enfermo sana, o al menos se le intenta sanar (ese caso unico de 2Ti. 4:20
no tiene mucho peso pues no sabemos qué ocurrié luego). Por otro lado, todos los usos
en las Hauptbriefe paulinas son metaforicos, es decir, que hacen referencia a debilidades
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Santiago refleja la ensenanza de Jesus. Cuando Jesus se enfrenta a
la enfermedad, para ¢l la enfermedad nunca tiene nada bueno para la
persona, y siempre la erradica (incluso en Nazaret, donde no pudo hacer
grandes milagros debido a la poca fe de las gentes, Mr. 6:5). Por otro
lado, cuando habla de la persecucion, lo hace viéndola como algo
necesario en el curso de la historia, y que la forma de enfrentarse a ella
no es evitarla, sino soportarla (Mr. 13). Manda a sus seguidores que
sanen a los enfermos (Mr. 6:7-13); pero también les manda que soporten
o sobrelleven el sufrimiento (es decir, la persecucion, el rechazo).

Esto no quiere decir que en el Nuevo Testamento la oracién por la
sanidad siempre sali6 triunfante y que ningtn cristiano en la actualidad
deberia padecer enfermedades. En Filipenses 2:27 Pablo (a quien Lucas
presenta como alguien que tenia un ministerio de sanidad eficaz; ver
Hch. 18:11-12) no ve la curacion de Epafrodito como la norma, sino
reconoce que se debe a la misericordia de Dios. Tampoco se disculpa
por marchar de Mileto dejando a Tréfimo enfermo (2 Ti. 4:20)*". Incluso
Santiago, en el pasaje citado, enfatiza los dos elementos, la fe de los
ancianos y la actuacion de Dios (“y el Sefior lo levantard™), dando a
entender que no se trata de un toque magico, sino de una fuerte
confianza en Dios y en que es la actuacion soberana de Dios la que
logra sanar. 1 Juan 5:15-17, pasaje paralelo al de Santiago en relacion
con la estructura formal de la epistola, hace referencia al “pecado que
lleva a la muerte”, para el cual no hay promesa de sanidad. Pas-
toralmente hablando, estos pasajes significan que, aunque la
enfermedad podria darse como consecuencia del pecado personal y por

morales, personales o de otro tipo (normalmente van acompanados de una expresion en
dativo que indica de qué tipo de debilidad se trata). Algunas formas de este tipo de
debilidad en otros (en un pasaje, 2 Co. 10-13, aparece 14 veces, lo cual tiene que verse
como un todo) o en uno mismo pueden soportarse, ya que pueden ser para la gloria de
Dios. Pero no deberiamos mezclar este significado con el otro significado del término
y coger una actitud apropiada en una circunstancia concreta para aplicarla en otra cir-
cunstancia diferente.

57 La “espina en la carne” de Pablo (2 Co. 12:7) es muy probablemente el tipo de
problema que menciona en 2 Co. 12:10, es decir, la persecucion, ya que es asi como se
usa este modismo en el AT. El vino de Timoteo (1 Ti. 5:23) tiene (a diferencia del aceite
de Stgo. 5:14), en cierto grado, un efecto médico, porque puede ser que Pablo esté
aconsejando a Timoteo que no sea tan asceta y solo beba agua, sino que beba el tipico
vino aguado de los griegos, que creian que era mas sano que el agua sola o el vino solo,
y que asi quiza acabaran sus problemas de estomago. No se nos dice como acabd con
esos problemas. Pero, jes la voluntad de Dios sanarnos de enfermedades que podriamos
prevenir? Finalmente, es probable que Pablo estuviera enfermo en Galatas 4:13-15, pero,
de nuevo, tampoco se nos dice si sano, y si sand, no sabemos como.
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tanto de la culpa, generalmente no hay necesidad de afiadirle al enfermo
la carga de sentirse culpable por el hecho de tener una enfermedad.
Una iglesia tampoco deberia sentirse culpable si una persona no es
sanada, a no ser que no haya orado siguiendo las pautas biblicas sobre
la oracion eficaz®.

Dicho de otro modo, hemos estado viendo que el Nuevo Testamento
adopta ante la enfermedad y ante el sufrimiento una aproximacion
diferente. Cuando se refiere a la enfermedad, el texto neotestamentario
habla de oracion pidiendo sanidad, y en la mayoria de los casos
encontramos una respuesta positiva. Las excepciones simplemente
sirven para mostrarnos que no controlamos a Dios: la oracion sigue
siendo por fe, no es un instrumento magico ni una recompensa. (No
obstante, es una fe como la de los nifos, fe en un Padre que cumple
sus promesas y que quiere el bien de los suyos y les quiere sanar). Pero
cuando se refiere al sufrimiento, lo concibe como parte del conflicto
entre los cristianos y el mundo (Ro. 8:18; 2 Ts. 1:5), como una
identificacion con el sufrimiento de Cristo (Fil. 3:10; 1 P. 4:13), y como
un medio para desarrollar la virtud cristiana de la perseverancia
(Ro. 5:3; 12:12).

Aun podemos ponerlo de otra forma. 1* Pedro 3:17 indica que el
sufrimiento (la persecucion) puede, en ocasiones, ser parte de la
voluntad de Dios; da significado y dignidad a ese tipo de sufrimiento,
puesto que es «compartir los padecimientos de Cristo» (4:13). Pero no
se dice lo mismo sobre la enfermedad. Excepto en los casos en los que
la enfermedad se debe claramente al pecado, vemos que la voluntad
de Dios es siempre la sanidad; sobre todo del Dios encarnado, Jesus,
que refleja la voluntad del Padre en cuanto a la enfermedad. Incluso
cuando la enfermedad es consecuencia del pecado, en el Nuevo
Testamento no se dice que Dios la haya enviado (a excepcion de una
o dos ocasiones, como la que encontramos en Hch. 12:23); mas bien
parece ser que la enfermedad llega como consecuencia automatica de
un pecado concreto (o posiblemente como consecuencia de haber
entrado en territorio de Satanas, fuera de la proteccion divina), y aun

58 Por ejemplo, si la Iglesia no ha orado para que Dios sane una enfermedad, sino
simplemente ha orado diciendo “Hagase tu voluntad” (que también lo encontramos en
Santiago, pero en un pasaje distinto; Stgo. 5 le dice a la Iglesia como quiere Dios que
oremos), o si solo ha orado segun el pronostico de los médicos (que en si mismos no
son predicciones totalmente acertadas, sino resimenes estadisticos de como han pro-
gresado casos similares), en vez de orar con fe.
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y asi, Dios sigue ofreciendo sanidad mediante el arrepentimiento y el
perdon (sobre todo en Stgo. 5)%.

Tenemos que tener en mente esta distincion cuando como iglesia
respondemos al problema del dolor humano, es decir, la distincion entre
la oracion pidiendo sanidad para los enfermos y la oracion pidiendo
aguante para los que estan oprimidos, aunque en la practica pastoral siga
habiendo algo de ambigiiedad. Esto no implica negar el hecho de que
mucha gente ha aprendido la virtud cristiana teniendo que enfrentarse con
paciencia a una enfermedad, ni de que recibimos bendicion gracias a esos
ejemplos. Ademds, la ambigiiedad de nuestra situacion “entre dos eras”
es tanta que no toda la gente por la que la Iglesia ora va a ser sanada®.
Pero ésta es una ambigiiedad que nos hace darnos cuenta de que estamos
ante un misterio, ante un Dios soberano, vivo, y que tiene unos propdsitos,
ante una situacion en la que el pecado, los seres demoniacos, y ante otros
factores tanto espirituales como psicoldgicos, a la vez que ante complejos
factores fisicos. Esto no debe alterar la forma en la que entendemos que
hemos de reaccionar frente a la enfermedad, ni debe llevarnos a incluir
la enfermedad en la categoria del sufrimiento, ni debe hacernos olvidar
que —exegéticamente hablando— lo dificil no es explicar que algunos sanan,
sino explicar que otros no se curan.

Aun cuando alguien no esté totalmente de acuerdo con los puntos que
hemos desarrollado, al menos queda bastante claro que en el Nuevo
Testamento el sufrimiento equivale a la persecucion, y no incluye la
enfermedad. Por tanto, el término castellano “sufrir” lleva a confusion. No
obstante, lo usaremos en nuestro comentario, pero queremos recordar al
lector que cuando se encuentre con esta palabra (o palabras de la misma
familia) recuerde las matizaciones que hemos hecho en este excursus,
donde hemos tenido en cuenta el significado del texto griego.

%9 Esto tiene sentido, y es bueno que lo tengamos en cuenta en nuestro ministerio
pastoral. Los cristianos normalmente no sufren enfermedades por seguir a Cristo, sino
por las mismas razones por las que los no cristianos enferman. Tampoco es facil
identificarse con Cristo cuando uno esta enfermo, porque por el Nuevo Testamento no
sabemos que tuviera ninguna enfermedad, por lo que, si tuvo alguna, tampoco sabemos
cual. Asi, tiene mas sentido creer que Dios quiere sanar, ya sea a través de la oracion
o de la intervencion médica.

% Esta misma ambigiiedad del “ya pero todavia no” afecta a todas las areas de la
vida cristiana, como por ejemplo la evangelizacion (solo algunos responden, pero Dios
no quiere que nadie se pierda, 2 P. 3:9), la ética (en Cristo hemos vencido a nuestra
naturaleza pecaminosa, pero aun no somos totalmente libres del pecado), y la profecia
(profetizamos, pero solo en parte). Es solo en este area de la sanidad donde la am-
bigiiedad genera en nosotros dudas sobre el deseo de Dios de actuar o no.
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E. Historia de la Iglesia

La Iglesia no acabd con la tltima palabra de la tltima carta del
Nuevo Testamento. De hecho, es precisamente la historia de la
iglesia lo que une la época neotestamentaria con el presente, y lo
que explica como se ha llegado a las teologias actuales a partir de
los datos que encontramos en el Nuevo Testamento. Aqui no
contamos con el espacio necesario para hacer un analisis detallado
de esta historia; no obstante sera til presentar una hipotesis (basada
en un estudio de los datos) sobre el proceso a través del cual hemos
llegado a la situacidn actual, y que la historia de la interpretacion
es parte de la exégesis biblica.

La iglesia primitiva si hacia una distincion entre la enfermedad
y el sufrimiento, y continué haciéndolo durante todo un siglo. Sufrir
a causa de la fe era algo muy frecuente, igual que los martirios
(jmuerte que algunos cristianos deseaban!) y el peligro de que la
Iglesia cayera en la comodidad no existia en aquel entonces. De
hecho, sufrir y morir por la fe era todo un privilegio, y se llegd a
exaltar a las personas que sufrian confiriéndoles un estatus especial
en la Iglesia (también se creia que asimismo tendrian un estatus
especial en el cielo). Por tanto, la Iglesia se dividia en tres clases
diferentes: (1) los desterrados, que abandonaban la fe por miedo al
sufrimiento; (2) la mayoria, que no sufria mucha persecucion o que
huia de ella; y (3) los “confesores”, a quienes no les importaba ir
a la carcel o morir por causa de su fe.

La persecucion cesd cuando el cristianismo se convirtid en una
religion aceptada y cuando se alio con el Estado (aqui podriamos
apuntar a la época de Constantino, aunque ya afios antes en muchos
lugares los cristianos podian construir sus iglesias libremente; durante
su mandato, el cristianismo se convirtio en la religion oficial de Roma).
La reaccion de algunos piadosos fue de una doble preocupacion. En
primer lugar, cuanto mas aceptable era el cristianismo, mas cambiaban
o se perdian sus valores morales. Ademas, estilos de vida como la
riqueza y otros privilegios pasaron a ser aceptables e, incluso, deseados.
En segundo lugar, si no habia persecucion ya no era posible ganar aquel
estatus al que llegaron los que sufrieron por la fe. La respuesta a estas
preocupaciones fue el ascetismo, la reclusion monastica en el desierto.
Si el Estado no perseguia a los cristianos, entonces los ascetas se
perseguian a si mismos mediante la disciplina personal para purificarse
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de sus tendencias pecaminosas que la persecucion habia mantenido
alejadas de los confesores®'.

Ademas, a la vez, el platonismo se estaba abriendo paso en medio de
la Iglesia. Debido a esta influencia helena el cuerpo era visto como algo
negativo, y lo que habia que buscar era liberarse del cuerpo. Como
consecuencia, crecio la exaltacion de la virginidad (como el matrimonio
y especialmente la actividad sexual y dar a luz eran algo tan fisico,
no podian ser algo bueno) y la visidn negativa del placer (como vemos
en San Agustin, quien decia que la procreacion no era pecaminosa si la
pareja se abstenia de buscar placer durante el acto sexual). Si el cuerpo
era malo, y si no habia persecucion®, entonces el sufrimiento del cuerpo
podia servir para limpiar el alma de la suciedad del cuerpo.

Esta actitud estuvo respaldada por la disminucion de los dones de
sanidad en la Iglesia, que fue parte de la institucionalizacion general y
de la pérdida gradual de lo carismatico dentro del cristianismo durante
los primeros cuatrocientos afios. En general, los c/arismata eran
regularizados e institucionalizados; es decir, los lideres eclesiales (sobre
todo los obispos) eran los que tenian el derecho de ejercer los c/arismata,
y también eran los que, por definicion, tenian los cAarismatd®. Asi, si no
habia sanidad (si la habia, pero no con mucha frecuencia)* se tomaba como

¢! Durante la persecucion era casi imposible tener riquezas, posicion social, salud; la
vida misma estaba en juego. Uno aprendia a “negarse a si mismo y tomar su cruz” y a
“odiar a su padre y a su madre”... y a “odiar su propia vida”. Eso mismo fue lo que los
ascetas abandonaron al marcharse al desierto. La lucha contra el deseo de volver y llevar
una vida “normal” debia ser la misma lucha contra el deseo de no abandonar la fe en
la época de persecucion. No deberiamos ver esta emigracion al desierto (250-500 dC, pero
retomada mas adelante en la época mondstica) como una evolucién negativa, ya que la
creciente conformidad con la sociedad, que hizo que la persecucion acabara, requeria una
respuesta, y la santidad que se desarrolld en aquellos niicleos ascetas era una santidad
verdadera. No obstante, en relacion con nuestro estudio, diremos que esa emigracion al
desierto fue una evolucion negativa.

62 Si que habia persecucion, pero ahora era la Iglesia la que perseguia a los herejes
y a los paganos. Desde el punto de vista de los victoriosos (que son los que escriben
la historia), no habia persecucion. Los herejes sufrian, pero desde el punto de vista de
la Iglesia era un sufrimiento que merecian como consecuencia de sus pecados, es decir,
aquella persecucion era el juicio de Dios a través del Estado o la Iglesia.

% Esta actitud se ha transmitido a lo largo de los siglos con el uso del himno “Veni
Creator Spiritus” (o “Veni Sancte Spiritus”) en los actos de ordenacion de muchas
iglesias que aun tienen liturgias parecidas a la liturgia romana. Estos himnos invocan
al Espiritu Santo para que venga ¢ imparta sus dones a los que estan siendo ordenados
(normalmente, a través de la imposicion de manos del obispo).

 La sanidad se ha dado a lo largo de toda la historia de la iglesia, como Morton
Kelsey (entre otros) ha documentado en su obra Healing and Christianity. No obstante,
cuando los dones de sanidad, profecia, etc. se daban fuera del circulo eclesial establecido,
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que esa debia ser la voluntad de Dios. Y era natural pensar que se trataba
de la voluntad de Dios, ya que ;por qué razon iba Dios a querer salvar
el cuerpo, si éste era malo? Dios solo queria salvar las almas. Puede que
hiciera milagros en alguna ocasion, pero su objetivo principal era la
salvacion de las almas. El resultado logico de este tipo de pensamiento
fue una reinterpretacion de las Escrituras. El sufrimiento solia identificarse
con la enfermedad (incluso las enfermedades autoinducidas de los
ermitafios), y los pasajes que se refieren a la sanidad se espiritualizaban
relaciondndolos con el alma. Asi, basandose en Santiago 5:13-18, se cred
la Extrema Uncion por la que el alma sanara del pecado y se preparara
para la muerte del cuerpo, y no se esperaba (ni siquiera deseaba) que la
persona sanara fisicamente.

Esta actitud o comprension permanece en nuestros dias. Es cierto
que la Reforma se deshizo de la Extrema Uncion (debido a su naturaleza
sacramental)®, pero su actitud ante el cuerpo en cuanto a la muerte santa
(que tiene cierto valor ya que nos ayuda a vivir a la luz de la eternidad)
y en cuanto a la virtud del sufrimiento cambi6 bien poco. Cuando como
resultado de la Ilustracion nacid la medicina cientifica, fue un alivio
pues cuando la Medicina sanaba se decia que habia sido debido a la
actuacion divina (incluso se hacia referencia a los c/4arismata), llenando
asi un vacio que el mundo cristiano no habia sabido llenar. Y cuando
la Medicina no sanaba, no importaba, porque en el fondo lo que le
preocupaba a la Iglesia era la fe y el alma (y, quiza, la resurreccion
futura). La certeza y la frecuencia de la muerte era algo positivo, porque
reforzaba la necesidad de prepararse para la eternidad.

F. Conclusion

Lo que tenemos que hacer en la actualidad es recuperar la tension
biblica. Cuando hay enfermedad, se debe orar, y perseverar en oracion
hasta que veamos esa sanidad prometida en las Escrituras. Cuando hay
persecucion, se debe soportar. También tenemos que preguntarnos qué

la Iglesia solia responder de dos formas: (1) suprimiéndolos, o (2) institucionalizandoles
(p. ¢j., como una “orden” dentro de la Iglesia, como ocurrié con los franciscanos). La
supresion, la institucionalizacion y una falta de expectacion debido a la actitud en contra
del cuerpo y a una teologia del sufrimiento (=enfermedad) no causo el cese de la Gracia
sanadora de Dios, sino una disminucion (cf. Mr. 6:5-6).

% Cuando se elimind la Extrema Uncion, no se volvid al significado original de
Santiago 5, sino que simplemente se ignord. En ocasiones seguia espiritualizandose,
pero lo mas normal era que ni siquiera se mencionara.
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ocurre con nuestra fe y nuestras vidas si la oracion pidiendo sanidad
no es contestada. Tenemos que preguntarnos qué ocurre con nuestro
testimonio y estilo de vida si el mundo no nos esta persiguiendo. Pero
por encima de todo tenemos que analizar el texto biblico e intentar vivir
la Escritura, en vez de reinterpretarla para que coincida con nuestra
propia experiencia.

Esta es la perspectiva con la que nos acercaremos al texto de
1* Pedro. Tenemos que intentar entender el concepto del sufrimiento
tal como lo encontramos en el texto, y no imponerle al texto un concep-
to de sufrimiento de una cosmovision que nada tiene que ver con la
del Nuevo Testamento.
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TEXTO, EXPOSICION Y NOTAS
1. Saludo (1:1-2)

Pedro, apostol de Jesucristo, a los expatriados, de la dispersion en
el Ponto, Galacia, Capadocia, Asia y Bitinia, elegidos 2 segun el
previo conocimiento de Dios Padre, por la obra santificadora del
FEspiritu, para obedecer a Jesucristo y ser rociados con su sangre.
Que la gracia y la paz os sean multiplicadas.

La forma de este saludo es tipica de las epistolas de la iglesia
primitiva que, a excepcion de Santiago 1:1 y Hechos 15:23, usa el
saludo epistolar judio, en vez del saludo griego, que era mas breve
(“saludos”)'. Pablo usa la forma judia con bastante frecuencia, y tam-
bién la encontramos en Judas, 2* Juan y Apocalipsis 1:4, y en los Padres
apostolicos. En este versiculo apenas hay términos paulinos, asi que no
hay razon para pensar que el autor se basara en las obras del apostol
a los gentiles; de hecho, las raices de esta forma las podemos encontrar
en el Antiguo Testamento (Da. 4:1; 6:25).

1 El autor empieza identificindose como “Pedro, apdstol de Jesu-
cristo”. Esta claro que este titulo se refiere a Simén hijo de Jonas, de
la ciudad de Betsaida al noroeste del mar de Galilea (Jn. 1:44), a quien
Jests habia llamado al principio de su ministerio para ser uno de sus
discipulos (Mr. 1:16-18), y a quien mas adelante nombré como apdstol
(Mr. 3:13-19). Jestis mismo le habia dado un sobrenombre (Cefas, en
su forma aramea) o roca, que pronto llegd a ser mas conocido que su
propio nombre (Jn. 1:42; Mt. 16:17-18). Este discipulo “fundacional”
se identifica con toda naturalidad como “apostol de Jesucristo”, es decir,
un mensajero de Cristo enviado al mundo con autoridad para llevar a
cabo la voluntad de Aquel que le envio. Esta epistola no debe verse
como un recopilatorio de las opiniones de un hombre piadoso con
buenas intenciones, sino como las palabras de uno que habla de parte
del Senor de la Iglesia. A diferencia de Pablo, que siempre tenia que
defender su apostolado (como vemos en los saludos de todas sus
epistolas a excepcion de 1* y 2* Tesalonicenses, Filipenses y Filemon),

! Es decir, simplemente yoipeLv.

2 V. P. Furnish, “Elect Sojourners in Christ”, £S7/28 (1975), 2-3, comenta que,
de hecho, Pablo en situaciones similares expresa esta idea usando la palabra “llamados”
0 “santos”, en vez de “elegidos” como ocurre aqui.
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en el uso que Pedro hace del término “apdstol” no hay ningun indicio
de querer defender su posicion; por ello, en esta epistola solo menciona
su posicion una vez mas (5:1), y de forma incidental, ya que su auto-
ridad no habia sido cuestionada.

Pedro escribe a los «expatriados de la dispersion». Los judios habian
usado el término “dispersion” o “diaspora” para referirse a las comu-
nidades esparcidas fuera de Palestina desde que comenzé el exilio (cf.
la forma griega de Dt. 28:25; Ne. 1:9; e Is. 49:6); aparece varias veces
en el Nuevo Testamento con este sentido (ver Jn. 7:35; 11:32). En
tiempos de Pedro habia en Palestina un millon de judios aproximada-
mente, y de dos a cuatro millones fuera de Palestina, y seguro que
muchos de ellos estaban en territorio del Imperio®. Estaban repartidos
en comunidades por todo el Imperio, pero pertenecian a Palestina,
donde esperaban (aunque a veces no de forma explicita) volver algiin
dia (quiza cuando viniera el Mesias). En esta epistola vemos que Pedro
usa un titulo que se usaba para referirse a Israel, y lo aplica a la Iglesia
(cf. también 2:5, 9). La Iglesia es un conjunto de comunidades de gente
que vive fuera de su tierra, que no es Jerusalén ni Palestina, sino la
ciudad celestial. Es a esa ciudad a la que le deben lealtad, y es de esa
ciudad de donde esperan a su rey. Su vida en la tierra es temporal, no
pertenecen a ese lugar, como bien indica el uso de “extranjeros” (que
también aparece en 2:11 y He. 11:13): son peregrinos, advenedizos, los
que pertenecen al cielo (cf. Ef. 2:19, Fil. 3:20; Did. 9:4; £p. Diog. 5.9,
«pasan una época en la tierra, pero son ciudadanos del cielo»). Como
dice V. P. Furnish:

3 ). Juster , Les juifs dans ['empire romain (Paris, 1914), calcula que habia unos
cuatro millones de judios fuera de Palestina, cantidad que comprendia un 8 por ciento
de la poblacion del Imperio Romano, pero esto probablemente implica que la cantidad
que encontramos en Josefo de un millon de judios en Egipto no es exagerada; E.
Schiirer, 7%e History of the Jewish People in the Age of Jesus Christ, ed. G. Vermes
et al. (Edimburgo, 1986), 111, 17-36 (Historia del pueblo judio en tiempos de Jesiis,
Ediciones Cristiandad, Madrid, 1985 [en castellano solo han salido los dos primeros
volumenes, y esta cita es del tercer volumen]), aporta evidencias arqueologicas e
historicas de que habia un gran asentamiento judio en Asia Menor; y H. Koester,
Introduction to the New Testament (Philadelphia, 1982), I, 223, dice (siguiendo a Josefo,
A. 12.149) que en el 200 a.C. habia en la parte occidental de Asia Menor 2000 familias
judias, poblacion que probablemente se acercaba a 10.000 a mediados del siglo primero,
cuando toda la poblacion judia de Roma ascendia a 40.000-60.000. Cf. F. F. Bruce,
New ZTestament History (Garden City, NY, 1969), p. 137. Dado que Asia Menor era
el tercer asentamiento judio mas importante de la Diaspora (después de Babilonia y
Egipto), podemos decir sin riesgo a equivocarnos que en el mundo romano y parta habia
esparcidos de forma desigual unos dos millones de judios.

85



1:1-2 La PrivERA EPisTOLA DE PEDRO

«Los cristianos son los elegidos de Dios y, por tanto, su residencia
en este mundo es temporal ... [Esto] deja claro que su estatus actual,
mientras estan en el mundo, es el de “extranjeros residentes”. Su
existencia se define y recibe sentido del futuro, no del presente, de
Dios, no de este mundo. Sin embargo, durante un tiempo estan en
el mundo, acosados por su naturaleza y contingencias, que no son
mas que transitorias®.»

Para la gente que estaba sufriendo persecucion debié de ser muy
reconfortante darse cuenta de que, aunque en el lugar donde vivian
les rechazaban, pertenecian a un lugar; y su esperanza estaba en el viaje
hacia ese lugar.

Los cristianos a los que Pedro esta escribiendo son los que estan
al noroeste de las montafias Taurus en Asia Menor; el autor lo que hace
es mencionar las provincias romanas que habia en aquella zona: Ponto,
Galacia, Capadocia, Asia y Bitinia. Si queremos ser mas exactos di-
remos que, de hecho, Asia y Bitinia eran regiones de una misma
provincia, pero quiza Pedro tenia en mente un circuito (probablemente
la ruta que iba a seguir su mensajero que visitaria las iglesias) que
acababa en la misma ciudad en la que habia empezado®. Este circuito
sigue rutas conocidas y comunes en aquel entonces; por ejemplo, en
el afio 14 a.C. Herodes el Grande hizo parte de esa ruta desde Sinope
en el Mar Muerto (en Ponto) pasando por partes de Galacia y Capadocia
hasta Efeso (en Asia) acompaiiando a Marco Agripa®.

2 Puede que esos cristianos en Asia Menor estén sufriendo en la
Dispersion, pero Pedro tiene cosas muy positivas que decir sobre ellos.
De hecho, el mismo sufrimiento es una muestra de que son el pueblo
elegido de Dios. Después de haber usado el concepto de la eleccion
al principio del versiculo 1, nuestro autor ahora describe esta eleccion
de Dios relacionandola con las tres personas de la Trinidad y con la
conversion cristiana (usando una terminologia muy similar a la de
Pablo). También reflexiona sobre ella y hace que suene tal como ha-
blaba la gente de los manuscritos del Mar Muerto sobre su “exilio”:

4 V. P. Furnish, “Elect Sojourners”, p. 3-4.

5 C. J. Hemer, “The Address of 1 Peter”, Zxp7" 89 (1978-79), 239-43, sobre todo
240-41.

¢ Josefo, 4. 16.21-23. Ver la Introduccién, donde aparece mas informacidn sobre
la relacion de Pedro con sus lectores.
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estaban reviviendo la experiencia del pueblo elegido en el desierto
con Moisés’.

Estos cristianos, que estaban esparcidos fuera de su tierra, habian
sido elegidos “seglin el previo conocimiento de Dios”, que no es lo
mismo que decir que Dios tan solo predijo su conversion, sino que,
como vemos en Pablo (Ro. 8:29-30; 11:2; cf. Ef. 1:11), experimentaron
«una relacion personal con un grupo de gente cuyo origen esta en Dios
mismo»®. No son salvos porque lograron llegar a un Dios distante, sino
porque Dios quiso o escogio acercarse a ellos y convertirles en un
pueblo, en su pueblo. Asi, usar aqui el término “Padre” es especialmente
adecuado, ya que habla del amor con el que Dios se acerco a ellos.

En segundo lugar, fueron elegidos «por la obra santificadora del
Espiritu», o sea, que el Espiritu de Dios llend sus vidas y les hizo
santos, un pueblo escogido por Dios. Es lo mismo que decir que
cuando el Padre decidi6 acercarse a ellos, hizo que la relacidén con
ellos fuera posible a través del poder santificador del Espiritu (a
veces, ese “por” o “a través de” se ha traducido por “en”, prepo-
sicién menos clara)’, una asociacion entre los conceptos de eleccion
y santificacion que Pablo también establecio (la inica vez que esta
expresion aparece en el Nuevo Testamento es en 2 Ts. 2:13; pero
cf. 1 Co. 6:11, que es bastante similar). Mientras que este pasaje
esta hablando del momento de la conversion, expresada en el acto
de iniciacion del bautismo, el uso del término “santificacion” en el
Nuevo Testamento indica no solo una purificacion del pecado
anterior (semejante al resultado de los ritos de purificacion del
Antiguo Testamento), sino también un estilo de vida que refleja esa
nueva relacion con Dios en términos de santidad llevada a la prac-
tica (p. ej. Ro. 6:19, 22; 1 Co. 1:30; 1 Ti. 2:15). El Espiritu no solo
nos limpia de la vida anterior, sino que introduce a la persona en
una vida completamente nueva, convirtiéndole en una persona san-

" L. Goppelt, Der erste Petrusbrie/ (Gottingen, 1978), p. 82-83.

8 P. Jacobs y H. Krienke, “Foreknowledge”, DNV77, 1, 693. Estamos ante una idea
caracteristicamente neotestamentarea. V. P. Furnish, “Elect Sojourners”, p. 5, opta por
la traduccion “propdsito”, para indicar que en la perspectiva biblica de Dios, el
conocimiento no estd separado de su voluntad salvadora.

¢ Aunque preferimos el uso instrumental de év, “por” o “a través de”, porque queda
mas natural, también es posible entender esta preposicién con un uso locativo, “en
la esfera de”. Asi lo hace E. G. Selwyn, en 7/e Epistle of St. Peter (Londres, 1947),
p. 119. Dada la interpretacion que hacemos de 3:18, parece que la version de Selwyn,
aunque atractiva, no es la mas acertada.
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ta. El Espiritu es el Espiritu Santo, ya que tiene el cardcter de Dios.
Como la marca caracteristica de la era neotestamentaria es que el
Espiritu Santo mora en aquellos que pertenecen al pueblo de Dios,
ellos también llegaran a ser santos.

En tercer lugar, aparece la respuesta que el creyente da a la iniciativa
de Dios de acercarse a €l: la respuesta es la obediencia. Esta obediencia
es, claramente, el concepto paulino de «obedecer el Evangelio» (Ro. 10:16)
0 «a Cristo» (2 Co. 10:5), una obediencia caracterizada por la fe o com-
promiso (Ro. 1:5). La accion de Dios hizo que aquellos creyentes respon-
dieran de forma positiva: abandonaron sus propios caminos, que les lle-
vaban por la desobediencia a Dios, y aceptaron la invitacion del Evangelio
a someterse bajo el sefiorio de Cristo. La conversion es mas que «creer
que algo es cierto». Es arrepentimiento, dejar el estilo de vida anterior;
es fe, un compromiso con Jesus, dejar que El sea Sefior y, como resultado,
la vida de los conversos esta caracterizada por la obediencia.

En cuarto lugar, la accion de Dios no solo hace que el creyente obe-
dezca, sino también que sea purificado, “rociado con la sangre de Jesu-
cristo”!?. Como los lectores conocian el Antiguo Testamento, seguro que
estas palabras les recordaron cuando Moisés tomd sangre y la roci6 sobre
el pueblo después de que éste acepto el viejo pacto de Sinai, para asi se-
llar el pacto (Ex. 24:7-8). Vemos que en Exodo la accion de rociar viene
después de la de que el pueblo aceptara el pacto y jurara obediencia
(Ex. 24:3); también sabemos que en algunas tradiciones de la Pasion, la
sangre de Cristo estd relacionada con la iniciacion del pacto (Mr. 14:24).
Podria ser que el autor tuviera estas dos cosas en mente y por eso,
intencionalmente, colocara “rociados por su sangre” después de “obedecer
aJesucristo™!!. La gente que ha respondido a la proclamacion del Evangelio
puede entrar en la relacion del pacto con Dios, y ese pacto no es el antiguo

0F. H. Agnew, en “1 Peter 1:2 An Alternative Translation”, CAQ 45 (1983), 68-
73, afirma que €lc, en este caso, indica resultado, no propdsito, por lo que la traduccion
deberia ser «porque la obediencia y la sangre de Jesucristo» (es decir, por la obediencia
de Jesus y la sangre de Jesus). Interpreta que Cristo tiene la misma funcion sintactica
en las dos partes de la frase, lo cual es posible, pero si el autor hubiera querido expresar
ese sentido, lo mas logico es que hubiera usado ud (dia), y no €ic (eis). Y como el
contexto tiene que ver con la accion de Dios y el efecto de esa accion en las personas,
y el llamamiento a la obediencia aparece en toda la epistola (p. ¢j., 1:14, 22), optamos
por traducir esta proposicidn como una proposicion de propdsito o finalidad.

"' Contra L. Goppelt, Der erste Petrusbrief, p. 86, que lo relaciona con el Bautismo.
Cf. V. Taylor, Jesus and His Sacrifice (Londres, 1939), p. 125-39, especialmente p.
137, y V. P. Furnish, “Elect Sojourners”, p. 6, que dice que esta teoria concuerda con
el concepto de la eleccion, que también aparece en el pasaje de Exodo.
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pacto del Sinai, sino el nuevo pacto sellado con la sangre de Cristo. El
previo conocimiento de Dios ha sido eficaz; su iniciativa ha conseguido
que la gente pueda tener una relacion con él.

Pedro saluda a este pueblo del pacto de un modo tipicamente paulino,
“gracia y paz” (aparece en todas las epistolas de Pablo, y no se ha encon-
trado en ningin documento anterior a €l). Esta expresion esta formada por
el término griego “saludo” (en griego, c/arrein, que suena como la palabra
“gracia”, charis, cf. Stgo. 1:1), que era un término de uso comun en las
cartas griegas, pero que Pablo cristianizé dandole el sentido de “pedir
gracia” u “orar para alcanzar gracia”'?, y el saludo judio sAa/om o “paz”
(como en Da. 4:1, “Que abunde vuestra paz”), que también era un deseo
0 una oracion pidiendo la bendicion de Dios. Aunque es cierto que ésa
podria ser la raiz de esta expresion, no deberiamos darle demasiada im-
portancia, ya que la frecuencia con la que aparece en las epistolas paulinas
nos hace pensar que ya en tiempos de Pedro se habia convertido en un
saludo tipicamente cristiano, al menos en los circulos de influencia paulina.

I1. Fundamentos de la vida cristiana (1:3-2:10)

Este importante apartado de nuestra epistola puede dividirse en dos
exhortaciones sobre la vida cristiana (1:3-25 y 2:1-10). Estas, a su vez,
se pueden subdividir: cada parte empieza con una serie de afirmaciones
positivas (1:3-12; 2:1-5) y acaban con una serie de exhortaciones (1:13-
25;2:6-10). Aunque se ha dicho mucho sobre el posible origen litirgico
o bautismal de gran parte de este material, un analisis literario minu-
cioso muestra que estamos ante una unidad en si misma que, ademas,
tiene un hilo claro, que enlaza la repeticion de los términos y las
expresiones con el saludo; asi, podemos decir que el autor no se ha
limitado a copiar de forma aislada, sino que ha logrado integrar ese
material en la carta y obtener un texto cohesionado'.

12 Sin embargo, E. Lohmeyer lo rebate en “Probleme paulinischer Theologie: I.
Briefliche Grussiiberschriften”, ZV# 26 (1927), 158-73.

' M. A. Chevallier, “I Pierre 1:1 a 2:10: Structure littéraire et consequences
exégétiques”, RHZPR 51 (1971), p. 129-42, es la defensa mas detallada de esta tesis,
pero también hay otras (p. ej., V. P. Furnish, “Elect Sojourners in Christ”, 257/ 28
[1975], 10-11) que hablan de la unidad entre la seccion del saludo y la del agrade-
cimiento. Cf. también A. B. Du Toit, “The Significance of Discourse Analysis for New
Testament Interpretation and Translation: Introductory Remarks with Special Reference
to 1 Peter 1:3-13”, NVeor 8 (1974), 54-80.
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A. Agradecimiento (1:3-12)

3 Bendlito sea el Dios y Padre de nuestro Serior Jesucristo, quien segiin
su gran misericordia, nos ha hecho nacer de nuevo a una esperanza
viva, mediante la resurreccion de Jesucristo de entre los muertos, 4
para [obtener/ una herencia incorruptible, inmaculada, y que no se
marchitara, reservada en los cielos para vosotros, 5 que Sois protegidos
por el poder de Dios mediante la fe, para la salvacion que estd
preparada para ser revelada en el ultimo tiempo. 6 En lo cual os
regociidis grandemente, aungue ahora, por un poco de tiempo si es
necesario, sedis afligidos con diversas pruebas, 7 para que la priueba
de vuestra fe, mds preciosa que el oro qute perece, aungue probado por
Juego, sea hallada que resulta en alabanza, gloria y honor en la
revelacion de Jesucristo, 8 a quien sin haberle visto, [le/ amdis, [v/
a quien ahora no veis, pero creéis en £, [v/ os regocijdis grandemente
con gozo inefable y lleno de gloria, 9 obteniendo, como resultado de
viestra fe, la salvacion de vuestras almas. 10 Acerca de esta salvacion,
los profetas que profetizaron de la gracia que [vendrial a vosotros,
diligentemente inguirieron e indagaron, /1 procurando saber qué per-
sona o tiempo indicaba el Espiritu de Cristo dentro de ellos, al predectr
los sufrimientos de Cristo y las glorias que seguirian. 12 A ellos les
Jue revelado que no se servian a si mismos, Sino a vosotros, en estas
cosas que ahora os han sido anunciadas mediante los que os predi-
caron el evangelio por el Espiritu Santo enviado del cielo, cosas a las
cuales los dangeles anthelan mirar:

3 Pedro inicia la carta como era comun, dando gracias a Dios (en
las cartas paganas se daba gracias a los dioses) por el bienestar de
los receptores, pero, como Pablo, que usa la misma expresion en
2% Corintios 1:3 y Efesios 1:3, el contenido de su accion de gracias es
judeocristiano. Bendecir al Sefior es algo muy comun en el Antiguo
Testamento (Gn. 9:26; Sal. 67:20; cf. Lc. 1:68), y esta forma de ala-
banza paso a formar parte de la liturgia cristiana®. Notese que no dice

2 No podemos estar de acuerdo con J. Coutts debido al uso tan extendido de las
formulas de bendicion tanto en el judaismo como en el cristianismo, y a la escasez
de textos paralelos [“Ephesians 1.3-14 and 1 Peter 1.3-12”, /753 (1956-57), 115-27].
Segtin ¢l, los dos pasajes que aparecen en el titulo de su obra estan basados en una
misma bendicion litargica. Tienen un mismo trasfondo, quiza un trasfondo trinitario,
pero si fuera cierto que estos textos se basan en la misma oracion, tendrian que ser
mucho mas parecidos.
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simplemente “Bendito sea Dios”, sino que la bendicion esta dirigida
al Dios que se ha revelado como “Padre de nuestro Sefor Jesucristo”.
Dado que la expresion “Jestis es Sefior” era una de las principales
confesiones de la iglesia primitiva (p. ej., Hch. 2:36; Ro. 10:9-10; cf.
1 Co. 16:22), recoge muy bien la esencia de la teologia cristiana’.

El acto concreto por el que aqui Pedro bendice a Dios es la rege-
neracion, que el ser humano ni merece ni puede lograr; la podemos
experimentar porque Dios libremente decide ofrecérnosla, debido a que
es un Dios de misericordia y de fidelidad, fidelidad a su pacto (p. €j.,
Ex. 20:6, 34:7; donde el término hebreo hesed, traducido a veces por
“amor” o “bondad”, la Septuaginta lo traduce por el término griego de
misericordia). La regeneracion, o el nuevo nacimiento, no es una idea
veterotestamentaria, aunque algunos conceptos judios son bastante
semejantes®. No obstante, este término ya existia en el mundo griego
tanto en el contexto secular como en el religioso, asi que era normal
que los cristianos la usaran para explicar lo que Dios habia hecho por
ellos. Lo usaban para expresar el cambio radical que suponia la con-
version, que consistia en recibir una vida totalmente nueva, una vida
que era vida de verdad (p. ej., Stgo. 1:18; 1 Jn. 1:13). Normalmente
se asociaba el Bautismo con el nuevo nacimiento (ver Jn. 3:5; Tit. 3:5,
donde aparece una combinacion similar entre la misericordia, la rege-
neracion y la esperanza futura), asociacion que mas tarde enfatizarian
los Padres de la Iglesia, muchas veces sin tener en cuenta lo que Pedro
aflade en 3:21. “Regeneracion” no era en si mismo un término técnico,
sino que era una idea que atraia particularmente a los escritores de las
epistolas catdlicas y la literatura joanica, ya que en el Nuevo Testamento
se usan diversas palabras para definir esa misma idea; de hecho, Pedro
es el tnico que usa el término que encontramos aqui, anagennao, y lo
usa dos veces, aqui y en 1:23. Pero mas adelante, en 2:2, usa una
terminologia diferente para referirse a la misma idea’.

Pedro no se centra en el pasado, en el nuevo nacimiento en si, sino
en el futuro, ya que la meta de esta regeneracion es “una esperanza

* Dirigirse a Dios como Padre de este modo, y usar el vocativo “Sefior”, tan comtin
para dirigirse a Dios, dirigiéndose a Cristo son caracteristicas cristianas que no aparecen
en las bendiciones judias.

4 Por ejemplo, el concepto de que un prosélito se convertia en un recién nacido
(b. Yeb. 22a), el nacimiento a través de la ley (Josefo, 4. 4.319), o la nueva creacion
y la resurreccion al entrar en el verdadero remanente de Israel (1QH 3:19-23).

> Ver A. Ringwald, “Birth”, DN77; 1, 176-80, y F. Biichsel, “yevvdw”, 7DNT,
I, 673-75.
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viva”; es decir, apunta hacia el futuro brillante que hay por delante, del
cual hablarad mas en el versiculo siguiente. Asi, por maravilloso que sea
el nacimiento, no es un fin en si, sino que ocurre para dar inicio al
camino hacia la madurez y la vida adulta. Pastoralmente hablando, dar
a los lectores esta orientacion futura es importante para nuestro autor,
pues estd hablando a gente que esta sufriendo que, de momento, cuando
mira adelante solo ve dolor y necesidad, y para poder soportarlo precisa
asirse a una esperanza futura. Sin embargo, esta esperanza no es un acto
desesperado de confiar en “lo que sea”, en un suefio inseguro, muerto,
sino que es una esperanza viva, basada en algo real, ya que esta
fundamentada en «la resurreccion de Jesucristo de entre los muertosy.
Como dice Pablo, como Jests vencid a la muerte y vive ahora como
nuestro Sefor, los que confian en ¢l también tienen esta nueva vida y
saben que podran disfrutar de ella de forma completa en el futuro
(Ro. 6:4-5; 1 Co. 15). Es esta realidad la que permitira a los lectores
poder enfrentarse a la muerte sin miedo ya que para los cristianos, la
muerte no es el fin, sino el principio.

4 El contenido de esta esperanza es una “herencia”, idea que ya
encierra en cierta manera la referencia anterior a la regeneracion, del
mismo modo que ocurre cuando Pablo pasa de “si hijo” a “también
heredero” en Galatas 4:7 (cf. Ro. 8:17)% No obstante, el trasfondo de
este concepto, tanto en Pedro como en Pablo, lo encontramos en el
Antiguo Testamento. Dios le prometié a Abraham una herencia, la tierra
de Canaan (Gn. 12:7), promesa fundamental para la teologia del An-
tiguo Testamento (Gn. 50:24; Dt. 34:4; Js. 1:2, 6; cf. Jer. 7:1-7). Mas
adelante esta herencia se veia en algunas partes del Antiguo Testamento
y en el judaismo no tanto como la tierra en si, sino mas bien como la
recompensa para los rectos (o los malos) en el dia del juicio (Is. 57:6;
Da. 12:13; Sal. de Salomoén 14:17; 1QS 11:7-8), y esta ultima inter-
pretacion es la que encontramos en el Nuevo Testamento (Mr. 10:17;
1 Co. 6:9; Ef. 5:5; Col. 3:24). En esta primera epistola de Pedro, se
hallan dos referencias a esta recompensa celestial: aqui, y en 3:9,
aunque no desarrolla esta idea de una forma tan completa como lo hace
el autor de Hebreos. La palabra clave que nos lleva a la “herencia” es
“elegidos”, ya que del mismo modo que Dios eligi6 a Abraham y a
Israel para darles por herencia Canaan, también eligio a los receptores

¢ K. H. Schelkle, Die Petrusbriefe, Der Judasbrief (Freiburg, 1980), p. 31.
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de la epistola y les trajo a un pacto analogo. La cuestion es que aunque
los cristianos sufran en este mundo, y no tengan un futuro apacible aqui
en la Tierra, a los fieles les espera una recompensa tan cierta y real como
la de Abraham, una recompensa mucho mejor y mas duradera que una
tierra en este mundo’.

Para describir esta herencia Pedro usa tres adjetivos. En primer lugar,
dice que es “incorruptible”, que significa que a diferencia de las cosas de
este mundo, no caducara ni sera destruida (1 Co. 9:25; 15:52), sino que
permanecera para siempre. En segundo lugar, es “inmaculada”, que indica
que es pura moralmente hablando (He. 7:26; 13:4; Stgo. 1:27). Por tltimo,
dice que “no se marchitard”; el término en griego solo lo encontramos en
1* Pedro (cf. el término semejante que solo aparece en 1 P. 5:4). Significa
que a diferencia de las flores que se secan y se caen (cf. 1 P. 1:24), esta
herencia es eterna y nunca pasara o dejara de existir. Por tanto, es mejor
que cualquier recompensa de este mundo®.

Esta herencia también es segura, ya que esta «reservada en los cie-
los para vosotros». Es tan seguro como el tesoro del que se habla en
Mateo 6:20. Aunque el término que Pedro utiliza normalmente se usa
para hablar de «guardar el comportamiento moral de uno mismo»
(p- €j., 1 Ti. 5:22) o de la «proteccion de Dios en este mundo» (p. ej.,
Jud. 1), el concepto de una recompensa asegurada por Dios mismo es
muy comun en el Nuevo Testamento (p. ej., Mt. 5:12; Fil. 3:20;
Col. 1:5, 3:3; 2 Ti. 4:8). Aunque los enemigos de los cristianos des-
truyan todo lo que estos tienen en el mundo, les espera una recompensa
que ninguna fuerza humana puede destruir. Esta herencia deberia darles
esperanza en medio de las dificultades.

5 Los creyentes no solo tienen la garantia de que Dios protege esa
herencia, sino que ademas ellos mismos estan protegidos (en griego se
usa una palabra distinta a la que aparece en 1:4). Vemos que hay un
equilibro consciente entre la accion de Dios en los cielos, protegiendo
el futuro de los que ponen su confianza en El, y su accion en la Tierra,
protegiéndoles en el presente. Podemos pensar en la imagen de una
fortaleza o campamento militar. Los creyentes estan dentro, a salvo. Los

" Ver J. Eichler, “Inheritance”, DNV77, 11, 295-303; W. Foerster, “kAfipoc”, 7DNT7,
III, 758-85, sobre todo 781-85.

§ Puede que los tres términos, &dpOaptov, GLLVTOV y GUApEVTOY Se escogieran para
crear una aliteracion, es decir, por razones retoricas, y no porque tengan significados
muy diferentes.
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enemigos les estdn asaltando. Pero en la muralla o valla esta la fuerza
del “poder de Dios”. El es el que protege. Los creyentes reciben esa
proteccion “mediante la fe”, es decir, confidandose a Dios y obedecién-
dole. Puede que ellos se vean como personas vulnerables, y de hecho
lo son, pero la bondad y la proteccion de Dios les rodea. El les va a
proteger.

El objetivo de esta proteccion es “para la salvacion que esta pre-
parada para ser revelada en el tltimo tiempo”. “El ultimo tiempo™ es
un concepto muy conocido en el Nuevo Testamento, aunque normal-
mente se hace referencia a él con otras expresiones o términos, como
“el tiempo”, “el ultimo tiempo” o “el dia final”, o “el dia del juicio”.
Se esta cerrando esta era, que comenzo con la vida de Jesus y continu6
en los dias de la Iglesia (p. ej., Hechos 2:17; He. 1:2). Muchos autores
creen que ese periodo esta finalizando con los eventos que estan pre-
senciando (p. €j., 2 Ti. 3:1; Stgo. 5:3; 2 P. 3:2; 1 Jn. 2:18). Este versiculo
no se centra en todo el periodo, ni tan siquiera en los eventos que llevan
al cierre de ese periodo, sino en el momento final, en la escena final
en la que Cristo volverd a juzgar a los que le rechazan y a recompensar
a los que creen en El (p. ¢j., Jn. 6:39-44; 12:48).

En este momento de la composicion de la carta, a Pedro no le
interesa hablar del juicio, sino de la salvacion, de la intervencion de
Dios para librar a su pueblo, tan anunciada en el Antiguo Testamento
(p- ¢j., Sal. 60:11; 72:4; 74:12), y tan esperada en el Nuevo (p. ¢j.,
Ro. 13:11; Fil. 2:12; 2 Ti. 4:18)°. Dios va a protegerles, no como un
guardia que vigila a unos prisioneros que al final van a ser juzgados
y condenados, sino como un soldado que escolta a un pueblo mientras
lo conduce a través de un territorio hostil hacia la libertad o lugar
seguro. Es mas, esa libertad, esa salvacion esta cerca, ya que «esta
preparada para ser revelada». ‘“Preparada” no significa que va a
ser preparada, sino que ya esté lista, del mismo modo que en Mateo
22:8 todo estaba preparado antes de llamar a los invitados al banquete
(en ese texto se usa el mismo término griego). Los preparativos para
la revelacién final de esa salvacion ya han finalizado. El telon esta a
punto de levantarse. Solo falta que se dé¢ la sefial. Asi, no hay duda
alguna de que Dios tiene planeado llevar a cabo la salvacion de su
pueblo —de hecho ya la ha llevado a cabo—, y tampoco hay duda

° Ver J. Schneider, “Redemption”, DNV77, 111, 205-16; W. Foerster, “o)(w”, 7ZDNT,

VII, 995-96. J. R. Michaels, / Perer (Waco, TX, 1988), p. 23. Segln él, y estamos
de acuerdo, la salvacion en 1* Pedro se ve como algo futuro.
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de que el “ultimo tiempo” ha llegado. Lo tnico que no sabemos es
el momento exacto en el que esta salvacion sera revelada al resto
del mundo.

6 La idea de esta gran esperanza (“en lo cual” concuerda en griego
con “esperanza”, v. 3, y no con ‘“herencia” o ‘“salvacion”, pues los
vv. 4-5 son una explicacion del contenido de la “esperanza viva™), a
la luz de la situacion que estan viviendo, produce en Pedro una serie
de pensamientos, que expresa usando la forma tradicional, un enca-
denamiento de ideas, también utilizada en Romanos 5:3-6 y Santia-
go 1:2-4. Es obvio que se trata de una forma oral, ya que aunque el
texto de Pedro se parece al de Pablo en que relaciona estas palabras
con la esperanza, el encadenamiento de palabras se parece mas al que
hace Santiago. Los tres autores han contextualizado un material de la
Tradicion de maneras diferentes, y lo mas probable es que se hayan
basado en las bienaventuranzas de Jesus (Mt. 5:12). Es cierto que
declaraciones asi, incluso las que salieron de boca de Jesus, tienen su
raiz en una tradicion sobre la persecucion del pueblo judio mucho mas
amplia, que surgi6 en tiempos de la persecucion de los macabeos (2°
Macabeos 6:28-30; 4° Macabeos 7:22; 9:29; 11:12; Judit 8:25-27;
Sabiduria 3:4-6, aunque donde mejor se desarrolla esta tradicion es en
4° Macabeos, que es mas o menos contemporaneo de los comienzos
de la era cristiana). Pero el tema del gozo en medio del sufrimiento que
encontramos aqui es una idea muy cristiana, y lo mas probable es
que esté¢ fundamentada en las palabras de Jesus, quien, en todo caso,
habia meditado mucho sobre el material anterior a la Iglesia'®. Asi,
quiza estamos ante un ejemplo de la forma variada en la que se solian
aplicar o usar las palabras y ensefianzas de Jesus.

La esperanza deberia producir gozo. El “regocijo” no consiste en un
sentimiento de continua hilaridad ni en una negacion de la realidad del
dolor y sufrimiento. Se trata de un gozo anticipado que puede experimen-
tarse incluso en el presente, a pesar de las circunstancias externas, porque
los creyentes saben que las circunstancias por las que estan pasando solo
son “por un poco de tiempo”, y que su herencia es eterna y cierta. Este
gozo se basa en el conocimiento de que Cristo ha venido (Lc. 10:21; Jn.
8:56; Hch. 2:26), que Dios les ha revelado su gracia salvifica (Hch. 16:24)

10 Cf. J. L. De Villiers, “Joy in Suffering in 1 Peter”, NVeor 9 (1975), 68-70, quien

indirectamente aplica el trabajo realizado por W. Nauck, “Freude im Leiden: zum
Proble einer urchristlichen Verfolgungstradition”, ZV# 46 (1955), 68-80.
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y que participaran del gozo consumado de la gloria y la salvacion de Dios
cuando llegue el final de los tiempos (Jud. 24; Ap. 19:7). Encontramos
ese gozo en la celebracion de la Santa Cena en Hechos 2:47, que era en
si una anticipacion del banquete mesianico en el cielo. Pero no esta dando
un mandamiento, sino que esta expresando lo que la iglesia primitiva esta
experimentando''.

Por otro lado, “por un poco de tiempo™ su experiencia sera bastante
diferente a lo que estan esperando. No todos tendran que pasar por el
sufrimiento, pero algunos de ellos si lo experimentaran. La expresion
“si es necesario” indica dos cosas. En primer lugar, dice que el sufti-
miento no es una parte normal de la vida; no forma parte de la creacion
de Dios. Las “diversas pruebas” aparecieron después de la caida; no
forman parte de las “cosas buenas” que Dios cred, pero algunos (o casi
todos) cristianos pasamos por ellas ya que, aunque el reino de Dios ha
llegado con Jesus, aun tiene que llegar a su realizacion final con la
parusia'?; la construccion gramatical da a entender que en este caso las
tribulaciones de estos lectores son una realidad presente'.

En segundo lugar, esta expresion dice que el sufrimiento estd bajo el
control de Dios aun cuando no forma parte de su plan para este mundo.
En los Evangelios, Jesus con frecuencia hablo de la necesidad de que los
planes de Dios se cumplieran, refiriéndose ya fuera a las profecias sobre
El mismo (Mt. 17:10; Mr. 8:31; Lc. 24:7), o sobre el cataclismo y el final
de los tiempos (Mt. 24:6; Mr. 13:10). En cada uno de estos casos, el
sufrimiento (o en uno de los pasajes, la predicacion del Evangelio a todas
las naciones) tiene lugar bajo la mano soberana de Dios. Dios esta haciendo
que la Historia avance hacia el buen fin que El ha planeado. Pero eso no
significa que el sufrimiento en si es bueno, que los que lo causan son
buenos, o que Dios quiere que suframos. Significa que en un mundo que
se ha rebelado contra Dios, un mundo que ha sido creado con varios
poderes espirituales y humanos (libres para elegir), es la mejor manera,

"Esto es lo que J. J. Thomas llama /orf7eude o “gozo anticipado”, en “Anfechtung
und Vorfreude”, KerD 14 (1968), 183-206. Aunque el estudio de Thomas de este tema
en la literatura cristiana primitiva es excelente, la conexion que hace de este tema con
el Salmo 126 es bastante cuestionable.

12 Optamos aqui por la postura de J. Jeremias en 7%e Prayers of Jesus (Londres,
1967), pp. 98-99, donde dice que el Padre Nuestro, entre otra literatura cristiana
temprana, clama que la voluntad del Padre, la cual caracterizara esa nueva era, sea hecha
ahora, 1o que implica que aun ahora no se esta realizando, y la oracion es un clamor
para que llegue esa era venidera.

13 Podriamos traducir el 8éov €otiv tanto por “como es necesario” como por “si
es necesario”. Cf. BDF #372 (pp. 189-90).
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gracias a la misericordia de Dios y su sabiduria inescrutable, de llevar la
Historia hacia el plan original. Puede que Dios no desee el sufrimiento,
pero no esta fuera del alcance de su soberania.

El sufrimiento al que Pedro se refiere es un sufrimiento causado desde
el exterior. Dice «seais afligidos por diversas pruebasy». Pedro es realista:
sabe ver la realidad de su dolor. No tiene que explicar quiénes son las
fuerzas persecutoras, ni cual es la naturaleza de las pruebas, ya que aquellos
cristianos ya lo sabian. Pero si habla de las consecuencias. Al llamar
“pruebas” a la persecucion, Pedro las dignifica relacionandolas con el tema
de «la fe que es probada» que tanto aparece en las Escrituras y en la
literatura judia posterior. Abraham fue probado, y fue hallado fiel (Gn.
22:1); Israel también fue probado, y en muchas ocasiones se mostré infiel
(p. €j., Num. 14:20-24). Los judios sabian que aquellos que eran fieles a
Dios a menudo pasaban por tribulaciones provinentes de causas externas
(cf. Sir. 2:1-6; Jdt. 8:25), y ademas Jesus asi lo confirma en Mateo 5:11-
12. No sabemos si estas pruebas se refieren a las dificultades econdmicas
y a las rivalidades personales de las que Santiago habla cuando usa la
misma expresion griega (Stgo. 1:2)' o a la violencia fisica, la intencion
maliciosa que habia detras era la misma: hacer que los cristianos perdieran
la esperanza y abandonaran la fe. Pero Pedro dice que cuando fijaban la
mirada en la esperanza futura, las pruebas que el mundo usaba para
hacerles caer podian ser usadas para su bien.

7 Segun Pedro, el beneficio que podemos sacar de las pruebas es
que «la prueba de vuestra fe», es decir, que la fe sea hallada genuina,
glorifique a los creyentes cuando Cristo vuelva. A Pablo le preocupaba
mucho el tema de agradar a Dios antes que agradar a los seres humanos
(2 Co. 10:18; 13:7; 2 Ti. 2:15). Aqui, usando una palabra que también
aparece en Santiago 1:3, Pedro apunta al resultado de las pruebas: darse
cuenta de que el compromiso (es decir, la fe) es genuino, lo cual es
mas valioso a los ojos de Dios que cualquier tesoro del mundo®.

4 Encontrara un estudio mas detallado de este concepto en P. H. Davids, 7%e £pistle
of James, NIGTC (Grand Rapids, 1982), p. 35-38, 65-68.

!5 Pedro no usa este término de la misma forma que Santiago, quien usa el término
dokiptov para hablar de la prueba en si (como en Prov. 27:1 LXX) y no para hablar
del resultado de la prueba (como en Sal. 11:7 LXX). Esta claro en la construccion de
los dos pasajes: en Santiago la prueba en si produce paciencia que a la vez produce
su perfecto resultado, mientras que 1* Pedro 1:7 la prueba o genuinidad es el resultado
de que la fe halla sido probada por fuego. Cf. W. Grundmann, “80kipoc”, 7ZDONZ, 11,
262, y M. Dibelius, James (Philadelphia, 1976), p. 72.
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Los lectores de Pedro conocian la analogia que éste usa. El oro
estaba considerado como uno de los metales mas preciados, y se pro-
baba con fuego, ya que el metal puro no se dafiaba y todas las impurezas
se consumian (cf. 1 Co. 3:12-14). Y sin embargo, por precioso que fuera
el oro, como todos los bienes terrenales, pereceria, por lo que dejaria
de tener utilidad (Mt. 6:19; 16:25-26; Lc. 12:20; 1 Ti. 6:7-10; Stgo. 5:1-
3; 2 P. 3:10; Ap. 21:1). Por otro lado, aquel que probaba que su fe era
genuina, recibiria una recompensa eterna. Esta analogia ya se conocia
en el mundo judio, y lo més seguro es que Pedro esperara que sus
lectores recordaran pasajes como Sabiduria 3:5-6: «Habiendo estado
disciplinados un poco, [los justos] recibirdin mucho bien, porque Dios
los probd y los hallé dignos; los probé como el oro que se prueba en
el horno, o los aceptd como acepta las ofrendas». O Sir. 2:1-5: «Hijo
mio, si quieres servir al Sefor, preparate para la tentacion [pruebas] ...
Porque el oro se prueba en el fuego, y los hombres aceptables en el
horno de la humillaciony. Estas obras formaban parte de la Septuaginta
y eran leidas por los que usaban esta traduccion griega como las
Escrituras. La gente del norte de Asia Menor podia darse cuenta de que
Pedro estaba hablando de una sabiduria probada y hallada verdadera.

El momento en el que se conoceran los resultados de las pruebas
serd en la cercana “revelacion de Jesucristo”. Aunque esta frase puede
referirse a revelaciones especiales e Cristo (2 Co. 12:7; Ga. 1:12;
AP. 1:1), normalmente se refiere a la parusia, al retorno de Cristo “en
las nubes” (1 Co. 1:7; 2 Ts. 1:7; 1 P. 1:13; 4:13). Podemos ver que es
una de las expresiones favoritas en esta epistola de Pedro, donde se usa
en este sentido tanto como en el resto del Nuevo Testamento. Es una
expresion muy adecuada, pues a sus ojos, Jesus ya ha sido exaltado,
ya tiene poder, y ya estd presente en medio de su Iglesia (p. ej., Mt.
18:20); lo que resta es que ese poder y esa gloria se manifiesten de
forma abierta y total en la Tierra. Esa es la direccion en la que la misma
estd avanzando.

Cuando llegue ese momento, la prueba de su fe, es decir, la
genuinidad de su fe, producira “alabanza, gloria y honor”. Pero, ;para
quién serd esa alabanza, esa gloria y ese honor? En las Escrituras se
habla mucho de la alabanza a Dios. Asi que podriamos argumentar que,
en este texto, también pertenece a Dios. Pero en el dia del juicio final
Dios, las personas que han sido fieles, recibirdn alabanza de parte
de Dios (Mt. 25:14-30; Ro. 2:29; 1 Co. 4:5). La gloria nunca aparece
como algo que el ser humano pueda poseer, a excepcion del hecho de
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que en la parusia si seremos glorificados con Cristo, o seremos mani-
festados con El en gloria (p. ¢j., Ro. 8:17; Col. 3:4), aunque también
es cierto que con nuestras acciones en el presente aportamos algo a esa
gloria (1 Co. 10:31; Ef. 1:12). Por tltimo, el honor pertenece a Dios
principalmente (p. ej., 1 Ti. 1:17), pero en el dia del juicio El honra
a los que han hecho lo bueno (Ro. 2:7, 10). Después de todo lo
que hemos dicho, la cuestion es averiguar cudl es la perspectiva del
autor. Segun el contexto, parece ser que Pedro tiene en mente el juicio
final, por lo que usa términos similares a los que aparecen en Ma-
teo 25:31-46, donde Jesus habla de la fe que demuestra ser genuina.
Entonces Cristo alaba a los que han sido fieles, dandoles honor y gloria,
un honor y una gloria que le pertenecen, pero que desea compartir con
los que le siguen.

8 Sin embargo, la causa del gozo no es ni la herencia ni la gloria,
sino el retorno de Cristo. Encontramos aqui una paradoja. Los creyentes
a los que Pedro escribe nunca habian visto a Jestis como Pedro y los
de la primera generacion. Su fe no se basa en la percepcion fisical®.
No obstante, a pesar de que no pueden verle, no son menos que la
primera generacion de discipulos, pues ellos también aman a Jesus y
creen en El. Esta paradoja de la fe, que contrarresta con la “creencia
por vista”, aparece en el Nuevo Testamento en numerosas ocasiones
(ver Jn. 20:24-29; 2 Co. 5:7; He. 11:1, 27), ya que esa fue la experiencia
de casi todos los cristianos a partir del momento en que la Iglesia tuvo
que salir de Palestina. Lo importante no es lo que pueden ver (p. €j.,
las pruebas y los enemigos que tienen), sino el compromiso que han
adquirido con Aquel al que aman (cf. también 2° Reyes 6:14-17),
aunque no puedan verle.

En el Antiguo Testamento y en los Evangelios el amor y el com-
promiso (o la fe) normalmente estan dirigidos a Dios (p. ej., Mr. 12:29-
30, que se basa en Dt. 6:4-5). Pero incluso en los Evangelios (p. €j.
Mt. 18:6; Jn. 8:42; 11:25; 14:21) y, sobre todo, en las epistolas
(p- €j., 1 Co. 16:22; Ga. 2:16; Ef. 6:24) el mandamiento implicito en
la invitacion a amar a Jesus y adquirir un compromiso con El (p. ¢j.,
Mr. 10:21) se hace explicito. En nuestro texto, Pedro de forma clara

16 Cierto es que algunos cristianos de la iglesia primitiva tuvieron visiones de Jesus,
por ejemplo Juan en Ap. 1; no esta claro si Pedro clasificaria este tipo de visiones dentro
de la expresion “haberle visto”, pero en todo caso, éstas eran tan poco comunes entonces
como lo son ahora.

99



1:3-12 La PrivERA EPisTOLA DE PEDRO

habla de Jestis como el objeto de su amor y la meta de su compromiso
y g070.

Su compromiso con Jesus (“creer en EI”) hace que se regocijen. El
verbo estd en presente (aunque algunos copistas posteriormente lo
cambiaron a tiempo futuro, pasando por alto la paradoja)'’, y que lo
que Pedro quiere transmitir es que en medio de las pruebas podemos
experimentar por fe al Cristo que ha de venir, y regocijarnos en ello.
Es por eso que se trata de un gozo “inexplicable”, ya que desafia los
elementos externos a los creyentes, que estan fuera de su control, y que
pertenecen a un reino mas alla de la experiencia fisica (cf. 2 Co. 2:9,
que cita Is. 64:4)'8. Ese gozo también esta “lleno de gloria”; es un
gozo que ya ha sido glorificado, no en el sentido de que ya pueden
experimentar la plenitud de la gloria del retorno de Cristo, sino en el
sentido de que, en su amor y su fe en Cristo, tienen un gozo que espera
y se alimenta del gozo del dia final de salvacion'®. Los creyentes
encuentran ese gozo en Cristo, y no en las circunstancias que les toca
vivir, ni tan siquiera en la doctrina.

9 Mientras viven amando y sirviendo al Cristo que va a volver,
obtendran la meta de su fe. El verbo que traducimos por “obtener” se
usa con frecuencia para hablar de “obtener un premio o una recompen-
sa” (2 Co. 5:10; Ef. 6:8; He. 11:13; cf. 1 P. 5:4). Aqui el premio es la
consumacion de aquello que esperan®, es decir, “la salvacion de sus
almas”. Esa salvacion o liberacion no es simplemente una posesion
presente, sino una meta que se consumara en el futuro, lo cual es
evidente si pensamos en el sufrimiento que estd padeciendo en el
presente, y también lo vemos en otros lugares del Nuevo Testamento
(p- €j., Ro. 13:11; He. 1:14). Pedro ya ha mencionado esta idea en el
versiculo 5. En este testamento, decir “soy salvo” queda incompleto si
no va acompafiado de un presente con el sentido de una liberacion

'" Contra E. G. Selwyn, 7%e First Epistle of St. Peter (Londres, 1947), p. 258-59,
que defiende que se trata de un tiempo futuro (&yaAiidoeobe, en lugar del presente
GyaAiLaoBe); sin embargo, no cita ninguna evidencia textual convincente (basando su
interpretacion en traducciones de Origenes, Ireneo y San Agustin, no en los manuscritos
griegos) ni relaciona esta interpretacion con la interpretacion que hace de este versiculo
(pp. 131-32).

'8 Pablo también habla de este gozo paraddjico en Romanos 8:18-39.

1 Cf. J. J. Thomas, “Anfechtung und Vorfreude”, pp. 183-206, que nos recuerda
que este tema también aparece en Santiago.

20 En cuanto a este sentido de “resultado” o “fin”, es decir, té1oc, cf. Romanos
6:21-22; 1 Ti. 1:5.
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continua de las garras del pecado (“estoy siendo salvado”) y de un
futuro, con el sentido de una liberacion final cuando llegue la revelacion
de Cristo (“seré salvo”)?!.

Pedro habla de la salvacion de “vuestras almas”. Cuando usa el
término “alma” (gr. psyché) no lo hace para diferenciarlo del término
“cuerpo” (diferencia tipicamente paulina), en el sentido negativo de que
el cuerpo humano y caido es algo totalmente opuesto a la persona
espiritual (p. j., 1 Co. 15:45), sino que lo usa como es tipico en hebreo
(y también en la Septuaginta, que era la Biblia griega que Pedro usaba),
entendiéndolo como la totalidad de la persona (Gn. 2:7; Mt. 16:25;
Ro. 13:1; He. 10:39). Este uso es caracteristico de Pedro y Lucas
(aparece 6 veces en 1? Pedro, p. ej., 1 P. 3:20, y 15 veces en Hechos,
p. €j., Hch. 2:41, 43), y también aparece con bastante frecuencia en los
Evangelios®. Asi, podriamos traducir simplemente, «la meta de vuestra
fe, vuestra salvacion».

10 No obstante, esta salvacion no es simplemente un producto de
la experiencia cristiana, sino, segun Pedro, el cumplimiento de una
expectativa ya existente en el judaismo precristiano. Los profetas de
los que habla tienen que ser los profetas del Antiguo Testamento, ya
que establece un claro contraste entre ellos y el “vosotros”, aquellas
congregaciones a las que se esta dirigiendo®. Pedro, como tantos otros
de la iglesia primitiva, creia que la labor mas importante de los profe-
tas no habia sido la critica que habian levantado para denunciar los
errores que el pueblo cometia (que es el contenido de la mayoria de
los oréculos), sino las predicciones que habian hecho del dia futuro
de salvacion o liberacion. La Iglesia tenia la conviccion de que ese
futuro se habia convertido en una realidad presente con la venida de
Jests, su resurreccion, y el derramamiento del Espiritu, como podemos

21 Si solo nos centramos en el pasado, ya sea en la conversion o en la eleccion,
perdemos el profundo sentido escatolégico que tanto motivaba a los autores del Nuevo
Testamento. Ver R. Lejeune, Clristoph Blumhardt and His Message (Rifton, NY,
1963), pp. 27-31, donde vera un ejemplo de la recuperacion de este sentido y de los
efectos de esta recuperacion.

2 Cf. G. Harder, “Soul”, DNV77, 111, 676-89, sobre todo 685-86; E. Schweizer,
“Yuym”, 7DNT; 1X, 637-56.

% Contra E. G. Selwyn, 7/e First Epistle of St. Peter, p. 134, que cree que la
busqueda de la presencia del Espiritu de Cristo solo podriamos encontrarla en profetas
cristianos. Ciertamente, si Pablo podia ver a Cristo en el Antiguo Testamento (1 Co.
10:4), Pedro no debia de tener demasiados problemas para encontrar el espiritu de
Cristo en la actividad profética atribuida en el Antiguo Testamento al Espiritu de Dios.
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ver en las citas veterotestamentarias que aparecen constantemente en
los cuatro Evangelios (p. ej., Mt. 13:16-17; Lc. 10:23-24), en Hechos
(p. €j., Hch. 2), en Pablo (p. ej., Ro. 4:7-8; 1 Co. 9:10; 10:11), y en
Hebreos (p. ¢j., He. 1-2), por no decir en 1* Pedro?*. Como los profetas
son del periodo anterior al cumplimiento, tuvieron que meditar en
aquellos oraculos y analizarlos de forma concienzuda y diligente,
porque como no habian vivido el cumplimiento era dificil vislumbrar
cudl era el significado de sus propias visiones (cf. 1° Macabeos 9:26,
donde podemos ver un ejemplo de lo que esto significaba para algunos
judios), y esperaban que el dia de salvacion (el cual se interpretaba de
muchas y diversas formas) llegara mientras ellos estaban en vida.

Pero los profetas estaban hablando de “la gracia que vendria” a los
creyentes de una era posterior. Pedro enfatiza que, lejos de ser menos
privilegiados, los cristianos han recibido un favor especial de parte de
Dios. Los profetas hablaban de la gracia y la salvacion, pero no iban
a experimentar la liberacion que estaban profetizando del mismo modo
que los lectores de esta epistola. Independientemente de lo mucho que
estuvieran sufriendo estos creyentes, les habia sido dado un estatus
que no tuvo ni el mas grande de los profetas de la Antigiiedad.

11 La informacién que les faltaba a los profetas era, sobre todo,
temporal (cuando ocurriria) y contextual (en qué situacidn), que era
necesaria para que su mensaje fuera completamente comprensible, ya
que la comunicacion solo tiene sentido cuando se da en un contexto
concreto®. Esta claro que éste ya era un tema de interés en el Antiguo
Testamento, ya que Daniel 9:1-3, 22-23 muestra lo mucho que a los
judios les costaba entender Jeremias 25:11-14; 29:10, y la literatura
intertestamentaria demuestra la forma en que el sufrimiento intensifi-

24 Con esto no queremos decir que los autores del Nuevo Testamento y los profetas
habrian estado de acuerdo en la interpretacion de sus oraculos, o que el oraculo en
cuestion tenia el proposito de ser una prediccion, ya que en el periodo del Nuevo
Testamento la presencia del Espiritu hizo posible la reinterpretacion o la revelacion
de un significado mas profundo de las palabras del Espiritu en el Antiguo.

% Nuestra traduccion, “qué persona o tiempo” es posible, ya que la expresion griega
tlva ) Tolov kalpdy significa literalmente “qué o qué tipo de tiempo”, y tive, “que”,
podria ser un pronombre aparte (masculino o femenino singular o neutro plural) o una
de dos marcas temporales. Esta ultima interpretacion, que es la que tomamos en este
comentario, parece preferible porque el resultado en el texto griego es una lectura mas
natural y fluida, y porque el contexto en si no hace hincapié en el tema de la identidad
de Cristo (en caso de que éste fuera el tema tratado, la otra lectura tendria mas sentido
0, al menos, podria justificarse).
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caba esa busqueda de significado (4° Esdras 2:33-35; 1° Enoc 1:1-2),
y que algunas personas creian tener una comprension mayor que los
profetas. Por ejemplo, en el comentario que el autor de los manuscritos
del Mar Muerto hace de Habacuc leemos: «y Dios le dijo a Habacuc
que escribiera lo que le ocurriria a la generacion final, pero no le dijo
cuando iba a ocurrir todo aquello ... el que lo sabe es el Maestro de
Justicia, a quien Dios le ha dado a conocer todo el misterio de las
palabras de sus siervos los profetas» (1QpHab. 7:1-8). Vemos que Pedro
estaba de acuerdo con lo que dice este manuscrito, que Habacuc no
sabia el “cuadndo”, ya que esa informacion no habia sido revelada; para
Pedro, como para las sectas del Mar Muerto, la clave ya habia sido
otorgada, a diferencia de que Pedro creia que esa clave era el cumpli-
miento en Cristo.

Los profetas podian hablar sobre esos tiempos que no comprendian
porque “el Espiritu de Cristo” estaba en ellos para darles testimonio
de lo que no sabian. Normalmente, lo inico que se dice de los profetas
es que tenian el Espiritu o un Espiritu Santo (1 Sa. 10:6; Esd. 2:2; Os.
9:7; J1. 2:28; 2 P. 2:21), pero en este texto Pedro, igual que Pablo en
Romanos 8:9 (el tnico lugar del Nuevo Testamento, aparte de éste,
en el que aparece la expresion “Espiritu de Cristo”), quiere enfatizar
que no solo se trata del Espiritu de Cristo, sino del Espiritu que da
testimonio de Cristo, a quien representa (es similar al uso que Juan hace
de este término en Juan 14:26, cuya transliteracion suele ser
“paracleto”, y la traduccion, “Consolador” o “Consejero” [NVI]; habla
del Espiritu en tanto que representa a Cristo). Asi, la identificacion
“Espiritu de Cristo” muestra que el interés principal no esta en hablar
de la preexistencia de Cristo (como en Jn. 1:1 o 1 Co. 10:4), que Pedro
no menciona, ni la actividad del Espiritu en general, sino que esta en
el testimonio que el Espiritu da de Cristo en el Antiguo Testamento®.

2 J. D. G. Dunn, Christology in the Making (Philadelphia, 1980), pp. 136-49, 159-
60, sugiere que el “Espiritu de Cristo” podria referirse a la existencia de Jesus después
de la resurreccion, y que entonces los profetas serian profetas del Nuevo Testamento (como
dice E. G. Selwyn, 7%e First Epistle of St. Peter, pp. 135-36; encontrara una critica en
A. T. Hanson, Jesus Christ in the Old Téstament [Londres, 1965], pp. 133-38), aunque
reconoce que la frase podria referirse al Espiritu Santo que habla a través de los profetas
del Antiguo Testamento. Por otro lado, J. N. D. Kelly, 7%e £pistles of Peter and of Jude
(Londres, 1969), p. 60, argumenta que esta preexistencia del Espiritu no es el Espiritu
Santo, sino la preexistencia de Cristo, presuponiendo “una Cristologia del Espiritu”. J.
R. Michaels, 7 Peter, pp. 43-44, habla de una experiencia espiritual subcristiana, porque
ev adtoic (“entre ellos”) no es la descripcion cristiana usual del Espiritu. Asi, parafrasea
de la siguiente manera: «el espiritu de Cristo, que significa que estaba presente en medio
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Este testimonio del Espiritu tenia dos facetas, el orden de las cuales
es importante: «los sufrimientos de Cristo y las glorias que seguiriany.
Como vemos sobre todo en Mateo y Lucas, la iglesia primitiva también
creia que las Escrituras profetizaban sobre otros aspectos de la vida de
Cristo, pero el principal problema apologético de la Iglesia era que el Jesus
que habia sido crucificado era ahora Sefior de todo, asi que se centraron
en este tema (p. €j., Lc. 24:25-26; Hch. 2:22-36) y describen a un Jesus
citando las Escrituras e interpretando que hablaban de su propio sufrimien-
to (p. €j., Mr. 12:10-11)?”. Ademas, los sufrimientos de Cristo (el plural
podria estar apuntando a los diferentes momentos de la Pasion; cf. 2 Co.
1:5; He. 2:9) tienen para Pedro un interés especial (4:13; 5:1, 9) porque
son equivalentes o paralelos a la experiencia de los cristianos, quienes estan
sufriendo en ese momento, pero tienen la mira puesta en la gloria futura
(como Pablo en Fil. 3:10)*. «Las glorias que seguirian» hacen referencia
a la resurreccion, ascension, presente glorificacion y futura revelacion de
Cristo, de las cuales los cristianos esperan ser participes. El orden es muy
importante: las glorias son posteriores a los sufrimientos. Ni Cristo ni su
pueblo recibirdn la corona de gloria sin haber experimentado la corona de
espinas. No obstante, los profetas que, segun Pedro, predijeron (y en cierto
grado experimentaron) todo esto, no llegaron a comprenderlo, ya que no
sabian ni cuando ni en qué orden iba a ocurrir todo aquello.

de ellos». {Qué era para Pedro, la preexistencia de Cristo, o el Espiritu Santo? «Desde
el punto de vista de Pedro es un error tener que hacer una eleccion, ya que las dos son
la misma cosa». Esta afirmacion seria bastante probable solo si Pedro hubiera tenido en
mente la preexistencia de Cristo. Pero creo que alcanza la posicion que claramente vemos
en Juan y en Hebreos, es decir, que no hay suficientes evidencias para creer que fuera
consciente del concepto de la preexistencia de Cristo y, por tanto, lo mas légico es que
“el Espiritu de Cristo” se refiera al Espiritu Santo o al “Espiritu de Dios” tal como aparece
en los textos veterotestamentarios.

*"Ver F. F. Bruce, 7%e Time is Fulfilled (Exeter/Grand Rapids, 1978), o 77is is That
(Exeter/Grand Rapids, 1968), sobre todo p. 83-114.

2 C. A. Scott, “The ‘Sufferings of Christ’: A Note on 1 Peter 1:117, Zxp, ser. 6/
12 (1905), 234-40. Segun ¢l, los profetas son apocalipticos y los sufrimientos son las
aflicciones mesianicas que llevan a la segunda venida de Cristo. Es de esta opinion
basandose en que t& ei¢ Xprotov madnuate suena bastante extrafio, especialmente si
vemos el uso que se hace de eic, en vez de que sea genitivo. Pero (1) la falta del articulo
delante de “Cristo” le plantea a esta interpretacion una dificultad mayor que la dificultad
que intenta salvar, y (2) Pedro da en el clavo cuando establece el paralelo entre Cristo
y los cristianos, igual que el Nuevo Testamento cuando hace predicciones proféticas
de los sufrimientos de Jests, asi que la interpretacion tradicional encaja mejor en el
contexto de 1* Pedro. Hort cree que la mejor explicacion de eic es que esta hablando
de sufrimientos “destinados para” Cristo, aunque ponerlo asi en la traduccion seria
sobreenfatizar la idea de “predecir”.
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12 Sin embargo, si sabian que lo que estaban profetizando llegaria
a cumplirse en un futuro lejano (Gn. 49:10; Num. 24:17; Dt. 18:15;
Dn. 9:24-27; J1. 2:28; Hab. 2:1-3); es decir, Pedro dice que los profetas
sabian que estaban sirviendo® a gente del futuro, gente que pertenecia
a la época del cumplimiento. Pero sus lectores no habian oido de Cristo
por medio de los profetas, sino por medio de los predicadores del
Evangelio, los cuales, como Pablo (1 Co. 15:1-10), interpretaron las
Escrituras a la luz de la vida de Jesus. Asi, los lectores de esta epistola
viven en el “ahora” de los ultimos dias en los que se estan anunciando
las buenas nuevas (cf. Is. 40:1-8; 52:7; Han. 1:15; Ro. 10:15), que se
estan anunciando no porque la gente haya descubierto el verdadero
sentido de las Escrituras, sino porque el mismo Espiritu que inspir6 a
los profetas ha sido enviado desde el cielo para inspirar a los predi-
cadores que, a su vez, reflejan el verdadero sentido que hay en los
profetas. Todo esto era importante para Pedro por tres posibles razones:
(1) la identidad del Espiritu garantizaba una interpretacion correcta,
(2) el Espiritu era el poder que habia detrds del mensaje (como en
Hch. 1:8, 5:32; 1 Co. 2:4), y (3) la presencia del Espiritu en medio de
ellos era la sefial de que ya habia llegado la era tan esperada (como
en Hch. 2:16-21). Aunque los dos primeros motivos parecen estar detras
de las ideas “anunciadas ... por el Espiritu Santo” (nétese el cambio
a la terminologia mas comun “Espiritu Santo” ahora que ya no se esta
hablando directamente de dar testimonio de Cristo) y “enviado del
cielo” respectivamente, lo mas natural es que Pedro tuviera en mente
las tres razones.

Los lectores deberian sentirse privilegiados por vivir en el tiempo
del cumplimiento que tanto anhelaban los profetas, y eso es a lo que
Pedro se refiere cuando dice «las cuales los angeles anhelan mirar».
Aparte de Hebreos 1-2, las epistolas del Nuevo Testamento apenas
mencionan a los angeles, pero los judios sabian de los grandes arcéan-
geles que vigilaban la Tierra (p. ej., 1° Enoc 9:1, que, en la version en
griego, usa el mismo verbo). No se refiere a una curiosidad pasiva, sino
a un fuerte deseo de ver como se cumplen las promesas de Dios.
Aunque los angeles son personajes muy importantes, el cumplimiento
no vino ni para ellos ni gracias a ellos. En cambio, el dia de salvacion
llegd a aquellos cristianos de una forma que no habia sido revelada ni

» La palabra “servir” o “ministrar” (dLakovéw, como en Heh. 6:2 y 1 P. 4:10, 11)

aparece en tiempo imperfecto, indicando asi que el servicio que los profetas brindaron
a lo largo de los afios a los creyentes de los Ultimos tiempos es un servicio continuo.
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siquiera a los angeles (cf. Mr. 13:32, jni tan siquiera el Hijo sabe cudndo
serd la consumacion final!), del mismo modo que la revelacion en la
persona de Cristo era superior a cualquier revelacion de parte de Dios
por medio de angeles (He. 2:16). Aunque estan sufriendo, estos cre-
yentes tienen razones para sentirse gente privilegiada®®.

B. Llamamiento a la santidad (1:13-25)

Después de haber bendecido a Dios por la situacion afortunada de
los cristianos, por pobre y penosa que ésta parezca si se mira desde
fuera, Pedro pasa a dar dos exhortaciones de dos partes cada una a la
santidad y al compromiso que deberia derivarse de la situacidn
ya descrita, tal como indica la expresion “por tanto”. La primera
exhortacion, 1:13-25 gira en torno a la santidad del Padre. La segunda,
2:1-10, en torno al papel de Jesucristo.

/. Hijos obedientes (1./3-16)

13 Por tanto, cerid vuestro entendimiento para la accion, sed so-
brios [en espiritu], poned vuestra esperanza completamente en la
gracia que se os traerd en la revelacion de Jesucristo. 14 Como hijos
obedientes, no os conforméis a los deseos que antes [teniais/ en
vuestra ignorancia, 15 sino que asi como aquel que os llamo es
santo, ast tambiéen sed vosotros santos en toda [vuestral manera de
vivir, 16 porgue escrito estd: Sed santos, porque Yo soy santo.

Nuestro autor comienza su llamamiento a la santidad con el tema
de la esperanza, luego pasa a hablar de la relacion de los creyentes con
Dios (hijos obedientes), y acaba volviendo al llamamiento inicial a la
santidad, sobre el cual continuara construyendo en la seccion siguiente.

13 El mandamiento que da en primer lugar es «poned vuestra esperanza
completamente» en el retorno de Cristo y en sus resultados. Esta expresion
no se refiere a la calidad de la esperanza (total versus menos que total),
sino al objeto de la esperanza. Su esperanza deber estar puesta comple-
tamente en la recompensa que tendran cuando Cristo vuelva; no deben

3 En cuando al tema de los angeles, ver mas en H. Bietenhard, “Angel”, DV77] 1,

101-105. Para Pedro los angeles son seres que han sido exaltados (He. 12:22; Ap. 4) y
que tienen un conocimiento limitado, pero no hace ningun otro tipo de especulacion.
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ponerla en lo transitorio ni en la gente corrupta (como dice 1:24-25 al final
de esta seccion) ni en las recompensas terrenales. Pedro ya ha hablado de
la centralidad de la esperanza en 1:3 (también Pablo en 1 Co. 13:13;
Ro. 5:2-4; etc), y volvera a mencionarla en 1:21 y 3:15'. La esperanza de
aquellos creyentes tiene que estar puesta en la “gracia” que la revelacion
de Jesucristo les traerd. El uso del término “gracia” para referirse a la
consumacion de la salvacion en la revelacion final de Cristo aparece
también en la ultima oracion de la cena del Sefor en Did. 10:6: «Venga
la gracia y pase este mundo ... Maranatha, Amény. La revelacion de Cristo
trae consigo el cumplimiento de sus promesas, por ejemplo, una herencia
(1:4) o salvacion (1:5, 9). Es decir, trae la experiencia plena de la gra-
cia y el favor de Cristo y, por tanto, hemos de orar para que llegue y
la esperemos con gran anhelo. Notese como en 1:7 no se habla de la venida
o el reinado de Jesus, sino de la revelacién de Jesus, porque no es
que Pedro crea que Jests no tenga poder o autoridad o que no esté en
medio de su pueblo en el presente, sino que lo que hace falta es que el
poder y esa autoridad, ahora invisibles, se manifiesten de forma completa
y universal.

No obstante, Pedro no esta proponiendo el escapismo de sofiar con
el futuro, es decir, usar la especulacion escatoldogica como un opidceo
para mitigar el dolor presente, sino que sugiere realizar un cuidadoso
analisis del comportamiento y las actitudes en el presente a la luz de
la meta futura y la realidad invisible en la que confiamos. Por tanto,
para “esperar de forma completa”, uno tiene que “cefiir su entendimien-
to para la accion” y “ser sobrio”™. La primera proposicion es una
expresion muy grafica (lit. “cefiid las caderas de vuestras mentes”), es
decir, prepararse para la accion. En Israel, la gente solia llevar una
tinica sin mangas de lino o lana hasta las rodillas o los tobillos. Encima
llevaba otra tinica, algo asi como un poncho, que uno se quitaba para
trabajar. Para ocasiones especiales o para actividades que no requerian
esfuerzo, como hablar en el mercado, la tinica interior caia hasta los
pies o las rodillas, pero para realizar cualquier actividad que implicaba
bastante movimiento, como ir a trabajar o ir a la guerra, se recogia
atandola en un cinturén a la altura de las caderas, para que las piernas
quedaran libres (1 R. 18:46; Jer. 1:17; Lc. 17:8; Jn. 21:18; Hch. 12:8).

' Cf. R. V. G. Tasker, “Hope”, /DB, 11, 658-59.

2 Aunque uno o ambos términos (“cefiid” y “poned”) aparecen en imperativo en
la mayoria de nuestras traducciones. En griego son dos participios, lo que explica que
solo haya un verdadero imperativo: “esperad” o “poned vuestra esperanza”.
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Asi, esta alusion de Pedro sirve para describir una mente o entendimien-
to listos para la acciéon. Como también usa el tema del peregrinaje,
podria ser que Pedro también se basara en Exodo 12:11, donde los que
comieron la primera pascua estaban listos para partir (aunque no hay
forma de saber si Pedro tenia este texto en mente o no). A raiz del uso
en este texto, esta expresion paso a significar “estar preparado”, como
vemos en Lucas 12:35. Al usar la palabra “mente” o “entendimiento”,
Pedro deja bien claro que esta usando esa imagen como una metafora,
ya que no apunta a un proceso intelectual en general, sino a una
determinacion o decision.

Esta determinacion o preparacion se define mas adelante de la siguiente
forma: “sed sobrios”; expresion que solo aparece en 1* Tesalonicenses, las
epistolas pastorales y 1* Pedro, normalmente asociada a la idea de velar
o vigilar (1 Ts. 5:6; 1 P. 5:8). Aunque el término originalmente significaba
“sobriedad” —opuesto de “intoxicacion”— en el Nuevo Testamento denota
«una completa claridad de mente y, como resultado, el buen juicio», es
decir, el estado de alerta necesario a la luz de la inminente revelacion de
Cristo y la hostilidad del enemigo®. Segtin Pedro, los cuidados de esta vida
y la presion de la persecucion pueden “intoxicar” al cristiano y distraerle
de su objetivo, tan facilmente como puede hacerlo el vino (como también
ensend Jesus, Mr. 4:16-19). Debido al momento que estan viviendo los
creyentes, es necesario que tengan un juicio claro y una mente y una
voluntad preparadas para resistir cualquier cosa que pueda desviarles de
la esperanza que han puesto en el retorno de Jests.

14 No obstante, su esperanza no es una esperanza aislada del mundo
presente y de sus problemas, sino una esperanza que determina plena-
mente la forma en la que viven en el presente: tienen que vivir como
“hijos obedientes”. Esta expresion semitica (lit. “hijos de obediencia”;
cf. Mt. 9:15; Ef. 2:3; 2 p. 2:14, donde aparecen expresiones similares)
indica en primer lugar que los asi descritos pertenecen a una familia,
a la familia de Dios, de quien dependen, lo que habla del calor y del
cuidado de Dios?, y en segundo lugar, que la relacion con el pazer-

3 Cf. P. J. Budd, “Drunken”, DN77, 1, 514-15; O. Bauernfeind, “vidw”, ZON7, 1V,
936-39.

* Muchos pasajes donde se ha traducido “hijos” tienen en griego vidg, un término
que puede usarse para describir a hijos que ya son independientes y maduros, y carece
del carifio que transmite tékvoc, el término que se usa en este versiculo y, por ejemplo,
en Romanos 8:16-21.
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Jamilias, con Dios, es de obediencia. La obediencia es un término que
Pablo usa mucho para describir el estilo de vida de los cristianos
(p- €j., Ro. 6:12-17), es la clara evidencia de la existencia de la fe (RO.
1:5; 16:26) y el objeto de su predicacion (Ro. 15:18; 2 Co. 10:5). El
Evangelio nos apremia a someternos a Jesucristo como Sefor; cualquier
compromiso (creencia o fe) que no tiene como resultado una obediencia
concreta refleja una mala comprension del mensaje; en tal caso, no
puede hablarse de fe cristiana (Stgo. 2:14-26). Asi, “hijos obedientes”
podria ser otra forma de decir “creyentes genuinos”.

La primera descripcion de esa obediencia esta expresada en términos
negativos: 7o pueden volver al estilo de vida anterior. Cuando Pedro
escribe “no os conforméis”, usa el término paulino de Romanos 12:2,
que habla de la conformidad ante el estilo de vida “del mundo™, es decir,
de la cultura a la que pertenecian. Cuando hace referencia al perio-
do de “vuestra ignorancia”, Pedro esta hablando del hecho de que antes
de su conversion eran paganos, no judios (Hch. 17:30; Ga. 4:8-9;
Ef. 4:18, 1 Ts. 4:5). A la hora de describir esta fase de la vida de los
creyentes a los que escribe, Pedro recurre a los términos de la tradicion
cristiana, por lo que resulta muy similar a muchos pasajes paulinos
(p- €j., Ro. 12:2; Ef. 2:3), aunque también hay que decir que no son
lo suficientemente parecidos para sacar la conclusion de que habia leido
las epistolas paulinas o que habia oido al mismo Pablo hablar de este
tema. En cambio, si podemos decir que Pablo, al escribir Romanos
y Efesios, debid hacer uso de la ensefianza cristiana, que debia usarse
para instruir a los conversos recién bautizados a abandonar su antiguo
estilo de vida.

Dice el texto que el estilo de vida anterior de aquellos creyentes era
“conformado a sus deseos”. Aunque el término “deseos” puede tener
connotaciones positivas (Lc. 22:15; Fil. 1:23), normalmente se refiere
a las ambiciones o apetitos insatisfechos de la humanidad caida y es
sinonimo de “el mundo” (Ro. 1:24; 6:12; Ga. 5:16; Ef. 2:3; Tit. 2:12;
1 P. 2:11; 4:2-3; 1 Jn. 2:16-17); tiene su raiz en el concepto judio del
impulso malvado que hay en los humanos y es similar al concepto
freudiano del Id. El problema con el deseo no es que uno disfrute o
necesite cosas en este mundo material: la Escritura en cuanto a este
tema no es ni asceta ni platonica, ya que no cree que el mundo fisico
y el placer sean malos en si mismos, o que pertenezcan a un nivel
inferior de la existencia; el problema esta en que el ser humano vea
los bienes de este como un fin, en vez de verlos como un medio para
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servir a Dios. El deseo segun la perspectiva biblica no tiene grados, ya
que el deseo es lo mismo en si, independientemente de si la propiedad
es propia o del vecino. El deseo no es mas que querer satisfacer un
apetito. Si ese es el tipo de deseos que controla a la mayoria de la gente
—y creo que asi es— , conformarse a ellos es volver al antiguo estilo de
vida que el cristiano deberia haber abandonado en el momento de la
conversion®.

15 Por tanto, en vez de conformarse a este mundo, el cristiano tiene
que conformarse a Dios. Dios es el tnico que es Santo (Is. 6:3;
Os. 11:9); su ser y sus acciones son mucho mas elevadas; nada tienen que
ver con este mundo caido. Sin embargo, Dios usa cosas y gente de este
mundo para su servicio, y lo que hace es separarlos del mundo y hacerlos
santos, es decir, apartarlos para El (Is. 11:9; 48:2; Num. 15:40; Is. 6:5-9:
el templo, Jerusalén, Israel y un profeta, respectivamente). Como el Dios
Santo vivia en medio de Israel, el pueblo tenia que ser santo, lo que
significaba en primer lugar la necesidad de la purificacion ciiltica (Ex. 28:2;
Lev. 17-26; Dt. 7:6; 26:19; Esd. 9:2; Sal. 50:13; Ez. 36:25-29), un tema
que fue retomado por los hombres de Qumran (p. ej., 1QM 3:5; 12:7; 16:1)
y, mas adelante, por otros grupos judios. Pero un andlisis del contexto de
los pasajes citados mostraria que el estilo de vida santo, apartado, no era
tan solo una cuestion cultica, sino también una cuestion moral: Dios es
un Dios de justicia, y no puede tolerar ninguna forma de maldad o injus-
ticia. Asi, como repetian una y otra vez los profetas, el pueblo de Dios
debia actuar con justicia si queria ser santo.

Los autores del Nuevo Testamento eran conscientes de que del
mismo modo que Isaias reconocioé que necesitaba estar puro para estar
en la presencia del Santo Dios (Is. 6; cf. Sal. 15; 24:3-6), la pureza y
la santidad de Dios también requiere que los cristianos lleven una vida
santa (Ro. 6; Ef. 1:4; 1 Ts. 2:12; 1 Jn. 3:3). Israel fue el pueblo elegido
del Antiguo Testamento; los cristianos, tanto judios como gentiles,
son el pueblo elegido de la era que acaba de comenzar (p. €j., Ro. 8:30;

5 Encontrard mas detalles sobre el debate en torno a este concepto en P. H. Davids,
The Epistle of James (Grand Rapids, 1982), p. 36, 83-85, 156-59, o W. D. Davies, Pau/
and Rabbinic Judaism (Londres, 1962), p. 17-35. Las dos obras analizan el yéser judio
o impulso malvado que, sin duda alguna, es el concepto que hay detras del pensamiento
de Santiago, Pedro y Pablo. Es interesante ver que Pedro no menciona al Espiritu, que
es la fuerza contraria al deseo, y que tanto aparece en Pablo. Santiago tampoco
menciona al Espiritu, aunque hace referencia a la sabiduria, por lo que 1* Pedro y
Santiago podrian venir de un contexto lingiiistico similar.
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9:11, 24-26), uno de los temas favoritos de Pedro (1 P. 2:9, 21;
3:6, 9; 5:10). Se trata de un llamamiento a entregarse a Dios y, por ello,
a separarse del estilo de vida del mundo (cf. Ef. 4:1; 1 Ts. 4:7). Podemos
ver que esta separacion no es simplemente ritual, sino que afecta a todas
las areas de la vida en la expresion “manera de vivir’, expresion que
seusa en 1* Pedro casi tantas veces como en el resto de libros del Nuevo
Testamento juntos®. Cuando Dios llama, cuando Dios atrae a alguien
hacia si, podemos describirlo con la expresion “imitar a Dios” (#ztatio
Der), ya que Dios no puede tener comunion con alguien cuya “manera
de vivir” o estilo de vida incluye practicar el mal (1 Jn. 1:6-7). O, como
diria Clemente, siguiendo la misma tradicion que se sigue en 1? Pedro,
“Viendo que somos la porcién de Aquel que es santo, hagamos todas
las obras de la santificacién...” (1 Clem. 30:1).

16 Pedro basa su mandamiento en las Escrituras, probablemente citan-
do Levitico 19:2, que era un pasaje muy usado entre los primeros cristianos
para transmitir principios éticos, aunque en Levitico 11:44-45; 20:7 en-
contramos las mismas palabras. Podemos ver que este era un texto im-
portante para la Iglesia, ya que también aparece en la ensefianza de Jesus
recogida en Mateo 5:48; donde “perfectos” (que apunta a una total obe-
diencia a Dios, como la de No¢ en Gn. 6:9, y no a “estar totalmente libre
de pecado”) sustituye a “santos”. Asi que esta idea, extraida del Antiguo
Testamento, es la base para la ética del Nuevo Testamento.

2. Redencion costosa (1:17-21)

/7 Y si invocdis como Padre a aquel que imparcialmente juzga
seguin la obra de cada uno, conducios en temor durante el tiempo
de vuestra peregrinacion, 18 sabiendo que no fuisteis redimidos de
vuestra vana manera de vivir heredada de vuestros padres con cosas
perecederas [como] oro o plata, 19 sino con sangre preciosa, como
la de un cordero sin tacha y sin mancha, [la sangre/ de Cristo. 20
Porque El estaba preparado [desde] antes de la fundacion del
mundo, pero se ha manifestado en estos ultimos tiempos por amor
a vosotros 21 que por medio de El sois creventes en Dios, que le
resucito de entre los muertos y le dio gloria, de manera que vuestra
Je y esperanza sean en Dios.

¢ El término griego, avaotpodn, aparece en 1 Pedro 1:15, 18; 2:12; 3:1, 2, 16, y

también en 2 Pedro 2:7; 3:11. En el resto del Nuevo Testamento lo encontramos en
Santiago. 3:13; Galatas 1:13; Efesios 4:22; Tito 4:12; y Hebreos 13:17.
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17 Los cristianos son hijos de Dios (1:14), y Pedro les ha recordado
que deben ser hijos obedientes y darse cuenta de que los hijos de un
Dios santo tienen que ser santos. Ahora anade que, aunque le llaman
Padre, eso no les da la confianza y la familiaridad suficiente para hacer
lo que les apetezca. Tienen que recordar cual es el caracter de su Padre.

Los judios ya se referian a Dios como Padre (Jer. 3:19; Mal. 1:6), pero
fue Jests el que comenzo6 a usar este vocativo de una forma mas habitual,
y también el que ensefio a los discipulos a dirigirse asi a Dios cuando oraran
(Lc. 11:2)". Esta idea, que Dios es el Padre de los cristianos, puede verse
en todos los saludos iniciales de las epistolas paulinas, como también se
ve en 1* Pedro 1:2. Pero, aunque es una verdad muy importante porque
los cristianos asi saben a donde pertenecen, puede llegar a darse por
sentado, por lo que Pedro hace aqui una advertencia, igual que Juan el
Bautista en Mateo 3:9. Esa relacion con el Padre no es garantia de un trato
indulgente en el juicio final.

Dios juzga de forma imparcial (sin favoritismos), como ya vemos en
el Antiguo Testamento (p. j., Dt. 10:17), donde se usa para sentar la base
de la imparcialidad que debemos mostrar los humanos (Lv. 19:15; Dt. 1:17;
Sal. 82:2), y también en el Nuevo Testamento (Ro. 2:11; Ga. 2:6; Ef. 6:9;
Col. 3:25), donde se anima a la gente a arrepentirse antes de que llegue
el juicio. Asi que la fe y la parcialidad son incompatibles (Stgo. 2:1)*. Como
Dios es imparcial, no tiene favoritos, sino que juzga “a cada uno conforme
a sus obras”, que también es un cliché biblico (p. €j., Ro. 2:6; Ap. 20:12-
13; 22:12; cf. Is. 40:10; 62:11; Ez. 18; Mt. 16:27; 1 Co. 3:13; Ga. 6:4).
Por tanto, deberiamos vivir ante Dios con una actitud de “temor” y reve-
rencia. Pedro usa mucho la idea del “temor” (2:18; 3:2, 14, 15), pero
también la encontramos en Pablo (2 Co. 5:11; 7:1; Ef. 5:21; Fil. 2:12)
y en Jesus (Mt. 10:28). Y como tantos otros conceptos en las epistolas
de Pedro, también proviene del Antiguo Testamento (p. €j., Prov. 1:7).
Les recuerda a sus lectores que no deben temer a sus perseguidores, sino
que deben temer a Dios, con quien no se puede jugar, porque su juicio
serd definitivo.

1J. Jeremias, 7%e Prayers of Jesus (Londres, 1967). La version de Mateo del Padre
Nuestro (Mt. 6:9) puede que fuera modificada por el uso litirgico que se hizo de ella
mas adelante; pero se cree que la version de Lucas es mas cercana a las palabras que
salieron de la boca de Jesus.

2 El término griego dmpoowmoAnuntwg (esta es la primera vez que se usa en la literatura
griega), aparece de nuevo en Barn. 4:12. Pero este hecho simplemente ilustra el proceso
por el que un autor del Nuevo Testamento toma una expresion del AT y la transforma
en un término mas corto o breve. Cf. E. Lohse, “mpocwnoinmie”, ZDN7, V1, 779-80.
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Podemos ver la idea de que el juicio sera definitivo en la expresion
«conducios en temor durante el tiempo de la peregrinaciony, que indica
que no pertenecen a este mundo, por lo que las recompensas y los
castigos que reciban aqui no tienen una importancia tltima. El término
“peregrinacion” se usa en el Antiguo Testamento para describir a los
que no tienen derechos de ciudadano, sino que son considerados como
extranjeros que residen en una zona temporalmente (Lv. 25:23; 1 Cr.
29:15; Sal. 33:5; 38:13; 118:19). Como Israel en Egipto (Hch. 13:17),
los cristianos son extranjeros en la Tierra. Como pertenecen a otra tierra
(Ef. 2:19; He. 11:9; 13:14), no son ciudadanos de este mundo (Fil. 3:20).
Reconocer la temporalidad de la vida presente les ayudara a vivir a la
luz del juicio final del estado permanente que han heredado.

18 No obstante, el temor y la reverencia hacia Dios no se debe
simplemente a la comprension de lo que el juicio significa, sino que
también nace de una gratitud profunda ante la obra maravillosa
que Dios ha hecho por ellos. Asi, Pedro les recuerda lo que el Evangelio
ya les ha ensefiado, que es el coste o el precio de la Redencion. Seguro
que ya sabian que habian sido comprados, ya que este concepto aparece
en numerosos documentos de la Iglesia mas temprana (Mr. 10:45;
Ro. 3:24; 1 Co. 1:30; Ef. 1:7; Col. 1:14; 1 Ti. 2:6; Tit. 2:14, donde se
usa exactamente la misma palabra; He. 9:12, 15). El concepto de haber
sido rescatados, comprados, estd basado en uno de los grandes temas
del Antiguo Testamento, que es la redencion de la propiedad ancestral
que habia sido vendida a consecuencia de la pobreza, o porque alguien
se habia tenido que vender como esclavo (Lv. 25:25; 48-49); esa re-
dencion también esta relacionada con la gran redencion o liberacion de
los esclavos que Dios llevd a cabo en el Exodo (Ex. 6:6; 15:13;
Dt. 7:8), concepto que pasé a formar parte del culto (Ex. 30:12;
Num. 18:15). Los lectores de esta epistola conocian bien este trasfondo
veterotestamentario; ademas, la redencion de esclavos, ya fuera gracias
a los ahorros de los esclavos mismos, que ellos luego daban a un
sacerdote o a un dios para que los comprara, o gracias a la benevolencia
de algin familiar que pagaba por su libertad, era una parte vital de la
cultura judia®. Los lectores, a partir del Evangelio que habian oido,
debian haber comprendido que anteriormente habian estado viviendo
en esclavitud, estado que habian heredado de sus ancestros, que solo

3 Cf. Galatas 5:1, donde puede verse lo comin que era esta costumbre (A.
Deissmann, Zight from the Ancient East [Grand Rapids, 1978], p. 318-30).
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puede significar que habian sido gentiles. Esa “manera de vivir”, que
no solo incluye sus creencias religiosas, sino también sus valores éticos
y sus acciones (cf. 1:15), estaba “vacia”, era “vana”, es decir, que no
tenia valor, que era futil, si se miraba desde la perspectiva del Evangelio
(1 Co. 3:20; Ef. 4:17; cf. Ro. 1:21; 8:20; Stgo. 1:26). Esta es la
valoracion de la adoracion pagana que encontramos en toda la Biblia,
tanto en el Antiguo como en el Nuevo Testamento (Lv. 17:7; 2
Cr. 11:15; Jer. 8:19; Hch. 14:15). Antes de que recibieran el Evangelio,
estos creyentes pertenecian a una cultura con unos valores propios y
una religion propia, pero ahora ven que, por muy elevada y bella que
fuera, en ultima instancia no sirve para nada.

Alguien les ha comprado para libertarles de esa situacion; alguien
ha pagado por su rescate. Pero no ha pagado como se pagaba por la
liberacion de los esclavos en el mercado, con oro o plata, ya que son
bienes que no duran para siempre (1 Co. 9:25; 15:53-54): esta percep-
cion de la futilidad del dinero es tipica del Nuevo Testamento (Stgo.
5:1-5; Le. 12:13-34)% lo que se ha dado para pagar por su liberacion
es algo mucho mas precioso, de mucho mas valor.

19 El valor eterno y verdadero se encuentra en la «sangre preciosa [es
decir, de gran valor] de Cristo». Aqui nos encontramos con el simbolismo

# Pedro usa el término matpomapadotoc, “heredada de vuestros padres”, que se usaba
en fuentes seculares para referirse a la tradicion que se pasaba de generacion en
generacion, refiriéndose tanto a practicas religiosas como al #odus vivends en general.
Los antiguos consideraban estas practicas tradicionales como la base de una sociedad
saludable y estable; abandonar la ciudad o la nacién propia era visto como una
“desviacion”. Pero Pedro combina pateiog, “vacia” o “vana”, con el término que se
refiere a la practica tradicional y asi la contrasta con la nueva y verdadera manera de
vivir en Cristo. Esta forma sorprendente de “modificar” el significado de
TatpoTepadstog pasd a formar parte de la critica tradicional que los cristianos hacian
del paganismo, como puede verse en W. C. Van Unnik, “The Critique of Paganism in
1 Peter 1:18”, en Neotestamentica et Semitica: Festschrifi for Matthew Black
(Edimburgo, 1969), pp. 129-42.

> Mientras que la plata puede perder el brillo o deslustrarse, el metal y el oro no se
oxidan ni se deterioran. Como en Santiago 5:1-5 y Mateo 6:19-20, lo que se esta haciendo
es hablar de la relativa seguridad y valor, es decir, que no se estd pretendiendo explicar
el fenomeno de forma literal. Lo mismo ocurre cuando Jesus se refiere al dinero diciendo
Mamon, es decir, un idolo que lo que hace es devaluar el dinero, aunque también apunta
al peligro que conlleva. En la Septuaginta vemos ain otro contraste, pues ¢pfeptoc puede
significar “manchado o estropeado” o “no apto para el culto”, como el contraste que vemos
con duwpoc en Lv. 22:25. Ver W. C. van Unnik, “The Redemption in 1 Peter 1:18-19 and
the Problem of the First Epistle of Peter”, en Sparsa Collecta: The Collected Essays of
W, C. van Unnif, 11 (NovZSup 30) (Leiden, 1980), 37-40.
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del cordero pascual®(aunque mas adelante, en 2:22, se hara referencia a
Is. 53, parece ser que no era este pasaje el que se tenia en mente, ya que
el énfasis en que fuera “sin mancha y sin defecto” era importante para la
Pascua, no para la matanza), que estaba estrechamente relacionada con
la liberacion de Egipto’. Asi, Cristo, el cordero “sin defecto” (Ex. 29:1;
Lv. 22:18-21; Ntm. 6:14; cf. Ex. 12:5, donde aparece la misma palabra
en hebreo, pero la Septuaginta usa una palabra diferente en griego) y “sin
mancha”, un término que se usa en el Nuevo Testamento para describir
la inexistencia de corrupcion moral (1 Ti. 6:14; Stgo. 1:27), y que en
ocasiones aparece junto a “sin reproche” o “irreprensibles” (2 P. 3:14). En
nuestro contexto, estos términos no son demasiado diferentes, y lo que
hacen es reforzarse y hacer mas hincapié sobre lo mismo, que es la
perfeccion de Cristo como sacrificio (He. 9:14). Ademas, el simbolismo
pascual es muy adecuado, no solo porque era un simbolo comun en el
Nuevo Testamento (1 Co. 5:7; Jn. 1:29, 36; 19:36), sino también porque
era una parte muy importante de la liberacion de Egipto, y la liberacion,
redencion o rescate es el tema que Pedro esta tratando®. Asi, también podria

® Aunque para el sacrificio pascual podia usarse tanto un cordero como un cabrito
(Ex. 12:5), lo méas comun era utilizar un cordero, y ese es el animal que el Nuevo
Testamento recoge.

”W. C. van Unnik, “Redemption in 1 Peter”, pp. 30-52. Segtin él, como la Pascua
solo servia para recordar la redencion de Egipto, es decir, que no tenia ningiin poder
en si misma (porque habian sido liberados por “la mano poderosa de Dios”) y para
ocuparse de la liberacion sagrada de los esclavos, tenemos que buscar mas para ver
el uso que se hace de ella como medio de redencion. Concluye que el sacrificio de
la conversion al proselitismo en la época anterior al 70 dC era visto como un medio
de propiciacion, que redimia al recién converso del infierno o geenna, por lo que este
dato apunta al trasfondo de este texto y nos dice quiénes son los receptores de esta
epistola, y la fecha en la que se escribi6. Aunque la datacion de los materiales rabinicos
siempre es incierta, este argumento es bastante posible. Pero como los materiales
rabinicos mismos equiparan lo que le ocurria al prosélito (circuncision, bautismo,
sacrificio) con lo que le ocurrié a Israel en el Exodo (p. ¢j., b. Ker. 9a, atribuido a Rabi),
también debia resultarles facil explicar la forma en que un judio debia ver al cordero
pascual como una redencion, es decir, la forma en que la tradicion cristiana adoptd
esta transicion. Asi que creemos que el trasfondo general del tema que nos ocupa es
el sacrificio prosélito, sobre todo porque cuando estudiamos mejor los argumentos de
van Unnik (p. €j., la redencion del infierno o geenna y su relacion con el término tipog,
“preciosa’) vemos que para que sean ciertos, tanto Pedro como sus lectores debian tener
un gran conocimiento de la enseflanza judia, que dudamos tuvieran.

8 El cordero pascual en el Antiguo Testamento tiene que ver con liberar a alguien
de la esclavitud, y no con el perdon de pecados, aunque en escritos del Nuevo
Testamento posteriores, por ejemplo Jn 1:29, 36, este simbolo se combina con el del
perdon que aparece en Is. 53. Esa combinacion no la vemos en 1* Pedro, aunque si
usa esos dos simbolos por separado.
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ser que detras de este versiculo tuviéramos otros textos que dicen que los
cristianos hemos sido comprados con la sangre de Cristo (1 Co. 6:20; Ap.
5:9 notese que el Apocalipsis describe a Cristo en 28 ocasiones como “el
cordero que fue inmolado”, aunque el término griego que traducimos por
“cordero” es diferente del que se usa en el cuarto Evangelio). Puede que
el término “Egipto” fuera, para los lectores, algo cultural en vez de algo
fisico, pero el precio pagado para libertarlos vale mucho mas que el dinero,
incluso mas que la primera pascua, ya que se trata de la sangre de Cristo.

20 No es un accidente que Cristo tuviera que pagar con su sangre; es
decir, no es algo que esté fuera del control divino: Dios pagd ese precio
de forma deliberada. Se trata de un plan «preparado desde antes de la
fundacion del mundo». Esto no quiere decir simplemente que Dios predijo
que iba a ocurrir®, sino que es algo que Dios planeo y luego llevo a cabo,
ya que cuando hablamos de Dios, los conceptos “predecir” y “predestinar’”
van de la mano. Los judios estaban familiarizados con esta idea; por
ejemplo, 4° Esdras 6:1-6 dice: “Antes [de que la creacion fuera] ... planeé
estas cosas, y fueron hechas por mi mano, no por la de otro, de igual modo
que el final llegara por mi mano, no por la de otro”. Y como parte del
transcurso de las edades, los cristianos del primer siglo reconocieron la
salvacion, el plan de Dios que habia sido mantenido en secreto, y que
“ahora”, cuando era el tiempo adecuado, habia sido revelado o dado a
conocer (Ro. 16:25; 1 Co. 2:6-10; Tit. 1:2-3)'°.

Pero véase que Dios no solo ha revelado la salvacion de forma abstracta,
sino que ha revelado a Cristo, que “habia venido al final de los tiempos™!!.
Si Cristo fue revelado, eso implica que ya existia, como el himno que

° Mientras mpoyLvwokw puede significar “saber antes de tiempo, con antelacion, o
tener un conocimiento previo”, como en 2 P. 3:17, Hermas, Mand. 4.3.4 (“sabiendo
todas las cosas de antemano [el Sefor] conocia la debilidad del hombre”), y cuando
se usa con respecto a Dios, también puede significar “elegir de antemano”, como en
Ro. 8:29; 11:2, BAGD, p. 710; cf. R. Bultmann, “mpoywdokw”, 7ZDN7, 1, 175-16; P.
Jacobs y H. Krienke, “Forknowledge”, DNV77, 692-93. El énfasis en este pasaje no es
que Dios sabe (predice) lo que le va a ocurrir a Jesus, sino que lo que le ocurre forma
parte de su voluntad, de su plan, de sus designios, y que ahora ha llegado a su
cumplimiento. Asi que el segundo significado parece el mas apropiado.

" En cuanto a la expresion “antes de (o desde) la fundacion del mundo”, que
también aparece dos veces en el Testamento de Moisés 1:11-14, ver F. Hauck,
“cataforn”, ZDNT, 111, 620-21.

'1'1° Enoc 48:6 y 62:7 dicen que el Elegido o el Hijo del Hombre esté escondido con
el Sefior de los Espiritus hasta el momento de su revelacion; no se sabe si esto es la
expectativa judia precristiana, o si los cristianos interpolaron esta idea en el libro de Enoc.
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encontramos en 2 Ti. 3:16 indica (cf. He. 9:26; 1 Jn. 1:2; 3:5), del mismo
modo que contimia existiendo antes de su tltima revelacion al final de los
tiempos (Col. 3:4; 1 P. 5:4; 1 Jn. 3:2). El periodo que comenzd con su
primera aparicion y acabd con su ultima aparicion es lo que Pedro llama
“el final de los tiempos™'? (Hch. 2:16-21; 1 Co. 10:11; He. 9:26). Asi, puede
decirse que los cristianos estan al borde: la tltima era de este mundo ya
ha comenzado, y los elegidos de Dios creen, como ya hemos podido ver
en esta epistola, que el final vendra en el futuro inminente, con la mani-
festacion final de su Rey y Cristo.

Pero a este credo o formula (no sabemos si cita una formula ya
conocida, o si solo recoge unos conceptos que mas tarde se concretarian
en una formula establecida) Pedro afnade la estupenda expresion “por
amor a vosotros”. Otros esperaban y anhelaban esta revelacion de Cristo
(1 P. 1:10-12); la Iglesia (a la que se refiere con el pronombre “voso-
tros”) ya la ha recibido y se ha beneficiado de ella. Esta idea de tener
un lugar en los planes de Dios, la de saber que tienen un estatus
privilegiado, y la de que el final es casi inminente, deberia animar a
estos creyentes a mantenerse firmes aun y las dificiles circunstancias
que les ha tocado vivir.

21 Su estatus privilegiado proviene de la confianza en Dios, porque
solo “por medio de El”, es decir, de Cristo, “sois creyentes en Dios”"3. “Por
medio de EI” hace referencia a 1:19, la redencion realizada por la muerte
y la resurreccion de Jesus, como tantas veces se enfatiza en el Nuevo
Testamento (Jn. 1:7; Hch. 3:16; Ro. 1:8; 2 Co. 1:20; He. 13:15). Dios es
el que toma la iniciativa y hace posible que el ser humano responda y se
comprometa'*. Ese compromiso es un compromiso con o hacia Dios,
porque El ha resucitado a Jesus de entre los muertos, y le ha glorificado.
La resurreccion es un elemento muy importante (Ro. 8:11; 2 Co. 4:14; Ga.
1:1; 1 Ts. 1:10) y, segin Pablo, parte de la mas basica declaracion de fe

12 Literalmente, “el ultimo de los tiempos”; es decir, de todas las épocas o periodos
de tiempo que Dios ha determinado, éste es el ultimo. Cf. G. Kittel, “éoxatoc”, 7ZDN7,
II, 697-98; H.-G. Link, “Goal”, DNV77; 11, 55-59.

3 O “fieles a Dios”. Aunque las evidencias de los manuscritos estan bastante
equilibradas, en este texto tenemos mLotolg y no mLotelovteg, que resulta en una lectura
muy complicada. No obstante, no cambiaria nada si aceptamos esa traduccion, que
interpreta que tenemos un adjetivo verbal que mas tarde los copistas interpretaron
acertadamente como el equivalente de un participio.

4 Cf. A. Oepke, “6ua”, 7ZDN7, 11, 66-67: “Creemos que Dios toma la iniciativa a
través de su obra en Cristo y que, asi, hace que todo logro humano sea superfluo y
que toda autoridad intermedia quede excluida”.
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(Ro. 10:9). En Hechos 3:13, 15 vemos que Pedro anade a la idea de la
resurreccion, la de la glorificacion. Juntas reflejan la vindicacion de Jesus
en la resurreccion y en la posicion que ocupa en la actualidad, exaltado
como Sefior. Pero en este contexto estas ideas dicen mucho mas, ya que
en la resurreccion Dios demostrd que era capaz de resucitar a los muertos
(Ro. 4:17; cf. 4:18-24) y por eso puede resucitar a esos cristianos que estan
amenazados de muerte y glorificarlos, a pesar de la opresion e ignominia
que estén sufriendo. Como resultado, su “fe [0 confianza] y esperanza estan
en Dios”, porque sabiendo lo que Dios ya ha hecho en Cristo, tienen una
base solida para esperar que Dios puede hacer y harad lo que les ha
prometido'.

3. Simiente incorruptible (1.22-23)

22 Puesto que en obediencia a la verdad habéis purificado vuestras
almas para un amor sincero de hermanos, amaos unos a otros
entranablemente, de corazon. 23 [Pues/ habéis nacido de nuevo, no
de una simiente corruptible, sino [de una que es/ incorruptible, /es
decir,] mediante la palabra de Dios que vive y permanece.
24 Porgue.

Toda carne es como la hierba, y toda su gloria como la flor de la
hierba. Sécase la hierba, cdese la flor, 25 mas la palabra del Serior
permanece para Siempre.

Y esta es la palabra que os fue predicada.

22 Una vez que ha establecido que la base para una vida santa es el
caracter de Dios y el precio que ha pagado por la salvacion de los creyentes,
nuestro autor para de hablar de las consecuencias que esto conlleva. Da
por sentado que sus lectores son cristianos comprometidos, ya que dice
“puesto que en obediencia a la verdad habéis purificado vuestras almas™.
La idea de la purificacion deriva de los ritos de la purificacion

15 La falta de un articulo delante de “esperanza” hace que no podamos traducir “que
vuestra fe sea también esperanza en Dios”, ya que en 1* Pedro, la fe y la esperanza
son casi sinonimos (ver 1:3, 13; 3:5, 15); hay un equilibrio entre “creer” como resultado
de la muerte de Cristo en el v. 21a y como resultado de la obra de Dios en Cristo en
el v. 21b, y el énfasis de la frase no esta en la esperanza (versus fe), sino en el objeto,
es decir, Dios. Cf. W. J. Dalton, “ ‘So That Your Faith May Also Be Your Hope in
God’ (1 Peter 1:21)”, en R. J. Banks, ed., Reconciliation and Hope (Festschrifi for L.
L Morris) (Exeter/Grand Rapids, 1974), p. 273-74. Encontrara una posicion diferente
en R. Bultmann, “riotedw”, 7ZON7, VI, 207-208, 210 n. 269.
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veterotestamentaria que le permitia a uno participar del culto (Ex. 19:10;
Jos. 3:5; Jn. 11:55; Hch. 21:14, 26; 24:18). Esta idea se retoma en el Nuevo
Testamento y representa tanto la purificacion interior a través del arrepen-
timiento de pecados (Stgo. 4:8; 1 Jn. 3:3) como la iniciacion al cristianismo,
que incluia el arrepentimiento, el compromiso con Cristo, y el bautismo,
como vemos aqui (cf. 1 Co. 6:11)'. El tiempo perfecto se usa en griego
para indicar un estado en el que uno ya se encuentra, como ya ha quedado
claro en 1:14-15. Entraron en ese estado por obedecer a la verdad, que
es el Evangelio (Jn. 14:16; Ga. 5:7; Ef. 1:13; 1 Ti. 4:3), y obedecer al
Evangelio (como vemos en Ro. 10:16; Ga. 5:7; 2 Ts. 1:8) supone que la
conversion no es simplemente un cambio de pensamiento, sino que tam-
bién requiere una transformacion del comportamiento, es decir, responder
a un mandamiento (como el de Pedro en Hch. 2:38: “Arrepentios y sed
bautizados cada uno de vosotros...”)>.

El resultado de la conversion es “un amor sincero hacia los
hermanos”. No obstante, esta frase va seguida inmediatamente de
un mandamiento que exhorta a que trabajen para mantener y hacer
crecer ese amor. Por la experiencia de la conversion uno pasa “del
mundo” o “del reino de las tinieblas” al “reino de Dios” o la Iglesia,
por lo que el converso pasa a ser parte de una comunidad, de una
familia, y no un creyente aislado. Como en algunas otras comuni-
dades judias®, no solo se usaban los términos “hermano” y “herma-
na” para referirse a los miembros de la Iglesia (Hch. 1:15-16; Ro.
1:13; 16:14; del uso comun judio, Hch. 2:29; 3:17; Lv. 19:17; Dt.
15:3, 7, 12), sino que se esperaba que se amaran los unos a los otros
por el simple hecho de ser hermanos (como en el Antiguo Testa-
mento, Lv. 19:18)* En el Nuevo Testamento esta idea se expresa

'F. Hauck, “ayvdc”, ZDNT, 1, 122-24; H. Baltensweiler, “Pure, Clean”, DNV77, 111,
100-102; cf. C. Spincq, Les Epitres de Saint Pierre (Paris, 1966), p. 72-73: “[Esta frase]
es una descripcion arcaica del bautismo, analoga a Ef. 5:26 y He. 10:22”.

2 El trasfondo judio de este lenguaje lo encontramos en los manuscritos del Mar
Muerto, por ejemplo, en 1QS 3:4s.: “Serd limpiado de todos sus pecados por el
espiritu de santidad, quien le unird con su verdad... Y cuando su carne sea rociada
y santificada con el agua de la purificacion, sera limpio por su humilde sumision a
todos los preceptos de Dios”.

3 Por ejemplo, en los Manuscritos del Mar Muerto 1QS 1:9 el converso debe “amar
a todos los hijos de la luz”.

* Los paganos veian con malos 0jos ese amor que traspasaba las barreras de las clases
sociales y el sexo de las personas; cf. R. Banks, Gorng to Churcl in the First Century
(Chipping Norton, NSW, Australia, 1980), p. 12, donde encontrara unas expresiones muy
buenas e imaginativas, o Luciano, Pereg. Morr. 13, donde aparecen unos comentarios
sarcasticos por parte de los paganos del siglo II.
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de forma unica con el término griego f//adelfia, es decir, amor por
los hermanos en la fe, que encontramos aqui y en Romanos 12:10,
1* Tesalonicenses 4:9, Hebreos 13:1 y 2* Pedro 1:7°. No obstante,
este concepto va mucho mas alla de lo que este término pueda
describir, ya que aparece de forma implicita en lugares como el
Sermo6n del Monte (p. ej., Mt. 5:22-24), en el llamamiento a la
unidad que Pablo hace (p. ej., Fil. 2:1-4; 4:2), y la preocupacion
que Santiago muestra por este tema (p. €j., 3:13-18). Como en el
resto del Nuevo Testamento, Pedro demanda un amor sincero (el tér-
mino para “sincero” siempre se usa en este tipo de contextos, Ro.
12:9; 2 Co. 6:6; 1 Ti. 1:5; 2 Tim 1:5; Stgo. 3:17, y significa “no
fingido” o “genuino”), apunta a que deber nacer del corazon, de un
corazon puro (que significa “sin motivos ulteriores”; cf. Mt. 5:8 y
I Ti. 1:5, y también 1 Ti. 3:9; 2 Ti. 1:3; 2:22)% y exige que sea
intenso, profundo, entraiiable (como en Lc. 22:44 y Hch. 12:5, los
unicos lugares del Nuevo Testamento en los que aparece este tér-
mino, donde se usa para describir una oracion intensa). Esta claro que
el amor a los hermanos no es un tema secundario, sino uno de los te-
mas principales tanto del autor como de todo el Nuevo Testamento.

23 Este tema tan importante esta fundamentado en la vida nueva que
estos cristianos han recibido, aunque nuestro autor no deja claro si el
nuevo amor es resultado de la nueva vida, o si pertenecer a la misma
familia y al mismo Padre exige que los nuevos miembros sean fieles
los unos a los otros (1 Jn. 5:1). Pedro ya ha mencionado que han nacido
de nuevo (1:3), pero ahora hace hincapié¢ en que este nuevo nacimiento
no es de naturaleza o de simiente humana, que es corruptible y solo
es capaz de producir vida corruptible, sino que es de simiente incorrup-
tible, es decir, divina, “esperma”, una idea que empieza a elaborar
en 1:18-19 (aunque el contexto ha cambiado de redencion a regene-

S H. F. Von Soden, “4derAddc”, ZDNT, 1, 144-46; W. Guenther, “Brother”, DN77,
I, 254-58.

¢ La palabra “puro” suscita una dificultad textual; algunos comentaristas, como por
ejemplo J. N. D. Kelly, 7%e Zpistles of Peter and of Jude (Londres, 1969), p. 80,
sostienen que se trata de una interpolacion de 1 Ti. 1:5. Es posible, pero la antigiiedad
de las evidencias textuales respaldan que el original era kabupag (“puro”), incluido el
papiro Bodmer p”, su distribucion geografica tan extensa, y el ritmo natural que tiene
dentro del texto me convencen de que es original, y que la otra forma mas breve y
aparentemente menos adecuada (év kapdiec, que solo cuenta con el apoyo de A, B,
y las antiguas versiones latinas) no lo es.
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racion) y que tiene paralelos en Juan y Santiago (Jn. 1:12; 1 Jn. 3:9;
Stgo. 1:18)".

En el principio Dios cre6 la vida a través de su palabra, un tema que
vemos en Génesis 1 de forma repetida (cf. Sal. 33:6, 9; Ro. 4:17) y en
Juan 1:3, y también es una idea muy recurrente en Isaias 40 (especialmente
el v. 26, aunque todo el capitulo habla del poder creador y recreador de
Dios). Y ahora regenera a través de su palabra (como en Stgo. 1:18), la
cual se caracteriza porque vive, es decir, que da vida, “creadora” o “eficaz”
(Jn. 6:63; cf. 5:24; Fil. 2:16; He. 4:12; cf. Is. 55:10-11), y porque permanece
(Mt. 24:35; en Juan encontramos el mismo verbo pero el énfasis esta en
que la palabra permanece en la persona, es decir, que no se usa para
describir a la palabra)®. Esta descripcion tiene dos efectos: (1) ayuda a los
cristianos perseguidos a darse cuenta de que tienen un fundamento firme
sobre el que construir, uno mucho mejor que el mundo corruptible, y (2)
habla de la obra interior que Dios hace en la conversion, del mismo modo
que la expresion “obediencia a la verdad” habla de la obra del cristiano,
ambas mantienen una tension creadora.

24-25 Tenemos aqui una cita de Isaias 40:6b-8 de la Septuaginta (que
basicamente omite 40:7 del texto masorético) con minimos cambios gra-
maticales y estilisticos, y con el uso de “Sefior” en vez de “Dios” para
darle un toque cristiano; estos elementos juegan a favor de la argumen-
tacion que Pedro esta elaborando’. Esta misma cita aparece en Santiago
1:10-11 para hablar de la transitoriedad de los ricos (cf. la misma idea en

7 Normalmente el Nuevo Testamento expresa este idea con omépue (44 veces en
el Nuevo Testamento), pero aqui usa amopa que, literalmente, significa “sembrar” y este
es el unico lugar de todo el Nuevo Testamento en donde aparece (y, con este sentido,
en la literatura griega solo aparece aqui y en el Corpus Hermeticum, p. €j., en el Tratado
13.2 [ omopk tO &Andwov &yadov], [cf. BAGD, p. 770]). Puede que Pedro haya
escogido esta palabra deliberadamente porque en la siguiente linea especifica cual es
la simiente o la siembra, la palabra de Dios que vive y permanece.

8 “Que vive” y “que permanece” estan describiendo la palabra, no a Dios, aunque
gramaticalmente cualquiera de los dos podria ser el referente y en Daniel 6:26 (cf. 6:20)
se usa este tipo de lenguaje para referirse a Dios. (1) El hilo del argumento, incluido el
paralelo entre Adyou y omopéc en la linea anterior, (2) la posicion de “Dios” entre “que
vive” y “que permanece”, que es en si bastante inusual, y (3) el énfasis en la idea de que
la palabra permanece que vemos en la cita de Is. 40:6-8 del versiculo siguiente apuntan
a que el término que tenemos que reconocer como referente es “la palabra”. Cf. E. A.
La Verdiere, “A Grammatical Ambiguity in 1 Pet. 1:23”, CBQ 36 (1974), 89-94.

° F. W. Danker, “I Peter, 1,24-2,17 A Consolatory Pericope”, ZVW 58 (1967),
93-95. Seglin ¢él, esta cita suscita la discusion de 2:1-17, y que el desarrollo de ésta
es similar a las ideas que aparecen en 1QH, aunque no apunta a ninguna dependencia
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Sal 103:15-16); en el contexto de Isaias se refiere a la destruccion de Israel
bajo el juicio de Dios, que contrasta con la palabra de redencion de la que
Dios esta hablando; pero para Pedro el elemento principal del pasaje es
la palabra de Dios, “que permanece” o “dura” para siempre, es decir, que
no va a dejar de ser eficaz, a diferencia de la inmoralidad y transitoriedad
de sus persecutores (situacion no tan diferente a la del Israel de Isaias,
aunque aqui no se trata de la consecuencia de la infidelidad de los creyentes
ni del juicio de Dios). Asi, la Escritura misma prueba que la palabra de
Dios, por medio de la cual ellos han podido renacer, no puede ser suplan-
tada. Y, por si no ha quedado claro, anade que esa es la misma palabra
que les fue anunciada como buenas nuevas cuando oyeron el Evangelio
y se convirtieron'®. Asi, este Evangelio es la palabra recreadora y
regeneradora de Dios, que no es exactamente lo mismo que su palabra
creadora que actuo en el principio o las palabras que Dios hablé por medio
de sus profetas.

4. ldentidad cristiana (2:7-10)

2:1 Por tanto, desechando toda malicia y todo engario, e hipocre-
sias, envidias y toda difamacion, 2 desead como niiios recién na-
cidos, la leche pura de la palabra, para gue por ella crezcdis para
salvacion, 3 si [es que/* habéis probado la benignidad del Serior:

* ‘“ya que” en la version en inglés [V de /a 77]

1 Como Dios ha efectuado la regeneracion de los creyentes recep-
tores de la epistola, y esa regeneracion es una obra de Dios que per-
manece, deberian vivir de acuerdo con esa naturaleza, en vez de volver
a deleitarse en la vida corruptible. Asi que Pedro vuelve la vista al
momento de la conversion, cuando se arrepintieron y renunciaron a la
vida vieja y se bautizaron para entrar en la nueva, al momento en el
que nacieron de nuevo y, usando una palabra que normalmente se

textual. El Gnico propdsito es la consolacion de aquellos que estan sufriendo. Esto hace
que estos versiculos no sean mas que versiculos de transicion, formando un puente entre
el argumento anterior y el “midrash” siguiente.

1 Tenemos aqui dos términos griegos que nosotros traducimos por “palabra”: 16yog
y pfue. No parece ser que tengamos que interpretarlas de forma diferente, pues la
primera aparece en el v. 23 y la segunda en el v. 25, es decir, aparece en la Septuaginta
y Pedro la recoge para dejar claro que también puede aplicarse a la palabra de la que
ha hablado en el v. 23.
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refiere a quitarse la ropa y ponerla a un lado (p. €j., Hch. 7:58), describe
a los creyentes como un grupo de gente que ha desechado los vicios
de la vida vieja, como si de una ropa sucia se tratara'.

No es que se hayan deshecho de los grandes vicios del paganismo, sino
que aqui se nos habla de vicios que destruyen la comunidad, vicios que,
en muchas ocasiones, la Iglesia de hoy en dia tolera. Aqui, Pedro —igual
que Santiago y Juan en su primera epistola— muestra su preocupacion por
la solidaridad comunitaria. Sobre todo cuando la comunidad estd bajo
presion, es facil que haya una tendencia hacia las rifias y las divisiones,
que lo tnico que logran es que la comunidad sea ain mas vulnerable a
las presiones del exterior. Pedro les recuerda que al convertirse, renuncia-
ron a esos vicios, enumerando 5 de ellos, que son los tipicos que tanto
Pablo como las comunidades judias también condenan’.

El primer vicio es la “malicia”. Aunque en algunos contextos este
término simplemente significa “maldad”, “depravacion” o “vicio”, en
un contexto como el nuestro apunta a “rencor” o “malicia”; es decir,
“la fuerza que destruye la comunion” y que es, por tanto, adversa a la
comunidad cristiana’. Este vicio suele emparejarse con la perversidad,
la amargura y la envidia (1 Co. 5:8; Ef. 4:31; Col. 3:88; Tit. 3:3; Stgo.
1:21). En este término encontramos el problema interno del corazén que
es la raiz de los comportamientos mencionados en este texto.

A continuacion habla del “engafio” y la “hipocresia”. El primer
término aparece tres veces en 1* Pedro (2:1, 22; 3:10). Se refiere a
hablar o actuar escondiendo la verdadera motivacion, es decir, todo lo
contrario a hablar de forma honesta o sincera, y lo contrario a decir
toda la verdad. Esta es la forma en la que los enemigos de Jesus y de
Pablo les trataban (Mr. 14:1 y Mt. 26:4; Hch. 13:10, respectivamente).
Se trata de un vicio cuya raiz estd en lo mas profundo de nuestros
corazones (Mr. 7:22; Ro. 1:29). Por tanto, no puede representar la

! La NVI traduce amobépevor (libraos), un participio aoristo usado de forma im-
perativa, y como si fuera un mandamiento como en Efesios 4:22. Sin embargo, aunque
seguro que se les quiere recordar a los lectores que en el bautismo deben tomar una
determinacion, y en ese sentido es imperativo, el énfasis esta en vivir la vida nueva;
se da por sentado que la vida vieja es parte del pasado, un capitulo cerrado, y de ahi
el uso del aoristo. Por tanto, hemos traducido como un gerundio, para mantener el
énfasis que Pedro esta haciendo. En cuanto a mas informacion sobre el imperativo,
ver mas abajo.

2 Cf. Ro. 1:29-31, que incluye la mayoria de ellos, como también hace el himno
de 1QS 10:21-23 y en menor grado 1QS 4:9-11. Ver también S. Wibbing, Dre Zigend-
und Ldisterfataloge im Neuen Iéstament (Berlin, 1959), p. 87-88, 93-94.

3'W. Grundmann, “kexio”, 7ZDON7, 111, 482-84.
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presentacion de la verdad de Dios (2 Co. 12:16; 1 Ts. 2:3; cf. 2 Co.
4:2; 6:4-7), ni puede permitirse dentro de la comunidad cristiana. Del
mismo modo, la “hipocresia” se refiere a «cualquier tipo de fingimiento
o engano ante Dios o los hombres», 0o a una incoherencia entre la
doctrina y la practica, el pensamiento y el comportamiento, el compor-
tamiento en la Iglesia y el comportamiento en casa o en el trabajo (p.
ej., Mt. 23:28; Mr. 12:15; Le. 12:1; Ga. 2:13; 1 Ti. 4:2; cf. el uso de
“hipocritas” en los Evangelios, especialmente en Mateo)*. Ninguna
de estas caracteristicas es compatible con el discurso y el comporta-
miento verdadero y honesto que demanda el Evangelio.

La “envidia” es una actitud que esta detrds de muchas acciones
engafiosas e hipocritas. Aparece frecuentemente en las listas del
Nuevo Testamento que hablan de las caracteristicas de la vida vieja
(Ro. 1:29; Ga. 5:21, 26; Fil. 1:15; 1 Ti. 6:4; Tit. 3:-), y fue una de
las razones que llevo a los lideres religiosos a querer la crucifixion
de Jesus (Mt. 27:18; Mr. 15:10). En las listas de vicios también
suele asociarse a los conflictos dentro de la comunidad y a las
divisiones. Obviamente, si uno tiene la mente de Cristo que busca
el bien de los demas (Fil. 2:1-5), la envidia seria una total contra-
diccion®. La envidia normalmente lleva a la “calumnia” o “difama-
cioén”. Y aquellos cristianos estaban siendo victimas de la calumnia
(1 P.2:12; 3:16); sin embargo, eso no significa que ellos no pudieran
practicarla. El engafio se hace de forma directa, hablando de forma
engafiosa con la victima, pero la persona que actiia con envidia y
malicia y critica a la victima cuando no estd presente cae también
en la hipocresia. Muchas veces disfrazamos la habladuria o la critica
diciendo que “vamos a compartir un problema” o que “tenemos un
motivo de oracidon”, o que “hay algo que nos preocupa”. Pero atin
asi, estd mal. Pablo incluye esta actividad en la lista de vicios de
2% Corintios 10, y Santiago dice que consiste en querer usurpar el
lugar de Dios (Stgo. 4:11). Por tanto, la lista de Pedro no deja lugar
a cualquier actitud o practica que no nazca de la verdad y del amor
entre los miembros de la comunidad cristiana; los cristianos debe-
rian poder confiar que en las acciones de sus hermanos no hay
ninguna motivacion engafiosa y que ninguno de ellos va a criticarles
a sus espaldas.

4 U. Wilckens, “Omokpivopar”, ZDN7, VIII, 559-70, especialmente 566-70.
5 D. H. Field, “Envy”, DN77, 1, 557-58.
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2 Como en la conversion estos cristianos se arrepintieron de todo lo
malo, deberian volverse hacia el bien. Pero ahora nos encontramos con
una sorpresa, ya que en vez de un catalogo de virtudes que va a sustituir
a los vicios (como en Ga. 5), nos encontramos con un llamamiento a
depender de Dios. Como han nacido de nuevo (cf. 1:2 en cuanto a esta
imagen, que es una imagen bautismal), no son mas que bebés recién
nacidos. Por tanto, deben desear la comida apropiada para esa edad, es
decir, leche. Esta orden, “desead”, es el inico imperativo que aparece en
todo el pasaje®; las frases anteriores han descrito el escenario con el que
nos encontramos, y las frases que le siguen explican lo que significa. De
hecho, algunos ven este imperativo como el imperativo mas importante
de toda la epistola’. Al menos, apunta a una busqueda activa del alimento
adecuado, y no a una recepcion pasiva.

Los nuevos creyentes deben desear leche. Tanto en 1* Corintios
como en Hebreos 5:13, la leche significa la ensefanza basica para los
recién convertidos, pero los cristianos a los que estas dos epistolas estan
dirigidas deberian desear muchos mads, no deberian estancarse en la
leche. Aqui en Pedro, la leche no tiene esa connotacion negativa, sino
que se deja claro que es el alimento adecuado para los recién nacidos;
tampoco pretende establecer una comparacion con la madurez que aun
no tienen. Sencillamente, la leche es un simbolo como el que mas
adelante se usaba en el judaismo para referirse al alimento espiritual.
Por ejemplo, el Maestro de Qumran dijo: «Me has puesto como padre
de los hijos de la gracia... Ellos abren la boca como recién nacidos...
como un nifio que juega en la falda de su nodriza» (1QH 7:20-22; cf.
1QH 9:35-36)%. De forma similar, las Odas de Salomoén, obra
judeocristiana, recogen lo siguiente: «Yo les he dado miembros, y les
he dado mi propio pecho, para que puedan beber mi leche santa y vivir

® En 1* Pedro aparecen 23 imperativos, pero la mayoria estan en el pasaje sobre
conducta social que va del 2:11 al 4:10. Los que aparecen fuera de ese pasaje son los
dos que aqui encontramos, y los que hay en 1:13, 22; 4:13, 15, 16; 5:2, 8, 9 y 12.

7 Por ejemplo, K. R. Snodgrass, “I Peter II. 1-10: Its Formation and Literary
Affinities”, V7524 (1977), 97; 1. H. Elliott, 7/e Elect and the Holy (Leiden, 1966),
p- 22-202, 215-17. De todos los imperativos que aparecen en esta epistola, los tnicos
candidatos a ser el imperativo mas importante son éste y el que aparece en 4:13-16.
Pero también podria ser que no hubiera un imperativo central. Este imperativo es el
mandamiento central de esta primera seccion, mientras que el tema central de la Gltima
seccion es el gozo en medio del sufrimiento.

8 0. Michel y O. Betz, “Von Gott gezeugt”, en Judentum, Christentum, Kirche
(Festschrifi para J. Jeremias) (Berlin, 1960), p. 14; creen que el origen de este tipo
de lenguaje esta en Numeros 11:12.
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de ella...» (8:15-18; cf. 19:1-5)°. De hecho, la imagen de la leche era
tan conocida que en la Tradicion Apostolica de Hipolito del siglo III,
después del Bautismo, junto con el pan y el vino, se daba a los nuevos
creyentes un vaso de leche con miel (Hipdlito, Anzguo 7éstamento 21).

Esta “leche” que tenian que beber tenia que ser “pura”. El término
griego es la negacion de la palabra que hemos traducido por “engafio”
en el versiculo anterior. Asi que el contraste entre estas dos palabras
es una decision deliberada del autor. En esta “leche” no hay engafo,
ni es una leche adulterada'®. Pueden fiarse de ella. Ademas, es “espi-
ritual”, un término que en el Nuevo Testamento solo aparece en Ro-
manos 12:1, pero que es habitual en griego para describir aquello que
es espiritual o estd relacionado con la palabra racional o /ogos. Aun-
que “espiritual” es la mejor traduccidn, ya que anticipa la “casa espi-
ritual” de 2:5 (el término griego que ahi se traduce por “espiritual” es
diferente al de este versiculo), esta “leche espiritual” se tiene que estar
refiriendo a “la palabra que os fue predicada” o a “la palabra de Dios
que vive y permanece” de 1:23, 25'". Asi, anima a los cristianos a
continuar zambulléndose en las ensefianzas sobre Jesus, a no perder el
entusiasmo por seguir aprendiendo después de la conversion. Es asi
como han nacido de nuevo, y es asi como lograran “crecer”.

El objetivo de su “crecimiento” (expresion muy acertada al estar
hablando de nacimiento y de recién nacidos) es la salvacién. Aqui la
salvacion no aparece como algo que ya tienen, sino, como en 1:5, 9,
como una recompensa que recibiran con la revelacion de Cristo. En el
sentido fisico, el nacimiento no es el final de un proceso, donde la vida
es un don estatico, sino que es el principio de un proceso de vida que
culmina en la madurez plena, concepto que también encontramos en
Pablo (p. ej., Ro. 5:9; 13:11; 1 Co. 1:18).

° Esta imagen también era comtn en el mundo pagano, como vemos claramente
en la obra de H. Schilier, “yaio”, 7VD7, 1, 646-47. Siguiendo con esa idea, K. H.
Schelkle, Die Petrusbriefe, Der Judasbrief (Freiburg, 1980), p. 55, sostiene que el
origen de esta expresion lo encontramos en las religiones mistéricas, dando un ntimero
de ejemplos, aunque todos son posteriores al siglo I. Sin embargo, nosotros creemos
que los ejemplos del judaismo y el uso extenso de esta imagen en Oriente hacen que
la teoria de Schelkle sea muy poco probable; no obstante, el uso comin que llegd a
tener dentro del paganismo debié de servir para que cuando los cristianos usaran ese
concepto, los paganos lo aceptaran sin problema alguno.

12 Fuera de este contexto, “pura” apuntaria a que no ha sido “rebajada con agua”,
porque muchas veces los mercaderes le afiadian agua para asi tener mas ganancias (ocurria
lo mismo con el vino). Y cuando ocurria eso, el resultado era un producto “engafioso”.

' Cf. C. Brown, “Word”, DN77; 11, 1118-19.
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3 Lo que debe animarles a aceptar este alimento es recordar su
experiencia pasada con “el Sefior”, lo que recordaban, sobre todo,
al tomar la Santa Cena'?. La particula condicional “si”, que aparece
en muchas traducciones, apunta a que si han tenido esa experiencia
(eso también se ve en el verbo, que esta en tiempo pasado), por lo
que traducimos “ya que” (tiene el mismo sentido que en Mt. 6:30;
Lc. 12:28; Ro. 6:8; y 1 P. 1:17). El simbolismo es el mismo que
en el Salmo 34:8: «Probad y ved que el Sefor es bueno; jCuén
bienaventurado es el hombre que en El se refugial». La termino-
logia de Pedro es idéntica a la de la Septuaginta'®. Como es tipico
del Nuevo Testamento, Pedro toma la expresion “el Sefior” que
en el Antiguo Testamento se aplicaba a Yahvé para aplicarsela a
Jesus. La idea de “probar” se refiere a la experiencia que los cre-
yentes tienen del Sefior, y es una idea muy apropiada para este
contexto de la imagen de la leche. No solo significa “probar” en
sentido opuesto a “comer” o “beber” algo, sino que se refiere a
“probar” la calidad de algo, ya sea negativo (p. €j., la muerte, Mt.
16:28; He. 2:9) o positivo (Lc. 14:24; Hch. 20:11; He. 6:4-5). De
hecho, puede ser sinéonimo de «comer con el unico objetivo de
disfrutar la comida».

12 Los primeros cristianos asociaban la Eucaristia con el Salmo 34, debido al uso
de “probar” en el v. 8 (yebopat) (Sal. 33:9 LXX), pero la frase anterior “los que miraron
a El, fueron iluminados” (pwtictnte en Sal 33:6 LXX) estd normalmente relacionada
con el Bautismo (al que los primeros cristianos se referian como ¢pwtiopdc). Aunque
Const. Apost. 8.13, 16; Cirilo, Caz. 5:16-20; y San Jeronimo, £pisz. 28 (71.6) prueban
que en el periodo postapostolico el uso estaba relacionado con la Eucaristia, E. G.
Selwyn, ZZe First Epistle of St. Peter (Waco, TX, 1988), p. 90, defiende que el paralelo
con He. 6:4-6 indica una referencia al Bautismo o a la iniciacion; es decir, que lo que
aqui quiere expresarse es lo siguiente: “habiendo probado que la palabra de Dios es
buena”. K. H. Schelkle, Dre Petrusbriefe, p. 57,y J. N. D. Kelly, 7%e Epistles of Peter
and of Jude (Londres, 1969), p. 87, aseguran que tenemos aqui una referencia a la
Eucaristia. Pero dado que, por un lado, las citas postapostolicas son bastante posteriores
a nuestra epistola y dado que, por otro, algunos expositores interpretan que He. 6:4-
6 usa el verbo en cuestion para referirse a la Eucaristia, y no al Bautismo, el debate
gira en torno a si en 1* Pedro tenemos o no referencias al Bautismo. Nos decantamos
por la linea de L. Goppelt (Der erste Petrusbrief Gottingen, 1978], p. 138), que tiene
muy en cuenta las evidencias, y concluye que “esta experiencia era mediada en la iglesia
del Nuevo Testamento una y otra vez a través del Bautismo y de la Eucaristia”. Aunque
la ingesta regular de la “palabra” (2:2) “ debia tener lugar principalmente, aunque no
exclusivamente, en el culto de eucaristia que se celebraba en las reuniones en las casas”.

13 Pedro también hace referencia al Salmo mas adelante: 1 P. 2:4 = Sal. 34:5; 1
P. 3:10-12 = Sal. 34:12-16. Quiza también tiene este salmo en mente cuando escribe
1:15-17 (= Sal. 34:5, 10); 2:9 ( = Sal. 34:6). Encontrara mas sobre la relacién con este
salmo en K. R. Snodgrass, “I Peter II. 1-10”, p. 102-103.
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Esos creyentes han probado “la benignidad [o bondad] del Sefior”. Este
término en si puede significar “agradable” o “amable” (p. ¢j., Mt. 11:30;
Ef. 4:32), “bueno” o “delicioso” (Lc. 5:39), o “bondadoso” (Lc. 6:35; Ro.
2:4). Han podido disfrutar de la bondad de Jesus tanto en la Creacion
(Ro. 2:4) como en la Redencion. Es probable que Pedro esté hablando de
la bondad experimentada en la Redencion. Podria haber aqui también una
alusion a “probar” la bondad del Sefior en la participacion de la Eucaristia
después del Bautismo, momento en el que gracias a la muerte de Jesus
pueden entrar en esa nueva comunidad de fe'4.

4 Y viniendo a EIl como a una pledra viva, desechada por los hombres,
pero escogida y preciosa delante de Dios, 5 también vosotros, comno
piedras vivas, sed edificados® como casa esprritual para un sacerdocio
santo, para ofrecer sacrificios espirituales aceptables a Dios por medio
de Jesucristo. 6 Pues [esto] se encuentra en la Escritura:

He agui, pongo en Sion una piedra escogida, una preciosa [piedra/
angular, y el que crea en El no serd avergonzado.

7 Este precioso valor es, pues, para vosotros los que creéis; pero para
los que no creern,

La piedra que desecharon los constrictores, ésa, en piedra angitlar se
/ha convertido,

Sy
pledra de tropiezo, y roca de escandalo,
pues ellos tropiezan porgue son desobedientes a la palabra, y para ello
estaban tambiéen destinados. 9 Pero vosotros sois linaje escogido, real
sacerdocto, nacion santa, pueblo [adguirido/ para posesion [de Dios)/,
a fin de que anunciéis las virtudes de aquel gue os llamo de las tinieblas
a su luz admirable; 10 pues vosotros en otro tiempo no erais pueblo,
pero ahora sois el pueblo de Dios,; no habiais recibido misericor-
dia, pero ahora habéis recibido misericordia.’

14 Sabemos que esto es cierto mas adelante, ya que el Salmo 34 se asocia con la
Eucaristia en Consz. Apost. 8.13, 16, en Car. 5.20 (Cirilo de Jerusalén), y en £pisz. 71.6
(San Jerénimo), y en otras liturgias antiguas, como hemos comentado mas arriba. Ni
estos textos, ni los paralelos en las Odas de Salomén 19:1 (“Me presentaron una copa
de leche, y la bebi en la dulce gracia del Sefior”) son tan tempranas como 1* Pedro,
pero encierran una asociacion, si no una practica, que comenz6 en una fecha que,
aunque sea posterior a 1* Pedro, es bastante temprana.

15 Mientras E. G. Selwyn, 7%e First Epistle of St. Peter, p. 268-81, defiende que
2:4-9 es un himno, un serio analisis del pasaje seglin los criterios establecidos por R.
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* Mas abajo, el autor defenderd que la traduccion correcta es
“estais siendo edificados” [V, de /a 7).

4 Ahora Pedro deja la alimentacion para elaborar otra metéfora:
ahora habla de la seguridad y el honor. Usando una frase que proba-
blemente provenga del Salmo 34:5 (“Venid a EI” en la LXX, usando
una construccion que no aparece en el Nuevo Testamento), Pedro
explica que su conversion supuso venir o acercarse a Cristo (como
también en Mt. 5:1; 18:1; 23:3; He. 4:16; 7:25). Cristo es una “piedra
viva”. Aqui aparece el simbolo de la piedra, que se seguird desarrollan-
do en los proximos cinco versiculos y que no designa a Cristo como
un monumento o un principio muerto, sino como Aquel que ha resu-
citado, que vive, y que ofrece vida'.

Se dicen dos cosas sobre la piedra. En primer lugar, los hombres
la desecharon. Aunque Pedro citara el Salmo 118:22 en el versiculo 7,
ya tiene ese salmo en mente. Esta idea, que ya formaba parte de la
tradicion oral sobre la ensefianza de Jesus (Mr. 12:10), también aparece
en Hechos 4:11. El término “desechado” sugiere que los constructores
han examinado la piedra, y luego la apartan porque creen que no sirve
para construir el futuro de la nacion'’. Seguro que los lectores pueden
identificarse con ese sentimiento, pues estaban experimentando el
rechazo de sus compatriotas.

En segundo lugar, Dios no hace el mismo tipo de valoracion de los
hombres, ya que El no solo aprueba a Jestis como una piedra en el edificio,
sino que lo valora como “una piedra preciosa, una piedra escogida”. Aqui
tenemos una alusion a Isaias 28:16, que se citara en el versiculo 6, y que
aqui se interpreta como en la Septuaginta, como la piedra angular. En el
judaismo el Targum interpretaba la piedra de Isaias 28 como el Rey o el
Mesias'®, aunque en Qumran este simbolo se refiere a la comunidad: “[El

P. Martin en “Aspects of Worship in the New Testament Church”, /ox Evangelica 2
(1963), 17-18, demuestra que no contiene la mayoria de caracteristicas tipicas de un
himno. Mas informacion en J. H. Elliott, 7%e Elect and the Holy, p. 133s.

1 Co. 10:4 también menciona una roca, pero no se trata de un paralelo exacto.
Lo que si hacen los dos autores es sacar la idea del uso tan comun que se hacia en
la comunidad cristiana primitiva de los textos veterotestamentarios que contenian este
simbolismo. Pedro se basa tanto en el Antiguo Testamento que podemos decir que esta
seccion es casi un comentario o #zzdras/ cristiano.

7 W. Grundmann, “8okipoc”, 7DN7) 11, 255-60, sobre todo la pag. 260.

'8 Cf. J. H. Elliott, 7%e Elect and the Holy, p. 23-33; J. Jeremias, “Al6o¢”, 7DNT,
1V, 272-73.
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Consejo de la Comunidad] sera esa ... preciosa piedra angular, cuyo
fundamento no podra ser sacudido” (1QS 8:7; cf. 1QS 5:5; 4Qplsa‘ 1; IQH
6:26; 7:8-9). En 1* Pedro 2:4 el autor tiene en mente la interpretacion
mesidnica que encontramos en Marcos, aunque en el siguiente versiculo
aparece la comunidad. Pero el fundamento, la piedra angular del templo
de Dios es Jesus, quien, lejos de ser desechado, es una piedra escogida,
una piedra preciosa, de valor incalculable, por mas que el mundo atn no
sea capaz de apreciarlo”. Esa es la figura a la que los creyentes se han
acercado, a la que han venido, y con la que comparten su doble destino.

5 El resultado de acercarse a Cristo, la piedra viva, es que ellos mismos
pasan a ser parte de la casa de la que ¢l es la piedra angular. En este
versiculo, el simbolismo cambia un par de veces: primero, Cristo es la
piedra y los hombres son los constructores, luego los cristianos pasan a
ser las piedras y parte del edificio y, finalmente, los cristianos son sacer-
dotes que sirven en el edificio; estos cambios son naturales, siempre y
cuando recordemos que el autor no esta escribiendo una descripcion
teologica fija, sino que estd haciendo uso del lenguaje metaforico.

Los cristianos no son por naturaleza “piedras vivas”, pero llegan a serlo
cuando se unen a Cristo a través de la conversion y el Bautismo (cf.
2 Co. 3:18)%, porque ese edificio solo es posible en la medida en que los
cristianos se acercan a El. Tampoco se les define como piedras aisladas,
colocadas en medio de una explanada o en un lado del edificio, sino que
sirven en tanto que colectivo, como parte del gran templo de Dios?'. Esta

19 Aparte de los articulos a los que haciamos referencia mas arriba, todos los que
a continuacion nombramos son relevantes: N. Hillyer, “ ‘Rock-Stone’ Imagery in 1
Peter”, ZinBul 22 (1971), 58-81; R. J. McKelvey, “Christ is the Cornerstone”, V758
(1961-62), 352-59; y C. F. D. Moule, “Some Reflections on the ‘Stone’ Testimonia in
Relation to the Name Peter”, V7§ 2 (1955-56), 56-59.

20 Quiza tengamos aqui la idea de que son insertados en su medio original, puestos
en contacto de nuevo con la roca viva, ya que esas ideas se asociaban en la antigiiedad
clasica con la terminologia de la “piedra viva”. Cf. J. C. Plumpe, “Vivum saxum, Vivi
lapides. The Concept of ‘Living Stones’ in Classical and Christian Antiquity”, 7raditio
(1943), 1-14.

2 Creo que estamos ante un simbolismo del templo, lo cual estd muy claro por
el uso comun del simbolismo del edificio en el Nuevo Testamento (1 Co. 3:16-17; 2
Co. 6:16; Ef. 2:20-22; 1 Ti. 3:15; He. 3:6; 10:21-22), y por el uso de “casa” en 4:17
que usa la Septuaginta para referirse al templo, y por la mencion tan natural que hace
del sacerdocio y el sacrificio. Asi, seguimos los argumentos que plantea O. Michel,
“olkoc”, 7DNT, V, 125-28; y R. P. Martin, 7%e Familvand the Fellows/hip (Grand
Rapids, 1979), p. 122; cf. P. S. Minear, /mages of the Church in the New Testament
(Londres, 1961), y no estamos de acuerdo con J. H. Elliott, 7/e Elect and the Holy,
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claro que Dios es el que coloca juntos en la estructura de este edificio del
final de los tiempos; por tanto, el verbo es descriptivo (“estais siendo
edificados”), y no imperativo (“sed edificados”) aunque, de hecho, esta
es la traduccion por la que optan muchas versiones.

La descripcion de la Iglesia como un templo no es algo comun
solo en el Nuevo Testamento (como vimos en la nota al pie 21),
sino que también era muy habitual en el judaismo, especialmente
en la Comunidad del Mar Muerto (1QS 5:6; “los de Israel que
libremente se han comprometido con la Casa de la Verdad”, 8:5;
“una Casa de Santidad para Israel, una Asamblea de Santidad
Suprema para Aaréon”; 1QH 6:25-28; 4QpPs37 2:16, donde el
Maestro de Justicia es la casa que la comunidad va a llegar a ser).
Es una “casa espiritual” porque el Espiritu es el que la forma vy,
sobre todo, porque no es fisica*’. El concepto de la Iglesia no fisica
que sustituye al templo fisico de Jerusalén estd bastante extendido
en los escritos cristianos (Mr. 14:58; 15:29; Jn. 2:19; 4:21, 23-24;
Hch. 7:48; 17:24, junto con algunas de las referencias que acabamos
de citar mas arriba). Asi, la casa de Dios ya no debe verse como
un edificio fisico, sino como una “casa” viva en la cual Dios habita.
Por tanto, es invulnerable, a diferencia de los templos fisicos o
lugares de reunidn, lo cual es un alivio para aquel grupo de cris-
tianos que esta viviendo bajo la opresion.

Pero esos cristianos no son solo las piedras que forman la casa,
sino que también son los sacerdotes que sirven dentro de la casa.
El término que traducimos por “sacerdocio” solo aparece en el
Nuevo Testamento aqui y en 2:9. En la ultima referencia se ve
claramente que Pedro ve la Iglesia en relacion con la funcion sa-
cerdotal de Israel, ya que alude a Exodo 19:6. Otros autores del
Nuevo Testamento recogen este tema usando otras palabras (p. ej.,
Ap. 1:6; 5:10; 20:6: este tipo de lenguaje solo se usa para hablar
de Cristo como sacerdote en Hebreos y para hablar del sacerdocio de
Aardn en Jerusalén, p. ej., Lc. 1:9; He. 7:5). Los cristianos son sa-
cerdocio santo, lo cual apunta a su consagracion a Dios, su sepa-
racion para Dios (similar a Aarén en Lv. 8-11), no por sus cualida-

p- 159,y Un hogar para los que no tienen patria ni hogar, Verbo Divino, Navarra,
1995. Pags. 225-236, quien defiende que el inico simbolismo que estos versiculos
encierran es el de la familia.

22 Cf. E. Best, “I Peter 11.4-10 — A Reconsideration”, MovZ 11 (1969), 292-93; P.
S. Minear, “The House of Living Stones”, £c/ 34 (1982), 238-48.
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des morales, que no son la causa sino el resultado, sino por medio
de su conversion y bautismo (como en 1:15-23)%.

Estos sacerdotes tienen que ofrecer “sacrificios espirituales™ “acep-
table a Dios por medio de Jesucristo”. La tltima frase encaja muy bien
en el lenguaje sacrificial (cf. el uso que encontramos en Ro. 15:16) y
se refiere a la necesidad de ofrecer sacrificios en consonancia con lo
que a la deidad le agrada®. El sacrificio agradara a Dios si se hace “por
medio de Jesucristo”, y no por el hecho en si de hacer un sacrificio.
Asi, incluso la adoracion y alabanza del cristiano solo es acepta ante
los ojos de Dios gracias a la obra de Cristo®.

Los “sacrificios espirituales” son, sin duda alguna, la alabanza y la
accion de gracias (He. 13:15-16) y el servicio practico que nace del
amor los unos por los otros (Ro. 12:1; Ef. 5:2; Fil. 4:18). Este aban-

# J. H. Elliott, “Death of a Slogan: From Royal Priests to Celebrating Community”,
UnaSanc 25 (1968), 21-25, defiende, siguiendo su exégesis en 7%e Elect and the Holy,
que este pasaje no se refiere al sacerdocio individual de los creyentes, sino al sacerdocio
colectivo de la comunidad. Son “un cuerpo de sacerdotes” o “una comunidad sacerdotal”.
E. Best, “I Peter 11.4-10”, esta de acuerdo en que los sustantivos que acaban en —eupa
como Lepdteupa en este versiculo se refiere a grupos de gente que estan ejerciendo en
calidad de una funcién concreta, pero arguye acertadamente (1) que uno no puede separar
este pasaje de sus paralelos en el Antiguo y el Nuevo Testamento (incluyendo los paralelos
leviticos) y (2) que el pasaje mismo no indica si el cristiano es en si mismo un sacerdote,
o si simplemente forma parte de la comunidad sacerdotal. Ahora bien, defender esta ultima
postura de forma definitiva, como hace Elliott, es ir mas alla de las evidencias.

2 E. G. Selwyn, 77%e First Epistle of St. Peter, p. 162, que acertadamente lo relaciona
con la frase veterotestamentaria “aroma agradable” (Gn. 8:21; Lv. 2:2; Ef. 5:2; Fil. 4:18)
y con otros términos que tienen la misma raiz, como el que se usa en este versiculo
(Ro. 12:1; 1 Ti. 2:3; He. 13:16).

% Algunos comentaristas catolicos defienden que tanto “por medio de Jesucristo”
como “a fin de que anunciéis” (que aparece en 2:9) significa que los sacrificios a los que
se refiere son los de la Eucaristia. Ver, por ejemplo, M.-E. Biosmard, “Pierre (Premiére
épitre de)”, DBSup T (1966), col. 1435; A. Feuillet, “Les ‘sacrifices spirituels’ du sacerdoce
royal de baptisés (1 P 2,5) et leur préparation dans I’ Ancien Testament”, V27°96 (1974),
704-28. Pero dada la cantidad de paralelos con los sacrificios espirituales que mencio-
namos abajo, ninguno de los cuales apunta a la Eucaristia, estamos de acuerdo con D.
Hill, “ “To Offer Spiritual Sacrifices...” (1 Peter 2:5): Liturgical Formulations and Christian
Paraenesis in 1 Peter”, JSV7'16 (1982), 60-61, que comenta que aunque la perspectiva
de Pedro no excluye esos actos de adoracion, la preocupacion o interés del apostol encaja
con un significado del sacrificio mucho mas amplio: adoracion, alabanza, y obras que
nacen del amor, en otras palabras, toda la vida cristiana en si.

% C. Brown, “Sacrifice”, DV77,111,435. J. H. Elliott, “Death of a Slogan”, p. 24, argu-
menta que estos sacrificios no se dirigen dentro de la comunidad (es decir, entre los miem-
bros), sino que se dirigen hacia fuera (hacia el mundo no cristiano), tomando esta idea
de2:9. Sin embargo, pareceria extrafio de repente descubrir que un concepto que conocemos
tiene un nuevo significado, especialmente si la construccion gramatical de 2:9 no apunta
a que ese significado sea necesario (ver la exégesis y el comentario de este versiculo).
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dono de las ofrendas de alimentos ya se habia anticipado en el judais-
mo (Sal. 50:14; 51:16-19; 141:2; Is. 1:11-15; Os. 6:6; Mi. 6:6-8; 1QS
9:3-5, «La oracion ofrecida de forma adecuada sera como una fragancia
aceptable de justicia, y un camino recto como una ofrenda deleitable
y libre»; 1QS 10:6; 4QFlor 1:6-7), pero mientras que el judaismo del
primer siglo nunca vio estas ofrendas espirituales como sustitutas de
las ofrendas de animales (aunque para los miembros de la comunidad
del Mar Muerto ese tipo de ofrendas era imposible en aquel momento,
porque segun ellos el templo estaba contaminado), para los cristianos
esas eran las Unicas ofrendas necesarias, ya que el sacrificio de Cristo,
que fue de una vez por todas, puso punto y final a la necesidad de los
sacrificios de animales. Estas ofrendas son espirituales porque estan
inspiradas por el Espiritu, y se ofrecen por el Espiritu, no porque sean
totalmente inmateriales, ya que compartir cosas materiales con otros
cristianos era una forma de ofrecer un sacrificio espiritual (aunque Dios
no reciba esas cosas materiales sobre un altar). También, es probable
que podamos incluir en este concepto la adoracion asociada a la Eu-
caristia, que era el momento en el que muchas de estas obras de
adoracion y de compartir tenian lugar®’.

6-8 Después de hablar de su papel como sacerdotes en el templo de
Dios (a lo que volvera en el v. 9), nuestro autor retorna a la imagen
de Cristo como el templo, la piedra viva. Establece y amplia esta metafora
usando una encadenacion de las Escrituras, que esta introducida por una
expresion muy poco usual, “esto se encuentra [0 ‘estd contenido’] en la
Escritura”, y comentada de una forma tipicamente judia®.

Los pasajes citados son Isaias 28:16 (también citado en Ro. 9:33,
y se hace alusion a él en Ef. 2:20), Salmo 118:22 (citado en Mateo 21:42
y Hechos 4:11), e Isaias 8:14 (también citado en Ro. 9:33). La termi-
nologia de la cita de Isaias 28:16 es la misma que aparece en la
Septuaginta, pero a diferencia del Salmo 118:22 no es una cita exacta,

27 Cf. las interpretaciones tempranas en autores como Did. 14; Justino, Dia/ 117.1,
Hipolito, 47" 4.2-12, que muestran un cambio: la adoracién y el compartir en la
Eucaristia era una ofrenda, pero luego la Eucaristia pas6 a ser, en si, un ofrenda. Ver
la nota al pie 25, donde aparecen comentaristas que creen que ya en el primer siglo
existia esta tltima concepcion.

8 Este es el unico lugar de todo el Nuevo Testamento en el que encontramos la
expresion “se encuentra en la Escritura”, pero aparece en la Septuaginta (1° Macabeos
15:2; 2° Macabeos 11:16, 22) y en otra literatura judia (Josefo, 4. 11.104; Test. Levi
10:5). Esta introduccion muestra la calidad del griego de 1* Pedro.
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ni concuerda con el texto hebreo. Aparentemente los cristianos usaban
una forma abreviada del texto veterotestamentario en sus tradicionales
testimonia, normalmente entrelazando los dos textos de Isaias (como
ocurre en Romanos). Pedro toma su cita de Isaias 28 de esta fuente,
la cita del Salmo 118:22 de la Septuaginta, y la de Isaias 8:14 del texto
hebreo, no sabemos si directamente o de la tradicion de los zeszimonia
(que podian transmitirse de forma oral o escrita). Pedro coloca los
textos en el orden invertido al del versiculo 4. Alli hace referencia al
Salmo 118:2 (rechazo) antes de mencionar que Dios ha escogido a “esa
piedra” (Is. 28:18). Ahora elabora un quiasmo (en este caso sigue el
siguiente patrén, A B C B A, en el que C serian los cristianos como
piedras), refiriéndose en primer lugar a Isaias 28 y extendiendo el pasaje
del Salmo 118, usando Isaias 8. Podemos ver que detras de esta cons-
truccion hay un concienzudo arte homilético.

A medida que la gente avanza hacia el futuro, Jesus se encuentra
con ellos. Este encuentro puede tener dos resultados. La “piedra” en
el camino es o bien una piedra angular® a la que pueden asociarse sin
miedo a que les falle, o bien la “piedra” que, si la rechazan, les hara
caer, porque Dios la va a exaltar. La piedra se la van a encontrar sea
como sea, ya que esta en su camino. La diferencia en la forma de
reaccionar ante este encuentro se debe a su fe. Pedro saca a la luz este
aspecto haciendo dos inserciones (que introduce en el texto como un
tipico comentario judio o mzdras/), una en el versiculo 7a y otra en
el 8b. La primera indica claramente que la diferencia se debe a la fe
o0 al compromiso de los cristianos y a la falta de estos en los incrédulos.
La segunda explica que la expresion “de tropiezo” (término que cuando
aparece con “caida” también puede referirse a la apostasia) significa
que no han llegado a creer “la palabra”, la cual, a la luz de 1:23-25,
solo puede tratarse del Evangelio. Ademads, el control deliberado de
Dios en este proceso y la division forzosa a la que lleva este encuentro
con “la piedra” se ve cuando Pedro escribe “y para ello estaban también

2 Algunos de estos términos tienen dos traducciones posibles, como dice J.
Jeremias, a quien hemos citado en la nota al pie 18. El término dxpoywviaiog, traducido
por “piedra angular” también significa la dovela de un arco (como en los Salmos de
Salomén 22:7, y en la interpretacion de Efesios 2:20), que tiene que ser el significado
del otro término que aparece en el Salmo 118:22. Pero al usar axkpoywviciog, la
Septuaginta tiene que estar refiriéndose a una piedra del fundamento o piedra angular
sobre la cual se levanta el edificio, ya que menciona el término “fundamento” dos veces.
Asi que es probable que Pedro tuviera ese significado en mente y reinterpretara el Salmo
118:22 a la luz de ese significado.
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destinados”. Este sentido del control que Dios tiene incluso sobre el
destino de los incrédulos lo volvemos a ver en 2* Pedro 2:9, 12, 17
y Ro. 9:14-24 (el otro pasaje del Nuevo Testamento en el que se cita
Isaias 28). En todos estos lugares el texto se refiere mas bien a un
destino colectivo, no tanto a un destino individual, al hecho irdnico de
que un grupo que antes estaba lejos de Dios ahora es un grupo escogido,
y el grupo que parecia contar con el favor de Dios ahora anda muy lejos
de su Creador. He aqui un misterio ante el cual, estos autores de creencia
monoteista, solo pueden decir: «todo ocurre segun el plan inescrutable
de Dios y bajo su control y soberaniay.

9 Después de ver que “la piedra” divide a los creyentes de los no
creyentes (incluyendo a los perseguidores de los receptores de esta
epistola), nuestro autor vuelve al tema de la posicion privilegiada que
ocupan en el templo de Dios, usando la expresion enfatica “pero
vosotros” para dejar clara la transicion y el contraste que hay entre ellos
y los no creyentes. Esta posicion se describe aplicando a la Iglesia los
titulos que el Antiguo Testamento le confiere al pueblo de Israel (ya
que la Iglesia es el verdadero remanente de Israel, como indican los
titulos de Israel que encontramos a partir de 1:1), en particular los titulos
que aparecen en la Septuaginta de Exodo 19:5-6 (cf. 23:22) y de Isaias
43:20-21 (cf. Dt. 4:20; 7:6; 10:15; 14:2):

«Ahora pues ... seréis mi pueblo mas que ninguna otra nacion;
porque mia es toda la tierra, y vosotros seréis mi reino de sacerdotes
y mi nacidn santa. Estas son palabras que diras a los hijos de Israel.»
(Exodo 19:5-6).

«Y las bestias del campo me bendeciran ... porque he puesto aguas
y rios en los desiertos, para dar de beber a mi pueblo escogido, el
pueblo que he tomado para mi, para que puedan contar mis hechos
gloriosos.» (Isaias 43:20-21).

Estos titulos, que aparecen mas veces en el Nuevo Testamento, sobre
todo en Apocalipsis (Ap. 1:6; 5:10; 20:6; cf. 1 P. 2:5), estan enlazados con
expresiones tomadas de Exodo (“Pero vosotros™), de Isaias (“pueblo es-
cogido™), de Exodo otra vez (“real sacerdocio” y “nacion santa™), y final-
mente de Isaias (“Pueblo adquirido para posesion de Dios... virtudes [o
hechos]”, aqui la estructura gramatical varia levemente para adaptarse a
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la nueva frase), lo que apunta a un largo periodo de meditacion y de uso
de estos textos en la historia de la iglesia. El continuo esta, todo el rato,
en la colectividad: la Iglesia como una unidad es el pueblo, el sacerdocio,
la nacidn, etc., en vez de hablar de cada cristiano de forma particular e
individualizada. Este es un énfasis tipico del Nuevo Testamento, que
contrasta con la perspectiva individualista actual. El mundo occidental
tiende a centrarse en la relacion de las personas (de los individuos) con
Dios, mientras que a Pedro (y el resto del Nuevo Testamento; p. ej., el
concepto paulino del Cuerpo de Cristo) le interesa mas hablar de un pueblo
que pasa a formar parte de una nueva entidad colectiva que ha sido
escogida por Dios, y se relaciona con Dios.

En este contexto, los términos tienen en si mismos un significado
importante. En primer lugar, son un “pueblo escogido”, un término que
los une a Cristo (se le aplica a €l en 2:4, 6) y que Pedro ya usa para
dirigirse a ellos en el saludo (1:1). Este concepto de la eleccion im-
pregna toda la epistola. En segundo lugar, son un “sacerdocio real™.
Esto significa dos cosas: que son un sacerdocio, y que pertenecen al
rey. En el mundo antiguo era bastante comun que el rey tuviera su
propio equipo de sacerdotes. En nuestro escrito, estamos seguros de que
se esta refiriendo al reino de Dios, que indica que aquellos creyentes

3 Algunos autores traducen el término “real” como un sustantivo, en vez de como
una adjetivo; ver, por ejemplo, J. N. D. Kelly, 7%e Epistles of Peter and of Jude,
p. 97; E. G. Selwyn, 7Z%e First Epistle of St. Peter, p. 165-66; y J. H. Elliott, 7/e Elect
and the Holy, p. 149-54. Esta traduccion sigue el uso mas comun del término BaotAerov
en griego clasico, koiné y patristico (p. ej., Lc. 7:25) y particularmente la interpretacion
de Exodo 19:6 en 2° Macabeos 2:17 (puede que también Ap. 1:6 y 5:10, pero con el
uso gramatical tan peculiar del Apocalipsis, podriamos estar ante un caso de endiadis
[V, de /a T Figura por la cual se expresa un solo concepto con dos nombres coordi-
nados)). F. J. A. Hort, 7%e First Epistle of St. Peter /./-/7.77 (Londres, 1898), p. 125,
cuya linea sigue E. Best, “I Peter 11.4-10”, p. 290-91, argumenta que el Targum
interpretaba Exodo 19:6 como “reyes (y) sacerdotes” y que los sustantivos en —eiov
suelen ser colectivos igual que los sustantivos en —eupo.

Por el contrario F. W. Beare, 77%e First Epistle of Peter (Oxford, 1970), p. 130-31,
y L. Goppelt, Der erste Petrusbrief, p. 152-53, comentan que hay muchos ejemplos en
el griego clésico en los que esta palabra se usa como adjetivo, que cada titulo en esta
lista contiene un nombre mas un adjetivo (es decir, la interpretacion anterior romperia
el patrén que se repite a lo largo de la lista), y que el hebreo de Exodo favorece su
traduccion.

Pero Beare esta en lo cierto: Probablemente al autor ya le parecio suficiente tomar
la expresion tal y como aparecia en el griego del AT ... y no sinti6 la necesidad de
definir su significado con términos cristianos y de forma mas precisa. Nuestra traduc-
cién no deberia hacer hincapi¢ en el término si Pedro (a diferencia del Apocalipsis)
parece no prestarle demasiada atencion.
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no sirven a la secta terrenal de Israel o a cualquier otra secta, sino que
sirven en el reinado que se acaba de inaugurar, cuyo rey es Cristo. Sus
tareas sacerdotales ya se han mencionado en 2:5: la ofrenda de sacri-
ficios espirituales. El sacerdote tiene el privilegio de servir en la pre-
sencia de la deidad, de “acercarse” a donde nadie mas osaria hacerlo
(cf. He. 9:1-10:25). Asi, si unimos esas dos palabras indican la posicion
privilegiada que los cristianos tienen ante Dios: pertenecen al rey y
sirven en la presencia de Dios. Ademas, son una “nacion santa”. No
se esta hablando de su santidad moral (aunque estan llamados a bus-
carla; cf. 1:15-16), sino de que han sido apartados para Dios. Dios ha
apartado a los cristianos para que sean su pueblo, exactamente lo mismo
que habia hecho con Israel en el Antiguo Testamento. Esto se subraya
en la frase final, “pueblo adquirido para posesion de Dios”, que enfatiza
el hecho de que le pertenecen (y con razon, pues los ha comprado, 1:18;
cf. Hch. 20:28, donde se usa el mismo término griego).

El proposito de esa posicidon especial que los creyentes ocupan (que,
recordemos, es colectiva, no individual) es que puedan “anunciar las
virtudes” de Dios®'. El término griego @7ez normalmente significa “virtud”
o “excelencia moral” (p. ej., Fil. 4:8; 2 P. 1:5), pero cuando se usa para
referirse a Dios habla de su “gloria” (p. ej., 2 P. 1:3 o el uso que encon-
tramos en la LXX de Isaias 42:8, 12; Ha. 3:3; Zac. 6:13) o de la “ma-
nifestacion del poder divino”, de “los hechos poderosos” (p. €j., los acon-
tecimientos del Exodo citados en Isafas 43:21, que usa este término en la
LXX)*. Es probable que Pedro tenga en mente este ultimo sentido. Los
cristianos tienen que “anunciar en el extranjero™? las obras poderosas de
Dios, que incluyen tanto la creacion como el milagro de la redencion en
la vida, muerte, resurreccion y revelacion de Jesucristo. Podemos ver
ejemplos de ello en los himnos del Apocalipsis (4:11; 5:9; 15:3-4; 19:1)

3UJ. H. Elliott, 7%e FElect and the Holy, argumenta que esta frase define lo que
significa ser un sacerdote y que, por tanto, los sacrificios deben realizarse para con
los de afuera (comunicar a los de afuera de la comunidad la buena obra de Dios) y
no para con los de adentro (hacer buenas obras hacia los que estan dentro de la
comunidad o alabar y adorar a Dios). Pero resulta extrafio relacionar una proposicion
de finalidad que se refiere a toda la lista de titulos a un tnico titulo de esa lista. Sin
negar el aspecto interrelacional del pueblo de Israel, el Antiguo Testamento también
recoge que Israel, por el simple hecho de ser quien es, proclamaba la gloria de Dios
(p. ¢j., Dt. 4:6-7, 34s.). El énfasis del citado testamento y de nuestro pasaje esta en
lo que Dios ha hecho por su pueblo, y no en lo que su pueblo ha hecho.

2 H. -G. Link y A. Ringwald, “Virtue”, ODNV77; 111, 927; O. Bauernfeind, “épetry”,
TDNT, 1, 457-61; cf. F. W. Beare, 7/e First Epistle of Peter, p. 151.

3 J. Schniewind, “€ayyéArw”, 7ZDNT, 1, 69.
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y en las proclamaciones del Evangelio que encontramos en Hechos. Esta
alabanza heraldica es la razén de su existencia.

Ademas, la alabanza esta basada en lo que Dios ha hecho por ellos.
Pedro hace referencia a la conversion de esos creyentes cuando habla
de que han sido “llamados de las tinieblas a la luz admirable”. El
término “llamados™ se refiere a su conversion (p. €j., Ro. 8:30; 1 Co.
1:9; 7:17; Ga. 1:6, 15). La idea de un grupo de gente escogido por Dios
que ha de ser luz o que esta en la luz a diferencia de los que estan lejos
de Dios, que estan en tinieblas, es un concepto muy comun en el Nuevo
Testamento (Ro. 2:19; hablando de la actividad misionera de los judios;
Ro. 13:12; 2 Co. 4:6; 6:14; Ef. 5:8, 14; Col. 1:13; 1 Ts. 5:4-5; He. 6:4;
1 Jn. 1:5-7) y en el judaismo (Sal. 34:9, que ya hemos citado anterior-
mente, y, p. €j., Sal. 39:9)*. La expresion recoge el asombro del con-
verso al verse iluminado por Dios y traido a su presencia, que es el
motivo que le mueve a la alabanza y a la proclamacion.

10 Ahora Pedro inserta un poema basado en Oseas 1:6, 9-10; 2:23, que
también se cita en Romanos 9:25-26%. El tema en Oseas gira en torno al
rechazo de su mujer infiel y de sus hijos, y de su posterior aceptacion. A
diferencia de Israel, estos cristianos nunca habian vivido como un pueblo
infiel a un pacto, pero sabian que antes habian estado fuera del favor de
Dios, es decir, desechados. Hubo un tiempo en el que “no eran pueblo”,
ya que “el pueblo de Dios” era un término reservado para el pueblo de
Israel*. Los judios solian jactarse de ello, gloriarse en su estatus. Pero ahora
estos cristianos saben que ellos son escogidos; no son solo un pueblo de
Dios, sino que son e/ pueblo de Dios. Ellos son los receptores de la
misericordia de Dios, esto es, de su cuidado y preocupacion. Este poema
resume el tema de la eleccion en esta seccion y consuela al pueblo des-
echado y sufriente, pueblo que ha de ver que el rechazo en la tierra no
es mas que un rechazo terrenal. Una cosa es cierta e incuestionable: han
sido aceptados por Dios.

34 Jos. Y As. 15:13;1QS 3:13s.; IQH 4:5,6,23: “T has iluminado mi faz a través de
tu pacto”; “Tu te has revelado a mi en tu poder como la luz perfecta”; cf. H. Conzelmann,
“ok6tog”, 7DNT, VI, 423-45; H.-C. Hahn y C. Brown, “Light”, DN77; 11, 490-96.

35 En el texto de Romanos, la aplicacion es diferente, el orden de las frases también,
y en la traduccion, se sustituye “habiais recibido misericordia” por “amada mia”, que
podria reflejar una tradicion hebrea diferente. Asi, queda bastante claro que Pedro no
se basa en el texto paulino, sino que parece ser que los dos interpretan los textos de
Oseas de forma muy similar.

3 H. Strathmann, “Aa6c”, 7ZDNT, IV, 32-57.
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III. Relacidén con las instituciones sociales (2:11-4:11)

Después de recordar a aquellos cristianos cuales son sus privilegios
como pueblo escogido por Dios, nuestro autor pasa ahora a hablar de cual
es su lugar en el mundo. Si han sido exaltados, ;deben someterse a las
instituciones sociales? Y si a pesar de sus esfuerzos por vivir en paz, la
sociedad les ataca, ;cual debe ser su reaccion? Dos secciones de la tradicion
nos dan las respuestas a estas preguntas: (1) después de una breve intro-
duccioén (2:11-12), Pedro inserta los tradicionales deberes sociales y fami-
liares (Haustafeln, si queremos usar el término de Lutero) que son bastante
similares a los que encontramos en Efesios 5-6 y Colosenses 3 (también
se parece al Haustafeln estoico), y (2) a continuacion, pasa a hablar de
cual es la actitud adecuada ante el sufrimiento (3:8-4:1). No deberiamos
concluir que Pedro creia que sus lectores no conocian este material; quiso
animarles usando un material que les era familiar, con el objetivo de
ayudarles a mantenerse firmes en su propodsito'.

A. Introduccidn: exbortacion a un estilo de vida ético
(2:11-12)

[l Amados, os ruego como a extranjeros y peregrinos, que os
abstengdis de las pasiones carnales gue combaten contra el alma.
12 Mantened entre los gentiles una conducta irreprochable, a fin
de que en aquello que os calumnian como malhechores, ellos, por
razon de vuestras buenas obras, al considerarlas, glorifiguen a Dios
en el dia de la visitacion.

11 EI vocativo, “amados”, marca el comienzo de una nueva seccion
de la epistola; se trata de una formula bastante comun a todas las epistolas
cristianas, pero en el mundo epistolar griego apenas se usaba (p. ¢j., Ro.
12:9; 1 Co. 15:58; 2 Co. 7:1; 12:19; Fil. 2:12; 4:1; He. 6:9; Stgo. 1:16, 19; 2:5;
2 P.3:1, 8, 14, 17). Del mismo modo, “os ruego” vuelve a ser una férmula
que en los escritos cristianos se usa para introducir una exhortacion?.

' Aunque la forma de este material de 1* Pedro es mucho mas parecida a la del
Haustafeln, mucho del contenido de la primera seccion se parece mucho al que en-
contramos en Romanos 13:1-7. Cf. H. Goldstein, “Die politischen Paraenesen in Petr.
2 und Rom. 137, BibLeb 14 [1973], 88-104.

2 Cf. C. J. Bjerkelund, Parakalo: Form, Funktion und Sinn der Parakalo-Sdtze in
den paulinischen Briefen (Olso, 1967).
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En esta exhortacion, Pedro da por sentado que aquellos a los que se
esta dirigiendo son los que ha descrito en la primera parte de la carta, es
decir “extranjeros y peregrinos” (1:1, 17; y, presente, de forma implicita,
en muchos otros lugares de la epistola). La combinacion de estos dos
sustantivos es bastante sorprendente, porque el término “extranjero” suele
usarse para describir a un extranjero que ya reside en el lugar de forma
permanente, mientras que un “peregrino” es aquel extranjero que perma-
nece en un lugar de forma temporal. Pero a Pedro no le interesa tanto el
significado exacto de esas palabras, sino que lo que quiere es transmitir
la idea de que somos de otro lugar, pertenecemos a otro lugar; es muy
probable que est¢ usando el lenguaje de la Septuaginta: por ejemplo
Génesis 33:4, donde Abraham se describe a si mismo de este modo, y
Salmos 39:12 (38:13 en la LXX), donde el salmista escribe: «Escucha mi
oracion, oh Sefor, y presta oido a mi clamor;/ no guardes silencio ante
mis lagrimas;/ porque extranjero soy junto a ti,/ peregrino, como todos mis
padres». Encontramos el mismo tipo de lenguaje en Efesios 2:19 (extran-
jero) y en Hebreos 11:13 (peregrino). Saber que no pertenecen al lugar
donde viven no les lleva a retirarse de la vida en sociedad, ni tampoco
a comportarse como la cultura en la que viven, sino que les empuja a llevar
una conducta digna del lugar al que pertenecen, el cielo; asi, su estilo de
vida se adecua al lugar al que se dirigen, y no al lugar en el que viven
de forma temporal.

Por tanto, deben “abstenerse de las pasiones carnales que combaten
contra el alma”. El término abstenerse es muy frecuente en las listas
de mandamientos éticos (Hch. 15:20; Fil. 4:18; 1 Ti. 4:3; 5:22). Tam-
bién, el término “deseo” que Pedro ya ha usado anteriormente (1:4) se
usa mucho para referirse a los impulsos desenfrenados de los seres
humanos (p. ej., 1:24; 6:12; Ga. 5:16*; Ef. 2:3*; Stgo. 1:14-15; 1 P.
4:2-3; 2 P. 2:18%; 1 Jn. 2:16*: el asterisco indica que en estos textos
los términos “carne” y “deseo” estan relacionados). Aqui, la cuestion
estad en ver si “carnales” se usa en el sentido general paulino, lo que
pertenece a la naturaleza humana o caida, es decir, lo que nace del
egocentrismo humano?®, o si se refiere especificamente a los pecados
del cuerpo, a los pecados sexuales*. Lo mas probable es que Pedro tenga
en mente el sentido mas general (el que hemos mencionado en primer

3 Por ejemplo, K. H. Schelkle, Die Petrusbriefe, Der Judasbrief [Freiburg,
1980], p. 69.

* Por ejemplo, J. N. D. Kelly, 7%e Epistles of Peter and of Jude [Londres,
1969], p. 104.
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lugar), ya que no hay nada en el contexto que apunte de forma especifica
a los pecados sexuales (las instrucciones que empiezan en 2:13 con-
tienen mas pecados relacionados con la actitud que con el cuerpo), asi
que concluimos que el uso de este término en 1* Pedro es bastante
similar al uso que Pablo le da (quien no lo usa haciendo un énfasis
especial en los pecados sexuales). Pero la expresion “que combaten
contra el alma” es una pista importante. Aunque la descripcion de la
vida cristiana como una batalla es muy comun (2 Co. 2:3-4; 1 Ti. 1:18;
Stgo. 4:1; cf. Ef. 6:10-20), el hecho de que el deseo “combate contra
el alma”, es decir, la persona o el ego (sin separar el alma del cuerpo)
no es una idea muy comun en Pablo (quien normalmente diferencia
entre la carne y el espiritu) pero concuerda con el pasaje de Santiago
4:1-3, y también con Santiago 1:13-15°.

En la doctrina judia sobre el mal en el ser humano (al que Pablo
llama “pecado” en Ro. 7, y al que Santiago llama “deseo”), éste habita
en el cuerpo (es decir, en la carne, a veces en partes concretas de ésta)
y lucha por poder controlar a las personas. Sabemos que deberiamos
hacer esto o aquello, pero parece que somos incapaces de seguir la luz
y la ética que tenemos. Pablo describe esta angustia en Romanos 7, y
en Romanos 8 pasa a explicar que el camino a la libertad es la obe-
diencia al Espiritu que habita en los cristianos. Santiago describe esta
guerra en 4:1, y llama al arrepentimiento, ya que la gente a la que estaba
escribiendo estaba perdiendo la batalla porque no estaba siendo del todo
leal a Dios. Pedro no estd sugiriendo que aquella era una gente peca-
dora, ni tampoco ve la necesidad de describir la tension, sino que se
limita a exhortar a los lectores a vivir del modo en el que saben que
deben vivir, sin entregarse al deseo desenfrenado®, ya que eso signi-
ficaria entregarse al enemigo y caer en el cautiverio.

12 Ahora Pedro afiade un matiz afirmativo, ya que los cristianos no
solo tienen que “abstenerse” o “dejar de hacer”, sino que también tienen

5 Esto esta basado en las evidencias recogidas por Peter Davids, 7%e Epistle of
James [Grand Rapids, 1982], pp. 36, 55-56, 79-85, 156-68.

¢ El deseo en si mismo era visto como algo bueno y necesario; no se esta hablando
de volver a la “apatia” (¢mabere) de los estoicos. El problema al que se enfrentaban
los judios y los cristianos era que muchas veces no podemos controlar nuestros deseos:
no solo disfrutamos lo que nos pertenece, sino que también queremos tener lo que es
del vecino. Cf. F. C. Porter, 7%e Yeger Hara: A Study in the Jewish Doctrine of Sin
[New York, 1902], p. 93-156; y S. Schechter, Some Aspects of Rabbinic Theology
[Londres, 1909)] pp. 242-92.
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que luchar por llevar un buen estilo de vida. Usando otra vez un
lenguaje que retrata a los cristianos como el remanente de Israel “entre
los gentiles [0 ‘las naciones’] ”, les dice que deben tener “una conducta
irreprochable”, expresion que ya uso anteriormente (1:15) y que tam-
bién aparece en Santiago 3:13. En 1:15 se nos dice que esta “conducta”
o “manera de vivir” tiene que ser santa. Ahora se nos dice que tiene
que ser “buena”, “irreprochable”, tema que va a aparecer a lo largo de
toda la exhortacion (2:12, 15-16, 20; 3:1-2, 6, 13, 16)". Esta claro que
el concepto “bueno” no apunta a algo inferior a “santo” (Pedro no les
pediria a los cristianos hacer algo que esta por debajo de la santidad);
sin embargo, 2:14 muestra que ahora se esta refiriendo a virtudes que
la cultura en la que viven deberia aprobar. Por tanto, puede decirse que
la lista de virtudes que aparece a continuacion casi equivale a las listas
paganas y, en general, exhorta a los cristianos a ser buenos ciudadanos
en la medida en que les sea posible.

El proposito de esta conducta o estilo de vida es que los incrédulos
que viven alrededor de los cristianos pueden observar y considerar sus
buenas obras. Pero usa el mismo término (“observar”) en 3:2, donde
se refiere a una observacion detenida y que dura un largo periodo de
tiempo, que puede acabar en la conversion del que observa®. Nuestro
pasaje no sugiere que necesariamente tenga que llevar a la conversion,
al menos no de forma explicita.

Eltnico otro lugar del Nuevo Testamento en el que aparece la expresion
“el dia de la visitacion” es Lucas 19:44 (cf. Lc. 1:68), pero aparece en la
Septuaginta en Isaias 10:3 (cf. Gén. 50:24; Job 10:12; Jer. 11:23; Sabidu-
ria 3:7). Aunque la visitacion de Dios puede significar la salvacion, en el
pasaje de Isaias, que es el unico paralelo exacto, se refiere al dia del juicio.
Todo el mundo tendra que confesar el poder de Dios manifestado en su
pueblo, es decir, “glorificar a Dios”, aquel dia, incluso si antes no hubiera
reconocido la justicia de Dios y de su pueblo (cf. Jos. 7:19, donde “glo-
rificar a Dios” es una exhortacion a reconocer la justicia y la rectitud de
Dios haciendo una confesion antes de la ejecucion)’.

Aunque con el tiempo las conductas irreprochables cristianas haran
que todo el mundo glorifique a Dios por lo que vera en los cristianos,

7 Cf. W. C. Van Unnik, “The Teaching of Good Works in I Peter”, /75 1 [1954-
55], 92-110; W. Grundmann, “xeAdc”, 7DN7, 111, 536-50; E. Beyreuther, “Good”,
DNTT; 11, 98-107.

§ Cf. W. Michaelis, “opaw”, 7ZDN7, V, 315s., sobre todo 373-75.

° Cf. W. H. Beyer, “émioyéntopal”, 7ZDON7; 11, 599-608.
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por el momento los incrédulos alin estan lejos de actuar asi, pues “os
calumnian como malhechores” o “criminales”. A menudo los paganos
despreciaban a los cristianos tan solo porque se abstenian de los “de-
seos carnales” (como vemos en 4:4). Les acusaban de practicar en sus
reuniones secretas crimenes como el asesinato, el incesto, y el cani-
balismo (haciendo una interpretacion incorrecta de expresiones como
“unidos en amor”, “hermano y hermana”, “comer el cuerpo” y “beber
la sangre”) y, sobre todo, de estorbar la paz y el orden publico del
Imperio. Por eso, Tacito decia que “eran odiados a causa de sus muchos
vicios” (4n. 15.44), y Suetonio los define como “una clase de gente
que se basa en una novela y en una supersticion muy peligrosa” (Verozn,
16.2). Los cristianos recibian todas estas calumnias y mas, que forma-
ban parte del discurso publico, y que era lo que los jueces tenian en
cuenta cuando se les llevaba a juicio. Pedro sabe que es imposible parar
esta cadena de rumores o luchar en contra de ella de forma directa,
pues se trata de una blasfemia basada en la culpa de aquellos que la
pronuncian. Pero, del mismo modo que Jesus (cf. Mt. 5:16, donde
aparecen las expresiones “buenas obras” y “glorificar”), Pedro aboga
por una vida recta y, segiin él, al final los paganos no tendran mas
remedio que aprobarla.

B. La relacion con el Estado (2:13-17)

13 Someteos, por causa del Serior, a toda institucion humana,
va sea al rey, como autoridad, /4 o a los gobernadores, como
enviados por él para castigar a los malhechores y alabar a los
gue hacen el bien. 15 Porque esta es la voluntad de Dios. gue
haciendo bien, hagdis enmudecer la ignorancia de los hombres
mnsensatos. 16 [Andad] como hombres libres, pero no uséis la
libertad como pretexto para la maldad, sino [empleadia] como
stervos de Dios. 17 Honrad a todos, amad a los hermanos, temed
a Dios, honrad al rey.

13 El primer elemento de moralidad publica que Pedro menciona
es la relacion con el Estado; tratando este tema, sus argumentos son
similares a los de Pablo en Romanos 13. Pero la primera parte de esta
instruccion (“Someteos... por causa del Sefor”) es el mandamiento
fundamental general que regira todo lo que viene a continuacion, ya
que el tiempo verbal de las formas que aparecen en 2:18; 3:1; y 3:7

143



2:13-17 La PrivERA EPisTOLA DE PEDRO

dan por sobreentendido que el verbo principal es el que tenemos en
este versiculo'.

Asi, la sumision es la caracteristica general de esta moralidad pu-
blica. Esta claro que la sumision a Dios es algo que, en el cristianismo,
se da por sentado (Stgo. 4:7 presenta un lenguaje fuerte porque esta
dirigido a unos cristianos que creian que se estaban sometiendo, pero
no era asi). El problema surge cuando se habla de someterse a las
personas: hacia falta que una y otra vez se repitieran las reglas de la
sumision que la cultura secular habia establecido (Ro. 13:1, 5; 1 Co.
14:34; 16:16; Ef. 5:2, 22, 24; Col. 3:18; Tit. 2:5, 9; 3:1; 1 P. 5:5).

De esta sumision se dicen dos cosas: “a todo ser humano” y “por
causa del Sefior”. Los dos conceptos son importantes. El primero se
trata de una frase de dificil interpretacion que también podria traducirse
de la siguiente forma: “a toda institucion humana” o ““a toda institucion
creada por el hombre™. No obstante, la palabra que hemos traducido
por “humana” o “ser.... creado”, aunque en el griego cldsico se usaba
para describir la fundacién de una ciudad, no se usa para conceptos
abstractos como son las instituciones. En el griego biblico, Dios crea
el mundo y todas las criaturas y es en estos dos sentidos en los que
esa palabra se usa 17 veces (aparte de ésta en 1* Pedro) en el Nuevo
Testamento (cf. Ro. 1:25; Col. 1:23). El adjetivo “humano” es necesario
porque el mundo como un todo y también los animales son criaturas,
ya que los seres humanos no tienen que someterse a la creaciéon no
humana (cf. Gn. 1:26-28)%. Pero los cristianos estan llamados a no luchar

! Algunos eruditos, por ejemplo H. G. Meecham, “The Use of the Participle for
the Imeprative in the New Testament”, Zxp7'58 [1947], 207-208, ver estos participios
como formas verbales aisladas, independientes, pero una comparacion con otros
Haustafeln revela el caracter eliptico de los escritos de Pedro.

2 En cuanto a la primera traduccion, ver F. W. Beare, 7/e First Epistle of Peter
[Oxford, 1970], p. 141, y E. G. Selwyn, 7%e First Epistle of St. Peter [Londres, 1947],
p. 172. Estas traducciones enfatizan el hecho de que las estructuras sociales
mencionadas no son mas que instituciones humanas. En cuanto a la Gltima traduccion,
ver K. H. Schelkle, Die Petrusbriefe, Der Judasbrief|Freiburg, 1980], p. 73; E. Best,
/ Peter (Grand Rapids, 1982), p. 113; y W. Foerster, “xtiCw,” ZDN7; 111, 1000-1035,
sobre todo 1034-35, quienes dicen que en la Escritura, incluida la Septuaginta, Dios
es el sujeto natural de xtiw y, por tanto, el adjetivo “humano” debe referirse a aquello
para lo que han sido creados.

3 Encontrard mas evidencias de que ésta es la traduccion correcta en que el término
hebreo de la Misna /Zabbirivor (de br) se traduce normalmente por “humanidad” o
“raza humana” (como en m. Aboth 1:12, atribuido a Hillel) y este uso se asemeja mucho
al de xtiowc en este versiculo, aunque el hebreo ya significa “humanidad” sin necesidad
de usar el adjetivo “humano” (que, de hecho, no existe en hebreo).
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contra otros seres humanos por el poder y la autoridad, sino que tienen
que buscar el bien de los demas, sometiéndose a ellos (Mr. 10:42-45;
Ef. 5:21. Véase que este tltimo pasaje es de un contexto muy similar
al de Pedro). Puede que los cristianos creyeran que esa sumision no
incluia someterse a los no creyentes, pero Pedro aclara que si deben
someterse a ellos, y afiade algunas de las personas o grupos mas
significativos: el César y sus gobernadores, sus amos, y sus maridos*.

La sumision a estas personas cuenta con una guia, y también con un
limite, como podemos ver en la expresion “por causa del Sefior”. “El
Sefior” en el Nuevo Testamento suele referirse a Cristo. Uno se somete
porque Cristo es Sefor, no porque el César lo sea. No se trata de que los
gobernadores o los amos tengan autoridad por ellos mismos. Al contrario,
no son mas que criaturas de Dios. Pero el Sefior dio un ejemplo de sumision
y el Sefior desea que se hable bien de su ensenanza (mas adelante Pedro
desarrollara estas dos ideas), asi que, por causa de €l (o buscando el bien
de ¢él), el cristiano se somete. Ahora bien, como hemos dicho, esta expre-
sion también pone un limite: el cristiano no puede someterse a algo que
esta fuera del agrado del Sefor. Estas autoridades son y siempre seran
criaturas o creacion de Dios; Cristo es el Ginico Seflor, el Sefior definitivo.

A diferencia de Pablo, que coloca las relaciones familiares en el
primer lugar de la lista, Pedro comienza con las autoridades del gobier-
no. Esto muestra el contexto de persecucion en el que se encuentran;
esta dando por sentado que el gobernante en cuestion sera alguien reacio
a los cristianos a los que, muy probablemente, oprimira y perseguira.
El primero de todos es “el rey”, ya que ¢él es la “autoridad” suprema,
y para los cristianos, quiza es el que menos problemas teoldgicos les
plantea. La palabra “rey” se refiere, claramente, al emperador romano;
“César” era el término mas usado, pero el Nuevo Testamento usa “rey”
en alguna ocasion, sobre todo si quiere enfatizar su posicion (p. €j.,
Jn. 19:15; Heh. 17:7; Ap. 17:12; cf. Mr. 13:9 y la forma en la que los
cambios de Lc. 12:11 muestran que Lucas entiende que lo destacable
es el cargo en si). Asi, no se esta refiriendo a un emperador en particular,
ni a los emperadores romanos en general, sino que Pedro esta hablando
de la conducta adecuada y prudente ante la suprema autoridad guber-
namental, independientemente de quién sea. La naturaleza de la sumi-
sion de la que se esta hablando la describira en los versiculos 15-17.

4 Ver J. N. D. Kelly, 7%e Epistles of Peter and of Jude [Londres, 1969], p. 108;
y L. Goppelt, Der erste Petrusbrief |Gottingen, 1978], pp. 182-83.
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14 El emperador no es el unico ante el que debia someterse; también
debian hacerlo ante los “gobernadores”, es decir, los procuradores (de
las provincias imperiales) y los proconsules (de las provincias senato-
riales) que eran las maximas autoridades con las que la gente tenia que
tratar normalmente. De hecho, muchas veces era mas dificil someterse
a ellos que al emperador, ya que sus decisiones tenian un efecto directo
sobre las vidas de las personas, y porque sabemos por la Historia, que
muchos usaban su poder para oprimir a aquellos que no eran de su
agrado. Pero también debian someterse a ellos porque (1) representaban
al Emperador (“eran enviados por é1””) y (2) su propdsito era “castigar
a los malhechores y alabar a los que hacen el bien” (es decir, “mantener
el orden publico”)’. Es muy poco probable que los cristianos esperaran
recibir alabanza, incluso en una sociedad en la que rendir honor de
forma publica era algo muy normal, porque normalmente pertenecian
a las clases mas bajas y en tiempos de persecucion preferian no tener
ningln reconocimiento publico para pasar desapercibidos. No obstante,
apreciaban el orden publico, y lo que Pedro estd haciendo aqui es
simplemente citar la funcién que tenian los gobernadores. Todo el
mundo debe someterse a ellos porque incluso el peor de ellos preserva
alguna conformidad con los valores paganos de bondad, lo cual es
mejor que el caos.

Pedro no va tan lejos como Pablo, quien, en Romanos 13:3-4, dice que
el orden publico es la voluntad de Dios, por lo que el gobernador es, a
ese respecto, “‘siervo” de Dios. En este area, nuestro autor es mucho mas
esquematico, citando tan solo los principios basicos que encontramos en
la tradicién. Obviamente, ninguno de ellos necesariamente aprueba los
métodos de los gobernantes, ni dice que los cristianos deberian participar
en sus actividades. Segtn el Antiguo Testamento, tanto los asirios como
los babilonios eran “siervos de Dios” para “ejecutar su ira” y “castigar a
los que estaban haciendo el mal”, aunque luego los condend por sus
métodos y por sus motivaciones. Jeremias decia que el pueblo no debia
resistirse a Babilonia, pero no decia que debiera unirse a ella.

15 Pedro pasa a clarificar hasta qué punto deben someterse. “Porque
ésta es la voluntad de Dios” recoge el mandamiento de los versicu-

’ “Hacer el bien” es mucho mas que simplemente obedecer la ley; apunta mas bien
a hacer un servicio especial por la comunidad. Este concepto viene de la terminologia
ética griega (no de un trasfondo hebreo). Ver mas sobre esto en W. C. Van Unnik, “A
Classical Parallel to I Peter ii.14 and 207, /7 2 (1955-56), 198-202.
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los 13 y 14 y luego lo condensa en una frase. Pedro es muy conscien-
te de cual es la voluntad de Dios, que incluso podria incluir el sufri-
miento de los cristianos (3:17), pero en tal caso, seria por el hecho de
ser cristianos, y no por ninguna otra acusacion (4:19). Asi, la voluntad
de Dios es que hagan el bien®. Este “bien”, como vimos anteriormente,
incluye algo mas que la obediencia de la ley civil (siempre y cuando
ésta no contradiga la justicia de Dios), ya que se refiere a las “buenas
obras” de 2:12 (p. €j., la caridad cristiana [0 amor cristiano]), que van
mas alla del simple deber, y que son las que se ven y las que los paganos
admiraban.

Hacer el bien “hard enmudecer las acusaciones ignorantes’ de los
hombres insensatos”. Vemos que la principal forma de persecucion, y
también la més insidiosa, era la calumnia. Pedro se muestra piadoso en
exceso, jpues dice que esa calumnia se debe a la ignorancia de los per-
seguidores! (el tnico lugar del Nuevo Testamento en el que vuelve a
aparecer el término agnosia es 1 Co. 15:34); pero como ocurre con el
término similar de 1* Pedro 1:14, esa ignorancia proviene de los insensatos,
de aquellos que estan de espaldas a Dios®. Como se han rebelado contra
Dios, no conocen sus caminos (los ignoran), por lo que perciben la con-
ducta de los cristianos de una forma distorsionada. Pero esa conducta
irreprochable le hard enmudecer, si no ahora (aunque también podria ser,
si fueran lo suficientemente reflexivos), en “el dia de la visitacion” (2:12)°.

16 Sin embargo, los cristianos podrian objetar: “Esa sumision a las
leyes humanas, ;no se contradice con nuestra libertad en Cristo?”. A

¢ Cf. G. Schrenk, “6éiw”, 7ZDNT, 111, 55-59, donde se trata el tema de la voluntad
de Dios en el Nuevo Testamento.

7 Aunque dyvwole significa “ignorancia”, esta claro que en este versiculo la igno-
rancia esta siendo expresada y debe ser acallada. Por eso optamos por la traduccion
“acusaciones ignorantes”.

8 La palabra “insensato” es muy comun en los Proverbios, donde aparece unas 75
veces; también se usa en el Nuevo Testamento para describir a alguien que no conoce
a Dios ni sus caminos; Lc. 11:40; 12:20; Ro. 2:20; 1 Co. 15:36. Cf. J. Goetzmann,
“Wisdom, Folly, Philosophy”, DA77, 111, 1023-26.

° La escatologia apocaliptica que “es el contexto en el que tienen lugar todas las
reflexiones teoldgicas y éticas” es extremadamente importante en 1* Pedro. Es también
una de las principales razones por las que el intento de B. Reicke de ver 1* Pedro como
una epistola cuyo objetivo era conseguir que los cristianos no se levantaran contra
Roma es una interpretacion erronea (ademas, también hace alguna interpretacion errd-
nea de términos y expresiones especificas). C. F. Sleeper, “Political Responsibility
According to 1 Peter”, MovZ 10 (1968), 270-86 (cita de p.277). Cf. B. 1. Reicke, 7%e
Fpistles of James, Peter;, and Jude (AB 37) (Garden City, NY, 1964).

147



2:13-17 La PrivERA EPisTOLA DE PEDRO

lo que Pedro contesta: “en absoluto”. Los cristianos estan llamados a
la libertad, pero no a la libertad de los zelotes palestinos que “solo
reconocian como a su Sefior y Rey a Dios”, por lo que atacaban a las
tropas de la ocupacion romana y a los judios que cooperaban con ellos
o se sometian a ellos!’; tampoco es la libertad de los estoicos, que
luchaban por evitar los dolores y los placeres de la vida''; ni la libertad
de los antinémicos, a quienes no les importaban las reglas sociales y
morales, sino que lo unico que buscaban es la gratificacion de los
impulsos propios (p. €j., el hombre de 1 Co. 5). Pedro esta hablando
de la libertad de la que Pablo escribié de forma tan elocuente: ser libre
del pecado, de la ley y del mundo, no para vivir en independencia, sino
para poder servir a Dios. Esta libertad no se conseguia por el esfuerzo
personal, sino que era un don del Espiritu de Dios (G4. 5:1, 13; Ro.
6:22; 8:2; cf. Lc. 4:18-21; Jn 8:32; 1 Co. 7:22; 9:19; 2 Co. 3:17; 2 P.
2:18-20). Pedro raramente menciona al Espiritu, pero es bien consciente
de las ramificaciones de la libertad cristiana'?.

Obviamente, el peligro estaba en que los cristianos, oyendo hablar de
su libertad, cayeran en la licencia. Eso es exactamente lo que habia pasado
en 1* Corintios 5:1-2; 6:12s., y en 2* Pedro y en Judas. La libertad se
convirtio en un eslogan y en un pretexto para encubrir el mal”. Pedro
entonces explica cudl es la verdad, conocida ya en el Antiguo Testamento
(cf. el uso de “siervo” en el Antiguo Testamento), de que la libertad no
rescata a alguien de la esclavitud para dejarle en la autonomia, sino que
le redime de la esclavitud para que pueda convertirse en un “esclavo” o
siervo de Dios. La libertad verdadera se encuentra en el servicio a Dios.
Por lo que Pablo escribe: “Pero ahora, habiendo sido libertados del pecado
y hechos siervos [o ‘esclavos’] de Dios, tenéis por vuestro fruto la san-

10 Josefo, 4. 18.23.

11 Platén, aunque vivid antes que los estoicos, recoge en uno de sus dialogos a un
antagonista llamado Calicles, que dice algo que debia ser el sentimiento comun del
mundo griego (un sentimiento con el que Platon esta en desacuerdo): “;Coémo puede
una persona que sirve a otra ser feliz?” (Gorg. 491E). Y eso incluia a Dios. El judio
Filon trata el tema de esta lucha en Quwod Omnis Probus, demostrando que el ideal
estoico era bien conocido en el mundo judio.

12 H. Schlier, “éreBepoc”, 7DNT, 11, 487-502; J. Blunck, “Freedom”, DN7, 1, 715-
21; P. Richardson, Pauls FEthic Freedom [Philadelphia, 1979]; y J. Drane, Paul/:
Libertine or Legalist? [Londres, 1975], que constantemente habla de la lucha paulina
por mantener una libertad disciplinada sin llegar al legalismo o el libertinaje.

13 Este es el tnico lugar en el Nuevo Testamento en que aparece el término
emyaivppe (“tapadera™), pero cf. Menander, #7ag. 84 (90): “La riqueza de muchos es
una tapadera para encubrir la maldad que practican”.
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tificacion, y como resultado la vida eterna” (Ro. 6:22). Como siervos de
Dios, la reaccion propia de los cristianos es hacer el bien que El demanda,
incluido honrar a los gobernantes.

17 Deben honrar a los gobernantes, pero ahora que acaba esta
seccion sobre el gobierno, Pedro hace una matizacion. Encontramos
aqui dos declaraciones dobles, rodeadas por el uso inicial y final de
“honrad”, lo que le da un bello color literario (patréon de quiasmo: A
B B A)'. La primera pareja esta formada por “honrad a todos, amad
a los hermanos”. No solo hay que honrar al rey, sino a todo ser humano,
del noble al esclavo, ya que todos han sido creados a imagen de Dios
(Stgo. 3:10-12). “Ben Zoma dijo: ;Quién es sabio? El que aprende de
todos los hombres ... ;Quién recibe honra? El que honra a la humanidad,
como esta escrito, los que me honran, a estos honraré, y los que me
desprecian, contaran con muy poca estima”'®. Este refran judio también
refleja el pensamiento que Pedro quiere transmitir.

A los no cristianos se les debe honrar, pero a los cristianos, a los
hermanos, se les debe amar. Pedro es el Unico autor del Nuevo Tes-
tamento que une el término que aqui se ha traducido por “hermanos”,
pero el amor hacia los miembros de la comunidad es un tema de suma
importancia en el Nuevo Testamento (Jn. 13:34-35; Ro. 12:9; Ef. 1:15;
Fil. 2:2, etc.). Aunque no hay nada en este pasaje que niegue el amor
al projimo (Mt. 5:43-46; Lc. 10:25-37; Ro. 13:8-9), el Nuevo Testa-
mento en todo momento transmite que la Iglesia (término que Pedro
no usa) es familia, hermanos y hermanas y, por tanto, todos los miem-
bros de esa familia se deben amar de forma especial'®.

14 Tenemos aqui cuatro imperativos. El primero es aoristo, y los otros tres estan en
presente. Algunas versiones interpretan que la primera es la declaracion principal, y que
las tres siguientes son explicativas de la primera: “Honrad a todos: amad a los hermanos,
temed a Dios, honrad al rey”. Pero, ;un cristiano pondria a Dios bajo la categoria “todos™?
Y, (esta interpretacion es fiel al texto griego? La respuesta de la mayoria de comentaristas
es negativa. Puede que esto sea una ilustracion del final de la distincion entre el aoristo y
el presente en el griego Koiné; asi, todos los imperativos significan lo mismo. Cf. BDF
#337 (2). Ver también E. Bammel, “The Commands in Peter I1.17”, V7511 (1964-65), 279-
81, aunque no estamos de acuerdo con su conclusion de que Pedro incorpora en su epistola
un Haustasel/ antiguo (;judio?), ya que no cuenta con evidencias de suficiente peso.

5 m. Aboth 4:1.

16 Santiago 2:8 usa el mandamiento del amor al projimo para referirse al amor entre
hermanos. El término que aqui se usa para “hermanos”, adeApdtno, se usa de forma
similar en 1 Clem. 2:4, y en la Septuaginta se usa para referirse a miembros de la
comunidad judia (1° Macabeos 12:10, 17; 4° Macabeos 9:23; 10:3, 15). Ver también
H. von Soden, “deAd6c”, ZDNT, 1, 144-46.

149



2:13-17 La PrivERA EPisTOLA DE PEDRO

Una vez ha alcanzado el punto algido del amor, Pedro contintia en
ese nivel con la “reverencia a Dios”, antes de volver a descender al
“honor debido al rey”. Esta pareja podria derivar de Proverbios 24:21
(“Hijo mio, teme al Sefior y al rey; no te asocies con los que son
inestables [o rebeldes]”), pero si esto es cierto, Pedro ha realizado un
cambio, porque, segun €l, Dios es el unico que debe ser reverenciado
y temido, porque El es el tnico Dios, creencia que los no creyentes de
la época no compartian, pues honraban al César (o a otros monarcas)
como a un dios o, al menos, como a un semidios'’.

Contrastando con la reverencia que se le debe a Dios, Pedro
acaba esta seccion bajando de nivel, y hablando del “honor al rey”.
Jesus también hizo una distincion entre Dios y el César (Mt. 10:28;
Mr. 12:13-17), pero eso no supuso una nota de desdén hacia el
César. Mientras el César estd en el mismo nivel que “todos”, atin
asi deben honrarle. Los judios eran conscientes de que Dios con-
trolaba la historia y que usaba incluso a paganos para llevar a cabo
sus planes. Eso no significaba que Dios aprobara los métodos que
estos usaban, y que no los juzgara, sino que lo que hacian no
escapaba de su soberania (Is. 1:20; 5:23-29; 10:5-11; 45:1; Jer. 5:5-
17; 16:3; 21:4-7; 25:9; 27:6; 43:10). Como resultado, aunque
los judios en general creian que el Mesias vendria y destruiria a los
gobernantes romanos, ofrecian sacrificios y elevaban oraciones por
el Emperador (Filon, Zegario 157.355-56; Josefo, G. 2.197; C.
Ap. 2.77). Incluso el orden romano era mejor que la anarquia. Y los
cristianos también seguian este patréon, como muestran Ma-
teo 22:21, 1* Timoteo 2:1-3 y Tito 3:1. Pero, aunque los cristianos
debian honrar al Emperador y orar por él, éste no era mas que un
ser humano, por lo que le debian una lealtad y una reverencia
absolutas, las cuales solo debieran dar a Dios. Este equilibrio hizo
que la iglesia de los siglos siguientes rechazara la revolucidn
(p- ej., laiglesia de Jerusalén se marcho de la capital en vez de tomar
parte en la guerra contra Roma en 66-70 dC) y la participacion en

I” Proverbios esta ubicado dentro del contexto israelita, pero 1* Pedro no, asi que
nuestro autor prefiere los argumentos practicos a los teoldgicos: tanto Dios como el rey
pueden “castigarte” si ven que eres rebelde. Romanos 13:3, 7 también es diferente. El
primer versiculo usa “temor” de forma diferente a como Pedro lo usa, y el segundo es
mucho mas general y no especifica a quién debe dirigirse el temor. Asi, aunque Pedro
ve necesario hacer una distincion que Pablo no hace, no es cierto que estén en desacuerdo,
como muchos comentaristas dicen. En cuanto al significado de “temor”, ver también H.
Balz, “popéw”, 7DONT, IX, 189-219, y W. Mundle, “Fear”, DNV77, 1, 621-24.
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el ejército; vivia respetando y hablando bien del orden romano, pero
se negaba a gastar un apice de incienso para adorar al Emperador
(que era el equivalente, en Estados Unidos por ejemplo, a saludar
la bandera). A los paganos debia chocarles este tipo de conducta,
incluso podia parecerles estipida: los cristianos obedecian las leyes
(muchas de las cuales ellos no obedecian) e incomprensiblemente
desobedecian la orden de participar en una ceremonia de adoracion
patridtica, bien sencilla y sin mucho significado. ;Qué les costaba
participar de aquella ceremonia? No lo entendian. Pero, segln
Pedro, ese equilibrio era el que mejor expresaba la verdad de la cual
los cristianos debian testificar.

C. La relacion de los siervos con los amos (2:18-25)

18 Siervos, estad sujetos a vuestros amos con todo respeto, no solo
a los que son buenos y afables, sino también a los que son inso-
portables. 19 Porque esto [halla] gracia, si por causa de la con-
ciencia ante Dios, alguno sobrelleva penalidades sufiiendo injius-
tamente. 20 Pues ;qué mérito hay, st cuando pecdis y sois tratados
con severidad lo soportiis con paciencia? Pero si cuando hacéis
lo bueno sufris [por ello] v lo soportdis con paciencia, esto [halla]
gracia con Dios. 21 Porque para este proposito habéis sido llama-
dos, pues tambien Cristo sufiio por vosotros, dejandoos ejemplo
para gue sigdis sus pisadas, 22 el cual no cometio pecado, ni engario
alguno se hallo en su boca, 23 [v] quien cuando le ultrajaban, no
respondia ultrajando, cuando padecia, no amenazaba, sino que [se/
encomendaba a aquel que juzga con justicia, 24 y El mismo llevo
nuestros pecados en su cuerpo sobre la cruz, a fin de gue muramos
al pecado y vivamos a la justicia, porque por sus lheridas fiisters
sanados. 23 Pues vosotros andabais descarriados como ovejas, pero
ahora habéis vuelto al Pastor y Guardian de vuestras almas.

18 El siguiente grupo al que Pedro se dirige es el de los siervos.
En concreto se estd refiriendo a los siervos que trabajaban para una
familia, pero lo mas seguro es que pensara en los siervos en general
(algunos cristianos eran esclavos y, segun el v. 16, todos eran “escla-
vos” de Dios). Lo que a muchos se nos pasa por alto es lo inusual que
era que Pedro, Pablo (1 Co. 7:21; Ef. 6:5-8; Col. 3:22-25; 1 Ti. 6:1-
2; Tit. 2:9-10) y otros autores cristianos (Did. 4:11; Barn. 19:7), se
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dirigieran a los esclavos, ya que los codigos de deberes o reglas sociales
de los estoicos y los judios no exigian ninguna demanda moral de los
esclavos, solo de los amos.

Larazon de que haya esta diferencia entre el codigo moral de Pedro
y el de otros autores de su tiempo es bien simple. Para la sociedad en
general, los esclavos no eran personas completas, por lo que no tenian
ninguna responsabilidad moral. Para la Iglesia, los esclavos eran per-
sonas completas igual que todas las demas y, por tanto, habia que
dirigirse a ellos de la misma forma que a las demas. La Iglesia nunca
hablé del “problema social de la esclavitud” (es decir, a la esclavitud
en la sociedad en la que vivian), ya que eso estaba fuera de su alcance
—la sociedad en aquellos dias no se consideraba representante de nada,
ya que eso es un concepto que llegd con la Ilustracion— pero si tratd
la cuestion de la esclavitud dentro del la Iglesia, donde no valian las
clases sociales pues todos eran hermanos (Ga. 3:28; 1 Co. 12:13; Col.
3:11; Flm. 16), por mas que la sociedad no lograra entenderlo.

La instituciéon humana en la que les habia tocado vivir a los esclavos
era la esclavitud. Si querian hacer “buenas obras” y asi reflejar el
Evangelio, tenian que someterse a esa institucion, es decir, “estar
sujetos a sus amos”, deber que encontraremos en todas las listas cris-
tianas de este tipo, y normalmente se afiade que deben hacerlo de
corazén o con buena voluntad (Ef. 6:5-8; Col. 3:22-25). Sin embargo,
Pedro anade “con todo respeto [a Dios]”. Creo que este respeto o temor
se refiere a temor a Dios, y no a los amos, porque (1) en griego ese
sintagma aparece antes de la referencia a los amos, y (2) temor o respeto
(gr. phobos) en 1 Pedro siempre esta dirigido a Dios, no a las personas,
a las cuales los cristianos no deben temer (1:17; 2:17; 3:2, 6, 14, 16).
Asi, la motivacion de su sumisidn y servicio no es el respeto hacia sus
amos, sino el respeto hacia Dios; Dios recibe su servicio como si
estuviera hecho directamente a El, y es su nombre el que recibe la honra
cuando ellos practican una buena conducta. Por tanto, su sumision no
debe depender del comportamiento de sus amos (esto es, si el amo es
“bueno y afable”); deben tener la misma actitud aunque el amo sea
“insoportable” o “perverso” (de hecho, la traduccidn literal seria “en-
corvado”) y, en ambos casos, estaran sirviendo y honrando a Dios.

Esta claro que en nuestro pasaje Pedro estd hablando de una situa-
cion social totalmente diferente a la que Pablo plantea en Efesios y
Colosenses. A diferencia de Pedro, Pablo también se dirige a los amos
cristianos, dando por sentado que éstos trataban bien a sus esclavos
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cristianos, situacion muy comun en aquellos lugares donde el cristia-
nismo se consideraba como una forma mas del judaismo, que era visto
al menos como una religion moral, lo cual era positivo para la vida del
esclavo, siempre que no insistiera en observar las leyes de pureza. Pero
Pedro esta escribiendo en tiempo de persecucion en el que los esclavos,
que estaban bajo el control casi absoluto de sus amos, eran especial-
mente vulnerables. Pedro sabia que algunos amos podian incluso tor-
turar a sus esclavos a causa de su fe. Y aun asi, el esclavo tenia que
seguir la ensefianza de Jesus sobre el sometimiento (Mt. 5:43-48).

19 Pedro desarrolla esta idea con una frase muy dificil, adjetivo que
describe tanto la construccion gramatical, como el contenido o ensefianza.
Coherente con el hecho de que considera a los esclavos como personas
completas, se refiere a su sufrimiento como “un sufrimiento injusto”.
Aunque los estoicos decian que con un esclavo se podia actuar con in-
justicia y, de hecho, asi lo hacian, Aristoteles ya habia dicho que no se
podia tratar a un esclavo con injusticia, usando el argumento de que era
una propiedad (AMVic. £7 5.10.8). Este argumento no era valido para los
cristianos, ya que sabian que su Sefior y Dios habia tomado forma de
esclavo (p. ¢j., Fil. 2:7) y habia tratado a los esclavos como a cualquier
otro ser humano. Pero este estatus que la ética cristiana le confiere a los
esclavos no debe verse como una busqueda de los derechos propios, ya
que lo que “halla gracia ante Dios” (un uso poco comiin del término griego
charis, que otras versiones han traducido por “favor”. Encontramos la
misma expresion en Lc. 6:32-34, que podria ser la fuente de la ensefianza
de Pedro) es el sobrellevar el sufrimiento injusto, que aqui debe estar
refiriéndose a los insultos, bofetadas y golpes que podia recibir si el amo
estaba de mal humor o le pedia un imposible.

Lo que a uno le ayuda a sobrellevar este sufrimiento no es la apatia
estoica, sino la “conciencia ante Dios”. La estructura gramatical de este
sintagma es bastante compleja. Kelly defiende que se deberia traducir
de la siguiente manera: “debido a su conciencia de Dios”; o pa-
rafrasearla asi: “debido al conocimiento que tienen de Dios tanto él
como sus hermanos, como miembros del pueblo santo de Dios”. Esta
traduccion tiene la ventaja de mantener el sentido de la forma genitiva
“de Dios” de forma clara, pero interpreta la palabra “conciencia” a
partir del sentido que tiene su raiz (“conocimiento de”) en vez de tener
en cuenta el sentido que se le da en todo el Nuevo Testamento (“la
facultad de tener discernimiento moral”; cf. 1 P. 3:16, 21; Hch. 23:1;
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24:16, y 25 pasajes mas)'. Asi que es mas probable que el sintagma
“de Dios” esté describiendo el caracter de la conciencia, es decir, ser
consciente de Dios y de su instruccion que es la asociacion normal que
se establece entre Dios y la conciencia en el Nuevo Testamento (ver
los dos pasajes de Hechos que hemos citado unas lineas mas arriba),
aunque Pedro haya hecho esta asociacion con una complejidad grama-
tical excesiva. Por tanto, lo que estd queriendo decir es que a Dios le
agradan los esclavos cristianos que soportan el sufrimiento injusto, no
porque no tengan otra opcion o porque sean de cardcter optimista, sino
porque saben que eso agrada a Dios y que esta recogido en la ensefianza
de Jesus.

20 Como se trata de una ensefianza dura y poco agradable, Pedro
tiene que afiadir alguna explicacion o argumentacion, antes de pasar a
fundamentarla en Jests y en su llamamiento. Empieza con una pregunta
retorica (“‘; qué mérito hay...?”), que apunta a que no tiene ningiin mérito
aguantar el castigo que uno merece. Esta es la tnica vez en todo el
Nuevo Testamento en la que aparece el término “mérito” o “gloria”
(#/eos), y hace referencia a la “fama” o “reputaciéon” que uno obtiene
al hacer una buena obra’. Uno puede aguantar estoicamente, cuando se
le castiga de forma merecida®, pero eso no es digno de alabar ni es
ninguna heroicidad*. En cambio, hay un tipo de reconocimiento si uno
hace el bien y atin asi, sufre. En esa situacion el aguante es loable porque
el sufrimiento no tiene una causa justificada.

Pedro ya ha hablado en esta seccion de la idea de “hacer el bien” (2:14);
en ese versiculo decia que, en teoria, los gobernantes deberian alabar esa
conducta bondadosa. Ahora describe un cuadro en el que el amo de un
esclavo cristiano castiga al esclavo por algo que bajo la moralidad cristiana

"J.N. D. Kelly, 7Z%e Epistles of Peter and of Jude [Londres, 1969], p. 116-17; cf.
C. Maurer, “cVvoida”, 7DN7, VII, 898-919, sobre todo 914-19; y C. Brown,
“Conscience”, DN77, 1, 348-53.

2 Este término es un sindnimo — pero con un sentido menos fuerte — de “alabar”
(émawvog), que aparece en 2:14. Ver van Unnik, “A Classical Parallel to I Peter ii.14
y 207, V7552 (1955-56), 198-202.

* Aunque apaptavovteg pude traducirse por “cometéis un pecado” o “pecdis”, van
Unnik, 76/d., probablemente tenga razén al traducirlo como “cometer un error”, ya que
nuestro pasaje no apunta a un juicio teolégico, sino al punto de vista del amo pagano.

* El término que traducimos por “sois tratados con severidad”, xoiadilw, también
aparece en Mr. 14:65, pero esto solo prueba que era el término habitual para “bofetada”,
que el amo solia dar al esclavo holgazan, es decir, que no se trata de una referencia
a la Pasion de Cristo.
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es “hacer lo bueno”. Esto impresiona a Dios o “halla gracia (fouzo charis)
ante EI”. No hay razon para gloriarse ante Dios (por eso hay un cambio
en la terminologia; ya no se usa el 4Zeos de la primera parte del versiculo,
ni el epainos de 2:14), ni tampoco se trata de un “favor” (o “gracia”)
cualquiera, ya que viene directamente de la Gracia de Dios’. Este aguante
halla gracia ante Dios, es decir, es agradable a los ojos de Dios. Se trata
de un acto de lealtad con el Dios que les ha regalado su Gracia (1 P. 1:10,
13; 3:7; 4:10; 5:5, 10, 12) y como tal, debe llevarles al paraddjico gozo
ya mencionado en 1:6-7°.

21 La referencia a la Gracia nos lleva a reflexionar sobre la vida
de Jests, que es el fundamento de la ética del Nuevo Testamento. Las
personas a las que Pedro escribia eran conversas, es decir, bautizadas,
cristianas. Asi, eran conscientes de que “habian sido llamadas™. Este
llamamiento es un llamamiento a Cristo, por lo que tiene muchas
implicaciones que tienen que ver con El: Dios es el que llama (1:15),
nos llama a un estatus privilegiado y nos llama a la luz (2:9), su
proposito es bendecirles (3:9) y su final es la gloria eterna (5:10)%. Pero
igual que Cristo no recibi6 la corona de gloria hasta que no pas6 por
la corona de espinas, este llamamiento también significa seguir el
ejemplo de Cristo y de su sufrimiento.

5 Como K. H. Schelkle, Die Petrusbriefe [Freiburg, 1980], p. 80. El problema con
esta interpretacion es que ignora totalmente las construcciones paralelas en ese contexto
y cultura.

® Ver el comentario sobre la misma expresion en 2:19 y el articulo de H.
Conzelmann, “yaipw”, 7ON7,1X, 368, 399, quien cita la relacion que tiene con el hesed
del Antiguo Testamento.

"J. D. G. Dunn, £/ bautismo del Espiritu Santo, Editorial La Aurora, Buenos Aires,
1977, argumenta que en 1* Pedro como en el resto del Nuevo Testamento el aspecto
mas importante de la iniciacion al cristianismo es la experiencia de la recepcion del
Espiritu, y no el Bautismo. Es cierto que 1* Pedro no menciona al Espiritu mas de 4
veces (1:2, 11-12; 4:14), pero solo menciona el Bautismo una vez. Ademas, la mayoria
del lenguaje que usa sobre el llamamiento y la conversion es paralelo al de Pablo, que
hace referencia al proceso del Espiritu. Ciertamente, era la experiencia del Espiritu lo
que le decia a una persona que habia sido llamada. Pero Dunn también argumenta que
el Bautismo era el medio a través del cual uno confesaba su fe (“el Bautismo es el
vehiculo de la fe salvadora”, p. 227); es por eso por lo que se asocia con la conversion
(siempre que uno esté pensando en la iglesia primitiva y no en la iglesia actual).
Ademas, la recepcion del Espiritu estaba relacionada con el momento de la conversion;
por lo tanto, hay una relacion entre el llamamiento y el Bautismo, a pesar de que en
un estudio como el de Dunn se haga una clara distincion entre estos dos conceptos.

§ Ver K. L. Schmidt, “ceiéw”, ZDNZ, 111, 487-91.
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El ejemplo de Cristo habla de sufrimiento en dos sentidos. En primer
lugar, “también Cristo sufrié6 por vosotros”. Esta frase (y otra muy
parecida en 3:18) es una adaptacion de un credo cristiano muy utilizado,
“Cristo murié por nosotros” (o “por nuestros pecados™) (1 Co. 15:3;
Ro. 5:6; 8:34; 14:9, 15). Mientras Pablo prefiere usar una palabra
mucho mas concreta, “murié”, Pedro, como Lucas (11 veces en los
Evangelios y en Hechos) usa continuamente el verbo “sufrir” (12 de
las 42 veces que aparece en el Nuevo Testamento), quiza porque es el
verbo que Jesus usd para describir su propia muerte (Mr. 8:13; 9:12,
y paralelos)’ y es muy probable que hiciera esta seleccion léxica porque
guarda mucha relacion con la situacion de sus lectores!’. El sufrimiento
de Cristo es “por vosotros™'!. Sufrir por los demas es parte del llama-
miento de Cristo, por lo que se puede identificar plenamente por ellos,
ya que él también sufrié sin merecerlo'.

En segundo lugar, Cristo dejo “ejemplo para que sigais sus pisa-
das”®. El tema de seguir o imitar a Cristo es muy comun en el Nuevo
Testamento (p. ej., 1 Co.4:16; 11:1; Ef. 5:1; 1 Ts. 1:6; 2:14) y (pensando
en el tema de imitar a un maestro) en el mundo helenista (p. ej., Epiteto,
Dis. 1.12.5.8; 20.15; 30.4)'*; no obstante, la terminologia que aqui se
usa es unica. El término que traducimos por “ejemplo” no se refiere
simplemente al buen ejemplo que uno debe seguir o imitar, sino que
es la palabra que se usaba para la caligrafia que tenian que repasar los
niflos en la escuela si querian aprender a escribir'>. Como si quisiera
subrayar esta idea, Pedro afiade que tenemos que “seguir sus pisadas”.

° Aqui podria haber una alusion a Is. 53. Ver mas abajo el comentario de 2:22, donde
se trata esta posible relacion, y también, que podria tratarse de la fuente de la ensefanza
de Jesus.

10 Algunos manuscritos han cambiado émefev (sufrir) por amébaver (morir) para que
se parezca mas a los textos paulinos, pero el uso que Pedro hace, la situacion de sus
lectores, y el peso de otros manuscritos apuntan a que Pedro usoé el verbo “sufrir”.

' De nuevo, algunos manuscritos cambian “vosotros” por el “nosotros” tipico de
Pablo y de la liturgia. Pero las evidencias mas tempranas apuntan a que la palabra
original es “vosotros”.

12 Cf. W. Michaelis, “mooyw”, ZDNZ, V, 904-24; B. Gaertner, “Suffer”, DNV77, 111,
719-26.

13 Esta frase se convirtio en el tema de la obra de Charles Sheldon, 7z His Steps
/En sus pasos/ (1897), que fue una lectura devocional muy conocida durante la primera
mitad del siglo XX. Aunque mostraba la importancia del concepto de la vida cristiana,
el tono optimista tipico del tiempo antes de la Guerra Mundial hace que esta obra haya
quedado algo anticuada.

14 Cf. W. Michaelis, “uwuéopar”, 7ZDON7, 1V, 659-74.

15 G. Schrenk, “Omoypauudc”, 7ZDNT, 1, 772-73.
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Este llamamiento a seguir a Cristo es una imagen de mucho peso. M.
Hengel, cuando comenta el uso que Jesus hace del término “seguir”,
que es el uso que Pedro recoge, dice lo siguiente: «‘Seguir’ significa
en primer lugar compartir de forma incondicional el destino del maes-
fro, que no acaba cuando uno pasa necesidad y sufre por causa del
maestro, y solo es posible si la persona que ‘sigue’ tiene una confianza
plena, si pone su destino y su futuro en las manos del maestro»'®. Pedro
subraya esta idea con la frase “sus pisadas”, una expresion que solo
aparece una vez en todo el Nuevo Testamento, y es una expresion que
se refiere a las huellas de una persona o al rastro de un animal (cf. Sir.
14:22; 50:29, aplicado a la Sabiduria). Asi, somos como nifios colo-
cando un pie tras otro en las huellas que su padre deja en la nieve,
siguiendo un camino seguro, preparado para €él. Pero este camino que
Cristo ya ha abierto incluye sufrimiento, no como causa de nuestros
pecados (¢l ya ha “sufrido por nosotros”), sino como parte de la vida
a la cual hemos sido llamados.

22 Pedro respalda este increible llamamiento con una cita poética
basada en Isaias 53:9: “Aunque nunca hizo violencia [nunca pecd], ni
habia engafio en su boca”. Esta seccion de Isaias de las canciones del
Siervo se repiten una y otra vez en los versiculos siguientes (p. ¢j., Is.
53:12y3en 1P 2:24; Is. 53:6 en 1 P. 2:25); era la columna vertebral
de la meditacion de la Iglesia sobre el sufrimiento de Jesus. Las citas
estan tan bien entrelazadas que parece que el autor pase de forma
inconsciente de las palabras de Isaias a la descripcion de la crucifixion,
ya que estd usando formulas que hacia tiempo formaban parte del culto
de la Iglesia'’; de hecho, el uso de este pasaje para interpretar la Pasion
podria remontarse al mismo Jesus (Mr. 10:45; 14:24; Lc. 22:37). En
este caso, las citas siguen la Septuaginta con un solo cambio (que
también encontramos en 1 Clem. 16:10), “pecado” (Lamartiarn) es
sustituido en el texto veterotestamentario por “violencia” o “maldad”
(anomian)". Esto relaciona el texto con 2:24 de una forma mas clara,

1 M. Hengel, 7%e Charismatic Leader and His Followers [New York, 1981], p. 72.

7 Toda la seccion de 2:22 a 2:.25 tiene un caracter ritmico que hace pensar que
Pedro esta usando una formula que la Iglesia ya conocia.

18 Es probable que Isaias 53 influenciara la comprension que Jests tenia de su propia
muerte y, sobre todo, que también influenciara la presentacion que los Evangelios hacen
de esa comprension. Asi, cuando H. Patsch, “Zum alttestamentlichen Hintergrund von
Romer 4,25 und 1. Petrus 2,247, ZV/60 [1969], 278-79, argumenta que todo el pasaje
de 2:21-24 esta influenciado por Isaias 53, es muy probable que esté en lo cierto.
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y deja claro que Jesus no solo era inocente segun las leyes humanas,
sino que lo era ante el mismo Dios (cf. 4:1), un tema muy recurrente
en el Nuevo Testamento (Jn. 8:46; 2 Co. 5:21; He. 7:26; 1 Jn. 3:5). No
se trata de una inocencia aparente, ya que en Jesus no hay engafio (cf.
2:1; 3:10); El era la verdad perfecta, sin ningtn tipo de encubrimiento.
Esta ensefianza va muy bien para animar a los esclavos que estaban
sufriendo, ya que el tema que les preocupaba era que sufrian atn
haciendo el bien. Pedro les recuerda que Jesus, su Sefor, era totalmente
inocente, y aun asi, sufrid. Por tanto, pueden ver ese sufrimiento que
estan experimentando como parte de su identificacion con Cristo.

23 No obstante, lo importante de estos textos no es solo que Jests
sufrié aun siendo inocente, sino la forma en la que reaccion6 ante este
sufrimiento. Y esa reaccion tiene que ser una guia para los siervos que
estan sufriendo. Con un lenguaje que nos recuerda a Isaias 53:7 (“Fue
oprimido... pero no abri6 su boca”), el autor hace hincapié en que Jesus
observo su propia ensefianza sobre el amor a los enemigos (Mt. 5:38-
48; Lc. 6:37-38) cuando le insultaron (Mr. 14:65; 15:17-20, 29-32) y
torturaron (Lc. 23:24). A diferencia de los martires macabeos de la
historia judia, quienes pedian a Dios que castigara a sus perseguidores
(2° Macabeos 7:17, 19, 31, etc.; 4° Macabeos 10:11), Jests guardo
silencio incluso cuando le pedian que se defendiera (Mr. 14:61; 15:5;
Lc. 23:9)".

Sin embargo, Jesus no era un estoico que buscaba trascender los
problemas y el dolor presente. Era un creyente que confiaba en Dios.
La Escritura recoge de principio a fin (p. ej., Gn. 18:25 y Ap. 19:2)
que Dios juzga con justicia; el creyente, en vez de tomarse la justicia
por su mano, le entrega su causa al juez supremo (Jer. 11:20; Ro. 12:17-

Ademas, comenta acertadamente que las variaciones del texto masorético pueden
encontrarse en Qumran y en el Targum Pseudo-Jonatan, entre otros, lo cual quiere decir
que aunque bien podria ser que Pedro hubiera usado la Septuaginta, no es necesario
llegar a esa conclusion porque todas las caracteristicas del texto estan presentes en el
hebreo palestino y en las tradiciones arameas. Estamos de acuerdo con Patsch en que
Pedro pudo hacer una traduccion propia del pasaje, o que usara una traduccion que
alguien ya hubiera hecho, pero sospechamos que la fuente de este uso del pasaje de
Isaias es Jesus mismo.

19 Ya habia una tradicion judia sobre el silencio en tiempo de sufrimiento; cf. Josefo,
A.2.5.1: “Ahora Josefo, encomendando todos sus asuntos a Dios, no se defendio, ...
sino que sufrié en silencio la situacion en la que se encontraba...”’; o Test. Benjamin
5:4: “El hombre piadoso es misericordioso con el que de él abusa, cuando guarda
silencio”.
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20; 1 Ts. 5:15; Stgo. 5:6-9; cf. He. 10:30). Esto es precisamente lo que
Jesus hizo (cf. He. 5:7) y asi, este ejemplo es relevante para los esclavos
que estan sufriendo y que son a los que Pedro escribe®.

24 La cita llega ahora al punto en el que se habla del efecto salvifico
de la muerte de Cristo, y Pedro lo afiade porque no quiere omitir esta
parte, ya que lo que recoge consiste en un motivo de gratitud a la
imitacion de Cristo a la que estd llamando. Dos versiculos de Isaias 53
forman la columna vertebral de esta meditacion:

Mas El fue herido por nuestras transgresiones,
molido por nuestras iniquidades.

El castigo por nuestra paz, cayo sobre El,

y por sus heridas hemos sido sanados. (53:5)

Derramo6 su alma hasta la muerte,

y con los transgresores fue contado,
llevando El el pecado de muchos,

e intercediendo por los transgresores. (53:12)

Si tomamos 53:12 en primer lugar, nuestro autor empieza recordando
que Jests mismo “llevo nuestros pecados ... en el ‘madero’”. La descrip-
cion plasma una ofrenda por los pecados, con un lenguaje similar al de
1 P. 2:5 (cf. Gn. 8:20; Lv. 11:16; 14:20)* Pero a diferencia de He. 9:28,
que también usa Isaias 53:12, Pedro no dice que Jesus se ofrece para llevar
nuestros pecados, sino simplemente que llevo nuestros pecados en la cruz.
Lo que tenemos aqui es una descripcion general en la cual Isaias 53:12

2 El sentido general del pasaje no cambia de forma significativa si pensamos que
habla de que Jesus “se” encomendaba, o si encomendaba “su causa” (E. G. Selwyn,
The First Epistle of St. Peter [Londres, 1947], p. 179; J. N. D. Kelly, 7%e Epistles of
Peter and of Jude, p. 121), o si encomendaba el “juicio” (L. Goppelt, Der erste
Petrusbrief1Gottingen, 1978], p. 208). La idea de que el juicio le corresponde a Dios
queda bien clara en los pasajes citados anteriormente. En cuanto a la fuente de Pedro,
aunque tanto Jer. 11:20 como Josefo, 4. 4.2.4, “deja el juicio para Dios” y 7.9.2., “se
encomendd a Dios, para que El fuera el juez entre ellos”, apuntan a encomendar una
causa al juicio de Dios, Isaias 53:6 usa el mismo verbo en griego (Tepadidwut) y “él”
como objeto (cf. Lc. 23:46, claramente relevante), y es muy probable que fuera el texto
que el autor tenia en mente.

2 Al usar el plural “pecados” en vez del singular del texto masorético, la redaccion
de Pedro concuerda con el rollo de Isaias de Qumran y con otros textos premasoréticos.
Cf. H. Patsch, “Zum Alttestamentlichen Hintergrund”, p. 279.
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se adapta al lenguaje sacrificial del Antiguo Testamento. Pedro hace hin-
capi¢ en que Jesus realizd esta obra en el cuerpo fisico, es decir, en la
Historia, en la crucifixion. El uso de “madero” es un eufemismo tipico
(Dt. 21:11; Heh. 5:30; 10:39; 13:29; Ga. 3:13)*. Debido al contenido de
Deuteronomio 2:22, el autor debe tener en mente la idea de que aquel que
moria en un madero era maldito, pero sin mencionarlo de forma explicita,
apunta a que esa muerte fue una muerte vicaria, ya que cargo6 con ‘“‘nuestros
pecados”. Esta idea vuelve a enfatizarse al final del versiculo (cambiando
ahora a Isaias 53:5), donde dice que sus heridas (las heridas y morados
resultado de las bofetadas, pufietazos o latigazos) han hecho que nosotros
fuéramos sanados (cf. Barn. 7:2, donde encontrara otra forma de expresar
esta verdad). Esta obra sirve de una vez por todas; por eso no solo se
benefician de esa muerte los que estaban ante la cruz en aquel momento,
sino también la comunidad que no vivié aquel evento (de ahi que tengamos
tanto la tercera persona del plural, “nuestros”, “muramos”, “vivamos”,
como la segunda del plural, “fuisteis”).

El resultado de esta obra es el concepto paulino tan conocido de que
ahora estamos muertos al pecado (Ro. 6; 7:4; 2 Co. 5:14-15; Ga. 2:19;
Col. 2:20). Es cierto que el verbo que se usa para “muramos” no es un
verbo con un sentido muy claro ni fuerte; atin asi, el contraste con el verbo
“vivamos” indica que el sentido que hemos de ver aqui es el mismo que
encontramos en Pablo?. La cuestion es que, como Jestis cargd con nuestros
pecados, nosotros hemos muerto a esos pecados. Ya no hemos de vivir
de esa forma. Nuestras vidas deben caracterizarse por “la justicia”, es decir,
la conducta ética sobre la que Pedro tiene tanto que decir. La salvacion
en Cristo no es solo estar libre del juicio futuro y de la culpa, sino estar
libre de la vida de pecado para poder vivir como Dios quiere que vivamos.

25 El autor resume este cambio de vida con otra alusion a Isaias
53; esta vez, 53:6:

Todos nosotros nos descarriamos como ovejas,
nos apartamos cada cual por su camino;

pero el Sefor hizo que cayera sobre El

la iniquidad de todos nosotros.

2 Cf. J. Schneider, “€0ov”, 7ZDNZ, V, 37-41.
B ’Amoyivopat, (este es el unico lugar de todo el Nuevo Testamento en donde

aparece), significa “estar lejos de”, “no participar de”, “separarse de” o “morir”. Cf.
Teles 59.11-12; Tucidides, A7sz.1.39.3; 2.98; Herodoto, Aisz. 2.136; 5:4; Mit. Lit. 14.31.
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El uso del tiempo pasado de verbos como “nos descarriamos” y “nos
apartamos”, sobre todo el uso del aoristo en este ultimo, apunta a que
se esta hablando del pasado pagano de aquellos creyentes. En aquel
entonces eran ovejas descarriadas, una imagen que se aplicaba a Israel
solo cuando no tenia un lider o cuando estaba bajo gobernantes mal-
vados (Num. 27:16-17; 1 R. 22:17; Sal. 119:176; Jer. 50:6; Ez. 34:5-
6). Del mismo modo, el retrato de Dios como pastor de Israel es muy
conocido en el Antiguo Testamento (Gn. 48:15; Sal. 23; Is. 40:11; Jer.
23:1-4; Zac. 11:4-17), y en algunos pasajes incluso tiene un tono
mesidnico (Jer. 31:10; Ez. 37:24). Pero esta tradicion ya paso a la Iglesia
a través de la ensefianza de Jesus, que dijo de si mismo que reuniria
a las “ovejas perdidas” (Lc. 15:2-7 = Mt. 18:12-14; cf. Mr. 14:27; Mt.
10:6; 15:24; 25:32; Lc. 19:10) y en partes de la tradicion de Jesus y
la reflexion que sobre ella se ha hecho se le llama de forma explicita
“el pastor” (Jn. 10, sobre todo el v. 11; He. 13:20; Ap. 7:17)*.

Asi, diremos que Pedro se fundamenta en la ensefianza de Jests
cuando se refiere a él como “el Pastor y Guardian” de vuestras almas
(en cuanto a este significado de alma, ver los comentarios de 1:9, 22).
Los dos términos estan estrechamente relacionados, como podemos ver
en Hechos 20:28, donde a los que se ha hecho “supervisores” tienen
que cuidar del “rebafio” o “grey” (cf. la relacion similar entre anciano
—pastor— supervisar en 1 P. 5:1-4 y en la LXX de Ez. 34:11). Esta
imagen del pastor dando de comer, cuidando y protegiendo al rebafio
puede verse de forma clara en los pasajes anteriormente citados. La
imagen del guardidn o patron era muy comun en el paganismo, ya que
cada ciudad y devoto contaba con una deidad que le cuidaba y velaba
por é1%. Aparece en la Septuaginta, pero en la mayoria de los casos es,
no para referirse a Dios, sino para referirse a cargos humanos (Job
20:29; Sabiduria 1:6)*. Asi, este titulo doble combina dos imagenes del
cuidado y la benevolencia de Dios, uno tomado del trasfondo judio y
que les llega por medio de Jesus, y el otro del trasfondo pagano.

Discrepamos con J. N. D. Kelly, 77%e Epistles of Peter and of Jude, p. 123, que defiende
la traduccion “ha acabado con nuestros pecados”. Pero esta traduccion no recoge el
matiz del contraste con “vivir a la justicia”.

24 J. Jeremias, “mowufv”, 7ONT, VI, 485-502; E. Beyreuther, “Shepherd”, DN77,
111, 564-69.

2 H. W. Beyer, “énioyomoc” 7DNT, 11, 608-22; L. Coenen, “Bishop”, DNV77; 1, 188-
92, 200-201.

2 "Erioyomog se usa para referirse a Dios en Filon, De Mut. Nom. 39.216 y
De Somn. 1.91.
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Para los siervos o esclavos eran buenas nuevas. Puede que estén
sufriendo; ciertamente, estan sufriendo a causa de su fe. Pero no estan
acabados ni perdidos. Cristo esta con ellos y va a cuidarles, a pesar de
que su experiencia presente no sea muy agradable.

D. La relacion con un conyuge no creyente (3:1-7)

31 Asimismo vosotras, mujeres, estad sujetas a vuestros maridos,
de modo que si algunos [de ellos] son desobedientes a la palabra,
puedan ser ganados sin palabra alguna por la conducta de sus
muyeres 2 al observar vuestra casta y respetuosa conducta. 3 ¥ que
vuestro adorno no sea externo. peinados ostentosos, jovas de oro
ni vestidos lujosos, 4 sino [que sea/ el yo interno, con el adorno
incorruptible de un espiritu tierno y sereno, lo cual es precio-
so delante de Dios. 5 Porque asi tambien se adornaban en otro
tiempo las santas mujeres qgue esperaban en Dios, estando sujetas
a sus maridos. 6 Asi obedecio Sara a Abraham, llamdandolo serior;
v vosotras habéis llegado a ser hijas de ella, st hacéis el bien y no
estdais amedrentadas por ningin temor:

7 [Y] vosotros, maridos, igualmente, convivid de manera compren-
siva [con vuestras mujeres/, como con un vaso mds [rdagil, puesto
que es mujer, dandole honor como a coheredera de la gracia de la
vida, para gue vuestras oraciones no sean estorbadas.

Pedro se centra ahora en un tercer y ultimo grupo cuyas relaciones
deben ser “una conducta irreprochable entre los gentiles” (cf. 2:12). Habla
de los maridos y las esposas y, a diferencia del AZaustafe/n paulino, omite
a los hijos. Esta omision se debe a una razén bien sencilla: probablemente
para ¢l, los hijos con un solo padre creyente pertenecian a la verdadera
familia de Dios, aunque estaba claro que los maridos de algunas mujeres
cristianas no pertenecian a esa familia'. Lo que a Pedro le interesa en este
momento es la relacion de la comunidad cristiana con el mundo que la
rodea, y no tanto las relaciones dentro de la comunidad cristiana.

! Partimos de la idea de que Pedro debia estar de acuerdo con el pensamiento
paulino de 1 Co. 7:14, que los hijos de una unién mixta no son “impuros”, sino que
son “santos”. Esto quiere decir en lugar de que el paganismo del padre contamine la
union y a los hijos (algunos en Corinto pensaban asi), lo que ocurre es que la fe de
la esposa los “santifica”. Cf. D. Fee, Primera Epistola a los Corintios, Nueva Creacion,
Buenos Aires, 1994. Pags. 340-343.
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1 Las esposas deberian mostrar su sumision “a toda criatura huma-
na”, sujetandose a sus maridos. En si mismo, esta no es una declaracion
extrafla, ya que expresa la expectativa de aquel periodo, y también la
virtud cristiana de la sumision (cf. Ef. 5:20). Se trata de un consejo
necesario, pues en la Iglesia las mujeres encontraban libertad en la
adoracion bajo la guia del Espiritu, una libertad que no tenian en ningu-
na otra area de la sociedad, por lo que algunas de ellas rechazaban la
autoridad de sus maridos, lo cual era vergonzoso tanto para los hombres
como para la Iglesia (cf. 1 Co. 11:2-16). ;Pero lo méas sorprendente para
los lectores originales debid ser que al autor se le ocurriera dirigirse
a las mujeres al escribir esta seccion sobre ética! En aquella cultura se
esperaba que las mujeres siguieran la religion de sus maridos?; eran
libres de tener otra fe si querian, a titulo personal, pero la religion de
la familia era la del marido. Pedro claramente se estd dirigiendo a
mujeres cuyos maridos no son cristianos (no porque tenga para ellas
consejos diferentes que los que les daria a las mujeres con maridos
cristianos), y se dirige a ellas como agentes morales independientes;
ademas, les apoya totalmente en su decision de seguir a Cristo, y les
anima a que su objetivo sea ganar a sus maridos para Cristo. Esta es
una actitud bastante revolucionaria para aquella cultura.

Los maridos en cuestion “no son obedientes a la palabra [0 ‘no creen
la palabra’]”, ya que parece ser que sus mujeres habian intentado
hablarles de su nueva fe, y puede que algunos de ellos hubieran visita-
do las iglesias de sus mujeres para ver de qué se trataba. Como estos
hombres no habian aceptado el Evangelio, es muy probable que fueran
un obstaculo para que sus mujeres pudieran dedicarse a Cristo o para
que pudieran asistir a actividades cristianas, sobre todo al descubrir que
ellas ya no aceptaban la religion del hogar. Pedro no esta sugiriendo
que las mujeres deberian rendirse ante sus maridos y dejar de congre-
garse con sus hermanos cristianos, sino que no deberian permitir que
su libertad en Cristo y los problemas en el hogar (que probablemente
incluian dolor y enojo) les hiciera sentirse superiores a sus maridos y
con el derecho de desobedecerles en todo. Todo lo contrario: han de
ser esposas modelo. Para ganarles para Cristo es mucho mas ttil in-
tentar agradarles que estar peledindose de forma continua. Ademas,
también servird para que el resto de la sociedad acabe alabando la fe
cristiana. El término “ganar” es un término comercial que significa

2 Cf. Plutarco, Praec. Cony. 19.
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“obtener una ganancia” o “ganar algo”, pero en el lenguaje cristiano
es un término evangelistico que significa “conseguir que alguien
se convierta al cristianismo”, y se usa como sindénimo de “salvar” en
1* Corintios 9:19-22°.

2 Lo que hara que los maridos recapaciten serd la observacion de la
“conducta casta y respetuosa [0 ‘temerosa’]” de sus mujeres. Al mencionar
la castidad, el autor no se esta refiriendo solo a la pureza sexual (como
en 2 Co. 11:2), sino a todo el caracter cristiano y al estilo de vida de aquellas
mujeres, especialmente la buena conducta hacia su marido, que va a
desarrollar en los versiculos siguientes. Este sentido mas amplio de “pu-
reza” o “castidad” (es decir, la “virtud o conducta cristiana” en general)
es bastante comun en el Nuevo Testamento (Fil. 4:8; 1 Ti. 5:22; Stgo. 3:17;
1 Jn. 3:3), sustituyendo el sentido veterotestamentario de la “pureza
cultica™. La base de esta virtud es su “reverencia a Dios” o su “temor a
Dios”. De nuevo, Pedro sorprende al lector , ya que no espera que la mujer
tenga que temer a su marido (cf. 3:6). Pero aunque se sujete a él, su
motivacion es totalmente diferente: una profunda obediencia a Dios. Su
marido se dard cuenta de ello cuando vea que su mujer se sujeta a ¢l
independientemente de que €l sea amable o no cuando lo que €l le pide
esta dentro de lo que “la religion de ella” aprueba, y que se mantiene firme
en su posicion cuando lo que ¢él le pide es algo que Dios prohibe. Esto
no es simple conformismo social, sino un posicionamiento cristiano radical
que entiende y practica el sefioria de Cristo’.

El clasico ejemplo de una mujer con esta virtud lo encontramos en
el tributo que San Agustin le rinde a su madre Monica, quien, llevando

3 H. Schlier, “yépdoc”, ZDNT, 111, 672-73. D. Daube, “kepdoivw as a Missionary
Term”, H7R 40 (1947), 109-20, explica que este uso de kepdaivw lo comenzaron los
rabies para hablar de “ganar prosélitos”. No obstante, ninguno de los términos rabinicos
que sefala son frecuentes, y las referencias que da son del siglo II en adelante. Asi,
aunque el judaismo es una fuente logica para la creacion de la terminologia cristiana,
aqui podemos decir que no esta del todo claro; también podria ser que la predicacion
misionera cristiana influyera el lenguaje judio.

4F. Hauck, “ayvéc”, 7ZDNT, 1, 122; H. Baltensweiler, “Pure, Clean”, DNV77, 111, 100-
102.

5 Diferenciamos esta posicion de la de algunos maestros evangélicos que dicen que
la esposa deberia sujetarse a cualguier demanda de su marido, ya esté dentro de la
voluntad de Dios o no, ya que ¢l, y no ella, sera el responsable de sus acciones si ella
lo hace por obedecerle a él. Pero esto es precisamente lo que Pedro (y Pablo) 7o est
diciendo. Pedro trata a las mujeres como agentes morales totalmente responsables ante
Dios y deja claro que la sumision a Dios estd por encima de la sumision al marido.
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un estilo de vida cristiano irreprochable, al final pudo ver como su
marido Patricio se entregaba al Sefior®.

3 A menudo las mujeres han interiorizado la tendencia de los hom-
bres a verlas como objetos sexuales o como posesiones, viviendo como
si su apariencia hablara de la riqueza y del poder de sus maridos. El
resultado es el vestirse para llamar la atencién de los hombres o com-
petir con otras mujeres. Pedro, como todo el Nuevo Testamento en
general, condena esta conducta.

Pedro menciona tres tipos de adornos externos que eran y son muy
comunes: peinados ostentosos, joyas y ropa cara. Esta critica sigue la
que encontramos en Isaias 3:18-24 y las de muchos maestros tanto
judios como paganos. Por ejemplo, Test. Reuben 5:5 aconseja: “Hijos
mios, ... decid a vuestras mujeres y a vuestras hijas que no se adornen
el pelo ni se arreglen para engafiar a los hombres cabales”. Encontramos
un consejo similar en Filon (De. Vire. 39; Vita Mosis 2.243), Plutarco
(Mor: 1y 141), Epicteto (£nctir. 40), y Séneca (De Ben. 71.9)". Y Pedro
no es el unico autor neotestamentario, pues 1* Timoteo 2:9 (“no con
peinado ostentoso, no con oro, o perlas, o vestidos costosos”) se parece
tanto a nuestro pasaje, que esta claro que este tema era bastante comun
en la ensefianza ética cristiana.

Sobre este pasaje podemos hacer dos observaciones. En primer
lugar, la critica debia estar dirigida principalmente a las mujeres de
clase alta que podian permitirse mas de un vestido (o quizd a las
aspiraciones de otras mujeres)®. Por tanto, se trata de una critica a todo
el sistema, a la vez que es un consejo para algunos miembros de la
Iglesia. Aunque es poco probable que en la Iglesia hubiera mucha gente
de la clase alta, no era extrafio encontrar en la congregacion esposas
de hombres de clase alta (cf. Hch. 17:12), porque en muchas zonas del
Mediterraneo los maridos toleraban que sus mujeres fueran a la sina-
goga por considerarlo una supersticion inocua (o incluso moralmente
positiva), y a veces ocurria lo mismo con la fe cristiana’.

¢ Conf’ 9.19-22.

7 Cf. D. L. Balch, Zez Wives Be Submissive: The Domestic Code in I Peter (Chico,
CA, 1981), p. 101-102.

8 Las campesinas y las esclavas normalmente no tenian mas de un vestido. De hecho
ya se podian sentir contentas si el que tenian estaba en buenas condiciones.

* Cf. J. H. Elliott, Un hogar para los que no tienen patria ni hogar, Verbo Divino,
Navarra, 1995. Pags. 61-83, cf. también pags. 116-125.
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En segundo lugar, en aquellos tiempos, esta instruccion sirvio para
dos cosas. Por un lado, exigia a las mujeres que vivieran segin la
moralidad pagana mas elevada, que ya habria sido suficiente para
impresionar a sus maridos. Asi, podriamos decir que tenia una funcion
apologética. Por otro lado, al buscar un vestuario mas uniforme, se
evitaba en la Iglesia la distincion de clases, promoviendo la armonia,
y, al reducir el dinero gastado en la vestimenta, podia aumentar la
generosidad que Jesus (que no era amigo de las riquezas) demandaba
(p. ¢j., Mt. 6:19-34). Asi, podriamos decir que tenia una clara funcion
dentro de la comunidad cristiana (como muestra su parecido con
1* Timoteo). Aunque puede que los Padres de la Iglesia fueron dema-
siado estrictos al aplicar este pasaje de forma literal, creo que al menos
en Occidente, donde la mayoria de mujeres son ricas en comparacion
con el resto del mundo, seria sabio tomar esta exhortacion a la sencillez,
en serio. Este movimiento hacia la sencillez ha estado presente en el
comienzo de muchos avivamientos de la Iglesia, cuando Dios ha per-
mitido que la gente se diera cuenta de lo influenciados que estamos por
el mundo.

4 Sin embargo, Pedro no solo quiere decirle a las mujeres lo que
no deben hacer. Ahora habla del tema de forma positiva: la virtud es
un vestido que toda mujer cristiana puede llevar con orgullo. Es el “yo
interno” el que refleja el caracter cristiano, el cual sale a luz a través
del cuerpo. Esta extrafia expresion (de ahi que se traduzca tantas ve-
ces)!’ guarda cierto parecido con algunas declaraciones de Jesus
(Mt. 15:8, 18; cf. el énfasis en “lo secreto”, Mt. 6:3-4), y con la
distincion paulina del hombre interior y el hombre exterior (Ro. 7:20-
22;2 Co. 4:16). Este es el “yo”, el “yo” del corazon, que hay que vestir.
El vestido de este “yo” es incorruptible, a diferencia del vestido del
cuerpo, y por eso es tan importante.

El vestido o adorno que deberian llevar es “un espiritu tierno y
sereno”. El “espiritu” no se refiere al Espiritu Santo de Dios!, porque
si fuera asi, “lo cual es precioso delante de Dios” seria redundante.
Ademads, uno se pregunta si Pedro atribuiria el Espiritu Santo a las
heroinas del Antiguo Testamento. Por tanto, “tierno y sereno” se refie-

1 Aunque 0 ypumtog TAc xapdlag &vBpwmoc, “la persona escondida del corazon”,
es una expresion cuya traduccion resulta un poco extraiia, no es una expresion que haya
suscitado mucho debate.

' Contra K. H. Schelkle, Die Petrusbriefe (Freiburg, 1980), p. 89-90.
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ren al caracter del espiritu humano bajo la Gracia de Dios: este espiritu
es un atuendo que puede llevarse o quitarse, igual que el espiritu de
mansedumbre del que Pablo habla en 1* Corintios 4:21 y Galatas 6:1'2.

Las virtudes que caracterizan este espiritu son la ternura y la sere-
nidad, en otras versiones, la mansedumbre y la tranquilidad. “Tierno”
0 “manso” en el mundo griego definia el cardcter amistoso y amable
que contrastaba con un trato duro, malhumorado y brusco. Era una
virtud muy valorada, sobre todo en las mujeres'®. En el contexto biblico
este término describia a una persona que no respondia al mal que le
habian hecho, no vengativa, porque confiaba en que Dios juzgaria al
final; si Dios es justo, uno puede sufrir el mal sin rencor o sentimientos
de venganza (Num. 12:3; Mt. 5:5; 11:29). Asi, a los ojos de Pedro, ese
caracter tan valioso de los griegos encuentra su base fundamental en
Dios. Y esa caracteristica concuerda con “sereno”, término que en el
Nuevo Testamento solo aparece aqui y en 1 Ti. 2:2, aunque el sustantivo
también aparece en Hechos 22:2, 2% Tesalonicenses 3:12 y 1* Timoteo
2:11, 12. La idea de estar calmado, sereno y tranquilo, opuesta a estar
inquieto, ser rebelde, desequilibrado o insubordinado aparece en cada
uno de esos pasajes. Es una buena combinacion que “sereno” aparezca
con “tierno” y enfatice su significado. Tanto 1 Clem. 13:4 como Barn.
19:4 usan estos dos términos juntos, tomandolos de una version de
Isaias 66:2: “Sobre quién pondré mis ojos, si no sobre el manso y el
sereno y sobre aquel que tiembla ante mis oraculos”. Ademas, estos dos
adjetivos juntos conforman la respuesta ideal a la calumnia provinente
de los maridos o de otros'.

Esta virtud no solo agradard a los maridos griegos (mucho mas que
recibir ataques contra su paganismo o ética), sino que también agrada
a Dios. Es algo que tiene valor eterno, como dar a los pobres (Mt. 6:19-
20); es algo mas precioso que el oro, como la fe que ha sido probada
(1 P. 1:7). Ciertamente, es un vestido que vale la pena llevar, y del que
uno puede sentirse orgulloso.

5 Si visten asi su “yo”, estas mujeres no estaran solas. Tienen el ejemplo
de las heroinas del Antiguo Testamento. A éstas las llama “‘santas mujeres”,
no porque mostraran un valor moral concreto, sino simplemente porque

12 E. Sjoberg y E. Schweizer, “mvedun”, 7ON7, V1, 377-78, 447.

3 F. Hauck t S. Schulz, “mpatc”, ZDN7, VI, 464. Plutarco, Praec. Conj. 45,
Consol. 2.

4 D. L. Balch, Zer Wives Be Submissive, p. 102-103.

167



3:1-7 La PrivERA EPisTOLA DE PEDRO

son heroinas de las Escrituras (cf. Mt. 27:15; 2 P. 3:2, donde encontrara
otros usos poco comunes de la palabra “santo” aplicada a personas del
Antiguo Testamento; normalmente se usa de los cristianos o de Cristo,
Hch. 4:27, 30; Ef. 3:5). Para Pedro no hay una discontinuidad entre el
pueblo de Dios del Antiguo Testamento y del Nuevo Testamento'®. De
hecho, esas santas mujeres eran consideradas santas porque “esperaban en
Dios”. Es decir, como vemos en Hebreos 11:13, confiaban en Dios y tenian
la mira puesta en su redencién futura, una redencioén que Pedro sabe que
ya se ha realizado en Cristo, pero que aln tiene que consumarse en su
relevacion final (cf. 1:7). Como las mujeres a las que se esta dirigiendo
también tienen la mira puesta en una esperanza futura, tienen la misma
perspectiva que las mujeres del Antiguo Testamento.

Aunque no respalda su afirmacion con ningun pasaje, Pedro argumenta
que estas mujeres también preferian el vestido interior de la virtud al
vestido exterior de la apariencia. Sin embargo, esa preferencia no es la
cuestion que quiere tratar, sino simplemente la base sobre la cual construir
la defensa de su argumentacion. La cuestion que quiere transmitir es que
“estaban sujetas a sus maridos”. Lo que a €l le preocupa es que se piense
que en la Iglesia las animan a ser esposas rebeldes con una actitud de
superioridad. El quiere que se las conozca porque son mujeres que, como
saben que Dios las recompensard y hara justicia, muestran una sumision
mansa siempre que su obediencia a Dios se lo permita. La “nube de
testigos” del Antiguo Testamento (He. 12:1) también se refiere a ellas.

6 Sara es un ejemplo concreto de este tipo de actitud. Para los judios,
ella era una de las cuatro madres de Israel (junto con Rebeca, Lea y

15 A diferencia de Pablo, Pedro no parece reflexionar sobre la relacion de Israel
con la Iglesia. En cambio, no hay mucho que hablar porque hay entre los dos una
continuidad natural, como vemos también en N. Brox, “ ‘Sara zum Beispiel’”, en
P. Miiller, ed., Kontinuitit und Einheit: Festschrifi fiir F. Mussner (Regensburg, 1981),
p- 484-93. Brox lo cita como una prueba de que 1* Pedro fue escrito mucho después
que las cartas paulinas, cuando la tension Israel-Iglesia ya habia disminuido. Entonces,
uno se pregunta, /por qué esta epistola no recoge mas del pensamiento paulino? ;No
es mas probable que el Pedro historico usara de forma espontanea o poco reflexiva
el Antiguo Testamento como “su libro”, sobre todo porque no le preocupaban en exceso
las tensiones que tanto preocupaban a Pablo? ;No es esa la imagen que nos queda de
Pedro en Hechos 10-11 y 15 y en Galatas 2, la de una persona que, precisamente porque
no le importaba en gran medida las mismas cosas que a Pablo le preocupaban, solia
pronunciarse de forma irreflexiva sobre algunas situaciones (en Hechos 10 como
respuesta a la intervencion divina y en Galatas 2, respondiendo a la presion social, pero
en ambos casos sin complicarse demasiado)?
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Raquel) y la primera mujer de la promesa (cf. He. 11:11). Pedro nos
dice que su confianza en Dios se materializd en que “obedecid a
Abraham”. Pero, ;como lo sabe Pedro? En Génesis 18:12 leemos:
“; Tendra placer después de haber envejecido, siendo también viejo mi
sefior?”. El término “sefor” (en algunas versiones se ha traducido por
“marido” o “amo”) es Ayrios en las versiones griegas, palabra que en
el Nuevo Testamento se traduce por “sefior”. No era extrafio que Sara
usara el equivalente hebreo ( “4o7z un término comun para decir “mi
sefior”), ya que era la forma en la que las mujeres se dirigian a sus
maridos (probablemente no tenia ninguna connotaciéon especial, sim-
plemente el mismo sentido que “marido” para las mujeres de hoy en
dia), sin embargo, los judios de tiempos de Pedro lo veian como una
evidencia de una actitud de respeto hacia los maridos, exégesis que
luego se siguid en los textos rabinicos. Aunque para el lector contem-
poranea no es muy acertado tomar un término aislado de su contexto
literario, vemos que en tiempos de Pedro ese tipo de exégesis era
bastante comun y aceptable, por lo que este término “sefior” debid
decirles mucho a los lectores de aquella carta.

Del mismo modo que los cristianos son hijos de Abraham (indepen-
dientemente del sexo) si andan en el camino de la fe [ “si hacéis el bien’]
(Ro. 4:1-12; Ga. 3:6-29; cf. Mt. 3:9; Jn. 8:39), también las mujeres que
lo hacen son hijas de Sara'®. “Habéis llegado a ser” en el original esta
en aoristo, indicando que en cierto momento en el tiempo pasaron a
ser hijas de Sara, lo cual puede referirse a su conversion y bautismo.
Esto también es una muestra de que los cristianos a los que Pedro se
dirigia no eran judios, porque no era normal escribir que una mujer judia
habia pasado a ser hija de Sara por medio de la conversion. Pero ellas
demuestran que son hijas al “hacer el bien”, es decir, siendo obedientes
a sus maridos (teniendo un espiritu “tierno y sereno”, en vez de un
espiritu rebelde). Muestran cual es su descendencia guardando un
parecido moral con Sara.

A las caracteristicas morales de Sara, Pedro afiade “no estais ame-
drentadas por ningun temor”, probablemente de Proverbios 3:25 (en la
Septuaginta aparecen dos de las mismas palabras griegas). Aqui tene-
mos la otra parte de la subordinacién. Lo mas seguro es que a los
maridos de estas mujeres no les gustara que ellas fueran a reuniones

' Brox ha dicho acertadamente que Pedro parece no tener conocimiento del ar-

gumento de Pablo, pero la idea paulina sobre “ser descendencia de Abraham segin la
conducta” es analoga a la de Pedro.
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cristianas, y que se negaran a adorar a los dioses de la familia. Asi que
es probable que usaran todo tipo de intimidacion —fisica, emocional y
social— para disuadirlas y hacerlas volver a la creencia de su marido.
Asi que aunque Pedro las anima a ser mansas y serenas y a sujetarse
a sus maridos en las areas que no tengan que ver con la fe cristiana,
también las llama a mantenerse firmes a la luz de la esperanza en la
venida de Cristo, y a no abdicar ante las amenazas y los castigos de
sus maridos. Tienen que sujetarse, pero se trata de un sometimiento
revolucionario, ya que no nace del temor o del deseo de alcanzar una
posicion social o de cualquier otra ventaja humana, sino que nace de
la obediencia a Cristo, quien las trata como personas completas y las
capacita para que estén por encima de las amenazas y los temores de
esta tierra'’.

7 Después de hablar a las esposas sobre la dura situacion que es-
tan viviendo, ahora Pedro se dirige a los maridos, quienes también
deben vivir sujetos a las instituciones humanas. Est4 claro que Pedro
no piensa en la posibilidad de que un hombre tenga una esposa no
cristiana, ya que si la cabeza de la familia en esa cultura cambiaba de
religion, se daba por sentado que la esposa, los sirvientes y los hijos
le seguian. Como tenia autoridad para prohibir que hubiera idolos en
la casa, por ejemplo, podia lograr que el hogar en cierto grado se
conformara al cristianismo. Pero eso no significaba que su relacion con
su esposa y familia siguiera siendo igual. Segun Pedro, también habia
areas en las que el marido tenia que someterse, lo cual es una decla-
racion bastante inusual para aquella época.

En primer lugar, los maridos debian convivir de forma considerada o
comprensiva con sus mujeres. Este es el tnico lugar de todo el Nuevo
Testamento en el que aparece el término “convivir”, pero en el Antiguo
Testamento aparece ocho veces. Hace referencia a la relacion marital, y
normalmente también incluye el sentido sexual (Dt. 22:13; 24:1; 25:5
reflejan mas este sentido sexual que Is. 62:5; Prov. 19:14; Sir. 25:8; 42:9;
2 Mac. 1:14). Como en 1 Co. 7:1-5, los autores biblicos no tienen ningun
inconveniente en hablar de la ley de Dios en cuanto a la relacion sexual
en el matrimonio. Asi, los maridos tienen que vivir su matrimonio “de

7 El término “sometimiento revolucionario” fue acufiado por J. H. Yoder en 77%e
Politics of Jesus (Grand Rapids, 1972) como titulo del capitulo 9, p. 163-92, que habla
del Haustafel/n paulino, y trata el mismo tema que aqui nos ocupa.
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manera comprensiva” o “con conocimiento”. El término griego grosis
recoge una variedad de significados, pero aqui no se refiere a un cono-
cimiento analitico o a una comprension religiosa, sino a una comprension
personal que lleva a la persona a desarrollar un amor y un interés por
comprender a la otra persona, ya sea en la relacion sexual como en
cualquier area del matrimonio. Pablo us6 la expresion de forma similar
en 1 Co. 8:1-13; Fil. 1:9; Col. 1:9-10; 3:10 (cf. 2 P. 3:5-6).

Esta consideracion o comprension se mostrara “dandole honor a la
mujer porque es el sexo débil”. La expresion “dandole honor”, éste es
el unico lugar de todo el Nuevo Testamento en el que aparece, es una
expresion cldsica muy comiin que también encontramos en 1 Clem. 1:3:
“dandoles a los mayores el honor que merecen”. Significa tanto honrar
a una persona de forma verbal, como a través de los hechos, del respeto,
y de la defensa de esa persona. Eso era muy necesario porque las
esposas eran “el sexo mas vulnerable” o “el vaso mas fragil”. Esta
ultima expresion es bastante compleja ya que, como ha mostrado L.
Goppelt'®, “vaso” tiene cuatro significados: “(1) una persona como
instrumento (Hch. 9:15), (2) el cuerpo como vaso del espiritu (Hermas,
Man. 5.1; Barn. 7:3), (3) una persona como criatura, significado muy
comun en el Antiguo Testamento y en el judaismo a raiz de la pardbola
del alfarero de Jeremias 18:1-11, y (4) en los escritos rabinicos 4/,
‘vaso’, para referirse a la esposa”. Es probable que Pedro tenga en
mente el segundo y el tercero de estos sentidos (como en 1 Ts. 4:4; cf.
2 Ti. 2:20-21; Ro. 9:21-23); es decir, de las dos criaturas de Dios, el
hombre y la mujer, la mujer es de constitucion mas débil y mas vul-
nerable. Por tanto, el sentido de “mas fragil” no hace referencia a una
inferioridad moral, opinién que estaba muy extendida en los mundos
griego y judio (p. ej. Platon, Zeg. 6.781b; cf. Ro. 5:6, que usa ese sentido
para todos los seres humanos), ni a una conciencia mas debil (p. ej.,
1 Co. 8:7-11; Ro. 14:1), ya que las exhortaciones previas invitaban a
las mujeres a tener una conducta moral y a actuar con fuerza espiritual
porque son agentes morales independientes, independientemente de que
fisicamente sean mas débiles que los hombres, como observaban tanto
griegos como judios (p. ej., Platon, Resp. 5.455e, 457a; Leg. 781a;
Filon, De £b7: 55; Papirus Oxy. 261.11-13), y por ello y otras razones

' Der erste Petrusbrie/ (Gottingen, 1978), p. 221.
19 El ltimo incluye el significado de posesion. Cf. C. Maurer, “oyetdoc”, 7DNT7,
VII, 358-67.
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sociales, mas vulnerables. Era bastante normal que un marido abusara
de sumujer fisica y sexualmente, o, debido a su poder social, que incluia
el poder a divorciarse, que abusara de ella emocionalmente. Y Pedro
escribe en contra de todo esto: sobre todo debido a la vulnerabilidad
de la mujer, el marido tiene que asegurarse de honrarla de palabra
y de hecho; en lugar de aprovecharse de su poder, o, por el contrario,
negar que lo tiene, lo que tiene que hacer es prestarselo a ella.

Al dar este mandamiento, Pedro lo respalda con dos razones. En primer
lugar, una accion asi sirve para reconocer algo que la sociedad no reconoce,
que para Dios el marido y la esposa son iguales, coherederos de la gracia
de la vida eterna. Como dice Pablo enfaticamente en Galatas 3:28, en lo
que verdaderamente importa no hay diferencia alguna entre el hombre y
la mujer. En segundo lugar, si no consiguen que esa sea una relacion de
amor, es decir, si se rinde ante lo que la sociedad impone y el marido se
aprovecha de su esposa, eso afectard a su relacion con Dios, ya que no
podra orar®. Mateo 5:23, 6:12, 14-15, 1* Corintios 11:33-44 y Santiago
4:3, entre otros pasajes, apuntan a que los problemas relacionales con otras
personas afectan a la relacion que uno tiene con Dios, incluida la oracion.
Como la relacion matrimonial es la relacion humana mas estrecha, la
relacion con el conyuge debe cuidarse de una forma muy especial si uno
quiere estar cerca de Dios.

E. Resumen del llamamiento a la virtud
y el sufrimiento (3:8-22)

Llegado este punto, Pedro se dispone a resumir su exhortacion ética
sobre como vivir de forma adecuada en el mundo, y lo hace citando
algunos imperativos éticos para los cristianos en general y en cualquier
situacion, lo cual estd de acuerdo con su linea metodoldgica de aplicar
la ensefanza cristiana basica a sus propositos particulares'. Presenta

2 El término griego “Ouav” (“vuestras”) puede referirse tanto a las oraciones de
los maridos, como a las de los maridos y sus esposas. Debido a que en 3:7 se esta
dirigiendo a avdpec (“hombres” o “maridos™), entendemos que este “vuestras” es una
referencia colectiva a los maridos, pero reconocemos que como los problemas re-
lacionales suelen afectar a los dos conyuges, podria tratarse de una referencia tanto
a los maridos como a las esposas.

!'J. Piper, “Hope as the Motivation of Love: 1 Peter 3:9-12”, V7,526 (1979-80), 218-
23, muestra claramente las afinidades del material que aparece en nuestra secciéon con
elde 1 Ts. 5:15 y Ro. 12:10-17, argumentando que todos estan basados en “una tradicion
oral de consejos o amonestaciones para las diversas relaciones de la vida cotidiana”.
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este material en dos partes, la primera que empieza con una instruccion
general y acaba con un texto del Antiguo Testamento, y la segunda, que
parte del tema del sufrimiento para llevarnos al ejemplo de Jesus.

/. Instruccion general (3.8-12)

& £n conclusion, sed todos de un mismo senti;, compasivos, frater-
nales, misericordiosos y de espiritu humilde; 9 no devolviendo mal
por mal, o insulto por insulto, sino mds bien bendiciendo, porgue
Juisters llamados con el proposito de heredar bendicion. 10 Pues £/
que quiere amar la vida y ver dias buenos, refrene su lengua
del mal, y sus labios no hablen engario. /1 Apdrtese del mal y haga
el bien, busque la paz y sigala. 12 Porque los ojos del Seiior estan
sobre los justos, y sus oidos atentos a sus oraciones, pero el rostro
del Seror esta contra los que hacen el mal.

8 Usando una expresion poco comun que se ha traducido por “en
conclusion”, que vendria a decir algo como “resumiendo” (también
aparece en 1 Ti. 1:5), Pedro agrupa este resumen en cinco adjetivos
artisticamente ordenados, colocando en el medio p/ilade/p/ior, €l amor
de los que pertenecen a la comunidad cristiana. El primer adjetivo y
el ultimo se refieren a la forma en la que uno piensa, y el segundo
y el cuarto, a la forma en que uno se siente. Los dos primeros términos,
“de un mismo sentir” y “compasivos” no aparecen en toda la Biblia,
pero son términos bastante comunes en los escritos éticos griegos. No
obstante, aunque solo los encontramos en esta seccion, son conceptos
bien conocidos en el Nuevo Testamento. Pablo repite una y otra vez
(Ro. 15:5; 2 Co. 13:11; Ga. 5:10; Fil. 2:2; 4:2) que la unidad de mente
y corazon es basica en la comunidad cristiana. Y ésta no es una unidad
impuesta desde afuera por unas reglas o por una declaracion doctrinal,
sino que nace de un didlogo misericordioso y especialmente de un
objetivo comun en el Sefior. Los cristianos tienen que compartir la
mente y el espiritu del Sefior (1 Co. 2:16; Fil. 2:5-11) y, por tanto, tienen
que poder experimentar unidad. Como la humildad era una de las
caracteristicas principales de Jesus (Mt. 11:29; Fil. 2:8), esa unidad se
lograré a través del espiritu humilde (Ef. 4:2; Fil. 2:3; Col. 3:12; 1 P.
5:5). Eso no significa que hemos de tener un pobre concepto de nosotros
mismos, sino que debemos estar dispuestos a rebajarnos, a realizar un
servicio poco visible, y a poner los intereses de los demas antes de
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nuestros propios intereses. Esta actitud de Jests es absolutamente
necesaria si un grupo formado por caracteres y personas distintas
quieren ser de “un mismo sentir”.

Para tener unidad uno tiene que “gozarse con los que se gozan y llorar
con los que lloran” (Ro. 12:15) y asi ser “compasivo” (es decir, identi-
ficarse con la experiencia y los sentimientos de los demas). Eso es pre-
cisamente lo que Cristo hace con nosotros, ya que El ha pasado por
situaciones similares (He. 4:15, donde se usa un verbo muy cercano a este
adjetivo), y es lo que podemos hacer con otros cristianos que estan su-
friendo (He. 10:34). Este término tiene una vertiente practica, ya que como
entendemos los sentimientos de otro, entonces actuamos en consecuencia
paraayudar anuestros hermanos y hermanas?. Por otro lado, “compasivo”,
adjetivo que Pablo también usa (Ef. 4:32; cf. el sustantivo de la misma
familia que encontramos en 2 Co. 7:15; Fil. 1:8; 2:1; Col. 3:12; Flm. 12;
1Jn. 3:17, y el verbo, que se aplica exclusivamente a Jests, Mr. 1:41; 6:34;
8:2; 9:22), muestra que la preocupacion o interés cristiano por los demas
no se limitan a comprender a los demas®. Los cristianos se preocupan por
sus hermanos y hermanas de forma tan profunda que el sufrimiento de
estos se convierte en su propio sufrimiento.

Estas virtudes pueden resumirse diciendo “amaos los unos a los otros”,
un término que aparece en forma nominal en Romanos 12:10, 1* Te-
salonicenses 4:9, Hebreos 13:1, 1* Pedro 1:22 (cf. el comentario de este
versiculo) y en 2 Pedro 1:7. Jests les mando6 a los cristianos que debian
amarse los unos a los otros, y que esa seria una caracteristica por la que
se podria reconocer a los cristianos (Jn. 13:34-35). Asi, no nos sorprende
que esta virtud aparezca tanto en los documentos que contienen ensefianza
cristiana y que Pedro la coloque en el centro de este versiculo.

Tres de estos términos se usan en el griego del Antiguo Testamento
y también tienen paralelos en los Manuscritos del Mar Muerto; por
ejemplo, en las Reglas de la Comunidad (1QS 4:3s.) las canciones de
luz tienen “un espiritu de humildad, paciencia y caridad [o amor]
abundante, bondad infinita ... gran caridad hacia todos los hijos de la
verdad”. Pero el Nuevo Testamento los sitiia en un nuevo contexto, el
contexto de Cristo, que representa todas esas virtudes, y capacita a sus
discipulos para que puedan ponerlas en practica.

2 W. Michaelis, “taoyw”, 7ZONZ, V, 935-36.
3 H. Koester, “omiayyvov”, ZDNT, V11, 548-59, sobre todo p. 557. Cf. H.-H. Esser,
“Mercy”, DNTT; 11, 599-600.

174



TEXTO, EXPOSICION Y NOTAS: RELACION CON LAS INSTITUCIONES SOCIALES ~ 3:8-22

9 Aunque las virtudes del versiculo anterior normalmente se mencio-
naban en el contexto de la comunidad cristiana, y es en ese contexto donde
mas se utilizaban, Pedro apunta a que han de usarse mas alla de la
comunidad; eso podemos verlo en la frase “no devolviendo mal por mal,
o insulto por insulto”. Aunque es obvio que el amor, la compasion y la
humildad ya mencionados podrian ser la base perfecta de su ensefianza,
su instruccion se basa en la ensefianza misma de Jesus (Mt. 5:38-48;
Lc. 6:27-36), que la iglesia primitiva habia tomado muy en serio, como
vemos en las frecuentes referencias a ella en los escritos paulinos (Ro.
12:14; 1 Co. 4:12; 1 Ts. 5:15)* En el Antiguo Testamento ya recoge que
uno no debe vengarse (Lev. 19:18; Pr. 20:22; 24:29), como también la
literatura pseudoapocrifa; por ejemplo, 2° Enoc 50:4 dice: ““Si te persiguen
o hieren por causa del Sefor, soportalo por amor al Sefior. Y si tienes la
oportunidad de tomarte la justicia por tu mano, no te vengues, ni de alguien
muy cercano, ni de alguien muy lejano. Porque la venganza es del Sefior...”.
(A diferencia de esto, en los Manuscritos del Mar Muerto encontramos,
p-€j., 1QS 1:4; 9:21, que estd muy bien resumido en Mt. 5:43). Pero Pedro
y el Nuevo Testamento van mas alla de la simple declaracion “no os
venguéis, dejad la venganza al Sefior”’; el nuevo mandamiento es, en vez
de atacar o insultar a los que os atacan, insultan o persiguen (estd hablando
concretamente de aquellos que persiguen a los cristianos por causa de su
fe, cf. 3:13), bendecidles’.

La palabra que hemos traducido por “bendicion” en el griego secular
queria decir simplemente “hablar bien de una persona”, pero en el
Nuevo Testamento, debido al uso que se hace en el Antiguo Testamento
de ese término griego, pasé a significar “bendecir”. La bendicion se
veia como algo que revertia para el bien de la persona bendecida.
Obviamente, Dios es el mayor agente de bendicion (Gn. 12:2; 26:3;
49:25), pero los patriarcas (p. €j., Gn. 27:4, 33) y sobre todo los
sacerdotes (Num. 6:22-26; Sir. 50:20-21) también ejercian esta accion®.

* Es posible que la tradicion parenética ya hubiera meditado mucho la ensefianza
de Jesus. Cf. E. Best, “I Peter and the Gospel Tradition”, /7 16 (1969.70), p. 95-
113 y la respuesta en R. H. Gundry, “Further ‘Verba’ on ‘Verba Christi’ in First Peter”,
Bib 55 (1974), 211-32.

5 Esta bendicion es una de las diferencias entre 1* Pedro y la tradicion parenética
estoica (p. ¢j., Epicteto, Dis. 3.12.19; 21.5, y Henc/ur: 10), ya que los estoicos se
centraban y confiaban mas en la persona.

¢ Cf. H. W. Beyer, “cOroyéw”, ZDNT, 11, 754-63; H. —G. Link, “Blessing”, DN77,
1, 206-15; W. Schrenk, Der Segen im Neuen Testament (Berlin, 1967); J. Piper, “Hope
as the Motivation of Love”, sobre todo p. 222-23.
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En Pedro queda claro que todos los cristianos deberian bendecir, porque
anteriormente ya ha mencionado que todos los cristianos son sacerdotes
(2:9). Esta es una forma préactica y concreta de perdonar a las personas
que nos han ofendido, devolviéndoles con bien, tal y como Dios hace.

Lo que Pedro usa como base de su argumento es, precisamente, esa
accion de Dios hacia nosotros. En el texto original dice que fuimos
llamados “para eso”, expresion que, gramaticalmente, se podria estar
refiriendo a “bendecir a los enemigos”, haciendo que “heredar bendi-
cion” fuera resultado de “bendecir a los demas” (siguiendo la misma
idea del “dad, y se os dard”), pero lo mas seguro es que se refiera a
la herencia de una bendicion futura. Esta ultima interpretacion concuer-
da mejor con el contexto (tanto con el contexto inmediato como el
contexto teoldgico general de 1* Pedro), gramaticalmente hablando es
mas probable, y se aviene con la misma construccién que aparece
en 4:67. Asi, Dios ya ha dado a los cristianos una bendicion; y los
cristianos han de pasar lo que han recibido. Es mas, la bendicion que
los cristianos reciben es una herencia. Mientras que normalmente este
término se usa de forma metaforica (como en Mt. 25:34; 1 Clem. 35:3)
la idea, que concuerda con el concepto de “ser llamados”, habla de
bienes recibidos simplemente por ser “herederos” y por la generosidad
del testador, no por lo que hayan ganado. Pedro ya ha usado ese
concepto en 1:4 en un contexto en el que se habla mucho del favor y
de la Gracia de Dios, que no nace de la justicia aplicada de forma
estricta, sino de la misericordia. Aqui se recuerda a los cristianos
que es una parte concomitante de su llamamiento, un llamamiento que
promete la bendicion de Dios, que requiere que ellos a su vez bendigan
a los demas, aunque no lo merezcan.

10-12 Pedro respalda esta ensefianza con una cita del Salmo 34:12-
16a. La cita usa las mismas palabras que aparecen en la Septuaginta,
pero la estructura gramatical de los versiculos 10-11 son diferentes. La
diferencia mas visible con la Septuaginta y el texto hebreo estd en el

7 J. Piper, /bid., defiende la otra posicion en contra de la de L. Goppelt, Der erste
Petrusbrief (Gottingen, 1978), p. 228; E. G. Selwyn, Zhe First Epistle of St. Peter
[Londres, 1947], p. 190; J. N. D. Kelly, 7%e Epistles of Peter and of Jude [Londres,
1969], p. 137; y K. H. Schelkle, Dre Petrusbriefe, Der Judasbrief |Freiburg, 1980],
p. 94. Segln él, la estructura y el contenido de 1* Pedro 2:21 se parece mucho a 3:9
y 4:6, y el contexto mas amplio, es decir, la redaccion del Salmo 34 en 3:10-12, también
apunta en la misma direccion. Sus argumentos son persuasivos, pero no tanto como
los que plantean la otra posicion.
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versiculo 10, que en el Antiguo Testamento dice: “;Quién es el hombre
que desea vida y quiere [muchos] dias para ver el bien?”. Pedro ha
combinado la construccion para que el verbo “querer” del Antiguo
Testamento (gr. agapad) tenga otro objeto o complemento (que tanto
en la Septuaginta como en 1* Pedro tiene una funcion parecida a la que
tiene en Lc. 11:43; Jn. 3:19; 12:43; 2 Ti. 4:8, 10; Ap. 12:11; en todos
estos textos, como en el nuestro, lo que “se quiere” no es una persona,
sino un objeto o una accion)®.

Este pasaje encaja de forma excelente en esta seccion de la carta.
Refrenar la lengua y hacer el bien son la esencia de lo dicho anterior-
mente (p. €j., los consejos para los siervos y las mujeres, y también el
mandamiento de bendecir) y de lo que se dird a continuacién, como
también lo es vivir en paz. El pasaje sugiere que la bendicion del Sefior
esta sobre los que asi hacen, y al no afiadir la ultima parte del Sal-
mo 34:16, “para cortar de la tierra su memoria”, Pedro rebaja el sentido
de juicio que encontramos en el Salmo, y lo hace mds adecuado para
aquellos cristianos que estaban sufriendo, a quienes no queria amenazar
ni asustar hablandoles de la ira de Dios’.

Sin embargo, Pedro interpreta el Salmo de forma diferente a como
lo interpreta el Antiguo Testamento. Originalmente, “vida” y “dias” se
referian a una vida larga y prospera en la Tierra. En un contexto
cristiano, especialmente en 1* Pedro con su énfasis en la herencia eterna
venidera, el significado es bastante diferente, es decir, la vida eterna
y los dias con Dios (ya sea que la experimentemos de forma anticipada
ahora, o de forma plena en el futuro). Dicho de otra forma, “vida” y
“dias” tienen aqui un tono escatologico. No obstante, las virtudes
necesarias para obtener esa vida son las mismas.

Nuestro autor probablemente usa este salmo porque ya se usa en
la tradicidn cristiana parenética anterior. No solo se usa aqui y
en 2:3 (donde se cita el v. 8 del Salmo 34), sino también en Hebreos
12:14 (donde se cita el v. 14b) y en 1 Clem. 22:2-8'°. La advertencia

8 Los otros cambios son: (1) el imperativo pasa de estar en segunda persona, a estar
en tercera persona, que es menos directo, (2) “Pues” (yap) se afiade para unir la cita
con el pasaje, (3) se elimina el “su” redundante (cov) que acompafiaba a “lengua”, y
(4) se elimina la advertencia sobre la ira de Dios que aparecia al final del pasaje.

° Tanto el hecho de que Pedro omite esta frase final, como el hecho de que Piper
sobreenfatiza la importancia de yap hacen que su argumento de que el uso de este Salmo
apunta a que la conducta del amor (3:8) es lo que produce el resultado de una herencia
y una bendicion (3:9) se debilite. J. Piper, “Hope as the Motivation Love”.

. Cf. E. G. Selwyn, 7he First Epistle of St. Peter, p. 190, 413-14.

177



3:.8-22 La PrivERA EPisTOLA DE PEDRO

sobre el mal uso de la lengua aparece en Santiago 1:26, 3:1-12, que
también condena el maldecir o criticar a los demas (cf. Ro. 12:14).
Pablo ensefia en Romanos 12:19-21 que debemos hacer el bien aun
cuando se espera que hagamos el mal (también en 1 Ts. 5:15,
21-22) y lo hace en el mismo apartado en el que llama a los
cristianos a vivir como pacificadores (Ro. 12:18). Es muy probable
que este tema esté¢ basado en la ensefianza de Jesus (Mt. 5:9; cf.
Stgo. 3:17-18). Por tanto, este salmo fue elegido porque hace hin-
capié en conceptos que son temas centrales de la instruccion ética
dominical y apostolica.

2. El efemplo de Jesis (3.13-22)

Cuando hablamos de la conducta cristiana, el criterio a tener en
cuenta era (y sigue siendo) Jesus. Pedro llama a sus lectores a la zzizazio
Crist7, haciendo una referencia particular a su sufrimiento.

13 ;Y quién os podra hacer daiio si demostrdis tener celo por lo
bueno? 14 Pero aun si sufiis por causa de la justicia, dichosos
/sois/. ¥ no os amedrentérs por temor a ellos, ni os turbérs, 15 sino
santificad a Cristo como Serior en vuestros corazones, [estando]
siempre preparados para presentar defensa ante todo el que os
demande razon de la esperanza que hay en vosotros, pero [hacedlo]
con mansedumbre y reverencia, /6 teniendo buena conciencia, para
que en aquello en gue sois calumniados, sean avergonzados los que
difaman vuestra buena conducta en Cristo. 17 Pues es mejor pa-
decer por hacer el bien, st asi es la voluntad de Dios, gue por hacer
e/ mal. 18 Porgue también Cristo murio* por [los/ pecados una sola
vez, el justo por los injustos, para llevarnos a Dios, muerto en la
carne, pero vivificado en el espiritu; 19 en el cual también fite y
predico a los espiritus encarcelados, 20 quienes en otro tiempo
Jieron desobedientes cuando la paciencia de Dios esperaba en los
dias de Noé, durante la construccion del arca, en la cual unos
pocos, es decir, ocho personas, fiteron salvadas a través [del] agua.
21 Y correspondiendo a esto, el bautismo ahora os salva (no gui-
tando la suciedad de la carne, sino [como] una peticion a Dios de
una buena conciencia) mediante la resurreccion de Jesucristo, 22
quien estd a la diestra de Dios, habiendo subido al cielo después
de que le habian sido sometidos dngeles, autoridades y potestades.
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* El autor, en el comentario de este versiculo (ver mas abajo),
utilizara “sufrio” [V, de la T7].

13 Con la conjuncién “Y” el autor resume su argumentacion y nos
anuncia que retoma la cita anterior, como también retoma dos términos
claves, “hacer dafio” (que tiene la misma raiz que “hacer el mal”) “tener
celo por lo bueno” (o “hacer el bien”)!. La presuposicion es que como
cristianos, tienen celo por lo bueno (cf. Tit. 2:14; Ef. 2:10 en cuanto
al concepto en general, y Hch. 21:20; 22:3; G4. 1:14 en cuanto al uso
de “tener celo”)’. El término “bueno” ya se ha definido en 2:11-3:9.

Asi, la pregunta retorica es “;Quién os podra hacer dafio?” La res-
puesta implicita seria “Nadie nos harad dafio”. Pero esta pregunta ha
dado a los comentaristas muchos problemas, ya que Pedro en el siguien-
te versiculo introduce el concepto del sufrimiento por causa de la
justicia. Por tanto, algunos comentaristas dicen que “hacer dafio” hace
referencia a un dolor interior y que refleja una confianza en la salvacion
final de Dios, no la creencia de que los cristianos no iban a sufrir
persecucion (cf. Is. 50:9; que usa las mismas palabras clave; Salmos
56:4; 118:6; Mt. 10:28; Ro. 8:31; incluso Platon, 4po/ 41d, «Ningin
dafio sufrira el hombre bueno, ni cuando esté vivo, ni cuando esté
muerto, y los dioses no se olvidaran de su causa»)’. Pero es evidente
que ésta no es la interpretacion natural del texto. A no ser que uno quiera
interpretar a Pedro de forma silogistica, lo normal es entender el tér-
mino “dafo” como equivalente a “dafio fisico y personal”, lo cual queda
englobado en el término “sufrir” que aparece en el versiculo siguiente.
De hecho, Pedro no estd construyendo su argumentacion de forma
silogistica, sino de forma proverbial®. Si uno se comporta tal como
Pedro acaba de describir, lo mas probable es que no suscite ni provoque
la enemistad ni el odio de los demas. ;Quién haria dafio a una persona
asi? Pero el versiculo siguiente afiade una declaracion complementaria:
Aunque nadie, incluso bajo sus propios codigos (paganos) de buena
conducta, tendrd razon para dafiar a los cristianos, algunos cristianos

! Los términos son kakod en la cita y kakddowv en nuestro versiculo, y el neutro
singular de &yabdoc en ambos lugares.

2 El verbo yévnobe indica haberse convertido en un punto en el pasado, con el
resultado de que en el presente “tienen celo” o “anhelan”.

3J.N. D. Kelly, 7%e Epistles of Peter and of Jude [Londres, 1969], pp. 139-40;
K. H. Schelkle, Die Petrusbriefe, Der Judasbrief [Freiburg, 1980], p. 100.

4 Cf. L. Goppelt, Der erste Petrusbrief [Gottingen, 1978], p. 233-43.
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sufrirdn. Nuestro versiculo, pues, es una transicion: de la idea en la que
el sufrimiento se minimiza por medio de la virtud, pasamos a una nueva
ensefanza sobre como reaccionar y actuar cuando a uno le toca sufrir.

14 Asi que la buena conducta no siempre libra del sufrimiento. De
hecho, algunas personas son tan retorcidas que perseguiran a los justos
simplemente porque hacen el bien, ya que la justicia les enfurece.
Cuando Pedro dice: “Pero si atin suftis por causa de la justicia” esta
apuntando a que hay posibilidad de que asi ocurra®. No es que 1* Pedro
sea fatalista, sino que en esta epistola encontramos un realismo que
reconoce la naturaleza humana caida. Ademas, el sufrimiento, uno de
los términos favoritos de Pedro (que lo usa 12 de las 42 veces que
aparece en el Nuevo Testamento) no significa “enfermedad” (el verbo
nunca se usa en el Nuevo Testamento para describir una enfermedad
fisica), ni “persecucion estatal”, sino el abuso por parte de los amos,
maridos y vecinos no cristianos. Dichoso el que tiene que sufrir algo
asi. Con esta palabra, “dichoso”, Pedro se hace eco de Mateo 5:10,
“Dichosos aquellos que han sido perseguidos por causa de la justicia,
pues de ellos es el reino de los cielos”. (Policarpo también usa la misma
palabra, P4/ 2:3). Entonces, “dichoso” o “feliz” tiene el mismo sentido
que “regocijarse” en 1:6, es decir, tener un gozo profundo aunque a uno
las cosas no le vayan bien, porque mira su situacion desde la perspectiva
de los planes de Dios®.

A esta bendicion escatoldgica, Pedro le afiade un mandamiento: “No
os amedrentéis por temor a ellos, ni os turbéis”, una cita de la Septuaginta
de Isaias 8:12-13. Pedro ha cambiado el texto de Isaias del singular al plural
(se dirige a “ellos”, no a “é1”). La Septuaginta, de hecho, no respeta el texto
hebreo original (“No temas lo que ellos temen”), y hace referencia al temor
ante la alianza de Asiria y Efrain en Rezin. Al hacerlo plural, Pedro se
refiere a los enemigos de los cristianos. Los cristianos no tienen por qué
temer a sus perseguidores; es mas, siguiendo Mateo 10:28, tienen que tener
una perspectiva mas amplia y temer a Dios’.

5 “Suffer” (maoyoLte) nos muestra un uso muy poco comun en el Nuevo Testamento
del modo verbal llamado optativo, modo que indica una posibilidad muy remota.

¢ Cf. F. Hauck, “paxdproc”, ZDONT, 1V, 362-70.

7 El griego podria traducirse tanto por “No temais lo que ellos temen” como por
“No les temais [No temadis por miedo a ellos]”, es decir, tanto como un genitivo
subjetivo como un genitivo objetivo, siendo este Gltimo un semitismo de la Septuaginta.
Optamos por este ultimo debido al contexto tanto de la Septuaginta como de 1* Pedro.

180



TEXTO, EXPOSICION Y NOTAS: RELACION CON LAS INSTITUCIONES SOCIALES ~ 3:8-22

15 En vez de temer a las personas, los cristianos tienen que temer
o reverenciar a Cristo. Pedro completa la cita del versiculo anterior con
la de Isaias 8:13, insertando “en vuestros corazones” y “Cristo”; asi,
en vez de “Santificad al Sefor y temedle” (la version de la LXX),
nuestro texto dice: “santificad a Cristo como Sefior en vuestros cora-
zones”. El proposito del versiculo esta bien claro. Para Pedro, el co-
razon es el centro de la voluntad y los sentimientos, el centro de la
persona. Quiere que el compromiso no sea solo un compromiso inte-
lectual ante la verdad sobre Jests, sino que sea un compromiso pro-
fundo con la persona de Jesucristo (cf. 1:22). Tienen que santificar a
Cristo como Sefior. Esto no quiere decir hacer a Cristo mas santo, sino
tratarlo como santo, ponerlo a El por encima de toda autoridad humana.
Este sentido lo podemos ver claramente en el Padre Nuestro: “Santi-
ficado sea tu nombre”. ‘Santificar’ el nombre de Dios significa no solo
reverenciar y honrar su nombre, sino también glorificarle obedeciendo
sus mandamientos, y preparar asi la llegada del reino™. Asi, Pedro
afirma que deben honrar, reverenciar y obedecer a Jestis como Sefior.
Este versiculo también nos revela algo mdés sobre la cristologia
de Pedro, ya que toma un pasaje del Antiguo Testamento que habla de
Dios, y lo usa para hablar de Cristo, dejando claro que ese es el sentido
en el que hemos de interpretar “Sefior”. Esta forma de presentar una
cristologia tan elevada es tipica de Pedro.

Una vez descartado el temor, Pedro habla de la reaccion que los
creyentes deben tener ante los no creyentes (incluso ante sus persegui-
dores), reaccion que esta basada en el sefiorio de Cristo. “Presentar
defensa ante todo el que os demande razon de la esperanza que hay
en vosotros”. Tanto “presentar defensa” (Hch. 25:16; 26:2; 2 Ti. 4:16)
como “demandar razéon” (Ro. 4:12; 1 P. 4:5) se usaban en contextos
judiciales formales, pero también en situaciones informales y a titulo
personal (Platon, Po/ 285e y 1 Co. 9:3; 2 Co. 7:7 respectivamente)’.
Las expresiones “siempre” y “todo el que” indican que aqui se esta
hablando de una situacion informal. En vez de temer a los no creyentes
que les rodeen, los cristianos, debido al temor o a la reverencia a Cristo,

8 D. Hill, 7%e Gospel of Matthew (Londres, 1972), p. 136. Cf. C. Brown y H.
Seebass, “Holy”, DN77, 11, 224-32.

 Asi, J. Knox, “Pliny and I Peter”, /BZ 72 (1953), 189, no esta en lo cierto ya
que limita esta frase a situaciones de defensa judicial, relacionandolo con 4:14-16 e
insistiendo en que el cargo legar era “por el nombre”. Pero esta interpretacion limita
mucho el sentido de la frase.
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deberian estar preparados para responder a las preguntas continuas y
hostiles que los no creyentes les puedan hacer sobre su fe. En m. Aboth
2:14 Eliazer ofrece una version judia de esta misma idea: “Estudia la
Ley y estad preparado para dar una respuesta al incrédulo”. Lo maés
probable es que Pedro tuviera en mente la ensefianza de Jests, ya que
en Lucas 12:4-12 dice: “No temais a los que matan el cuerpo ... temed
al que ... tiene poder para arrojar al infierno ... El Espiritu Santo en esa
misma hora os ensefiard lo que debéis decir”.

Se les va a demandar o preguntar sobre “la esperanza que hay en
vosotros”. Esta es una de las expresiones favoritas de Pedro para
describir su fe (cf. los comentarios de 1:3, 13, 21). A algunos les podria
parecer increible que en un momento asi se hablara de esperanza. En
un momento en que muchos cristianos estaban experimentando sufri-
miento y rechazo, su esperanza es la marca de una fe que triunfa y esta
por encima de cualquier circunstancia.

Pero dar una respuesta no es suficiente; la forma de responder y
la vida que hay detras de la respuesta es mucho mas elocuente que la
respuesta misma. En primer lugar, tienen que responder con “manse-
dumbre y reverencia [0 respeto]”. La mansedumbre es la actitud que
deben tener ante sus oponentes. Basada en el ejemplo de Moisés (Num.
12:3) y de Jesus (Mt. 11:29; 21:5; cf. 2 Co. 10:1), la mansedumbre es
una de las virtudes cardinales del Nuevo Testamento (Ga. 5:23; Ef. 4:2;
Col. 3:12; “ Ti. 2:25; Stgo. 3:13) que Pedro ya ha mencionado ante-
riormente (3:4). Se trata de rehusar a tomarse la justicia por la mano,
a defenderse a uno mismo, a atacar al contrario y, en cambio, poner
la causa de uno en manos de Dios. Asi, en vez de una respuesta que
rebaje a la otra persona o critique al enemigo, Pedro espera una res-
puesta mansa y humilde de acuerdo con la actitud de Cristo.

La reverencia, por otro lado, no se trata de una actitud hacia las
personas, sino de una actitud hacia Dios, porque esa es la forma en que
Pedro usa la palabra “respeto”, “reverencia” o “temor” en el resto de
la epistola (1:17; 2:18; 3:2). Los cristianos pueden responder con man-
sedumbre debido a la reverencia que le tienen a Dios. Los cristianos
cuentan con Dios, que les justifica. Por tanto, no hay necesidad de
defenderse o justificarse ante la opiniéon humana.

16 En segundo lugar, en cuanto a la forma de responder, los cris-

tianos deben tener una “buena conciencia” que les llevara a una “buena
conducta en Cristo”. A diferencia del uso que Pedro hace del término
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“conciencia” en 2:19, aqui aparece con su significado mas comun, el
que mas veces encontramos en el Nuevo Testamento: saber uno mismo
que esta teniendo una conducta moral (Hch. 23:1; Ro. 2:15; 9:1; 2 Co.
1:12; 5:11; 1 Ti. 1:5, 19; 3:9; He. 13:18)'. Si el cristiano ha desobe-
decido la ley civil o la ley de Dios, merece ser criticado, y si le critican
no esta siendo perseguido por causa de Cristo; pero si el cristiano tiene
buena conciencia, tiene la conciencia limpia, puede presentarse tran-
quilo ante la presencia de Dios y si les calumnian, lo tnico que podran
usar sera su buena conducta (esa buena conducta a la que Pedro les ha
estado llamando; 2:11-3:7).

La “buena conducta” es “en Cristo”. Esta es una expresion caracteris-
ticamente paulina, que aparece 164 veces en sus epistolas. Parece ser que
fue Pablo el que la acufid, ya que no la encontramos en documentos
anteriores a ¢él, aunque si aparece en escritos posteriores (Juan la usa mucho
también). Lo que Pedro quiere decir aqui es bien sencillo: la buena
conducta fluye de la relacion que el cristiano tiene con Cristo, y esta
determinada por esa relacion, es decir, por suunion con Cristo!!. Asi, Cristo
es el que define lo que es la buena conducta, y Cristo es el que nos capacita
y nos motiva para que la mantengamos incluso en las situaciones
mas dificiles.

En tercer lugar, vemos que el resultado sera la vergiienza de los que
nos calumnian. El término que traducimos por “difamar’ solo aparece aqui
y en Lucas 6:28, donde encontramos el mandamiento de que hemos de
orar por los que asi nos tratan. La situacion que se estd describiendo la
encontramos en mas lugares del Nuevo Testamento (1 P. 2:12 y Stgo. 4:11;
en Ro. 1:30; 2 Co. 12:20; 1 P. 2:1 encontramos términos parecidos), en
la que se habla mal de los cristianos, no solo insultandoles sino también
acusandoles, para que las cosas les vayan mal'%. Pero los difamadores no
se saldran con la suya. Seran avergonzados. Por un lado, seran avergon-

1 Cf. C. A. Pierce, Conscience in the New Iestament (SBT 15) (Londres, 1955).

W Cf. G. E. Ladd, Zzologia del Nuevo Testamento, Coleccion de Teologia
contemporanea, Clie, Barcelona, 2002. Pags. 508-510; y H. Ridderbos, £/ pensamiento
del Apostol Pablo, Libros Desafio, Grands Rapids, Michigan, 2000. Pags. 75-84.

12 Tenemos aqui un problema textual, que se ve reflejado en la Reina Valera, “para
que en lo que murmuran de vosotros como malhechores”. El uso muy poco comun
de év ¢ en lugar de un objeto en genitivo con este verbo (katahaieloBe) ha hecho que
en algunos manuscritos encontremos una pequefia variacion para que el versiculo se
parezca al 2:12, y el verbo sea activo en vez de pasivo. Los manuscritos mas fiables
contienen la estructura gramatical mas compleja, y es la version por la que han optado
las traducciones mas modernas.
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zados cuando los otros vean cual es la verdadera conducta de los cristianos,
y vean qué poco fundamentadas estaban sus acusaciones. Pero, por otro
lado, el énfasis que Pedro hace en el juicio futuro de Cristo enseguida nos
hace pensar que su baza principal reside en: que los difamadores seran
avergonzados cuando tengan que rendir cuentas delante del Juez, el que
conoce toda la verdad. Ahi es donde descansa la seguridad del creyente.

17 La razon para mantener una buena conducta es bien logica: “Es
mejor padecer por hacer el bien, que por hacer el mal”. Esta frase
resume la instruccion que Pedro da en 2:20. De hecho, es una sentencia
que forma parte de la ética griega ya conocida en tiempos de Platon:
“Actuar de forma injusta es peor, ya que es mas vergonzoso que ser
tratado injustamente” (Gorg. 308c). Pero Pedro es mas concreto. En
primer lugar, “mejor” debe verse a la luz de las palabras “dichosos”
(3:14) y “regocijarse” (1:6) (cf. 4:13 y probablemente 2:20). Cuando
se sufre por haber hecho el mal, uno recibe una retribucion justa, pero
cuando uno sufre por haber hecho el bien, estamos ante una senal de
la recompensa escatoldgica y la identificacion con Cristo, quien tam-
bién sufri6 (como veremos en el versiculo siguiente). La tnica forma
de ver el sufrimiento de una forma mas positiva sera si lo vemos con
esta perspectiva celestial'>.

En segundo lugar, Dios ha escogido al creyente y aquel que guarda
la herencia incorruptible en los cielos es aquel que lo controla todo:
“si asi es la voluntad de Dios”. Estamos ante una expresion idiomatica,
que equivale al “si es necesario” de 1:6'%. La estructura gramatical de
esta expresion (modo optativo), como la que aparece en 3:14, indica
la posibilidad de que la voluntad de Dios general incluya el sufrimiento,
pero no necesariamente que ese sea su deseo para nosotros. Los cris-
tianos pueden experimentar sufrimiento, pero si asi ocurre, analicemos

13 J. R. Michaels, “Eschatology in I Peter III.17”, /7§13 (1966-67), 394-401, esta
en lo cierto al ver el tono escatologico de este pasaje, sobre todo a la luz del juicio
final mencionado en 3:16; pero cuando divide a “los que hacen el bien” y “los que
hacen el mal” en “dos grupos en los que puede catalogarse a toda la humanidad, los
‘bienhechores’ que pueden sufrir en esta era, y los ‘malhechores’ que sufriran en la
era venidera”, va aiin mas alla que Pedro, que parece estar hablando de la conducta
de los cristianos y la recompensa que obtendran en el dia del juicio final.

14 Cf. el uso del modismo griego “si Dios quiere” en Platon, 4/¢75. 135d y en mas
lugares, la enseflanza de Jesus sobre la Soberania de Dios en Lc. 12:6-7, y la bibliografia
sobre Stgo. 4:15, por ejemplo, P. H. Davids, Commentary on James (Grand Rapids,
1982), p. 173, que hace una lista numérica de paralelos griegos y judios.
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primero si viene por “hacer el bien”, y recordemos en todo momento
que ninguna situacion escapa a la Soberania de Dios, que solo quiere
nuestro bien'.

18 Para explicar que suftrir por haber hecho el bien es mejor que
suftir por haber hecho el mal, Pedro recurre al ejemplo de Cristo, quien
sufrié por hacer el bien'®. Al sufrir de esta forma, el cristiano se
identifica con Cristo y, segiin Pedro, esta identificacion serd completa
en la resurreccion con Cristo.

Pedro se dispone a desarrollar el concepto del sufrimiento de Cristo.
Primero, deja claro que sufrié de forma injusta. Usando material de la
tradicion cristiana (los eruditos coinciden en que en 3:18-24 aparecen
elementos de credos e himnos tradicionales, aunque nadie ha logrado
presentar una teoria convincente de que todo o parte de este pasaje presente
una estructura himnica), nos recuerda que Cristo sufri6 “una sola vez” (el
tiempo del verbo esta reforzado por el adverbio) del mismo modo que ellos
también sufriran una sola vez'’. Pablo se esta refiriendo a lo mismo en
Romanos 6:10, donde argumenta que el pecado ha sido vencido de una
vez para siempre (cf. He. 7:27; 9:26, 28; 10:2, 10). La razon por la que

15J. N. D. Kelly, 7Z%e Epistles of Peter and of Jude, p. 145-46, comenta acerta-
damente que no debemos entender el modo optativo como una posibilidad que puede
darse, porque la misma estructura de la frase, el uso de este modo en proposiciones
generales, y las indicaciones que encontramos dentro del mismo texto, por ejemplo
2:12, 18-20, apuntan a que esos cristianos ya han sufrido, aunque probablemente no
se trate de una persecucion formal ni estatal.

16 Asi, Cristo se convierte en algo asi como un caso que sienta jurisprudencia
(aunque duro de seguir, si pensamos que para la gente de aquellos dias era muy dificil
ver algo bueno en el sistema de la crucifixion), tal como argumenta J. R. Lumby,
“1 Peter 111.17”, £xp ser. 5/1 (1890), 142-43.

17 Nos encontramos ante un problema textual, ya que no sabemos a ciencia cierta
si la lectura correcta es “sufrio” (¢émafev) o “muri6” (&mébaver). Ambas lecturas cuentan
con un fuerte apoyo de los manuscritos. “Murid” podria tratarse de una adaptacion del
texto para que se pareciese mas al lenguaje paulino que encontramos en Ro. 6:10 o
1 Co. 15:3 y para clarificar en qué consistia el “sufrimiento” original, mientras que
“sufrio” podria tratarse de una adaptacion al estilo y lenguaje de Pedro (en 1* Pedro
usa el verbo “sufrir” en 12 ocasiones, frente a las 7 veces que aparece en las epistolas
paulinas, y 42 en todo el Nuevo Testamento, mientras que las epistolas catdlicas usan
el verbo “morir” una sola vez, y Judas 12 veces, de las 111 en todo el Nuevo Tes-
tamento) y el contexto narrativo (3:14, 17; 4:1). Si pensamos que un escriba posterior
realizd el cambio o adaptacion, lo mas 16gico es pensar que se cambiara hacia el estilo
paulino. Ademas, la mayoria de textos que contienen “muri6¢” afade “por nosotros
[vosotros]” (bmep Uu@Y o Umep TMuav). Asi que creemos que las lecturas en las
que aparece “muri6” son secundarias. Cf. F. W. Beare, 7%e First Epistle of Peter
(Oxford, 1958), p. 167).
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Cristo sufrio es “por los pecados”. Esta formula era bien conocida en las
ofrendas por los pecados, realizadas en el Antiguo Testamento (Lv. 5:7;
6:23; Sal. 39:7; Is. 53:5, 10; Ez. 43:21-25)'8 y por las descripciones del
Nuevo Testamento de la muerte de Cristo (Ro. 8:3; 1 Co. 15:3; 1 Ts. 5:10;
He. 5:3; 10:6, 8, 18, 26; 1 Jn. 2:2; 4:10). Es la formula de la expiacion
sustitutoria, en la que la victima que muere lo hace por los pecados de
otro. Asi que, usando la formula tradicional, ya se recoge que cuando Cristo
sufrio6 era inocente, y no solo era inocente, sino que ademas decidi6 sufrir
por los pecados de otros.

En segundo lugar, el sufrimiento de Cristo fue el sufrimiento de “el
justo por los injustos”. Esta idea ya ha salido en 2:21-22; pero ademas,
aqui se vuelve a usar el lenguaje de 3:12 y 14, y uniendo el pasaje y
estableciendo un paralelo claro con el sufrimiento de los cristianos. Nor-
malmente el Nuevo Testamento sigue el uso judio y contrasta a los “im-
pios” (anomoi) o “pecadores” (Aarmartoli) con los “justos” (dikaios) (p.
ej., Hch. 2:23-24; 1 Ti. 1:9; 2 P. 2:8; Mt. 9:13; Mr. 2:17; Lc. 5:32; 1 P.
4:18; implicito en muchos otros pasajes), pero en alguna ocasion se utiliza
el modismo griego usual (p. ¢j., Xenofon, Mem. 4.4.13, “El que observa
la ley es justo, pero el que transgrede la ley es injusto”) como ocurre en
este versiculo (p. ej., Mt. 5:45; Hch. 24:15; cf. 1 Co. 6:1). Quiza la seleccion
léxica de Pedro se ve influida no solo por el amplio contexto biblico y
por el modismo griego, sino también de forma mas concreta por Isaias
53:11 donde se dice que el Siervo es justo: “Por su conocimiento, el Justo,
mi Siervo, justificard a muchos; y cargara las iniquidades de ellos”. Es a
raiz de este pasaje que la iglesia primitiva empez6 a usar el titulo “Justo”
o “el Justo” para referirse a Cristo (Hch. 3:14; 7:52; 22:14; 1 Jn. 2:1, 29;
3:7; posiblemente Stgo. 5:6) y las referencias a Isaias 53 que encontramos
en 1 Pedro (2:22, 24, 25) nos hacen sospechar que nuestro autor también
tenia este texto en mente al escribir este versiculo del capitulo 3. No
obstante, independientemente del origen del lenguaje que encontramos
aqui, Pedro esta haciendo hincapi¢ en la muerte sustitutoria de Cristo por
aquellos que merecian la muerte®.

'8 En la frase siguiente no hay diferencia entre mepl y Umep, ya que en los pasajes
citados vemos como se intercambian los dos términos.

19 G. Schrenk, “&dikoc”, ZDNT, 1, 149-52; “Sikaroc”, ZDNT7, 11, 182-91; H. Seebass
y C. Brown, “Righteousness”, DN77, 111, 360-62, 370-71.

20 Esta claro que la idea de la expiacion sustitutoria tiene un trasfondo judio: 2 Mac.
7:37-38; 4 Mac. 6:28; 9:24; 12:17-18; 17:22; 1QS 5:6-7; 8:2-3; 9:4; 1Qsa 1:3. Sin
embargo, Pedro no esta recreando este concepto a partir de los materiales judios, sino
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En tercer lugar, el propdsito del sufrimiento de Cristo era “lle-
varnos a Dios”. Esta expresion es poco comun, pero aunque hay un
gran numero de expresiones del Antiguo Testamento que son simi-
lares (llevar animales a Dios como sacrificio; Ex. 29:10; Lv. 1:2;
1 Clem. 31:3, llevar a alguien ante un tribunal, Ex. 21:6; Nam. 25:6;
Hch. 16:20, o llevar a alguien a Dios para otorgarle un cargo, Ex.
29:4; 40:12; Lv. 8:14; Num. 8:9) y también del Nuevo Testamento
(“entrada al Padre” de Pablo, en Ro. 5:1; Ef. 2:18; 3:12, y “acer-
carse” en Hebreos 4:16; 10:19-22; 12:22)?!, Pedro esta creando una
nueva metafora, ya que no hay ninglin otro autor neotestamentario
que para describir que Jesus lleva al cristiano hacia Dios, utilice una
imagen de movimiento tan grafica (2:21; 4:13). Jestis murio para
poder salvar el abismo entre Dios y la Humanidad, tomarnos de la
mano, llevarnos a través del territorio enemigo hasta llegar a la pre-
sencia del Padre que nos ha llamado.

En cuarto lugar, la muerte de Cristo no acab6 con El, del mismo
modo que la muerte no acabara con el creyente que sufre: “muerto
en la carne, pero vivificado en el espiritu”. El contraste entre la
carne y el espiritu aparece en varios pasajes del Nuevo Testamento
(p- ej., Mt. 26:41; Jn. 6:63; Ga. 5:16-25; Ro. 8:1-17), algunos de
los cuales son un credo, como lo es éste (Ro. 1:3-4; 1 Ti. 3:16). Ese
contraste lo vemos aqui con la expresion “muerte en la carne”, que
obviamente se refiere a la crucifixion de Cristo, y con “vivificado”,
que si lo comparamos con Juan 5:21, Romanos 4:17; 8:11; 1 Co.
15:22, 36, 45 (cf. 2 Co. 3:6; Ga. 3:21) veremos que es sindnimo
de “levantar de entre los muertos”, que en este pasaje solo se usa
con la persona de Cristo. Asi, Pedro contrasta la muerte de Cristo
con su resurreccion; la primera se refiere a la naturaleza humana
caida, la carne, y la segunda, a Dios y a la relacion con El, el
espiritu*?. Dicho de otro modo, Pedro no esta contrastando dos
partes de la naturaleza de Cristo, cuerpo y alma, distincion que

que esta usando una enseflanza cristiana ya establecida, como demuestra J. N. D. Kelly,
The Epistles of Peter and of Jude, p. 149-50.

2L Cf. K. L. Schmidt, “mpooayw”, ZDNZ, 1, 131-34.

2 Como veremos mas adelante, ha habido varias interpretaciones de esta frase: (1)
muri6 fisicamente hablando, pero continu6 viviendo como espiritu, (2) muri6 su cuerpo
fisico, pero €l sigui6é viviendo en un cuerpo espiritual (cf. 1 Co. 15), y (3) muri6 a la
existencia humana natural, pero resucitd a una existencia humana glorificada. Tanto (1)
como (2) dan la opcion de entender que la existencia espiritual de Cristo se refiere tanto
aun estado intermedio antes de la resurreccion como al estado después de la resurreccion.
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hacian los griegos y que se verd en los comentarios que los Padres
hacen de este pasaje (Origenes, C. Cels. 2.43; Epifanio, Haer:
69.52)%, sino dos modos de existencia*, como puede verse si se
hace un andlisis detallado de los pasajes citados. Cristo muridé por
los pecados; por tanto, muri6é en la carne, que en el Nuevo Testa-
mento es el modo de existencia de la humanidad no regenerada®.
Pero toda su persona murid, no solo el cuerpo (otro significado de
“carne”). Cristo fue vivificado (véase la pasiva; se da por sentado
que es el Padre el que le resucita) gracias a su relacion con Dios;
por tanto, fue vivificado en el espiritu, el modo de existencia de la
regeneracion o de aquellos que agradan a Dios®. El texto no dice
que el espiritu o el alma de Cristo estaba muerto y que Dios le dio
vida solo al espiritu o alma, ni tampoco que Cristo abandond la
carne, sino que la resurreccion le dio la vida a toda su persona, tanto
al cuerpo como al espiritu; ya no tiene que identificarse de nuevo
con el pecado, ni tiene que morir otra vez (muridé o sufrié una sola
vez). Ahora vive como una persona resucitada en el modo de exis-
tencia del que los cristianos, incluso antes de la resurreccion,
podemos participar, en cuerpo y alma, aunque la participacion plena
llegara con “la redencion del cuerpo” (cf. Ro. 8)%.

19 Hasta este momento, Pedro ha desarrollado un credo de conte-
nido y extension normal, pero ahora inserta un elemento menos comun;
el ultimo modo de existencia que se ha mencionado, en el espiritu, es
en el que Cristo “fue y predicd a los espiritus encarcelados”. Este pasaje
es extremadamente complejo. En primer lugar, “en el espiritu” esta

2 Aparentemente, C. Spicq, Zes Epitres de Saint Pierre (Paris, 1966), p. 135-36,
sigue esta interpretacion: “Liberado del sa7r que es débil, el nuevo Adan es un ‘espiritu
que da vida’”. Cf. también en cierta medida A. M. Stibbs, 7/e First Epistle General
of Peter (Grand Rapids, 1959), p. 141-42.

2 Que es mejor que la expresion “esferas de la existencia” de F. W. Beare (7%e
First Epistle of Peter, p. 169). Cf. J. R. Michaels, / Perer (Waco, TX, 1988), p. 204,
que recoge muy bien el consenso de los escritores contemporaneos.

% E. Schweizer y R. Meyer, “oapg”, ZDNT, V11, 98-151, especialmente 131-34; G.
E. Ladd, 7eologia de/ Nuevo Téstamento, Pags. 560-608; J. D. G. Dunn, “Spirit”, DN77,
II1, 701-702, 705.

2 E. Schweizer, “mvedua”, ZDN7, VI, 332-455, especialmente 428-30, 438-42; J.
D. G. Dunn, “Spirit”, DNV77; 111, 701-702, 705.

27 Esta interpretacion rechaza la idea de que “en el espiritu” se refiere a una
existencia intermedia de Cristo entre la muerte y la resurreccion y, por tanto, también
rechaza la idea de que la predicacion de los versiculos siguientes es algo que hizo azzes
de la resurreccion.
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representado en el griego original por un adverbio relativo, ez hoi.
Normalmente los relativos hacen referencia a un sustantivo que les
antecede (el que mas cerca esté) y con el que concuerdan, por lo que
parece ldgico pensar que la traduccion deberia ser “en el espiritu”, pero
[significa eso que Cristo viajaba como un espiritu o que viajaba por
medio del Espiritu?®® Lo primero es bastante improbable si la interpre-
tacion que acabamos de hacer de 3:18 es correcta, ya que no se
menciona la existencia del espiritu aparte de la existencia del cuerpo.
Lo ultimo supondria introducir de repente a la persona del Espiritu
Santo, que no es imposible si tenemos en cuenta las intervenciones del
Espiritu para transportar a la gente tanto en la literatura biblica como
extrabibilica (p. ej. Ez. 8:3; Hech. 8:39; Ap. 4:1-2), pero en una cons-
truccion como ésta quedaria muy poco natural, pues el resultado es un
cambio repentino del significado de “espiritu”. La interpretacion mas
probable es que Pedro esté usando la construcciéon en un sentido
general, “en ese proceso” (Selwyn) o “en su modo espiritual de exis-
tencia” (Kelly)®. Esta interpretacion concuerda con otros usos que
Pedro hace de esta expresion (1:6; 2:12; 3:16; 4:4), en los que nunca
existe una clara relacion con un antecedente, y todos hacen referencia
a una situacion general.

Asi, diremos que después de la resurreccion, Cristo fue a algun lugar
y predicé a unos espiritus que estaban encarcelados. Todos estos con-
ceptos requieren una explicaciéon mas detenida.

Se han dado un buen nimero de interpretaciones. (1) Los espi-
ritus son las almas de los fieles del Antiguo Testamento y la “carcel”
es simplemente el lugar donde estan esperando a Cristo, quien les
proclama su redencion®’; (2) los espiritus son las almas de los que

8 Por ejemplo, Nigel Turner, Gramatical Insights into the New ITestament
(Edimburgo, 1965), p. 171; A. Schlatter, Pezrus und Paulus nach dem resten Petrusbrief
(Stuttgart, 1937), p. 137-38, respectivamente.

¥ E. G. Selwyn, 7%he First Epistle of St. Peter (Londres, 1947), p. 197-98; J. N.
D. Kelly, Zhe Epistles of Peter and of Jude, p. 152. Cf. L. Goppelt, Der erste
Petrusbrief, p. 247, y C. F. D. Moule, An Ildiom-Book of New Iestament Greek
(Cambridge, 1968), p. 131-32. Ver BAGD, p. 261, que recoge una variedad de
significados de esta expresion.

0. Calvino, Calvins Commentaries.: Hebrews/IPeter/2Peter, trans. W. B. Johnston
(Edimburgo/Grand Rapids, 1963), p. 292-95. Esta explicacion tiene, principalmente, dos
problemas: (1) Calvino no interpreta “carcel” en un sentido negativo, y (2) tiene que
explicar ameldnoaoiy del v. 20 no tiene que ver con esos espiritus, lo cual es muy poco
probable. Es un acierto que sita la predicacion después de la resurreccion de Cristo,
aunque cree que Cristo lo hace a través del espiritu, y no en persona.
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murieron en el diluvio del Génesis, que estan en el Hades, y que
oyen el evangelio que Cristo proclama después de su muerte y antes
de su resurreccion (u oyeron el Evangelio en los dias de Noé an-
tes de ser echados en la “carcel”)’; (3) los espiritus son los angeles
caidos de Génesis 6:1s. y la carcel es donde los han encerrado y
desde donde escuchan a Cristo que proclama el juicio (o un llama-
miento al arrepentimiento anunciado en los dias de Noé)*?; (4) los
espiritus son los demonios, la descendencia de los angeles caidos
de Génesis 6:1s., que se han refugiado (no que estan encarcelados)
en la Tierra, y la proclamacion es la proclamacion de que Cristo
(en la postresurreccion) invade su refugio®; o (5) los espiritus son
los angeles caidos, pero el predicador es Enoc, que les anunciaba
el juicio®.

A la hora de optar por una de estas interpretaciones, tenemos que
examinar el significado de cada término en el contexto, a la luz de su
trasfondo lingiiistico. “Espiritus” en el Nuevo Testamento siempre se
refiere a seres espirituales no humanos a menos que estén cualifica-
dos (como p. €j., en He. 12:23; ver Mt. 12:45; Mr. 1:23, 26; 3:30; Lc.
10:20; Hch. 19:15-16; 16:16; 23:8-9; Ef. 2:2; He. 1:14; 12:9; Ap. 16:13,

31 C. E. B. Cranfield, “An Interpretation of I Peter iii.19 and iv.6”, Zxp7'69 (1957-
58), 369-72; y E. Staufter, New Zestament Theology, trad. J. Marsh (Londres, 1955),
133-34 [ Die Theologie des Neuen Testaments (Stuttgart, 1948+), 113-15]; H.-J. Vogels,
Christi Abstieg ins Iotenreich und das Lauterungsgericht an den Ioten (Freiburg,
1976), como también Beare, Goppelt, Windisch, y Wand entre los comentaristas. Mas
recientemente ha sido W. Grudem el que ha defendido la idea de Cristo predicando
a los seres humanos en el tiempo antes del diluvio a través de la predicacion de Noé,
/ Peter (TC) (Grand Rapids, 1988), 157-61 y 203-39, dedicandole a este tema un
apéndice bastante extenso, ya que representa un 16% del comentario.

32 Esta posicion fue propuesta en primer lugar por F. Spitta, Clzisti Predigt an die
Geister (Gottinegn, 1890), y muchos comentaristas la han seguido (incluyendo a Selwyn
y a Hauck), y J. Jeremias, “Zwischen Kartfreitag und Ostern”, ZV/#42 (1949), 194-201;
B. Reicke, 77%e Disobedient Spirits and Christian Baptism (Copenhagen, 1946); W. J.
Dalton, “The Interpretation of 1 Peter 3:!9 y 4:6: Light from 2 Peter”, 875 60 (1979),
547-55; Christs Proclamation to the Spirits (Roma, 1965). Spitta sitia la predicacion en
los tiempos de Noé¢; pero casi todos los demas la sitian después de la muerte de Cristo.

3 J. R. Michaels, / Peter, p. 205-11. Michels no es nada dogmatico con esta
interpretacion, y su segunda opcion seria la interpretacion anterior. Pero nos comenta,
con acierto, concuerda con la idea del reino de Dios y como éste invade la esfera de
los demonios, que anteriormente era, al parecer, un area protegida (o impenetrable).

3 E. J. Goodspeed, “Some Greek Notes”, JBL 73 (1954), 91-92. Esta interpretacion
incluye la idea de que Enoc originalmente aparecia en el texto. Cf. su obra titulada
Problems of New Iéstament Translation. B. M. Metzger, Chapters in the History of
New Testament Textual Criticism (Leiden, 1963), p. 158-59, que dice que esta conjetura
se remonta a William Bowyer (1772).
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14)*. Asi, lo logico es pensar que aqui significa “seres angélicos o
demoniacos”. Entonces, en los dias de Noé, ;habia espiritus que eran
desobedientes? Una lectura de Génesis 6:1-4, sobre todo tal como la
hacian los judios en dias de Pedro, deja claro que estos “hijos de Dios”
tenian que ver con Noé y eran vistos como angeles que habian desobe-
decido a Dios, por lo que fueron encarcelados. En 1° Enoc, por ejemplo,
Enoc ve una carcel y oye estas palabras: “Estos son de entre las estrellas
del cielo los que han transgredido los mandamientos del Sefior y estan
encarcelados en este lugar” (21:6)%. Asi pues, aqui tenemos un evento
que incluye todos los elementos a los que Pedro hace referencia, es-
piritus (en 1° Enoc se usa indistintamente angeles, estrellas, y guardia-
nes) que desobedecieron (“han transgredido los mandamientos del
Sefior”), por lo que fueron encarcelados (“Este lugar es una cércel de
angeles; cumplirdn condena aqui para siempre”, 1° Enoc 21:10), y todo
esto ocurrié en tiempos de Noé.

El texto biblico nos dice que Cristo fue a esa carcel, que 2* Pe-
dro 2:4 describe como Tartaro (cf. Ap. 20:1-3), pero como Judas
6, no habla de ninglin lugar concreto, a menos que la mencidn del
Tartaro sirva para ubicarlo en las regiones mas bajas’’. Mientras
estuvo alli, “predic6” a esos espiritus. En el Nuevo Testamento el
término griego kérysso suele referirse a la proclamacion del reino
de Dios o del Evangelio (p. ej., 1 Co. 9:27), pero en algunas
ocasiones mantiene su significado secular, que es simplemente
“proclamar” o “anunciar” (p. ej., Lc. 12:3; Ro. 2:21; Ap. 5:2).
Ademas, Pedro nunca usa este verbo en las cuatro ocasiones en las

3> Normalmente a los seres humanos que han fallecido se les llama “almas” (yuyn),
no “espiritus” (mvedua) (p. ej., Ap. 6:9), y dos de los ejemplos que se suelen citar para
mostrar que “espiritu” a veces puede significar “espiritu humano fallecido”, Daniel 3:86
(LXX) y 1° Enoc 22:3-13, usan “alma” como término aclaratorio, lo que apunta a que
“espiritu” por si solo no era lo suficientemente claro.

3¢ Ver también 1° Enoc 10-16; 21; Apoc. Bar. 56:12-13; Jub. 5:6; 6QD 2:18-21;
1QgenApoc 2:1, 16; Test. Naphtali 3:5; 2° Enoc 7:1-3. El Nuevo Testamento conoce
esta tradicion, ya que Judas 1:14-15 y 2* Pedro 2:4 aluden a la tradicion que 1° Enoc
encierra.

31 J. N. D. Kelly, 7%he Epistles of Peter and of Jude, p. 155-56, lo ubica en
el segundo cielo y, por tanto, como parte de la ascension de Cristo, pero mientras
2° Enoc lo identifica como un lugar al que se esta refiriendo, 1° Enoc y otros libros
lo ubican en la Tierra, al Oeste, o bajo la tierra. No hay una razén concreta para
decantarse por la ubicacion que se apunta en 2° Enoc, aunque Kelly tiene razon
al decir que yatefaivw sirve mejor que Topevopal para describir un descenso a
las regiones mas bajas, y que la ubicacion en el segundo cielo concuerda mas
con la geografia de una ascension al cielo.
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que habla de la proclamacion del Evangelio®®. Aunque el Nuevo
Testamento nunca habla de nadie que evangelice a los espiritus, si
que habla de la victoria de Cristo sobre los espiritus (p. ej., 2 Co.
2:14; Col. 2:15; Ap. 12:7-11; cf. Ef. 6:11-12; Is. 61:1; Jon. 3:2, 4
en la LXX). Ademas, 1° Enoc también contiene una predicacion a
los espiritus encarcelados (16:3), y es una predicacion del juicio.
Por tanto, parece probable que este pasaje de 1* Pedro esté hablando
de que Cristo proclamo el juicio a los espiritus encarcelados, esto
es, a los angeles caidos, sellando su destino en el momento que
triunfé sobre el pecado, la muerte y el infierno, redimiendo a los
seres humanos®.

20 EIl paso siguiente en la argumentacion de Pedro se centra en el
contraste entre los espiritus y los seres humanos. Los angeles desobe-
decieron a Dios (aunque no esta del todo claro en Génesis 6, si lo esta
en 1° Enoc 6), y con ellos, la mayoria de la Humanidad en tiempos del

3 El verbo ebayyeAllw aparece en 1:12, 25; 4:6 y el sustantivo ebayyériov en 4:17;
éste es el tnico lugar de las epistolas de Pedro en el que encontramos knploow, aunque
kfpuE aparece en 2 P. 2:5 en una referencia a Noé como predicador de justicia. Si esta
referencia a Noé se ve como una evidencia de que la predicacion esta dirigida a la gente
de antes del diluvio (a pesar de los muchos problemas que nos encontramos para
relacionar 1° Pedro con 2* Pedro), deberiamos darnos cuenta de que a quien se hace
referencia es a Noé, y no a Cristo, de que es “en la carne”, y no “en el espiritu”, y
que esta en una obra que muestra un conocimiento de la literatura enoquiana y, por
tanto, de la historia del encarcelamiento de los guardianes. El hecho de que 1* Pedro
se refiere a Cristo, y no a Noé, como el predicador, anula el argumento de Grudem,
que decia que el tema es ser testigo en una situacion de persecucion (es decir, en
1* Pedro, en contraste con 2* Pedro, Noé no dice nada, ni tampoco hay ninguna
referencia a que sea perseguido).

3 Reconocemos que aquellos que arguyen que la predicacion debia ser la predi-
cacion del Evangelio (por tanto, el ofrecimiento de la salvacion) tienen de su parte la
mayoria de usos de knptoow que se hace en el Nuevo Testamento, pero (1) tal y como
hemos visto arriba, el sentido mas general también aparece en el Nuevo Testamento,
(2) lo que debe determinar el sentido es el contexto, y no la estadistica, y (3) la
interpretacion que tomamos aqui concuerda mejor con la teologia general del Nuevo
Testamento (cf. arriba, donde la victoria sobre los espiritus, y no la redencion de estos,
es lo que el Nuevo Testamento nos ensefia). Ver R. T. France, “Exegesis in Practice”,
en . H. Marshall, ed., New Zestament Interpretation (Grand Rapids, 1977), p. 271.

J. R. Michaels suaviza este problema citando la predicacion del reino que Jesus
hacia como una proclamacion de victoria sobre los espiritus, pero ¢l mismo le resta
credibilidad a su argumento cuando interpreta év puiexf} con un significado muy poco
usual, “en un refugio” o “en un lugar a salvo”. Seria la tinica vez que en el Nuevo
Testamento se le diera ese significado; ademas, ni el Nuevo Testamento ni la literatura
apocaliptica judia conciben la tierra como un lugar seguro para los seres demoniacos.
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diluvio. Pero Dios no los destruy6é de forma inmediata, ya que fue
paciente (“cuando la paciencia de Dios esperaba”)*. En la tradicion
judia Génesis 6:3 se interpretaba como un indicador de esta paciencia
(como vemos en el Targ. Onk.), o, como dice la Misnd, “Hubo diez
generaciones de Addn a Noé para que se viese la grandeza de su
paciencia, ya que todas la generaciones no cesaban de provocarle hasta
que hizo caer sobre ellos las aguas del diluvio” (m. Aboth 5:2). Ademas,
por lo que parece, Noé tardo en construir el arca*!, asi que ahi tenemos
otra indicacion de la paciencia de Dios, que continuaba mostrandola
incluso después de que hubiera pronunciado el juicio (2 P. 2:5 afiade
que Noé estuvo predicando todo ese tiempo)*.

Por otro lado, a diferencia de los espiritus, ocho personas se salvaron
(No¢, sus tres hijos, y sus esposas). Aunque fueron solo “unos pocos™*,
eran el remanente justo de aquel entonces. Y fueron salvos “a través
del agua”, que capta la imagen del arca resistiendo en medio de las
aguas del diluvio*.

4 El término griego es pakpobuuie: y no meporn, que pueden funcionar como
sindnimos, como en Santiago, pero normalmente en la tradicion cristiana tiene el
sentido de paciencia en medio de la dificultad (o el sufrimiento).

4 Seglin la cronologia del Génesis pasaron cien afios (los limites nos vienen dados
por Gn. 5:32 y 7:6), aunque parece ser que las dos referencias pertenecen a dos
tradiciones diferentes (la primera pertenece a una genealogia y la tltima viene después
del colofon de 6:9 que da comienzo a un nuevo apartado), asi que de hecho no podemos
saber la fecha exacta en que la orden de Dios vino a Noé¢.

42 El paralelo con 2* Pedro es interesante, ya que encontramos el mismo orden de
juicio sobre los angeles y luego la salvacion de Noé, un concepto similar de procla-
macion, y un paralelo con el juicio apocaliptico de 3:5-7, pero véase la nota al pie 38,
donde se comentan algunos de los problemas de leer 1* Pedro a la luz de 2* Pedro.

“ Cf. E. F. F. Bishop, “O/igoi en 1 Peter 3:20”, CBRQ 13 (1951), 44-45, quien a
partir del arabe asegura que — sin tener evidencias del hebreo o arameo — la expresion
“pocos” en este versiculo y en Mr. 8:7 indica un nimero entre 3 y 10. Aunque lo mas
logico es pensar que significa “pocos” en comparacion con el resto de la poblacion
mundial. Ademas, deberiamos saber que 0AlyoL aqui hace referencia a Yuyel. El cambio
de mvedua del versiculo anterior a Juxn en esta clara referencia a los seres humanos
es otra indicacion de que Pedro esta haciendo una distincion entre los angeles desobe-
dientes y las personas obedientes.

4 La imagen es claramente la de pasar a través del agua, no la del agua como medio
de salvacion. Es decir, 610 se usa con el genitivo, no con el acusativo. Ademas, esa
idea esta subrayada por el hecho de que se usa SLuoww, y no o) w, que Hermas usa
en un contexto similar en /7s. 3.3.5. Una traduccion alternativa seria la de D. Cook,
“I Peter 1ii.20: An Unnecessary Problem”, /75 31 (1980), 72-78, que prefiere: “en la
cual unos pocos, es decir, ocho personas, salieron sanas y salvas a través del agua”.
Segun ¢él, esta traduccion no solo toma eic en su sentido habitual, sino también la pasiva
de 810w ... elc. Ademas, la idea de que Noé y su familia escaparon a través del
agua (que ya habia caido sobre la tierra) y lograron entrar al arca es la forma en que
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Ahora ya tenemos el escenario adecuado para poder establecer una
analogia. Como No¢, estos creyentes son una minoria pequefia y per-
seguida, acorralada por una mayoria desobediente a Dios y, si Pedro
sigue la teologia paulina en este punto, bajo el control de espiritus
desobedientes. Pero la proclamacion triunfante de Cristo y la cita de
la narracion del diluvio les recuerda que son la minoria que sera res-
catada, igual que ocurrid con Noé y su familia, pensamiento que les
debia servir de consuelo en aquel tiempo de sufrimiento.

21 Ademas, han experimentado la salvacién de la misma forma que
Noé, a través del agua, el agua del bautismo (cf. la analogia similar
en 1 Co. 10:1-2). Con esta referencia, Pedro acerca la experiencia de
sus lectores a la de Noé, y también escribe uno de los versiculos mas
dificiles de todo el Nuevo Testamento.

Empieza haciendo referencia a la salvacion a través del agua de
Noé®. El Bautismo es un “antitipo” de este acontecimiento*. El con-

cualquier intérprete judio entenderia Génesis 7:6-7, que no solo menciona el diluvio
en primer lugar, sino que subraya en hebreo que Noé entr6 en el arca mpp‘né mé
hammabbiil, “de la faz de las aguas del diluvio”. Asi, aunque mas tarde esto aparecio
en el Midrash Rabbal (“R. Johanan dijo: Le falto fe: si no hubiera visto como el agua
le llegaba a los tobillos, no se habria metido en el arca” (Gen. R. comentando Gn. 7:7]),
esta expansion no es mas que una deduccion de como un rabi del primer siglo inter-
pretaria el texto. Esta interpretacion concuerda bastante bien con la imagen cristiana
de pasar a la salvacion a través de las aguas del Bautismo. Sin embargo, aunque es
muy atractiva, no tiene en cuenta que como paralelo de 81" Uéatoc del 3:20 tenemos
la expresion 81 dvaotaocewe del 3:21. Aunque gramaticalmente hablando no es una
estructura muy aceptable, parece ser que para Pedro el agua es el medio de salvacion
de Noé, no el medio fisico, sino en el mismo sentido en el que la resurreccion de Cristo
es el medio de salvacion de los creyentes que se identifican con ella en el Bautismo.

4 El relativo 0 es probablemente original, ya que no solo aparece en la mayoria
de los manuscritos mas antiguos, sino que ademas, si las otras lecturas (w¢ en algunas
versiones, y en p”?y en la version sinaitica no hay relativo o particula) fueran originales
seria muy extrafio que las hubieran modificado para proponer una lectura tan rara,
mientras que sustituirla por una lectura mas logica era ya una practica habitual entre
los escribas. La forma natural de interpretar este relativo es que su antecedente es el
sustantivo mas cercano, agua, aunque es posible que como los relativos en 1:6; 2:8,
y 3:19, se esté refiriendo al suceso anterior como un todo, no solo al agua. Como mas
adelante tiene que explicar que no es la limpieza exterior lo que salva, pensamos que
es muy probable que si se esté refiriendo al agua.

4 Aunque hay un gran debate en torno a esto. B. Reicke, 7%e Epistles of James,
Peter; and Jude (New York, 1964), p. 106, cree que avtitumor solo es un adjetivo que
modifica a Bamtiopa: “Solo esto [es el] bautismo analogo [que] ahora os salva”™ (cf.
su obra 7%e Disobedient Spirits and Christian Baptism, p. 149-72). Por otro lado, E.
G. Selwyn, First Peter, p. 203, dice que avtituror modifica a las personas, “y el agua
ahora os salva a vosotros también, que sois el antitipo de Noé y su compaiiia, es decir
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cepto del tipo y el antitipo también lo encontramos en Pablo (Ro. 5:14;
1 Co. 10:6, 11) y Hebreos (8:5; 9:24; cf. Hech. 7:44); Pedro lo menciona
como si fuera un concepto ya conocido por sus lectores. En el uso del
Nuevo Testamento, zpos (tipo) indica, por un lado, (en Hebreos) el
santuario real o perfecto en el cielo; el de Moisés no era mas que una
copia o anuncio de ese santuario. Por otro lado, designa (en Pablo) la
correspondencia entre dos sucesos en la Historia en el que un suceso
del Antiguo Testamento simboliza o anuncia un suceso del Nuevo
Testamento. Como Dios es el mismo en los dos testamentos, es normal
que haya una continuidad en la accion. Esta idea aparece de forma clara
en 1* Corintios 10, pasaje en el que el mana del desierto prefigura la
cena del Sefior, y el Mar Rojo y la nube prefiguran el Bautismo. Asi,
Pablo desarrolla la idea de que el Antiguo Testamento es una adver-
tencia para que los cristianos no repitamos Zodos los sucesos del
Antiguo Testamento. Asimismo, Pedro ve una correspondencia entre
el Bautismo y el Antiguo Testamento, pero para él, el suceso vetero-
testamentario que mejor simboliza el Bautismo no es este acto, sino el
episodio de Noé. Como ocurrié entonces, la salvacion separa a unos
pocos, que son salvos, de una mayoria que va a ser condenada en el
juicio (4:3s.); ademads, la salvacion se experimenta ahora a través
del agua, del mismo modo que le ocurrio a Noé*.

Lo que Pedro quiere transmitir es que “el bautismo ahora os salva”,
y lo hace “mediante la resurreccion de Jesucristo”, como ya se ha dicho
en 3:18-19. Como vimos en 1:3, lo que salva es la union con el Cristo
resucitado, concepto que Pablo desarrolla de forma similar en Romanos
6:4-11 y Colosenses 2:12, usando una analogia bautismal*. Pero entonces

el agua del bautismo”. O. S. Brooks, “1 Peter 3:21 — The Clue to the Literary Structure
of the Epistle”, Mov7 16 (1974), 291, arguye que deberiamos mover el punto: “unos
pocos, es decir, ocho personas fueron salvadas a través del agua, que corresponde a
lo que a lo que vosotros os ha pasado [0 ‘viene a ser un simbolo de lo que os ha pasado
a vosotros’]. El bautismo ahora os salva, no ...”. Esta tltima traducciéon no parece
demasiado acertada pues interpreta Oudc de dos formas diferentes (“correspondiendo
a vosotros” y “os salva”). La distancia entre Bantiope y avtitumov deja bastante claro
que es muy poco probable que este ultimo término se haya usado como un adjetivo,
tal y como Reicke postulaba.

4 Ver L. Goppelt, “timoc”, 7ZDN7, VI, 246-59; 7VPOS (Grand Rapids, 1982),
especialmente pp. 152-58.

# Gramaticalmente, la proposicion “mediante la resurreccion de Jesucristo” es
paralela a la proposicion “a través del agua” de 3:20, aunque aqui tenemos una
construccion verbal activa (el bautismo salva) y no una construccion pasiva (unos pocos
fueron salvados).
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surge la siguiente pregunta: ;como salva el Bautismo? Pedro lo aclara de
forma cuidadosa, aunque su razonamiento esta tan comprimido que para
nosotros sigue siendo dificil de descifrar. Aun asi, podemos ver que lo
divide en dos puntos.

En primer lugar, aunque el Bautismo consiste en “una limpieza por
medio del agua”, lo que salva no es esa limpieza exterior (“quitando
la suciedad de la carne™). El agua del Bautismo no tiene una cualidad
magica; ni tampoco el ritual en si®.

En segundo lugar, el Bautismo salva gracias a “una peticion a Dios”
por parte de “una buena conciencia” [V, de /a 7 “Peticion” es la traduccion
que encontramos en LBLA; la RV traduce “aspiracion”, y la NVI, “com-
promiso”. La version que usa el autor de este comentario traduce “respues-
ta a Dios”]. Como vemos, el primer término es bastante complejo; ademas,
solo aparece una vez en todo el Nuevo Testamento, por lo que no podemos
apoyarnos en una comparacion. Diremos que hay dos traducciones posi-
bles. La mas cercana y fiel a la raiz del verbo seria “peticién”. Por tanto,
el Bautismo seria un llamamiento a que Dios efectie la purificacion (cf.
He. 10:22)*. La otra vendria de las veces en que este término se ha usado
para oraculos o decisiones (Sir. 33:3; Dan. 4:17 en Teodosio) y la forma
en que se usaba en el siglo II para designar un “compromiso o promesa”
o una respuesta formal. En este caso el Bautismo seria una respuesta a Dios,
respondiendo a las preguntas que hace al catecimeno a la persona que le
bautiza (p. ej., “;Crees en Cristo Jestis?”’). En mi opinidn, ésta tltima es
la mas probable, porque algunos judios también hacian declaraciones asi
cuando pasaban a formar parte de una comunidad (p. ej., en los Manus-
critos del Mar Muerto 1QS 1-2; 5:8-10), porque esta es la forma en que
los Padres interpretaron este pasaje, porque el Nuevo Testamento apunta
a este tipo de pregunta (Hch. 8:37; 1 Ti. 6:12), y porque concuerda con
el hilo del pasaje (es decir, lo que salva no es el rito exterior, sino la
respuesta o el compromiso interior)®.

# El lenguaje que Pedro usa no es muy usual, ya que usa “carne” (oepkdc) en vez
de cuerpo, como también ocurre en un contexto similar en el que se habla de un ritual
(He. 10:22), y “quitarse” (&md0eatc), las Ginicas veces en las que aparece en el Nuevo
Testamento es aqui y en 2 P. 2:14, en vez de usar un verbo con el significado de
“limpiar” o “purificar”.

0 L. Goppelt, Der erste Petrusbrief, p. 258-60; H. Greeven, “¢pwtaw”, 7DN7,
11, 688-89.

U G. T. D. Angel, “Prayer”, DNV77, 11, 879-81; E. Best, / Perer (Grand Rapids y
Londres, 1971), p. 148; C. Spicq, Zes Epitres de Saint Pierre, p. 141-42; J. N. D. Kelly,
The Epistles of Peter and of Jude, p. 162-63; B. Reicke, 7he Disobedient Spirits and

196



TEXTO, EXPOSICION Y NOTAS: RELACION CON LAS INSTITUCIONES SOCIALES ~ 3:8-22

Si esta interpretacion es acertada, entonces el aspecto salvifico del
Bautismo proviene del compromiso que uno adquiere con Dios como
respuesta a las preguntas formales en el momento del Bautismo. Pero esta
respuesta ha de darse de buena conciencia. No vale un compromiso a
medias; aunque si sirve para engafiar a la gente. Lo importante es la pureza
de corazon y la sinceridad ante Dios®>. No obstante, este compromiso,
incluso en su forma mas sincera, no serviria de nada sin un objeto salvifico
externo al ser humano, esto es, la resurreccion de Jesucristo.

22 Del mismo modo que Pedro comenzé esta digresion hablando
de Cristo (3:18-19), ahora también la cierra con Cristo, cuya resurrec-
cion es nuestro medio de salvacion (3:21), y que ahora esta reinando
en los cielos. Hace tres declaraciones sobre Cristo que, de hecho,
pertenecen a la tradicion de creencias. Asi, no es casualidad que dos
de ellas aparezcan en el Credo Apostolico: “Ascendio a los cielos, y
esta sentado a la diestra de Dios Padre Todopoderoso™.

La primera declaracion es que Jesus “esta a la diestra de Dios”. La
raiz de estas palabras la encontramos en el Salmo 110:1 que, como
vemos, fue interpretado por la iglesia primitiva de forma cristoldgica.
En Romanos 8:34 encontramos las mismas palabras, y el mismo sentido
aparece en Hechos 2:34; 5:31; Ef. 1:20; Col. 3:1; He. 1:3; 8:1; 10:11;
12:2. El significado es bien claro: Jesus reina en el presente, pues esta
sentado en el trono de poder.

La segunda declaracion, “habiendo subido al cielo”, recoge una idea
ya implicita en la primera declaracion, y nos habla de la ascension que
siguid a la resurreccion de Jests. Esta expresion también aparece en

Christian Baptism, p. 182-85. 1. G. Dunn, £/ bautismo del Espiritu Santo, Editorial La
Aurora, Buenos Aires, 1977, incluso sugiere, siguiendo C. F. D. Moule, que el término
podria indicar un momento especifico en la ceremonia de iniciacion. D. H. Tripp sugiere
algo similar, “Eperotema (I Peter 3:21): A Liturgist’s Note”, Zx»7°92 (1981), 267-70, pero
él cree que el sustantivo significa una stplica hecha por Dios (ei¢ 6e6v) para que el creyente
abandone su conducta anterior y siga las ensefianzas del cristianismo, a lo que
supuestamente el creyente respondia con un omoroyie. Esta explicacion parece menos
acertada, en parte porque obliga a interpretar eic 6edv de una forma muy poco habitual,
y en parte porque convierte a la stiplica en el elemento que salva, lo que a su vez convierte
en ética lo que en realidad es un contexto escatologico.

2.J.N. D. Kelly, 7%e Epistles of Peter and of Jude, p. 163, aboga por un genitivo
objetivo, es decir, “el compromiso de mantener una actitud moral correcta”. Sus argu-
mentos no son muy convincentes, y esta interpretacion parece introducir una condicion
legal o juridica en un texto cuyo tema es que el compromiso de Cristo les ha librado,
cosa que no sirve para transmitirles la seguridad de la que el autor les esta hablando.
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Hechos 1:10, junto con otras descripciones de la ascension®. Probable-
mente, Pedro la menciona por dos razones diferentes: (1) siempre que
se mencionaba la resurreccion (3:18) y el lugar que Jests ocupara a la
diestra de Dios, se mencionaba la ascension y (2), al ascender, Cristo
atraveso de forma triunfante la esfera de los principados y las potesta-
des, que ahora estan a sus pies.

Asi, la tercera declaracién expone que Cristo ahora reina sobre
“angeles, autoridades y potestades”. Esta idea también proviene del
Salmo 110:1, y del Salmo 8:6, ya que si Jesus esta sentado en el
trono de poder, sus enemigos tienen que estar bajo su sometimiento.
El trasfondo de que los asuntos de este mundo estan bajo el control
de fuerzas espirituales lo encontramos ya en la literatura judia (1°
Enoc 61:10; 2° Enoc 20:1; Asc. Is. 1:3; Test. Levi 3:8), y es bastante
habitual en Pablo (Ro. 8:38; 1 Co. 15:24-27; Ef. 1:20-22; 2:2; 6:12;
Col. 2:15). Son estas potestades, o Satanas como fuerza motriz, las
que estan detrds del mal, la idolatria y la persecucion (Jn. 12:31;
14:30; 16:11; 2 Co. 4:4; 1 Co. 10:19-21; Ap. 9:20)** y, por tanto,
detras del sufrimiento de los cristianos a los que Pedro esta escri-
biendo. Al ascender, Jesus atraviesa el “aire” o los cielos (los judios
tenian varias creencias sobre siete o tres cielos, y colocaban a estas
potestades a diferentes niveles en esos cielos) de forma triunfante
y se sienta al lado de Dios Padre y Soberano. Pedro es plenamen-
te consciente (como Pablo en 1 Co. 15) de que aunque Jesus ya estd
sentado en el trono y le han sido sometidas las potestades, atin tiene
que efectuar la sujecion final y definitiva de esas autoridades
malignas (cf. 5:8, donde vemos que el diablo puede dafiar a los
cristianos). Pero esta tension del “ya, pero todavia no” esta presente
en todo el Nuevo Testamento. Esta es la razon por la que algunos
de los pasajes citados relacionan la victoria sobre estos poderes con

33 Cf. B. M. Metzger, “The Ascension of Jesus Christ”, in Historical and Literary
Studies, Pagan, Jewish, and Christian (New Testament Tools and Studies 8) (Leiden,
1968), p. 77-87.

% Estas potestades en 1* Pedro no son necesariamente fuerzas malignas. Asi,
“angeles” podria referirse tanto a angeles buenos como a angeles caidos. Sin embargo,
en Pablo, toda mencion de las potestades hace referencia al mal; eso nos hace llegar
a la conclusion de que es asi como debemos interpretarlas en este pasaje. C. D.
Morrison, 7%e Powers that Be (Londres, 1960); G. B. Caird, Principalities and Powers
(Oxford, 1956); G. H. C. MacGregor, “Principalities and Powers: The Cosmic
Background of Paul’s Thought”, /75’1 (1954-55), 17-28; J. H. Yoder, 7%e Politics of
Jesus (Grand Rapids, 1972), p. 135-62; H. Berkhof, C/irist and the Powers (Scottdale,
Pa, 1972).

198



TEXTO, EXPOSICION Y NOTAS: RELACION CON LAS INSTITUCIONES SOCIALES  4:1-11

la cruz, otros con la resurreccion, otros con la ascensidn, y otros
con el retorno de Cristo, ya que la victoria de la cruz comenzo a
efectuarse en la resurreccion y se consumard con la venida de
Cristo. Segun su situacion, cada autor enfatizaba mas uno u otro
aspecto. Pero incluso en medio de esta tension temporal, esta con-
fesion es de animo y aliento para los cristianos. Estan sufriendo del
mismo modo que Cristo sufrid, pero en el Bautismo estan unidos
con el Cristo que resucitd y que reina. La afliccion por la que estas
potestades les hacen pasar usando el instrumento de sus per-
secutores no es la ultima palabra; la ultima palabra la tiene el rei-
nado de Jesucristo.

F. Exhortacién a estar firmes en los ultimos tiempos
(4:1-11)

4./ Por tanto, puesto que Cristo ha padecido en la carne, armaos
tambien vosotros con el mismo proposito, pues quien ha padecido
en la carne ha terminado con el pecado, 2 para vivir el tiempo qgue
[le] queda en la carne, no ya para las pasiones humanas, sino para
la voluntad de Dios. 3 Porque el tiempo ya pasado [os/ es suficiente
para haber hecho lo gue agrada a los gentiles, habiendo andado
en sensualidad, lujurias, borracheras, orgias, embriagueces y abo-
minables idolatrias. 4 ¥ en [todo/ esto, se sorprenden de que no
corrdis con [ellos] en el mismo desenfreno de disolucion, [y os/
ultrajan, 5 pero ellos dardan cuenta a aquel gue estd preparado para
Juzgar a los vivos y a los muertos. 6 Porque con este fin fite pre-
dicado el evangelio aun a los muertos, para que aungue sean
Juzgados en la carne como hombres, vivan en el espiritu conforme
a [la voluntad de/ Dios. 7 Mas el fin de todas las cosas se acerca,
sed pues prudentes y de [espiritu] sobrio para la oracion. 8§ Sobre
todo, sed fervientes en vuestro amor los unos por los otros, pues el
amor cubre multitud de pecados. 9 Sed hospitalarios los unos para
con los otros, sin murmuraciones. 10 Segun cada uno ha recibido
un don [especiall, uselo sirviéndoos los unos a los otros como
buenos administradores de la multiforme gracia de Dios. 11 £/ gue
habla, [que hable/ conforme a las palabras de Dios, el que sirve,
[que lo haga/ por la fortaleza que Dios da, para que en todo Dios
sea glorificado mediante Jesucristo, a quien pertenecen la gloria
v el dominio por los siglos de los siglos. Amén.
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1 Una vez nuestro autor ha cerrado la seccion anterior con el re-
sultado glorioso del sufrimiento de Cristo, ahora se dispone a recoger
la idea que plasmé en 3:18, “Cristo sufri6 en la carne”, idea que quiere
que sus lectores se apliquen. (Al final de este parrafo, en 4:6, se vuelve
a hacer referencia a este versiculo). Pedro anima a los cristianos del
noroeste de Asia Menor a que sigan el ejemplo de Cristo.

Tienen que “armarse con el mismo propdsito”. El lenguaje es muy
parecido al de la imagen que encontramos frecuentemente en Pablo:
ponerse la armadura espiritual o usar las armas espirituales (Ro. 6:13;
13:12; 2 Co. 6:7; 10:4; Ef. 6:11-17; 1 Ts. 5:8), que tiene algo de raices
en el Antiguo Testamento (Is. 59:17; Sabiduria 5:17-23), aunque en estos
pasajes, el que se pone la armadura es Dios, no los israelitas. El lector
cristiano, dice el texto, debe armarse de un “propdsito” o “perspectiva”.
(El término griego se usa a menudo de esta forma en los Proverbios de
la Septuaginta)'. Pedro explica a continuacion esa perspectiva: “el que ha
padecido en la carne ha terminado con el pecado™.

Desafortunadamente, esta frase que para Pedro era tan clara, comprenderla
es, para nosotros, extremadamente dificil. Aunque muchos la asocian con
Romanos 6:7 (“porque el que ha muerto ha sido libertado del pecado™) el
lenguaje de ese versiculo es bastante diferente al nuestro, por lo que no es facil
establecer una relacion. Aqui se esta hablando de “padecer”, no de “morir”, y
de “terminar con”, no de “ser libertado de’*. Mas sorprendente es la combi-
nacion del aoristo de “ha padecido” (que normalmente indica una tinica accion
que ya ha sido completada) con el tiempo perfecto “ha terminado” (que indica
un acontecimiento pasado cuyo resultado continuia en el presente).

Han surgido varias explicaciones que han intentado responder en cuan-
to al significado de esta frase: (1) cuando en el Bautismo una persona se
identifica con la muerte de Cristo, ha terminado con el pecado y con el

"Ver J. Behm, “évvoia”, ZDN7; 1V, 968-71. He. 4:12 es el Gnico otro lugar del Nuevo
Testamento en el que encontramos esta palabra, y alli se usa en un sentido bastante di-
ferente, aunque I. T. Blazen, “Suffering and Cessation from Sin according to 1 Peter 4:17,
AUSemSt 21 (1983), 82, apunta a que tanto en aquel texto como en este aparece la idea
de “perspectiva e intencion”; es decir, la perspectiva que uno gana cuando medita en la muerte
y la resurreccion de Cristo (3:18-22) y la intenciéon moral de vivir de acuerdo con ella.

2 Interpretamos 4tu en un sentido exegético (“es decir, el que ha padecido en la
carne”) y no en un sendito causal (“porque [Cristo] ha padecido en la carne”), ya que
es necesario clarificar de qué “perspectiva” se esta hablando. “Cristo padecid en la
carne” no sirve como esa clarificacion, sino que es la base de esa perspectiva.

36 moBov oopkl mETaUTHL Gueptioc aqui, a diferencia de ... dmoBovwy SedikalwTal
&mo the dueptiog en Romanos. Todos los elementos son paralelos, también la estructura
gramatical, pero de los tres términos principales, solo uno de ellos es idéntico.
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poder que éste antes ejercia sobre ella (con Ro. 6:1-12y 1 Jn. 5:18-19 como
ideas paralelas)*; (2) cuando una persona padece, acaba con el poder que
el pecado (cuya raiz esta en su carne) ejerce sobre su vida®; (3) cuando
una persona decide padecer, ha elegido romper de forma definitiva con
el pecado®; (4) cuando Cristo padecio, acabd con el pecado (es decir, este
versiculo no se esta refiriendo a los cristianos)’; o (5) cuando un cristiano
padece (muere), como Cristo (3:18), sera libertado del pecado®.
Aunque es obvio que estamos ante una frase muy dificil, diremos que las
interpretaciones (2) y (4) son las que parecen mejor; ademas es muy probable
que ambas estén relacionadas, ya que la (2) expresa el punto principal basandose
en la presuposicion que aparece en la (4). En primer lugar, el pecado en 1 Pedro
siempre se refiere a pecados concretos, no al poder que el mal ejerce sobre las
personas (es decir, el impulso a hacer el mal o yeserpara los judios, o el principio
del pecado para Pablo). Por tanto, aqui se refiere no a acabar con un poder o
una influencia, sino a poner fin a los pecados concretos que se estaban come-
tiendo. En segundo lugar, la idea es extraer un principio de la actitud de Cristo:
El murié® por los pecados una vez en el pasado (es decir, durante su vida en
la Tierra), lo que quiere decir que ya no tendra que enfrentarse mas al pecado'.

4 J. N. D. Kelly, 7%e Epistles of Peter and of Jude (Londres, 1969), p. 168-69;
F. W. Beare, 7%e First Epistle of Peter (Oxford, 1970), p. 179; C. Spicq, Zes Epitres
de Saint Prerre (Paris, 1966), p. 143-44.

K. H. Schelkle, Die Petrusbriefe, Der Judasbrief(Freiburg, 1980), p. 114; E. Best,
/ Peter (Londres/Grand Rapids, 1982), p. 151-52; E. G. Selwyn, 7/e First Epistle of
St. Peter (Londres, 1969), p. 209-10.

¢ W. Grundmann, “buaptévw”, 7ZDNZ, 1, 315; E. Schweizer, “otpt”, 7ZDN7, VII, 143.

"'W. Schrage, Die Katholischenbriefe (Gottingen, 1973), p. 107; L. Goppelt, Der
erste Petrusbrief (Gotingen, 1978), p. 269-70.

8 I. T. Blazen, “Suffering and Cessation from Sin”, p. 27-50.

° Nétese que maoyw en 1* Pedro normalmente significa sufrir persecucion, pero no
necesariamente muerte, aunque la muerte es la forma ultima de dicho sufrimiento y podria
haber sido el destino de algunos cristianos, o al menos eso parecia. Pero en el capitulo
3:18 mdoyw se usa claramente para referirse a la muerte de Cristo, en lugar de dmoBavéokw.
La razén es que Pedro desea establecer un paralelismo con el cristiano. Si esto es cierto,
en este pasaje maoyw también significa “sufrir hasta la muerte”, lo que implica que “si
comprendes lo que le sucedi6 a Cristo, entonces entenderas que si mueres por El, seras
libre, lo cual no es una pérdida en absoluto”.

10 Este punto hace que la interpretacion de Blazen se vuelva bastante dificil. Relaciona
este versiculo de una forma tan estrecha con 3:18, que segun ¢l la relacion del cristiano
con el pecado debe ser la misma que la relacion de Cristo con el pecado. Pero si que
es cierto que puede establecerse una analogia: Cristo murié debido a los pecados aun a
pesar de que no eran sus pecados, aunque ahora ya no sufre “en la carne” ni en su estado
resucitado. Del mismo modo los cristianos sufren ahora, pero pueden tener la seguridad
de que después de su muerte ya no sufrirdn mas a causa de sus pecados, ni de los suyos
propios ni de los de nadie mas (p. ¢j., sus persecutores).
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En tercer lugar, esto significa que enfrentarse al pecado y la vida en la carne
tiene un final. Por tltimo, diremos que una vez que el cristiano entiende
esta perspectiva o pensamiento, se dara cuenta por el ejemplo de Cris-
to en 3:18-22 de que debe vivir para Dios en el presente (que supone suftir
en la carne y luchar contra el pecado), ya que eso le llevara a una victoria
(a un estado en el que habra terminado con el pecado).

Esta interpretacion concuerda con la estructura gramatical de este
pasaje (Cristo ya ha dejado de sufrir en la carne, pero ellos atin tienen
que vivir en la carne) ya que estas palabras se refieren principalmente
a Cristo (ya ha dejado de sufrir), pero apuntan a que los creyentes lleven
a cabo la zmitatio Cristi. Solo tiene sentido si pensamos en el contexto
de 1* Pedro como un todo (carta que se centra en la necesidad de
perseverar y, por tanto, de suftrir). Finalmente, concuerda con pasajes
como Sir. 2:1-11 en los que el sufrimiento (es decir, la persecucion)
esta considerado como la suerte de la persona que sigue a Dios (ya que
la purifica), sobre todo cuando uno ve que Pedro interpreta la liberacion
no como algo temporal, sino como algo escatoldgico.

2 Por tanto, como el ejemplo de Cristo muestra que nos enfrentaremos
al sufrimiento mientras vivamos “en la carne” antes de que (en la muerte
o la parusia) hayamos “terminado con el pecado”, los cristianos que estén
armados de tal perspectiva viviran de forma coherente. Aunque el retorno
de Cristo esta cerca (4:7), Pedro les recuerda como deben vivir en el tiem-
po que aun les queda “en la carne” (o “el 7eszo de sus vidas™; es la inica
vez que el término en cursiva'l aparece en el Nuevo Testamento). El
Bautismo y el retorno de Cristo han dividido las vidas de aquellos creyentes
en tres partes, dos de ellas “en la carne” (el periodo antes del Bautismo
y “el resto”; cf. 1:14, 18; 2:1, 9-10, etc.) y una “en el Espiritu” (es decir,
una vez resucitados como en 3:18). Notese que “en la carne” no se usa
aqui ni en toda 1? Pedro (aparece siete veces; todas ellas menos una entre
3:18-4:6) en el sentido paulino de la naturaleza pecaminosa de los seres
humanos (como, p. €j., en Ro. 7-8), sino en el sentido judio que define
la existencia humana como débil, caida y, por lo tanto, sujeta al dolor y
a la muerte. Por eso, Pedro no tiene ningin problema para decir que Cristo
vivio “en la carne” (3:18; 4:1).

Por otro lado, como la carne es débil y es una carne caida, es el modo
de existencia en el que opera el impulso malvado de los seres humanos.

" Eriloimoc
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Asit, los creyentes tienen que hacer una eleccion: (1) pueden vivir el resto
de sus vidas “para las pasiones humanas”, o (2) pueden vivir “para la
voluntad de Dios”. El uso de “pasiones” para describir este deseo general
de “querer” cualquier cosa que a uno le satisfaga ya lo vimos en 1:14 y
2:11. Lo que no es tan usual es el uso que hace aqui del adjetivo “humanas”,
es decir, para usarlo en el mismo sentido que “carnales” (2:11) y “lo que
agrada a los gentiles” (4:3)". Dicho de otro modo, “humanas” esta hacien-
do referencia a la “humanidad no redimida”. Asi, la eleccion es bien clara:
o toman el camino de no resistirse a sus pasiones naturales, o se compro-
meten a seguir la voluntad de Dios, a pesar de que ello pueda traerles
sufrimiento.

3 Hay una voluntad que es opuesta a la voluntad de Dios, la voluntad
de las naciones o “lo que agrada a los gentiles” (a aquellos que no
pertenecen al pueblo de Dios), voluntad (p. €j., las costumbres y expec-
tativas culturales) que los cristianos a los que Pedro escribe seguian antes
de su conversion (de nuevo, otra indicacion de que los receptores de esta
carta no eran judios, sino gentiles). Pero ese “tiempo ya pasado” (expresion
que no vuelve a aparecer en todo el Nuevo Testamento)' ya fue “suficien-
te” (término que también aparece en Mt. 6:34; 10:25) para hacer todas
aquellas cosas. La ironia de esta declaracion es bastante evidente.

Para subrayar los aspectos de la cultura pagana que mas le preocupaban,
Pedro elabora una lista de vicios muy similar a las que encontramos en
Romanos 13:13 y Galatas 5:19-21, que también cuentan con paralelos
bastante parecidos en fuentes judias (p. ej., Test. Moisés 7:3-10; los
Manuscritos del Mar Muerto 1QS 4:9-11). Estamos, pues, ante un material
perteneciente a la tradicion, que debia resultar familiar a los lectores de
la epistola'®. En nuestro pasaje los términos estan ordenados de forma
artistica, lo que explicaria que Pedro vuelva a usar el término “pasiones”
que ya uso en el versiculo 2 como término genérico [/V. de /a 7 El término
griego que en nuestra version se ha traducido por “lujurias” es el mismo
que el que se tradujo por “pasiones” en el versiculo anterior”]". Tres de

12 Es decir, 10 aBpumwr émbuplec (4:2) = tdv owpkivdy émbuptdr (2:11) =10
Bovanue tdv EBvav (4:3).

B0 mapeAnivboe xpovoc.

4 Mas informacion sobre esta lista de vicios en S. Wibbing, Drie Zigend- und
Ldisterfataloge im Neuen Testament [Berlin, 1959]; y E. Kamlah, Die Form der
katalogischen Pardenese im Neuen Iéstament [Tibingen, 1964].

15 Los tres primeros sustantivos de la lista y el Gltimo acaban en —ic, mientras que
el cuarto y el quinto y el adjetivo “abominables™ o “ilicitas” acaban en —ot¢, coinci-
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los términos tienen en este contexto connotaciones sexuales (“sensuali-
dad”, “lujurias” y “orgias”) y dos hacen referencia a la indulgencia
con el alcohol. El tltimo término de la lista no es solo un vicio, sino que
es el contexto en el que los otros vicios tenian cabida. Es decir, toda aquella
inmoralidad tenia que ver con la adoracion a los idolos. Y Pedro califica
esta adoracion de ilicita (término que solo aparece en el Nuevo Testamento
aqui y en Hechos 10:28)', ya que Dios la prohibe. Las celebraciones
religiosas familiares, las fiestas de los gremios (las reuniones oficiales de
los gremios comerciales), y los dias festivos podian incluir todos estos
vicios, que tenian lugar en los templos de las diferentes divinidades (de
igual modo que ocurre hoy en algunas fiestas de empresa o celebraciones,
aunque los “templos” del mundo occidental no suelen reconocerse como
tales). Los judios hacia tiempo que habian detectado esta conexion entre
la idolatria y la inmoralidad (p. ej., Sabiduria 14:12-27), pero no se trataba
de un tema en el que pudieran intervenir, pues no eran mas que una colonia
en tierra extranjera, en medio del mundo griego, a la que habian permitido
continuar con sus propias costumbres y leyes. Por otro lado, estos cristianos
habian sido parte de esa cultura iddlatra, por lo que la no participacion era
un cambio de conducta bien visible.

4 Los vecinos no creyentes de los cristianos podian notar el cambio
de conducta o de estilo de vida, cambio que no podian comprender. Lo
que mas les molestaba era que no participaran de la lista de vicios que
acabamos de ver. Les “sorprendia en gran manera” o les parecia “ex-
trafno” (este término solo aparece con este sentido en el Nuevo Testa-
mento aqui y en 4:12, aunque Hechos 17:20 contiene un sentido pa-
recido)!” que los cristianos no “corrieran con ellos”. El verbo “correr”
no hace referencia al desenfreno en si o al total abandono, sino que mas
bien habla de conformidad cultural, como el Salmo 50:18 en la
Septuaginta (49:18 LXX): “Si ves a un ladron, corres con é1”. (Cf. Barn.
4:2: “Neguémonos a caminar con los pecadores y los impios, no sea
que lleguemos a ser como ellos”). Pedro describe la conformidad que

dencia que quiza no se deba a la casualidad. También podemos ver que hay un equilibrio
entre la longitud de los términos.

10> ABéuLToc.

17 El término ZeviovtaL es en este caso fiel a su raiz Eévoc, “extranjero”, ya que
los griegos veian la conducta de los cristianos como algo extraiio o “extranjero”, que
no pertenecia o era diferente a su cultura. A menudo, esta idea se expresa de forma
muy literal; cf. Hechos 16:20, 21; 17:18.
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los incrédulos esperan de los cristianos como “el mismo desenfreno de
disolucion [o libertinaje]”'. El exceso en el que caian esta expresado
por el término “desenfreno” o “zorrente de libertinaje” (anac/iysis,
palabra que describe la corriente de un arroyo que lleva grandes can-
tidades de agua, y que solo aparece aqui en todo el Nuevo Testamento).
Su naturaleza es la “disipacion” o “disolucion” (o “inmoralidad” o
“libertinaje”), asoza indica un estilo de vida vacio, desprovisto de
salvacion, que Efesios 5:18 usa para describir la embriaguez'.

La reaccion de los incrédulos ante este inconformismo (“no conformar-
se a la cultura”) es ultrajar o calumniar a los cristianos. Aunque este término
en algunas ocasiones significa blasfemar (p. ej., Mt. 9:3; Stgo. 2:7;
Ap. 16:11; indirectamente, Ro. 2:24), aqui esta claro que se refiere a una
calumnia dirigida no a Dios, sino a los cristianos (aunque eso, de forma
indirecta, afecta a Dios; cf. Hch. 9:4; Mt. 5:11), idea que Pedro ya ha
expresado con otras palabras en 2:12 y 3:16 (cf. Ro. 3:8; 1 Co. 10:30;
Tit. 3:2). Como los cristianos se abstienen de actividades sociales que
incluyen una conducta inmoral o idolatra, se les consideraba enemigos de
la Humanidad, que ademas no eran leales al sistema; en definitiva, eran
seres anormales. Se les acusaba de cometer crimenes como el canibalismo
(porque “comian carne y bebian sangre”). Todo este rechazo debia de ser
doloroso, sobre todo cuando se llevaba a cabo en forma de murmuracion,
ya que entonces no podian defenderse ni corregir la informacion, o cuando
los que antes eran sus amigos o compaieros los condenaban al ostracismo.

5 Aunque los cristianos creyeran que Dios les habia abandonado y
que no iban a ser capaces de defenderse, los que verdaderamente
estaban en dificultades eran sus detractores, porque tendrian que dar
cuentas a Dios. La imagen de Dios como el Juez en el juicio final ya
ha aparecido anteriormente (1:17; 2:23), y puede que ese sea también
el sentido de este versiculo (como en Ro. 2:6; 3:6; 14:10), aunque
algunos expertos prefieren hablar de que el Juez es Cristo, ya que es
una de las funciones que el Nuevo Testamento le atribuye (Mt. 25:31-
46; Lc. 21:34-36; Hch. 10:42; 17:31; 1 Co. 4:4-5; 2 Ti. 4:1).

B TRy admy the dowwtlag dvdyvoiy.

19 Bl término dowtia es una forma negativa de o), “salvar”, “sanar”. También
aparece en Tit. 1:6. Lc. 15:13 usa un sinénimo de esta palabra para describir el estilo
de vida del hijo prodigo. Aristoteles dijo: “Llamamos ‘disipados’ a aquellos que no
tienen control de si mismos, a aquellos que caen en los excesos, que no saben actuar
con moderacion” (£7ca a Nicomaco 4.1.3).
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Pero no nos sorprende que Pedro hable de Dios como juez, ya que
en este pasaje Jesus aparece como el sufridor modelo, y Dios, como
el liberador (y ha sido el agente divino principal desde 3:8); ademas,
las fuentes tanto cristianas como judias de forma natural se refieren a
Dios como juez (m. Abot 4:22: “El [Dios] juzgara ... Vosotros a partir
de ahora daréis cuentas al Rey de reyes, al Santo, bendito sea”). Por
otro lado, Pedro no solo dice que Dios juzgard, sino que juzgara “a los
vivos y a los muertos”, usando una frase que la tradicion suele utilizar
para referirse al juicio de Cristo (Hch. 10:42; 2 Ti. 4:1; cf. Hch. 17:31;
Ro. 14:9; y las referencias posteriores en 2 Clem. 1:1; Barn. 7:2;
Policarpo, /#7/. 2:1), frase que era muy conocida. Este argumento parece
darle la razon a la teoria de que el juez es Cristo. No obstante, la
cuestion aqui no es debatir sobre la persona que juzgard, sino que ni
aun los muertos escaparan del juicio final (como también vemos en
1 Co. 15:51-52; Ap. 20:11-15). Asi, los perseguidores de esos creyentes
tendran que rendir cuentas de sus actos. Ademas, este juicio no esta muy
lejos, pues el juez ya esta “preparado” (esta frase en griego también
aparece en Hch. 21:13; 2 Co. 12:14; y Da. 3:15 (LXX) para referirse
a sucesos inminentes; cf. Stgo. 5:8-9: “la venida del Sefior esta cerca”
y “el Juez esta a las puertas”). Como veremos en 4:7, las inicas obras
adecuadas serdn las realizadas a la luz de este juicio inminente.

6 A la luz de este juicio, la muerte de los cristianos es una tragedia me-
nor de lo que parece a simple vista. Cuando el autor empieza el versiculo
con “porque”, esta haciendo referencia a este juicio. Esta particula también
supone la vindicacion de los cristianos que han muerto. Esta interpreta-
cion parte de dos presuposiciones: (1) que “los muertos” se refiere a los
que en ese momento ya estaban fisicamente muertos, y (2) que el momento
de la predicacion fue cuando ellos estaban en vida, no durante el suceso
descrito en 3:19.

El primer punto parece bastante facil de defender. Nuestro autor
acaba de referirse a “los vivos y a los muertos” en el versiculo anterior,
y esta claro que eso se refiere a los que estdn muertos fisicamente. No
hay ninguna evidencia de que Pedro haga un cambio y que ahora apunte
a los muertos espiritualmente. Asi, rechazamos la exposicién de San
Agustin y de Clemente de Alejandria (entre otros Padres de la Iglesia)
que espiritualizaron este término.

El segundo punto es mas complicado. Segiin Goppelt, “los muertos”
incluye a todos los muertos, creyentes e incrédulos, y el tiempo del suceso
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(un suceso acabado, como indica el uso del aoristo) coincide con el suceso
de 3:19, visto como un suceso escatologico y atemporal. Como el tema
principal de 4:6 es la salvacion, el objetivo debe ser que los muertos acepten
el Evangelio y obtengan la salvacion, cumpliendo asi el aforismo de 4:1
(“quien ha padecido en la carne ha terminado con el pecado”). Sin
embargo, no parece que este sea el sentido que Pedro quiere transmitir.

Goppelt estd en lo cierto al defender que el Evangelio ha sido
predicado a todos los que estan muertos. Dios es el juez de los vivos
y los muertos; por eso, el autor quiere resaltar que los muertos también
seran juzgados por haber aceptado el Evangelio o no. Pero eso no quiere
decir que los muertos tengan la oportunidad de aceptarlo ahora que
estan muertos, pues lo que vemos en 4:4-5 es que la gente serd juzgada
por las acciones realizadas en vida, independientemente de si en el dia
del juicio esta viva o muerta. Por tanto, Pedro explica que la aceptacion
de las buenas nuevas ahora que estan vivos les asegura que en el juicio
seran absueltos, incluso si mueren antes de que éste llegue.

Goppelt también esta en lo cierto cuando traduce “el evangelio fue
predicado’!. Pero cuando usa esta observacion para relacionar 4:6 con
3:19, Goppelt no es capaz de ver la diferencia de lenguaje que hay entre
los dos versiculos. En nuestro pasaje, el verbo significa “predicar el
evangelio” (ewangelizo), mientras que en 3:19 tenemos el verbo
#erysso, que simplemente significa “proclamar” y necesita un comple-
mento directo que determine si se trata de proclamar las buenas nuevas
o de proclamar la condenacion. La proclamacion a los que ya estan
muertos es un hecho pasado y que ya ha sido completado, completado
por el mismo hecho de que estan muertos (por eso se usa el aoristo).
Al elegir este tiempo verbal, Pedro indica que no esta hablando de algo
continuo, que es lo que Goppelt defiende.

El objetivo de esta proclamacion queda claro en la proposicion de
finalidad que encontramos en la segunda parte del versiculo 6. A un

2 L. Goppelt, Der erste Petrusbrief, p. 275-78.

2! Esta traduccion parte de la presuposicion de que el verbo einyyeAiodn es una
pasiva impersonal muy poco habitual, que solo aparece una vez mas en todo el Nuevo
Testamento, en Ro. 10:10, en contra de lo que J. N. D. Kelly cree, 7%e Epistles of
Peter and of Jude, p. 173-74, que defiende que “¢l [Cristo] fue predicado” estd mas
en linea con el uso normal de este verbo (cf. Mt. 11:5; Lc. 7:22; Hch. 5:42; 8:35;
9:20; He. 4:2, 6) y verbos similares (1 Co. 15:12; 2 Co. 1:19; 1 Ti. 3:16). Pero mientras
Kelly hace una buena interpretacion del pasaje en general, en el uso cristiano, el verbo
mismo ya predetermina que el sujeto es “las buenas nuevas”, por lo que no es
necesario buscar otro sujeto.
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observador cualquiera le podria parecer que el Evangelio no tenia
ningin resultado visible: los cristianos morian, igual que todos los
demas. Y en la ensefanza cristiana y judia, la muerte esta asociada con
el pecado (Gn. 2:17; 3:19; Ro. 5:12; 6:23)?2. Asi, al morir un cristiano,
un observador podria decir con sarcasmo: “La muerte entrd en el mundo
por la envidia del diablo, y ésta llega a los que pertenecen a su circulo”
(Sabiduria 2:24). De hecho, igual que el resto de la Humanidad, los
cristianos son juzgados segun las “leyes humanas” (como vemos en
Ro. 8:5; 1 Co. 3:3; 9:8; Ga. 3:15; cf. 2 co. 5:16). Y como Cristo (3:18),
son juzgados “en la carne”, es decir, en la esfera del mundo natural.
Pero la esperanza de la predicacion del Evangelio es que la gente que
lo acepte también experimentara la resurreccion (como Cristo) y “vivira
en el espiritu conforme a la voluntad de Dios”. O, como vemos en
Sabiduria 3:4-7, “Aunque fueron castigados en la carne, su esperanza
es la inmortalidad ... En el tiempo de su visitacion, brillaran ...”.

La idea central de este pasaje es que el juicio también es un tiempo
de vindicacion para los cristianos. Como le ocurrié a Cristo, quiza los
incrédulos les han declarado culpables siguiendo sus leyes humanas,
ya sea porque murieron igual que otros seres humanos, o porque los
asesinaron (ya fuera como condena después de un proceso juridico, o
de forma ilegal, sin haberles hecho un juicio). Puede que en nuestro
contexto de la epistola de Pedro no se diera tanto el asesinato en si,
sino mas bien la amenaza de muerte, aunque sabemos que en otros
lugares si habian matado a muchos cristianos, lo que nos hace concluir
que también podria haberse dado en nuestro contexto (sobre todo si 1*
Pedro es posterior a la muerte de Pedro, Pablo y Santiago). Pero,
también como Cristo, Dios tendra la ultima palabra, y su veredicto
en el juicio final serd la vida (es decir, “en el espiritu”). Aunque
no responde a la misma pregunta que Pablo trata en 1* Tesalonicen-
ses 4:13-18, nos da la misma seguridad que Romanos 14:8 y 1* Co-
rintios 15:51-53; al final, la aceptacion del Evangelio marcard la dife-
rencia, independientemente de lo que la gente diga ahora en el presente.
Y, Pedro va a subrayar, ese final no estd muy lejos.

7 Para Pedro, hablar del juicio final y de la vindicacion de los cristianos
es algo bien serio, pues “el fin de todas las cosas se acerca”. Esta es la

22 Cf. R. Bultmann, “Odvatoc”, 7ZDNZ, 111, 10-21; W. Schmithals y L. Coenen,
“Death”, DNT7, 1, 430-41, 444-47.
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unica vez que encontramos esta expresion, pero su significado es bien
claro. Jesus en los Evangelios dice que “el que persevere hasta el fin sera
salvo” (Mt. 10:22; 24:13; Mr. 13:13), y que antes de ese fin han de darse
ciertos sucesos (Mr. 13:7; Lc. 21:9). Cuando Pablo habla del final de los
tiempos también usa una terminologia similar (1 Co. 10:11; 15:24), y Juan
(Ap. 2:26). Estas palabras apuntan a ese concepto lineal de la Historia que
encontramos en el Nuevo Testamento y, por tanto, y al final de esta etapa
histérica y a todas las cosas que tienen que ver con ella (“el fin de zodas
las cosas”)®. El fin se “acerca”, es decir, que esta a punto de tener lugar
(cf. Mt. 26:45-46; Mr. 14:42, donde este término se usa para hacer refe-
rencia a un suceso que ocurrié unos minutos u horas después). Este sentido
del escaro inminente (junto con el sufrimiento y la salvacion que estan
asociadas a este fin inminente) es un tema muy comun en el Nuevo
Testamento, ya sea que el fin se describa con relacion al reino (Mt. 3:2;
4:17; 10:7; Mr. 1:45; Lc. 10:9, 11) o con relacion a otro tema (Lc. 21:28;
Ro. 13:12; Fil. 4:5; He. 10:25; Stgo. 5:8; Ap. 1:3; 22:10). Esta expectativa
de la actuacion inminente de Dios para establecer su reinado determina
toda la ensefianza neotestamentaria, y si no la tenemos en cuenta no
podremos entender la posicion ética tan radical que encontramos en toda
la literatura del Nuevo Testamento.

Si el fin estd a punto de ocurrir, deberiamos vivir de acuerdo con
esa realidad. Es por eso por lo que Pedro dice: “sed, pues, prudentes
y de espiritu sobrio para la oraciéon [0 ‘para que podais orar’]”. La
expresion “sed prudentes” se refiere a tener una imagen apropiada de
uno mismo, ni demasiado elevada (Ro. 12:3), ni, presumiblemente,
demasiado baja (aunque en aquella época éste no era un problema tan
evidente). Si pensamos en el contexto en el que aparecen estas palabras,
lo que Pedro debia de tener en mente es que no debian dejar que la
emocion de que el retorno de Cristo fuera inminente, les llevara a
abandonar sus responsabilidades presentes (cf. 1 Ts. 4:11; 2 Ts. 2:2)%.

Esa prudencia les hara tener un “espiritu sobrio”: de todas las veces
que esta idea aparece en el Nuevo Testamento, la mitad las encontramos

2 El énfasis de esta frase (mavtov 8¢ t0 Télog) estd, claramente, sobre mavtwy.
Es decir, puede que haya otras “metas” o etapas que han de cumplirse, pero aquello
a que lo Pedro se esta refiriendo es el climax de la historia de la redencion, /z meta
por antonomasia.

Y la literatura post-Nuevo Testamento: Did. 10:6; Barn. 21:3; Hermas, /7s. 3.8.9;
Sim. 9.12.3; 10.4.4.

2 U. Luck, “oddpwv”, 7ZDNZ, VII, 1097-1104.
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en las epistolas de Pedro (1:3; 4:7; 5:8; cf. 1 Ts. 5:6, 8; 2 Ti. 4:5). Lo
opuesto al “espiritu sobrio” era la intoxicacion (cf. Ef. 4:18), asi que
este término significaba literalmente “no borracho” y, de forma figu-
rada, tener la mente clara y alerta, libre de la “intoxicacion” de ideas
o enseflanzas incorrectas®®. Asi, nuestro autor hace un llamamiento a
tener la mente despierta para poder ver la vida de forma correcta, esto
es, a la luz de ese final inminente. Eso les llevard a la oracién”, no la
oracidn basada en suefos irreales, inalcanzables, ni tampoco la oracion
basada en la desesperacion ante una situacion que uno no esperaba, sino
la oracién que clama al Sefior y se somete a El a la luz de la realidad
vista desde la perspectiva de Dios, y asi obtener poder y guia para
enfrentarse a ella, por malos que sean los tiempos. A esto se referia Jesus
cuando dijo “Velad y orad” (Mt. 24:41-42; Mr. 13:35, 38; cf. Hch.
20:31; 1 Co. 16:13; Col. 4:”), ya que la oracion correcta no es un
“opidceo” o una huida, sino que sirve para tener una vision clara, y para
obtener la vision mas clara de todas, la que viene de Dios. La tnica
forma en la que un soldado puede realizar una vigilancia eficaz es
teniendo una comunicacidén continua con el centro de operaciones.

8 La exhortacion a la oracion y a la comunién por Dios nos lleva
a la exhortacion a amar a los demas, a relacionarse con los demas en
la forma que a Dios agrada®. “Sobre todo” es una expresion que
encontramos en un contexto similar de exhortaciéon en Santiago 5:12.
No significa que tengan que poner el amor por encima de la oraciéon
o de la sobriedad, sino que sirve para avisar al lector de que va a cambiar
de tema, y de que el amor es el elemento mas importante de los cuatro
versiculos siguientes. El amor verdaderamente importante es el amor
hacia otros creyentes. Como en todo el Nuevo Testamento (Mr. 12:30-
33; Jn. 13:34-35; 15:12-17; 1 Co. 13:1-13; Ga. 5:13-14, 22; Col. 3:14;

% Cf. O. Bauernfeind, “vipw”, 7ZDN7, 1V, 936-39, y el comentario de 1:13.

" La frase viyate el¢ mpooevyac podria querer decir que se debe orar con espiritu
sobrio, o que el espiritu sobrio les llevara a orar. El ultimo significado es el que parece
concordar mejor con nuestro contexto y con los paralelos.

* Gramaticalmente, las exhortaciones en 4:8-10 son participios que dependen del
verbo principal que encontramos en 4:7 (excepto 4:9, que no tiene verbo). No obstante,
como son participios imperativos, se sobreentiende que no hay una subordinacion
légica. Otra opcion es ver el verbo éoté, que nunca aparece en el Nuevo Testamento
como imperativo, como el verbo principal; en tal caso, no hay subordinacion grama-
tical. Cf. N. Turner, Syzzax, en J. H. Moulton, 4 Grammar of New Testament Greef,
I (Edimburgo, 1963), 343.
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Stgo. 2:8; 1 Jn), la unidad y el cuidado de los demads cristianos no es
algo opcional, sino que es uno de los principales elementos de la fe.
La unidad entre los cristianos (el producto del amor en la literatura
joanica) es el tema de epistolas enteras (sobre todo, Filipenses y San-
tiago). Por tanto, no es sorprendente que Pedro subraye esa virtud en
primer lugar con la expresion “sobre todo”, y luego afadiendo “sed
fervientes”, un término que también usé para describir el amor en 1:22.
La idea que hay detras de este término es la de “estirar al maximo”.
Si lo aplicamos a nuestro tema, la idea es no “aflojar” o “reducir” el
amor, sino mantenerlo con todo su vigor. A diferencia de los efesios
que “aflojaron” o “redujeron” (Ap. 2:4-5), estos cristianos tienen que
mantener la devocidn los unos por los otros.

Vemos de nuevo la importancia de esta ensefianza en que Pedro
cita Proverbios 10:12, y lo hace usando una forma mas cercana al
texto hebreo que al griego®, a diferencia de la mayoria de las citas
que aparecen en esta epistola. Esto y el uso que hace Santiago (5:20)
podrian apuntar a que ese versiculo se habia convertido en un
proverbio que la gente de la Iglesia usaba. No obstante, en nuestro
contexto, es dificil determinar cudl es su significado. En el Antiguo
Testamento significa que el amor hace que uno olvide las ofensas
que le han hecho vy, asi, quiera poner punto y final a la discusidn:
“El odio suscita rencillas, pero el amor cubre todas las trasgresio-
nes”. Pablo imparte un ensefanza similar en 1 Co. 13:7 (cf. 1 Co.
6:7 y el uso de Pr. 10:12 en 1 Clem. 49:5)%.

Sin embargo, algunos comentaristas defienden que en este pasaje se
esta diciendo que lo que el amor cubre es los pecados propios. Dicen
que es asi como 2 Clem. 16:4 (entre otros Padres de la Iglesia) interpreta
Proverbios 10:12: “Dar limosna es bueno incluso como penitencia por
los pecados ... el amor ‘cubre multitud de pecados’ ... Bendito el hombre
que hace estas cosas, ya que dar limosna aligera el pecado”. Ademas,
parece ser que Lucas 7:47 respalda esta idea (“Sus pecados, que son
muchos, han sido perdonados, porque amdé mucho”), y también la
interpretacion judia (p. ej., Sir. 3:30 y el uso rabinico del texto de

2 En 1* Pedro encontramos aydm keAlmtel TARB0¢ aflaptidy, mientras que en
la Septuaginta aparece mavtag 8¢ toUg pn ¢riovelkodvtag kedlmtel dGLite (“el amor
cubre a todos los que no son amigos del conflicto”). En hebreo, w* a/ kolpsa‘im
Fhasseh affbalk, pone casilo mismo que pone en griego en 1* Pedro a excepcion de
que contiene “todas las transgresiones” en lugar de “multitud de pecados”.

30 Cf. F. W. Beare, 7%e First Epistle of Peter, p. 185.
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Proverbios)*'. No obstante, aunque esta posicion tiene algo de evidencia
biblica, no es para eso para lo que Santiago usa este pasaje, y no parece
concordar demasiado con el contexto de esta epistola, donde se hace
especial hincapié en que Cristo llevo nuestros pecados (p. ej., 1:18-19;
2:24-25). Rechazamos, por tanto, esta interpretacion.

Aun hay una tercera interpretacion que dice que es probable que el
proverbio se use con un sentido general, no con un sentido preciso o
concreto. El amor de Dios cubre nuestros pecados. Nuestro amor
“cubre” (es decir, “pasa por alto”, “hace olvidar”) los pecados de los
demas. Esta interpretacion ve el pasaje de Proverbios dentro del con-
texto de Mateo 6:14-15 y Marcos 11:25%. Aunque esta posicion es
atractiva porque reconoce la imprecision con la que se suele usar este
proverbio, saca mas informacion del proverbio de la que este contiene.
Asi, puede que cubra las diferentes maneras en las que este proverbio
se usaba en la iglesia primitiva, pero la primera interpretacion sigue
pareciéndonos la mejor opcion para este versiculo en particular. Con-
cluimos que Pedro cita un proverbio general para decir que el amor nos
ayudara a pasar por alto o a olvidar los pecados de los demés miembros
de la Iglesia, por lo que es una virtud muy valiosa ya que esta solidaridad
serd muy necesaria en una comunidad que estd sufriendo persecucion.

9 Otra forma de amor muy importante en la iglesia primitiva es el amor
hacia los cristianos que viajaban, cristianos que no eran miembros de la
comunidad local, pero si eran parte de la familia de Cristo. Por eso, Pedro
escribe: “Sed hospitalarios los unos con los otros, sin murmuraciones [0
‘quejas’]”. En el Nuevo Testamento se nombra la hospitalidad de forma
explicita en cinco ocasiones (Ro. 12:13; 1 Ti. 3:2; Tit. 1:8; He. 13:2;
1 P. 4:9), y de forma implicita en varios pasajes (p. €j. Mt. 10:11-14; 25:35,
38, 43-44; 1 Ti. 5:10; Stgo. 2:21, 25; 2 Jn 10; 3 Jn. 5)*. Vemos que ser
hospitalario era un requisito para ser anciano o para las viudas que querian
ejercer el cuidado pastoral. Mateo menciona que serd un criterio de juicio

SUJ.N. D. Kelly, 7%e Epistles of Peter and of Jude, p. 178; K. H. Schelkle, Die
Petrusbriefe, p. 118; C. Spicq, Les Epitres de Saint Pierre, p. 150. Kelly no cree que
el amor sirva para ganar el perdon de Dios, pero argumenta a partir de Mt. 25:31-46
que nuestro amor o la falta de amor serd un elemento decisivo para determinar si
recibimos o no el amor de Dios.

32 L. Goppelt, Der erste Petrusbrief, p. 284-85; E. G. Selwyn, 7he First Epistle
of ' St. Peter, p. 217.

3 También era importante en el AT. Cf. M. J. Selman, “Hospitality”, 7%e //lustrated
Bible Dictionary (Wheaton, 1980), II, 665-67.
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en el juicio final. Y sigui6 siendo una cuestion importante en el periodo
postapostolico (p. ej. Did. 11:1-6; 12:1-5). Consistia en ofrecer alojamiento
y comida a los cristianos que viajaban (entre los cuales habia maestros
itinerantes, profetas y apostoles), cuando estos estaban en la zona de forma
legitima. Sabemos que hacia el afio 100 dC. en Asia la hospitalidad se habia
reducido debido a los abusos o, como suele decirse, a la “cara dura” de
algunos. Lo que se hacia es que se ofrecia comida y alojamiento por un
maximo de tres dias (o cuatro, si contamos la comida que se le ofrecia
al huésped el tltimo dia, para llevar en el viaje); se esperaba que después
de tres dias el huésped se marchara o que consiguiera un trabajo para
autoabastecerse. La hospitalidad era importante por los recursos limitados
de muchos cristianos, y por la mala reputacion que tenian los lugares
publicos de alojamiento; también tenia mucho valor porque este servicio
mutuo unia o hacia establecer lazos entre las iglesias, y era una forma de
que hubiera comunicacion entre ellas. A pesar de lo importante que era
la hospitalidad, no obstante, a veces era un acto de amor muy costoso, pues
muchos cristianos que la practicaban tenian lo justo para vivir. Por eso,
Pedro no solo llama a sus lectores a ser hospitalarios (una virtud que iba
a ser mas necesaria, en esos momentos en que muchos cristianos quiza
tendrian que huir de sus aldeas debido a la persecucion), sino a ofre-
cer hospitalidad sin quejarse. Este término, “murmurar” o “quejarse”
(Hch. 6:1; Fil. 2:14; cf. Mt. 20:11; Jn. 6:41, 43; 1 Co. 10:10) esta haciendo
referencia a frases como “No sé por qué siempre acabamos hospedan-
do a la gente” u “Ojald Pablo se marche pronto”, dichas al oido a alguien
de la familia cuando estan hospedando a alguien y no tienen mucha comida
o la casa estd muy llena. Pedro anima a los cristianos a tener un amor que
esté por encima de actitudes negativas de ese estilo; ¢l reconoce que
practicar la hospitalidad es un sacrificio, pero pide que cuando se haga,
se haga con corazén alegre (cf. 2 Co. 8-9).

10 Nuestro autor pasa a hablar de otros servicios. Ha hablado de algo
en concreto (la hospitalidad) y pasa a un plano mas general. Como Pablo,
(1 Co. 12:7) reconoce que todo cristiano ha recibido de Dios en el momento
de la conversion un don(es) (c/arisma) de Dios**. Como Pedro no recoge

3 Aunque hay diferentes interpretaciones sobre la cantidad de dones y la forma que
estos tomaban, esta claro que el Nuevo Testamento no puede concebir que un cristiano
recién convertido, que ha empezado a seguir a Jesus con toda su alma, mente, corazon
y fuerzas no tenga dones espirituales. De hecho, la experiencia del Espiritu se nombra
en varias ocasiones como evidencia de la conversion, por ejemplo en Ro. 8 y en 1 Jn.
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una lista de dones, no podemos decir si el “don” del que habla es un carisma
especifico, o simplemente el Espiritu Santo que obra a través del individuo
de formas diversas. Lo que si es evidente es que Pedro habla de dones
espirituales, no de habilidades naturales®. Asi como Pablo, Pedro cree que
ese don no es para la gloria personal, ni tan siquiera para el desarrollo o
crecimiento personal, sino para el servicio (1 Co. 12:5) o, como diria Pablo,
para la edificacion del Cuerpo de Cristo (p. €j., 1 Co. 14:3-5; Ef. 4:12).

Asi, los cristianos no pueden controlar los dones que Dios les da
(aunque, segtin Pablo, uno puede pedir dones en oracion, 1 Co. 12:31; 14:1,
13), pero si pueden controlar si usan o no los dones que reciben, y cémo
los usan. Los dones espirituales no son entidades auténomas fuera del
control de la persona, sino que son habilidades que el Espiritu da y que
la persona debe desarrollar y usar para servir a los demas*®. Asi, el cristiano
es un “mayordomo” o “administrador” de un don. El administrador era
la persona (normalmente, un esclavo) que gestionaba los negocios y la
propiedad de su amo; también se encargaba de proveer para las necesidades
de los miembros de la familia, los esclavos, y los jornaleros®’. Jesus uso
esta imagen en Lucas 12:42 y 16:1-8, y Pablo tom¢ este término como
una descripcion de la forma correcta de servicio en la Iglesia (1 Co. 4:1-
2; Ga. 4:2; cf. Tit. 1:7). Asi, el cristiano segin Pedro, es simplemente un
trabajador o esclavo que gestiona una parte de la propiedad de Dios, un
don que Dios le da. La forma de ese don sera diferente a la forma de los
dones de los demas cristianos, ya que deriva de la “variada gracia de Dios”
(cf. 1:6 donde el término griego “diverso” aparece en otro contexto)*. Pero

35 El hecho de que Pablo use ydpiope de esta forma (Ro. 12:6; 1 Co. 12:4, 9, 28,
30-31: cuando usa este término en otros contextos también se trata de un don espiritual
y no de una habilidad humana) y el hecho de que “ha recibido” esté en aoristo parece
apuntar a que el don es algo que se obtiene en la conversién/bautismo, y no algo que
la persona ha desarrollado o ha tenido siempre.

% De hecho, una de las cosas mas desconcertantes sobre los dones es que los dones
que Dios ha dado se han usado para fines que no agradan a Dios. Ver J. White, #/en
the Spirit Comes in Power (Downers Grove, IL, 1988), donde encontrara una discusion
sobre las incidencias biblicas y las incidencias historicas de la Iglesia en relacién con
este fendmeno.

37 Cf. O. Michel, “oikoc”, 7ZDN7, V, 149-51; J. Reumann, “ ‘Stewards of God’s
Grace’ — Pre-Christian Religious Application of OIKONOMOZY in Greek”, JBL 77
(1958), 339-49.

3% Como Pablo mismo indica que los dones que Dios da pueden cambiar con el
tiempo y dice que esos dones vienen de un unico Espiritu que estd en todos los
cristianos, pero que se manifiesta de forma diferente a través de diferentes cristianos
y de situaciones diversas, no es sabio ver este don de 1* Pedro como un solo carisma
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todos son lo mismo; son, simplemente, administradores de lo que pertenece
a Dios. Los dones no son de ellos, pero ellos si son responsables de usarlos,
y de la forma en que lo hacen. Tienen que ser “buenos mayordomos”.

11 Pedro da dos ejemplos generales de como deben usarse los dones
que Dios da. En primer lugar, “el que habla” abarca toda una serie de
dones que tienen que ver con “la palabra”, es decir, glosolalia (la
segunda parte de este término viene del verbo que Pedro usa aqui),
profecia, ensefanza, y evangelizacion (o predicacion). No se refiere a
una “simple conversacion” entre cristianos, ni tampoco a la interven-
cion de los ancianos u otros lideres de la Iglesia, sino a cualquier
cristiano que ejerza cualquiera de estos dones “de la palabra”. No es
necesario que la persona esté expresando sus propias ideas, ni que haya
efectuado una exégesis detallada, sino que el requisito es “que hable
conforme a las palabras de Dios”. Esta expresion hace referencia a las
palabras que Dios habla (cf. Hch. 7:38; Ro. 3:2; He. 5:12)¥. Pablo era
muy consciente de que sus palabras eran las palabras de Dios (1 Co.
7:40; 2 Co. 2:17; 4:2, 13; 10:3-6; 11:17), y nuestro autor les esta
diciendo a sus lectores que se aseguren de que también estan hablando
“en el Espiritu” (como en 1:12). Aunque el conector “conforme a” (otra
posible traduccion seria “como si fueran”) permite establecer un pe-
queio distanciamiento entre las palabras de los cristianos y las de Dios
(¢acaso hay algtin don espiritual que pueda ejercerse de forma cien por
cien pura, sin que esté “‘contaminado” por la naturaleza humana caida?),
€S0 No es una excusa para sustituir la mera habilidad retérica o inte-
lectual por la inspiracion de Dios: el mensaje falso o diluido no cons-
tituye una buena mayordomia o administracion de la Gracia de Dios.

El otro ejemplo general es el del servicio: “el que sirve”. Aunque
el verbo es el mismo que en 4:10, aqui se usa con un significado mas
preciso, igual que la distincion entre “la palabra de Dios” y “servir las
mesas” de Hechos 6:2 o el sentido que Pablo le da en Romanos 12:7.
Probablemente abarca todas las acciones (o servicios) que un cristiano
hace por y para otro: la administracion, el cuidado de los pobres y los
enfermos (incluyendo la contribucién de fondos, la administracion de
fondos, y el cuidado fisico), la sanidad, y otros servicios similares que

de la lista de Pablo, sino que es mejor verlo como un grupo de dones que varia segiin
la persona y segiin Dios esté distribuyendo su gracia en ese momento.

¥ Cf. G. Kittel, “AMyw”, ZDNT, IV, 137-41.
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expresan el amor y la misericordia de Dios de una forma concreta®.
Estos actos de servicio deben hacerse “por la fuerza que Dios da”. La
palabra griega que traducimos por “da” o “proporciona” solo aparece
en el Nuevo Testamento aqui y en 2% Corintios 9:10. Originalmente
queria decir “pagar los gastos de los ensayos de un coro” en un teatro
griego, o “correr con los gastos de algo”™'. En 2* Corintios se usa para
referirse a un Dios que “suplird y multiplicara vuestra sementera”. Aqui
el cristiano ve un servicio que Dios quiere que se lleve a cabo. Puede
intentar hacerlo con sus propias fuerzas (que podria parecer eficaz en
algunos ministerios, pero no en otros, p. €j., la sanidad), lo que lleva
a una ineficacia ultima y al desgaste, o puede depender de las fuerzas
que Dios provee. Dios ha ordenado que el servicio se lleve a cabo. Dios
correra con los gastos, tanto materiales, como fisicos y emocionales.
El respalda el servicio del cristiano que es un buen administrador de
sus dones y que sabe depender de Aquel que le ha dado esos dones.

Cuando los dones se usan de esta manera, lo que destacara no sera la
bondad o la habilidad humana (ya sea “la palabra” o “el servicio”), sino
el poder y la voluntad de Dios; asi, el resultado sera “que en Dios todo
serd glorificado mediante Jesucristo”. La idea es que todas las acciones
de los cristianos sirvan para ensalzar la gloria o la reputacion de Dios.
Quiza sera simplemente ser consciente de estar en la presencia de
Dios (p. €j. Lc. 23:47; Ap. 15:4) o de la Gracia y la Misericordia de Dios
(p- €j., Lc. 18:43; Hch. 4:21) o de que el caracter de Dios se ve reflejado
en aquellos con los que se identificod (p. ¢j., 1 Co. 6:20). Sea como sea,
y mediante el don que sea, el objetivo de todo ministerio es darle la gloria
(u honor) a Dios (cf. 1:3). Y esto ocurre “mediante Jesucristo”, frase de
uso litargico (Ro. 16:27; Jud. 25) que apunta a que Dios es glorificado
a través de la redencion realizada por Jesus y del Sefiorio que ejerce en
las vidas de sus seguidores. Sabemos que los dones son .sus dones (los
dones de Dios), distribuidos a través del Espiritu para que toda la Iglesia
refleje su caracter (cf. Ef. 4:7-16). Queda claro que Dios solo puede ser
glorificado mediante Jesucristo (cf. Hch. 3:12-16).

4 La lista de dones de Romanos 12 no solo ilustra esto, sino que también ilustra
aspectos de 1 Co. 12, y los otros usos de Siekovie y sus sinonimos en el Nuevo
Testamento, por ejemplo Mt. 25:44; Ro. 15:25; 1 Co. 16:15; 2 Co. 8:1-6, 19-20. El
“ministerio” (esta palabra también podria traducirse asi), es un servicio a la gente que
estd pasando alguna necesidad. Este es el deber de los didconos (un término derivado
de este palabra, 1 Ti. 3:8, 10, 13).

4 BAGD, p. 892, 5.1 xopnyéw.
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El mencionar la gloria de Dios lleva a nuestro autor a cerrar esta
seccion con una doxologia: “a quien pertenecen la gloria y el dominio
por los siglos de los siglos. Amén”. ;A quién pertenecen? Si compa-
ramos ésta con otras doxologias (p. ej., Lc. 2:14; Ro. 11:36; Ef. 3:20-
21; Fil. 4:20; He. 13:20-21; Jud. 24-25; 1 Clem. 20:12; 50:7) y si
pensamos en la referencia anterior en este mismo versiculo a la glo-
rificacion de Dios, veremos que “a quien” se refiere a Dios, no a Cristo.
Dios es el que recibe la gloria, porque la gloria le pertenece. No es la
expresion de un deseo (por tanto, la traduccion de la NVI, “a quien sea
la gloria”, es incorrecta), sino la afirmacion de una realidad (en griego
se usa el modo indicativo), como en todas las doxologias del Nuevo
Testamento (p. ej., Ro. 1:25; 2 Co. 11:31, donde, como aqui, el verbo
es claramente presente): la gloria le pertenece a Dios por derecho. Esta
doxologia, igual que las que encontramos en 1* Timoteo 6:16, Judas
24-25 y Apocalipsis 1:6 y 5:13, anaden “dominio”, que concuerda muy
bien con nuestro contexto mas amplio en el que se ha subrayado el
poder de Dios para poner al maligno bajo sus pies y traer justicia (cf.
4:5, 7). El dominio o poder en el Nuevo Testamento solo se atribuye
a Dios o a Cristo, con una sola excepcidon (He. 2:14, que dice que el
diablo tiene el poder de la muerte, pero también dice que Cristo ha
anulado ese poder). Dios es sin duda alguna el “Todopoderoso” (2 Co.
6:18; Ap. 1:8; 4:8). Esta gloria y este dominio son suyos “por los siglos
de los siglos” o, dicho de forma mads sencilla, “para siempre”. Pedro
acaba con la respuesta litargica apropiada después de oir una confesion
como la que acabamos de analizar: “Amén”, palabra aramea (o hebrea)
que significa “cierto” (Ro. 1:25; Ga. 1:5; y con frecuencia, en las
doxologias que hemos mencionado anteriormente)*.

Pedro concluye asi una secciéon muy importante de esta episto-
la. Como en la mayoria de las doxologias, ésta aparece como cie-
rre de una seccion, no como cierre de la carta o documento (a
excepcion de Ro. 16:27; 2 P. 3:18; Jud. 25). Por tanto, no es sor-
prendente encontrarla antes del final de la carta (cf. las cinco
doxologias internas de Romanos y las diez de 1 Clem.). Pedro acaba
asi su seccion sobre la relacion con los no cristianos y da paso a
la tltima seccion sobre el sufrimiento.

# Aunque *amen significa “cierto” o “fidedigno”, se traducia por yévoito, “asi sea”,
en la Septuaginta, y puede ser que la dificultad de la traduccion de este término, junto
con el uso litirgico, llevara a los autores neotestamentarios a usar la palabra en arameo.
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IV. Luchando en contra del sufrimiento (4:12-5:11)

A. Sufriendo como cristiano (4:12-19)

12 Amados, no os sorprenddis del firego de prueba que en medio
de vosotros ha venido para probaros, como si aleuna cosa extraia
os estuviera aconteciendo, 13 antes bien, en la medida en que
compartis los padecimientos de Cristo, regocijaos, para que tam-
bién en la revelacion de su gloria os regocijéis con gran alegria.
14 57 sois vituperados por el nombre de Cristo, dichosos sors, pues
el Espiritu de gloria y de Dios reposa sobre vosotros. Ciertamente,
por ellos El es blasfemado, pero por vosotros es glorificado. 15 Oue
de ninguna manera sufra alguno de vosotros como homicida, o
ladron, o malhechor, o por entrometido. 16 Pero si [alouno sufre/
como cristiano, gue no se avergience, simo gue como tal glorifigue
a Dios. 17 Porgue [es] tiempo de que el juicio comience por la casa
de Dios, y si [comienza/ por nosotros primero, jcudl [serd/ el fin
de los que no obedecen al evangelio de Dios? 18 Y si el justo con
dificultad se salva, jqué sera del impio y del pecador? 19 Por
consiguiente, los que sufren conforme a la voluntad de Dios, enco-
mienden sus almas al fiel Creador, haciendo el bien.

12 Usando el mismo apelativo carifioso con el que empezd la
seccion anterior (2:11-4:11), nuestro autor mira hacia el futuro. Ni
el mejor y mas cuidadoso estilo de vida va a impedir que sufran
persecucion, como ya habia anunciado en 3:14; de hecho, ya la estan
experimentando. Por eso quiere animar a los cristianos de Asia
menor, diciéndoles que no se sorprendan como si lo que les esta
viniendo fuera “extrafo”', usando un lenguaje similar al de 4:4. En
1* Juan 3:13 también se insta a los cristianos a “no maravillarse si
el mundo les odia”. Aqui la idea es atn un poco mas fuerte: “no
penséis que esto no deberia ocurrir”. En 4:4 la cultura incrédula veia
el comportamiento de los cristianos como algo “extrafio”, “fora-
neo”, “no natural ni propio de la conducta humana”, “algo que no
deberia ocurrir”. Aqui se insta a los cristianos a no pensar lo mismo
de sus persecutores. A diferencia de los judios que, durante gene-

raciones, habian sido en la diaspora una minoria culturalmente muy

! La palabra “extrafio” (Eévoc) es la raiz de “sorprenderse” (Eevi{w).
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diferente donde se asentaban (y sufrian como todas las minorias),
y en la persecucion bajo Antioco IV Epifanes (cf. 1° y 2° Macabeos)
habia estado marcada por una desarrollada teologia del sufrimiento
y del martirio, estos gentiles convertidos al cristianismo hasta ahora
no habian sido considerados como una minoria cultural. Antes de
su conversion, se sentian como en casa. Pero ahora su propia cultura
les marginaba, algo que debia sorprenderles, pues no coincidia
precisamente con lo que ellos entendian por la bendicion de Dios.
Era normal que el sufrimiento les hiciera dudar. Por eso, el autor
quiere que quede claro: la persecucion no es algo “extraiio” para
los cristianos. De hecho, esta en la linea de las predicciones de Jesus
(Mt. 5:11-12; 10:34; Mr. 13:9-13; Jn. 15:18-20).

De hecho, lo que les esta sucediendo tiene un buen proposito.
Es el “fuego de prueba que ... ha venido para probaros”. La imagen
es bien clara. Aunque el término “fuego de prueba” o “incendio”
solo aparecen en el Nuevo Testamento aqui y en Apocalipsis 18:9,
18, en el Antiguo Testamento griego aparece en Proverbios 27:21:
“La prueba [de fuego] es para la plata y el fuego [purificador] para
el oro, pero al hombre se le prueba por las alabanzas [que salen]
de su boca”. La imagen del fuego purificador se recuperd en el
periodo intertestamentario para describir la idea de “probar” (por
tanto “para probaros; cf. 1 P. 1:16). Sabiduria 3:1-6 recoge lo si-
guiente:

Dios los probo y vio que eran dignos de El.
Los prob6 como al oro en el horno de fuego,
Los acepté como a una ofrenda que ha sido quemada.

Y Sir. 2:16 dice:

Mi hijo, cuando vengas a servir al Sefor,

Prepara tu alma para que sea probada.

Mantén tu corazén en el camino recto y aguanta con firmeza,
Y no temas en los tiempos de calamidad...

Pues el oro es probado en el fuego,

Y los hombres aceptos [para Dios] en el fuego de la afliccion.

La misma idea aparece en otra literatura del periodo (Jdt. 8:25-27;
1QS 1:17-18; 8:3-4; 1QM 17:8-9; 1QH 5:16) y también en la literatura
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posterior (cf. Did. 16:5)>. Asi, estos cristianos tienen que ver lo que
les esta ocurriendo como el proceso de purificacion que revelara si su
fe es genuina o no (la meta de Dios es permitir la prueba) y que, por
tanto, es una prueba que en ultima instancia les beneficia a ellos
mismos. Aunque es dolorosa, este tipo de sufrimiento no deberia sor-
prenderles, sino que deberian recibirlo comprendiendo y teniendo en
mente cual es su objetivo ultimo®.

13 Hay una segunda razén por la que a los lectores no deberia
sorprenderles la persecucion que estan sufriendo: es lo mismo que le
ocurri6 a Cristo, por lo que ese sufrimiento les identifica con EL Por
tanto, “regocijaos ya que compartis los padecimientos de Cristo”. Pero,
(qué padecimientos de Cristo comparten?* Pedro ha usado la frase (o
el equivalente a la frase) de 1:11, y la volvera a usar en 5:1; una forma
verbal que recoge la misma idea aparece en 2:21, 3:18 y 4:1. En todos
estos pasajes la referencia es una referencia a los sufrimientos de Cristo
durante su vida en la Tierra, especialmente la muerte en la cruz. Pablo
menciona los padecimientos de Cristo en 2* Corintios 1:7 y Filipenses
3:10 (los otros dos pasajes del Nuevo Testamento donde aparecen juntas
estas dos ideas de “compartir” y de “sufrimiento”; cf. Ro. 8:17; 2 Co.
4:10-11; Col. 1:24 donde aparecen expresiones similares que usan otros
términos), sin embargo estos contextos no contienen ninguna referencia
a la muerte de Cristo, sino a su sufrimiento por la Iglesia®. Asi, aunque

2 F. Lang, “10p”, ZDN7, V1, 950-51; E. T. Sander, IYPQXIY and the First Epistle
of Peter 4:72 (Tesis doctoral no publicada, Universidad de Harvard, 1966), también
resumida en /7R 60 (1967), 501; P. H. Davids, 7%emes in the Epistle of James that
are Judaistic in Character (Tesis doctoral no publicada, Universidad de Manchester,
1974), especialmente pp. 120-15, 139-48.

3 Aunque puede que la voluntad de Dios incluya permitir el sufrimiento (3:17),
tanto aqui como en los pasajes intertestamentarios que hemos citado, no se ve a Dios
como el causante del sufrimiento. Los causantes son las personas malvadas, que habran
de responder ante Dios, o el maligno (5:8-9), y Dios lo permite (como en Job) dentro
de sus propios planes, haciendo que el mal que algunos causan al final sirva para bien
o se convierta en algo bueno. En las Escrituras el sufrimiento nunca se ve como algo
bueno en si mismo, sino como un mal que a veces hay que soportar, con la esperanza
de que después vendra algo mejor.

4 El término griego kowwveite significa “compartir” o “participar de”. Cf. F.
Hauck, “cowwvog”, ZDNT, 111, 804-809.

’ Puede que Pablo esté influenciado en este tema por la Cristofania de Damasco,
por ejemplo Hch. 9:4, donde Cristo indica que esta sufriendo porque la Iglesia esta
sufriendo. Cf. S. Kim, 7%e Origin of Pauls Gospel/ (Tiibingen/Gran Rapids, 1981),
donde se habla de la influencia de este suceso en la teologia paulina.
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es posible que estemos ante una reflexion sobre la ensefianza de Pablo,
lo méas probable es que Pedro se esté refiriendo a algo diferente. En
vez de centrarse en que Cristo sufre por la Iglesia, estd hablando de
que la Iglesia comparte el sufrimiento de Cristo, no en un sentido
salvifico (no apunta a que eso hace que Dios nos perdone o a que la
obra de Cristo no es suficiente y es necesario que los cristianos sufran
para alcanzar la salvacion), sino en un sentido de total identificacion
y de unidad genuina. Dicho de otra forma, cuando los cristianos sufren
por identificarse con Cristo, pasan a experimentar los padecimientos
de Cristo mismo. Esta experiencia les hace concebir su sufrimiento
desde otra perspectiva que les permitira ver el mal® como una ventaja.
Cada pasaje de esta epistola que contiene estas palabras es, de hecho,
la herramienta que Pedro usa para hacernos avanzar en ese proceso de
cambiar de perspectiva. Cada uno de esos pasajes nos anima a ver cada
situacion de sufrimiento como una identificacion con Cristo (asi po-
driamos decir que exhorta a que, en medio del sufrimiento, sigan
poniendo en practica la zmitatio Crist7) que al final nos llevara a par-
ticipar de su gloria’.

Debido a ese cambio de perspectiva, los cristianos pueden “rego-
cijarse” atn en medio del sufrimiento (como vemos en Mt. 5:11-12;
Lc. 6:22-23; He. 10:32-39; Stgo. 1:2; 1 P. 1:6), ya que tienen una
perspectiva escatoldgica de los problemas por los que estan pasando.
Esta perspectiva se hace explicita en la promesa de que “en la revelacion
de su gloria os regocijaréis con gran alegria”. Por un lado, ya que han
participado de los padecimientos de Cristo, también participaran de la
gloria de Cristo (como vemos en Lc. 12:8 [y paralelos]; Ro. 8:17;
He. 10:32-39; 11:26; 13:12-14)%. Por otro lado, aunque esta revelacion
de la gloria de Dios es futura (cf. 1:5, 7, 13 en cuanto a la idea de la
revelacion de Cristo, 4:11 en cuanto a la idea de gloria), ahora, en el
presente, pueden regocijarse en la seguridad de que sus sufrimientos
le pertenecen a El porque anuncian el gozo venidero. Este gozo esca-

¢ El autor no esta intentando decir que el mal y el sufrimiento son ilusorios.

7 Cf. F. V. Filson, “Partakers with Christ: Suffering in First Peter”, Zzzesp 9 (1955),
400-412; W. Michaelis, “maoyw”, ZDNZ, V, 913-23; B. Gaertner, “Suffer”, DNV77, 111,
719-26.

§ La estructura de “Regocijéis con gran alegria” es, de hecho, yapfite dyaiiiduerot
(“alegraos con regocijo”), un verbo finito intensificado con un participio, que podria
ser una influencia del hebreo. Encontramos combinaciones de estos verbos en Mt. 2:10;
Lc. 1:14 (usando las dos mismas raices); Jn. 3:29; Ro. 12:15; 1 Ts. 3:9.
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tologico es un tema muy comun tanto en 1* Pedro como en Santiago
(Stgo. 1:2; 1 P. 1:6).

14 De ahi que diga “si sois vituperados por el nombre de Cristo,
dichosos sois”. En este versiculo hay una clara influencia de las palabras
de Jesus que encontramos en Mateo 5:11-12: “Bienaventurados seréis
cuando os insulten y persigan por causa de mi” (también Lc. 6:22). Por
un lado, si les ocurre eso son dichosos en el presente (en cuanto al
significado de “dichosos” ver el comentario de 3:14). La persecucion
misma es una sefial de lo bendecidos que estan. Por otro lado, “son
vituperados por el nombre de Cristo”. Ser vituperado no es simplemente
recibir una reprimenda (2:12; 3:6; 4:5), sino como en el caso de los
contextos en el que este término aparece en el Nuevo Testamento y en
el Antiguo Testamento griego (Is. 37:3; Sal. 89:51-52; 102:8-9;
Sal. 69(68):10 como recoge Ro. 15:3; Mt. 27:44; He. 11:26; 13:13),
significa ser rechazado por la sociedad (o, incluso, por la Humanidad). Y
la razon por la que son rechazados es “el nombre de Cristo”; es decir, su
asociacion con Cristo ya sea porque se hace evidente en su estilo de vida
o porque lo han confesado de forma publica (cf. Mr. 9:37, 39, 41)°. Vemos,
pues, que los miembros de la sociedad a la que pertenecen les rechazan
por su asociacion con Cristo; viven marginados. Pero ese no es su estado
real, ya que Pedro les dice que son dichosos.

Su dicha esta en que en esa situacion “el Espiritu de gloria y de Dios
reposa sobre ellos™!’. Esa experiencia del Espiritu de Dios es lo que Jesus
prometio en Mateo 10:19-20, “Pero cuando os entreguen ... a esa hora se

° Este concepto estd muy cerca del término rabinico A¥énm, “por causa de”. En el
Nuevo Testamento esta idea se expresa de diversas formas: Mt. 10:22; Mr. 13:13;
Le. 21:17; Jn. 15:21; Hch. 5:14; 9:16; 15:26; 21:13; 3 In. 7; Ap. 2:3; 3:8.

10" Aqui encontramos tanto dificultades textuales como gramaticales, pero esta
traduccion parece ser la mas acertada. El articulo neutro que aparece antes de “de
gloria” (t0 tfc &0Enc) tiene mas sentido si antecede a “Espiritu” que también va
acompaifiado de un articulo neutro kel t0 T0D 6e0D TVedue, que aparece después de
“y”. Las razones que respaldan esta interpretacion son las siguientes: (1) “el Espiritu
de Dios” era una frase estereotipada, por lo que quiza Pedro no quiso modificarla, (2)
que “gloria” aparezca en primer lugar equilibra un poco la balanza, si pensamos que
al principio del versiculo se mencionan “los insultos” o “las vituperaciones”; lo mismo
ocurre con las expresiones “Espiritu de Dios” y “el nombre de Cristo”, y (3) los
ejemplos del articulo cuando no va acompaiiado, tan a menudo citados (Mt. 21:21; 1
Co. 10:24; Stgo. 4:14; 2 P. 2:22), de donde se derivaria una traduccién tal como “la
gloria y el Espiritu de Dios reposa sobre vosotros”; todos estos ejemplos aparecen en
frases estereotipadas, y ésta no lo es. Encontrara una opinion diferente en E. G. Selwyn,
The First Epistle of St. Peter (Londres, 1969), pp. 223-24. Algunos afiaden “y con
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os dara lo que habréis de hablar; porque no sois vosotros los que hablais,
sino el Espiritu de vuestro Padre que habla en vosotros” (Mr. 13:11; Lc.
12:11-12). Esteban vio la gloria de Dios cuando le estaban asesinando a
causa de su fe (Hch. 7:55; se nos dice también que era un hombre lleno
del Espiritu, 6:15), como ocurriria mas adelante con otros martires (Mart.
Pol. 2:2; Pas. Perp y Fel. 1:3; Eusebio, Aisz. £c/. 5.1.34-35). Asi, los que
sufren a causa de Cristo ven ahora a través del Espiritu la gloria que se
les ha prometido para el futuro (1:7; 5:4; cf. 2 Co. 4:17; Col. 3:4). De hecho,
el mismo sufrimiento es una sefial de que la reputacion (la gloria) de Dios
se ve en ellos, que el Espiritu reposa sobre ellos. Asi que ciertamente
pueden considerarse dichosos!''.

15 Pero nuestro autor se apresura en anadir que no todos los que
sufren pueden considerarse dichosos. Solo entran dentro de esta cate-
goria los que sufren por causa de Cristo, es decir, que sufren por ser
cristianos. Por otro lado, aclara que un cristiano no debe sufrir por
haber hecho un crimen o una fechoria (a no ser, claro esta, que le acusen
de algo asi como tapadera, como les ocurre a los cristianos bajo algunos
regimenes). Para darle fuerza a su argumento, Pedro menciona en
primer lugar dos categorias de criminales, el homicida y el ladrén, a
lo que sus lectores responderian sin dudar: “jclaro que no!”; pero a
continuacion afiade el término general “malhechor”, que cubre todo
tipo de malas acciones condenadas por la ley'.

poder”, que aparece en varios manuscritos, pero (1) hay mejores evidencias textuales
a favor de la traduccion ofrecida anteriormente, (2)kal Suvduewe es mas largo, (3)
trastoca el equilibrio del pasaje, y (4) parecer ser uno de tantos otros intentos de
solucionar la dificultad gramatical que mencionamos al principio.

' Algunos manuscritos afiaden kote pev adtolc BAaodnueltal, Kotd &€ UUEC
dokdCetar (“por parte de los otros El es vituperado, pero por parte vuestra, El es
glorificado”). P. R. Rodgers, “The Longer Reading of 1 Peter 4:14”, CAQ 14 (1981),
93-95, argumenta que la version mas larga es la original, ya que se asemeja al estilo
de Pedro, explicacion necesaria ya en tiempos de Cipriano (es decir, una clarificacion
de que “é1” se refiere a “el nombre” al que se ha hecho referencia anteriormente), y
aplica Is. 52:5, un versiculo que la Iglesia primitiva usaba con frecuencia. Aunque esta
teoria resulta interesante, no la aceptamos porque (1) las evidencias textuales son en
su mayoria bizantinas y, ademas, tardias, (2) el estilo y el lenguaje no es tan parecido
al de Pedro para llegar a afirmar que sin duda alguna se trata del mismo autor, y (3)
es muy dificil defender que estamos ante una alusion a Is. 52:5. Ademads, parece
interrumpir el hilo del argumento que Pedro estd desarrollando, por lo que es muy
probable que, inspirado por 4:14, algun escriba afladiera esta glosa o comentario.

12 Encontramos formas sinénimas de kakomoroc (“malhechor”) en 2:12, 14 y 3:17,
siempre con este significado general. Cf. W. Grundmann, “kaxomoléw”, 7DN7, 111,
485-86. No estamos de acuerdo con K. H. Schelkle, Die Perrusbriefe (Freiburg, 1980),
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El autor utiliza un término mas, “entrometido”, y, para enfatizarlo
o para que le prestemos mas atencidn, lo hace repitiendo el “como”:
“como homicida, o ladron, o malhechor, o como entrometido”. Puede
que sea el término que mas le interesa a Pedro. Se trata de una palabra
muy poco usual; es la primera vez que la encontramos y quiza fuera
Pedro el que la acuné. 4//otriepiskopos proviene de dos raices diferen-
tes, a/lotrios, “pertenecer a otro”, y episkopos, “supervisor’. Entre los
diferentes significados que se han sugerido tenemos los siguientes: “el
que tiene los ojos en las posesiones de los demas”, “el vigilante infiel
entendiendo ‘vigilante’ como aquel a quien se le encomienda el cuidado
de unos bienes”, “el que se entromete en los asuntos ajenos”, y “el que
es delator o soplon”'3. Los escritores cristianos que mas tarde usan este
término (probablemente, retomandolo de Pedro) prefieren el tercero de
los significados mencionados arriba, “el que interfiere en los asuntos
de los demas”. De hecho, analizando las raices de las que deriva
parece el significado mas acertado. Asi, es probable que a nuestro autor
le preocupara que los cristianos, al rechazar la idolatria y la moralidad
pagana o al ser tan celosos del Evangelio se entrometieran en situacio-
nes en las que no deberian involucrarse, se ganaran la critica de los
paganos por transgredir los limites marcados por la misma sociedad.
La persuasion amable es una cosa; la denuncia de la idolatria en el patio
de un templo, otra bien diferente, porque por bien intencionada que
estuviera esa accion, podia estar entrometiéndose en los asuntos de otra
familia. Ninglin cristiano deberia ser culpable de cosas asi, pues eso
deshonra a Cristo.

16 Por otro lado, los creyentes no deberian avergonzarse de que les
acusaran de ser cristianos. El término “cristiano” es una palabra que
acufaron los gentiles (Hch. 11:26), quiza con sentido peyorativo, para
referirse a aquellos que seguian de forma comprometida a una persona
llamada “Cristo”, ya fuera porque lo confesaban publicamente, o por-
que sus estilos de vida les delataban (p. ej., si evitaban las conductas

p- 124, que basandose en la analogia de 1 Co. 5 y Ef. 4:28 Pedro cree que los lectores
podian llegar a cometer esos crimenes. Aunque no podemos negar esa posibilidad, lo
mas razonable es ver los dos primeros términos como ejemplos tipicos de crimenes
de alto grado, y el tercero, como un término general.

3 H. W. Beyer, “é@ArotpL(O)erniokonoc”, 7ZDONT, 11, 620-22.

4 Epifanes, Anacor: 12.5 y Haer: 66.85.6, 315-403 dC; Tertuliano, Scorp, 12;
Cipriano, Zesz. 3.37. Cf. J. N. D. Kelly, 7%e Epistles of Peter and of Jude (Londres,
1969), p. 189.
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que aparecen en 4:3)'°. Segun este versiculo, parece ser que en aquella
situacion se podia procesar a alguien por ser cristiano. Aunque ser
cristiano quiza no fue ilegal hasta los dias de Plinio (110dC, en tiempos
de Trajano), esta claro que ya en los anos 50dC se usaba este titulo para
designar a los creyentes, y a partir del afio 64dC se les empezd a
perseguir por el hecho de ser cristianos (la persecucion de Neron). Es
probable que este titulo se usara en los alborotos en contra de Pablo
y sus compaiieros (Hch. 16:19-40; 17:5-10; 19:24-40), que son parte
de los sucesos que los Evangelios Sinopticos predicen (Mt. 10:17-22;
Mr. 13:9-13; Le. 12:11-12; 21:12-17), porque de alguna manera debian
llamarles o insultarles, y qué otra palabra iban a usar (a pesar de que
la base legal para poder atacarles fuera que habian “introducido una
religion ilegal” o “que habian formado una asociacion ilegal”, lo cual
estaba prohibido por la ley romana). No hay razon, pues, para pensar
que este pasaje refleja un periodo posterior a la década de los 60 (por
mas que algunos defiendan que no puede estar refiriéndose a una época
anterior al ano 100dC)'.

Nadie deberia avergonzarse de una acusacion asi, avergonzarse de que
la sociedad —la gente que conocian— les descubriera y viera cémo les
arrastraban al tribunal de su pequefa ciudad. En vez de sentirse avergon-
zados, deberian mantener la cabeza alta, porque pueden “glorificar a Dios”,
o darle honra (cf. 4:11). ; Coémo glorificaran a Dios? Simplemente llevando
con dignidad y coherencia el titulo de “cristianos™'”. La disposicion a sufrir

15 El término Xpiotiawde proviene de una mentalidad gentil, ya que concibe el
sustantivo “Cristo” no como un titulo, Mesias o el Ungido, sino como un nombre, el
apellido de un tal Jests, evolucion que vemos en las epistolas paulinas. Resultaria muy
extrafio que un judio llamara a un grupo al que no pertenecia “seguidores del Mesias”.
Los otros textos de la literatura cristiana primitiva en los que aparece este término son:
Hechos 26:28 (en el contexto de un juicio romano) ; Did. 12:4 (aceptado en una
comunidad de Asia Menos alrededor el aio 100dC. como término que definia a los
creyentes); Ignacio, £7" 11:2; Rom. 3:2; Pol. 7:3. También aparece en textos paganos:
Tacito, A7 15:44; Suetonio, Veron 16.2 (ambos refiriéndose a la persecucion de Neron
del afno 64dC); Plinio, Zpist. 10.96.1-3; Luciano, A/ex. 25.38.

16 Contra F. W. Beare, 7he First Epistle of Peter (Oxford, 1958), p. 30-35,
192-93. Cf. E. G. Selwyn, “The Persecutions in 1 Peter”, Bulletin of the Society for
the New Testament Studies 1 (1950), 39-50; J. Knox, “Pliny and I Peter: A Note on
I Pet 4, 14-16 y 3,157, JBZ 72 (1953), 187-89.

7 Hemos interpretado que év tiene un sentido instrumental, y que “como tal” o “con
ese nombre” hace referencia al antecedente mas cercano, que es “cristiano”, no “Cristo”
(v. 14). Asi, rechazamos el argumento de E. G. Selwyn, 77%e First Epistle of St. Peter,
pp- 225-26, que dice que év tiene un sentido de lugar, y el de J. N. D. Kelly, 7%e £pistles
of Peter and of Jude, pp. 190-91, que basandose en Mr. 9:41 y 10:41-42 aboga por
el sentido idiomatico “bajo el titulo de”.
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si es necesario, y el hecho de que su fidelidad a Cristo y su estilo de vida
son los inicos cargos que la sociedad pueden usar en su contra (a diferencia
de los ciudadanos que eran acusados de “homicidas” o “ladrones”, o de
delitos menos graves como por ejemplo, ser acusado de no pagar los
impuestos) servird para obtener honor y gloria, pero no para ellos ni para
su causa, sino para Dios. Ciertamente, esa es razén suficiente para sufrir
con gozo y con orgullo.

17 Sin embargo, aun cuando se sufre por una buena causa, el autor cree
que hace falta dar una razén mas para explicar el porqué de ese sufrimiento.
Segutin €l, la razon es bien sencilla: “es tiempo de que el juicio comience”.
El juicio de Dios ya se ha mencionado varias veces en esta epistola (1:17;
2:23; 4:5-6) y “e/juicio” solo puede referirse al juicio final (Hch. 24:25;
RO. 2:2-3; He. 6:2; 2 P. 2:3; Jud. 4; Ap. 17:1; 18:20), un juicio que el
Antiguo Testamento anunciaba que comenzaria con el pueblo de Dios y
en el propio templo de Dios. “Pasad por la ciudad ... herid ... Comenzaréis
por mi santuario” (Ez. 9:5-6; Jer. 25:29; Mal. 3:1-6). Este tema se desa-
rrolld en el judaismo intertestamentario como un concepto del juicio
purificador: “Por tanto, no escatimod a sus propios hijos ... Fueron casti-
gados una vez para poder ser perdonados” (2 Bar. 13:9-10; cf. 13:1-12).
“Porque el Sefor juzga primero a Israel por sus pecados, y luego hara lo
mismo con las demas naciones” (Test. Benjamin 100:8-9; cf. los Manus-
critos del Mar Muerto 1QS 4:18-21; 1QH 8:30-31; 9:10; 11:8-10). La
iglesia primitiva retomo este tema y hacia referencia a situaciones en
las que Dios estaba juzgando y purificando a su Iglesia (p. ej., 1 Co. 11:31-
32)'8, Asi, vemos que para nuestro autor, el juicio final empieza ahora con
laIglesia, la casa o el templo de Dios (cf. 2:5), un juicio que la va a purificar.

Pero esto no deberia asustar a los cristianos, ni tampoco sorprenderles.
Si Dios es asi de duro con su iglesia, ;como tratara a los que “no obe-
decieron el Evangelio de Dios? (Cf. Lc. 23:31; He. 10:28-31 donde aparece
este tipo de argumento)'’. Como los cristianos son los que han obedeci-

18 Mientras que el “comienzo de dolores” Mr. 13:8-9 no se refiere a la purificacion
o juicio de la Iglesia, dada la relacion entre el sufrimiento y la disciplina de la Iglesia
(He. 12:7-11), probablemente sea incorrecto separar el concepto de los “dolores
mesianicos” del concepto de la purificacion como hace L. Goppelt, Der erste
Petrusbrief (Gottingen, 1978), pp. 311-312.

19 Esta forma o argumento, si X es cierto, entonces Y también es cierto, ya era
conocida por los judios bajo el titulo ga/ wasomer (ligero y pesado); es decir, lo que
puede aplicarse en un caso menos importante, también puede aplicarse en un caso mas
importante. Cf. J. Bowker, 7/e 7argums and Rabbinic Literature (Cambridge, 1969),
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do el Evangelio (1:2, 14, 2), los que han desobedecido son los que han
oido el Evangelio y lo han rechazado (2:8; 3:1), es decir, los amigos,
vecinos y conyuges de los cristianos, que ahora los marginan y persiguen
por desmarcarse de la norma que estipula la sociedad. Si Dios es duro con
los cristianos, jcuanto mas lo sera con los que le han rechazado!®’ Después
de todo, los cristianos no se encuentran en una situacion tan desesperada.

18 Nuestro autor respalda su argumento introduciendo una cita del
Antiguo Testamento griego, Proverbios 11:31: “Si el justo se salva con
dificultad, ;donde quedara el impio y el pecador?” (el texto hebreo dice:
“Si el justo es recompensado en la tierra, jcuanto mas el impio y el
pecador!”)*'. El Antiguo Testamento se centra en una salvacion que
tendra lugar en este mundo, salvacion de la enfermedad, de los ene-
migos, o de peligros similares. En nuestro contexto, este texto
veterotestamentario se interpreta desde los parametros escatologicos
del Nuevo Testamento (ya descritos en 4:17). El justo en el Antiguo
Testamento era el que obedecia la ley de Dios; aqui, el justo es el que
obedece el Evangelio. De forma similar, “el impio y el pecador” no son
los que desobedecen las leyes mosaicas, sino los que se niegan a
someterse a las exigencias del Evangelio. El juicio ya no es de este
mundo, sino apocaliptico; es decir, estamos hablando del juicio final.
Las pautas son las mismas que las del Antiguo Testamento, pero ele-
vadas a un plano superior.

Obviamente, Pedro esta de acuerdo con la ensenanza de los Evan-
gelios de que incluso para los creyentes es dificil salvarse. Los tltimos
dias, dice Jesus, han sido acortados por causa de los escogidos (quiza,
para evitar que se desvien, Mr. 13:19-20). Entonces, cuando le pregun-
taron si solo se salvarian unos pocos, respondio: “Esforzaos por entrar
por la puerta estrecha, porque os digo que muchos trataran de entrar
y no podran” (Lc. 13:23-24). De nuevo (como en 1:17) Pedro nos

p. 315, donde aparece una lista de ésta y otras reglas de interpretacion rabinica. La
lista mas antigua se atribuye a Hillel, o a los primeros afios del siglo I dC.

20En 2 Ts. 1:3-10 encontramos un tema similar, aunque en nuestro pasaje no aparece
el concepto de que Dios va a juzgar a los perseguidores por las injusticias que han
cometido en contra de los cristianos (en Pablo aparece de forma bien explicita).

2! En cuanto a las razones por las que la Septuaginta afiade poiic al texto hebreo,
ver J. Barr, “4 7s -uoiig: Prov. 11:31, 1 Pet. 4:18”, /55 20 (1975), 149-64. No hay
evidencias de que nuestro autor conociera el texto hebreo; por lo que us6 la Septuaginta
sin detenerse a considerar todos los detalles que el Profesor Barr menciona en su ttil
analisis.
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advierte de que las pruebas de fe son pruebas serias (cf. 1:6; 4:12;
5:8-9; 2 Co. 13:5-7). El fuego de esas pruebas separara a los que
verdaderamente se han comprometido con Cristo de los que tienen un
compromiso superficial o parcial. Pedro esta seguro de que a los pri-
meros les espera una herencia eterna (1:4); no obstante, no se trata de
una seguridad que lleva a la comodidad, ya que al mismo tiempo deben
recordar “a quién deben temer” (Mt. 10:28, 32-33; cf. 1 Co. 9:27;
2 Co. 5:10-11; 1 Ti. 4:16).

Entonces, si esto es asi con los creyentes, /qué va a ocurrir con los
incrédulos? Pedro parece estar de acuerdo con Hebreos 10:31: “;Ho-
rrenda cosa es caer en las manos del Dios vivo!”. Este es el testimonio
del Nuevo Testamento. Aquellos que no han querido someterse a las
exigencias del Evangelio quedaran excluidos de la comunién con Dios
y no podran ser participes de la salvacion futura (Mt. 7:21-23; 25:41,
46; Ap. 20:15). La seriedad de este tema deberia ser suficiente para
animar a los lectores de Asia Menor a perseverar en la fe incluso en
tiempos de persecucion, ya que Dios, en su tiempo, juzgara a los que
les estan haciendo sufrir (cf. 4:5).

19 ;Como deberian vivir los cristianos a la luz de lo dicho
anteriormente? Como conclusioén de toda esta seccion —4:12-19—
(“por consiguiente”), nuestro autor dice simplemente: “los que
sufren conforme a la voluntad de Dios, encomienden sus almas al
fiel Creador, haciendo el bien”. “Los que sufren conforme a la
voluntad de Dios” se refiere claramente a los cristianos que estan
sufriendo por el hecho de ser cristianos, no por haber cometido un
crimen. En toda la epistola vemos que ese sufrimiento es conforme
a la voluntad de Dios (1:6; 2:15; 3:17; 5:6); por tanto, ese sufri-
miento no significa que el mundo esté fuera del control de Dios,
sino que Dios estd cumpliendo su proposito en sus vidas. Estos
creyentes tienen que confiar en Dios (es decir, “encomendarse”), y,
(como deben hacerlo?: “haciendo el bien”*. El significado de
“hacer el bien” ya se ha explicado varias veces en la epistola (2:14-
15, 20; 3:6, 17); significa, simplemente, hacer aquello que la so-
ciedad (y Dios) ve como “bueno”, por ejemplo obedecer a los amos,

22 Usamos un verbo reflexivo porque en griego aparece Yuxac. Como en 1:9, 22;
2:11, 25; 3:20, este término no hace diferencia entre alma y cuerpo, sino que simple-
mente se refiere a la persona, quizd con algin matiz, ya que es cierto que los
persecutores pueden dafiarles el cuerpo, pero no el alma (cf. Mt. 10:28).
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seguir las leyes, y someterse a los maridos, dentro de los limites
prescritos por la obediencia a Cristo. Encomendarse a Dios es hacer
el bien a pesar de las consecuencias.

La actitud interna que se desarrolla al actuar de tal forma es la
confianza. La idea de “encomendarse” aparece de forma frecuente
en el Nuevo Testamento (p. ej., Lc. 12:48; 1 Ti. 1:18; 2 Ti. 2:2),
incluyendo la de encomendar gente a Dios (Hch. 14:23; 20:32).
Significa “dejar a alguien algo de valor al cuidado de alguien”*.
En nuestro contexto, lo que el creyente le deja a Dios es su posesion
mas valiosa: su ser. Puede que esta imagen se haya sacado del Salmo
31:5 (30:5 en griego): “En tu mano encomiendo mi espiritu; ti me
has redimido, oh Sefior, Dios de verdad”. Siguiendo a Cristo (que
cit6 este salmo cuando le perseguian, Lc. 23:46), tienen que entre-
gar su ser a Dios, ya que El es “el fiel Creador”. La idea de la
fidelidad de Dios aparece no solo en el pasaje del Antiguo Testa-
mento, sino que también aparece en varios lugares del Nuevo
Testamento (Ro. 9:6; 11:29; 2 Co. 1:18; 2 Ti. 1:12; 2:13; He. 10:23).
Obviamente, la gente solo le confiard algo a alguien que sea de fiar,
que sea fiel; y mas aln si se trata de su propio ser. Este es el unico
lugar del Nuevo Testamento en el que aparece el término “Creador”,
aunque el concepto aparece de forma implicita (Jn. 1:3; Col. 1:15-
16; He. 11:3; Stgo. 1:17-18)*. Sin embargo, parece ser que Jesus
us6 la imagen de Dios como Creador para que la gente creyera en
El: Mt. 6:25-33; 10:29-31. Como Dios da vida a las personas,
también es perfectamente capaz de cuidar de las personas; Dios sabe
lo que hace. Como Dios es fiel, sabemos que no ha cambiado y que
no cambiara, por lo que podemos confiar en El. Ese es el Dios en
el que el creyente debe descansar, aunque esté sufriendo amenazas,
o incluso fisicamente. Y esta imagen es muy apropiada para resumir
lo que el autor ha estado comentando sobre la persecucion, antes
de pasar a reforzar en la siguiente seccidn las defensas internas que
la Iglesia tiene para luchar contra el sufrimiento.

2 Cf. C. Maurer, “mapationu”, 7ONZ, VIII, 162-64.

2* El término es mas comun en la literatura intertestamentaria, por ejemplo 2 R.
22:32 (LXX); Sir. 24:8; 2 Mac. 1:24-25; 7:23; 4 Mac. 5:25; 11:5. También aparece en
los Padres apostolicos, por ejemplo 1 Clem. 19:2. Cf. W. Foerster, “kti{w”, 7ZDN7, 111,
1000-1035, sobre todo p. 1029.
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B. La respuesta de la Iglesia ante el sufrimiento
(5:1-5)

31 Por tanto, a los ancianos entre vosotros, exhorto yo, anciano
como ellos y testigo de los padecimientos de Cristo, y también
participante de la gloria que ha de ser revelada. 2 pastoread e/
rebaiio de Dios entre vosotros, velando por él, no por obligacion,
sino voluntariamente, como [quiere/ Dios, no por la avaricia del
dinero, sino con sincero deseo, 3 tampoco como teniendo serio-
rio sobre los que os han sido confiados, sino demostrando ser
ejemplos del rebario. 4 ¥V cuando aparezca el Principe de los
pastores, recibiréis la corona inmarcesible de gloria. 5 Asimis-
mo, [vosotros/ los mds jovenes, estad sujetos a los mayores, y
todos, revestios de humildad en vuestro trato mutuo, porgue Dios
resiste a los soberbios, pero da gracia a los humildes.

1 Después de hablar de la conducta de los creyentes de Asia
Menor en el contexto del conflicto con la cultura en la que viven,
y de sufrimiento, nuestro autor se centra ahora en asuntos internos
de la Iglesia. A primera vista, la particula introductoria (‘“por tanto”)
aparece solo para suavizar la transicion entre dos secciones inco-
nexas, y no tanto para indicar que hay una conexion logica. Asi seria
si en los versiculos siguientes solo tuviéramos unos términos o
situaciones especificas. Pero esta seccion, intercalada entre 4:12-
19 y 5:6-11 (secciones que tratan sobre el sufrimiento), no esta ahi
por casualidad. Al contrario, es una explicaciéon necesaria que, en
medio de la persecucion, se precisa que en el seno de la Iglesia haya
solidaridad. Cualquier presion sobre un grupo social puede hacer
que éste se desintegre, y el liderazgo del grupo siempre es el blanco
de todos los ataques, tanto de los de fuera, como de los de dentro.
Este es el tema en el que se va a centrar nuestro autor'.

'Hay mas de una razon para que este material aparezca en esta parte de la epistola.
J. H. Elliot, “Ministry and Church Order in the New Testament”, CAQ 32 (1970), 371,
dice que 1 Co. 16:15-16; 1 Ts. 5:12-15; He. 13:7, 17 revelan una tradicion de colocar
instrucciones para los lideres de la Iglesia al final de la carta, antes de la conclusion
epistolar. Segtin ¢l, Pedro en este caso lo afiade antes del ultimo resumen tematico,
aunque el hecho de que ya lo tiene en mente puede verse en los términos similares
que aparecen en 2:13-3:7.
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La exhortacion estd dirigida principalmente a los “ancianos entre
vosotros”™. No se esta refiriendo a la gente mas mayor de la Iglesia, sino
a los lideres de la comunidad; es decir, se trata de un cargo, no de una
informacion sobre la edad de ese grupo de gente. El término “anciano”
aparece muy pocas veces en el Nuevo Testamento (Hch. 11:30; 14:23;
15:2-6, 22-23; 16:4; 20:17; 21:18; 1 Ti. 5:17, 19; Ti. 1:5; Stgo. 5:14).
Véase que cuatro de las seis referencias que aparecen en Hechos se aplican
a la iglesia de Jerusalén, ya que el trasfondo de esta expresion es judia.
La frecuente mencion en los Evangelios de los ancianos de los judios
(p. €., Mt. 16:21; 21:23; Mr. 14:43, 53; Lc. 20:1; Hch. 4:5, 8; 25:15)
muestra que la nacion judia se estructuraba en grupos de ancianos (hebreo,
usando un préstamo, sazedrin, o gr. gerousia, Heh. 5:21), ya fuera a nivel
nacional (el Sanedrin de Jerusalén), a nivel municipal (el tribunal de
cualquier ciudad o aldea) o en el seno de la sinagoga dentro o fuera
de Palestina. Por ejemplo, en el Manual de Disciplina de la comunidad
del Mar Muerto dice: “Cada hombre se sentara en su lugar: primero los
sacerdotes, luego los ancianos, y todos los demas segiin su rango” (1QS
6:8, una estructura bastante similar a Hch. 15). Asi, vemos que para la
iglesia primitiva, que al principio no era mas que una sinagoga “mesianica”
alternativa e, incluso en zonas gentiles, era un grupo de judios el que la
iniciaba, era natural mantener esta estructura (que tampoco era demasiado
extrana para el mundo grecorromano)®.

2 Como en el texto griego no aparece el articulo definido, podriamos traducir como
hace J. R. Michaels, 7 Perer(Waco, TX, 1988), p. 279, “cualquier anciano entre vosotros”.
Pero aunque esta traduccion es posible, no es algo muy seguro llegar a la conclusion
de que algunas iglesias estaban dirigidas por ancianos (como en He. 13:17) y otras no,
ya que en 5:5 aparece una construccion idéntica para referirse a los “mas jovenes”, y lo
mas seguro es que eso no signifique que algunas iglesias no tenian jovenes. Creo que
Pedro, al usar esta construccion genérica, lo que esta haciendo es dividir la congregacion
en dos grupos: (1) los ancianos y (2) los que no son ancianos.

3 Pablo se refiere a los lideres usando otros términos (normalmente en relacion con
los dones, y no con un cargo), como por ejemplo “administradores” (1 Co. 12:28), “los
que os dirigen” (Ro. 12:8 y 1 Ts. 5:12, si esa es la traduccion correcta; otros traducen
“los que os ayudan” o “los que os cuidan”), “supervisores” (Fil. 1:1; cf. 1 Ti. 3:1s;
Tit. 1:7); no obstante, dado el trasfondo judio de Pablo y dado que sus epistolas asumen
la estructura de la Iglesia (en vez de ensefiarla), seria demasiado arriesgado intentar
distinguir entre una estructura carismatica en los textos paulinos y una estructura oficial
en Jerusalén, que luego se fusionaron en las Pastorales, como dice L. Goppelt, Der
erste Petrusbrief (Gottingen, 1978), p. 321.

4 L. Coenen, “Bishop”, DN77, 1, 192-201; G. Bornkamm, “mpéafuc”, 7DN7, VI,
651-83; E. Schweizer, Curch Order in the New Téstament (Londres, 1961), especial-
mente la seccion 9, “The Church in 1 Peter”; L. Goppelt, Apostolic and Post-Apostolic
Zimes (Londres, 1970), p. 185-86.
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Nuestro autor se identifica a si mismo como “anciano como ellos y
testigo de los padecimientos de Cristo”. El término que traducimos por
“anciano como ellos” no vuelve a aparecer en todo el NT?, pero es parecido
a varios términos compuestos que Pablo usaba para designar a hombres
y mujeres que trabajaban con €l en su mision: “colaborador” (Ro. 16:3,
9, 21; Fil. 2:25; 4:3; Col. 4:11; 1 Ts. 3:2; Flm. 1, 24), “compafiero de
milicia” (Fil. 2:25; Flm. 2), “consiervo” (Col. 1:7; 4:7; cf. Ap. 6:11; 19:10;
22:9), y, con un significado algo distinto, “compafiero de prision o prisio-
nes” (Ro. 16:7; Col. 4:10; FIm. 23). Por tanto, esta claro que estamos ante
un término inclusivo que, mas que enfatizar la autoridad de Pedro, trans-
mite su empatia hacia los ancianos y sus tareas, ya sea porque como Pablo
tiene sobre €l “la preocupacion por todas las iglesias” con las que ha
trabajado (1 Co. 11:28), o porque al escribir las iglesias con las que no
ha tenido contacto cree que el acercamiento empatico es el mas apropiado®.
El vocabulario que usa también concuerda con la tendencia que habia en-
tre los lideres de la iglesia primitiva de evitar el uso de grandes titulos,
como los que luego se les aplicaron en el siglo II (cf. Stgo. 1:1; Jud. 1,
y Pablo en los contextos en los que no le hacia falta defender su autoridad).

El término “testigo de los padecimientos de Cristo” es algo mas com-
plejo de analizar. A primera vista se podria pensar que como Pedro era
uno de los doce, quiere decir que estuvo con Cristo cuando suftid, por lo
que es testigo ocular de sus padecimientos (en pasiva, sentido juridico; Mt.
18:16; 26:63; Mr. 14:63; Hch. 7:58; 2 Co. 13:1; 1 Ti. 5:19). Otro sentido
de “testigo” es aquel que proclama lo que ha visto, que podria ser el senti-
do de Lucas 24:48 y Hechos 1:8; ese es el sentido de Hechos 1:22. En
este caso el testigo garantiza que lo que proclama es verdad, que ha tenido
lugar de verdad. La cuestion es si Pedro fue testigo de los padecimientos
de Cristo en este sentido, ya que parece ser que no estuvo presente durante
el climax de los padecimientos, es decir, la muerte en la cruz’. Pero el

5 Yuumpeofitepog no se ha encontrado atin en ninguna pieza literaria antigua, asi
que podria haber sido acufiado por Pedro.

¢ Aqui Pedro es como Ignacio, quien, atin siendo obispo, habla de si mismo de forma
muy humilde llamandose “consiervo” de los diaconos, en vez de identificarse con el
obispo o los ancianos de las iglesias a las que escribe (£/ 2:1; Magn. 2:1; Fild. 4:1;
Esmirn. 12:2); del mismo modo en Ap. 19:10; 22:9 el angel se refiere a si mismo como
un “consiervo”. Cierto es que Pedro no tenia que probar su autoridad como le ocurria
a Pablo; ademas, ya la ha dejado clara en 1:1.

7 Por tanto, no estamos de acuerdo con E. G. Selwyn, 7/%e First Epistle of Peter
(Londres, 1947), p. 228. En Marcos 14:27, 50 vemos que Pedro abandoné a Cristo en
el episodio de la cruz.
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término “testigo” también incluia a aquellos que proclamaban el evange-
lio verdadero y su experiencia del Cristo resucitado seglin ese evangelio
(Hch. 22:20; AP. 1:5; 2:13; 3:14; 11:3; 17:6; probablemente también
Hch. 22:15; He. 12:1) y, al menos en Apocalipsis, aparece la idea del
sufrimiento como resultado de esa proclamacion. Parece ser que nuestro
autor tiene en mente este ultimo sentido, ya que el hecho de que incluya
un término con el que los lectores pudieran identificarse concuerda con
la identificacion de Pedro con los “ancianos entre vosotros™, y esta in-
terpretacion del término también concuerda con la frase que aparece a
continuacion’. Por tanto, Pedro quiere decir que no estd hablando solo de
los padecimientos de Cristo, sino que como consecuencia de ser testigo
también se identifica con ellos (cf. 4:13).

Esto lleva de forma natural a la frase final, “participante de la gloria
que ha de ser revelada”, ya que en 4:13 se ha dicho que la identificacion
con Cristo en sus padecimientos hard que nos gocemos en la revela-
cion de su gloria (Ro. 8:17; 2 Ti. 2:12); o, como dijo Jesus, los que
confiesan a Cristo, luego El les confesara como suyos (Mt. 10:32-33).
Pedro ya ha apuntado anteriormente la idea de que la gloria de Cristo
“esta a punto de revelarse”!’, Véase que lo importante en este versiculo
es que lo espera de forma tan viva que ya se considera un “participante”
de esa gloria. Como sabe que ahora esta siendo fiel, ya puede anticipar
que podra ser “participante” de lo que estd por venir (cf. el gozo
anticipado de 1:6; 4:12). Esta idea deberia animar a los “ancianos como
¢él” a continuar en la misma linea de testimonio y participacion.

2 La exhortacion de Pedro a los ancianos es bien sencilla: “pastoread
el rebafo de Dios”. La imagen de pastorear al pueblo de Dios (o la de
que el pueblo es el rebafio de Dios) ya aparece en el Antiguo Testamento
(Sal. 23; Is. 40:11; Jer. 23:1-4; Ez. 34:1-31; cf. Sal. Salomoén 17:45)
y es muy habitual en el Nuevo Testamento (Mt. 18:10-14; 26:31;

8 Asi J. R. Michaels, 7 Peter, p. 280, esta en lo cierto al escribir “udaptug ... es
virtualmente equivalente al no tan comun olppepTLg, “cotestigos”.

° Cf. H. Strathmann, “paptug”, ZDON7, 1V, 474-514, sobre todo, 494-95; L. Coenen
y A. A. Trites, “Witness”, ODNV77; 111, 1038-51.

9 En cuanto a la forma de esta construccion gramatical ver BDF #474 (5a); cf.
Ro. 3:25; 8:18; Stgo. 1:5 donde aparecen construcciones similares. Esta fraseologia
difiere de la que encontramos en Ro. 8:18, porque la de Pedro es menos refinada, lo
cual es una evidencia mas de que el autor de 1* Pedro no conocia la carta de Romanos,
y de que Pedro escribi¢ antes de que la carta a los romanos se hiciera muy conocida
en medio de la iglesia romana.

233



5:1-5 La PrivERA EPisTOLA DE PEDRO

Lec. 12:32; Jn. 10:1-18; 21:15-17; He. 13:20), pero el mandamiento a
los ancianos de que deben pastorear solo aparece aqui y en Hechos
20:28-29. En ambos casos la pastoria esta estrechamente relacionada
con la idea de “velar”, por lo que vemos que pastorear incluye la tarea
de “supervisar”!!. Esta idea también la encontramos en otros documen-
tos judios. Por ejemplo, en Qumrén aparece: “Esta es la regla para el
Supervisor [#baggeér = episkopos| del campamento ... Amara [a la
congregacion]| como un padre ama a sus hijos, y les guiard a través de
los problemas como un pastor guia a sus ovejas” (CD 13:7-9)"2. Y en
Tito 1 se dice que los ancianos deben ser supervisores. En cuanto a este
tema, Pedro apunta a dos cuestiones importantes: (1) usa el aoristo
ingresivo para indicar que esto debe hacerse con un vigor renovado,
y no como una pesada rutina, y (2) aclara que se trata de “el rebafio
de Dios” para apuntar a que los supervisores no tienen ningun dere-
cho de propiedad sobre ¢€l. Estas dos cuestiones anticipan afirmaciones
que se van a hacer mas adelante sobre el servicio activo de los ancianos
y sobre quién es el verdadero duefio del rebafio.

Después de lanzar el mandamiento basico, nuestro autor lo amplia
usando tres veces la misma estructura de contraste (“no ..., sino...”).
En primer lugar, tienen que cuidar del rebafio “no por obligacion, sino
voluntariamente, de forma que agrade a Dios”'. Es cierto que los
ancianos no se ofrecian de forma voluntaria o se proponian ellos

1 “Velando por ¢1” (émiokomodrteg) no aparece en todos los manuscritos: x, B, 33,
y el sahidico. Sin embargo, si aparece en p’, A, el texto bizantino y el antiguo texto
latino. Tal vez algunos copistas lo afiadieran, sacando la idea de 2:25 y de pasajes como
Hechos 20:28, donde aparece con el verbo “pastorear”, o bien desaparecid posterior-
mente cuando paso a significar “ejercer el oficio de obispo”, porque ese no era un
mandamiento adecuado para los ancianos. Aunque las evidencias textuales estan equi-
libradas, el hecho de que la tendencia del autor es que aparezcan esas dos palabras
juntas (en 2:25, un pasaje lo suficientemente lejano como para que el copista no
apreciara la relacion) hace que la segunda explicacion sea mas probable. Ademas, como
observa J. R. Michaels, /7 Peter, p. 283, Pedro suele colocar el imperativo antes del
participio (p. €j., 2:13 seguido de 2:18s.; 4:7 seguido de 4:8s.), asi que vemos que
concuerda con el estilo de nuestro autor.

12 El primero en descubrir esta semejanza en Qumran fue W. Nauck, “Probleme
des frithchristlichen Amstsverstandisses (1 Ptr 5,21.)”, ZV/#48 (1957), 200-220, aunque
exagera sus argumentos, convirtiendo una demostracion sobre una caracteristica en
comun en un argumento para defender que el Nuevo Testamento se baso en los
documentos de Qumran.

13 Este es el unico lugar del Nuevo Testamento en el que aparece °Avaykaotwc,
término griego muy poco comun, mientras que ékovotwg aparece en He. 10:26, aunque
con un significado diferente. No obstante, en el resto del Evangelio encontramos
términos bastante parecidos; por ejemplo, Flm. 14: kate ddgykny y katé €kovoLov.
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mismos, sino que los elegian los demas (p. ej., Hch. 14:23; Tit. 1:5);
sin embargo, no debian ver su labor como algo impuesto o algo que
tenian que hacer por obligacion'. Aun en el caso de que hubieran
deseado esa labor (vemos que en 1 Ti. 3:1 se anima a desear ese tipo
de responsabilidad), el estrés de pastorear (que muchas veces supone
trabajar aparte muchas horas para mantenerse econémicamente) y el
peligro afiadido que podia acechar al anciano y su familia (si no,
(quiénes iban a ser los primeros objetivos de los perseguidores?)
podrian ejercer una presion suficientemente fuerte para que nadie
quisiera responsabilizarse de este ministerio. Como el autor de Hebreos
(He. 13:17), nuestro autor quiere que los ancianos hagan su trabajo “con
alegria y no quejandose” o, como dice, “voluntariamente”. En el mundo
judio el voluntario era una persona que se ponia a disposicion de Dios,
ya fuera para ir al ejército (Jue. 5:2, 9; 1 Mac. 2:42) o como sacrificio
(Sal. 54:6 [53:8 LXX]). Los escritores de los Manuscritos del Mar
Muerto se llamaban a si mismos “voluntarios” (1QS 1:7, 11; 5:1-10,
21-22). Y Pablo le dice a Filemoén: “no quise hacer nada sin tu con-
sentimiento, para que tu bondad no fuera como por obligacion, sino por
tu propia voluntad” (Flm. 14). También en el norte de Asia Menor los
ancianos deben actuar de forma voluntaria, porque eso es lo que quiere
decir la expresion “como quiere Dios”. Después de todo, la obra que
Dios ha hecho por la Humanidad no la ha hecho por obligacion, sino
de forma voluntaria, como un regalo.

En segundo lugar, tienen que hacer su trabajo “no por la avaricia del
dinero, sino con sincero deseo”’. Normalmente los ancianos tenian su
recompensa por los servicios segun la ensefianza de Jestus (Mt. 10:10), y
como vemos en la correspondencia paulina (1 Co. 9:3-14; 1 Ti. 5:17-18:
“Los ancianos que gobiernan bien son dignos de todo su salario”). También

4 En muchas culturas e incluso en algunas iglesias de Occidente seria impensable
negarse a servir en la comunidad si uno es elegido para dirigir, incluso si ejercer ese
liderazgo supusiera pagar un coste personal muy elevado.

15 Preferimos traducir aioypokepdde por algo como “por beneficio propio” porque
si tiene un tono negativo en este contexto, pero no implica necesariamente algo como
un desfalco o robo. Este término griego significa sacar beneficio de forma ilegitima
(asi aparece en Aristoteles, Etica a Nicémaco, 4.1.43), pero el uso que Jesus hace del
término “mamoén” en Mt. 6:19-24, que le da al dinero el mismo rol que a los idolos
del AT, convertia incluso una paga merecida en algo ganado de forma ilegitima si la
razon por la cual se realizaba el ministerio era recibir esa ganancia (cf. Mt. 10:8-9,
donde se prohibe a los discipulos que cobren por su servicio, y que reciban la hos-
pitalidad que se les ofrece gratuitamente). Obviamente, esto no exime a la Iglesia de
la responsabilidad de mantener a los ancianos y también a otros trabajadores.
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estaban al cargo de las ofrendas de la Iglesia (Hch. 5:1-5; 2 Co. 8:20) y,
obviamente, ejercian una influencia considerable sobre otros miembros de
la misma. Por tanto, del mismo modo en que la Biblia animaba a que se
apoyara y animara a los ancianos y a otros siervos, también advertia a
aquellos que tendian a convertir su ministerio en un negocio, arrastrados
por su naturaleza humana o quizé influidos por algunos maestros y filo-
sofos griegos que sacaban provecho de la ensefianza que impartian (p. €j.,
2 Co. 11:7-21; 1 Ti. 6:5-6; Tit. 1:11)'°. En cambio, deberian servir “con
sincero deseo”. Este término habla de celo, de energia, de entusiasmo por
el trabajo encomendado (cf. términos parecidos en Mt. 26:41; Mr. 14:38;
Hch. 17:11; RO. 1:15; 2 Co. 8:11-12, 19; 9:2)"", y ese entusiasmo es lo
opuesto al espiritu calculador de aquellos que “hacen” teniendo en mente
la recompensa econdémica.

3 En ultimo lugar, deben servir “no teniendo sefiorio, ... sino siendo
ejemplo”. Jesus ya habia dicho que aunque el modelo del mundo era
que los lideres dominaban a los que dirigian'®, y que lo que esperaban
era la obediencia y los beneficios del liderazgo, ese no era el modelo
que debian seguir sus discipulos (Mr. 10:42). Sus discipulos tenian que
ser siervos, no jefes; ministros, no ejecutivos.

Lo que no tienen que dominar es la “porcion” que les ha sido
encomendada. Este término aparece en Mr. 15:24 ( y paralelos) y

LR N

Hechos 1:26, y significa algo asi como la “participacion”, “porcion”
o “parte” que le toca a uno, independientemente de que le toque “echan-
dolo a suertes” o no (cf. Hch. 1:17, 25, donde si se relaciona con la
idea de “echar a suertes”; Hch 8:21;26:18; Col. 1:12, donde no se
relaciona)’®. Aqui, esta palabra se refiere al rebafo, por lo que habla

1 Aunque lo que se tendria que haber hecho es no darle a esa gente el cargo de
anciano (1 Ti. 3:3, 8; Tit. 1:3; Did. 15:1), era bueno que se recogieran estas normas
porque ese tipo de gente solia buscar esos cargos. Policarpo, #7/. 11 (cf. 5:2) habla del
caso de un anciano llamado Valens que cayd presa de la avaricia.

7K. H. Rengstorf, “mpodlipoc”, 7ZON7, V1, 694-700; no esta claro que este término
sea exactamente el antonimo de “avaricia”, pero concuerda con la idea de trabajar de
forma voluntaria.

18 Hay tres versiones de las palabras de Jesus: Mt. 20:20-28; Mr. 10:35-45; Lc.
22:24-27. Tanto Mateo como Marcos usan el mismo término que Pedro, ketaxvpredw,
(traducido por “ensefiorearse”), pero tanto Lucas como Juan usan vedtepog, lo que
demuestra que aunque es muy probable que Pedro tuviera en mente estas palabras de
Jesus, no conoce ninguno de los evangelios escritos. Cf. J. H. Elliott, “Ministry and
Church Order”, p. 374-75.

19 KAfipoc en BAGD, p. 436. J. Eichler, “Inheritance”, DN77, 11, 295-304.
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de la porcion del pueblo de Dios que un anciano tiene que supervisar
(como en 5:2), probablemente el grupo que se reunia en su casa, ya
que las iglesias de las ciudades en aquel entonces normalmente estaban
formadas por grupos que se reunian en diferentes casas®.

Asi, en vez de dominar a, o ensefiorearse de, la iglesia o grupo de
gente que le ha sido confiado, tiene que dirigirlo “siendo ejemplo para
el rebano”. Este modelo de liderazgo es muy comun en el Nuevo
Testamento. Jesus, con frecuencia, se presentaba como ejemplo
(Mt. 10:24-25; Mr. 10:42-45; Lc. 6:40; Jn. 13:16; 15:20). Pablo también
escribid: “Observad a los que andan segtn el ejemplo que tenéis en
nosotros” (Fil. 3:17), “nos ofrecimos como modelo a vosotros, a fin de
que sigais nuestro ejemplo” (2 Ts. 3:9), y “Sed imitadores de mi, como
también yo lo soy de Cristo” (1 Co. 11:1; cf. Hch. 20:35). También se
esperaba que otros lideres fueran ejemplo (1 Ts. 1:6-7; 1 Ti. 4:12;
Tit. 2:7; Stgo. 3:1-2)*!. De hecho, si pensamos en el patron del mundo
antiguo y especialmente del judaismo, podriamos concluir que en el
Nuevo Testamento ensefar y dirigir era una cuestion de seguir un
ejemplo marcado, y no tanto obedecer un mandamiento o aplicar una
ensefianza. Ser ejemplo encaja muy bien con el concepto de “rebafio”,
ya que el pastor de la Antigiiedad caminaba al frente de sus ovejas y
las llamaba para que le siguieran.

4 Lo dicho anteriormente no significa que el ministerio no tenga
recompensa. Nuestro autor dice que hay recompensa, pero que no se
haré realidad hasta la parusia, hasta el retorno de Cristo. Pedro ya ha

20 Cf. por ejemplo, D. Birkey, 7/e House Clhurch (Scottdale, PA, 1988), p. 40-62.
J. R. Michaels, /7 Peter, p. 286; quiza esta pensando en la misma idea cuando relaciona
“porcion” con las “congregaciones locales”. Estamos de acuerdo con E. G. Selwyn,
The First Epistle of St. Peter, p. 231 (que cree que hay una posible alusion a Dt. 9:29),
y L. Goppelt, Der erste Petrusbrief, p. 327-28; y no estamos de acuerdo con W. Nauck,
“Probleme des friithchristlichen Amstsverstindisses (1 Ptr 5,2f.)”, 200-220, y J. N. D.
Kelly, 7%e Epistles of Peter and of Jude (Londres, 1969), p. 202-203; dice basandose
en Hipdlito, 4773.5; 9.7 y en Qumran (1QS 5:20-24; 6:22; 9:7; 6QD 13:12), argumentan
que esto quiza servia para “impedir que los lideres de las iglesias tomaran un actitud
despdtica a la hora de nombrar cargos y distribuir funciones [= “porcion”]”. Tampoco
estamos de acuerdo con la idea de que se refiere a “fondos comunitarios” o “lugares
en la comunidad escatologica”. El término griego que equivale a porcion, kAfjpog, se
convirtié mas adelante en la raiz del término “clero”.

21 El término griego en 1* Pedro y en la mayoria de pasajes citados es tOmoc. Ver
L. Goppelt, “timog”, ZDNT, VIII, 246-59. ‘Yroypoyudy se usa en 2:21 para hablar del
ejemplo de Cristo, pero transmite una idea similar a tomog, que es el término que aparece
en este versiculo.
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hecho referencia al retorno de Cristo (1:20, hablando de la Encarnacion;
pero en 1:7 se usa un término similar para hablar de la segunda venida,
como también en Col. 3:4; 1 Jn. 2:28; 3:2)*. La imagen de Cristo como
el Principe de los pastores es muy apropiada en este contexto, porque
como la expresion “rebafio de Dios” de 5:2, recuerda a los ancianos
que el rebafio no les pertenece y que son pastores “empleados”, a
quienes se les ha confiado el rebafio de Otro (cf. Jn. 10:11, 14, las ovejas
son del “buen pastor”; Jn 21:15-17, “Apacienta mzs corderos...”). El
término en si** ya denotaba una ocupacion reconocida (p. ej., Test. Juda
8:1: “Tenia a Hiram y Adulamita como cabeza de los pastores”), y esa
imagen también aparece en el NT (He. 13:20: “el gran Pastor de las
ovejas”).

Cuando el Principe de los pastores aparezca, pagara a los pastores
que han estado haciendo el trabajo que les encarg6. El verbo “recibir”
se usa mucho para referirse a “recibir una paga o un salario”. En nuestro
contexto, como ocurre frecuentemente en el Nuevo Testamento, la paga
resulta ser la recompensa escatologica (Ef. 6:8; Col. 3:25; He. 10:36;
11:13, 39), que contrasta con la ganancia temporal que los ancianos
no deben codiciar. No obstante, esta recompensa no es oro ni plata, sino
que es una corona®. Esta imagen también es muy conocida en el Nuevo
Testamento (1 Co. 9:25, “una corona incorruptible”; 2 ti. 4:8; Stgo.
1:12; Ap. 2:10; 3:11; 4:4). Tampoco se trata de una corona de laurel,
de hiedra, o de olivo, como las coronas que servian para recompensar
a los ciudadanos de la antigua Grecia. Estas coronas se marchitaban,
y el honor que un dia se les habia rendido a los galardonados pasaba
al olvido. Pero la corona que Jesus da no se marchitard jamas (cf. el
término semejante en 1:4), y es una corona de “gloria” u honor. Esta
imagen aparece en el Antiguo Testamento (Is. 28:5; Jer. 13:18; cf. Sir.
47:6; 1QS 4:6-8; 1QH 9:25; Test. Benjamin 4:1, “Sed imitadores de
[el buen hombre] ... para que podais llevar coronas de gloria”). Aqui,
la misma imagen se usa para referirse al honor eterno o reputacion que
Cristo dara a los ancianos que sirven bien cuando venga por segunda
vez. Puede que ahora la gente les desprecie (de hecho, sufrian el rechazo

2 En 1:7 aparece amokdAuyiLg, mientras que en 1:20 y en este versiculo encontramos
havepwdévtog.

# “Principe de los pastores” o “Pastor Supremo” es la traduccion del término griego
GpyLmoluny. Aparece en la literatura biblica griega en la traduccion de 2° Reyes 3:4
de Simaco.

2 'W. Grundmann, “otépovoc”, 7ZDNZ, VII, 629-31.
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de sus propios vecinos), pero en el cielo recibirdn honor. Trabajar y
sufrir por una recompensa asi es algo que merece la pena.

5 Después de dirigirse a los ancianos, es normal que nuestro autor
se dirija a los que no lo son y les exhorte a realizar las tareas que les
corresponden. Sin embargo, esta exhortacion no es tan clara como
parece a simple vista. Empieza diciendo “asimismo”, pero el uso de
este término no tiene demasiado sentido, ya que no les va a decir a los
“jovenes” que sean como sus ancianos, sino que se sujeten a ellos. No
obstante, en otros pasajes donde se habla de la sujecion, también
aparece este término (3:1, 7), asi que tampoco esta tan fuera de lugar,
y podemos verlo como una coherencia de estilo, con respecto a las
expresiones ya utilizadas anteriormente®.

El segundo término que encontramos también es bastante complejo:
“vosotros los mas jovenes”?. Es cierto que el término que se ha usado
para “ancianos” también significa “gente mayor”, pero en el contexto
anterior estd claro que se refiere a los lideres de la iglesia, aunque es
muy probable que entre ellos hubiera bastante “gente mayor”. Entonces,
(qué quiere decir “vosotros los mas jovenes” con relacion al otro
término? Se han sugerido varias respuestas: (1) nuestro autor ha cam-
biado su significado por presbiterosy ahora si que lo usa como “gente
mayor”, un cambio similar al que vemos en 1* Timoteo 5:1, 17%;
(2) “los mas jovenes” no se refiere a cualquier miembro de la iglesia,

% J. N. D. Kelly, 7%e Epistles of Peter and of Jude, p. 204-205, argumenta que
este versiculo era parte de la seccion de los caps. 2-3, y que Pedro la ha insertado aqui.
Sin embargo, sin la instruccion correspondiente a la gente mayor (es decir, del mismo
modo que encontramos instrucciones para los padres y los hijos, los maridos y las
esposas, y los siervos y los amos, seria logico encontrar instrucciones para los jovenes
y los mayores; no obstante, los ancianos mencionados en el pasaje anterior son, segin
su hipotesis, lideres de la iglesia, y no gente mayor per se) y sin que haya secciones
similares en otros pasajes sobre los deberes en el hogar (p. ¢j., Ef. 5-6), esta conclusion
no tiene fundamento. Se basa en M. E. Boismard, “Une liturgie baptismale dans la
Prima Petri”, RZ 64 (1957), 161-83, 177-80, y Quatres hymnes baptismales dans la
premiere épitre de Prerre (Lectio Divina 30) (Paris, 1961), p. 133-63. Esta posicion
recibe la critica, a mi parecer muy acertada, de J. H. Elliott, “Ministry and Church
Order”, pp. 388-90, quien concluye que el material es catequético, pero que 5:1-5
pertenece a la misma tradicion. Ademas, no hay una forma convincente de reeditarlo
en una catequesis fluida, ya que uno debe ubicarlo en el contexto de una tradicion oral
general.

2 Es decir, veddtepor. Cf. C. Spicq, “La place ou le role des jeunes dans certaines
communautés néotestamentaires”, 22 76 (1969), 508-27.

2 J. N. D. Kelly, 7%e Epistles of Peter and of Jude, p. 204-205.
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sino a un clero por debajo de los ancianos, por ejemplo didconos, que
también tienen que servir como los ancianos (de ahi el “asimismo”),
pero también estar sujetos a ellos; (3) “los mas jovenes” son un grupo
concreto de la iglesia que tenia que sujetarse a los lideres®; o (4) “los
mas jovenes” se refiere a todos los miembros de la iglesia que no son
ancianos, por lo que la exhortacién es un llamamiento a que el resto
de la iglesia se sujete a los ancianos®.

Hay pocas evidencias de que la expresion “los mas jovenes” se usara
para referirse a los diaconos o a cualquier responsable de la iglesia por
debajo de los lideres oficiales. Los que defienden que asi era se aferran
a textos como Exodo 24:5 o Ezequiel 39:14, y también interpretan asi
Hechos 5:6%. Por otro lado, si que hay evidencias de que “los mas
jovenes” era un grupo de la iglesia primitiva (p. ej., Tit. 2:6-8; 1 Ti.
5:1-2)%, y podria ser que la iglesia estuviera divida en dos o tres grupos
segun la edad (Hch. 2:17; 5:6, 10; 1 Jn. 2:12-14), como ocurria en el
Antiguo Testamento (2 Cr. 15:13; Sal. 148:2) y en el judaismo (p. ej.,
Filon, Quod Omnis Probus 81, describiendo a los esenios, aunque
algunos esquemas mas complejos que encontramos en los documentos
de Qumran indicarian que lo que Filon recoge es una simplificacion).
Sin embargo, el contexto de esta seccion es diferente al de los pasajes
citados anteriormente que dividen a la iglesia (o a Israel) en “mayores”
y “jovenes”, ya que aqui se habla de los ancianos, no de los mayores
(1 Ti. 5 es diferente ya que hay una seccion que separa 1 Ti. 5:1-2 de
5:17), y varios de los pasajes citados (sobre todo Hechos 5) no esta-
blecen un contraste entre los mayores y los jovenes (y por si el debate
era demasiado sencillo, en 1* Juan 2 nos encontramos un término mas,

2 C. Spicq, “La place ou le role”, pp. 508-27, los ve como un grupo organizado,
mientras que K. H: Schelkle, Dre Perrusbriefe (Freiburg, 1980), p. 130, solo apunta
al hecho de que los jovenes normalmente encuentran dificil someterse a los lideres,
citando a Policarpo, #7/. 5:3. Cf. F. W. Beare, 7/%e First Epistle of Peter (Oxford, 1970),
p. 201-202.

2 L. Goppelt, Der erste Petrusbrief, p. 330-31.

3 Como G. Stéhlin, Die Apostelgeschichte (NTD 5) (Gottingen, 1962), p. 84.

31J. H. Elliott, “Ministry and Church Order”, p. 377-78. Este autor nos dice, sin
embargo, que 1 Ti. 5 se dirige a los ancianos en 5:17, que Tit. 2:6 usa vewtépoug en
lugar del término mas normal véoug, y que Tit. 2:7 anima a Tito a ser un ejemplo (timov),
del mismo modo que Pedro anima a los ancianos. No obstante, ya hemos observado
que la pareja “los mas ancianos”-“los mas jovenes” puede equipararse a las otras parejas
semanticas que Pedro usa en 2:13-3:7, asi que no nos sorprende que una expresion
aparezca cerca de la otra. Lo que queda claro es que en ninguno de estos pasajes
encontramos evidencias de que existiera un grupo de lideres inferior al grupo de lideres
principal al que se le llamara “los mas jovenes”.
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“hijitos”). Por tanto, parece ser que lo mejor es ver “los mas jovenes”
de este texto como la gente joven de la Iglesia (si tenemos en cuenta
el pensamiento judio, nos estariamos refiriendo a cualquier persona
menor de treinta afios, y quiza de algo mas de treinta)*>. A veces esos
jovenes eran ayudantes de los lideres (aunque no necesariamente), con
disposicion a aprender y trabajar con los que dirigian la Iglesia (quiza
lo que se ve en Hechos 5), pero ese compromiso y esas ganas de trabajar
podian hacer que fueran impacientes con los lideres, quienes quiza por
sabiduria pastoral o por el conservadurismo que se suele adquirir con
la edad, no estan dispuestos a avanzar de forma tan rapida y tan radical
como a los jovenes les gustaria. Tenia sentido exhortar a los jovenes
a que se sujetaran a sus ancianos. De hecho, sobre todo en tiempo de
persecucion, tomar posiciones radicales sin detenerse a considerar las
consecuencias podia poner a la Iglesia en peligro®.

Nuestro autor contintia, dirigiéndose ahora a toda la Iglesia: “y todos
vosotros, revestios de humildad en vuestro trato mutuo™*. El concepto
de revestirse de una virtud es bastante comun en el Nuevo Testamento
(p- j. Ro. 13:12; Ef. 6:11, 14; Col. 3:12; 1 Ts. 5:8; los tltimos pasajes
incluyen la imagen de la armadura espiritual). Este término solo aparece
una vez en todo el Nuevo Testamento. Su raiz hace referencia a un

32 Por ejemplo, m. Abot 5:21, que se cree que es de finales del siglo II, “... a los
18 [uno ya puede] casarse, a los 20 ya puede responder [a un llamamiento], a los 30
puede ejercer autoridad, a los 40 tiene discernimiento, a los 50, puede aconsejar, a
los 60 puede ser anciano, a los 70 ya tiene canas...”. J. H. Elliott, “Ministry and Church
Order”, p. 379-86 (y Un hogar para los que no tienen patria ni hogar, Verbo Divino,
Navarra, 1995. Pags. 218-221), lleva esto mucho mas lejos y defiende, en parte
basandose en los paralelos que ha encontrado en los manuscritos del Mar Muerto, que
el término se refiere a los “recién bautizados” o a los “jovenes en la fe”’. Aunque esta
interpretacion es posible, a diferencia de la comunidad de Qumran, las primeras
comunidades cristianas no contaban con jovenes que creian dentro de la comunidad,
sino que como la Iglesia se estaba extendiendo rapidamente, estaban formadas por
adultos que hacia relativamente poco tiempo que se habian convertido (este periodo
coincide, claro estd, con el del Nuevo Testamento). Asi, a menos que la Iglesia tuviera
la influencia de Qumran, no tenia la costumbre de pasar de llamar a alguien “joven”
para llamarle “recién bautizado” (“novicio” o “neo6fito”) como hacian los qumramitas.
Aunque este cambio de término es posible, como la metafora de 1 Jn. 2, Elliott no ha
logrado probar que su teoria sea cierta.

33 Tanto la tradicion de m. Abot 5 citada anteriormente y la de Sanh. 36b muestran
la tendencia judia a promover el matrimonio entre los jovenes (cuanto mas jovenes
mejor), en parte para que los radicales sentaran la cabeza y, asi, evitar una revolucion.

3 Lo mas logico es que la funcion de &¢ sea dividir dos proposiciones en lugar
de unir Tavreg ... dAAAoLG a la proposicion anterior (y que el sentido sea “jovenes, estad
sujetos a vuestros ancianos, y los unos a los otros”), ya que eso significaria que la frase
siguiente empezaba sin una particula de transicion.
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delantal que se ponian los esclavos o pastores sobre la tunica para no
ensuciarsela®. Esto nos recuerda al pasaje de Juan 13:4, en el que Jesus
lava los pies de los discipulos, aunque como Juan no usa la misma
terminologia, vemos que Pedro no conocia el texto del otro apdstol*®.

Esta imagen encaja muy bien con la virtud que aqui se menciona: la
humildad. Pedro ya la ha mencionado en 3:8, pues es una virtud cristiana
fundamental (Hch. 20:19; Ef. 4:2; Fil. 2:3; Col. 3:12; cf. Mr. 10:42-45),
apuntando a una actitud de servicio hacia los demas. Siguiendo el ejemplo
de Jesus, el Nuevo Testamento valora en gran medida esta cualidad, a
diferencia de la cultura helena o judia®’. Nuestro autor refuerza esta en-
sefianza (como también en 2:12; 3:18 y 4:8) afiadiendo una cita del Antiguo
Testamento, Proverbios 3:34, que parece ser que se usaba mucho en la
iglesia primitiva, ya que también aparece en Santiago 4:6 (y posteriormente
en 1 Clem. 30:2 e Ignacio, £7 5:3). Estamos ante un lenguaje paradojico,
lenguaje que encontramos con mucha frecuencia tanto en el Antiguo como
en el Nuevo Testamento (p. ej., 1 S. 2:7-8; Sal. 28:27; 31:23; Ez. 17:24;
Sof. 2:3; Sir. 10:14-15; Lec. 1:51-53; 6:24-26; Stgo. 2:5). Dios rechaza y
destruye a los poderosos y autosuficientes, mientras que enriquece a los
humildes y a los que se sujetan a El otorgandoles dones y exaltandoles
(p- €j., Num. 12:3; Jue. 6:15). Esta ensefianza, cuyo maximo representante
fue el mismo Jesus, es razon suficiente para que los cristianos se humillen
y estén dispuestos a servirse los unos a los otros. Y si lo hacen, la Iglesia
funcionara de forma mas eficaz, ain si estan viviendo en tiempo de
dificultades y persecucion.

C. Exhortacion final a mantenerse firmes
en medio de la persecucion (5:6-11

6 Humillaos, pues, bajo la poderosa mano de Dios, para que El os
exalte a su debido tiempo, 7 echando toda vuestra ansiedad sobre
El porgue El tiene cuidado de vosotros. 8 Sed [de espiritu] sobrio,
estad alertas. Vuestro adversario, el diablo, anda [al acecho/ como

3 G. Delling, “éxoppoopat”, 7ZONZ, 11, 339; BAGD, p. 215, “ponerse o atarse algo”.
Este término no aparece en la Septuaginta ni en los Padres apostolicos.

3 Pero si el apdstol Pedro es el autor (incluso en el caso de que fuera Silvano,
transmitiendo el pensamiento de Pedro), y Juan 13:1s. estd narrando un hecho historico,
aunque Pedro no conociera el cuarto evangelio, sin duda alguna debia de recordar aquel
incidente.

3 'W. Grundmann, “tamewdc”, ZON7, V11, 1-26; H. —H. Esser, “Humility”, DNV77,
11, 259-64.
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leon rugiente, buscando a quien devorar. 9 Pero resistidle firmes
en la fe, sabiendo que las mismas experiencias de sufyimiento se van
cumpliendo en vuestros hermanos en [todo/ el mundo. 10 Y después
de que haydis sufiido un poco de tiempo, el Dios de toda gracia,
que os llaméd a su gloria eterna en Cristo, £l mismo os perfeccio-
nard, afirmard, fortalecerd [v] establecerd. 11 A El [sea] el dominio
por los siglos de los siglos. Amén.

6 La cita de Proverbios 3:34 actia como lazo de union entre una
seccion y otra, porque aunque la razén principal por la que el autor
alude a este texto es la humildad hacia (y la sumision) los demas, el
versiculo habla de la humildad sin ningun calificativo concreto, y pasa
aponer el énfasis en Dios. Asi, Pedro logra redirigir el texto para volver
al tema de Dios y al sufrimiento de sus lectores. Ya ha mencionado
que la persecucion que estan padeciendo los cristianos fieles es la
voluntad de Dios (3:17), que es algo inherente a su naturaleza como
seguidores de Cristo (4:12-16) y que, de hecho, ese sufrimiento es el
fuego purificador de Dios (4:17-19). Si esto es asi, el creyente no puede
resistirse (es decir, no puede atacar a sus persecutores o enojarse con
Dios), sino que debe “humillarse bajo la poderosa mano de Dios™!. El
concepto de “humillarse” ya aparece en el versiculo anterior. Jesus
mismo considera que es muy importante tener esta actitud ante Dios
(Mt. 18:4; cf. Mt. 5:3; donde “pobres en espiritu” es, probablemente,
otra forma de expresar el concepto subyacente hebreo de la ‘ans o
“nawim de Dios), asi que no nos sorprende descubrir que los segui-
dores de Jestis también la consideren una actitud importante (por dificil
que sea llevarla a la practica). “La poderosa mano de Dios” también
es una imagen biblica, profundamente arraigada en el Antiguo Testa-
mento. Esa fue la mano que libero a Israel del poder de Egipto (p. ej.,

! La construccion gramatical y la terminologia que se usa en 1 P. 5:5-9 es muy
parecida a la que encontramos en Stgo. 4:6-10, incluyendo el contexto mas amplio de
Santiago —el de rechazar el conflicto dentro de la comunidad—, que lleva a una cita
sobre la humildad, igual que ocurre aqui en el v. 5. Esto sugiere que estamos ante una
tradicion parenética comun, que probablemente provenia de la iglesia de Jerusalén. Pero
M. E. Boismard argumenta en Quatres hymnes baptismales dans la premiére épitre de
Pierre (Paris, 1961), p. 135, que este es el cuarto himno bautismal que aparece en
1* Pedro, después de 1:3-5, 20; 2:22-25; y 3:18, 22. Sus argumentos apenas tienen
fundamento. En este fragmento no hay ningtn ritmo o estructura poética aparte de la
que encontramos en la cita veterotestamentaria. Podriamos decir lo mismo de los otros
“himnos”, a diferencia, por ejemplo, de Fil. 2:6-11 o 1 Ti. 3:16, que si tienen una
estructura himnica.
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Ex. 3:19; 6:1; 13:3, 9, 14, 16; Dt. 9:26, 29; 26:8; Jer. 21:5; Ez. 20:33-
34), y fue la mano que estuvo tras los acontecimientos narrados en el
Nuevo Testamento (Lc. 1:66; Hch. 4:28, 30; 11:21; 13:11), la mayoria
de los cuales son los milagros y sefales, pero también se refiere al
juicio (Hch. 13:11), incluyendo la muerte de Jesus (Hch. 4:28) que es,
segiin Pedro, el arquetipo del sufrimiento de la Iglesia®. Por tanto,
los creyentes tienen que ver que tras ese sufrimiento esta la mano de
Dios y someterse, humillarse, ya que su proposito es exaltarles “a su
debido tiempo”.

El tema de que la humillacién lleva a la exaltacion lo encontramos
a lo largo de toda la Escritura (p. ej., 1 S. 2:7-8; Ez. 17:24; Mt. 23:12;
Lc. 1:52; 14:11; 18:14; Stgo. 1:9)*. El proposito de Dios no es humillar
a la gente sin razon alguna; después de que la gente se humille ante
El (esta idea también aparece como “morir a uno mismo™)*, les exaltara
en y con Cristo. Y lo hard “a su debido tiempo”, que para Pedro es el
retorno de Cristo, la parusia: esta expresion es una version abreviada
de la que encontramos en 1:5°. Entonces Dios vindicara a los creyentes,
juzgara a sus perseguidores, y recibiran la herencia que ya esta prepa-
rada para ellos en los cielos (1:3). Por tanto, vale la pena humillarse,
ya que los que nieguen a Dios (los soberbios), no la recibiran.

7 Nuestro autor no solo dice que los creyentes deben humillarse, sino
que también les explica como tienen que hacerlo: “echando toda su

2 Cf. E. Lohse, “xetp”, 7ZDNT, IX, 424-34, especialmente 431. La doble imagen
de “humillarse” y “la mano de Dios” podria estar haciendo referencia al juicio (cf. Sal.
105:42) o a la obediencia. Vemos, pues, que el contexto determina el significado exacto.

3 Como Jests subrayo esta idea paraddjica que ya aparece en el AT, diciendo “todo
el que se ensalce, sera humillado; y el que se humilla, sera ensalzado” (Lc. 14:11; 18:14),
creemos que la tradicion comun que encontramos en Santiago y en 1* Pedro es una
aplicacion que la Iglesia hace de esta ensefianza de Jesus. Cf. C. Spicq, Les Epitres de
Saint Prerre (Paris, 1966), p. 172-73, “Esta es una ensefianza de sabiduria (Sir. 2:1-18),
pero sobre todo es una ensefianza de Jesus (Mt. 23:12; Lc. 14:11; 18:14)...”.

4 Aunque “morir a uno mismo” como expresion clésica en la literatura devocional
es apropiada en este contexto, es mas exacto, biblicamente hablando, y mas util,
psicologicamente hablando, ver que la Escritura no habla nunca de una aniquilacion,
muerte o bajo concepto de la persona, sino que habla de una persona robusta que se
somete a Dios. Es decir, como Adan llevo a cabo su propia voluntad en vez de la de
Dios, el cristiano sigue a Cristo para hacer la voluntad de Dios en vez de la suya propia.

5 Aunque la expresion év kaLp® en el griego clasico solo significaba “en un tiempo
o momento oportuno” (Tucidides, sz 1.21; 4.59; 6.9), en el Nuevo Testamento el
uso de kaLpdg para referirse al final de los tiempos es tan comun (p. €j., Mt. 8:29; Mr.
13:33; Lc. 21:8; 1 Co. 4:5; Ap. 1:3) que incluso si no tuviéramos las otras referencias
de 1* Pedro podriamos pensar que ese es el significado que tiene en este versiculo.

244



TEXTO, EXPOSICION Y NOTAS: LUCHANDO EN CONTRA DEL SUFRIMIENTO ~ 5:6-11

ansiedad sobre EI”®. Y la razén por la que pueden hacerlo es “porque
El tiene cuidado de vosotros”. La imagen de echar toda ansiedad sobre
Dios es muy viva y grafica (en el Nuevo Testamento solo encontramos
este verbo aqui y en Lc. 19:35, cuando los discipulos echaron los
mantos sobre el pollino que Jesus iba a montar). El lenguaje que Pedro
usa es Unico’, pero la ensefianza que hay detrds es una enseflanza
firmemente arraigada al Nuevo Testamento. Jesus en Mateo 6:25-34
(cf. Mt. 10:19; Lc. 10:41) ensefia que no deberiamos tener ansiedad al
pensar qué vamos a comer o qué ropa nos vamos a poner, porque si
Dios cuida de los péjaros y de los lirios, jcomo no va a cuidar de sus
discipulos! De hecho, la ansiedad puede llegar a ahogar el fruto de la
obra de Dios en nuestras vidas (Mr. 4:9; Lc. 21:34). Pablo retoma esta
idea cuando escribe a los filipenses: “Por nada estéis afanosos” (4:6).
En 2* Corintios 8-9 combina esta seguridad del cuidado de Dios con
la generosidad de los macedonios para animar a que se tenga esa actitud.
Su propia confianza en la capacidad de Dios en medio de la persecucion
aparecid previamente en 2* Corintios 1:8-11. Dicho de otro modo, en
1* Pedro 4:19 nuestro autor argumentaba que en la persecucion el
creyente lo inico que tiene que hacer es entregar su vida “al Creador
fiel”. Aqui explica esta actitud de forma mas detallada. Cuando los
cristianos estan bajo presion, la reaccion adecuada no es la ansiedad,
porque eso nace de la creencia de que tenemos que cuidarnos nosotros
mismos, y demuestra una falta de confianza en Dios. La reaccion
adecuada es una entrega confiada a Dios (la méxima expresion de ellos

¢ “Echar” en griego (¢émiplyiavtec) es un participio circunstancial que depende del
verbo principal “humillarse” (tameLvainre), asi que no es un mandamiento aparte, como
muestran algunas traducciones (p. ¢j., la NVI). Aqui la idea de 5:7 parece estar muy
estrechamente relacionada con la de 5:6, que resulta extrafio verlo como dos mandatos
separados. Ademas, como dice J. R: Michaels, /7 Perer (Waco, TX, 1988), p. 296, ya
contamos con otros participios que son claramente imperativos, y en este versiculo esta
claro que tenemos un aoristo.

7 La construccion péier + dativo de persona + mepl solo volvemos a encontrarla en
el Nuevo Testamento en Juan 10:13 y 12:6, aunque Mt 22:16, Mr. 4:38 y 1 Co. 9:9 tienen
una construccion gramatical muy parecida. El Salmo 54:23 de la Septuaginta —Echad
vuestras ansiedades sobre el Sefior, y El os animara” (55:22 en hebreo)— es similar a la
primera parte de este versiculo; y Sabiduria 12:13 —“Porque no hay ningun otro dios que
cuide de todos los hombres”— es similar a la segunda parte, aunque el pasaje de los Salmos
es el unico que es suficientemente parecido sintactica y semanticamente al nuestro para
poder decir que el autor podria estar refiriéndose a El. Fuera de la Biblia también
encontramos referencias al cuidado de Dios: Filon, FZacc. 102, y Josefo, 4. 7.45. Mas
tarde, Eusebio apunta a que los “filantropicos” dioses paganos cuidan de los estatutos,
no de los seres humanos (Zreparacion Evangélica 5.34).
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es la oracion, como dice Pablo de forma explicita en Fil. 4:6) sabiendo
que Dios cuida de nosotros y que ese cuidado ocurre dentro del marco
del poder y de la voluntad divinos de hacer lo mejor por los suyos.

8 Sin embargo, Dios no es el Gnico que esta interesado en el cre-
yente. Su interés esta caracterizado por querer el bien para los suyos,
pero la razon por la que hay persecucion y dificultades es que el diablo
quiere destruir a los que se han entregado a Dios. Lo que él quiere
es que en medio de la persecucion, el creyente desconfie de Dios. Asi,
después de escribir esas palabras de animo sobre Dios, Pedro tiene que
anadir unas palabras de advertencia: “jSed de espiritu sobrio! jEstad
alertas! Vuestro adversario el diablo est4 al acecho”.

Jestis ya ensefi6 una y otra vez que los cristianos debemos estar
alerta, con espiritu sobrio, especialmente ahora que el final apocaliptico
se acerca (Mt. 24:42-43; 25:13; 26:38-41 = Mr. 13:34-38; Lc. 12:37)
y también es una enseflanza que aparece en todo el Nuevo Testamento
en general (1 Ts. 5:6 usa estas dos expresiones; cf. 1 Ts. 5:8; 2 Ti. 4:5,
donde se usa “sed de espiritu sobrio”, y Hch. 20:31; 1 Co. 16:13;
Col. 4:5; Ap. 3:2-3; 16:15, donde se usa “estad alertas”)®. Hay que estar
alerta por dos razones: (1) porque el final, y la venida de Cristo, son
inminentes, y Jesus compensara a los fieles y castigard a los que no
estan preparados, y (2) porque la fe pasa por diversas pruebas, ya sean
los deseos interiores, el ataque del demonio, o la presion humana
externa (p. ej., Mr. 14:35-38 y paralelos; Hch. 20:31; 1 Co. 16:13)°.
Pedro ya ha hablado de la necesidad de “ser sobrios” en 1:13 y 4:7;
como esos versiculos, aqui el significado no es la sobriedad literal
—por oposicion a la embriaguez— sino la lucidez que viene de la libertad
de la confusion mental o la pasion'. De igual modo que “estar alerta”,
que en un contexto militar se refiere a un soldado que hace guardia,
que vigila, es lo contrario al letargo mental y espiritual (cf. cuando los

3

8 Tanto viyate (que también podria traducirse por “jprestad atencion!™) y
ypnyoproate son aoristos ingresivos de imperativo, con los que se llama a los creyentes
a empezar a estar alerta y a continuar estandolo hasta que Cristo vuelva (aunque el
tono de Pedro no significa que los creyentes en Asia Menor no estuvieran alertas). Cf.
BDF, p. 173 (#337 [1] y [2]); N. Turner, Syzzax, Vol. Il en J. H. Moulton, 4 Grammar
of New Testament Greek (Edimburgo, 1963), p. 74-77, que observa que el aoristo es
mas “fuerte, duro e implacable” que el presente de imperativo; y J. R. Michaels, 7 Pezer,
p. 297.

* E. Loverstam, Spiritual Wakefulness in the New Testament (Lund, 1963).

1 Cf. BAGD, p. 540.
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apostoles en Marcos se duermen en sentido literal) que nos impediria
reconocer un ataque a nuestra fe y, por ello, también nos impediria
reaccionar!'’.

Segun Pedro, el ataque, que puede venir por medio de sus per-
seguidores, viene de “vuestro adversario el diablo”!. El término
“diablo” es la traduccion griega de la palabra hebrea sSatan, que
significa “adversario” o “enemigo” (con este sentido general lo
encontramos, p. €j., en Num. 22:22, 32; 1 S. 29:4; 2 S. 19:22), y
en la literatura veterotestamentaria posterior paséd a designar a una
figura angélica (a uno de los “hijos de Dios”), al enemigo por
excelencia, Satan o Satanas (1 Cr. 21:1; Job 1-2; Zac. 3:1-2). Este
adversario espiritual, bastante indefinido en el Antiguo Testamento,
fue tomando mas forma en el periodo intertestamentario y, en ese
contexto, aparece ya en el Nuevo Testamento como una figura bien
conocida, ya sea como Satdn o Satands (que seria una transliteracion
de la forma hebrea; p. ej., Mr. 1:13, 8:33 y sus paralelos; 1 Co. 5:5;
7:5) o como “el demonio” como en nuestro versiculo (que es una
traduccion del término hebreo, que significa “calumniador”; p. ej.,
Mt. 4:1, 8, 11; Ef. 4:27; 6:11; cf. 1 Ti. 3:11; 2 Ti. 3:3; Ti. 2:3 en
cuanto al uso general de esta palabra)'’. Nuestro autor, ademas, lo
describe como un “adversario”, término que originalmente hacia
referencia a “la parte contraria en un juicio” (Mt. 5:25; Lc. 12:58;
18:3) y podria ser que ese fuera el sentido en este versiculo (si Pedro
tenia en mente la imagen de Job o Zacarias, o la escena en Ap.
12:10, en la que Satands acusa al justo ante Dios), pero se usa mas
en su sentido general de “adversario” o “enemigo”, uso que en-
contramos también en el Antiguo Testamento griego (1 R. 2:10;

' Cf. A. Oepke, “ypnyopéw”, 7DNT, 11, 338-39; C. Brown, “Guard”, DN77, 11,
136-37. J. R. Michaels, 7 Perer, p. 297, esta en lo cierto cuando dice que no hay ninguna
referencia directa al incidente de Getsemani, pero seguro que una razon por la que se
incluyo en los Evangelios es para que sirviera de ejemplo a los cristianos en cuanto
a la necesidad de estar alertas en tiempo de prueba. Asi que podriamos decir que el
incidente de Getsemani es, de hecho, parte del trasfondo de la primera epistola de Pedro.

12 Cf. Eusebio, Hist. £cl 5.1.25, que, describiendo la persecucion de Lyon en la
Galia, escribe: “Biblis, también, una de los que habia renegado [de la fe cristiana], fue
torturada por el diablo [0 diiBroc] (que pensaba que ya se habia rendido y queria
también que la condenaran por blasfema) ... Pero se recuperd [gvévnyer] aan en medio
de la tortura, y se desperto [aveypnydpnoer] de un suefio muy profundo ... Y después
de todo esto, se confeso cristiana y fue afiadida a la lista de los martires”.

3 'W. Foerster, “Staoroc”, 7ZDN7, 11, 72-81; H. Bietenhard, “Satan”, DN77 111,
468-72.
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Is. 41:11; Sir. 36:6), puesto que en este pasaje no se hace ninguna
referencia a un tribunal’®.

El diablo no es un enemigo neutral, sino un enemigo que busca ac-
tivamente la destruccion del creyente. Mientras las pastorales dicen que
el diablo pone trampas a los cristianos (1 Ti. 3:7; 2 Ti. 2:26), nuestro autor
lo describe como mucho mas agresivo, como un “ledn rugiente”. Esta
imagen debe estar sacada de Salmos 22:13, “Avidos abren su boca contra
mi, como un ledn rapaz y rugiente” (cf. 2 Ti. 4:17)"°. La idea de merodear
ya aparece en Job 1:7, lo que apunta a la importancia de estar alerta, pues
cuando el ledn esta al acecho no es tiempo de dormirse.

El objetivo del acecho es encontrar a una victima a la que devorar'®.
El término “devorar” es muy grafico, pues describe como una bestia
se engulle a su victima de un solo trago. Por ejemplo, en Jeremias 28:34
en el Antiguo Testamento griego ( = 51:34 en hebreo) leemos:
“[Nabucodonosor] me ha tragado como un monstruo; ha llenado su
estobmago...”. Se usa el mismo término para referirse al pez que se tragd
a Jonds (Jon. 2:1; cf. Tob. 6:2). Esta descripcion tan grafica muestra
el gran empeno que tiene el diablo por aniquilar al creyente!”.

9 Como los buenos soldados, los cristianos no deben temer al
enemigo (al diablo) ni huir de él, sino que deben “resistirle firmes en

4 Cf. BAGD, p. 73. Obviamente, los eruditos que creen que la persecucion de
1* Pedro es una persecucion oficial por parte de las autoridades romanas apuntan al
significado técnico de dvtidikog, pero dado su uso mas general que encontramos incluso
en la Septuaginta, este término por si solo no es una evidencia de que estemos ante
una persecucion judicial (para ello hacia falta un contexto especifico).

'S En Timoteo, Ap. 13:2 y en los manuscritos del Mar Muerto (1QH 5:9, 13-14;
4QpNah 1:5-7; 4QpHos 1) la imagen del leon representa a los enemigos humanos del
pueblo de Dios o a gobernantes concretos, lo que muestra que esto es aiin una metafora
viva mas que una descripcion fijada o establecida. R. Perdelwitz, Die Mysterienreligionen
und das Problem des I. Petrusbriefes (Giessen, 1911), p. 101-102, sugiere que esta imagen
vino del uso del ledn para referirse a Cibeles, la madre-diosa frigia, pero creo que eso
es muy poco probable pues en el pasaje no encontramos otras caracteristicas de Cibeles
y, en cambio, el judaismo si provee de un trasfondo para la imagen del leon.

16 El texto a partir de este punto es bastante dificil de interpretar. Aceptamos que
originalmente ponia (nt®v two ketamiely, lectura compleja gramaticalmente hablan-
do, pero posible, ya que el resto de lecturas solo parecen un intento de mejorar esa
construccion gramatical. Cf. BDF #368 (p. 186).

7 L. Goppelt, “mivw”, ZDN7, V1, 158-59. Véase que en el Nuevo Testamento este
término “excepto en el proverbio de Mt. 23:24, ... describe la accion (escatoldgica) de
sujetos suprahumanos”. katamLely no es exactamente la misma forma gramatical que
Eusebio usara mas adelante (katamemwkével); la primera es un infinitivo aoristo segun-
do, y la segunda un infinitivo perfecto, pero el significado es el mismo.
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la fe”. Todos los conceptos que aparecen en esta expresion resultan
familiares a cualquier lector del Nuevo Testamento. En Santiago 4:7
aparece una expresion casi idéntica: “Resistid, pues, al diablo”, y
anuncia que el resultado de esta accion sera que “huira de vosotros”.
En Efesios 6:11-12, aunque con otras palabras, se describe una imagen
similar cuando se nos habla de ponernos la armadura de Dios para “que
podais estar firmes contra las insidias del diablo”. Pablo anade que el
cristiano lucha contra potestades espirituales, y no contra los seres
humanos a través de los que éstas pueden actuar. Esta claro que la idea
de “resistir” proviene de los Evangelios, como por ejemplo el rela-
to de la tentacion de Jestis (Mt. 4 y paralelos). Es evidente que éste
era un tema comun e importante en el seno de la iglesia primitiva'®.

La forma de resistir al diablo es estando “firmes en la fe”. Esta
expresion no se refiere a creer en una serie de afirmaciones doctrinales,
que es uno de los significados que encontramos en las pastorales
(p- €j., 1 Ti. 1:19; 6:21; 2 Ti. 2:18), sino a confiar en Dios y a depender
de El plenamente, independientemente de las circunstancias. La palabra
“firme” originalmente se utilizaba para referirse a la firmeza o la
robustez fisica, como por ejemplo para describir un fundamento firme
o s6lido (2 Ti. 2:19), o un alimento sé6lido (He. 5:12, 14) o (en su forma
verbal) pies firmes (es decir, pies que pueden sostener el peso de la
persona, Hch. 3:7, 16). En nuestro texto este término se aplica al
caracter', lo mismo que ocurre con la forma verbal de Hechos 16:5,

18 Por otro lado, J. N. D. Kelly, 7%e Epistles of Peter and of Jude (Londres, 1969),
p- 210-11, no es muy convincente cuando concluye que esta seccion tiene que ser parte
de una instruccion prebautismal, basandose en los argumentos de que es una tradicion
parenética comin (que también encontramos en Hermas, Man. 12.5) y de que las
tradiciones bautismales posteriores contenian una renuncia del diablo (p. ej., Hipdlito,
A7 21.9). Aunque mucho del material que encontramos en 1* Pedro son enseflanzas
basicas, como las que se ensefarian por ejemplo antes o poco después del Bautismo,
no puede usarse material del siglo IV para relacionar material del siglo I con el
Bautismo; no toda la tradicion parenética existente estaba relacionada con el Bautismo.
Tampoco hemos encontrado ninguna alusion al Bautismo en Santiago o en Efesios.

1 Normalmente, cuando otepedc se aplica a las personas, suele tener un sentido
negativo, ya que describe un caracter tozudo o testarudo (cf. E. G. Selwyn, 7%e
Lpistles of St. Peter [Londres, 1947], p. 238). Pero como esta claro que ese no es
el caso en nuestro texto, J. R. Michaels (/ Pezer, p. 300), siguiendo a Selwyn,
argumenta que es probable que Pedro atn tenga en mente la imagen de la piedra o
roca que vimos en 2:4-8, y que podemos relacionar con Is. 50:7: “por eso como
pedernal he puesto mi rostro (otepecv métpav), y sé que no seré avergonzado”. No
obstante, aunque ese es el tipo de dureza del que Pedro esta hablando, y la cita de
Is. 50:7 aparece en Barn. 5:14; 6:3, no hay ninguna evidencia en la epistola de que
Pedro tuviera en mente ese texto (p. ej., no hay ninguna mencion a una roca, ni a
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donde dice que las nuevas iglesias se hacian firmes en cuanto al com-
promiso que adquirian con Cristo ( = fe)*°. En Colosenses 1:23 aparece
la misma idea, pero expresada de forma diferente: “permanecéis en la
fe bien cimentados y constantes, sin moveros de la esperanza del
Evangelio que habéis oido”; o en Colosenses 2:5 (donde encontramos
una palabra sinénima): “regocijandome al ver vuestra buena disciplina
y la estabilidad de vuestra fe en Cristo”. Apocalipsis 12:9-11 muestra
el efecto que esa fe firme tiene sobre el diablo: “Ellos lo vencieron [al
diablo] por medio de la sangre del Cordero y por la palabra del tes-
timonio de ellos, y no amaron sus vidas, llegando hasta sufrir la
muerte”. Este es el compromiso y la confianza que el autor quiere ver
en sus lectores (como ya habia apuntado en 4:19)'.

Algo que hara que su compromiso sea mas firme es saber* que no
son los unicos que estan sufriendo. jA veces lamentos como “por qué
yo” o “por qué nosotros” hacen que el sufrimiento parezca tan injusto!
Sin embargo, aqui Pedro dice que “vuestros hermanos en todo el
mundo” estan experimentando el mismo sufrimiento. Pedro enfatiza
esta unidad de dos maneras: primero, usando el término colectivo
“hermanos” (literalmente es “vuestra fraternidad”; €l es el inico autor
del Nuevo Testamento que usa este término; cf. 2:17, o 1:22 y 3:18,
donde lo usa para describir el “amor fraternal”); en segundo lugar,
anadiendo la expresion “en todo el mundo”, entendiendo que usa
“mundo” en su sentido global y fisico (como en Mr. 4:8; 14:9; Ro. 1:8;
1 Co. 14:10; 1 P. 1:20; cf. 2 Mac. 3:12) y no en sentido ético (es decir,
la cultura humana, que se ha desmarcado de Dios, como en Jn. 15:18-
19; 16:33; Stgo. 4:4). Nuestro autor nunca usa el término “mundo” en

ser o no ser avergonzado). Por tanto, aunque la teoria de Michaels es posible, diremos
que no es mas que pura conjetura.

20 J. D. Quinn, “Notes on the Text of the P” in 1 Pt 2:3; 5:14, and 5:9”, CFQO 27
(1965), 246-47, dice que este uso de otepeol es tan poco usual que el escriba de p ™
lo sustituy6 por el término mas comun ¢patot, “sedentario, firme”.

2 Vemos una diferencia entre Pedro y Santiago, pues para Pedro estar firme en la
fe tiene mucho que ver con la presion externa, que puede producir algo de disension
interna (5:1-5), pero que sigue siendo, en su mayoria, externa. En Santiago también
aparece la presion externa, pero de una forma menos directa, y los principales proble-
mas de la comunidad son las luchas internas (4:1-4) y la falta de compartir (cap. 2).
En Pedro el diablo actia por medio de los perseguidores; en Santiago, el diablo actta
por medio de la naturaleza caida de los creyentes y por medio de su gran aliada, la
lengua del ser humano.

2 En griego “sabiendo que” es simplemente €180teg, pero es lo mismo que eiddteg
otL, como vemos en Lc. 4:41; 1 Clem. 43:6; 62:3. Cf. BDF, p. 204 (#397 [1]), que
dice que eso se refiere a percibir o ser consciente de algo.
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este ultimo sentido, y se centra mas en la venida de Cristo que en la
muerte de los cristianos. Por eso, sabemos que no esta haciendo un
contraste entre los cristianos vivos (los que aun estan en este mundo
presente de maldad) y los muertos (nuestros hermanos en el cielo), sino
que se esta refiriendo a la iglesia esparcida por todo el Imperio (= todo
el mundo).

Segun Pedro, los lectores de su epistola saben que la Iglesia en el
resto del mundo esta pasando por las mismas dificultades que ellos®.
Eso no significa que los cristianos estuvieran siendo perseguidos en
todos los lugares, sino que el tipo de rechazo y abusos que estaban
padeciendo era similar al de otros cristianos, cruda realidad que los
lideres cristianos que viajaban de un lugar a otro conocian muy bien
(como dice Pablo en 1 T s. 2:14), y que seguro que habia llegado a
oidos de nuestros lectores a través de la red de comunicacion creada
entre las diferentes comunidades cristianas (p. ej., Ro. 1:8; Fil. 1:30;
1 Ts. 1:7-8). Igual que en el caso de los soldados, que se sienten con
la moral mas alta al saber que el ejército entero esta enfrascado en la
misma lucha, el conocimiento de que no estan solos deberia servirles
a estos cristianos para animarse aun mas a resistir al diablo y a no
rendirse en medio de la persecucion®.

3 F. W. Beare, 7/ke First Epistle of Peter (Oxford, 1970), p. 205-206 cree que es
mejor traducir “sabiendo cémo cumplir el mismo deber religioso con respecto al
sufrimiento”, diciendo que oide sin 6tu se traduce por “sabiendo como” en vez de
“sabiendo que”, y que émiteAéw en el medio significa “cumplir con un deber religioso”
o “llevar a cabo las obligaciones de la piedad”. E. Best, / Pezer (Londres/Grand Rapids,
1982), p. 175, defiende un significado algo diferente: “sabiendo como pagar el mismo
impuesto de sufrimiento”. Sin embargo, Lc. 4:41 y 1 Clem. 62:3 muestran claramente
que oida puede significar “sabiendo que” cuando va seguido de un sintagma de
infinitivo. Cf. BDF #397 (1) (p. 204). Ademas, en la Septuaginta y en el Nuevo
Testamento émiteAéw en la voz activa siempre significa “cumplir”, “llevar a cabo”,
“realizar”, “establecer”. No hay nada en el texto que apunte a un deber religioso o al
pago de impuestos. Los ejemplos que se han escogido para establecer estos dos
significados estan sacados de autores clasicos, no de textos mas cercanos escritos en
Koiné. (Cf. G. Delling, “¢mteréw”, ZDN7, VIII, 61-62). Por estas razones, y porque
este sentido concuerda mejor con nuestro contexto, optamos por interpretar émLTeAéw
como una pasiva con “hermanos” (dativo de desventaja) y olde como “sabiendo [0
dandonos cuenta de] que”.

24 J. D. Quinn, “Notes on the Text of the P’ in 1 Pt 2:3; 5:14, and 5:9”, p. 247-
49, defiende que deberiamos seguir p’ y leer émel TeAeltal en vez de émitedelobut,
y asi tendriamos “dandoos cuenta de que en todo el mundo vuestros hermanos estan
sufriendo de forma similar porque estan siendo perfeccionados”. Pero yo creo que la
otra lectura mas compleja por la que hemos optado es la mas acertada por las 3 razones
siguientes (aunque deberiamos estar dispuestos a cambiar de opinidn si se encontraran
evidencias de que p” no es idiosincrasico en este punto): (1) se duda de que eso fuera
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10 Ademas, nuestro autor afiade que el “general” del “ejército” de
los creyentes no ha abandonado a sus “tropas” y que la batalla es
temporal. Usando una terminologia parecida a la de 1:6 (el tnico
cambio esta en el uso de “sufrido”, porque este es el verbo que ha esta-
do empleando en esta seccion de la epistola)®, dice que el sufrimiento
solo durara “un poco de tiempo”. Y solo durara un poco de tiempo, no
porque los perseguidores cambiaran de parecer, sino porque “el fin de
todas las cosas se acerca” (4:7). Incluso en ese contexto presente
de sufrimiento, pueden confiar en el caracter de Dios.

La estructura de este versiculo es como la de muchos versiculos
neotestamentarios que aparecen al final de los documentos, como por
ejemplo 1* Tesalonicenses 5:23-24; 2* Tesalonicenses 2:16-17 (que
cierra una seccion de la epistola; cf. 3:16); Hebreos 13:20-21. Pero la
diferencia esta en que lo que aparece como un deseo o una oraciéon en
los pasajes paralelos, aqui aparece como una promesa.

Las expresiones que encontramos aqui fluyen de forma natural del
espiritu de esta epistola. “El Dios de toda gracia” es una continuacion
natural de 1:13; 4:10 y 5:5 (y el uso que ahi se hace de Proverbios 3:34),
versiculos en los que se presenta a Dios como el dador de la gracia.
Es una expresion andloga a “el Dios de paz” que encontramos en las
epistolas a los tesalonicenses y a los hebreos, o “el Dios de toda
consolacion” de 1* Corintios 1:3. Aunque esta carta es muy consciente
del juicio de Dios (4:17), lo que mas le interesa es transmitir a sus
lectores que Dios es un Dios de amor y de gracia. Ese es el Dios “que
les llamo6 a su gloria eterna en Cristo”.

Esta idea de “llamar” es, de nuevo, la continuacion de una idea
que ya ha aparecido anteriormente (1:15; 2:9, 21). Dios no los
rechaza, sino que los ama y los acepta. La meta de este llamamiento
es “la gloria eterna”, concepto que por un lado retoma la idea de
la promesa (“herencia en 1:4; “gloria” en 4:13; 5:1, 4) y, por otro
lado, marca el claro contraste que hay entre el caracter eterno de
la gloria y el caracter temporal del sufrimiento. No han sido lla-
mados a algo abstracto, sino que han sido llamados a un destino
concreto, un destino magnifico.

lo que el escriba quiso transmitir, (2) esta teoria apunta a la realizacion de varios
cambios (segiin Quinn, ilustrados por las diversas manos del Vaticanus), y (3) el escriba
ya ha demostrado en este mismo versiculo que es perfectamente capaz de insertar
términos mas usuales en lugar de usar términos que le resultan extrafios.

% En 1:6 es O0Alyov ... AummBévteg, y aqui, OALyor maBovtec.
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Este llamamiento y esta gloria son “en Cristo”. Tanto Pedro como
Pablo tienen muy claro que el llamamiento a los creyentes se hace
efectivo “en Cristo”, es decir, a través de la identificacion de los
creyentes (por el arrepentimiento y el Bautismo) con el Cristo cruci-
ficado y resucitado (1:3; 4:13; cf. 3:16). También vemos que para
nuestro autor la gloria pertenece a Cristo en primer lugar, y a los
cristianos en segundo lugar, como consecuencia de estar unidos a El
(1:11; 4:13; 5:1). Por tanto, no es de extranar que los comentaristas no
se pongan de acuerdo en determinar si “en Cristo” va con “gloria” o
con “llamé”. Gramaticalmente hablando, las dos opciones son posibles.
Por un lado, es normal pensar que va con “gloria”, porque estd mas
cerca de esa palabra, pero por otro lado, la ausencia del articulo delante
de “en” hace probable la relacion de “en Cristo” con “llam6”?°. Pero
dado que la frase es un todo, lo mas légico es que Pedro no pretendiera
distincion alguna, y que podemos decir que Dios les “llamo en Cristo”,
y “a su gloria eterna en Cristo””.

Este llamamiento se define, ademas, usando cuatro imagenes muy
vivas de lo que Dios mismo hara (nuestro autor es enfatico, dejando
claro que Dios no les ha abandonado, sino que esta actuando de forma
personal), es decir, la forma en la que les dara gracia o les exaltara (5:5-
6; Pr. 3:34). Aunque los verbos que aqui se usan estan en tiempo futuro
(no suele ocurrir asi en las bendiciones que aparecen al final de las
epistolas), por su contenido o significado estd claro que todo eso ya
ha empezado a tener lugar en el presente, incluso en medio de las
dificultades que estan viviendo: es decir, Dios hace que el mal que los
enemigos ejercen en contra de ellos se vuelva para su bien. En primer
lugar, Dios les “restaurara” o “perfeccionard”, un término muy comun
en la ensefianza ética del Nuevo Testamento (Lc. 6:40; 1 Co. 1:10; 2
Co. 13:11; Ga. 6:1; 1 Ts. 3:10; He. 13:21), que significa “poner en
orden”, “establecer” o “confirmar”. Se refiere sobre todo al caracter de
los creyentes. Por medio del sufrimiento, Dios va a perfeccionar su
caracter o, dicho de otra forma, va a crear en ellos un caracter totalmente
restaurado®.

2 Asi lo ve L. Goppelt, Der erste Petrusbrief (Gottingen, 1978), p. 394; J. N. D.
Kelly, 7Z%e Epistles of Peter, p. 212; J. R. Michaels, /7 Peter, p. 302.

27 Asi lo ve también E. G. Selwyn, 7%e First Epistle of St. Peter, p. 240. Esta
interpretacion sirve para evitar el peligro de caer en querer precisar mas de lo que el
mismo autor pretendia.

2 G. Delling. “katapti{w”, 7ZDNT, 1, 476.
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En segundo lugar, “los afirmard”, que también es un tema muy
comun en el Nuevo Testamento (p. ej., Lc. 22:32; Hch. 14:22; Ro.
16:25; 1 Ts. 3:2, 13; 2 Ts. 2:17; 3:3; Stgo. 5:8; Ap. 3:2). Este término
significa “establecer”, “fortalecer” o “apoyar”. La idea es que Dios
afirmara su fe (cf. 5:9)%.

En tercer lugar, Dios los “fortalecera”. Esta es una palabra poco
comun que significa “os hard fuertes”, y ésta es la unica vez que la
encontramos en el griego biblico (en 3 Mac. 3:8 aparece un término
similar); en el griego secular tampoco es muy corriente®.

Por ultimo, Dios los “establecerd”, término que significa “cimentar”
o0 “colocar sobre un fundamento” (Mt. 7:25; Ef. 3:17; Col. 1:23). Esta
imagen simboliza seguridad, un grupo de gente que, pase lo que pase,
se mantendra en su lugar. Resume muy bien el resto de los términos®'.
Aunque hemos intentado definirlos con exactitud, vemos que son si-
milares, que todos transmiten la misma idea. Lo que Pedro ha hecho
es usar una serie de palabras con un significado muy parecido, y asi
hacer hincapié en el bien que Dios quiere para los creyentes incluso
ahora, en medio de todo ese sufrimiento™.

11 Ante todo lo dicho anteriormente, la Unica respuesta que uno
puede tener es alabar a Dios. Por eso, nuestro autor cierra el cuerpo
de la carta con una breve doxologia. “A El sea el dominio por los siglos.
Amén”. Esto es tan solo una abreviacion de la doxologia que encon-

2 ]. R. Michaels, 7 Peter, p. 303, dice acertadamente que otnpi&eL a veces describe
la forma en la que los creyentes nos deberiamos apoyar los unos a los otros (Ro. 1:11;
1 Ts. 3:2), y otras, la forma en que Dios apoya a los cristianos (Ro. 16:25; 1 Ts. 3:13;
2 Ts. 2:17; 3:3). Pero también deberiamos mencionar que donde mas a menudo encon-
tramos este sentido aplicado a Dios, es decir, que Dios apoya y afirma, es precisamente
en las bendiciones finales y en las conclusiones, como ocurre aqui en 1* Pedro.

¥ ¥oevwoer. BAGD, p. 756.

3 Oeperrdoer. J. Blunck, “Firm”, DN77, 1, 660-63; cf. el comentario de H.
Schoenweiss en el mismo articulo, p. 660. Este término nos plantea un problema
textual, ya que si lo encontramos en x y en p’%, pero no aparece en A 'y en B. Como
la parte final del término es tan parecida a oBeviioel que le precede, y como no es uno
de los temas principales de 1* Pedro, lo mas probable es que se perdiera debido a un
homeoteleuton, y no que se afiadiera por analogia a Col. 1:23 (cuya estructura, de todos
modos, no es muy parecida).

2 J. R. Michaels, /7 Peter, p. 303, cree que estamos ante un intento deliberado de
establecer una relacion entre otepeol de 5:9 y la idea de la “roca” que aparece en 2:6-
8. Este ultimo término, OepeALaioeL, nos recuerda en particular a la casa construida sobre
la roca de Mt. 7:25. Aunque es una relacion sugerente, no podemos probar que todo
eso estuviera en la mente del autor.
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tramos en 4:11 (de hecho, algunos manuscritos han intentado hacerla
mas larga para que coincidiera con la del cap. 4), pero siendo que
aparece a continuacion de 5:10, que ya es en si una exaltacion de Dios,
no hay necesidad de que sea mas extensa®?. Después de hablar de los
planes que Dios tiene para ellos, enfatiza el poder de Dios (cf. 5:6, “la
poderosa mano de Dios”)**. El que ha elaborado un plan y ha hecho
una promesa es el mismo que el que tiene el poder para llevar a cabo
el plan y cumplir la promesa. ;Pueden esperar una seguridad mejor?
Ante esa magnifica seguridad, la Gnica respuesta que surge de los labios
de Pedro es la expresion litirgica “Amén”, que asi sea.

V. Conclusion y saludos (5:12-14)

12 Por conducto de Silvano, nuestro fiel hermano (porgue asi [lo]
considero), os he escrito brevemente, exhortando y testificando que
esta es la verdadera gracia de Dios. Estad firmes en ella. 13 La que
esta en Babilonia, elegida juntamente con vosotros, os saluda,y
[también] mi hijo Marcos. 14 Saludaos unos a otros con un beso
de amor: La paz sea con todos vosotros los que estais en Cristo.

12 La carta ya ha llegado a su fin. Solo queda que nuestro autor
aflada una conclusion adecuada, y los saludos tipicos, y asi lo hace en
tan solo tres versiculos. En griego, normalmente las cartas acababan
con unas breves palabras a modo de conclusion, quiza precedidas de
(1) un juramento, (2) una expresion de buenos deseos, (3) un compro-
miso, y (4) una mencion de la persona que entregaba la carta'. Pero
los autores del Nuevo Testamento (especialmente Pablo, aunque le
nombramos a €l quiza porque tenemos tantas cartas suyas en relacion
con las que tenemos de otros autores) escriben conclusiones mas ex-
tensas. Para estos lideres de iglesia era normal incluir (1) saludos (que
no solian aparecer en las cartas griegas seculares; sin embargo, era mas

33 En 4:6 se menciona a Jesucristo, y algunos creen que ¢l es el objeto de la alabanza,
lo que haria de 5:11 un versiculo equilibrado (J. R. Michaels, /7 Pezer, p. 304), pero
como hemos defendido que 4:6 se refiere al poder y a la gloria de Dios a través de
Jesucristo, creemos que 5:11 es, simplemente, una version abreviada del anterior.

3* 16 kparog recibe todo el énfasis puesto que no aparece ningun otro epiteto.

U Cf. L. Goppelt, Der erste Petrusbrief(Gottingen, 1978), p. 345-46; F. O. Francis,
“The Form and Function of the Opening and Closing Paragraphs of James and I John”,
ZNW 61 (1970), 110-26.
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caracteristico de las cartas orientales, y en las iglesias se valora como
una herramienta para reforzar la unidad entre las iglesias: 2 Co. 13:12;
Fil. 4:22; 2 Jn. 13), (2) algun comentario sobre el mensajero (Ro. 16:1;
1 Co. 16:17; 2 Co. 8:17; Ef. 6:21; Fil. 2:25; Col. 4:7-8; Fil. 11-12), (3)
un apunte sobre el propdsito de la carta (Ga. 6:11-17; 1 Ti. 6:20-21;
Flm. 21-22; He. 13:72; Stgo. 5:19-20; 1 Jn. 5:21), y (4) una bendicion
o una oracion (Ro. 16:20; 1 Co. 16:23; 2 Co. 13:13; Ga. 6:18; Ef. 6:24;
Fil. 4:23; Col. 4:18; He. 13:25). Otra caracteristica de los autores
neotestamentarios es que, llegado este punto, solian tomar el relevo del
escriba en escribir la conclusion con su propio puilo y letra (aunque
no siempre, si las salutaciones eran muy extensas) y, muy probablemen-
te, asi lo hizo Pedro con esta epistola (Ga. 6:11; 2 Ts. 3:17). Sin
embargo, a pesar de los paralelos por lo que a la estructura se refiere,
no creemos que nuestras epistolas se basaran en las féormulas paulinas
(pues entre unas y otras hay diferencias considerables), sino que mas
bien diremos que hay un parecido general con las cartas de Pablo como
también con las demds cartas del Nuevo Testamento.

El primer elemento de la conclusion es la referencia a Silvano.
Creemos que se esta refiriendo al Silvano que conocemos en Jerusalén
en Hechos 15:22, 27, 32-33 como profeta y ministro de confianza de
la Iglesia; las misiones diplomaticas que requerian sensatez no se las
encargaban a cualquiera. En Antioquia Pablo lo eligié6 como colabo-
rador para sustituir a Bernabé (lo que habla también de sus cualidades;
Hch. 15:40), y durante el segundo viaje misionero de Pablo se le
menciona en repetidas ocasiones (Hch. 16:19, 25, 29; 17:4, 10, 14-15;
18:5). Como es natural, Pablo cita su nombre en las cartas que escribe
a las iglesias que fundaron juntos (2 Co. 1:19; 1 Ts. 1:1; 2 Ts. 1:1).

La referencia a Silvano o Silas (forma abreviada) significa una de estas
tres cosas: (1) él es el mensajero que lleva la carta (Hch. 15:23, donde esta
claro que ni Judas ni Silas habian escrito aquella breve carta, sino que solo
la estaban entregando; cf. Ignacio, Ro. 10:1; AZd. 11:2; Esmirn. 12:1;
Policarpo, /#7/ 14:1), (2) el autor dicto la carta y €l es el secretario o
amanuense que la escribid (Ro. 16:22), o (3) alguien le encargd escribir
una carta, y ¢l la redact6d (Eusebio; Aist. £c/ 4.23.11, cita a Dionisio de
Corinto que usa la misma construccion gramatical que se usa aqui para
referirse a la carta que Clemente escribi6 de parte de la iglesia de Roma
en el 96 dC). Como dice “brevemente”, parece que la primera opcion es
menos probable (aunque también es posible que Silvano llevara la carta,
aunque la carta misma no recoja esa informacion); tiene mas sentido que
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“brevemente” se refiera al proceso de escritura que al transporte de la
carta’. La segunda opcion es posible, pero dado que Pedro ve necesario
describir a Silvano como ‘“nuestro fiel hermano” y mencionar que es
colaborador suyo (quiza coapostol), la teoria de que era un simple escriba
no nos convence. Asi, nos queda la tercera opcion. Se cita a Silvano como
el verdadero autor de la carta, aunque el contenido y las ideas son de Simon
Pedro (ver la Introduccion).

Por eso era necesario hablar bien de Silvano, para asegurar a los lecto-
res el valor de la obra que tenian entre manos. La expresion «porque asi
lo considero» no expresa duda (es decir, no sugiere «otros quizd no lo
consideren un hermano fiel, pero yo si»), sino que se trata de una descrip-
cion positiva para que quede claro que Pedro le da plena autoridad (como
en Ro. 3:28; 8:18; 2 Co. 11:5; cf. 2 Co. 8:23, que cumple la misma funcion,
pero usando otras palabras). Esta descripcion dice asi: “fiel hermano”. La
fidelidad es una caracteristica muy relevante en este momento, ya que una
tarea como esta solo podia confiarse a alguien de fiar (1 Co. 4:17 [de
Timoteo]; Ef. 6:21; Col. 4:7 [de Tiquico]; Col 1:7 [de Epafras]; Col. 4:9
[de Onésimo]. Esta descripcion asegura a los lectores que Silvano ha
transmitido con precision lo que Pedro le ha encargado que escribiera. El
término “hermano” puede aplicarse a cualquier cristiano, pero como Pedro
no lo ha usado en toda la epistola (aunque ha usado palabras similares),
podria ser que lo utilizara con su segunda acepcion de “colega” o “cola-
borador” (1 Co. 1:1; 2 Co. 1:1; 2:13; Ef. 6:21; Col. 1:1; 4:7; Fim. 1),
identificando a Silvano como un colaborador de Pedro, del mismo modo
que ya fue un colaborador de Pablo’.

2 Contra J. R. Michaels, /7 Peter (Waco, TX, 1988), p. 306-307, que argumenta que
du Xidovavob se refiere a Silvano como el mensajero de la carta. No menciona el pasaje
de Romanos 16:22 donde el autor se refiere al escriba, no al mensajero (aunque usa una
construccion algo diferente), y pasa por alto el hecho de que aunque dux KApevtog
ypadewv en el pasaje de Eusebio se refiere al autor y no al escriba, esta claro que no se
refiere al mensajero de la epistola. Asi que su argumento no es convincente. Ni tampoco
el argumento que plantea para decir que Silvano fue el mensajero, pero que no hizo el
recorrido entero, sino que encomendo la carta a otros (cita Cipriano, 7Zész 37.39). ;Qué
diferencia habia en creer a alguien que decia “Silvano trajo esta carta al puerto de la
ciudad” a creer “Pedro ha enviado esta carta desde Roma™? El mensajero hacia todo el
recorrido que se le habia encomendado; si no, no se describiria el recorrido.

3 Este uso es semejante al uso de la entonacion o adjetivos para designar ciertos
cargos en las Asambleas de Hermanos o entre los Cuaqueros, ya que estos dos grupos,
como la iglesia primitiva, no tienen términos oficiales para designar el servicio que
hacen los hermanos que lideran sus comunidades [/V. de /z 7" Puede que esta infor-
macion solo sea relevante en inglés, pues a los cargos de las Asambleas de Hermanos
les llaman Zeading brothers, hermanos dirigentes”, y a los de los Cuaqueros, weig/zty
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Pedro afiade que ha escrito “brevemente”. Si bien 1* Pedro con
sus 105 versiculos no es una epistola extensa si la comparamos con el
resto de epistolas del Nuevo Testamento, tampoco podemos decir que
sea un escrito breve, aunque si es concisa si tenemos en cuenta el tema
que trata. Pero cuando nos damos cuenta de que el autor de la epistola
a los Hebreos dice lo mismo de su obra (13:22), vemos que esta
descripcion no es un dato preciso, sino mas bien una norma establecida
para finalizar las cartas, pues, supuestamente, las cartas eran breves®.

Pedro continiia explicando cudl es el proposito al escribir la carta.
En primer lugar, su deseo es animarles, exhortarles. Anteriormente ha
usado este término dos veces (2:11; 5:1); en ambas ocasiones abria
una seccion de parénesis o exhortacion ética (un uso muy comun en
el resto del Nuevo Testamento, p. ej., Ro. 12:1; 1 Co. 1:10; 4:16;
Ef. 4:1; Fil. 4:2). Segun él, lo unico que les puede animar es vivir de
forma correcta aun estando perseguidos.

En segundo lugar, su propoésito es testificar «que esta es la
verdadera gracia de Dios». La palabra griega que aqui traducimos
por “testificar” (o declarar) no aparece en ningin otro lugar del
Nuevo Testamento®. El objetivo de esta carta es, simplemente, tes-
tificar que «esta es la verdadera gracia de Dios». Pero, ;cual es el
antecedente de “ésta”? ;A qué hace referencia? Veremos las tres
respuestas que se han dado a esta pregunta. Primero, sabemos que
Pedro ha hablado de la Gracia de Dios en tres ocasiones (1:13; 5:5,
10), y esas declaraciones incluyen tanto la recompensa futura que
recibiran cuando Cristo venga (1:13; 3:7; 5:10) y la relacién
que ya tienen con Dios (5:5; cf. 1:10; 4:10, 14), que es un anticipo
de lo que podran experimentar de forma completa y perfecta en el
futuro (1:6; 2:10). Asi, aunque sea dificil asociar su situacion pre-

Jfriends, “amigos de peso”. Pero hemos considerado que mantener esta informacion era

interesante por el comentario que viene a continuacion]. En las iglesias a las que iba
dirigida esta carta, el término “anciano” era un titulo conocido. Pero el Nuevo Tes-
tamento nunca presenta a un lider de una iglesia como “un anciano de la iglesia que
hay en x”, asi que parece ser que este titulo no se usaba en la comunicacion entre
iglesias, sino solo como una diferenciacion de funciones dentro de la misma iglesia
local.

* Ignacio, Rom. 8:2; Policarpo; F7/. 7:3; Isocrates, Zpist. 2.13; 8.10; Plinio, Zpist.
3.9.27; “he escrito” (¢ypa, una tinica palabra, y el verbo principal de esta frase) es
un aoristo epistolar.

> "Empepup@r no es enfatico, pero hace mas hincapié en el concepto de verdad
que cualquier otro verbo con el sentido de “decir” o “comunicar”. Cf. H. Strathmann,
“empaptupéw”, ZDNT, 1V, 508.
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sente con la Gracia de Dios, si lo miran desde la perspectiva ade-
cuada podran ver que ciertamente estan recibiendo esa gracia®.

Segundo, segun otros comentaristas, la palabra griega que traduci-
mos por “esta” hace referencia al sufrimiento de los cristianos, tanto
al presente, como al que probablemente padeceran en el futuro. Asi,
lo que para los creyentes es una carga, de hecho, forma parte de la
multiforme gracia de Dios (4:10)".

Tercero, “esta” podria referirse a toda la carta. Es decir, Pedro podria
estar diciendo: «Os he escrito una carta breve para animaros y testificar
que esta ensefianza es verdaderamente un regalo [gracia] de Dios»®.

De hecho, la primera y la tercera explicacion son bastante parecidas.
La segunda es la menos probable por las razones que ya exponemos
en el pie de pagina. El proposito de la carta es ver el sufrimiento desde
una perspectiva escatologica, es decir, hacerles ver la Gracia de Dios
que recibirdn y que ya estan recibiendo, y asi animarles a seguir con-
fiando en Dios (el uso de “gracia” al que la primera sugerencia hacia
referencia). Pero dado que estas palabras aparecen inmediatamente
después de la recomendacion de Silvano, lo mas probable es que esté
haciendo referencia a toda la carta, no a las menciones de la Gracia que
la carta recoge. Sea como sea, estas palabras subrayan que Dios no es
indiferente ante su sufrimiento, sino que lo valora y lo recompensa.

De ahi Pedro pasa a una breve exhortacion: «Estad firmes en ella»’.
Ahora no es momento de rendirse, sino que es hora de mantenerse

¢ L. Goppelt, Der erste Petrusbrief, p. 350; J. N. D. Kelly, 7%e Epistles of Peter
and of Jude (Londres, 1969), p. 216-17.

"N. Brox, Der erste Petrusbrief(Zirich, 1986), p. 244-45. Para respaldar su teoria
cita las palabras de 2:19-20: xdpic mapd Oe. Desafortunadamente no coinciden con
las que aqui tenemos, xapiv Tod Oeod, ya que en el pasaje anterior se esta haciendo
referencia a las acciones humanas que agradan a Dios, y en este versiculo se esta
hablando de la gracia que Dios otorga. Tatnv es femenino, pero eso no quiere decir
necesariamente que esté haciendo referencia a la palabra femenina xdpLg que aparece
anteriormente, ya que el pronombre femenino puede concordar con un sustantivo
atributivo (o atributo), en lugar de concordar con su antecedente (BDF, p. 73 [#132(1)]).

8 C. Bigg, 4 Critical and Exegetical Commentary on the Epistles of St. Peter and St.
Jude (Edimburgo, 1910), p. 196; J. R. Michaels, 7 Pezer, p. 309-10. Michaels explica que
aunque la teoria del sustantivo atributivo es suficiente para explicar el género femenino,
puede que émiatoAn, esté sobreentendido, lo que influiria en la eleccion de ese género.

° Textualmente, la expresion ei¢ fv otfite es bastante fiable, aunque muchos de
los manuscritos tardios lo equiparan a Romanos 5:2; 2 Co. 1:24, y como resultado
contienen ¢otnkate, «en la cual estamos firmes». Pero también es bastante compleja,
gramaticalmente hablando. En primer lugar, uno esperaria una explicacion de lo que
“esta” significa, pero eso no ocurre. Eso ha llevado a algunos comentaristas (p. ¢j.,
M. Zerwick y M. Grosvenor, 4 Grammatical Analysis of the Greek New Testament

259



5:12-14 La PrivERA EPisTOLA DE PEDRO

firmes en la fe (del mismo modo que ya han sido exhortados a resistir
al diablo firmes en la fe, 5:9) y de aferrarse a lo que ya tienen, es decir,
la Gracia de Dios. Este es el principal propésito de la epistola.

13 Después de haber resumido su carta, como es de esperar en todas
las cartas, nuestro autor pasa a los saludos finales. Era normal enviar
saludos de la iglesia donde el autor estaba en ese momento, nombrando
a los lideres de los grupos que se reunian en las casas si estos eran
conocidos por los receptores (p. €j., Ro. 16:23; 1 Co. 16:19-20) o dando
un saludo general si los receptores no conocian a nadie. Pedro opta por
la segunda formula: «La que estd en Babilonia, elegida juntamente con
vosotros, os saluda». Algunos comentaristas del pasado interpretaron
que “la” hacia referencia a la esposa de Pedro, pues parece ser que le
acompanaba en sus viajes (1 Co. 9:5; cf. Mt. 8:14). Sin embargo, es
muy extraiio que no la mencione en toda la carta si los receptores, los
cristianos de Asia Menor, la conocian lo suficientemente bien para que
ella enviase saludos, y también es extraino que en vez de asociarse a
¢l mismo con Babilonia, la asocie a ella. Asi, como ocurre en 2* Juan
1:13, la “hermana” en cuestion es la “ekklesia”'’. Ella es la que ha sido
«elegida juntamente con vosotros» (en griego, palabra compuesta que
no aparece en ningun otro lugar del Nuevo Testamento)!!, porque los
cristianos de Babilonia cristianos también habian sido “escogidos”,
“llamados” o “elegidos” al igual que los cristianos de Asia Menor (1:1,
15; 2:9, 21; 3:9; 5:10); ademas, tienen algo mas en comun (cf. 5:9,
donde vemos que las otras iglesias también estan padeciendo).

Pero, ;donde estaba esa iglesia, y por qué usa Pedro el término de
“Babilonia”? Veamos tres propuestas diferentes. En primer lugar, al-

[Roma, 1979], p. 716) a defender que lo que vemos en el texto es lo que Pedro escribio,
pero que quiso decir otra cosa. En segundo lugar, este es el tnico lugar en las epistolas
neotestamentarias en el que encontramos un claro ejemplo del caso en el que la particula
€l¢ se usa como ¢v, aunque esta confusion es bastante comun en el Koiné. La rara
estructura gramatical que tenemos aqui nos sugiere que, o bien como ya era el final
de la carta el autor ya estaba cansado de escribir (los problemas gramaticales de 5:8
y 9 podrian deberse a la misma razon), o bien fue otra persona la que redactd la
conclusion. Sea como sea, no es sorprendente encontrar un imperativo a modo de
conclusion de la epistola; cf. 1 Jn. 5:21 o Stgo. 5:13-20.

1 De hecho, varios manuscritos, x incluido, a esta frase le afiaden la palabra
éxkanole (iglesia) para que pueda entenderse mejor.

" Si interpretamos que el referente femenino es la esposa de Pedro, entonces
ouvekAektn significaria «elegida juntamente conmigo». La particula en si simplemente
significa «elegida juntamente cony.
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gunos dicen que esa Babilonia estaba en Egipto, ya que Estrabon (Geog.
17.1y 30) y Josefo (4. 2.15.1) mencionan a una guarnicién romana con
ese nombre, y la ubican en Egipto cerca del Cairo, y segun la tradicion
de la Iglesia, Juan Marcos esté relacionado con la fundacion de la iglesia
en Egipto (Eusebio, Aist. £c/ 2.16 y 24). Pero la tradicion no asocia
a Pedro con Egipto (de hecho, en la misma seccion Eusebio situa a
Pedro en Roma), y a Marcos se le asocia con Alejandria, no con zonas
mas al Sur. Ademads, no es logico que para referirse a un lugar un autor
usara, sin dar mas explicaciones, el nombre de una guarnicion militar.
Por tanto, podemos olvidarnos de esta teoria.

Obviamente, es posible que “Babilonia” se refiera a la ciudad de
Mesopotamia. Es posible que afios antes Pedro hubiera estado viajando,
pero durante el reino de Claudio la comunidad judia marché de Babi-
lonia y se fue a Seleucia (Josefo, 4. 18.9.8-9), y esa es aproximadamen-
te la misma época en la que Pedro tuvo que marchar de Jerusalén debido
a la persecucion de Herodes Agripa 1. Ademas, durante el siglo |
Babilonia suftri6 una crisis general, razén por la cual Trajano se encon-
tr6 con una ciudad fantasma cuando lleg6 alli en el afio 115 (Didn Casio,
Hist. 68.30). Finalmente, en la tradicion siria no encontramos ningun
indicio de que Pedro viajara por la region mesopotamica. Asi, es al-
tamente improbable que Pedro estuviera en Babilonia en la misma
época que Silvano (quien, como sabemos, viajo a Asia Menor y a Grecia
con Pablo).

Asi, Roma seria la tnica opcion viable. Es bien sabido que tanto
fuentes judias como cristianas en muchas ocasiones usaban el término
“Babilonia” para referirse a Roma. En la tradicion cristiana vemos que
en Apocalipsis 14:8; 17:5, 18; 18:2 “Babilonia” se refiere a Roma. La
tradicion judia, Sib. Or. 5:143, 159 (referencias a Neron) y 2 Bar. 11:1;
67:7 (referencia a Vespasiano), y también los escritos rabinicos tardios
(demasiado tardios para nuestro estudio), se refieren a Roma bajo el
nombre de Babilonia. Aunque 1* Pedro es probablemente anterior a
todas estas obras (a menos que uno relacione el Apocalipsis con la
persecucion de Neron), todas usan el simbolismo veterotestamentario.
Babilonia es el lugar de exilio (Sal. 137; Is. 43:14 en contexto con
5-6) y es una ciudad perversa y altiva (Is. 13; Jer. 50-51; Da. 5:17-31).
En el Apocalipsis también es el lugar de persecucion (Ap. 17:5-6,
aunque esta idea también aparece implicita en el simbolo de la matanza
en los pasajes del Antiguo Testamento). Todos estos significados serian
apropiados para 1* Pedro. A nuestro autor le preocupaba el tema de la
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santidad (1:15-16), asi que para ¢l Roma debia ser el centro del mal
en el mundo (cf. Ap. 18). También le preocupaba la persecucion, y la
persecucion ordenada por Nerdn venia desde Roma (puede que los
cristianos también vieran la expulsion de los judios de Roma bajo el
gobierno de Claudio como persecucion). Por ultimo, otro concepto
importante es el del exilio (1:1, 17; 2:11; implicito en pasajes que hablan
de que culturalmente, se sienten como extranjeros), asi que Roma casi
acaba siendo un sinénimo de Babilonia, y se convierte en un bello
simbolo de la capital del exilio, lejos de la verdadera herencia en los
cielos. Pedro dice algunas cosas positivas sobre el gobierno (2:13-17),
pero estas contrastan y estan limitadas porque ese mismo gobierno es
la capital del mal. Al mencionar esta realidad, de nuevo subraya su
solidaridad con los cristianos de Asia Menor y con su sufrimiento'.

El que también envia saludos es “mi hijo Marcos”. Esta claro que
se trata de Juan Marcos, cuya casa se convirtio al parecer en un lugar
habitual para Pedro (Hch. 12:12-17; puede que Pedro viviera alli
normalmente, o que hicieran alli las reuniones de los lideres de la
iglesia). Habia viajado con Pablo, hasta que abandond la mision
(Hch. 12:25; 13:13). Parece ser que mas adelante su actitud cambio,
cosa que convencid a Bernabé, que era familiar suyo. Al principio, no
ocurri6 lo mismo con Pablo (Hch. 15:36-39), pero con el tiempo, éste
también lleg6 a valorar mucho a Marcos, sobre todo porque estuvo con

12 K. Heussi, Die romische Petrustradition in fritischer Sicht (Tibingen, 1955),
y M.-E. Boismard, “Une liturgie baptismale dans la Prima Petri”, 22 63 (1956),
182-208, defienden que como Babilonia es un simbolo, podria ser que en vez de referirse
a un lugar concreto, estuviera haciendo referencia al mundo como lugar de exilio. Creo
que no es una teoria acertada debido a la asociacion directa que hay entre Babilonia
y Roma tanto en la tradicion judia como en la cristiana, y a la naturaleza de los saludos
en las epistolas neotestamentarias, que siempre citan a personas especificas, a las que
se las ubica en lugares conocidos. L. Goppelt, Der erste Petrusbrief, p. 352, argumenta
que la vision positiva que generalmente Pedro tiene del gobierno indican que el tema
que le preocupa no es la cuestion del exilio en si, sino el simbolo de Roma como el
poder mundial del final de los tiempos y su tendencia hacia la persecucion y la presion
a conformarse. Dadas las referencias a Babilonia que tenemos en el AT, que la presentan
como un lugar de exilio, juntamente con el uso que Pedro hace de este término, {por
qué excluirlo? Aunque tampoco deberiamos usarlo para excluir las asociaciones
apocalipticas a las que Goppelt apunta. Puesto que el apostol solo hace una breve
referencia a ese simbolo tan rico, tenemos que concluir que nuestro autor probable-
mente intenta introducir toda la amplitud de su significado; al menos no excluye ningtn
aspecto de su significado. Finalmente, estamos de acuerdo con Goppelt en que
Babilonia es un simbolo, no un nombre en clave: lo unico que podia ofender a un
romano que leyera la epistola era el cristianismo que Pedro ya habia estado predicando
de forma publica.
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¢l durante su encarcelamiento en Roma (Col. 4:10; FIm. 24; 2 Ti. 4:11).
Asi que es natural que tuviera una relacion muy estrecha con Pedro (a
quien debid de conocer en Jerusalén) cuando vino a Roma, como recoge
Eusebio (Eusebio, Aisz. £c/. 3.39.15; esto tendria mucho sentido, sobre
todo si entonces Pablo ya estuviera muerto).

Pedro llama a Marcos “mi hijo”. Como Marcos era de Jerusalén,
no de Galilea, no podia ser el hijo sanguineo de Pedro, y no hay razon
para creer que se convirtiera a través de Pedro y que por eso Pedro le
llamara hijo en un sentido espiritual (1 Co. 4:15; Ga. 4:19; Flm. 10).
Tampoco hay razén para pensar que Pedro usara la metafora del cui-
dador paternal que Pablo usa en tantas ocasiones (1 Ts. 2:11-12). Creo
que lo que aqui tenemos es una relacion entre un cristiano maduro y
uno mas joven, es decir, una relaciéon de maestro-discipulo (un uso que,
como podemos ver en Mt. 12:27 y Hch. 23:6, al parecer era normal
en los circulos judios)®. Esto no significa que Marcos no fuera un lider
de la iglesia, sino que en relacién con Pedro, tenia una responsabili-
dad de menor peso, puesto que en una cultura como aquella, todo adulto
quedaba por debajo de sus mayores hasta que estos murieran. Aunque
no sabemos de ninglin viaje de Marcos a Asia Menor, lo que esta claro
es que Pedro da por sentado que las iglesias en aquella zona van a
reconocer ese nombre, le conozcan en persona o no'“.

14 Ya no hay mas saludos provinentes de Roma. Ahora que la carta
ya ha llegado a su final, es bueno que los lectores se saluden unos a
otros en la forma en la que solian hacerlo, es decir, «con un beso de
amor». Pablo menciona el «6sculo o beso santoy al final de sus epistolas
(Ro. 16:16; 1 Co. 16:20; 2 Co. 13:12; 1 Ts. 5:26), esperando que los
lectores se saludaran asi cuando en el culto se llegara al final de la carta.
Pedro usa una expresion mas informal, “beso de amor”, que define muy

3 L. Goppelt, Der erste Petrusbrief, p. 352-53, defiende esta teoria de la relacion
maestro-discipulo basandose en materiales judios. Pero las evidencias que hay son
rabinicas, por lo que son demasiado tardias. Las citas del Nuevo Testamento tampoco
son lo suficientemente numerosas para indicar que se trataba de un uso muy extendido.
Pablo usa tékvov en este sentido en 1 Co. 1:17; 1 Ti. 1:2; 2 Ti. 1:2. Lo que nos causa
problemas es el uso en singular y con este sentido que Pedro hace de vidc (en los
ejemplos citados arriba aparece en plural).

4 Col. 4:10 y Flm. 24 muestran que Marcos era conocido en Colosas; 2 Ti. 4:11
asume que también se le conoce en Efeso. Estas dos ciudades estaban en la provincia
de Asia. La tradicién que dice que Marcos estaba con Pedro en Roma habia llegado
a oidos de Papias y de un “presbitero” que le habia precedido (Eusebio, AZsz. £c/. 2.15.1
y 3.39.15).
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bien el significado de ese acto'®. En el mundo antiguo, para saludarse
era normal besarse entre los miembros de la familia (padres e hijos;
hermanos y hermanas; siervos y amos) y, a veces, entre comerciantes
y sus clientes. El beso erdtico es secundario, y en la literatura no ocupa
un lugar predominante. Creo que es este beso familiar el que esta detras
de la practica neotestamentaria, pues todos los cristianos estaban con-
siderados como hermanos y hermanas. Este beso afectuoso solia darse
en las mejillas, en la frente o en las manos. Podemos pensar que esta
era la practica normal a la que Pedro hace mencion. Aunque no sabemos
exactamente en qué parte del culto se realizaba, es probable que fuera
una forma de saludo (Lc. 7:45; 15:20) o de despedida (Hch. 20:37).
La influencia podria venir de los discipulos, que parece ser que también
tenian esta practica (Mr. 14:44-45 y paralelos; al contrario, no hay
ningiin documento que recoja que esta practica también estuviera pre-
sente en las sinagogas). Por otro lado, también es posible que este beso
fuera ya una costumbre que precediera a la Eucaristia, como simbolo
de la reconciliacion entre la “familia” de Dios'®. Al llamarlo el “beso
de amor”, no solo subraya el significado etimologico de “beso”
(philema en griego, que viene del verbo p/i/eo, que significa amar como
se ama a un familiar o amigo [distinto al amor erdtico]), sino que
también expresa el debido tipo de relacion entre los miembros de la
comunidad cristiana (la palabra griega que aqui se traduce por “amor”
es el conocido término ggape, que también aparece en 1:22; 4:8).

Una vez ha acabado con los saludos, el autor concluye con una
sencilla bendicion'”. En lugar de la repetida peticion de Pablo de que

15J. R. Michaels, 7 Peter, p. 313, sugiere que Pablo habla de un “beso santo” para
acentuar la pureza sexual de las expresiones de amor en las congregaciones cristianas.
Puede ser cierto, pero no tenemos ninguna evidencia de que “6sculo santo” no fuera
la expresion comun en sus iglesias para referirse al saludo entre los hermanos.

16 G. Stéhlin, “pLréw”, ZDNZ, 1X, 118-24, 138-46. Las evidencias que asocian el
beso con la Eucaristia son claras en cuanto al siglo II (Justino, 4po/. 1.65), pero no
en cuanto al siglo I; cf. el argumento de que el propdsito de 1 Co. 16:22 es introducir
la Eucaristia. Dado el escaso conocimiento que tenemos de la liturgia del primer siglo,
no podemos asegurar, como tampoco negar, que el saludo o beso estuviera relacionado
con la Eucaristia. R. Banks, Going to Church in the First Century (Chipping Norton,
NSW, Australia, 1980), p. 12-15, 39, habla sobre el uso del beso en los saludos y las
despedidas.

17.J. D. Quinn, “Notes on the Text of P™”, p. 246, observa que en el manuscrito
p”? no aparece la bendicion, ni tampoco en su ejemplar. Argumenta que la bendicion
era algo que se solia afiadir al final de los sermones que se pronunciaban en la Iglesia
y que luego pasoé a formar parte de la mayoria de manuscritos de 1* Pedro. No obstante,
ninguna de las epistolas que utilizan las férmulas de saludos acaba asi. Todas acaban
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la Gracia de Dios esté con los lectores (Ro. 16:20: 1 Co. 16:23; 2 Co.
13:13; Ga. 6:18; también al final de las otras nueve epistolas del corpus
paulino; Pedro menciona la Gracia en 5:12), Pedro le pide a Dios que
les dé paz (3 Jn. 15; Pablo también hace lo mismo en algunas ocasiones,
Ro. 15:33; 2 Co. 13:11; Ga. 6:16; Ef. 6:23; 2 Ts. 3:16, pero nunca como
bendicion final). Lo mas probable es que esta bendicion signifique lo
mismo que el saludo hebreo $alom, que deseaba buena salud y buenas
relaciones tanto con las personas como con Dios. Este deseo coincide
con el que encontramos en 1:2, y con la situacién de dificultad en la
que se encontraban los receptores de la carta. Esa paz es para «todos
vosotros los que estdis en Cristo», que no significa que algunos de ellos
no estén en Cristo, sino que es para ellos porgue estan en Cristo. Su
buena conducta (3:16), su esperanza futura (5:10), y la paz que tienen
en el presente son consecuencia de su relacion con Cristo, de su iden-
tificacion con El. Por tanto, su paz no es la paz de este mundo, sino
la bendicién de la era venidera y de su Sefior, la cual ya pueden
experimentar en su “familia” como anticipo de lo que ha de venir.

con una bendicion final. Asi, antes de llegar a la conclusion de que el manuscrito p’
refleja el texto original, deberiamos preguntarnos por qué Pedro acaba la carta de forma
abrupta y no usa la tipica formula de cierre epistolar. La conclusion alternativa seria
que el escriba de p™ o uno de sus antecesores usd un ejemplar que tenfa un trozo dafiado.
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