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Introduccién:

El apdstol Pablo tiene un papel importante en la transmision de la fe en los ngeles. Segun los exegetas
modernos criticos, pueden ser consideradas paulinas las siguientes cartas: a los Romanos, a los Corintios, a
los Gélatas, a los Filipenses, la primera a los Tesalonicenses y la carta a Filemén. Pos-paulinas pero también
muy valiosas, son las cartas a los Efesios, a los Colosenses, la segunda a los Tesalonicenses y las cartas
pastorales a Timoteo y Tito.

1) Experiencias de la vida de Pablo
Al igual que en la vida de san Pedro, tampoco falta la intervencion de un Angel en la mision de san
Pablo, quien no pocas veces habla de los Angeles en sus cartas y con mucha frecuencia los nombra. Pablo,
ya antes de su conversion, creia en la existencia de los Angeles, ya fuera por sus grandes conocimientos de la
Sagrada Escritura, adquiridos en la escuela de Gamaliel, o por ser un miembro de la secta de los fariseos,
quienes -al contrario de los saduceos- estaban totalmente convencidos de la realidad angelical. Pablo se
vanagloria de ello ante el sanedrin, como se observa en los Hechos de los Apéstoles:
Pablo, puestos los ojos en el sanedrin, dijo: “Hermanos, siempre hasta hoy me he conducido delante de Dios con
toda rectitud de conciencia” [...] Pablo, conociendo que unos eran saduceos y otros fariseos, grito en el sanedrin:
“Hermanos, yo soy fariseo e hijo de fariseos. Por la esperanza en la resurreccion de los muertos se me juzga.” En
cuanto dijo esto, se produjo un alboroto entre fariseos y saduceos y se dividio la asamblea. Porque los saduceos
niegan la resurreccion y la existencia de Angeles y espiritus; mientras que los fariseos profesan lo uno y lo otro. En
medio de un gran griterio, se levantaron algunos doctores de la secta de los fariseos, que disputaban violentamente,
diciendo: “No hallamos culpa en este hombre. Y qué si le habld un espiritu o un Angel?” El tumulto se agravé, y
temiendo el tribuno que Pablo fuese por ellos despedazado, ordend a los soldados que bajasen, le arrancasen de en
medio de ellos y le condujesen al cuartel. Al dia siguiente por la noche se le apareci6 el Sefior y le dijo: “Ten
animo, porque como has dado testimonio de mi en Jerusalén, asi también has de darlo en Roma” (Hch 23,1-11),

En los Hechos de los Ap6stoles encontramos también una experiencia mistica de Pablo, que algunos
relacionan con un ser angelical: “Por la noche Pablo tuvo una vision: Un macedonio estaba de pie
suplicandole: ‘Pasa a Macedonia y ayUdanos.” En cuanto tuvo la vision, inmediatamente intentamos pasar a
Macedonia, persuadidos de que Dios nos habia llamado para evangelizarles” (Hch 16,9-10).

Es posible que Dios habia llamado a Pablo a través de un Angel, quien podia haber sido el “Angel de
Macedonia”. Sin embargo, no tenemos una prueba clara. Los Angeles son capaces de transmitir un llamado
de Dios en visiones, y es bien probable que fue un Angel, mas el texto no lo dice expresamente.

Maés clara es la intervencion de un Angel, que Pablo experiment6 en su aventurado viaje por mar a Roma
para dar alli testimonio de Cristo y sufrir la muerte del martirio. En efecto, cuando el barco en el que iba
prisionero se vio azotado cerca de Malta por una terrible tempestad y la situacion sin esperanza generd una
atmosfera de desesperacion, aunque la nave no fue preservada por un Angel de la destruccion, ni Pablo
liberado de sus enemigos -como le aconteciera en dos ocasiones a Pedro en Jerusalén -, si se le presentd un
Angel, que le anuncid: “No temas, Pablo; comparecerés ante el César, y Dios te hara gracia de todos los que
navegan contigo” (Hch 27,24).

Las jornadas siguientes, aun cuando Pablo, la tripulacion y los soldados no se vieron libres del horror del
naufragio ni del motin en la nave, s6lo la fe en la promesa del Angel le permitié afrontar estas situaciones
criticas, brindandole una superioridad a la que incluso el centurion de la guardia romana se someti6. Pablo
exhortaba en la tempestad a sus compafieros: “Cobrad animos, amigos, que yo confio en Dios que asi
sucedera como se me ha dicho [por un Angel]” (Hch 27,25). Al final, la nave naufragé ante la isla de Malta,
concluyendo el relato de los Hechos de los Apoéstoles con la afirmacion: “Todos llegaron a tierra sanos y
salvos” (Hch 27,44).

2) Ensefianzas de San Pablo sobre los Angeles

En cuanto a las afirmaciones sobre los Angeles que aparecen en las cartas de san Pablo, queremos
indicar, que el apéstol conoce un mundo que esta entre Dios y los hombres; habla de “seres angelicales” bajo
distintos nombres. San Pablo estd plenamente convencido [no solamente de la existencia de los santos
Angeles, sino también] de la existencia y eficacia de Satanas en este eon (tiempo) (cfr. 2 Co 4,4). Pero para
san Pablo también es valido, en general: “Y el Dios de la paz aplastara pronto a Satanas bajo vuestros pies”
(Rm 16,20).

La tradicion de la fe apostdlica se expresa en san Pablo a través de los himnos de la comunidad. En
primer lugar mencionamos el himno de la creacion en la Carta a los Colosenes: “en El fueron creadas todas
las cosas...” (1,15-20). Probablemente anterior a él es el himno de Fil 2,9s en el que se describe la redencion:
“...Dios lo exaltd y lo dio el Nombre que estd sobre todo nombre, para que al nombre de Jesls doble la
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rodilla todo lo que hay en el cielo, en la tierra y en los abismos”. Entre los primeros himnos a Cristo hay otro
que esta formulado en un modo muy poético en 1 Tim 3,16: “El (Cristo) se manifestd en la carne, fue
justificado en el Espiritu, contemplado por los angeles, proclamado a los paganos, creido en el mundo y
elevado a la gloria”. Ademas la carta advierte: “Delante de Dios, de Jesucristo y de sus Angeles elegidos, te
ordeno que observes estas indicaciones...” (1 Tm 5,21).

Los angeles viven en la comunidad terrenal y humana de la que son custodios y testigos. Pablo llegé a
Galacia afectado de una enfermedad fisica, no obstante a esto, ellos no lo tratan mal, al contrario, es recibido
“como un angel de Dios, como Cristo Jests” (Gal 4,14). EI mismo Pablo afirma de si mismo: “Hemos
Ilegado a ser un espectaculo para el mundo, para los angeles y los hombres” (1 Cor 4,9). En 1 Cor 11,2-16
Pablo describe el banquete eucaristico en la comunidad. En esta ocasion las mujeres tienen que llevar el velo
sobre la cabeza. Esto probablemente, era una costumbre en la sinagoga. Pablo alega distintas razones para
este precepto, entre ellas esta: “La mujer debe tener sobre la cabeza un signo de sujecion, por respecto de los
angeles” (v.10). Los &ngeles también estan presentes en el banquete del Sefior, toman a su cuidado el orden
de la comunidad y protegen también a las mujeres. El cielo es el lugar de los angeles, también llamados
angeles de la potestad de Cristo; y Cristo, en el dia del Juicio, aparecera junto con ellos (cf. 2 Tes 1,7s).

3) Las actividades de los Angeles

En Pablo también encontramos expresiones sobre los angeles que son un reflejo y un retorno a la
tradicion rabinica que habla de angeles buenos y malos. Pablo recibe la tradicion judia sobre los angeles que
entregan la Ley a Moisés en el monte Sinai (cf Ex 19,13-19; th en Hch 7,38.53; Heb 2,8). Mientras Israel
entendia aquella entrega por manos de los angeles como un signo de distincion, Pablo la interpreta como un
signo de valor menor dado a la Ley misma: “Entonces, ¢para qué la ley? Ella fue afiadida para multiplicar las
trasgresiones, hasta que llegara el descendiente de Abraham, a quien estaba destinada la promesa; y fue
promulgada por angeles a través de un mediador” (Gal 3,19). El Hijo de Dios, en cambio, actla
directamente.

Al no ser cumplida, la Ley se transformd en una deuda. Los angeles pueden llegar entonces a ser fuerzas
amenazadoras para el hombre: “...ni muerte, ni vida, ni angeles, ni principados, ni presente, ni futuro, ni
potencias, ni alteza, ni profundidad, ni ninguna creatura podra separarnos del amor de Dios, en Cristo JesUs,
nuestro Sefior” (Rm 8,38). Pablo quiere indicar aqui, probablemente, que las fuerzas de la naturaleza pueden
separarse del Creador y hacerse autdnomas.

Al describir el regreso de Cristo, san Pablo toma una imagen tradicional: “Porque a la sefial dada por la
voz del arcangel y al toque de la trompeta de Dios, el mismo Sefior descendera del cielo” (1 Tes 4,16).

Quizés es importante considerar que la primera carta a los Tesalonicenses es la primera en el orden
temporal, entre las que nos quedan de Pablo, y es a su vez el primer escrito del Nuevo Testamento, y por lo
tanto estd muy cercano a la primera tradicion apostolica. Cuando Pablo afirma que: “Lo que anunciamos es
una sabiduria de Dios... aquella que ninguno de los dominadores de este mundo alcanz6 a conocer, porque Si
la hubieran conocido no habrian crucificado al Sefior de la gloria” (1 Cor 2,7-8), hace un juicio severo sobre
la realidad manifiesta y oculta de este mundo. EI desconocimiento no servird de excusa a las potestades, ya
que con la crucifixion ellas han sido vencidas.

La vida surgida del amor, tal como la proclama el Evangelio, es superior al hablar con el lenguaje de los
Angeles. “Si hablara las lenguas de los hombres y de los angeles, pero no tuviese la caridad, soy como un
bronce que retifie 0 un cimbalo que resuena” (1 Cor 13,1).

Como apéstol de Cristo, Pablo es consciente de ser superior a todo poder posible e imaginable: “Pero si
nosotros mismos o un angel del cielo les anuncia un Evangelio distinto del que les hemos anunciado, jque
sea expulsado!” (Gal 1,8). Pablo habla con vehemencia en este debate. Considera como un absurdo que tanto
él como un angel no anuncien mas el verdadero Evangelio.

4) La jerarquia celestial: Potestades y Virtudes...

La Carta a los Colosenses, habla de un modo elevado de los angeles que fueron creados en Cristo, el
Sefior preexistente, encarnado, crucificado y exaltado. Asi, en la Carta acentta: “En El [Cristo] fueron
creadas todas las cosas del cielo y de la tierra, las visibles y las invisibles, los Tronos, las Dominaciones, los
Principados, las Potestades: todo fue creado por El y para El. El es antes que todo, y todo subsiste en El...
porque Dios quiso que en €l residiera toda la Plenitud. Por él quiso reconciliar consigo todo lo que existe en
la tierra y en el cielo, restableciendo la paz por la sangre de su cruz” (Col 1,16.19-20). Cristo ha saldado la
deuda (cf Gal 3,13) con la redencién en cuanto a los Principados y a las Potestades, “los despojo y los
exhibi6é publicamente, incorporandolos a su cortejo triunfal” (Col 2,15). El autor de la carta sabe de la
existencia de una falsa veneracion de los angeles, por parte de los herejes gndsticos, cuando escribe: “nadie
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los prive del premio, bajo pretexto de humildad y de un culto de los angeles. Esa gente tiene en cuenta
solamente las cosas que ha visto y se vanagloria en el orgullo de su mentalidad carnal” (Col 2,18).

Una dificultad se presenta en clasificar estos coros superiores, porque algunas veces se habla de los
poderes caidos, en otras ocasiones son los buenos o en otras ocasiones las dos categorias a la vez. Esto
siempre depende del contexto.

5) El poder del mal

Las cartas paulinas ponen el acento también sobre los angeles del mal. EI mundo de Dios es la luz, el de
Satanas son las tinieblas. Pero éste ultimo se disfraza de luz, asi como los falsos maestros se disfrazan de
servidores de la justicia (cf 2 Cor 11,14s). Cuando llegue el Reino de Dios, al final de los tiempos, los
dominadores de este mundo y de este tiempo seran privados de su poder (cf 1 Cor 15,24). Una o dos veces
quiso Pablo visitar la comunidad de Tesal6nica: “pero Satanas se lo impidio” (1 Tes 2,18).

Es insistente la dolorosa lamentacion del apdstol: “Y para que la grandeza de las revelaciones no me
envanezca, tengo una espina clavada en mi carne, un angel de Satanas que me hiere. Tres veces pedi al Sefior
que me librara, pero él me respondié: Te basta mi gracia, porque mi poder triunfa en la debilidad” (2 Cor
12,7-9). Pablo tiene que soportar un gran sufrimiento. El lo interpreta como una prueba que le envia Dios, y
describe el dolor como un hecho natural, si bien se sirve de imagenes al referirse a él. El sufrimiento es como
una espina en la carne o como un palo, ya que el suplicio del empalamiento es una pena particularmente
cruel. Pero Pablo interpreta su enfermedad como si un angel de Satanads lo abofetease. Satands y sus
ayudantes tratan de impedir su misidn. Se trata de principados y potestades de este mundo (cf. 1 Cor 15,24).
Satands produce también enfermedades (cf Jb 2,6). Jesis mismo habla de una mujer que Satanas habia
paralizado desde hacia dieciocho afios (cf. Lc 13,11). Dios es el creador de la vida. EI enemigo de Dios la
destruye.

Pablo recuerda tres momentos de lucha espiritual, en la oracién, en la cual ha invocado la liberacion del
poder de Satanas. La respuesta del Sefior es la promesa de gracia y fuerza divina. Pablo se sabe redimido en
la comunidad de Dios y del cielo, que esta siempre presente. El esta en condiciones de profetizar “El Dios de
la paz aplastard muy pronto a Satandas, dandoles la victoria sobre éI” (Rm 16,20). Dios es el Sefior de la paz,
en cambio Satanas provoca discordia y suscita falsas doctrinas y divisiones (¢cf Rm 16,17). Con una severa
advertencia, el apostol habla de la ya préxima apostasia en que incurria “el hombre impio, el ser condenado a
la perdicion,... hasta llegar a instalarse en el templo de Dios, presentandose como si fuera Dios... El Sefior
Jesus lo destruira con el aliento de su boca...” (2 Tes 2,3.4.8).

6) El combate espiritual

Si estos poderes angelicales estan bajo el dominio del Sefior, es obvio que su fuerza -por grande que ésta
sea- no es suficiente para separar de Cristo a quien esta enraizado en su amor e incorporado a El: “Porque
persuadido estoy que ni la muerte, ni la vida, ni los Angeles, ni los Principados, ni lo presente, ni lo futuro, ni
las Potestades, ni la altura, ni la profundidad, ni ninguna otra criatura podra separarnos del amor de Dios
(manifestado) en Cristo Jesus, nuestro Sefior” (Rm 8,38).

Sin embargo, el cristiano debe cuidar sus valores y es llamado para el combate espiritual.

La carta a los Efesios exhorta a resistir al mal. “Fortalézcanse en el Sefior con la fuerza de su poder.
Revistanse con la armadura de Dios, para que puedan resistir a las acechanzas del demonio” (Ef 6,10s). Para
poseer la armadura hay que poseer los méritos enumerados en Ef 6,14-18, en el asi llamado “catalogo de las
virtudes”. Con es escudo de la fe es necesario apagar todas las flechas incendiarias del Maligno. La carta
reconoce que Satanas esta actuando: “Si se enojan, no se dejen arrastrar al pecado ni permitan que la noche
lo sorprenda enojados, dando asi ocasion al diablo” (Ef 4,26s). El odio y la ira son ocasiones que pone el
demonio. Ef 6,12 podria referirse a la tradicion de las potestades malignas que estarian también presentes en
el cielo, como aparecia en Jb 1,6.

7) La exaltacion de Cristo sobre los Angeles

La carta a los Efesios también esta relacionada con el tema del orden existente entre las potestades
espirituales. Cristo esta por encima del mundo de las potestades: “Lo resucitd de entre los muertos y lo hizo
sentar a su derecha en el cielo, elevandolo por encima de todo Principado, Potestad, Poder y Dominacién, y
de cualquier otra dignidad que pueda mencionarse tanto en este mundo como en el futuro. El puso todas las
cosas bajo sus pies...” (Ef 1,20-22). La carta describe las jerarquias de creaturas celestiales. Las potestades
pueden ser buenas (cf Ef 3,10) y malas (cf Ef 4,7s; 6,12). Cuando la carta describe la majestad de Cristo y la
dignidad inferior de los angeles, probablemente puede entenderse como un rechazo a las doctrinas gndsticas,
que promovian un culto exagerado de los angeles (cf. Col. 2,16-20). Se enumera de manera particular los
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coros de los Angeles sobre los que Cristo se encuentra “por encima”, de modo semejante a como se hace en
otros pasajes de sus epistolas (cfr. Ef 3,1; Cl 1,16).

Como los Angeles estan unidos a Cristo, san Pablo afiade una indicacion de que apareceran con El en la
Parusia:

Y a vosotros, atribulados, con descanso en compafiia nuestra en la manifestacion del Sefior Jesis desde el cielo con

sus milicias angélicas, tomando venganza en llamas de fuego sobre los que desconocen a Dios y no obedecen al

Evangelio de nuestro Sefior JesUs. Esos seran castigados a ruina eterna, lejos de la faz del Sefior y de la gloria de su

poder, cuando venga para ser glorificado en sus santos y admirado aquel dia en todos los que habéis creido (2 Ts

1,7-10).

Pero no solamente en la Parusia llegaran los Angeles con el Sefior; ellos ya estan presentes entre nosotros,
especialmente en el servicio litdrgico a Dios.

El que preside cada comunidad es amonestado para un cumplimiento perfecto de sus deberes
ministeriales, entre otras férmulas, con esta indicacién a los santos Angeles: “Delante de Dios, de Cristo
Jests y de los Angeles elegidos, te conjuro hagas esto sin prejuicios, guardandote de todo espiritu de
parcialidad” (1 Tm 5,21).

Asimismo, en la Carta a los Hebreos se realzan de manera muy especial las afirmaciones de san Pablo
sobre la dignidad de Cristo, el Hijo de Dios encarnado: ¢Y a cual de los Angeles dijo alguna vez: Siéntate a
mi diestra mientras pongo a tus enemigos por escabel de tus pies? La carta reflexiona sobre la relacion entre
Cristo y los Angeles: “Por poco tiempo lo pusiste debajo de los Angeles y lo coronaste de gloria y esplendor”
(2,7). El Hijo, por el contrario “llegd a ser tan superior a los Angeles, cuanto incomparablemente mayor que
el de ellos es el Nombre que recibio en herencia” (Hb 1,4). “No ha sometido a los Angeles el mundo
venidero del que nosotros hablamos... sino que todo lo sometiste bajo sus pies” (Hb 2,5.8). EI Antiguo
Testamento es “la palabra transmitida por medio de los Angeles” (Hb 2,2). “¢Acaso no son ellos todos
espiritus al servicio de Dios, enviados en ayuda de los que van a heredar la salvacion?” (1,14).

Nosotros, los humanos, hemos sido distinguidos, para integrar la comunidad de la Iglesia celestial a la
cual pertenecen también los santos Angeles; por ello debemos caminar con respeto ante Dios, como exhorta
el autor de la Carta a los Hebreos, segun el espiritu de san Pablo: “Pero vosotros os habéis allegado al Monte
de Sion, a la ciudad de Dios vivo, a la Jerusalén celestial, y a las miriadas de Angeles, a la asamblea, a la
congregacion de los primogénitos, que estan escritos en los cielos [...] Mirad no recuséis” (Hb 12,22-25). El
servicio divino en la Iglesia es celebrado en relacion con el servicio divino que se desarrolla en la comunidad
de los Angeles (cf Hb 7,24s; 8,1s; 9,4s).

La carta escrita por un profundo conocedor del Antiguo Testamento, expresa también esta advertencia:
“No se olviden de practicar la hospitalidad, ya que gracias a ella, algunos, sin saberlo, hospedaron a los
angeles” (13,2). El autor quiere evidentemente recordar la visita de los tres “hombres” (angeles) a Abraham
(cf Gn 18) y de los otros dos con Lot (cf. Gn 19).

8) Esclarecimiento de los conceptos:

Para poder entender la doctrina de san Pablo, es necesario, ante todo, tener claridad sobre los conceptos
que él esta aplicando, y considerar el sentido y el contexto sobre cdmo los esta usando.

En el uso de los conceptos sobre los Angeles y demonios, encontramos ligeras diferencias entre San
Pablo y los otros escritores del Nuevo Testamento. Gracias a las cartas de Pablo podemos conocer algunos
grupos o coros superiores de los Angeles con sus nombres, o sea, tener alguna idea de la jerarquia angelical.

Un gran problema para la exégesis ha sido, que ciertas denominaciones se usan en diferentes sentidos, lo
que fue una de las causas principales, que algunos tedlogos modernos llegaron a negar la existencia de los
Angeles. Un ejemplo tipico: la palabra griega exousia puede significar una autoridad ptblica, o significa un
poder que viene del cielo, no necesariamente se tiene que entender aqui un ser espiritual personal. En cuanto
lo traducimos como “Virtud”, puede significar un angel bueno o también un angel malo. También la palabra
griega ponerou, se puede entender en sentido neutro o en sentido masculino. En el primer caso seria el ‘mal’
como abstracto, en el segundo seria el ‘maligno’, es decir, el diablo.

a) Cologuemos aqui algunas consideraciones basicas sobre los Angeles:
Angel/Angeles: La palabra “angel” en el uso de San Pablo se refiere siempre a una criatura espiritual y
nunca a una persona humana o a algln otro mensajero.

Espiritu: La palabra “espiritu” San Pablo nunca usa para designar un angel. El “espiritu” podia significar
por ejemplo una cualidad moral de un ser humano. Un “espiritu’ puede designar también un alma humana



después de la muerte. Por ejemplo, en Hch 23,8 se hace la distincion: “Los saduceos dicen que no hay ni
angeles ni espiritus”.

b) Sobre los angeles caidos encontramos denominaciones como Satanas, diablo, Beliar, demonios, las
que tratamos en un capitulo propio.

Encontramos también denominaciones en forma de atributos, que designa alguna funcién al angel bueno
0 malo:
El destructor (1 Cor 10,10): Con esta palabra entendemos un angel castigador quien ejecuta una orden de
Dios.
El tentador (1 Tes 3,5): designa un angel malo, o sea, Satanas, porque un buen Angel no va tentar.
La serpiente — (d¢1¢), que san Pablo menciona en 2 Cor 11,3, la identificamos con el tentador o el angel
caido, como lo interpreta también la propia Escritura. En Ap. 12,9.15; y 20,2 se habla de la serpiente antigua:
Prendi6 al dragon, la serpiente antigua, que es el Diablo y Satanas. Algunos exegetas se recusaron de
identificar la serpiente con el diablo.
El dios de este mundo (2 Cor 4,3) muestra la influencia que el diablo esta ejerciendo sobre ciertos humanos.
El principe del mal, se refiere al demonio.
También el “acusador” o el “dragdn” tienen estas caracteristicas, pero no los encontramos entre el
vocabulario de san Pablo.

c) Otros conceptos problematicos serian los siguientes términos griegos y su respectiva traduccion, que
ni siempre es unanime:
Dynameos (Potestades): (significa: fuerza, habilidad) designa una fuerza o una cualidad que una persona
posee. Puede ser su fuerza fisica o también su inteligencia brillante u otra habilidad.
Arche (Principados): son seres angelicales, pero también distinguimos ‘principes humanos’.
Exousia (Virtudes): significa una ‘autoridad’, un titulo, un poder que una persona recibe. En cuanto la
“fuerza’ (dynameos), una persona la tiene de si misma, o sea, desde dentro. Una autoridad (exousia) es antes
un poder que le es entregue de otro.

El problema es frecuentemente un problema de traduccion, porque en muchas versiones de la Biblia

se traduce ‘exousia’ con la palabra ‘potestades’. Nosotros traducimos la palabra exousia, en cuanto se trata
de Angeles, con “virtudes”, lo que corresponderia en aleman a la palabra Macht, o en plural Méchte”.

Ho Katechon: San Pablo habla en 2 Tess 2,6.7 de una fuerza o un poder que detiene el poder maligno del
misterio de la iniquidad. Sin embargo, no queda bien claro si se trata de un ser angelical o no.

d) En otras ocasiones se usa conceptos que se refieren a los seres humanos y no a los angeles. Son estos
por ejemplo:
Antikeistai, el adversario (1 Tim 5,14; Tit 2,8): son los incrédulos, que insultan a los fieles e los critican por
su mal comportamiento, entonces se trata de enemigos humanos. San Pablo no relaciona esta palabra con el
diablo, aunque en 1Ped 5,8: “vuestro adversario, el diablo”, encontramos esta relacion.

Asi también el “enemigo”, san Pablo aplica para seres humanos (Rm 12,20) o lo usa como un
abstracto (1 Cor 15,26). Al contrario, en la parabola de Mt 13,39 se lo identifica con el diablo.

Otro personaje encontramos en el anticristo, que también es un ser humano. Esta en relacién con los
judios, los incrédulos paganos, o simplemente con “los de afuera”, como también doctores falsos o falsos
profetas. Todos estos diversos malhechores o enemigos, tienen en comun que atras de ellos esta Satanas con
su influencia nociva, que les da de su poder diabdlico.

San Pablo habla también de los “poderosos de este mundo”, lo que no debemos identificar con los
Angeles sino con seres humanos.

e) De los conceptos de San Pablo, que se refieren a los Angeles o a los angeles caidos, debemos
distinguir también los “idolos” (1 Cor 8,4; 10,19) o los “llamados dioses (1 Cor 8,5), los que en verdad no
existen como tales, e por eso, no pueden simplemente ser identificados con los demonios.



Colocamos aqui un cuadro con las citas de san Pablo respecto a los Angeles, e otros conceptos que el
Apostol estd usando. En seguida, verificaremos las citas individuales de las cartas de San Pablo méas
detalladamente:

Rm |1Cor |2Cor |Gal |Ef Fil Col 1Ts 2Ts 1Tm 2Tm | Tit Heb
Angel 11,14 |18 1,6
singular 12,7 4,14
Angeles 8,38 | 4,9 3,19 2,18 1,7 3,16 1,45.7.13
plural 6,3 5,21 2,2.5.7.9.16
11,10 12,22
13,1 13,2
espiritus 1,7
Satanas 16, |55 2,11 2,18 2,9 1,20
20 | 7,5 11,14 5,15
12,7
diablo 4,27 3,6.7 |2,26 2,14
6,11
demonios 10,20.
21
Beliar 6,15
tentador 35
maligno 6,16 3,3
serpiente 11,3
dios 4,3
principe d.mal 2,2
destructor 10,10
Tronos 1,16
Dominaciones 15,24 1,21 1,16
Potestades 8,38 | 12,28 1,21
Principados 8,38 | 15,24 1,21 1,16
3,10 2,10
6,12 .15
Virtudes 13,1 | 15,24 1,21 1,16 3,1
2 3,10 2,10
6,12
Ho katechon 2,6.7




En la apertura de la II Conferencia General del CELAM en Bogota, el Papa Pablo VI se refirié a los Angeles: Estamos
muy observados: “spectaculum facti sumus” (1 Cor 4,9): el mundo nos observa... nos observan los Angeles en la
trasparente pureza de nuestro unico amor a Cristo que se manifiesta tan luminosamente en la firme y gozosa
observancia de nuestro celibato sacerdotal.

Una exégesis de los textos biblicos de San Pablo

Primer capitulo: Los Angeles

1) Los Angeles nos observan

1 Cor 4,9: d0ok® yap, 6 Be0C MUAC TOLG ATOOTOAOUG €0YdTOVG amédelEer W¢ émbavatiovg, OTL BExTpOV
EYEVNONUEY TG KOOULW KoL GYYEAOLG Kol GvOp®TOLE.

"porque, segun pienso, Dios nos ha puesto a nosotros los apostoles en el dltimo lugar, como a
sentenciados a muerte. jHemos llegado a ser un espectéculo para el mundo, para (los) &ngeles
y para (los) hombres!”

Pablo sitGa a los Angeles “hombro a hombro” con los hombres. También ellos son seres dotados de
inteligencia, conocen los acontecimientos que suceden aqui en la tierra, y observan a los mensajeros de la
fe en su sufrimiento.

El Apdstol se siente como un luchador en la Arena (cf. 1 Cor 9,24ss; Col 2,1; Heb 10,33), como
aquellos que tienen que luchar por vida y muerte, asi también los Apostoles. Como aquellos atraen las
miradas del publico hacia si, asi también éstos, todo el mundo tiene la mirada puesta en ellos.

La palabra “cosmos” (= mundo) se refiere aqui al mundo inteligente, y este mundo se divide (con las
palabras koli... kal), segln sus partes, en: los Angeles y los hombres. Es decir, que los Angeles también
estan incluidos en el concepto cosmos. De otra manera, no habria razon para colocarlos entre ‘cosmos’ y
‘hombres’. Aqui, el Apdstol, no hace distincion entre Angeles moralmente buenos y malos. Entonces, asi
como los hombres buenos y malos son testigos de los sufrimientos de los Apostoles, evidentemente
también lo son los Angeles buenos y malos. A Pablo no le importa aqui esta division, lo que también
indica la falta del articulo.

Algunos exegetas se preguntaran sobre los sentimientos de los Angeles, que observan a los Apdstoles,
0 sea, sobre los “sentimientos” que les provoca este presenciar. Probablemente, los Angeles buenos,
experimentan el sufrimiento de los Apdstoles como algo admirable y sentirdn compasion por sus
sufrimientos, y alegria sobre sus victorias. Al contrario, los angeles malos sentiran ciertamente una alegria
socarrona con estos Heraldos. De todos modos, este espectaculo, es algo emocionante también para los
Angeles, los que acomparian a estos luchadores con sumo interés.

El pensamiento, de que los Angeles observan a los humanos, lo encontramos también en otra forma y
con mas detalles en 1 Cor 11,10: 6. todto Odelrer M yuvn €ovolav €xelv €ml Thg KepaAfic i ToUG
ayyérovc. Por lo cual la mujer debe tener sefial de autoridad sobre su cabeza, por causa de los
angeles.

Para tener mayor claridad sobre la idea angeloldgica de este versiculo, debemos ver mas
detalladamente su contexto. Aqui Pablo trata la cuestion sobre el uso del velo. Cada hombre que, durante
la oracion o mientras profetiza, es decir, en publico, habla con la cabeza cubierta, afrenta a su cabeza (V.
4). Al contrario, cada mujer que no se cubre la cabeza lo afrenta, en cuanto ella esta rezando o
profetizando (V. 5). San Pablo explica este pensamiento en el V. 7, con la indicacidn de que la mujer es la
gloria del hombre.

Sobre el versiculo 10 hay diversas opiniones. Mas se concuerda, que el significado de la palabra
¢fovalay traducida por “autoridad” significa el velo, que la mujer deberia usar durante la oracion y la
profecia.

Lo que no es tan claro, es el sentido, por qué el velo es llamado “autoridad”. Unos exegetas modernos
criticos lo consideran como un poder que protege a la mujer, incluso lo ven como la sede de un poder
magico. Otros lo consideran como un simbolo del poder, que el hombre posee sobre la mujer. Sin
embargo, a primera vista parece mas evidente, entender la “¢Zovoiev™ como el poder que la mujer esta
ejerciendo y no el hombre. Pero el contexto indica precisamente lo contrario, es decir, que es el hombre
quien tiene la autoridad (cfr. VV 3y 7). En este caso lo podriamos interpretar como una “sefial de sumision”
bajo alguna autoridad.



Si quisiéramos decir que la mujer necesita una autoridad protectora, por causa de su delicadeza
natural, estariamos en conflicto con el V 5. Porque no seria razonable, cdmo entonces la mujer que no se
coloca el velo, podria afrentar su cabeza, es decir al hombre. En este caso, se esperaria que el Apostol
hubiera escrito: Tal mujer se expone a peligros.

El significado de exousia no queda totalmente claro aqui. EI hombre es llamado la cabeza de la mujer,
la imagen y la gloria de Dios; la mujer es la gloria del hombre. El no usar el velo para el hombre tiene
significado simbdlico. Significa que el hombre es la gloria de Dios. Por lo tanto, debemos suponer que
también el velo de la mujer tiene un significado simbdlico.

No menos dificultades presentan las palabras “por causa de los angeles”. Después del 6.6 tobto (por
causa de) al inicio de la frase, parece superfluo una segunda indicacion de la causa. Parece incluso
perturbadora. Parece que asi las palabras se colocan en relacion con un pensamiento extrafio. Algunos
exegetas, por eso, lo declararan simplemente como interpolacion.

Quien no estd de acuerdo con tal radicalidad, deberia buscar de eliminar las dificultades. Tampoco
ayuda interpretar a los Angeles como seres humanos. Seria contra el uso de la palabra de San Pablo,
aunque otros autores biblicos aplican la palabra, a veces, en este sentido (cf. Lc 7,24; 9,52; Tg 2,25).

Como con la palabra “exousia”, encontramos también para dux tolc dyyérouvg (por causa de los
angeles) opiniones diferentes. Unos piensan que los Angeles realizan ataques contra las mujeres (seria
para pensar en este caso en los angeles malos), los que ellas impiden, o sea que se defienden, con el uso de
la autoridad sobre su cabeza. Dibelius' piensa en ataques de todo tipo de parte de los espiritus, Everling?
piensa en ataques especificos contra la castidad. Se hace alusion, especialmente, a los apocrifos del
Antiguo Testamento, refiriéndose a los relatos cuando los Angeles abusaron a las hijas de los hombres,
formados por interpretaciones al cap. 6 del Génesis (cf. Libro de Henoc, cap. 6, etc.). Pero tal opinion hay
que descartarla.

Segun otra interpretacion, los Angeles serian los guardas del orden establecido por Dios, que la mujer
se someta al hombre, y por eso ellos observan exactamente, si las mujeres llevan o no, el velo en las
reuniones comunitarias.

De todos modos, Pablo se refiere con las palabras 6w tolg dyyélouc a pensamientos que a los
Corintios les son familiares en su predicacion. Por eso puede ser tan breve. Nosotros, al contrario, para
una auténtica interpretacion, dependemos del contexto. Seria errado interpretar algo, que no tuviera una
relacién con el contexto. El imaginarse, que las mujeres estarian expuestas a ciertos peligros por parte de
los Angeles, no corresponde a la linea de la exégesis de los versiculos anteriores. Este argumento quita la
fuerza a tales exegetas, y ni siquiera su referencia a la interpretacion de los Apocrifos (Gen 6, pecado de
los angeles) les ayudaria como argumento. Ademas, no existen testimonios que pudieran probar, que el
cristianismo primitivo o el judaismo de aquél tiempo, realmente hubieran creido en una posible tentacion
de los Angeles con las mujeres. Ademés, todas las interpretaciones hablan de un caso Unico, un
acontecimiento en los tiempos antiguos (Gen 6), sin que haya ocurrido alguna otra vez una repeticion o un
tal peligro en el tiempo presente.

Parece mucho més conveniente la interpretacion tradicional, porque considera el contexto. Y alli se
habla de la sumision de la mujer bajo la autoridad del hombre. La esposa esta obligada a reconocer su
posicién en relacion con el esposo. Ella deberia manifestar esta sumisién hacia afuera, a través del simbolo
del velo. Sin embargo, uno se pregunta: ;para que se necesita tal manifestacion? La respuesta son las
palabras: v tobg ayyéroué . Por causa de los seres celestiales, que conocen el orden establecido por Dios
de la sumisidn de la mujer, y vigilan su observancia. Esto hace necesario tal ceremonia.

Asi podemos dar un criterio de la relacion entre el primer y segundo éie. El primero demuestra la
razon teorética del velarse, como Pablo lo present6 en los versiculos 7-9; el segundo &ux indica, que esta
teoria tiene también una importancia practica.

Lo que podemos saber del versiculo 10 sobre los Angeles es lo siguiente: Ellos estan presentes en las
reuniones de culto. Segun el Salmo 138,1, los Angeles estan presentes en la liturgia. Ellos superan a los
humanos en dignidad y poder, y, pensando en ellos es que los hombres son exhortados a observar los
mandamientos divinos. Ellos estan revestidos de autoridad divina y actdan entre Dios y los hombres.
Estamos convencidos de que los Angeles llevan las obras de los humanos ante el trono de Dios y, asi
mismo, traen a los hombres, de parte de Dios, la recompensa o el castigo (cfr. Tob 12,12, Ap 8,3). Sin

! Martin Dibelius, Die Geisterwelt im Glauben des Paulus, 1909, p. 22.
2 Otto Everling, Die paulinische Angelologie und Damonologie, Géttingen, 1888, 14ss.
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embargo, no podemos probar que aqui se esté hablando especificamente del Angel de la Guarda, pero si
constatamos aqui la relacion existente entre la ley divina y los Angeles.

Si comparamos 1 Cor 11,10 con 4,9, notamos también la diferencia, de la que aqui se habla de los
Angeles buenos, en cuanto en 4,9 se refiere a los Angeles en general. Solamente los buenos pueden
intervenir como abogados de Dios.

2) La alabanza con lenguas angélicas

El concepto sublime que Pablo tiene de los Angeles, él lo manifiesta una vez mas en 1 Cor., como
también dos veces en Gal. En los tres casos, Pablo introduce a los Angeles, para darle més peso
(importancia) a su pensamiento que esta explicando:

1 Cor 13,1: 'Eaw talc yAWoooLG TOV GrOpWTwr AMAD Kel TOV GyYEAwV, &ydmmy O¢ un éxw, yéyova
YoAKOC MOV ) kKOuBeAov diaAalov.

“Si yo hablara lenguas humanas y angélicas, y no tengo amor, vengo a ser como metal que
resuena o cimbalo que retifie.”

De la misma manera que en 4,9, también aqui, aparecen los Angeles y los hombres como los dos
grupos en que se divide la creacion racional.

También en 11,10, los Angeles se consideran superiores a los humanos. O sea, se supone, que uno
posee el don de la glosolalia en su mas alta perfeccion, aunque no solo se hablase en lenguas humanas,
sino incluso en la de los Angeles. (No se afirma si esto podria acontecer realmente).

Unos identificaron la glosolalia con la lengua de los Angeles®, aunque en 1 Cor 14,13-25 Pablo
manifiesta su reserva con respecto a la glosolalia. Sin embargo, debemos admitir una diferencia entre la
glosolalia de seres humanos y las lenguas de los Angeles.

También los Angeles fueron dotados por el Espiritu Santo con carismas, bajo cuya influencia ellos
pueden manifestar cosas maravillosas. Los Angeles poseen estos dones en un grado mucho mas perfecto
que los hombres. Podemos pensar en 2 Cor 12,4, cuando Pablo, arrebatado al paraiso, escucha palabras
que ningun ser humano es capaz de pronunciar. Ciertamente, el cantar de los Angeles en el cielo (cf. Ap
5,115) estéa en relacion con las lenguas (glossai) de los Angeles, aunque no esté afirmado expresamente.

3) Los Angeles anuncian el Evangelio

Gal 1,8: aAla kol éow Muelc T &yyerog €€ obpavod edayyeAl{ntal [Duiv] Tap
avadele €0Tw.

"Pero si aun nosotros, o un angel del cielo, os anuncia un evangelio diferente del que os
hemos anunciado, sea anatema.”

El Apdstol estd tan firmemente convencido de la verdad y de la autoridad del Evangelio, lo que él
anuncio a los Galatas, que pronuncia, sin vacilar, el anatema (la condenacién) sobre todos los que ensefien
algo contrario, incluso si fuese un Angel de Dios. Con ello, Pablo no quiere afirmar, que realmente un
Angel podria traer otro Evangelio que no concordase con el cristiano, porque en este caso, él deberia
admitir también, con la palabra ‘nosotros’, la posibilidad real, que él mismo podria caer entre los herejes,
lo que parece absurdo.

La determinacion ¢ obpavou (del cielo; Gal 1,8) permite suponer que también existen Angeles que no
estan en el cielo, los &ngeles caidos. Estas palabras, pronunciadas con suma irritacion, las debemos, por
consiguiente, interpretar correspondientemente (cf. Gal 4,15; Rm 8,38; 9,3 etc). Sin embargo, presupone,
que los Angeles llevan revelaciones divinas a los hombres. Son ellos los Evangelizadores por excelencia y
trabajan en las misiones de la Iglesia y construccién del Reino de Dios en la tierra (cf. Lc 2,12, Hch
8,38ss).

En referencia a esto encontramos en los primeros dos capitulos de Mt y Lc¢, como también en Hch
27,23s, palabras, que el mismo Pablo proclama: “pues esta noche se me ha presentado un angel de Dios...
y me ha dicho: No temas Pablo...”; tapéotn yap por tadtn tff vuktl tod Beod, ob elpl [Eyw] @ kol
Latpedw, &yyerog Aéywv, M1 dofod, Iladie, ...

Pablo comunica a sus comparieros, en el viaje a Italia, que ninguno de ellos perecera. Asi se lo habia
revelado un Angel de Dios.

5

0 ednyyeiLoduedo DUV,

® Karl H. Schelkle, Los Angeles ¢existen?, Ciudad Nueva, Buenos Aires, 1996, p.43.
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4) Los Angeles como representantes de Dios poseen una alta dignidad

Gal 4,14: kol TOV TeLpaopOy VUGV €V TH oupkl pou oVk €EouBevnonte obde €Eemtionte, GAAL WG
dyyerov Beod €8€EnaBé pe, wg XpLotov ‘Inoodv.

y no me despreciasteis ni rechazasteis por la prueba que tenia en mi cuerpo. Al contrario,
me recibisteis como a un angel de Dios, como a Cristo Jesus.

Se ha traducido ambiguamente como “(el) Angel de Dios”, lo que tenemos que corregir y traducir aqui
como “un Angel de Dios”. Pablo se sirve aqui de una gradatio ad maius (una gradacion hacia lo mayor):
No como un ser humano, lo recibieron los Galatas, sino como “un Angel”, o como Jestis mismo.

Quizas existe una reminiscencia a Gn 18 y 19. Porque la mencion de los Angeles en esta cita,
presupone la fe de que los espiritus se pueden aparecer a los humanos. Aqui, claro esta, no encontramos la
oposicion entre Angeles buenos o malos, no se necesita excluir expresamente la posibilidad de que se trate
del diablo.

El uso de la forma del Genitivo se explica, porque “dyyeroc” ya de por si significa “mensajero”.
Entonces, no se piensa en Pablo como mensajero, sino que se le compara con un verdadero Angel del
cielo. Haciendo una comparacion también con el Sal 91,11: “orden6 a sus Angeles...” como también con
el versiculo anteriormente citado Hch 27,23: “un Angel del Dios, a quien pertenezco...”.

5) Los Angeles promulgaran la ley de Dios a su pueblo

El pensamiento, mencionado en 1 Cor 11,10, que los Angeles ejercen como abogados del Supremo
Legislador, aparece en Gal 3,19 con toda su claridad. Ahora se nos dice, que la ley mosaica fue entregada
a través de Angeles:

Gal 3,19s: T{ o0v 6 véuog; TV TapoPaoewy YapLY TPOOETEDN, dxpLc 0D €A TO OMépUa () EMMYYEATOL,
Srotaryelg 8L Gy yéAdwy €V eLpl heoltov. O B¢ peoltng €vog ovk €0TLy, O 8¢ Bedg €l éoTLy.

“Entonces, ¢para qué sirve la Ley? Fue afiadida a causa de las transgresiones, hasta que
viniera la descendencia a quien fue hecha la promesa; y fue dada por medio de angeles en
manos de un mediador. Y el mediador no lo es de uno solo; pero Dios es uno.”

Pablo precisamente demuestra que la herencia no viene de la ley, sino de la promesa dada a Abrahan y
su descendencia. Si es asi, entonces se suscita la pregunta ¢Para qué se requiere la ley?, (Cual es su
sentido? En el versiculo 19 encontramos la respuesta. La ley si tiene un significado, pero un significado
relativo. Deberia permitir a los hombres sentir la necesidad de la salvacion (tov mapafacewy xapLy).
Precisamente por esto es, que estuvo durante tanto tiempo en vigor, es decir, hasta la llegada del Salvador.
Por lo tanto, la ley es inferior y esta subordinada a la Buena Nueva (Evangelio) que, a cambio, nos entregd
el Hijo de Dios. Esto lo vemos, segn el Apobstol, por la manera, como fue promulgada. Dios no se
presentd cara a cara delante de su pueblo, sino que hizo uso de la mediacion de los Angeles.

Este concepto ya esta contenido, en su nlcleo, en Ex 19,13 16 19 y 20,18 (en el texto hebreo). Alli se
habla del toque de la trompeta como preludio de la llegada de Dios.

Pero, ¢quién produce este toque si no son los Angeles, seres inteligentes? Aparte de eso podemos
entender posiblemente Dt 33,2 w7> naaw lo que significa Miriadas de Santos, es decir, Angeles, que
rodeaban a Dios durante la promulgacion de la ley en el monte Sinai.

Muy claramente se destaca este pensamiento, de la mediacion de los Angeles durante la entrega de la
ley, en la Teologia Alejandrina. Por cierto, es causada por los fendmenos de la naturaleza, bajo la cual se
realizd esta legislacion. Estos se atribuyen a los Angeles, como también, en otras ocasiones, se le
atribuyen los procesos de la naturaleza a los Angeles.

En Dt 33,2 traduce la LXX las palabras im% nmux 9mm con ék deldv adtod dyyeror pet’ adtod, el Sal
68,18 las palabras i =% (“miles de las repeticiones”, se refiere a los o>y 221 = carros milites de Dios)
con yuiddec evbnrotvtwy (milia laetantium). Segin la LXX, sin la menor duda, los Angeles estan
presentes, mas aun: ellos estan presentes también por su accion. De este pensamiento, a la idea, de que
Dios promulgd la ley a través de Angeles, no hay un gran paso.

En la época en que se redactd el Nuevo Testamento, la mediacion de los Angeles en la promulgacion
de la ley, estaba generalmente aceptada. Esta mediacion esta confirmada biblicamente en (Gal 3,19; Hch
7,38.53 y Hb 2,2) y también fuera de la Biblia. Y siempre se recordaba, en el caso, cuando se queria
destacar la sublimidad de la Ley Mosaica. Por esta razon, también Esteban se refiere al hecho, asi como
Josefo Flavio y también el Midrash sobre el Exodo.

Pablo lo ve de una manera diferente: De la mediacion de los Angeles, €l concluye la imperfeccion de
la ley. No compara la ley con la imperfeccion de las leyes de los otros pueblos, como lo hacen los judios, —
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en este sentido, la ley también para Pablo es Unica —, sino que, Pablo pone la contraposicién entre la ley y
la Revelacion realizada por la “descendencia” de Dios.

El Apodstol argumenta de la siguiente manera: la ley no puede ser la revelacion definitiva de Dios,
porque si lo fuera, Dios deberia actuar directamente y no a través de mediadores. Es asi que se comprende,
como estan relacionados las palabras “Siatayeic 81 ayyéiwv” con la argumentacion de Pablo.

Con la misma finalidad, como en el caso de la indicacion de los Angeles, el Apostol usa el término
wesitng (= mediador). En primer lugar se podria preguntar, si éste término se refiere a los Angeles. Un
mediador presupone dos partidos que celebran un contrato entre si. Entonces, si la ley fue puesta en manos
de un mediador, significa que habia dos partes en el Sinai: Dios y el pueblo. Y concluyeron en una alianza.
Todo lo que Dios prometio, dependia también del pueblo. Fue condicionado a que Israel cumpliera con las
obligaciones que resultaron de la Alianza, observando la ley. Este pensamiento, es para san Pablo la
prueba de la inferioridad de la ley en relacion con el Evangelio, y por su validez provisoria.

Al contrario, en el caso del Evangelio, Dios no depende de nadie. Dios es solo Uno, y Dios cumple lo
que promete. Por eso, la kAnpovouio (= propiedad, lo que Dios prometio, V.18) viene de la promesa. De
todo esto se sigue, que el pesitne (= mediador) no requiere un representante de entre los Angeles.

6) Los Angeles acomparian al Hijo del Hombre en la parusia

Moisés es el intermediario entre Dios y el pueblo Israel, o si queremos, entre los Angeles y el pueblo;
Dios actia por medio de los Angeles. Es esto lo que el Apdstol considera imperfecto y en un estado
provisorio. De esto resulta que los Angeles, en la realizacion del Evangelio, no participan de la misma
manera como lo hicieron en la legislacién, o sea, que en la Nueva Alianza no ejecutan el mismo oficio que
ejercieron en la Antigua Alianza, ahora Dios actua directamente, lo que no significa que en este momento
los Angeles ya no participan mas; ellos ahora participan pero de un modo diferente. Lo que no contradice
1 Cor 11,10. La diferencia en la actividad de los Angeles, la podemos constatar claramente con la ayuda
de dos citas de la Carta a los Tesalonicenses, donde se relaciona a los Angeles con la Parusia de Cristo.

2 Tess 1,7: kel Oplv tolc OALBouévoLg Gveoww ped Mudv, év tf &mokaAlPer tod kuplov ’'Incod am’
0Upavod HeT’ AyYEAWY Suvapews ahToD

mientras que a vosotros, los que sois atribulados, daros reposo junto con nosotros, cuando se
manifieste el Sefior Jesus desde el cielo con los angeles de su poder”

Asi, como los Angeles estuvieron presentes durante la entrega de la ley en el Monte Sinai, asi ellos
también rodearadn a Cristo en su venida gloriosa. Los Evangelios afirman esta idea (Mt 16,27; 24,31;
25,31; Mc 13,27; Lc 9,26). Lo que permite destacar precisamente la Divina Majestad de Cristo.

Pablo llama a los Angeles “Angeles de su poder” porque transmiten a este mundo las ordenes de
autoridad del Juez del mundo. Como en Gal 4,14, también aqui transparenta un poco el significado
original de la palabra en griego “éyyéioc” = mensajero. Para comprender la frase, la podemos comparar
con Mt 24,31 y Mc 13,27. Alli también se dice, que el Hijo de Hombre llegara “con todo su poder y
gloria”, e inmediatamente enseguida se dice, que enviara a sus Angeles, para recoger a sus elegidos desde
los cuatro vientos. Segin Mt y Mc, Cristo producira efectos de su poder por medio de los Angeles. Lo
mismo ciertamente, quiere expresar San Pablo con las palabras ayyéior Suvapewg adtov (4ngeles de su
poder). Tal como ocurri6é durante los acontecimientos en el monte Sinai, asi también sucedera durante la
Parusia, los Angeles no permaneceran solamente como espectadores de una manera pasiva, sino que
entran en accion. Esto se dice expresamente acerca de un Angel singular, en la Carta a los Tesalonicenses.

1 Thess 4,16: 0tL albtog 0 kUPLOC €V KeACLOPQTL, €V QWU &pyayYéAou Kol €V oaAmiyyL OeoD,
ketefrioetal & odpavod Kul oL vekpol év XPLoTe) GraoTNoovTaL TPMTOV,

El Sefior mismo, con voz de mando, con voz de arcangel y con trompeta de Dios,
descendera del cielo. Entonces, los muertos en Cristo resucitaran primero.

Entre los espiritus celestiales, que aparecen junto a Cristo, se encuentra un Arcangel. Es la primera vez
que Pablo nos dice que existen espiritus superiores e inferiores entre los Angeles. Ya en el Antiguo
Testamento encontramos Angeles superiores, (Tob 12,15; Dan 10,13; 12,1) asi también en el Nuevo
Testamento (Lc 1,19; Ap 4,6s; 8,2.6 etc.).

Ha surgido la pregunta sobre, ¢a cual Angel san Pablo se esta refiriendo? Aunque no podemos
responder a esta pregunta, tampoco podemos clasificar tal pregunta como sin sentido. Muchos piensan que
podria ser el Arcangel Miguel. De hecho, en el libro de Daniel, Miguel se destaca como uno de los
primeros principes (10,13) o el “gran principe” (12,1). Es el protector de Israel. Y en 12,1 se dice de él,
que en “aquél tiempo él se levantard”. Como se deduce de los vv. 1-3, el tiempo para esto sera el tiempo
del fin del mundo (salvacion del pueblo de Israel, la resurreccion de la carne, y la vida eterna en la gloria y
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la condenacion eterna). Segun el libro de Daniel, Miguel aparecera al final de los dias, y como “Angel del
pueblo” adquiere suma importancia durante el juicio final, porque luchara en favor de su pueblo en los
ultimos tiempos. Por esta razon, es probable, que Pablo estd pensando en él. Miguel dejara oir su voz.

Se pregunt6 también sobre el sentido de por qué, aparte de la palabra de orden de Cristo, se necesita
también la “voz de arcangel”. Tampoco se dice a quién se dirige esta voz; ciertamente, no es a los
Angeles. Los que Miguel llamara para acompafar al Sefior, son los humanos, a los que él les esta
anunciando la llegada del Sefior.

El sonido de la trompeta, que entonces se escuchard, y que se deduce como accion de los Angeles, no
necesariamente tendria que ser Unicamente por la accion de Miguel, sino también por la actuacion de
todos los Angeles que llegaran con Cristo, como lo recuerda Mt 24,31: Enviara sus angeles con gran voz
de trompeta y juntaran a sus escogidos de los cuatro vientos, desde un extremo del cielo hasta el otro. La
sefial se dirige, en primer lugar, a los muertos que deberan levantarse de sus sepulcros (cfr 1 Cor 15,52).

De las cartas a los Tesalonicenses, algunos citan ademas | 3,13 como argumento de la presencia de los
Angeles durante la Parusia:. Que €l afirme vuestros corazones, que os haga irreprochables en santidad
delante de Dios nuestro Padre, en la venida de nuestro Sefior Jesucristo con todos sus santos.

Interpretan las palabras “con todos sus santos” como refiriéndose a los santos Angeles. Es cierto, que
en el AT los “santos” se relacionan con los Angeles, sin embargo, en el NT tal interpretacion es muy
dudosa. Pablo, en ningun lugar substituye la palabra “angel” por “santo”, puesto que, con esta palabra él
se refiere a los seres humanos. Por esto, debemos ver en | Tes 3,13 a los seres humanos, y asi también
todo el contexto que se dirige hacia esta interpretacion.

El Apdstol desea a los Tesalonicenses, que sus corazones se hallen “intachables” y “santos” en el
momento del retorno de nuestro Sefior con todos sus santos, porque solo los santos seran unidos a Cristo
durante su parusia. La palabra “santos” se refiere a la anterior “santidad”. Al contrario, “todos” se refiere a
la siguiente. En el capitulo 4, San Pablo quiere demostrar, que también los muertos experimentaran el dia
de la Parusia (vv. 13ss); todos los fieles, bien sea vivos o muertos, se reunirén alrededor de Cristo.

Hay cierta dificultad en imaginarse como los fieles pueden acompafiar a Cristo que va bajando de las
Alturas. Los que estan vivos se encuentran todavia en la tierra, también los muertos, que ya se encontraban
en el cielo (cf. Ap 7,9s), regresaran a la tierra antes de la venida de Cristo. Porque, segun 4,16, la
resurreccion de los muertos precede a la Parusia de Cristo. Sin embargo podemos resolver esta dificultad
de 4,17, donde se dice que los vivos serdn arrebatados hacia los aires para estar junto con Cristo y para
junto con El bajar a la tierra. Asi, el Dios-Hombre llegara de hecho en compaiiia de todos los fieles
bajando a la tierra. Pablo piensa ciertamente en 3,13 en la llegada a la tierra, pero no en su llegada desde el
Cielo.

Dos citas de las cartas a los Tesalonicenses testimonian la participacion de los Angeles en la Parusia
(11, 1,7 y 1, 4,16). Estas son suficientes para ver, como se puede resolver el antagonismo entre Gal 3,19 y
1 Cor 11,10. En la Antigua Alianza, los Angeles aparecieron como autorizados por Dios Padre. Esto ahora
ceso. En la Nueva Alianza, los Angeles actdan en sumision a Dios Hijo, el verdadero Mediador entre Dios
y los hombres. Ahora el Hijo esta en el lugar, que en la Antigua Alianza ocuparon los Angeles. Sin
embargo, también del estado actual de los Angeles, Pablo tiene un gran respecto.

7) Los Angeles estan al servicio de Cristo

La importancia de la subordinacion de los Angeles bajo Cristo, sin detrimento a su alta dignidad y
perfeccidn, se demuestra en dos lugares de la primera carta a Timoteo:

1 Tim 3,16: kal Opoioyoupévwe péye €otiv 10 thg €VoePelag puothiplov: “0¢ éavepwddn €v owupkl,
€dLkoLON €V mrelpatL, AdOn dyyéroLg, eknplyOn év €Bveoiy, €mLoTeldn €V KOOWW, QVeAnudOn év S6E.

Indiscutiblemente, grande es el misterio de la piedad: Dios fue manifestado en carne,
justificado en el Espiritu, visto de los angeles, predicado a los gentiles, creido en el mundo,
recibido arriba en gloria.

El Apdstol quiere concientizar a sus lectores sobre la grandeza y sublimidad de la verdad salvifica
cristiana. Para este fin indica seis momentos, de la vida y glorificacion de Cristo, de los cuales depende la
verdad cristiana. Estas seis frases, conviene que se consideren conectadas entre si. 1) El Hijo de Dios se
hizo hombre. 2) En el Espiritu, es decir, en la fuerza del Espiritu Divino que habita en El, fue confirmado
como Hijo de Dios. Estas confirmaciones fueron sus milagros, especialmente la Resurreccion. 3) Luego
fue visto por los Angeles, 4) los apostoles comenzaran a difundir su doctrina entre los pueblos y 5) la fe
dio inicio en el mundo. 6) Cristo subi6 al cielo y esté& sentado a la derecha del Padre en la gloria.
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Los Angeles aqui no son mensajeros humanos, que podian ver al Resucitado. La mencién de ellos
encaja muy bien, para expresar la sublimidad del misterio de la piedad. Las palabras ¢p6n dyyérorg (visto
por Angeles, aqui falta el articulo, lo que indica que no tienen que ser todos los Angeles) parece que
contienen el pensamiento: Incluso a seres tan perfectos como los Angeles, les alegra la contemplacion del
Hijo del Hombre transfigurado y exaltado. No es una vision sensual sino intelectual, como Pablo la
entiende, como un penetrar mas profundamente en los misterios de Cristo (cf. 1 Pd 1,12).

No dicen estas palabras, que la Encarnacién del Hijo del Hombre originalmente habia sido oculto a los
Angeles. Solamente esto se presupone aqui: que el conocimiento de los espiritus es imperfecto (cf. Mc
13,32), sin embargo capaz de perfeccionarse, y que su conocimiento se da de una manera sucesiva,
semejante al de los hombres. Anteriormente, ellos conocieron al Hijo del Hombre tan solo en Su
humillacion. Con Su Resurreccién comenzo a revelarseles también a ellos, como ‘Aquél que fue exaltado
sobre todas las creaturas’, y asi se les muestra como tal para todo el futuro. Lo Gltimo no excluye la forma
del pasado, como también el anuncio (“predicado”) y el creer (“creido”) continuara hasta el fin del mundo.

1 Tim 5,21: Aiopaptipopat évamiov tod Beod kol Xprotod Inood kal TOV EKAEKTOV ayyéiwy, tva
Tt GLAKENC YWPLE TPOKPLUATOE, PNdEV TOLOY KTl TPOOKALOLY.

Te encarezco delante de Dios, del Sefior Jesucristo y de sus angeles escogidos, que
guardes estas cosas sin prejuicios, no haciendo nada con parcialidad.

Aqui San Pablo da a su discipulo Timoteo directrices sobre coémo ha de ser su comportamiento frente
a ciertos presbiteros acusados (cf. V.19s). Para hacerle consciente de la seriedad de su instruccion, pone a
Dios, a Cristo y a los Angeles como testigos. Asi como en 1 Cor 4,9; 11,10, se admite también aqui la
idea, de que los Angeles estan observando la accion de los hombres, y que ellos, antes de todo, tienen
interés en su actuar moral. Se levantaran como vengadores, en contra de Timoteo, si éste no observa la
exhortacion de su maestro. Cristo lo juzgara, y en esto los Angeles colaboraran.

El pensamiento en el juicio final parece estar aqui presente en el fondo. Cfr. 2 Tim 4,1, donde Pablo
llama expresamente como testigo, a quien ha de venir para juzgar a los vivos y a los muertos. Son angeles
privilegiados, a los que el Apostol esta llamando. Porque evidentemente se debe traducir: ‘delante de los
Angeles escogidos’, y no ‘delante de los Angeles de los escogidos’. La palabra “escogidos” no es
solamente un ornamento por causa de la solemnidad y para destacar la expresion. Ciertamente no se debe
pensar en un antagonismo entre Angeles buenos y malos, sino entre Angeles superiores e inferiores.

8) La participacion de los hombres y Angeles en el Juicio final

Después de tener claro la participacion de los Angeles en el juicio final, como también en su relacion
con Cristo, es posible interpretar correctamente una cita de la Primera Carta a los Corintios, en la cual se
dice que los santos juzgaran a los Angeles.

1 Cor 6,2s: 1) o0k oldate OTL ol (yLoL TOV kOowoV kpLrodoLy; kol el év LUIv kplvetal O kOopog, avaELol
€ote kpLINplwy édaylotwy; olk oldate OtL dyyédoug KpLYoDUey, UNTLye PLWTLKK;

¢No sabéis que los santos han de juzgar al mundo? Y si el mundo ha de ser juzgado por
vosotros, ¢ sois indignos de juzgar asuntos tan pequefios? No sabéis que hemos de juzgar a
(los) angeles?

Los cristianos de Corinto habian acudido a un juicio mundano, debido a las peleas que se habian
presentado entre sus compafieros en la fe. Entonces, Pablo les explica lo necio de tal comportamiento,
recordandoles las verdades, que ellos ya conocen de su predicacion; por eso, porque conocen esas
verdades, solo se las tiene que indicar sutilmente para recordarselas. Los santos, que son los fieles, al final
del mundo juzgaran sobre el “cosmos”. Incluso juzgaran sobre los seres que les son superiores segun su
naturaleza, es decir los Angeles. A la sazén, ¢no sera ridiculo pelear sobre tales cosas insignificantes,
como estos litigios, como lo estan haciendo?

Con la palabra “angeles”, los exegetas pensaran en una determinada categoria, es decir, los Angeles
malos, los Angeles enemigos de Dios, o en los Angeles de los pueblos. Sin duda, también estos Angeles
tendran que esperar un juicio en el Ultimo dia, porque su castigo actual es solamente un castigo temporal
(cf. 2 Pd 2,4; Jud 6).

Sin embargo, se conocid en el tiempo de Pablo, un juicio sobre los Angeles buenos. Podemos pensar
en Henoc 61,8s, donde se dice: “El Sefior de los Espiritus, colocé al Escogido sobre el trono de su gloria, y
este juzgara todas las obras de los santos arriba en los cielos y con una balanza pesara sus hechos. Cuando
levantard su rostro, para juzgar a los caminos escondidos segun la palabra del Nombre del Sefior de los
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Espiritus, y sus caminos segun el camino del justo juicio del Sefior de los Espiritus, entonces hablaran
todos con una sola voz, alaban, exaltan y glorifican el nombre del Sefior de los Espiritus.”

Un juicio sobre los Santos Angeles tiene sentido, igualmente como uno sobre los seres humanos
virtuosos. En este caso, no habra razén para restringir a los “angeles” a un solo grupo determinado de
espiritus. Por eso, debi6 dejar este nombre sin articulo, como también el “cosmos” en su modo general.
Implicitamente se piensa en los Angeles buenos como también en los Angeles malos.

Los espiritus celestiales, segun esto, no solamente estan presentes durante la Parusia para ejecutar los
ordenes de poder de Cristo, sino también para recibir una sentencia sobre si mismos.

Podria parecernos extrafio el hecho de que seres humanos realizaran el juicio. ¢(No seria esto
nicamente un asunto de Cristo, el Dominador del mundo? En fin, es El quien supera a todos los Angeles.
Ellos son para EI como stbditos. Por lo tanto, les podria llamar para ser juzgados. De hecho, Cristo es,
segun el espiritu de Pablo, el Juez de los hombres y de los Angeles.

El “juicio” de los santos es solamente un co-juzgar con El. Aqui debemos considerar la intimidad con
la cual los fieles estan unidos a Cristo, lo tienen todo en comdn, todo lo hacen unidos a El, y reinan con El.
Son como El elevados por encima de todas las criaturas, incluso sobre los Angeles (cf. Rm 6,8; 8,17; 1
Cor 3,22s; Gal 4,5s; Ef 2,6; 3,10).

¢No deberiamos considerar también el juicio, que Cristo celebra, como juicio de ellos? Esto se puede
hacer, porque el juicio final consiste principalmente en la separacién en dos grupos y en el
pronunciamiento de un juicio sumario (cf. Mt 25,34.41). El sentido de este Gltimo juicio no es el de
descubrir la culpa o los méritos de cada uno, ni de determinar la recompensa para cada cual. Tal decision
ya se realizo.

Sin embargo, el juicio final revelara el bien y el mal, también la retribucion ante todo el mundo (Rm
2,16; 1 Cor 4,5), y también trae consigo la recompensa o el castigo definitivos. Tal acto de juicio de los
santos significa en primer lugar, que ellos ratifican la sentencia pronunciada por el Juez del mundo, y esto
no solamente por un acto interior, sino de una manera manifiesta que se puede reconocer puablicamente.

Por eso, para el Apostol, el juicio de los Angeles desde la posicion (o relacion) de los espiritus hacia
Cristo, y la realizacion de la misma, resulta de la relacion de los seres humanos hacia Cristo. Es poco
probable, que Pablo se refiere aqui a la fe en los Angeles de parte de los pueblos como algunos creen.

Las palabras ayyéioug kpLvodper (juzgamos angeles) son retomadas mas tarde en las llamadas “actas
de Pablo”. En Acta Theclae 6 se dice: “Bienaventurados, los que dejaran las cosas de este mundo por el

amor de Dios; porque ellos juzgaran sobre Angeles y seran bendecidos a la derecha del Padre”.*

9) Ejecutores del castigo de Dios

Un ser espiritual, semejante a los angeles que tratamos, lo encontramos también en el 6AoBpevtod
(destructor) de 1 Cor 10,10. Aquél “destructor” es un administrador de Dios, como los Angeles en 1 Cor
11,10; aparece como vengador de la Majestad de Dios ofendida, también es anunciado en 1 Tim 5,21 a los
espiritus celestiales. En el nombre de Dios ejecuta a un buen nimero de Israelitas en su caminada a través
del desierto.

1 Cor 10,10: unde yoyyilete, kabamep TLVEG abTOV €YOyyLoaV Kol GTWAovto LTO Tod OA0Bpevtod. Ni
murmuréis, como algunos de ellos murmuraron, y perecieron por mano del destructor.

San Pablo advierte a los Corintios, no dirigir su concupiscencia hacia cosas pecaminosas (cf. V.6).
Para este fin les recuerda una serie de juicios de Dios en el Antiguo Testamento. Por ejemplo, no deberian
murmurar en contra de aquellos que Dios instituyé como doctores de la verdad. De lo contrario, algunos
podrian sufrir lo mismo que sufrieron algunos durante el Exodo. No se sabe, si el Apostol se refiere a Nm
14,2s 0a 17,6 (segun la LXX 16,41ss).

En el primer caso, el pueblo lIsraelita murmuré cuando escuché el relato desfavorable de los
patrulleros, por lo cual, como castigo, todos los hombres, mayores de veinte afios, habrian de morir en el
desierto (V 22s, 29). Es asi que los mismo patrulleros, que causaron tal murmuracion, fueron ejecutados
ante de la Faz del Sefior (V 365).

En el segundo caso se relata, que el pueblo murmuré contra Moisés y Aardn (V. 6; LXX 41) por eso,
14.700 hombres fueron ejecutados por el Sefior (V.14 LXX 49).

En cada uno de los casos, encontramos dificultades. En ambos relatos no solamente murmuraron
algunos, sino todo el pueblo. En uno de los casos el castigo se extendi6 sobre toda una generacion; en el
otro caso el castigo se extendié sobre 14.700 hombres. Sin embargo, no debemos tomar la palabra griega

* Cfr. Edgar Hennecke, Neutestamentliche Apokryphen, Tibingen u. Leipzig 1904, p. 370.
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“tines” (algunos) tan literalmente. Por que también en versiculo 7, Pablo habla de “algunos”, a pesar de ser
consciente, de que fue “todo el pueblo que se sent6 a comer y beber”.

Otra dificultad es, que en ninguna de las dos citas de Numeros se habla de un “destructor”.

Segln parece, Pablo alude al caso relatado en el capitulo 17 (16). Por un lado, un nimero determinado
de personas, sin mayor dificultad se podria determinar como “algunos” y no tanto como a toda una
generacion.

También se trata aqui de una muerte violenta, lo que corresponde més a la expresion “destructor”, que
a una muerte natural. La expresion 6Ao8peuvtod €s como un comentario de un texto veterotestamentario. Ya
en el Antiguo Testamento hebraico los espiritus aparecen de vez en cuanto como drganos de ejecucion de
la ira divina (2 Sm 24,16; 1 Chr 21,12ss, Is 37,36). Estos aumentaron segun su importancia mediante la
LXX. Por ejemplo, la expresion mmuna (el Angel exterminador) en Ex 12,23 es traducido con 6Ao8peutod
(destructor). También en el juicio que sigue al murmurar en Nm 17,6, la LXX lo relaciona con el
destructor (en Sab 18,25). Por eso, no debemos admirarnos, cuando Pablo hace lo mismo.

Como para la LXX, también para San Pablo, el “destructor” es un ser espiritual, y no solamente la
personificacion de la ira divina 0 una persona humana. La cuestion, sin embargo, es, entre qué categoria
de espiritus hay que clasificarlos. Algunos autores los clasifican entre los diablos. Otros pensaron en un
Angel que viene del cielo. Sin duda, debemos clasificarlo entre los Angeles buenos.

En primer lugar, debemos suponer que, Pablo interpreta la cita de NUmeros de la manera como mas le
atafie a la interpretacion de los escritos del Antiguo Testamento. EI Antiguo Testamento atribuye la
ejecucion de los tribunales divinos generalmente a los Angeles buenos (pocos casos contrarios
encontramos en 1 Sm 18,10 como también en el libro de Job). Solamente en los libros apdcrifos del
Antiguo Testamente aparecen con mayor frecuencia también los Angeles castigadores malos. Solo en este
caso, podriamos admitir, que Pablo consideré el “destructor” como un espiritu maligno, por cuanto en su
tiempo comdnmente se conocia tan solo a los Angeles malos en este sentido. Pero este no es el caso.

Aunque durante el tiempo después de la redaccion del Cénone del Antiguo Testamento, muy
frecuentemente aparecen los diablos como 6rganos de los tribunales divinos, sin embargo, no es lo
caracteristico.

En el libro de Henoc encontramos Angeles castigadores buenos y malos actuando juntos (los buenos
en 62,11; 66,1s). En el Apocalipsis de san Juan (15,1.6.8; 16) encontramos Angeles buenos. En el Pastor
del Hermas, el Angel castigador es llamado un Angel justo (Simil 6, 3,2). Por lo tanto, también Pablo lo
puede ver como un Angel bueno.

No hay necesidad de suponer, que Pablo redactara unas ideas dualisticas posteriores, para
conformarlas a algunos relatos anteriores que se encuentran en el Pentateuco. Porque no podemos admitir,
que las plagas divinas egipcias hubiesen sido ejecutadas por mediacion de Satanas. Si en el Antiguo
Testamento como también en los Apdcrifos encontramos Angeles buenos y malos lado a lado, entonces
también es posible en San Pablo. Dios no solamente promulga y guarda sus mandamientos a través de los
Espiritus celestiales, también sanciona su trasgresion.

Una cosa més se puede concluir de 1 Cor 10,10: Dios dio a sus Angeles gran poder y fuerza, por lo
cual ellos, son capaces de ejecutar tan grandes castigos como aquél en el camino del pueblo de Israel a
través del desierto.

Podemos concluir, sin detrimento de 1 Cor 4,9; 6,3, donde se entiende con ayyérowc a los Angeles en
general (buenos y malos); a todos los seres espirituales que hasta ahora tratamos, se atribuye una cualidad
moral. Ellos son amigables con los hombres; pero en primer lugar son sumisos a Dios. Su voluntad es
conforme a la de Dios. Pero, Pablo también conoce espiritus donde no es asi, son Angeles enemigos de los
hombres, y forman en contra de Dios una oposicion directa. Se trata de Satanas con sus Angeles.
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I1: Satanas, diablo, Beliar, demonios

1) Satanas obstaculiza el trabajo misionero

1 Tess 2,18: 610TL MPeAnoopery EABElY TpOC UVUag, €yw wev Iadrog kol ameE kol dlg, kol
evékoPier MUac 0 ZoTaVac.

Por eso quisimos ir a vosotros, yo, Pablo, ciertamente una y otra vez, pero Satanas nos
estorbo.

Pablo esta lleno de afioranza para ver de nuevo a los Tesalonicenses. Pero Satanas le impidio
llegar a donde ellos. No sabemos con certeza, cuéles fueron estos obstaculos.

Algunos opinan, que se trata de ciertas maquinaciones por parte de los judios. De hecho, fueron
los judios los que obligaron a Pablo y a Silas abandonar la ciudad, en cuanto instigaron al pueblo y a
los alcaldes de la ciudad en contra de ellos (Hch 17,1-10), justo cuando el Apdstol los caracterizd
como adversarios de los mensajeros de la fe (1 Tess 2,15s). Otros buscan las razones en las cosas que
se refieren directamente al Apostol, en acontecimientos “elementares”, como tempestades,
enfermedades etc. En fin, no lo sabemos, pero por ahora es suficiente saber que el Apostol considera
los acontecimientos que lo obstaculizan como la actuacion de Satanas.

2) El diablo intenta continuamente apartar a los hombres de Dios

Un poco mas concretamente describen las siguientes citas la actividad de Satanas.
1 Tess 3,5: 8L t0DTO KAYW WNKETL OTEYWY €mepfo €l TO yv@ral Ty TLoTLY DUOVY, UN TeG
EmeLpaoey DUAG O TeLpalwy Kol €l KEVOV yéuntal O KOTOG MU®V.

Por eso también yo, no pudiendo soportar mas, envié para informarme de vuestra fe,
pues temia que os hubiera tentado el tentador y que nuestro trabajo hubiera resultado en
vano.

El mewpawy (tentador) no es un tentador humano, sino Satanas de 2,18 (cfr. th. Mc 1,13). Los
cristianos en Tesaldnica se encuentran en una afliccion por parte de sus con-ciudadanos paganos (V
3,4y 2,14.15). Tales situaciones, Satanas las aprovecha preferentemente para provocar tentaciones. Y
no es dificil de reconocer el tipo de tentaciones en este caso debido al contexto. Pablo no teme, que el
diablo quizé podia seducir a los Tesalonicenses hacia la apostasia, a la pérdida de la fe. EI Apdstol esta
convencido que no lo ha logrado todavia, pero si tiene miedo, de que sus ataques y tentaciones ya han
comenzado (cf. émelpaoer). Satanas evidentemente se revela como un enemigo de la fe. La difusion del
Evangelio es para él un horror, y busca destruirla.

Posiblemente, Pablo alude también en 2 Tes 3,3 a Satands como autor de todas las aflicciones, que
llegaran sobre quienes confiesan la fe cristiana.

2 Tess 3,3: motog 8€ €0ty 0 KUpLOG, O¢ otnpléel LPaG kol Gpuiatel amd Tod TovnPoD.

Pero fiel es el Sefior, que os confirmara y guardara del mal.

Aqui depende, si consideramos la palabra movnpov (maligno, mal) como masculino o como neutro.
En caso de masculino se le puede relacionar con el diablo. Dibelius’ lo traduce como “maligno”,
porque supone, que “el Sefior” esta contrapuesto al “movmpov”. Otros, al contrario piensan, que
movnpou corresponde al otnpléat év mavti €pyw kal Adyw ayabe (0s confirme en toda buena palabra
y obra) que precede el texto en 2 Tess 2,17.

Es cierto, que el Nuevo Testamento y también Pablo conocen el uso de movnpov para Satanas (Mt
13,19.39; Ef 6,16; 1 Jn 2,13s; 5,18). Sin embargo, son mas las veces que se aplica también el Neutro
10 Tovnpov. Entonces, no se puede decidir con certeza en cual de los sentidos lo tenemos que aplicar,
en uno u otro sentido. Esta cuestion de la interpretacion del “mal” hay que tratar mas abajo.

3) El enemigo fue vencido

Como adversario de los discipulos de Cristo, Satanas se revela también en Rm 16,20 como
también en el capitulo 6 de la carta a los Efesios.
Rom 16,20: 0 &¢ Beo¢ Tthic elpnvng owvtplel OV Tatavdy LTO TOUG TOSKG DUOV €V TUXEL.

Y el Dios de paz aplastara muy pronto a Satanas bajo vuestros pies.

Pablo habla del “Dios de la paz” con contraposicion a Satanas, quien busca perturbar la paz entre
los fieles. Es él, quien, en ultimas, causa las separaciones y las herejias, de las cuales el Apostol esta

! Dibelius, ibid., p. 57.
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advirtiendo a sus lectores en V.17. Dios, en breve, pondra fin a su actuacién en medio de la comunidad
de Roma.

Para recordar a Gn 3,15, donde se dice que “El te aplastara la cabeza”, se considera el vencer a
Satands como un “aplastar bajo los pies”. Solamente el tiempo que Dios lo permita, el espiritu maligno
puede maltratar a los cristianos.

4) El combate espiritual de los cristianos

Ef 6,11: évdloaobe thy movomilay tod Beod mpog TO SUvaobal LpAC othivel TPOg TG pebodelog
t0D SLofdrov:

Vestios de toda la armadura de Dios, para que podais estar firmes contra las
asechanzas del diablo,

La palabra ‘diabolos’ se deduce de diafarirery, lo que significa también acusar o calumniar, y no
es exclusivamente un nombre del diablo. Pablo la usa también como adjetivo (1 Tim 3,11; 2 Tim 3,3;
Tit 2,3), y como sustantivo se designa también a un adversario humano (por ej. en el Sal 109,6). Sin
embargo, en esta nuestra cita se refiere sin duda al diablo. Entre él y los fieles hay un estado de guerra.
Con gran astucia Satanas ataca. La palabra pebodeiac (metodeias) significa més bien una “facultad
artistica”, lo que indica el actuar del diablo, usando de grandes artimarfias, es decir, de una gran astucia.
Y, para poderle resistir, los lectores necesitan un equipamiento interior dado por Dios, el cual el
Apdstol compara con una armadura completa de soldados bien armados.

En qué consiste esta armadura, nos lo dicen los versiculos 14 a 18, la verdad, la justicia, la
prontitud de aceptar el Evangelio de la paz, la fe y la salvacion en Cristo, la palabra de Dios, la oracion
y la vigilancia. En relacién con todos los que aceptan estas armas, ofrecidas por Dios, Satanas
quedaria sin poder. Especialmente por la oracion continua se recibe proteccion contra el espiritu
maligno, lo que varias veces se menciona en el Nuevo Testamento (cfr. Mt 26,41 y paralelos; 2 Cor
12,8; 1 Pd 5,8). En otras dos oportunidades, Pablo menciona a Satanas o a los demonios, contra los
cuales los cristianos deben luchar (V. 12y V. 16).

Ef 6,16: ¢v maow avadafovieg tov Bupeov Thg Tlotewe, €v @ duvnoeoBe mavta T BEAN oD movnpod
[ta] memvpwpeve oéoct

Sobre todo, tomad el escudo de la fe, conque podais apagar todos los dardos de fuego del
maligno.

Se penso que el diablo, con sus flechas de fuego, trata de vencer en las luchas. Al contrario a 2 Tes
3,3, podemos aqui tener alguna certeza, si el Tod movnpouv es masculino o neutro. Como naturalmente
se lo entiende como Genitivus obiectivus y se piense sin més en un ser personal que dispara las
flechas, es muy evidente una relacion con el diablo. EI Apéstol entiende con los Béan memupwpévae
(literalmente: flechas ardientes) no como pasiones sensuales, desordenadas y descontroladas, sino
como las persecuciones por parte de los enemigos del nombre cristiano. Las flechas vienen desde fuera
y representan ataques exteriores realizados con anterioridad, en lugar de ciertos deseos impuros que
Satanés podia provocar en el interior.

También muestra sus efectos: son capaces de causar un nocivo incendio que podia destruirlo todo,
es decir, lo que Cristo fundamento en su espiritu y en su corazon. Esas flechas encendidas son capaces
de enloquecer a los recién-convertidos a la fe y en las virtudes, para de esta manera, llevarlos a la ruina
eterna.

Es notorio, que Pablo no deja de tirar las flechas de seres humanos sino del propio Satanas. Detras
de los enemigos humanos, él ve la presencia de Satanas. Los humanos son inspirados por él. Los
lectores deben tratar de defender los ataques con el escudo de la fe. La fe no solamente los protege,
sino también aniquila los atentados de los enemigos (oBéoat). Pablo exhorta a una fe firme, con
especial hincapié. La fe para él, es el arma mas importante para la lucha, es asi como los lectores los
tienen que enfrentar. Satanas, por su parte, es consciente de ello, por lo que se enfurece de una manera
especial contra le fe cristiana. En cuanto ésta no falla, dificilmente las flechas ardientes lograran sus
efectos. Son luchas arduas por las que los discipulos de Cristo tienen que pasar. Pero no se deben
desanimar ya que siempre podran vencer, en cuanto hagan uso de las armas correspondientes.

También en Hch 13,6-10 encontramos la afirmacion, como el espiritu maligno lucha contra la
verdad cristiana. Alli un mago y falso profeta, llamado Barjesus, trata de impedir al procénsul Sergio
Pablo que acepte la fe cristiana. Pablo lo llama un “hijo del diablo”, lleno de astucia y toda maldad, un
enemigo de la justicia, quien tuerce los rectos caminos del Sefior (V 10). Barjesus, en Gltimas, es un
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hijo del diablo porque practica la magia. EI Apdstol evidentemente considera la magia como un medio
en la mano del diablo, con la cual busca apartar a los hombres de la verdad.

5) Las tentaciones de la carne

Asi, como la incredulidad, Satanas promueve también otros pecados.

1 Cor 7,5: un amootepeite GAANAOLG, €L UNTL GV €K OuppWYou TPOG Kalpov, lve oyoiaonte T
TPOOELYT) Kal TaALY €Ml 0 adTO fTE, v un Telpaln LUaC 6 Tatavdc L Ty dkpaoiay DUGY.

No os neguéis el uno al otro, a no ser por algin tiempo de mutuo consentimiento, para
ocuparos sosegadamente en la oracion. Luego volved a juntaros en uno, para que no 0s
tiente Satanas a causa de vuestra incontinencia.

El diablo trata de seducir a los esposos, que se abstienen de la unién sexual, para que busquen
placer en el adulterio. No sabemos exactamente lo que Pablo estd pensando, pero sabe que Satanas es
capaz de despertar la concupiscencia que esta en el ser humano, a causa de las secuelas del pecado
original. Ciertamente, no cualquier tentacién es provocada por el diablo, pero para no dar oportunidad
al diablo, los casados deben abstenerse de la relacion sexual bajo ciertas condiciones y por poco
tiempo.

La tentacion es el medio que ha utilizado el diablo, incluso ya desde el tiempo en que nuestros
primeros padres se encontraban en el paraiso. El primer pecado de la humanidad fue provocado por el
diablo. Sobre este aspecto tratan 2 Cor 11,2sy 1 Tim 2,14s.

2 Cor 11,2s: {nA® yop Oudc Beod (MAw, MPUOCAUNY Yop DUAC €VL avdpl Tapbévor ayvny mopaothont
16 XpLot: 3 popodual 8¢ un Twe, wg 0 ddLg Eénmatnoer Ebav év th moavovpyle adtod, ¢pupf To
VONuate DUAY amo the amidtnrog [kal Thg dyvdtntoc] thg el tov XpLotov.

porque os celo con celo de Dios, pues os he desposado con un solo esposo, para
presentaros como una virgen pura a Cristo. Pero temo que, asi como la serpiente con su
astucia engafi6 a Eva, vuestros sentidos sean también de alguna manera extraviados de la
sincera fidelidad a Cristo,

Pablo desea para los Corintios, que ellos lo suporten, cuando les habla de su propio desinterés y
sobre cosas personales (V 1). Pablo solamente lo hace, para que ellos se den cuenta de su celo por
ellos. El celo proviene, de que les desposo con un solo esposo, Cristo, y con ninguno mas. Como el
paraninfo no tiene otra preocupacién que ésta, que la esposa sea fiel a su esposo, asi también Pablo.
No teme otra cosa, que los Corintios, a causa de los falsos ap6stoles, se pudieran dejar desviar de su
entrega total a Cristo. Entonces, la comunidad se pareceria a Eva, que se dejé engafiar por la serpiente
y le fue infiel a Dios. Con la palabra d¢ic se piensa en el diablo, que hizo de la serpiente un
instrumento suyo.

Frecuentemente, ciertos exegetas han querido negar, que en Gn 3 se esta hablando del diablo, pero
en Ap 12,9 encontramos la afirmacion cuando dice: Y fue lanzado fuera el gran dragén, la serpiente
antigua, que se llama Diablo y Satanas, el cual engafia al mundo entero. Fue arrojado a la tierra 'y
sus angeles fueron arrojados con él.

La palabra énmatnoev (engafid) algunos la han interpretado como una seduccidn sexual. Se
refieren al Talmud, segun el cual, Eva practicd lujuria con el diablo. Everling encuentra esta opinion
también en 4 Macc 18,6-8. Opinan, que Pablo queria decir: asi como la serpiente sedujo a Eva hacia la
lujuria, asi los falsos apostoles llevan a la comunidad hacia la infidelidad a Cristo.

Sin embargo, san Pablo no piensa asi. é&nmatnoev no significa mas que “engafiar”. Solamente se
repite lo que afirma Gn 3, que Eva dio crédito a las palabras de la serpiente, cuando ésta le dijo, que no
moriria, sino que sera igual a Dios (Gn 3,4.5.13), y que el fruto le parecia bueno y deseable para comer
(V. 6). Que no se trata aqui de un caso de lujuria, segun el contexto, queda claro que Eva fue infiel a
Dios y no a su esposo. Porque Cristo no corresponde a Adan, sino a Dios. La infidelidad contra Dios
estad en cualquier tipo de pecado, por eso no hay necesidad de pensar especificamente en la lujuria. Por
eso, habré que rechazar tal interpretacion.

Lo que a Pablo le preocupa es que los pensamientos de los Corintios pudieran desviarse de Cristo.
Por eso, se trata en la frase que sigue a la palabra wc, sobre la actitud y el pensar de Eva. Engafiada por
la serpiente, ella cambi6 su actitud en relacion con Dios. Fue en este sentido que se hizo infiel a Dios.

En lo que se refiere a la interpretacion del Talmud y de 4 Macc 18,6-8, hay que decir, que estos
testimonios se originaron en un tiempo posterior al tiempo del Nuevo Testamento. Al contrario, la
literatura contemporanea a la del Nuevo Testamento, que relata sobre la seduccién de Eva por el
diablo (Vita Adami parr. 33; Apocalipsis de Moisés parr. 7 y 16ss), no sabe nada de un pecado de
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lujuria. Ademas se duda seriamente la autenticidad del texto de 4 Macc, y ademas no es seguro, Si
aqueél Avpewv se identifica realmente con Satanas.

1 Tim 2,14s: kol Adou ok fmatndn, 7 o¢ yuvn eanatndelon év mopofaoel yéyover: owdnoetal ¢
Sl ThC Tekvoyoviag, v UelvwoLy €V TLOTEL Kol GYTT Kol (YLXOUG MET owdpooivmg:

y Adan no fue engafado, sino que la mujer, siendo engafiada, incurrié en trasgresion. Pero
se salvara engendrando hijos, si permanece en fe, amor y santificacion, con modestia.

También a estas palabras, algunos exegetas, le atribuyen a Eva una seduccion sexual de parte de
Satands. Se argumenta, de que se dice de Adan: o0k fmatnon, Y que la mujer se salvara por el dar a luz
a sus hijos. En oposicion a esto debemos considerar, que el Apdstol no dice: o0k Ao Amatnn, wili
7 yuvn. No quiere decir que Eva cometié un pecado, que Adan no cometio.

Se trata del mismo pecado para ambos. Pero Adan llegé a pecar de otra manera: Ella fue
engafnada, pero el fue persuadido. Escucho la voz de su mujer (V.12). De esto resulta, que aqui
debemos dejar el verbo €umatar en su sentido de uso comun. En este caso tampoco prueba el
tekvoyoviee (engendrando hijos, V. 15) la opinion de los exegetas. El dar a luz a los hijos para la
salvacion de la mujer, no depende de un pecado anterior, sino porque es propio del oficio de la mujer.

La idea de que el diablo sedujo a Eva sexualmente, no se la podemos atribuir a san Pablo. El
solamente sabe, que éste sedujo a Eva para que le fuera infiel a Dios, y que para esto el diablo uso toda
su astucia.

6) El disfraz de Satanas como Angel de luz

El engafio y la astucia caracterizan propiamente el actuar de satanas.

2 Cor 11,13: ol yip toroDtoL Yeudamdotodol, €pydtal SOALOL, HETHOXMUATL(OUEVOL €lC GTOOTOAOUG
Xprotod. kel o0 Bedue adTog Yop 0 Tatavdc petaoynuatiletol eig &yyeror GpwTog.

porque estos son falsos apdstoles, obreros fraudulentos, que se disfrazan de apoéstoles de
Cristo. Y esto no es sorprendente, porque el mismo Satanas se disfraza de angel de luz.

Los adversarios de Pablo en Corinto desean ser considerados como los verdaderos apéstoles de
Cristo (V 12). Esto resulta porque siendo ellos apostoles mentirosos, dan la impresion como si
estuvieran preocupados por la salvacion de los fieles (¢pyatar d6Atol); asumen la forma de apéstoles
de Cristo. Pero de veraz solo buscan su propio interés. Esto no ha de sorprender. Esta gente es
servidora de Satanas, quien actla de la misma manera, se transforma en un angel de luz. Un &yyeioc
dwtoc es una angel que participa en la luz eterna, lo que es Dios mismo (cf. 1 Jn 1,5ss), y que tiene su
lugar en la luz en la cual Dios habita (cf. 1 Tim 6,16). La palabra ¢¢ (= luz) tiene aqui una
caracteristica ética, como frecuentemente también la palabra okétog (oscuridad) (cf. Rm 13,12s; 2 Cor
6,14; Ef 5,8s; Col 1,12s). A la esencia de la luz pertenece la santidad, por eso los angeles de la luz son
angeles moralmente buenos. Aqui por primera vez se nos habla expresamente, que hay angeles sin
pecado. La expresion “angel de luz” presupone que existen también angeles de las tinieblas, espiritus
moralmente perversos. El superior de éstos se nos presenta en forma de Satands. Como se nos
confirma en los Evangelios, en los Hechos de los Apdstoles y en otros escritos. Tanto los Angeles
buenos como también los malos son capaces de hacerse visibles al 0ojo humano. Pablo lo menciona en
Gal 1,8; 4,14, en cuanto se trata de angeles buenos. Aqui se nos revela que a Satanas se le atribuyen
las mismas facultades.

Como los angeles celestiales, normalmente aparecen en una forma de luz, lo que corresponde a su
ser luminoso por naturaleza (Dn 10,5s; Mt 28,2s, etc.), asi se espera del diablo, que se manifiesta con
una apariencia de la cual se nota su maldad y astucia. Pero, por lo contrario, se muestra como angel de
luz. Con esto, Pablo se refiere no solamente a un caso concreto y Unico en el pasado, porque si no, no
usaria la forma del presente. Se refiere a un modo de actuar muy comun de Satanas, porque éste no es
solamente malo, sino también astuto y falso. Es la falsedad y mentira por si mismo, y por eso esconde
su verdadera esencia delante de los hombres. Disfraza también los pensamientos y deseos que a ellos
les presenta, asi que parecen como santos. Recordamos, como en las tentaciones de Jesus usa la propia
Palabra de Dios para seducir a Jesus. Esta idea, que Satanas aparece como angel de luz, dificilmente la
encontramos en otras citas biblicas.

Dibelius piensa en una interpretacion del prologo del libro de Job por parte de Pablo. Pero en el
libro de Job no se puede leer nada de un “disfraz” o transformacion de Satanas. Para que Satanas
aparezca entre los hijos de Dios, no necesita disfrazarse como Angel de luz. Es cierto, que hay un
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parentesco entre los hijos de Dios y Satanads en el libro de Job, que con el correr del tiempo
desaparecid. Pero este parentesco no necesita ser mayor ni menor que el parentesco de Pablo. Si en el
libro de Job Satanas aparece entre los angeles de Dios, se concluye solamente, que es como ellos un
ser espiritual creado. Cuando Pablo habla de una transformacién de Satanas, también presupone, que
el diablo, segun su naturaleza, es también un angel. Y como angel puede aparecer también entre los
hijos de Dios.

Fuera de la Biblia se habla de un disfrazamiento de Satanas en Henoc 19,1; Vida Adami parr.9;
Apocalipsis de Moisés parr. 17.

Como también se destaco, en Ef 6,16 y Hch 13,6-10, el espiritu maligno, para realizar sus malas
intenciones, se sirve de instrumentos humanos. Los falsos apdstoles estan a su servicio y representan
sus intereses. Los envi6 para impedir la expansion de la verdad cristiana. Y ellos manifiestan, en su
actuacidn, la misma astucia y mentira como su sefior y maestro.

Como ser, malo y astuto, Satanas esta continuamente ocupado en hacer caer al ser humano en el
pecado y en la perdicion de su alma. Esto lo muestran las citas siguientes.

Ef 4,26: 0pyieobe kol pn auoptavete: 0 HALOG UT) EMLOVETW €TL [TQ] TaPOPYLOUE DUV, unde dldote
TOTOV T SLAPOAW.
Airaos, pero no pequéis; no se ponga el sol sobre vuestro enojo, ni deis lugar al diablo.

Pablo exhorta a sus fieles de rechazar de inmediato las tentaciones de ira, para no caer en pecado.
Incluso exhorta a que cuando surja el sentimiento de irritacion, ese mismo dia se reconcilien. Si no lo
hacen, dan espacio al diablo. A la pregunta si se trata del diablo o de un acusador humano, debemos
responder: Ellos, por causa de su indisposicion para perdonar, ellos dan ocasién para seducir y dejarse
seducir contra el amor al préjimo. Habilmente Satanas sabe usar la disposicion del corazon humano
para sus fines malos.

7) El pecado de la soberbia

1 Tim 3,6: un veddutov, Tva un Tudwbelc eic kpipo éuméon tod OuaPforov. Sel de kol
HOPTUPLOY KOANY €xeLy 4o TOV Ewdev, Tva un elg oveldiopor éuméon kol Tayido tod SiaBodrov.
(el obispo) que no sea un nedfito, no sea que envaneciéndose caiga en la condenacién del
diablo. También es necesario que tenga buen testimonio de los de afuera, para que no caiga
en descrédito y en lazo del diablo.

A pesar de la contradiccion entre algunos exegetas, debemos relacionar el “diablos” en ambos
versiculos con el diablo. Ya el propio articulo indica al adversario. Sin duda se habla del diablo en
V.7. Para eso podemos comparar y encontrar las mismas palabras moytde tod SueBorov en 2 Tim 2,26.
El espiritu maligno se relaciona con un kpiux (= juicio). Esto no es un juicio del diablo, sino su propia
condenacion.

Queda la cuestion, si debemos entender el tod duofdrov como Genitivus subiectivus o obiectivus.
En el primer caso seria un juicio ejecutado por el diablo. En el segundo caso seria un juicio sobre el
obispo que corresponde al mismo castigo que recibi6 el diablo.

La primera opinion no corresponde a la realidad, porque a un juicio que el diablo ejecuta no se le
llamaria con esta expresion. Los castigos ejecutados por el diablo, Pablo no llamaria “juicio de
Satands”, sino ‘castigos impuestos por Dios’. El espiritu maligno no puede castigar fisicamente a los
fieles por propia iniciativa. Solamente lo puede hacer, en los casos cuando Dios le da el permiso. Por
lo tanto recomendamos la segunda opinidn.

Si ciertos exegetas (B. Weiss, etc.) argumentan que la Biblia no sostiene un juicio sobre el diablo;
esto no es cierto (cf. Mt 25,41; Lc 10,18; Jn 12,31; 16,11; 2 Pd 2,4; Jud 6; Ap 12,9; 20,10; 1 Cor 6,3).

El obispo orgulloso sufrird el mismo castigo al cual Satanas ya es entregado, o0 sera entregado al
final del mundo. La razén, por qué se compara el juicio del obispo con el juicio del diablo, ciertamente
tiene su razon, que este fue causado por el mismo pecado: la soberbia. Por soberbia el obispo podia
caer (cfr. la traduccion de la Vulgata: in superbiam elatus). La dignidad, para la cual aun no ha
madurado como ne6fito, lo dejaria hincharse, y como Satanas también cayé en la condenacion.

En v.7 el diablo tiene un papel activo. En su afan de impedir la difusién del Evangelio, en primer
lugar, trata de poner una trampa al obispo. Mas facilmente podria conseguir aquellos, los que tienen
mala fama entre los que estan afuera, los judios y los paganos. La mala fama seria ocasion de insultos
entre los no-cristianos, a causa de ellos el obispo podia llegar a caer. Pablo aqui no da mas
explicaciones, sin embargo, lo considera asi, que las calumnias e insultos desaniman o irritan al

22



obispo, y que en estos desanimos podria consentir en tentaciones de incredulidad y otros pecados, y
consecuentemente a la propia condenacion. De una manera semejante Pablo manifiesta su
preocupacion en 2 Tim 1,8, que la suerte del maestro podria causarle desanimo y luego verglienza de
dar testimonio de Cristo.

Aungue el Genitivo tod SeBorov se refiere a mayide (lazo) y no a oveldiopov, estos descréditos o
insultos, en ultimas, son causados por Satanas. Porque es él, quien inspira a los adversarios del nombre
cristiano, para lograr su plan, la condenacion del obispo.

8) Desorden en la comunidad

1 Tim 5,14s: BoOAopatl 00V vewTépag YUULELY, TeKVOYOVELY, 0LkodeoToTeELY, undeuloay ddopuny SLdoval
TG QUTLKELUEV AoLdoplag xapLy: Hon yap TLveg €etpamnony O0Tiow 10D Tatava.

Quiero, pues, que las viudas jévenes se casen, crien hijos, gobiernen su casa; que no den al
adversario ninguna ocasion de maledicencia, porque ya algunas se han apartado en pos de
Satanas.

No solamente al obispo, también a los miembros de la comunidad, Satands busca seducir y a
corromper. Aqui se habla de las jovenes viudas cristianas, que cometen la imprudencia de asumir el
servicio eclesial de las viudas (cfr. V.9). Y ya tuvo éxito con algunas de ellas. Normalmente se supone,
que las referidas entraran en el seguimiento de Satands, perdiendo la moral. Algunos opinan que
perdieron la fe. Pero aqui debemos seguir el sentido de las palabras undepioav adopuny en V. 14, que
significa “ocasion para un insulto”. Lo que da al adversario para la maledicencia, son los pecados que
los hacen ir tras Satanés. Pero como estos adversarios son precisamente los incrédulos, los insultos se
pueden referir solamente a cosas que no corresponden a la honradez moral y al buen comportamiento
(cf. 1 Tm 6,1; Tit 2,5). Porque el abandono de la fe dificilmente llevara a los incrédulos a insultar.

Por cierto hay que entenderlo asi: Unas de las viudas, de joven edad fue admitida al servicio
eclesiastico, fue tentada a casarse de nuevo, estas tentaciones la llevaran a cometer pecados de lujuria
(cf. V 13), porque al entregarse al servicio eclesial de viuda propiamente les es imposible un nuevo
casamiento (V. 11.12).

La cuestion es, si podemos ver en el “adversario” también al propio Satanas.

La LXX traduce en Zac 3,1 la palabra hebraica w5 (“causar enemistad”), lo que designa la
actividad de Satanas, con las palabras tod dvtikeiofur adtd. EI mismo Pablo habla en 2 Tes 2,4 de
una persona muy cercana a Satanas, el Anticristo, como un ser que se opone (avtikelperoc) a todo lo
divino. Sin embargo, existen razones contrarias para relacionar el adversario con el diablo. Parece que
el adversario en el V. 14 no es el mismo diablo, es otro en V. 15 porque este aparece con una funcion
totalmente diferente que el segundo. Este no es el tentador hacia la inmoralidad, sino es el acusador. Y
el hecho, de que san Pablo evite, en este primer versiculo, el nombre de Satanas, indica, que se trata de
una personalidad o grupo de personas diferente de Satanas. La expresion avtikeipevog se refiere a un
adversario humano. El articulo aqui tiene significado general. A cada uno, que es un enemigo de la fe
cristiana, se le da ocasién para insultar el nombre de cristiano. Pero estos son lo judios y paganos
incrédulos, los mismos que el Apdstol llamé en 1 Tim 3,7 €&w0ev (los de afuera). También en la carta a
Tito encontramos una expresion semejante. Dice: 6 ¢ évavtiag (=que el adversario, Tit 2,8).
Tampoco se refiere alli al espiritu maligno, tampoco al espiritu maligno junto con los seres humanos
que le sirven a él, sino solamente al adversario humano. Alli son los doctores falsos, mencionados en
Tit 1,9.10.

Como seductor y destructor, san Pablo estd pensando ciertamente en 1 Tim 6,9 en el diablo,
aunque alli no lo menciona expresamente. “Los que quieren enriquecerse caen en la tentacion, en el
lazo y en muchas codicias insensatas y perniciosas que hunden a los hombres a la ruina y a la
perdicién.”

Porque ¢quién es que provoca la tentacion, quien hunde a la ruina y perdicion, si no Satanas?
Busca dafiar a los hombres mediante enemigos exteriores 0 mediante los propios enemigos que tienen
dentro de si. Despertando las malas pasiones en el corazén humano, oscureciendo el propio juicio.
Ofusca a los hombres, de manera que se causen dafio a si mismos sin saberlo. En este sentido Pablo
Ilama a las pasiones “irracionales” y “nocivas”.
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2 Tim 2:25s: év mpadtntL TeLdedovta oL avTLdLatLBeuévoug, unmote 6w adTolg 0 Oe0¢ WeTavoLay
elc émlyvwolr @Andelac kal avoavwoLy ék thc Tod dLeBorov Tayidog, E(wypnuévor 1T adTOD €i¢ TO
éxelvov BEAMuL.
Debe corregir con mansedumbre a los que se oponen, por si quiza Dios les conceda que se
arrepientan para conocer la verdad y escapen del lazo del diablo, en que estan cautivos a
voluntad de él.

En V. 26 aparece de nuevo una expresion que ya conocemos de 1 Tim 3,7: los lazos del diablo. Al
contrario con aquella cita, encontramos aqui una idea clara, por el contexto, sobre lo que se quiere
decir con el lazo. Los avtidiatiBepévoug (opositores) son los doctores falsos ya mencionados en 1 Tim
1, y no los judios y paganos incrédulos. A ellos, Satanas los mantiene enredados en sus especulaciones
tramposas y sin valor (cfr. por ejemplo 1 Tim 1,4) y asi impide, que conozcan la verdad. Los dejo,
propiamente dicho, en un estado de embriaguez (cfr. awovnqyworr), les anestesié su inteligencia y
debilit6 su voluntad, de manera que no reconozcan su propia necedad y que no la dejen. Tanto es su
influencia, que ellos son en cierto modo sus cautivos. Hacen solamente lo que él quiere. Sea el o’
adtov como también éxelvov se refiere al diablo y no a Dios. ékeivou lo dice san Pablo solamente para
hacer énfasis. Quiere destacar que los “repugnantes” no cumplen la voluntad de Dios sino la del
diablo.

Reconocemos claramente, como el enemigo maligno busca promover el error. Pero a pesar de sus
esfuerzos, Dios es capaz de llevar al ser humano al conocimiento de la verdad.

9) El gran combate antes del fin del mundo

El mayor triunfo de las artimarias del enemigo, lo celebrard poco antes del fin del mundo. Porque
fabricara una criatura como ninguna antes en el anticristo, y a través de él aumentara la impiedad y la
inmoralidad del mundo al extremo. Sobre esto Pablo se manifiesta en 2 Thess 2,3-12:
Mn 1ig Vudg €Eamatnon Kot undéve TPOTOV. OTL €dv uf €A0n M &mooTaoie TPOTOV Kol GToKeAvpon
0 &vBpwmog ThHe avoulag, 6 vLiOC ThHC AmwAclag, 4 O AVTIKELLEVOC Kol UTEPOLPOREVOC €L TavTa
Aeyduevor Bedv 1) oéfaope, @ote adTOv €ic Tov vaodr Tod Oeod kabloml GmodeLkvivTe, €nuTOV OTL
€0ty 0Be0c. 5 00 prnuoveldete OtL €tL OV TPog LUag tadta €Aeyov LWLY; 6 kal vdv 10 katéxov oldate
€lg 10 amokaAvpBfvaL abTov €V T¢ €xuTod KaLp®. 7 TO Yap HLoTNpLOY TdN évepyeltal Thg dvoplag:
Hovov 0 Katéxwy &ptL €wg ék Wéoou yévmtal. 8 kal TOTe dmokaAvdpOnoetal 6 Gropog, Ov 6 KUPLOG
[Inoodc] dreiel t¢ mvedpatt T0d oTopaToC adTod Kal ketoapynoeL Th émipavely thg Tapovoieg ahTod,
9 o0 éotw 1 Tapoucia kot Evépyelav TOD ZaTaV@ €V THOY SUVOMEL Kol OMUELOLC Kol TEPOLY
Pevdoug 10 kal év maom dmatn ddikieg TOlg dmoAALMévOLE, GV WY THy dydmmy THg &Andelog ovk
€d€fowto €l¢ 10 owbfval adtolc.1l kol S tobto méumeL alTolc O Bedg évépyelaw TAGYNC €LC TO
motedoal adtolg T@ Yebdel, 12 Tva kplBdoww Tavte oL un mLoteboavtee TH aAnBelq GAAL
€0DdOKToUVTEG TR AdLKLY.
3 iNadie os engarfie de ninguna manera!, pues no vendra sin que antes venga la apostasia y
se manifieste el hombre de pecado, el hijo de perdicién, 4 el cual se opone y se levanta
contra todo lo que se llama Dios o0 es objeto de culto; tanto, que se sienta en el templo de
Dios como Dios, haciéndose pasar por Dios. 5 ¢(No os acordais que cuando yo estaba
todavia con vosotros os decia esto? 6 Y ahora vosotros sabéis lo que lo detiene, a fin de
gue a su debido tiempo se manifieste. 7 Ya esta en accion el misterio de la iniquidad; solo
gue hay quien al presente lo detiene, hasta que €l a su vez sea quitado de en medio. 8 Y
entonces se manifestara aquel impio, a quien el Sefior matara con el espiritu de su boca y
destruira con el resplandor de su venida. 9 El advenimiento de este impio, que es obra de
Satands, ird acompanado de hechos poderosos, sefiales y falsos milagros, 10 y con todo
engafo de iniquidad para los que se pierden, por cuanto no recibieron el amor de la verdad
para ser salvos. 11 Por esto Dios les envia un poder engafioso, para que crean en la
mentira, 12 a fin de que sean condenados todos los que no creyeron a la verdad, sino que
se complacieron en la injusticia.

El sujeto del cual se trata en este parrafo, en el lenguaje posterior, generalmente es designado
como el Anticristo. Fuera de esta cita se habla del Anticristo en el NT también en las cartas de Juan y
en el libro del Apocalipsis. Segin W. Bossuet" se hablaria del Anticristo ademés en Jn 5,43 y 2 Cor

! Der Antichrist in der Uberlieferung des Judentums, des NT und der alten Kirche, Géttingen 1895, p. 84.
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6,15. También en los apocrifos encontramos este personaje, especialmente en los libros sibilicos y en
la Ascensio Isaiae.

Que el Anticristo Ileva un vinculo estrecho con Satanas, se puede deducir de los propios nombres:
avbpwmog thc avopteg y dvopoc (hombre sin ley), que el mismo Pablo le atribuye. Es el Ateismo
encarnado. Y como imagen perfecta del Diablo, se le distingue ademas su eficacia. Se opondra a todos
los dioses, que los hombres veneraban hasta su tiempo, y se exaltara sobre todos ellos. Cada culto
religioso, que se practicd hasta la fecha, lo reprochara. En vez de esto, reclamara para si mismo una
veneracion divina.

Este pensamiento, el apdstol lo expresa con las palabras: tod 6eod kebioat (V.4). No podemos
tomar estas palabras al pie de la letra. Esta indicacion a las atrocidades de destruccion las encontramos
también en Dn 9,26s; Mt 24,15; Mc 13,14, en relacion con 1 Mac 1,57, relatando la impiedad por
orden del emperador Caligula, de colocar su propia estatua en el templo de Jerusalén, lo que sin
embargo no prueba nada. Es cierto, que la expresion vaog tod 6eov (templo de Dios) es tomada del
templo de Jerusalén. También es posible, que el Apostol recuerde todos los hechos, cuando escribi6 el
V. 4b. Sin embargo, tenemos que interpretar el “sentar en el templo de Dios” en sentido figurativo.
Asi, como en el trascurso de la historia de Israel, varias veces entraran, o trataron de entrar, dioses
extrafios en el santuario del Dios verdadero, asi también el Anticristo tratara de sentarse en el lugar de
Yahveh. Tratard de convencer a la humanidad que él mismo es Dios.

El &vopog serd un contraste del Hijo del hombre venidero. Como Cristo se revelara al final de los
tiempos, también el Anticristo sera “revelado” (V. 5.8); también pondra en escena su propia “parusia”
(V.9); también él provocara prodigios que parecen ser milagros, aungue en realidad no lo son. Por eso,
Pablo los llama “milagros mentirosos” (seudo-milagros). En esto se manifestara mas ostensivamente
la relacion del Anticristo con Satanas. Actuara totalmente en el espiritu de Satanas. Por él es guiado y
dotado con fuerza (évépyerar tod Zatave V.9). En todo lo que realiza, buscara promover el engafio
(evépyerav mravne V.11). A él mismo, lleno de injusticia, cualquier medio le serd apropiado (cfr. év
maon amaty adiklog V. 10). El engafio viene de la injusticia. El avopoc causara una gran apostasia de
cualquier practica religiosa hasta la fecha.

Su objetivo: la destruccion de los hombres, el Anticristo lo conseguira solamente con aquellos, los
gue conscientemente se desviaran de la verdad y de la salvacion (V. 10b). Es un castigo impuesto por
Dios sobre ellos, que sean engafiados por el “hombre sin ley” (V. 11s). Este debe servir a los planes de
Dios contra su propia voluntad. También en esto se parece a Satanas, como mas tarde veremos.

El destino final del dvopoc seré tragico. Estd entregado a la perdicion (viog tfic amwielec V.3).
Cristo le destronara de su actuacion para la condenacion de la humanidad (katepynoer V.8). Lo
entregara a la muerte y lo arrojara al infierno. EI Anticristo contra Dios es igualmente impotente como
lo es Satanas. La simple llegada del Hijo del Hombre es suficiente para hacerle impotente (V. 8).
Simplemente con el halito de su boca Cristo lo aniquilara.

Lo que ahora nos interesa, es la pregunta como deberiamos imaginar el anomos (= anarquista, sin
ley) concretamente. Una cosa es cierta, para Pablo no es simplemente la personificacion de algo
abstracto, sino una personalidad real y humana. Esto se deduce de las caracteristicas que le adjudica.
Su parentesco con Satanas tampoco nos deberia inclinar de ver en él a un diablo encarnado. Segun la
Ascensio lIsaiae, Beliar viene en forma de un ser humano (4,2), aqui se le distingue claramente de
Satands (V.9). El anomos es solamente inspirado por el diablo y es dotado con una fuerza
sobrehumana, claro esta, en una medida como nunca se ha visto antes. ES una persona propia
escatoldgica y experimentara la parusia del Sefior.

Con esto caen todas las interpretaciones del pasado, que querian identificarlo con una personalidad
determinada. Son muchas las interpretaciones que se han hecho.

Respecto a la interpretacion escatoldgica del anomos se pregunta si este se levantard de entre los
judios o de entre los paganos. Asi como san Pablo lo caracteriza, dificilmente puede ser un seudo-
Mesias. ¢Serd, que un tal, manifestara tan abiertamente su impiedad? ;Serd que abiertamente se
levantara contra Yahveh y buscara la propagacion de la impiedad y del pecado? Por eso, en esta
cuestién se supone un Anticristo de entre las hileras de los paganos.

Del V. 8, la palabra amokaAvdroetar resulta, que, aunque no el anomos mismo, pero si, su espiritu
y sus fuerzas ya estan presentes y son eficaces (1 Jn 4,3). Pablo lo dice expresamente con las palabras:
10 yap puoThplov Niom évepyeltal thg dvopiag V.7. El anarquismo actGa de una manera misteriosa.
No se muestra en su forma verdadera, sin embargo aparece con toda distincion. Pero no se le reconoce
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como lo que es. El anarquista todavia no aparece, explica san Pablo, con la indicacién de su poder, que
primeramente designa con 1o katéyov (V.6) y en la segunda vez con 6 katéxwv (V.7). La pregunta,
coémo se debe entender aquel poder, tiene importancia para el tratado sobre la Doctrina Paulina sobre
los espiritus, porque frecuentemente fue interpretado como un poder que se refiere a un ser espiritual.
Surgieron toda una serie de teorias sobre el katéxwv, y esto, porque el Apostol solamente hace
alusiones sobre él. El lo puede hacer de tal manera, porque sus lectores saben, de qué se trata. Hablo
sobre él durante su estadia en Tesalénica (ol8ute V.6).

Lo que podemos considerar como seguro es lo siguiente, que Pablo piensa en un poder que lo
detiene. Este poder actla en el presente. Impide que el Anticristo se pueda revelar ya. No puede
aparecer antes de que este poder salga de su centro.

La pregunta queda: ¢es el katéxwv una persona o no? ¢Es un poder bueno o un poder malo? ¢Es
una aparicion historico-temporal o una aparicion escatolégica? Podemos preguntar e investigar sobre
todo esto. Pablo no queria simplemente dejar a la arbitrariedad de sus lectores la interpretacion del
Katéxwy, porque no combina con las palabras oidete V.6. En la Antigledad frecuentemente se
identificé el katéywr con el Imperio Romano (por ejemplo J. Cristéstomo), y todavia hoy muchos
siguen esta interpretacion. Los exegetas interpretan el estado romano continuado por el estado
cristiano. Porque Pablo habla de un poder que esta en accion hasta la aparicion del Anticristo.

Otros lo identifican con una persona. Por ejemplo H.Chr. K. von Hofmann lo identifica con el
Espiritu que lucha en el libro de Daniel (10,13.20), junto con el principe Miguel contra el principe de
Persia, y lo llama “el espiritu del orden”. Trata de probar, que su accion en conjunto con Miguel
consiste en oponerse a los poderes espirituales, los que quieren quitar el orden legal de la vida de los
pueblos y construir reinos fundamentados sobre la violencia y arbitrariedad.

Prat concluye, con relacién a Daniel, que es el propio Miguel, el abogado del pueblo de Dios,
quien defiende a la Iglesia a través de todos los tiempos hasta el fin del mundo contra los ataques de
los poderes infernales.

Tales interpretaciones contribuyen a desarrollar la opinion, donde el estado es como un poder que
impide. Contrario a todas estas interpretaciones, algunos estudiosos tienen el katéxwv como un poder
malo y lo identifican con el Anticristo o con Satanas. Segun Schaefer el “quien ahora domina”, actGa
Satanas en el misterio de la iniquidad. Primero él tendria que dejar de actuar de manera misteriosa,
entonces en su lugar aparecera abiertamente la impiedad en la persona del anomos.

Frente a esta confusion de opiniones, nos limitamos de rechazar algunas como insostenibles. Esto
es mejor que colocar una nueva teoria.

La opinidn de Schaefer no la podemos seguir. Ya Knabenbauer, Tillmann y Gutjahr probaron, que
el katéxwv no es un poder malo sino bueno. Dios lo envid, para que el Anticristo no se revelase
todavia, sino apenas en el tiempo predeterminado por Dios. Asi se debe entender el V.6. Y en V.7
encontramos una total oposicién entre el pvotrprov thg dvoutec Y el katéywr. La anarquia ya ahora
tiene la tendencia a actuar, pero no puede. Hay un poder de Dios que se le impide. A esto corresponde
la idea del Apocalipsis, que el dragon (=satanas) actualmente esta guardado, hasta que en algin tiempo
sea unas vez mas suelto por poco tiempo (Ap 20,1-4). De todo esto se concluye que el katéxwv no se
puede identificar con el Anticristo.

La importancia de este trecho tratado para la doctrina paulina sobre los espiritus, consiste, que
muestra en una luz clara la maldad de Satanas, como también el poder que este posee para realizar sus
planos malvados. Por otro lado, muestra también la impotencia del espiritu maligno. Es impedido por
un poder ordenado por Dios, y cuando alguna vez puede realizar su poder como anticristo, este triunfo
sera de poca duracién. Este mismo sera solamente como un preludio del vencimiento definitivo del
mal. Cristo y Satanas luchan uno contra el otro. EI combate dura mucho tiempo, a veces parece que el
diablo esta venciendo, pero al final se muestra claramente, que Cristo es el vencedor.

10) El sentido de las pruebas de Dios

Satanas, no solamente causa el mal moral, también el mal fisico sobre los seres humanos. Asi
también el Apostol esta sufriendo con una de las plagas satanicas:
2 Cor 12,7-9: kel TH OmepPoArfy t@v amokaddlewr. 8L6 Tve um LTepalpwuot, €500m por okoAoy Tf
ooapkl, Gyyedog Xatowvd, tve pe koadily, Tva pm Umepalpwpel. 8 LmEP TOUTOL TPLE TOV KUPLOV
Topekaieon ve 4mooth &m éuod. kol elpmkér poit CApkel ool T YaELC Mou, T yip Olvaplg év
GoBevely TeAELTOL.
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Y para que la grandeza de las revelaciones no me exaltara, me fue dado un aguijéon en mi
carne, un mensajero de Satanas que me abofetee, para que no me enaltezca; respecto a lo
cual tres veces he rogado al Sefior que lo quite de mi. Y me ha dicho: "Béastate mi gracia,
porque mi poder se perfecciona en la debilidad".

El apostol recibid visiones y revelaciones del Sefior (12,1). Tales gracias incluyen el peligro del
auto-orgullo. Para desviar esto de Pablo, Dios le dejé un aguijén como marca en su carne. Le permite
sufrir por medio de un &ngel de Satanas, y son tan fuertes los sufrimientos, que parecen pufietazos.

La expresion “angel de Satands” no se puede interpretar en sentido figurativo, como si se pude
considerar la “espina”. Es obvio, que ademas de Satanas existen otros espiritus malos, los que le son
sumisos, asi como los angeles buenos son sumisos a Dios su Sefior.

Es mucho sobre lo que la “espina de la carne” significaria. ;Seran tentaciones, quiza
especialmente seducciones hacia la impureza, o son persecuciones o humillaciones por parte de los
enemigos, o es simplemente un sufrimiento corporal?

La primera suposicion no combina con la expresion “espina (aguijén) de la carne”. Las tentaciones
no son una “espina para la carne”, es decir no son algo extrafio o separado de la carne, sino antes algo
que le complace. Contra la segunda suposicién se argumenta, con razén, que las persecuciones no son
algo tan extraordinario y propio del Apostol Pablo, como lo exigiria el antagonismo hacia las
revelaciones mencionadas arriba. Ademas se puede tener la impresién, que se refiere a una causa del
dolor claramente determinada. A lo mejor con la tercera suposicion se puede llegar mas cerca del
sentido como Pablo lo entiende. Un indicio para una enfermedad puede ser el év dobevelo de V.9, una
expresion, con la cual Pablo también en Gal 4,13 designa un sufrimiento corporal. Sobre el tipo de
enfermedad, con certeza lo no sabemos, sino solamente que ha sido bastante dolorosa y que se
manifestd por medio de fuertes ataques (koiadi(n). También parecia incurable. Cristo no libera al
Apdstol de este angel de Satanas, a pesar de sus ruegos. Solamente lo consuela y lo anima con la
indicacion de la ayuda de su gracia.

A pesar de que Pablo es fuertemente probado, Satanas no consigue destruirlo. EI enemigo
maligno, con sus dafios hacia los fieles, depende en todo su actuar totalmente de Dios. Solamente
porque Dios lo quiere, le llegd esta plaga. Y porque no esta dentro de la voluntad de Dios que Pablo
sea librado, el 4ngel de Satanés puede seguir molestandolo. En si, hay la posibilidad de librarse por la
oracién de una plaga de Satanas, si no, Pablo no hubiera rogado al Sefior.

Aungue el mal causado al Apdstol por el angel de Satanas es solamente un mal fisico, Satanas
continua siendo un espiritu maligno, también cuando actta por orden de Dios. Porque la intencion, con
la cual tortura a sus victimas, no es la misma como en el caso de Dios. Es moralmente reprochable,
porque no quiere un efecto bueno sino la ruina del torturado.

11) La “entrega a Satanas”

La conviccion de que el diablo posee la tendencia de castigar a los hombres, san Pablo también la
expresa en otros lugares. Primeramente en 1 Cor 5, cuando reprende el incesto de un cristiano de
Corinto.

1 Cor 5,3-5: €y pev yap, AoV TG OWUATL TepwV 66 TG TYeldatl, 10N KEKPLKe ¢ TepOV TOV
oUtwg To0TO Katepyaoapueror: 4 v 1) Ovopatt Tod kuplov [Muav] Inood cuveyBévtwy UGV Kol Tod
€uod Treduatog oLy Th duvapel tod kuplov MUY ‘Inood, 5 mapadodval tov toLodTov T¢) ZaTavd €Lg
dAeBpov g oapkde, v tO Tredua 0wbf év th Muépa ToD Kuplov.

Ciertamente yo, como ausente en cuerpo pero presente en espiritu, como si estuviera
presente he juzgado ya al que tal cosa ha hecho. En el nombre de nuestro Sefior Jesucristo,
reunidos vosotros y mi espiritu, con el poder de nuestro Sefor Jesucristo, el tal sea
entregado a Satanas para destruccion de la carne, a fin de que el espiritu sea salvo en el dia
del Sefior Jesus.

Pablo ya realiz6 su juicio sobre el malhechor, diciendo que lo entregaba a Satanas. En los
versiculos 4 y 5 explica mas detalladamente cdmo se imagina la realizacion de este juicio. Debe ser
realizado en una reunion de la comunidad, en la cual Pablo mismo quiere estar presente en espiritu. Y
para que el juicio fuera eficaz, los Corintios deberian unirse en la fuerza de Jesus y pedir al Sefior para
que les confirme lo que estan haciendo.

La entrega a Satanas se entiende frecuentemente como excomunion. Muchos exegetas entienden
con esto la entrega de una persona humana a los poderes reales y destructivos, que Satanas retne en si
mismo. Se refieren a las palabras eic dieBpov tfc oapkoc (para la destruccion de la carne), que hablan
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de la muerte fisica. Pero, esta posibilidad queda excluida a causa del contexto. EI Ap6stol quiere
educar, para que su espiritu sea salvo en el dia del regreso del Sefior, 0 sea, para que sea encontrado
digno para la vida eterna. Esto no se hace por la entrega a la muerte fisica. Aunque se dice que por la
separacion del cuerpo del espiritu se impide que el mvedpe (=espiritu) que actualmente no esta en
estado de pecado todavia, es infectado por la oup& (=carne). Pero no existe una prueba en los escritos
de Pablo para tal idea extrafia, que el pecado primero solamente se apegaria en la carne, y que el
espiritu solamente poco a poco sera involucrado en ella.

También la explicacion de Bachmann, que a causa de la permanencia en este estado de su vida
entrase en un estado de endurecimiento y aumento de su pecaminosidad, que hara imposible una
posterior salvacion, hay que descartarla. Contradice la conviccion de Pablo que los fornicadores no
heredaran el Reino de Dios (1 Cor 6,9s; Gal 5,19.21; Ef 5,5), fornicador es este del incesto desde
luego.

Tampoco podemos aceptar, que la muerte podria expiar el pecado. La muerte por si misma no
tiene tal efecto. En este caso, entender con “la destruccion de la carne”, la muerte fisica, se causaria
exactamente lo contrario de lo que se quiere. El espiritu seria directamente entregado a la perdicion.
Ademas hay que considerar, que Pablo no dice “del cuerpo”, sino “de la carne”. No piensa en la
existencia fisica-terrena en sentido general, sino lo carnal que es precisamente aquella existencia
pecaminosa y dominada por las pasiones inferiores. Asi, queda claro, que no piensa con la palabra
“destrucciéon” en una muerte fisica, sino en una mortificacion espiritual. EI hombre pecador debe ser
mortificado. EI malhechor debe sentir asco de su vida pecaminosa y ser conducido hacia la penitencia
y la conversién. La palabra 6Ae6poc €s una manera de expresién muy semejante, cuando san Pablo dice
en Rm 8,13: el ... ta¢ mpafelg tod owpatoc Bavatodte, (foecde. Si vivis conforme a la carne, moriréis;
pero si por el Espiritu hacéis morir las obras de la carne, viviréis. Este versiculo nos ilumina sobre
como se puede salvar el espiritu por medio de la mortificacion de la carne.

Si ahora vemos, gque no se puede interpretar la expresion “destruccion de la carne” como una
muerte fisica, entonces la “entrega a Satanads” deberia significar no tanto como la “entrega a los
poderes reales y destructoras que Satanas reune en si”. Por eso entendemos esta entrega como
excomunidén. Porque de hecho, un excomulgado de la Iglesia es entregado al poder del espiritu
maligno. Perteneciente al mundo pagano, estd, como veremos, bajo el dominio de Satanas. Sin
embargo, el diablo no tiene tanto poder sobre el excomulgado que lo pudiera matar.

En principio seria también factible, que al diablo se le otorgara poder sobre el malhechor, sin que
este tuviera que ser expulsado de la comunidad. EI Apdstol mismo es ejemplo de tal situacion, en
cuanto esta siendo maltratado por un “angel de Satanas” (cf. 2 Cor 12,7). Pero aqui los casos son
diferentes. El caso de Pablo prohibe el uso de ser “entregado a Satanas”, lo que significa mas que esto.

Sobre la manera, de cémo se realizara la perdicién de la carne, san Pablo no da explicacion. Hay
diferentes posibilidades. Satanas podria castigar al malhechor por medio de sufrimientos fisicos u otras
plagas. También es posible que la simple conciencia de estar entregado al poder del espiritu maligno,
retire del pecador su pasion y lo llame a la penitencia. Un caso de posesion es poco probable.

Finalmente queda la pregunta, si son los Corintios mismos que ejecutaran la sentencia del tribunal.
No el diablo, sino el malhechor, es el “rovnpov” (perverso) que encontramos en 1 Cor 5,13. Lo que los
Corintios ya desde hace mucho tiempo deberian haber hecho (V.2), esto deben hacerlo mucho mas
ahora, cuando Pablo manifiesta su sentencia.

12) La finalidad del castigo es para mejorar la persona

Segun la opinién de muchos exegetas, Pablo habla una vez mas sobre el caso del incesto, tratado
ya en 1 Cor 5, ahora en el segundo capitulo de la segunda carta a los Corintios (2 Cor 2,10s): & 6¢ TL
xaplleabe, Kayw: Kol yap €yw O KeXaPLopaL, €L TL Kexaplopal, 6L DPaG €v Tpoowtw XpLotod, tve
un TAcovektnddUer LTO oD Tatowd: o0 yip dTOD T VONUTe &yvooDuev.

Al que vosotros perdonais, yo también, porgue también yo, lo que he perdonado, si algo he
perdonado, por vosotros lo he hecho en presencia de Cristo, para que Satands no saque
ventaja alguna sobre nosotros, pues no ignoramos sus magquinaciones.

El Apdstol se refiere aqui (2,1-11) a ciertos acontecimiento tristes en Corinto, sobre los cuales
habia escrito ya antes a sus lectores (V. 3.4.9). En V. 5 piensa en una personalidad muy concreta (V.6
16 towoutw V.7 6 torodtog V.8 avtov). Esta persona de alguna manera cometié un crimen y era
necesario sancionarla (V.6 1 émrtiuie altn). Parece que habia sido entregada a Satands (V.11
TAcovektnBdper). Todo esto muestra la relacion de esta cita hacia el incesto relatado en 1 Cor 5.
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Aungue no tenemos una certeza absoluta sobre esto, como algunos opinan, las razones y las relaciones
con el incesto son mas numerosos y mas importantes que aquellos que dicen en contra. EI pecador se
arrepintié de su injusticia. El castigo logré su fin (V. 6 ikavov). Por eso, es la voluntad del Apdstol,
que los Corintios le perdonen y lo reciban de nuevo en la comunidad. El por su parte, ya le perdono.
Porque si no se le perdona al pecador, existe el peligro que Satanas saque ventajas.

Un segundo caso de entrega a Satanas lo encontramos en la primera carta a Timoteo.

1 Tim 1,18-20: Tadtny thy mopayyeilov Tepatibepal oot, tékvov Tiudbee, kot ThG Tpowyolowg €L
oc mpodnrelag, Tve otpateln v adtalg THY KeAny otpatelve 19 Ewv TloTw kol dyabny
owveldnoly, NV TLveC ATwoduevol mepl THY Tlotw évavaynoay, 20 v éotwy Yuévolog kol
"AMEEavdpog, olg Tapedwke TG atavd, Tve moldeuddoLy un PAaopnuely.

Este mandamiento, hijo Timoteo, te encargo, para que, conforme a las profecias que se
hicieron antes en cuanto a ti, milites por ellas la buena milicia, manteniendo la fe y buena
conciencia. Por desecharla, algunos naufragaron en cuanto a la fe. Entre ellos estan
Himeneo y Alejandro, a quienes entregué a Satanas para que aprendan a no blasfemar.

Himeneo y Alejandro, a causa de una vida pecaminosa (dyafnv ouveldnowv &mwoduevoL) Se
apartaron de la verdadera fe. Blasfeman al Apdstol, cuya autoridad no la quieren reconocer, y por eso
indirectamente tampoco al mismo Jesucristo. Para causar en ellos un cambio de mente, Pablo los
entregé a Satanas. Los exegetas suponen que mapédwke Significa la expulsion de la comunidad.
Algunos exegetas protestantes lo contradicen. Segun ellos, la entrega significaria una autorizacion a
Satanés de causar a los dos blasfemos ciertas plagas corporales. Puede ser, que segun la intencion de
Pablo, Satanas debe traer enfermedades u otros males sobre los dos. Sin embargo, solamente la palabra
Tapédwke. NO expresa esto. Designa la excomunién. Las enfermedades solamente podrian ser, como en
1 Cor 5, una consecuencia de la entrega; porque, a través de la entrega, Satanas gana en gran medida
poder sobre los hombres, y por tanto les puede causar plagas de todo tipo.

Como en el caso del incesto, también aqui el Apostol usa el castigo para los dos blasfemos como
medio para el fin. Juan Criséstomo menciona con razon, que Pablo esta usando el pasivo maLéevd@oLy
y no el activo mawdeton. El diablo, desde el punto de vista suyo, no pretende la educacion para el bien.
Antes debe contribuir para esto contra su propia voluntad. Puede castigar a los malhechores solamente
hasta el grado que sea necesario para su conversion. Satanas es el poder que siempre quiere el mal y a
pesar de esto también causa el bien.

Hasta ahora, en ninguna parte encontramos Satanas como angel de la muerte. Y tampoco en 2 Tim
4,17 (fui librado de la boca del ledn) actuara como tal. De una manera no justificada, Everling
presupone el diablo en aquél ledn, de cuyas fauces Pablo ha sido salvado. Ciertamente se pueden
encontrar analogos para tal relacién, si pensamos por ejemplo en 1 Pd 5,8 (el ledn rugiente). De hecho,
no hay tal relacién en 2 Tim 4,17. Porque no debemos pensar, que Pablo entiende la muerte como un
ser devorado por Satanas. Al contrario, la muerte la considera como una ganancia (Fil 1,21). A lo
mejor, aquellos que se condenen, en cierto sentido seran devorados por el diablo. La “boca del ledn”
aqui es simplemente una expresién simbolica para el peligro de muerte, en el cual el Apostol se
encontraba y de la cual ha sido salvado. La imagen se explica a partir del Antiguo Testamento (Sal
7,3; 22,22; Dn 6).

Tampoco es mencionado en las cartas de Pablo un tipo de plagas satanicas: la posesién. Sin
embargo prueban los Hechos de los Apdstoles que Pablo la conoci6. Segln Hch 16,16-18 expulsé un
espiritu maligno en su segundo viaje misionera en Filipos. Fue un mvedpe milwve, un espiritu de
adivino. Una muchacha estaba poseida, pertenecia como esclava a varios sefiores, que usaban su
capacidad de adivinacion como fuente de negocios. La poseida andaba detras del Apostol y sus
compafieros durante varios dias y grito: “Estos hombres son siervos del Dios Altisimo, que o0s
anuncian el camino de la salvacién.” Cansado Pablo, se volvi6 y dijo al espiritu: “En nombre de
Jesucristo te mando que salgas de ella.” Y en el mismo instante salio.

No parece creible, cuando algunos exegetas afirman, que en este caso se trata de la cura de una
enferma mental, y que Lucas solamente esta siguiendo la costumbre de su tiempo de hablar de una
expulsion de demonios. Precisamente por el hecho, de que la persona endemoniada anda dia a dia
detréas del Apdstol y sus compafieros para testificar su mision divina en publico, muestra el miedo del
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espiritu maligno ante la salvacidn cristiana, y cuando el demonio sale por invocacion del Nombre de
JesuUs, se ve aqui claramente su impotencia frente al Hijo de Dios.

En Hch 19,11s se relata, que “Dios oper6 grandes prodigios a través de Pablo, de forma que
bastaba aplicar a los enfermos los pafiuelos 0 mandiles que habia usado y se alejaban de ellos las
enfermedades y salian los espiritus malos.” Los demonios conocian a Pablo y frecuentemente tuvieron
que sentir su poder. Porque a los exorcistas judios ambulantes, que intentaron también invocar el
Nombre del Sefior JesUs les decian: “Os conjuro por JesUs a quien predica Pablo”. A estos, el espiritu
malo les respondid: “A Jesus le conozco y sé quién es Pablo; pero vosotros...” (cfr. VV 13-15).

La actividad atormentadora de Satanas va paralela a la de otro tipo de seres espirituales, lo que
encontramos en el 6io6pevtnc de 1 Cor 10,10. Sin embargo hay una gran diferencia entre la accion del
diablo y la de aquél “destructor”. Un &ngel bueno ejecuta un castigo impuesto por Dios, porque asi es
la voluntad de Dios y causa aquello lo que Dios quiere. El diablo, al contrario, quiere precisamente lo
opuesto.

13) El falso y verdadero culto

Frecuentemente aparecen dos nombres para el espiritu maligno: Zataveg y diaBorog diabolos.
Entre otras designaciones nos interesan mas otras dos: BeAiap (Beliar) y daipovie (daimonia).

2 Cor 6,14-16: M1 yiveoBe etepoluyodrteg AmioTolg” Tl Yop petoym SikeLoolvn kel Groule, ) tic
kowwrie Gwtl Tpog okotog; 15 ti¢ d¢ ovudwrnoie XpLotod mpodg BeAlap, | TLG Meplg TLOTG WeTh
amiotov; 16 ti¢ 6¢ ovykatdOeolc Vo Beod Wetd eldWAwy; MUELg Yap vaog Beod éoper (Brtog, kabng
elmev 0 Beo¢ 0TL Evolknow €év adTolg Kol EUmepLTaTnow Kol éoopal adT@V 0ed¢ kol adtol éoovtal
HOU AXOC.

No os unais en yugo desigual con los incrédulos, porque ¢qué comparfierismo tiene la
justicia con la injusticia? ¢Y qué comunion, la luz con las tinieblas? Qué armonia puede
haber entre Cristo y Belial? ¢ O qué parte el creyente con el incrédulo? ¢Y qué acuerdo hay
entre el templo de Dios y los idolos? Y vosotros sois el templo del Dios viviente, como Dios
dijo: "Habitaré y andaré entre ellos; yo seré su Dios y ellos seran mi pueblo”.

Claramente vemos en Beliar los trazos de Satanas. Esta con él en un cierto paralelismo con las
expresiones avoule, okotog, ameotog, €ldwia- Su elemento es la anarquia. Colocamos en contra las
citas, donde Satanas aparece como seductor a la inmoralidad. También es espiritu de las tinieblas (cfr
2 Cor 11,14). Es un lugar de la incredulidad (cfr 1 Tess 3,5; Ef 6,11.16; 2 Cor 11,13ss). La justicia, es
decir, el cumplimiento de la ley y la luz, es decir, la gracia de Dios y su efectuada pureza del pecado,
le son una abominacion. Con Cristo estd en una oposicion irreconciliable. Aunque si se relaciona a
Beliar con la idolatria, encontramos aqui una caracteristica que en Satanas todavia no descubrimos. En
lo siguiente se muestra por repetida vez, que los angeles malos estan en una relacion con el paganismo
y su culto. Este pensamiento ya sirvi6 de base al mapadotver 16 Zatava en 1 Cor 5,5y en 1 Tim 1,20.
Satanas, es decir, Beliar es el dominador sobre el paganismo, asi como Cristo es el Rey del Reino de
Dios.

14) La existencia de los demonios

Junto a Beliar le pertenece una multitud de espiritus, los duipovie demonios. Como este esta en
relacién con la idolatria, asi también ellos. Sobre esto nos habla 1 Cor 10,19-21: ti odv ¢nut; 6TL
€ldwA0BUTOY TL €0ty 1) OtTL €ldwAdv ti €otiv; 20 AL OtL @ OVouvoly, Suipoviolg kel o0 Bed
[BYovoLr] 00 Bérw 6¢ UVWdc KoLvwrolg TAY duldoviwy yivesbui. 21 ol SlvaoBe motrpLov Kuplov
Tlvew kal motnpLov dutpoviwy, ob dVracde Tpamélne KUplov WeTéxely kal Tpamélng deluoviny.
¢, Qué digo, pues? ¢Que el idolo es algo, o que es algo lo que se sacrifica a los idolos?
Antes digo que aquello que los gentiles sacrifican, a los demonios lo sacrifican y no a Dios; y
no quiero que vosotros os hagais participes con los demonios. No podéis beber la copa del
Sefior y la copa de los demonios; no podéis participar de la mesa del Sefor y de la mesa de
los demonios.

Frecuentemente se ha identificado los idolos con los demonios. Por ejemplo, escribe Kertelge?:
“En cuanto los demonios en los Evangelios se caracterizan como “demonios de enfermedades”, o sea

2 Karl Kertelge, Teufel, Damonen, Exorzismen in biblischer Sicht, in: Teufel — Ddmonen — Besessenheit. Zur
Wirklichkeit des Bosen, ed. de Walter Kasper y Karl Lehmann, Griinewald, Meinz, 1978, p. 15.
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como factores enemigos a la vida que acaban con las fuerzas humanas. Pablo al contrario los identifica
en 1 Cor 10,20s con los “idolos” paganos, con los que los fieles no pueden tener comunién.”

El mismo autor identifica los demonios con los idolos (demonios = idolos), interpretando Ap 9,20
y también se refiere a citas del Antiguo Testamento: Dt 32,17; Sal 96,5; 106,36s.

También Walter Kasper® sigue la misma interpretacion de estas citas y lo determina el ser de los
demonios como un “Nada”, o sea, como no existentes (en aleman “Nichtse™). Desarrolla su tema a
partir de esta tese, para interpretar la realidad del mal como el “no-existente delante de Dios”. Kasper
admite, que el poder del mal no se puede explicar solamente como “ausencia del bien”. En fin lo
determina como una libre negacion de Dios (ibid. p. 62), e consecuentemente como una perversion del
propio mal.

Los textos biblicos dicen lo siguiente:

Dt 32,17: Sacrificaron a los demonios, y no a Dios; a dioses que no habian conocido, a nuevos
dioses venidos de cerca, que no habian temido vuestros padres.

El Salmo 96,5: Todos los dioses de los pueblos son idolos; pero Javé hizo los cielos.

Sal 106:36 y sirvieron a sus idolos, los cuales fueron causa de su ruina. 37 Sacrificaron sus hijos
y sus hijas a los demonios, 38 y derramaron la sangre inocente, la sangre de sus hijos y de sus hijas, a
quienes ofrecieron en sacrificio a los idolos de Canaén; y la tierra fue contaminada con sangre.

También en Ap 9,20 encontramos tal afirmacion: Los demas hombres, los que no fueron muertos
con estas plagas, ni aun asi se arrepintieron de las obras de sus manos ni dejaron de adorar a los
demonios y a las imagenes de oro, plata, bronce, piedra y madera, las cuales no pueden ver ni oir ni
andar.

San Pablo conoce estas afirmaciones del Antiguo Testamento, pero no identifica simplemente los
demonios con los idolos. Las palabras daipoviolg kel od ey 6vovoiv son formados segun Dt. 32,17.
La LXX traduce la palabra hebrea Shedim con &eipoviorc. Pablo advierte a los Corintios de la
participacion en los banquetes idolatricos. No se puede decir que los dioses de los paganos no son
nada (que no existen), y que por lo tanto sus cultos no significan nada. Porque los sacrificios a los
idolos poseen realmente una cualidad de sacrificio. Sin saber y sin quererlo, los paganos estan dando
culto a los demonios.

Y en la verdad son los demonios, los que reciben la inmolacion que se quiere dar a los idolos.
Ellos se tornan propietarios de los dones sacrificados. Ellos son los anfitriones de los banquetes. Las
expresiones motrplov datoviwy Y tpamélne depoviwv no se las debe entender en el sentido de un
caliz, que los demonios estan bebiendo, 0 como una mesa de la cual los demonios estan comiendo, asi
como si ellos estuvieran asechando avidamente en el aire las ofertas sacrificadas. Porque en este caso
también las palabras paralelas tendrian un sentido: céliz, que el Sefior bebe, mesa, de la cual el Sefior
esta comiendo. Se trata antes de que los espiritus, es decir, el anfitridn, invitan a los sacrificandos a la
participacion de los dones, que se les entreg6 en el acto sacrifical.

Esto parece razonable, que Pablo no concuerda con la opinidn, que los dioses paganos serian los
mismos que los demonios de la fe judia y cristiana. El no hace la ecuacion: dioses = demonios, sino
solamente dice: sacrificio a los dioses = sacrificio a los demonios. Los dioses para él le son un nada
(cf. V. 19). Pero, ¢qué seres Pablo ve en los demonios? ;Los considera como “seres intermediarios”,
espiritus, que “podrian estar al servicio de Dios como ministros del gobierno del mundo”, o los ve
como espiritus dafiinos sin una cualidad moral determinada, o los ve como seres moralmente malos y
satanicos? El uso de los judios como al mismo tiempo de los cristianos de la palabra Secipovioe nos
lleva claramente a la tltima opcion.

A pesar de esto, hay que considerar, que Pablo mismo caracteriza el culto a los idolos desde el
punto de vista moral como algo reprochable (Rm 1,20ss), e incluso relaciona el culto pagano con el
culto a Satanas (cfr. 2 Cor 6,15). También hay que considerar, que en esta nuestra cita estan opuestas
las expresiones motnpLov kuplov,tpamélne Kuplov Y TotnpLor dutoviwy Y tpamelne datpoviwv. (NO
sera este el mismo antagonismo como lo tenemos entre Cristo y el diablo? Estamos, pues, frente a un
ser contrario a Dios. Los demonios ahora no son por acaso un grupo determinado de angeles de
Satands, quiza especialmente los Shedim, sino son los espiritus malignos en general junto con su
cabeza, el Beliar. Estan, como vimos, interesados de modo especial en el culto de los paganos, ya
como se les ofrece en la idolatria ciertas veneraciones. Quiza son ellos, segin la opinién de Pablo, “los
verdaderos autores de culto sacrifical pagano”.

% Walter Kasper, Das theologische Problem des Bésen, en: Teufel — Ddmonen — Besessenheit, ibid. p. 61.
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Como los demonios sacan un tan grande provecho de la idolatria, probablemente ellos influencian
a los seres humanos, en el sentido de que ellos sacrifican a los idolos. Este pensamiento esta indicado
en 1 Cor 12,2: Oldate Ot Ote €0vm Mte TPoOg Th €LdwAx To dpwya B¢ Av fyeobe dmayouevol.

Sabéis que cuando erais gentiles, os dejabais arrastrar ciegamente (se 0s extraviaba
llevandoos, como se os llevaba), a los idolos mudos.

No hay unanimidad sobre la interpretacion de las palabras w¢ av #Hyeofe. Algunos opinan que se
trata de una frase intermediaria, lo que no es el caso. «¢ 0 es un retomar del 6tL — en este caso se
deberia unir el av con fiyesbe para formar avneoBe, — 0 pertenece junto con av y significa “en cierto
modo”.

Lo que Pablo piensa de los €ldwie (idolos), lo sabemos de 1 Cor 10,19. Son Illamados “mudos”
segun Hab 2,18.19 probablemente por causa de la misma razén como Hab 2,19. No son capaces de dar
ensefianzas, no hay espiritu dentro de ellos. Conviene a preguntar sobre el origen del ayeoBai. Asi,
como los cristianos estan movidos por el espiritu de Dios, del Espiritu Santo (V. 3), asi los paganos
por el espiritu demoniaco. Los demonios impelen a los paganos de sacrificar a los idolos. En este
sentido ejercen una gran influencia, que los paganos casi no pueden de otra manera que obedecerles.
Parece como si violentamente son empujados hacia los idolos.

15) Las religiones paganas contienen semillas de verdades

Con lo dicho anteriormente, no podemos afirmar, que san Pablo rechaza cualquier culto de los
paganos. En el caso mencionado se trata probablemente de sacrificios humanos que ciertas culturas
ofrecieron, como también lo expresa el Salmo 106: “derramaron sangre inocente”. Lo que se puede
clasificar como culto a los demonios, son las crueldades que van contra toda ética humana.

Hay que tener bien claro, que san Pablo no condena todo culto de los paganos. También él sabe,
que también entre las religiones primitivas hay cosas santas y verdaderas. De ninguna manera se
afirma que todo lo pagano viene del diablo.

Deberiamos colocar la pregunta, ¢qué valor tiene el culto de los paganos?

¢ Qué significa, que los paganos sacrificaron a los demonios por ignorancia? Ciertamente seria
errado, de atribuirles, que por eso atrajeron sobre si una maldicién o la condenacion de Dios. ;Sera
gue este culto a los idolos es nocivo para aquél que lo ofrece, o tendrd ningin efecto, o tendrd un
efecto positivo?

Hoy dia, especialmente dentro del ambiente ecuménico, la Iglesia reconoce, que en todas las
religiones hay semillas de la verdad, como lo expresa el Concilio Vaticano Il: La Iglesia catdlica no
rechaza nada de lo que en estas religiones hay de santo y verdadero. Considera con sincero respeto
los modos de obrar y de vivir, los preceptos y doctrinas que, por mas que discrepen en mucho de lo
que ella profesa y ensefia, no pocas veces reflejan un destello de aquella Verdad que ilumina a todos
los hombres. Anuncia y tiene la obligacion de anunciar constantemente a Cristo, que es "el Camino,
la Verdad y la Vida™ (Jn 14,6), en quien los hombres encuentran la plenitud de la vida religiosa y en
quien Dios reconcilié consigo todas las cosas (Nostrae Aetate 2). La Iglesia respeta todo lo bueno que
hay en las religiones.

Para entender mejor lo anterior, nos ayuda la cita sobre los “llamados dioses”:

1 Cor 8,4-6: TlepL tfic Ppwioewg odv TV eldwlodltwr, oldaper OtL 00deV €ldwAov €V Koo, Kol
0TL 0o0delc Bedc €l um €lg. kal yap €lmep elolvy Aeyduevor Beol €lte €v obpavy €lte €mi yfg, WoTep
eloly Beol TOAAOL Kol KOPLOL TOAAOL, GAAL MUIY €l¢ Beo¢ 6 Tathip €€ 0D To TovTe Kol TUELS €Lg
a0TOV, Kol €lg kopLog ‘Inoodg Xpiotog 6L° o ta movte kol muelg 6u” adtod. - Acerca, pues, de los
alimentos que se sacrifican a los idolos, sabemos que un idolo nada es en el mundo, y que no hay mas
gue un Dios. Aungue haya algunos que se llamen dioses, sea en el cielo o en la tierra (como hay
muchos dioses y muchos sefiores), para nosotros, sin embargo, solo hay un Dios, el Padre, del cual
proceden todas las cosas y para quien nosotros existimos; y un Sefior, Jesucristo, por medio del cual
han sido creadas todas las cosas y por quien nosotros también existimos.

Parece que en V.5 San Pablo admite la existencia de unos dioses paganos. Si él los designa como
“llamados dioses”, les queria negar solamente su ser divino pero no su existencia personal. Los
considera como “angeles” (los ‘dioses’ y ‘sefiores’ se relaciond con los angeles en el Antiguo
Testamento). Relaciona los Aeyouevor Beol con los demonios de 1 Cor 10,19ss y con las virtudes
(poderes).

Contra tal opinidn de los “llamados dioses” como existencias reales, argumenta también Rm 1,23,
segun el cual, los objetos del culto pagano son imagenes de seres humanos y animales de todo tipo (y
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nada mas). Ademas el propio V.4 lo contradice, que el idolo no vale nada en este mundo, como
también 1 Cor 10,19: 1j 6t €ldwAdév ti ¢otwv (0 sacrificado al idolo es alguna cosa?). Con estas
palabras Pablo les retira a las divinidades paganas claramente su existencia como dioses. Por lo tanto,
no puede contradecirse en 8,5. También en V.6 el acento estad en la palabra nuiv (para nosotros),
porque segun la conviccion cristiana existe solamente un Dios. La palabra nuiv presupone una
oposicion anterior. Segun la opinién de los paganos existen muchos dioses, y Pablo habla de esta
realidad subjetiva. No en la palabra eiolv esta el acento, sino en la palabra ToAlot. No en la existencia,
sino en la multitud de su nimero. La palabra eioiv no quiere expresar su real existencia como lo
podemos observar también en paralelos como Lc¢ 8,11; 1 Tim 6,6 y Heb 11,1.

El hecho, de que la LXX traduce elohim (dioses) con angeloi (Angeles), no es ninguna prueba,
que el traductor hubiera reconocido los dioses paganos como angeles. La traduccion, bien se puede
fundamentar en la opinion, que el autor hebraico no queria hablar de dioses sino de angeles. De
ninguna manera se refiere a los dioses paganos. Igualmente, la expresion “los sefiores” de Sofonias,
tampoco se refieren a los dioses paganos.

16) Las falsas doctrinas

Una vez més leemos sobre los demonios en las cartas de san Pablo.

1 Tim 4,1s: To &¢ mveduo PTG A€yeL OTL €V DOTEPOLG KULPOLG GTOOTNOOVTHL TLVEC TRAC TLOTEWG
TPOOEXOVTEG  TVEUMIOLY  TAGVOL Kol SudaokaAlelg  Saldoviwy, €v  Umokploel  eudordywy,
KEKQLOTNPLEOWEVQOY THY Ldlav ouveldnoLy,

Pero el Espiritu dice claramente que, en los ultimos tiempos, algunos apostataran de la fe,
escuchando a espiritus engafiadores y a doctrinas de demonios, de hipdcritas y mentirosos
cuya conciencia esta cauterizada.

El Apostol espera para el futuro una apostasia de la fe, causada por los Tvebuate TAave (espiritus
engafiadores) y la dudaokariaic daipoviwy (doctrina de los demonios). mveduata mAave Nno significa
por acaso los demonios mismos, sino los dones espirituales y fuerzas, con las cuales los demonios
estan dotando a los profetas con las herejias y que después se efecttan en la actividad doctrinal y quiza
también en los prodigiosos hechos por parte de estos hombres (cfr tépaoir Yeddoug 2 Tess 2,9). Estos
‘espiritus’ deben causar el engafio de los fieles. Inspirados por los espiritus malignos, los falsos
profetas anuncian la doctrina de los demonios, es decir, no son doctrinas que tratan sobre los
demonios, sino doctrinas causadas por los demonios. Ideas dualisticas, que resultan de V.3 para los
herejes del futuro, solamente pueden originarse del espiritu anti-divino.

Las formas genitivas que siguen a V.2 dependen como datpoviwy de ddeokailelg Y tratan, segun
el sentido, de los falsos apdstoles. Su union directa con los demonios se explica de la ligacion interior
de los falsos profetas con los espiritus malignos. Parece, que a los cristianos no se les aparezcan los
herejes, sino directamente los espiritus malos. Las criaturas de los angeles de Satanas hablan mentiras
de una manera hipdcrita, una prueba, que también los demonios estan llenos de hipocresia y mentira.

Vemos que los demonios persiguen el mismo fin que Satanas, es decir, la destruccion de la
verdadera fe y la difusion de la herejia. Es un complemento de lo que ya sabemos de ellos de 1 Cor
10,19ss.
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I11: Otros conceptos de san Pablo sobre los Angeles:
Tronos, Dominaciones, Potestades, Principados, Virtudes

Gracias a San Pablo conocemos algunos grupos de Angeles superiores. Especialmente en Col
1,16-20 y Ef 1,20-21 encontramos dos listas con los respectivos nombres.

Dios es el Creador de todo el universo, pero las cosas fueron creadas en Cristo. Con esto se
destaca la Divinidad de Cristo, y aqui se sigue una orden, probablemente segln la excelencia de estas
criaturas. Primero los Tronos, después las Dominaciones, después los Principados y después las
Virtudes. Todo, o sea, también todo lo que sigue, fue creado en EI. Logicamente, aqui el orden sigue
de arriba hacia abajo.

En el otro himno de Efesios, el Apdstol no se refiere a la creacion, sino a un orden diferente.
Parece que va desde abajo hacia arriba, es decir, después de la Resurreccion de Cristo, cuando Este
sube al cielo, atraviesa a los coros de los Angeles. Podemos contraponer estas ordenes. La columna a
la derecha tendriamos que leer desde abajo hacia arriba.

DEUS
«—
Creacion de todo en CRISTO
Col 1,16: Ef 1,20-21:
En El fueron creadas todas las cosas, no sélo en este mundo sino en el venidero.
en los cielos y en la tierra, A gue se nombra
las visibles y las invisibles, y sobre todo nombre
Los Tronos (tronoi)
Las Dominaciones (kyriotetes) Dominacion (kyriotetes)
Potestad (dynameos)
Los Principados (arche) Virtud (exousia)
Las Virtudes (exousia) Principado (arche)
todo fue creado por El y para El v V. 21 Por encima de todo
V. 20 Que desplego en Cristo, resucitandole
de entre los muertos y sentdndole a Su diestra en
los cielos

*V. 19 ...Su fuerza poderosa,
Resurreccion de CRISTO

Una dificultad consiste, que en Col 1,16 no se menciona los dynameos (potestades). Otra dificultad es,
que los Principados y las Virtudes parecen estar invertidos. Los Padres de la Iglesia, en la
interpretacion, presentan varias teorias sobre el orden de los coros angelicales. Lo explicaremos méas
adelante.

A) Las Virtudes y Potestades en las Cartas principales (Rom; 1 + 2 Cor)

Las citas de 2 Cor 6,14 y 1 Cor 10,19ss, nos ensefiaban una relacion entre Satanas y el paganismo.
El diablo, con su espiritu, penetra el mundo alejado de Dios. A esto ya se hizo alusién en 1 Cor 1,12,
queda claramente probado por una serie de pronunciamientos paulinos, que caracterizan a Satanas
como el 6 6eoc Tod alcdvog tovtov (2 Cor 4,4), es decir, como el dios que actla sobre este edn (=siglo,
mundo), y que le juntan un nimero de &pyovteg tov aLdrog todtov de los archai, exousiai y dynameis
(principados, virtudes y potestades), que en sumision a él, ejercen un dominio sobre el mundo apartado
de Dios. Contra la identificacion del 6 8ed¢ tod aicdvoc tovtou (“dios de este mundo™) y sus poderes
con el diablo y sus angeles, ciertos exegetas protestan enérgicamente. Mas esta cuestion no discutimos
en este momento.

En 1 Cor 15,24-27 encontramos unos grupos, que son los archai, exousiai y dynameis. Queremos
investigar si se trata de Poderes terrenos o supra-terrenos o también de los dos tipos al mismo tiempo.
Mas, para poder definir estos términos, debemos considerar los diferentes significados, que los unen a
la literatura judia y cristiana contemporaneas.
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En el Nuevo Testamento, por algunas veces apyn (jurisdiccion, ) y ¢fovote (autoridad) designan
una autoridad terrena (cfr. Lc 12,11; Rm 13,1; Tit 3,1). El poder que es propio a los apyovtec
(gobernadores) (cfr Mt 8,9; Lc 20,20) propiamente toma forma entre personas publicas juridicas y
autoridades. En este caso son traducidos apyn =jurisdiccién, poder y «£ovoie = autoridad. Porque, a
aquellos que encontramos en la tierra corresponden las relaciones en el mas alld. Dios mismo es la
apyn (Col 1,18; Ap 21,6; 22,13), a El es propio la suma ¢£ovote. (Rm 13,1; Jud 25; Rm 1,20; 9,17). El
mismo es la Autoridad sobre todas las autoridades y de El viene todo poder en el cielo como también
en la tierra. El da el poder a los Angeles, para que éstos ejerzan el mismo en su nombre. De esta
manera también ellos poseen la apyn (cfr. Jud 6; th. LXX Gn 40,13.20s) y la sbvepic (fuerza, potestad)
y la representan como apyet igualmente como los poderosos de la tierra reciben su titulo. También
ellos representan, por asi decir, la potestad que ellos poseen (cfr. 1 Pd 3,22: dyyérwv kal Eovoldv kal
duvapewr). No solamente los espiritus celestiales, sino también Satanas estd dotado con poder (Hch
26,18: Para que ellos... se conviertan de la €Zovoiac tod Zetava [potestad de Satanas] a Dios). Esta se
efectla en los hijos de los hombres. Frecuentemente se sirve de los angeles a él sumisos, que se llaman
los “poderes de Satanas”, como también de los poderosos humanos.

A causa de estos hechos se puede reconocer, que sobre los apye etc. de Pablo, se puede tratar de
terrenos como también de supra-terrenos. Cada contexto debe decidir sobre cual seria la interpretacion
correcta en cada caso concreto. También entendemos, que los poderes ni siempre y ni en todo lugar
seran aliados del ‘dios de este e6n’. También tenemos los apyat celestiales. También aqui se debe
decidir dentro de cada contexto individualmente. 1 Cor 15,24 nos lleva claramente hacia el
‘dominador de este edn’.

a) La victoria de Cristo sobre las fuerzas del mal

1 Cor 15,24-27: elta t0 TéAog, Otav TapadLde Ty Paciielar t@ Bed kol Tatpl, OTow KoTepyNHoT
Taooy apyny kol Taoay €Eovolav kal SUvaply. 25 S€l yap adtov Baoiiedey dxpL ob 6f Tavtog
Tobg €x0polg LMO Tolg Todag abtod. 26 €oymrtoc €xOpoc katapyeltal 6 Bavatog 27 Tavte Yop
Umétafer OMO Tolg TOdag abtod. Otav &€ elmn OTL Tavte LmoTéTaktol, SfHAOV OTL €kTOC TOD
UTotaEavtog adTE) TO TEVTA.

Luego el fin, cuando entregue el Reino al Dios y Padre, cuando haya suprimido todo
Principado, toda Autoridad (Virtud) y toda Potestad. Preciso es que El reine hasta que haya
puesto a todos sus enemigos debajo de sus pies. Y el postrer enemigo que sera destruido
es la muerte, porque todas las cosas las sujetd debajo de sus pies. Y cuando dice que todas
las cosas han sido sujetadas a él, claramente se exceptiia aquel que sujetd a El todas las
cosas.

Cristo es el Rey del Universo. El Padre le sometié toda la creacion (V. 27). Como lo dice el
Salmista (Sal 8,7) del ser humano en general, Pablo lo aplica al Hombre-Dios, porque de El vale esto
de manera ejemplar. Como dominador sobre el mundo, Cristo tiene la tarea de someter todos los
enemigos bajo sus pies, de luchar contra ellos, hasta que los venza definitivamente.

Todo el poder, que ellos continuamente dirigen contra El y su Reino, El se los quitara (ketapyfion
V.24). Cuando lo haya logrado, entonces entregara éste su dominio a Dios, su Padre. El momento para
esto serd el fin del mundo.

Los enemigos de Cristo son mencionados como “cualquier apyn (principado), cualquier &ovote
(virtud) y cualquier s0vapic (fuerza, potestad)”, como también la muerte. La manera, como Pablo se
expresa aqui sobre los poderes, deja ver claramente, que esta hablando de los poderes que estan en
relacion con Satanas. Solamente estos son los enemigos de Cristo, y solamente contra ellos Cristo
entra en tal accion, como lo esta expresado con las palabras katapynon y Umo Tolg modeg adTov. Les
trata de una manera muy semejante como trata también al &vopoc (impio) (2 Tes 2,8).

La circunstancia, que los apyeL etc. estan colocados juntos con la ‘muerte’, no prueba, que son
simplemente considerados entre el antagonismo de permanecer y perecer. Como vimos, la muerte
también estd relacionada con el pecado. Esta circunstancia, al contrario, es una prueba, que las
potestades estan en relacion con el maligno. Por lo tanto, no son tamafios moralmente indiferentes, y
mucho menos podemos tenerlos como Angeles buenos.

Sobre el hecho, si se trata, entre los poderes, de poderes terrenos, supra-terrenos o de poderes de
ambos los tipos, nos lo da claridad la palabra maocv doblemente aplicada. Cualquier potestad contraria
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a Dios, el Apostol lleva en consideracion. A esto pertenece en primer lugar el 8eo¢ tod ai@vog Toltov,
a los cuales, durante el transcurso de nuestra explicacion se juntan mas una serie de dpyaL supra-
terrenas. Y no solamente estos, sino también los seres humanos Pablo estad juntando aqui; son los
dpyovteg Tou aL@vog todtov, que conocemos de 1 Cor 2,6ss. La generalidad de la expresion nos lleva
para contar también los conceptos abstractos entre los “poderes”. Uno de ellos, que se menciona
expresamente, seria el tanatos, la muerte. No queremos seguir la opinidn, que la muerte seria de
interpretar como algo personal. San Pablo no piensa en esto. Aqui se trata simplemente de una
personificacion, asi como a Pablo le gusta presentarlas (cfr. Rm 5,14.17.21; 1 Cor 15,55s). Quiza
también el pecado (cfr. Rm 5,21: “el pecado reina”; 6,12.14) y también la ley, en cuanto también causa
(es responsable) por el pecado y la muerte (cfr. Rm 5,20; 7,5ss, Ef 2,15: tov vépov... katapynoog), Se
lo puede considerar como una apyn. De todos modos, el Apostol quiere resumir aqui todo el poder
enemigo a Dios con todo su contenido.

Todavia queda de interés la cuestion, si los archai, exousiai y dinameis se distinguen entre si de
alguna manera. Aqui debemos responder afirmativamente. Pero, en lo que consisten las diferencias,
sea segun su poder como seres personales, segln el rango y la dignidad, San Pablo no da explicacion.
No le da mucha importancia a esta cuestion. Pablo no menciona las diversas categorias ni siempre en
la misma secuencia (cfr. Ef 1,21 junto con Col 1,16) y en ningun lugar con totalidad.

Estan siempre opuestos al Reino de Cristo y el dominio de Satanas. No solamente Cristo, también
su adversario tiene un gran poder a su disposicion. Domina sobre este mundo entre otros también en la
muerte. Pero él s6lo no puede tener existencia perenne. El poder de Cristo es mas grande que el suyo.
Al final, el Hombre-Dios le quitara el instrumento de poder al diablo. Hara fin a la corrupcion en la
naturaleza y en el mundo humano. Traera un nuevo Eén de la vida.

b) Nada nos puede separar de Cristo

Después de todo lo dicho, se encuentran entre las potestades, que siguen al dios de este Eon,
también los espiritus. Solamente ellos, los encontramos en los apyer de Rm 8,38: mémeiopat yap OTL
olte Bavartog olte (wn olte &yyeioL olte dpyol olte éveot@dtor olte péAdovta olrte Suvaperc 39
olte Dwpa olte Pabog olte TLC KTioLg €Tépa duvMoetal MUAC ywploal &mod Thg ayamng tod Beod Thg
&v XpLot® ‘Inood T¢ Kuple NUOV.

Por lo cual estoy seguro que ni la muerte ni la vida, ni &ngeles ni principados ni
potestades, ni lo presente ni lo por venir, ni lo alto ni lo profundo, ni ninguna otra cosa
creada nos podra separar del amor de Dios, que es en Cristo Jesus, Sefior nuestro.

Ninguna potestad, cuan importante 0 no que sea, serd capaz de separar a los fieles del amor de
Dios. Para ilustrar este pensamiento, Pablo aduce en V. 35, 38 y 39 una serie de poderes que pueden
tener influencia sobre el ser humano. Entre estos menciona conceptos abstractos, como también seres
personales. Entre los primeros menciona la muerte, la vida, lo presente y lo futuro, la altura y la
profundidad. No seria l6gico de identificar estos con los espiritus. La muerte, este enemigo de Cristo
(1 Cor 15,26.55s), no puede dafar realmente a los fieles, a pesar de tanto sufrimiento y corrupcion que
trae sobre la humanidad. Ni en lo presente, ni en el futuro, ni en las alturas ni en la profundidad hay
algo, que podria disolver la ligacién del cristiano con Dios.

Los apyot, quiza también los duvaueic, entre los cuales se junta, segin algunos manuscritos, mas
una tercera categoria de potestades de 1 Cor 15,24, las exousia, estos si, son poderes espirituales
adversarios a Dios.

La configuracién de los ayyerol (Angeles) y los dpyat, nos lleva que estos dos conceptos, se juntan
por un lado en un punto culminante superior, y por otro lado forman un cierto antagonismo entre si. Es
el mismo caso entre las potestades abstractas, mencionadas en V. 38 y 39. Estas dos presuposiciones
permiten otras dos explicaciones mas. Se podia interpretar a los &yyeior (angeloi) como seres
celestiales, apyat (archai), por el contrario, como poderes terrenales. También se podia pensar en el
antagonismo entre angeles buenos y malos.

La primera posibilidad parece que no es el caso, como las potestades normalmente, en las cartas
mayores, aparecen como seres personales, y no dentro de un antagonismo entre celestial y terreno,
sino entre amigo de Dios y enemigo contra Dios (1 Cor 2,6ss; 15,24). También podia causar
inconvenientes, el entender el angeloi exclusivamente de los angeles buenos. Aunque la palabra en si
puede relacionarse de una manera general hacia el género de seres espirituales, pero aqui a través de la
oposicion con los archai, recibe por si mismo un significado méas especifico. Otra duda contra los
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angeloi, como Angeles moralmente buenos, consiste en que tales seres no atentan de separar la
ligacion de los fieles con Dios. Por eso, deberiamos pensar aqui en angeles que no son definitivamente
buenos ni malos.

Pablo no piensa que todos los poderes que menciona, seran un peligro para los cristianos. Aqui
vale el mismo principio que ya aplicdbamos en relacién con Gal 1,8. Solamente como forma retérica:
Pablo presupone, un Angel bueno trataria de separarnos del amor de Dios. ;Serd, que podriamos
resistir a tal tentacion? jNo! Porque el amor es tan fuerte, que podia resistir a toda gloria y a todo
poder del Angel. Si este caso de hecho podia acontecer o no, queda fuera de discusion. Con tal opinion
no caracterizamos a Pablo como uno que exagera, es parte de su dialéctica. Habla con sumo
entusiasmo y por eso esté usando tan fuertes expresiones.

El Apdstol concluye con la enumeracion de olte tic ktioiwg €tépa (Ninguna otra cosa). Con esto,
todas las potestades anteriores y también los angeloi y archai seran caracterizados como seres creados.
Este pensamiento aparecerd nuevamente en la Carta a los Colosenses.

Un nuevo momento nos trae Rm 8,38, en cuanto nosotros estamos siendo instruidos sobre la
actuacion de los poderes satanicos. Ellos se esfuerzan no solamente, de retener a los infieles de este
Eon, sino buscan también, a los que ya se han hechos fieles, de hacer regresarlos para este Edn. Sin
embargo en vano. Los que estan unidos a Cristo son invencibles como el mismo Cristo.

B) Los Principados y Virtudes en la carta a los Efesios

En las cartas principales tratibamos sin mas con potestades que son adversarios a Dios y que
pertenecen a Satands. Diferente es con las potestades en las cartas de la cautividad. Aqui los archai
etc. son designaciones para ambas partes del mundo de los espiritus, sean los buenos como también los
malos.

Por razones sistematicas debemos llegar a discutir las cartas a los Efesios y a los Filipenses antes
de la Carta a los Colosenses. Las ideas que se puede ganar de aquellas cartas, son mas simples, que las
de la Carta a los Colosenses.

En la Carta a los Efesios consideramos primeramente s6lo aquellas potestades, que ya conocemos
de las cartas principales y que son iguales a las potestades ya conocidas.

Ef 2,1s: Kal Updc Ovtag vekpolg TOLC TOPUTTWUAOLY Kol ToLG GUapTlolg LPQV, 2 év alg ToTe
TePLETOTNONTE KOT TOV oi@dve ToD KOOUOU TOUTOUL, KaTh TOV &pyovte Tthg €ouoilac tod &épog, Tod
mrebpatog tod viv évepyodvtog €v Tolg violg thg amelBelog

El os dio vida a vosotros, cuando estabais muertos en vuestros delitos y pecados, en los
cuales anduvisteis en otro tiempo, siguiendo la corriente de este mundo, conforme al
principe de la potestad del aire, el espiritu que ahora opera en los hijos de desobediencia.

Asi como Dios resucitd a Cristo de entre los muertos, asi, en cierto sentido, resucitara también a
los lectores. Ellos andaban alguna vez en el pecado. Llevaran una vida segln los principios de un
mundo apartado de Dios. Estos, Pablo los podia haber llamado simplemente o aidv obtog (de este
edn). Quiza considero el atributo de tod kéopov tovtou (este mundo) como necesario, porque habia
usado el o aldv obrog, algunos versiculos antes (1,21), solamente como determinacion del tiempo.
Los principios de un mundo enemigo a Dios tienen su origen en el ‘dios de este e6n’, a quien lo llama
aqui apyovta thc €Eovolag tod aépog. Este domina sobre el “poder de los aires”. El término exousia
aqui no se usa como en otros lugares, como el campo de su poder, o el lugar de su accién, tampoco
como un colectivo para juntar a los espiritus sumisos a Satands, sino en primero lugar se quiere
designar el poder que es propio a los angeles de Satanas. Esta exousia se encuentra en los circulos de
los aires que rodean la tierra, en cuanto como demonios se mantienen en el aire. Quiza fue esto
también una opinion propia de aquél tiempo. Se puede tener la impresion, que Pablo quisiera separar a
los exousia, por la determinacion mas proxima de tod aépog, distinguirlos de otros “espiritus-exousia”,
que no se encuentren en el circulo del aire, sino en otros lugares.

Si el Apdstol coloca a los demonios en el aire, no por eso excluye, que ellos ya ahora estan
también sufriendo en el infierno. No estd hablando de la habitacion propia de los espiritus malignos,
sino solamente del lugar de su actuacion. Como “potestades”, es decir, como seres, que actualmente
pueden efectuar su influencia sobre la creacion material visible, ellos tienen el lugar de su estadia en el
circulo del aire. Hasta su reprobacion definitiva al final del mundo (cfr. 1 Cor 6,3) les queda todavia
una cierta libertad de accion.
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Las palabras siguientes son una aposicién para los exousia. El espiritu de los demonios domina
poderosamente a todos, que estan dedicados a la impiedad (cfr. amefela V.2) y a la inmoralidad (cfr.
Tol¢ émBuptaie thg oapkog V. 3). También estos que se convirtieron a Cristo, y entre ellos mismos
Pablo, alguna vez fueron contados entre los que estaban dirigidos por él (V.3: kel fuelc mavtec). Esto
contiene, que los cristianos estan librados del dominio de Satanas. Segun V. 6 incluso ya estan con
Cristo arrebatados hacia el cielo. EI dominio de Satands se extiende, antes de la venida de Cristo, sobre
todo el mundo. Ahora tiene poder solamente sobre aquellos hombres, que rechazan de unirse al
Salvador.

a) El combate espiritual

Expresamente se menciona los poderes espirituales, adversarios a Dios, también en la Carta a
los Efesios 6,12: &tL odk €oTiv Muilv 1) MEAN TPOC oipe Kol OOPKe, GAAL TPOC TOC GPXUC, TPOC TOC
EEovolag, mPOC TOUG KOOMOKPATOPKG TOD 0kOTOug TOUTOV, TPOC TO TVELMNTLKE TAC Tovmpleg év Tolg
émovpaviolg.

porque nuestra lucha no es contra sangre y carne, sino contra los principados, contra las
virtudes (autoridades), contra los gobernadores de este mundo de las tinieblas, contra
huestes espirituales de maldad en las regiones celestes.

Este versiculo esta colocado en una relacién que ya encontramos arriba. Pablo anima a los lectores
de fortalecerse en el Sefior (v. 10s). Ellos lo necesitan, en vista a la lucha que tienen que enfrentar. Si
fuese una lucha contra sangre y carne, es decir contra seres humanos, probablemente la fuerza humana
seria suficiente para vencer. Sin embargo, los enemigos son seres sobrehumanos, que no tienen sangre
y carne, que en poder estan muy superiores a los seres humanos. Se necesita una fuerza divina para no
fallecer. Es notable, que el apdstol lo coloca fuera de toda consideracion el batallar contra seres
humanos. El verdadero adversario, para €él, son los espiritus malignos, que estan detras de los
enemigos terrenos. En gran ndmero (huestes) vienen acercandose contra el confesor de la fe cristiana.

Los encontramos primeramente en las cartas mayores de san Pablo, con los nombres ya conocidos
de apyoL y €ovorar. Es de notar que estos términos llevan el articulo. Parece que de esta manera se
quieren dintinguir estos “poderes” de algunos otros. Dos expresiones las encontramos aqui por primera
vez: gobernadores de las tinieblas y espiritus de maldad. No se trata aqui de otras dos nuevas
categorias, existentes lado a lado con los archai y exousiai, sino se refiere a los espiritus satanicos en
su totalidad, como contra todos los espiritus malignos. Los cristianos estan llamados para luchar contra
los principados, contra las autoridades, en suma, contra todos los espiritus malignos.

En sumision a su principe (2,2) los poderes adversarios a Dios dominan “este mundo”. EI mundo
esta en las tinieblas, es decir, en desobediencia (apeiteia) e injusticia (anarquia) e sin ley (anomia) (cfr.
2,1ss, 2 Cor 6,14). En contraposicion a esto, los fieles se encuentran en la luz. Las tinieblas se piensa
como aquella esfera, en la cual dominan los espiritus malignos. El adjetivo substantivado
mvevpatike. san Pablo prefirio al sustantivo te mvevuate, 10 que seria para esperar, porque queria
acentuar la naturaleza “sobre-material” de lo que €l comprende como potestades, en contraposicién a
la naturaleza humana. El genitivo acrecentado tfig¢ movnpieg (de la maldad) indica, que estos seres
estan totalmente llenos de maldad.

Cuando se dice, que los espiritus de la maldad “habitan en los lugares celestiales”, tenemos que
entender el concepto T émoupavie de una manera muy amplia. Segun los conceptos, que encontramos
especialmente en los escritos apdcrifos, se distinguen diferentes cielos (normalmente siete), que se
organizan uno por encima del otro. En el mas bajo se junta el firmamento, y éste, a veces, se distingue
todavia de una zona de aire. A veces se penetran (unen) el firmamento y la zona de aire. Ambas
regiones, como también algunas de los cielos inferiores, todavia estan bajo el dominio de los espiritus
malignos. Que san Pablo comprende varios cielos, lo podemos deducir de sus cartas (1 Tes 1,10; 2 Cor
12,2; Ef 3,15; 4,10; 6,9; Col 1,5.16; Heb 8,1). Probablemente entiende con la palabra ta émoupavia la
suma de los cielos, del firmamento y la zona de aire. Simplemente quiere dar a entender, que los
Angeles malignos se encuentran en las regiones arriba de la tierra. Por eso San Pablo no quiere decir,
que el infierno se encuentra en los cielos, sino hay que distinguir entre el lugar de la actuacion y el
lugar del castigo. Solamente el primero, el Apdéstol lo transpone en el cielo, no indica cudl de los
cielos. Todavia en 2,2 confirmo que es la zona de aire, por lo tanto, no hay contradiccion entre 2,2 y
6,12.

No se dice, de qué tipo son los ataques que se sufre por parte de las potestades. Unos piensan en la
actuacién de los espiritus, en la Magia y brujeria, que durante los primeros tiempos del cristianismo
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estaba floreciendo en Asia Menor, especialmente en Efeso. Aunque parece limitar este concepto los
ataques a un cierto tipo, de todos modos, se habla solamente de ataques que vienen desde afuera, sean
del judaismo o del paganismo.

b) La Iglesia revela los misterios a los Angeles

A parte de los espiritus mencionados en 2,2, y 6,12, los encontramos potestades en la Carta a los

Efesios, que no estan a favor de Satanas, sino a favor de Dios. De estos habla 3,10.
Ef 3,8-10: ¢uol () €Aa)LOTOTEPW TAVTWV ylwy €600n 1) yopLg adtn, Tolg éBveoiy ebayyeilonobal to
aveELyviaotor mhodtog tod XpLotod kol ¢wtiowt [mavtec] tic M olkovoulo tod puotnplov Tod
GTOKEKPUUILEVOL &TTO TAV aldvwy év T¢) Bed T¢) T& mavte KTioavti, tve yvwplodf viv talc dpyelc
kel Tolg €Eovolalg €v Tolg émovpaviol dLi Thg €kkAnolag M ToAumoikiAog codie tod Beod,

A mi, que soy menos que el mas pequefio de todos los santos, me fue dada esta gracia
de anunciar entre los gentiles el Evangelio de las insondables riquezas de Cristo, y de
aclarar a todos cual sea el plan del misterio escondido desde los siglos en Dios, el creador
de todas las cosas, para que la multiforme sabiduria de Dios sea ahora dada a conocer por
medio de la iglesia a los principados y potestades en los lugares celestiales,

El “misterio”, del cual habla el Apostol, es la salvacion cristiana, en la cual los paganos participan.
Desde el comienzo de la historia del mundo, este misterio estaba escondido. Solamente Dios lo
conoci6. Porque solamente El estaba antes de los tiempos, y solamente El cred todo. Hasta el tiempo
de Cristo lo mantuvo oculto por su sabio designio, porque fue por su voluntad, que (tve.) apenas ahora,
fuese revelada, en su plenitud, su sabiduria a los Principados y a las Potestades a través de la Iglesia,
especialmente cuando ellos viesen, cédmo la mision de los paganos esta madurando por éxitos
inesperados. De esta manera, ellos reconoceran, como Dios maravillosamente lo sabe disponer, que la
salvacion se torna un bien comdn para toda la humanidad. Es de notar, que el Ap6stol no quiere dejar
revelar esta sabiduria divina a los hombres, en primer lugar.

Probablemente el pensamiento del versiculo 10 tiene como fundamento el pensamiento de Gal
3,19, segun el cual los espiritus de la Antigua Alianza comunican las revelaciones de Dios a los
hombres. En esto ahora hay un cambio, desde el aparecer de Cristo. Ahora Dios mismo esta con los
hombres; El vive y acta entre ellos en la Iglesia (cfr. 5,23ss); y por su mediacion, El extiende la
salvacion entre todos los pueblos. Por medio de ellos, su sabiduria se manifiesta mas y mas. Mientras
Dios antiguamente se revel6 a su pueblo por medio de un Angel, esto ahora es al revés. Frente a la
Iglesia, los Angeles pasan hacia el fondo de la escena. Se muestra, que los fieles cristianos, que son
miembros de su lglesia, en cierto sentido estan privilegiados por Dios mas que los Angeles (cfr. 1 Cor
6,3).

Entendemos, que en Ef 3,10 se trata de Virtudes totalmente diferentes que las que acabamos de
tratar. Los seres, que en el Antiguo Testamento llevaron revelaciones divinas a la humanidad, cuya
actuacion anterior esta colocada como en un paralelo con la acion salvifica de Cristo, no son Virtudes
de este edn, sino espiritus puros del cielo. De nuevo, San Pablo usa el articulo: taic apyeic kal taic
¢Eovataig (como en 6,12). Por eso, no tiene en su pensamiento unas Virtudes sin hacer distincion entre
buenos y malos, sino un grupo bien determinado de espiritus. En 6,12 han sido los malos, aqui se trata
de las buenas Virtudes.

Segun esto, los Angeles del cielo, en la Nueva Alianza, no llevan més la misma importancia que
en la Antigua. Este conocimiento nos da Gal 3,19. El cambio de esta situacion no significa una derrota
para los espiritus, a no ser, si hablaria Unicamente de los malos. Para los espiritus buenos no es asi,
porque su voluntad coincide totalmente con la voluntad divina. Ellos aparecen o desaparecen, asi
como Dios lo quiere.

Si quisiéramos preguntarnos, con qué sentimientos los poderes celestiales reciben el conocimiento
sobre la infinita Sabiduria divina, deberiamos, en conformidad con 1 Tim 3,16, designarlos con
sentimientos de alegria y de admiracion.

c¢) La gloria de Cristo

Las Virtudes y Principados de 3,10 y de 6,12 los encontramos unidos en 1,21.
Ef 1,20-22: W évpynoer év 10 XpLot@ €yelpac adTOV €k Vekp®dy kol kabloag év 6efl@ ahtod év
TOLG €movpaviolg LTEpavw ToomnG apxfc kol €Eouoleg kol SUVUEWG Kol KULPLOTNTOG Kol TovtOg
ovouatog Ovoualopéron, ob Wovor v T¢ aldvi To0Te GAAL Kol €V T¢) WEAAOVTL® Kol TovTe LTETafey
Lo Tolg TOdeG adToD Kal alTOV €dwkey kepaAny LTEP TovTe TH EkkAnole,
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Esta fuerza oper6 en Cristo, resucitandolo de los muertos y sentandolo a su derecha en los
lugares celestiales, sobre todo Principado y Autoridad (Virtud), Potestad y Dominacion, y
sobre todo nombre que se nombra, no sélo en este siglo, sino también en el venidero. Y
sometid todas las cosas debajo de sus pies, y lo dio por cabeza sobre todas las cosas a la
Iglesia

San Pablo pide a Dios la iluminacién en favor de sus lectores, para que conozcan, como son
abundantes los bienes de la gracia y de la gloria de Dios (V.18), y como es grande su poder, lo que él
desea realizar y lo que promete a los fieles (V.19). Los efectos, que provoca la fuerza de Dios entre los
Ilamados, corresponden a aquellos que se manifestaron en Cristo. El Padre lo resucité de entre los
muertos y lo coloco a Su derecha (cfr. Sal 110,1). Con esto, lo elevo también, segin su humanidad,
por encima de todas las criaturas. Para demostrar esto, sobre como fue elevado el Hombre-Dios, san
Pablo nos presenta algunas categorias de criaturas, que son las mas excelentes. Entonces, nos presenta
a los apyfic kel €ovolag kal Suvapewg kol kuprotnrog (Kyrios = dominus — dominaciones). Los
dynameos ya los conocemos de 1 Cor 15,24 y de Rom 8,38. Los exegetas estan de acuerdo, en
comprender, entre estos cuatro grupos de poderes, Unicamente grupos de seres espirituales. EI Apdstol
habla primariamente de la exaltacion, que Cristo experimentd en los cielos, y Lo presenta como el
Soberano sobre todos los poderes del mas alla.

Observamos, que delante de la palabra épyfc etc., no utiliza el articulo como en 3,10 y 6,12, sino
que escribe maonc (todas) las virtudes del mas all4, las quiere juntar, sean los buenos como también los
malos. No seria correcto, si quisiéramos limitar estos coros solamente a los Angeles santos. Por que
entonces, no deberiamos admitir, como pensamiento del Apdstol, que Cristo fue también elevado por
encima de los poderes satanicos. Es claro, porque en fin, también los angeles satanicos se encuentran
en los cielos. Como muestra el V 22, la elevacion del Hombre-Dios sobre todas las fuerzas, es
simplemente la consecuencia, que el Padre le colocé todo bajo sus pies. La sumision de todo lo creado
bajo Cristo, ya se afirm6 expresamente en 1 Cor 15,24 también en relacion con los poderes adversarios
a Dios. Sin embargo, no podemos afirmar, si también los dynameos y los kyriotetes se dividen en
buenos y malos.

Debemos imaginar las diferentes categorias de Angeles distribuidos entre las regiones sobre la
tierra. Los buenos angeles tienen su lugar en los espacios superiores, al contrario, los malos, los
portadores de los ¢fovole. touv &époc (en los aires, cfr. 2,2) en los inferiores. Es posible, que los
dynameis y kyriotetes, en cuanto son parte de los espiritus puros, estan por encima de los buenos
archai y exousia. Eso mismo puede también valer por la esfera de los angeles de satanas, puesto que
se los distingue entre los dynameis y kyriotetes segln sus cualidades morales.

Sin embargo, son hipétesis, de cuya autenticidad no influye mucho en la angelologia y
demonologia paulina. Pablo esta consciente, que existen mas categorias todavia de lo que él esta
enumerando. Estas existen durante el tiempo del edn presente, que dura hasta la resurreccién de los
muertos, como también en el futuro, que entonces comenzard. Son todas criaturas que tienen un
“nombre”, o sea, una reputacion muy alta, sea por causa de su alta jerarquia o sea por causa de su
poder. San Pablo los resume con v ovoua (todo nombre), y aqui piensa también en los poderosos
terrestres.

C) La Carta a los Filipenses

También la Carta a los Filipenses se refiere a la totalidad de los poderes espiritus, que habitan en
los espacios celestiales, de los buenos como también de los malos, en la Unica cita, que queremos
considerar, donde existe una relacion que es semejante a la en Ef 1,21:
Fil 2,5-11: todto ¢poveite é&v tuiv 0 kol év Xprot® ‘Inood, 6 0¢ év popdf Beod LmAPYwWV ol
QPTOYMOV MYNOKTO TO €lvel Loo B, 7 GAAL €XVTOV EKEVWOEY HOopdMY S0VAOL AdBWV, €V OUOLWUATL
AVOPITWY Yevduerog: kol oXNUatL eDpebelc we BvBpwmog 8 étamelvwoer €utOV YeVOUerog LTHKOOG
uéxpL Bavatov, Bavatov &€ otavpod. 9 810 kal 6 Beog adtor LTepUwoer Kal €xoploato adT® TO
dvoua 0 Lmep mav Svopw, 10 Tva év 1@ OvéuatL ‘Incod mAY yYOVL KT ETOLpaViwY Kol ETLYelwy
kel kotexBoviov 11 kol maoe yAdoow €Eoporoynontal 6tL kUpLog ‘Incodg XpLotog elg 60fav Beod
TOTPOC.
Haya, pues, en vosotros este sentir que hubo también en Cristo Jesus: El, siendo en forma
de Dios, no estimé el ser igual a Dios como cosa a qué aferrarse, sino que se despojo a si
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mismo, tomé la forma de siervo y se hizo semejante a los hombres. Mas aln, hallandose en
la condicién de hombre, se humill6 a si mismo, haciéndose obediente hasta la muerte, y
muerte de cruz. Por eso Dios también lo exalté sobre todas las cosas y le dio un nombre que
es sobre todo nombre, para que en el nombre de JesiUs se doble toda rodilla de los que
estan en los cielos, en la tierra y debajo de la tierra; y toda lengua confiese que Jesucristo es
el Sefior, para gloria de Dios Padre

¢Cuales son aqui los pensamientos angelolégicos? Los espiritus estdn de posicion inferior al
Hombre-Dios segun cualquier relacion. Porque el Padre le exalté por arriba de todo, y le dio un
“nombre”, es decir, una gloria exterior que realmente corresponde a su esencia y actuacion divina, que
supera en dignidad y poder a todos los seres creados, aun si estos hubiesen estado entre los méas
importantes.

El Padre quiere, que todas las criaturas racionales se inclinen delante de Cristo y lo reconozcan
como Sefior del Universo. Corresponde que también el diablo y sus demonios doblarén sus rodillas en
el nombre de JesUs. Las palabras kauym (doble) y éoporoynontal (confiese), en relacion a los
demonios, no expresan otra cosa, de lo que esta escrito en 1 Cor 15,25 con el término o toug mOdeg
avtod (debajo de sus pies). La diferencia es Unicamente, que el mismo pensamiento una vez es
colocado desde el punto de vista de Cristo y la otra vez desde el punto de vista de los espiritus. De que
el ‘doblar’ y el “‘confesar’ seria un actuar voluntario, bajo toda circunstancia, no se puede concluir del
contexto. Los Angeles buenos se someten a JesUs libremente, los malos con una cierta repugnancia.
Pero todos deben someterse bajo Su dominio; todos deben reconocer que nada le puede resistir. Cfr.
Tg 2,19 y entre los apdcrifos Henoc 63,2: “Ellos (los que estan torturados en el infierno por los
angeles castigadores) alabaran y exaltaran al Sefior de los espiritus y diran: Bendito sea el Sefior de los
espiritus... Tu poder va de generacién a generacion y tu gloria de eternidad a eternidad...”

D) La Carta a los Colosenes

Los poderes buenos como también los malos se encuentran en “los cielos”. Sobre todos esta
colocado el trono de Cristo como Rey de la creacion a la derecha del Padre. Asi nos lo ensefiaran las
cartas a los Efesios y a los Filipenses. Como razén por el dominar de Cristo sobre todas las potestades
creadas, se confirmd hasta ahora siempre lo Unico: que el Padre le someti6 todo. Este reinar sin
embargo, tiene también otras razones mas profundas. Estas nos las muestra la Carta a los Colosenses.

Esta carta posee para la investigacion de la fe en los espiritus de Pablo una mayor importancia que
cada una entre las otras. En cuanto, por las demas, se mencionan los espiritus apenas esporadicamente,
estan aqui en relacion con el objeto principal. La carta advierte a sus lectores ante ciertas personas que
presentan doctrinas falsas y las fundamentan sobre preceptos religiosos, que son irreconciliables con la
fe cristiana. Le denuncian a Cristo su posicion soberana por encima de toda la criatura y lo consideran
entre el nimero de los seres espirituales creados. Y a estos los exaltan sobremanera y los hacen como
mediadores de la reconciliacién entre Dios y los hombres.

Frente a esta situacién el Apostol se ve obligado de entrar mas de lo normal en el asunto de la
relacion de Cristo con el “cosmos” y especialmente con el mundo de los espiritus perteneciendo a éste.
La cristologia y la angelologia no estan relacionadas tan intimamente en ninguna otra carta como en la
Carta a los Colosenses. Por eso, es también para nosotros necesario, dar alguna atencién a la
Cristologia de esta carta. Solamente asi llegaremos a una auténtica comprension de sus ideas
angeloldgicas. Para la recta comprension de las ideas serd igualmente necesario, darse cuenta sobre los
conceptos a los dan culto los herejes, en la medida de lo posible.

a) La salvacion realizada por Cristo

Col 1,13s: 0¢ épploato Muac ék thc €€ovolag ToD OKOTOUG Kal METEOTNOEY €ig THY Padiielar Tod
viod th¢ ayamng avtod, 14 v ¢ €éxouer THY GMOAVTPWOLY, THY GPEcLY TRV GuapTLOY:

El nos ha librado del poder de las tinieblas y nos ha trasladado al reino de su amado Hijo, en
quien tenemos redencién (por su Sangre), el perdén de los pecados.

Luego desde el inicio, Pablo observa, que no se necesita mas de mediadores de conciliacion entre
Dios y los hombres. Porque Gnicamente en el Hijo de Dios y no en ningun otro nos es dado la
salvacion. La forma éZovoiag oD okdtoug (autoridad de las tinieblas) nos recuerda al éZovoiag Tod
aépoc (autoridad de los aires) de Ef 2,2. Por eso, uno esta tentado de entender el poder aqui
igualmente como alla. Sin embargo, no es tan facil. Exousia se refiere aqui, como ya la oposicién
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Baolietar tod viou (reino...) deja reconocer, al ambiente del poder de los malos espiritus. La forma
genitiva “de las tinieblas” expresa el lugar donde Satanas tiene su &mbito de poder. El reina en las
tienieblas (cfr. 2 Cor 6,14 y Ef 6,12).

Hay que observar, la importancia que Pablo da al hecho, de que somos redimidos de nuestros
pecados. Esto, desde luego, nos da una indicacion, que se trata en las discusiones con los herejes,
sobre la cuestion del estar libre del pecado o no.

Con el versiculo 15, el Apostol comienza a relatar la posicién destacada de Cristo en relacion con
todo lo creado. Lo hace, indicando la relacion de Cristo con Dios Padre (v.15), la relacién hacia la
creacion del mundo (vv. 16s) y la renovacion del mundo (vv. 18-20).

b) La superioridad de Cristo sobre los Angeles

Col 1,15-17: 6¢ €otwv eikwr 10D Beod T0D Gopatov, TPWTOTOKOG Taong KTloewg, 16 OtL év adtd

€kTloBn o mavTe €V Tolg ovpavolc Kol €ml Thg YAg, T Opatd Kal TR Gopatw, €lte Opdvol €lte
KupLOTNTEG €lTe dpyal elte €Eovolon: To TovTe S’ abTod Kol el altov éktiotel 17 kol adtog éoTLV
PO TOVTWY Kol TO TAVTe €V adTE OLVETTNKED,
Cristo es la imagen del Dios invisible, el primogénito de toda creacion, porque en El fueron
creadas todas las cosas, las que hay en los cielos y las que hay en la tierra, visibles e
invisibles; sean Tronos, sean Dominios, sean Principados, sean Virtudes; todo fue creado
por medio de El y para El. Y El es antes que todas las cosas, y todas las cosas en El
subsisten.

Al Hijo no se puede comparar con los Angeles, porque es la imagen del propio Dios, engendrado
por el Padre desde antes de toda creatura. TTi¢ ktioewg (creacién) no es genitivus partitivus, sino
comparationis. El Hijo no se puede colocar entre los seres creados, porque en El mismo esta creado
todo. Las palabras é&v abdtw (en El) son explicadas en V. 16b por medio de &i abdtw Y €ig adtw: El es el
origen y el fin de todas las criaturas. Pablo indica la ktioic segin sus partes. Los divide en las criaturas
de los cielos y de la tierra, en lo visible y lo invisible. La categoria de lo invisible la explica mas
detalladamente. Son ellos los Tronos, las Dominaciones, los Principados y las Virtudes.

Esta diferenciacion tiene su razon de ser, que el apostol quiere caracterizar expresamente, contra
los herejes, el mundo de los espiritus como una creacion del Hijo de Dios. Como en el ta dopata
(invisible), asi Pablo piensa evidentemente, con las palabras év toic olpavoic (en los cielos), en los
Angeles. Los coloca en el cielo. Y con esto se debe los odpavou (cielos) tomar de una manera tan
general como arriba también los & emovpavie.

De los cuatro grupos de espiritus, que el autor nos presenta, encontramos primero los 6pévot
(tronos), la Unica vez en toda la literatura paulina. Los kyriotetes (dominaciones) los encontramos
también en Ef 1,21. No se justifica de pasar de la triade, segin 1 Cor 15,24, para formar ahora una
dupla de pares. Como lo presenta Rm 8,38s y Ef 1,21, san Pablo no reclama totalidad en la
enumeracion de los coros. No necesariamente tiene que colocar todos los que conocid en 1 Cor 15,24
como tampoco en Colosenses.

Sobre la esencia de los Tronos, se dieron diferentes teorias. Se presupone diferencias de rangos de
las diferentes categorias. Ciertamente hay estas diferencias, sin embargo, no somos capaces aqui de
decir en qué consisten estas diferencias. Probablemente podemos considerar los Tronos entre los seres
superiores. Como parece, los Tronos tienen poder, estarian superiores a los apyai (archai) y éouvolat
(exousiai), de los cuales podemos conocer solamente, que si tienen poder.

Una opinién sobre los Tronos poco convencedora defiende Ewald®. Junta los primeros y ltimos
dos grupos en dos pares y dice, que el primer par serian Angeles que sirven a Dios para Su gloria, en
cuanto el segundo par serian seres demoniacos obstinados y voluntariosos. Pablo queria afirmar
simplemente que los buenos como también los malos son creados por Cristo. Si el apostol de hecho
tuviera esta opinion, no hubiera unidos los cuatro grupos uniformemente con la palabra eite. Ademas
sabemos, que no hay solamente buenos sino también malos archai y exousiai. Igualmente debemos
dejar abierta la posibilidad, que también entre los Tronos y Dominaciones se encuentran poderes
caidos y enemigos de Dios. Deberiamos imaginarnos un corte vertical y no horizontal que distingue
estas cuatro categorias entre buenos y malos.

! Paul Ewald, Die Briefe des Paulus an die Eph., Kol. u. Philem. Leipzig 1910, 322ss.
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Los herejes no contradecirian, que los seres demoniacos son creados, sino solamente no admitirian
que fueron creados por Cristo. En relacion con Su creacion poco importa la diferencia entre Angeles
buenos y angeles malos.

Como todo el universo y especialmente el mundo de los espiritus, fue creado por el Hijo, asi
también dependen todas las criaturas de EI. Y El mismo, al contrario, no depende de ninguna criatura,
ya existia antes de la creacién del mundo (mpo Tavtwv).

¢) La restauracion de todas las cosas

Col 1,18-20: kal adtog €otiv 1) kedbadn 100 oWpetog Thg ékkAnolag: O¢ €0TLY &pyYM, TPWTOTOKOG
& TOV vekpQv, v yéumtal v maowy abtog mpwtebwy, 19 0Tl év adtd €ddOknoey TaY TO TANPWUN
ketotkfioat 20 kel 61U adtod dmokataddaful T mavTa €ig adTov, elpnromolnoag Sui tod aipetog tod
otavpod adtod, [6L° adtod] €lte to éml Thg YAig €lte Ti €V Tolg 0DPAVOLE.

El es también la Cabeza del cuerpo que es la Iglesia, y es el principio, el Primogénito de
entre los muertos, para que en todo tenga la preeminencia, porque al Padre agradd que en
El habitara toda la plenitud, y por medio de El reconciliar consigo todas las cosas, asi las
gue estan en la tierra como las que estan en los cielos, haciendo la paz mediante la sangre
de su cruz.

El Hijo no solamente se relaciona con el mundo como su creador y sustentador, sino también es el
renovador del mundo. El conduce la creacion (ktiolc) nuevamente hacia aquél estado, en el cual
originalmente se encontrd. Esto prueba al mismo tiempo su soberania sobre todas las creaturas. Pablo
designa al Hijo como el Origen (&pyn), como el Primogénito (mpwtdtokoc). Toda la creacién visible
estaba sumisa a la caducidad y a la muerte (cfr Rm 8,20ss). Sin embargo, desde el comienzo recibid la
promesa de ser librado de esta servidumbre de la corrupcion (Rm 8,20: €AnidL). Esta promesa se
cumple a través de Cristo. El resucitd como primero de entre los muertos hacia la inmortalidad.
Vencio la muerte para su propia Persona y prepar6 la liberacion para toda la creacion de la esclavitud
de la corrupcion (Rm 8,21). Las creaturas dependen, no solamente segun la creacion, sino también
segun la restauracién, tnicamente de Cristo y no de otros seres. Solamente a causa de su resurreccion
la creacion visible puede llegar a la incorruptibilidad. Asi, el Hijo de Dios, en cualquier sentido (év
maoL) se hizo el primero. Su actividad renovadora, la lglesia la debe a Cristo. Unicamente El, y no los
poderes angélicos, es la cabeza.

Los versiculos 19 y 20 indican la manera, como el Hijo podia ser Creador, podia tornarse también
el renovador del mundo. El Padre lo determind, desde toda la eternidad, de habitar en El con toda su
esencia, y reconducir, por medio de El, todas las cosas hacia su estado original. Pleroma (mAnfpwuc,
plenitud) es un concepto, tomado de la terminologia de los adversarios, no indica la plenitud de las
gracias en Cristo, sino la suma de las perfecciones que constituyen el ser Divino. En cuanto sus
adversarios ensefian, que la plenitud habita en los poderes de los espiritus, que ellos se imaginan como
una emanacién de Dios, San Pablo, subraya, que Unicamente el Hijo la posee como propia de su
esencia.

Lo segundo, lo que el Padre determiné desde toda la eternidad en relacién con Cristo, el ap6stol lo
describe como 8. abtod dmoketadddfor to mavte eic adtov (reconciliar todo). Estas palabras fueron
interpretadas de diferentes maneras. Algunos exegetas las explican como la reconciliaciéon entre
Angeles y hombres. Otros piensan en una reconciliacion de los Angeles con Dios. Otros hablan de una
sumision pacifica de los poderes césmicos elementales. Segin Miller y Knabenbauer, la
reconciliacion del mundo angélico celestial se entiende como una comunicacion de conocimientos y
gozos superiores a los seres espirituales.

Sin embargo, constatamos, que t& mavte Se debe entender en el mismo sentido como arriba en
V.16. Las palabras €ite ta ém tfic yfic €lte o év tolc ovpavoig, al final de V.20, no son otra cosa,
que una repeticion de t& mavte. Por lo tanto, no podemos limitar el universo solamente a los Angeles,
y menos a los Angeles buenos. La palabra apokatallaxai se deberia traducir con el “reconciliar
completamente” (cfr. Ef 2,16). Las palabras relacionadas a ei¢ adtév (en direccién a Cristo, y no en
direccion al Padre), hace necesario dar al verbo un significado mas general. Con razén, Ewald lo
traduce con “recolocar nuevamente en el estado original y ordenado”. Se trata aqui del recolocar del
universo en el estado original del ser relacionado con el Hijo. amokatadddtor eic adtov se refiere a lo
mencionado anteriormente eic a0t éxtiotal en V. 16.
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Por causa del pecado de Adan, todas las creaturas se habian apartado de su aspirar (orientarse)
hacia el Hijo, como lo habia sido establecido en la creacion del mundo. Esto se refiere en primer lugar
a una parte, los que se encontraron en los cielos, que son los espiritus malos. Ellos usan el poder que
tienen a su disposicion, para arrebatar a la humanidad hacia el pecado y la muerte. De esta manera
actlan contrariamente a la voluntad creadora del Hijo, consiguieron tener éxito con los seres humanos,
y representan asi un poder en el mundo en oposicién a Dios. De esta manera, abandonaron de mala
intencion su relacion y su orientacion con Cristo. Con el pecado del hombre, fue involucrada también
la creacion inferior, que cay6 también en la esclavitud pataidtnrL y dovielog thc dpOopac (Rm 8,20s).

El desorden en el mundo, consecuencia del pecado original, causo una situacién de discordia entre
el Padre y las criaturas. Sin embargo, determind someter el mundo nuevamente al Hijo y recuperar la
paz. Cristo mismo canceld el pecado. Les quitdé a los malos espiritus sus poderes sobre pecado y
muerte.

Vemos que la “reconciliacion” solamente se hace comprensible incluyendo el pecado y la
actividad salvadora de Cristo. Confirma, que en el debate con los herejes se discuten realmente sobre
la salvacion del pecado, como ya indica 1,13s (nos ha librado del poder de las tinieblas...). En este
caso, también los Tronos etc., seres moralmente cualificados, estan incluidos aqui, y no hay sentido
hablar de “poderes cosmicos” que estarian fuera de todo el antagonismo entre bien y mal.

Asi, Pablo muestra, cdmo Cristo podia ganar la supremacia sobre el mundo a ser renovado.
Después de haber adquirido este premio, nadie, ningun poder espiritual, se lo podia quitar jamas.

En V. 21 y 22 el autor especifica el pensamiento de V. 20. Lo que se ha dicho de la creacion en
general, ahora lo aplica a los cristianos y especialmente a sus lectores. También ellos se habian
apartado de Dios, pero ahora Cristo los reconcilio a través de su muerte.

Los versiculos siguientes no tienen importancia para nuestro tema. EI comienzo de los tiempos del
mundo etc. En V.26 no se refieren a los espiritus, porque aiwvwy y yeve@v son conceptos de tiempo y
no términos sobre los espiritus.

En Col 2,8 Pablo habla explicitamente de los herejes. Advierte a sus lectores de su filosofia,
orientada a los “elementos del mundo” (t& otoiyeie Tod kdopov), pero que nada tiene en comun con la
doctrina de Cristo. De todos modos, no se trata aqui de los espiritus.

d) La plenitud de Cristo

En los siguientes versiculos tratamos las mismas ideas como ya lo hicimos arriba (1,19ss).
Col 2,9s: 611 év adt® KaTolkel mav TO TANpwHe THS Bedtnroc owpatik®dg, 10 kal éote é&v adt®
TeTANPWHEVOL, O¢ €0TLY N kebaAn Taong apyfc kol éfovolag,
Porque en El habita corporalmente toda la plenitud de la divinidad, y vosotros estais
completos en El, que es la Cabeza de todo Principado y Virtud.

La plenitud del ser, el Padre la comunicé al Hijo. No distribuy6 las divinas perfecciones a una
multitud de poderes, entre las cuales se encuentra Cristo, lo que formaria en su totalidad el “pleroma
tes teotetos”. Cristo no esta en el mismo nivel con los espiritus. El es la cabeza de cualquier Potestad o
Virtud, sea buena o mala.

El Hijo ya era cabeza de los Angeles por causa de su accion creadora, y ahora lo es también por
causa de su actividad restituidora. En El habita la divinidad esencial- y realmente. La palabra
owpatik®g (Somaticos, corporalmente) podria indicar también, que los adversarios se imaginan los
‘poderes espiritus’ como manifestaciones o0 emanaciones de Dios. Pero, como Cristo posee la plenitud
de la divinidad, los lectores encuentran todo en El y no tienen necesidad de buscar las perfecciones en
otros seres, o sea, fuera de El. En El se encuentra toda la sabiduria (1,9 26ss; 2,2 3 23) y gracia, en El
esta toda la salvacion, en El esta la vida y la gloria (3,35).

Sin duda, los herejes afirmaban, que se necesitaria, para volverse un memAnpwpévoL (ser completo,
ser perfecto), de la mediacion no solamente de Cristo, sino también de los ‘poderes espiritus’, junto
con El, como si éstos llevasen a los hombres la sabiduria y la salvacion. Contra esto se dirigen también
los versiculos 11ss. Alli Pablo afirma, que a sus lectores se les dio, por la circuncision de Cristo, la
salvacion y la vida. En EI Dios les perdon6 todos los pecados xopLoduevoc (= perdonandoos V.13), por
lo tanto elimind la ley ceremonial judia, el documento que testimoni6 en contra de nosotros éZaie g
(anuld, canceld, retiré V 14) - y los elimind colocandolos en la cruz. Asi despojé a las Virtudes y
Principados de su poder (&mexdvoauevog V. 15).

44



Estos tres participios mencionados estan relacionados mutuamente entre si. Las tres dependen de
(Dios) ouvelwomoinoev (= hacer vivos juntos, vivificar) de V. 13. Pero a nosotros nos interesa ahora
solamente este tercero de Col 2,15: dmekdvoouevog Thg GpxoC Kol TOC €E0UoLaC EDELYUATLOEY €V
Toppnoly, BprapPedon adtovg év alTd.

Y despojé a los Principados y a las Virtudes (Autoridades) y los exhibié publicamente,
triunfando sobre ellos.

Otra traduccion: Y, una vez despojados los Principados y las Virtudes, los exhibié publicamente,
incorporandolos a su cortejo triunfal.

La palabra amekduoapevog (despojo) algunos la entienden asi, que Dios quité de si mismo los
espiritus como un vestido que lo envolvié. Las palabras év tfj dmekdloelr tod owuatog the oopkog
(despojados de vuestra naturaleza pecaminosa) de v.11, a las que se refiere el participio, entonces
podia parecer esta explicacion como justificado.

Sin embargo, seria mejor explicar el despojar de los Principados antes como un desarmamiento.
Dios desarmo a los archai de su poder, que ellos abusaron para el dafio de la humanidad. Lo hizo en
favor de los hombres. Porque, donde antes ellos actuaban, ahora tiene que actuar la fuerza de Dios.
Las palabras de V.11 no debemos entender como los lectores hubiesen quitado de si el cuerpo de
carne. No se trata aqui de un desnudamiento de un vestido, sino de un impedimento de su actividad.
Concluimos de Rm 6,6: {va katapyndf 10 odue thc apaptieg (para que el cuerpo del pecado sea
destruido), para no poder mas pecar.

Dios no solamente desarmd a los poderes, sino los expuso también en su derrota delante de todo el
mundo (¢v meppnoia). Realizd como una procesion triunfal, cuando hizo aparecer publicamente los
poderes vencidos. Todo esto lo realiz6 en Cristo (en auto). Porque el Hijo de Dios se entregd en la
muerte de cruz, a los poderes se les aniquild y se les quitd su poder en el principio. De esta manera se
les elimind el pecado y se les quité a la muerte su causa. Precisamente esto, sobre lo cual dominaron
los poderes de este mundo, fue eliminado por la muerte de cruz. En el Hijo, el Padre revel6 (desnud6)
a los archai. Esto se dio, en cuanto resucité a Cristo de los muertos y lo dejé entrar en su gloria. Por
eso, la victoria sobre pecado y muerte y también sobre las potestades fue anunciada delante el mundo.
La muerte salvadora de Cristo, fue el triunfo que Dios Padre celebr6 sobre las potestades (cf. th. Ef
4.8).

En cuanto Pablo hablé en 1,16 y 2,10 del mundo de los espiritus en general, no es asi en el
versiculo 15. Aqui se trata solamente de los malos espiritus. También falta la palabra mic en
comparacion con el V. 10 y la aplicacion del articulo.

La manera anterior de entender de los archai y los exousia en el V. 15, esta en oposicién a la
opinion de muchos autores. Por causa de mencionarlos, inmediatamente después de la ley mosaica,
frecuentemente se comprende las potestades como el Angel de la ley (cf Gal 3,19). Si los términos
archai y exousia admitiesen una relacion con el Angel de la ley (Ef 3,10), sin embargo debemos
considerar, que no es la ley, sino el pecado, causado por ella misma, que esta en el foco de la atencion.
En la primera de las tres frases se dice, que Dios perdond misericordiosamente a todas nuestras
transgresiones. Luego se amplia este pensamiento en el sentido, que Dios elimind practicamente el
fundamento del pecado. Eliminé la ley, que en tantos aspectos no se habia cumplido, y por lo tanto
solamente promovié el pecado (cf. Rm 7,7ss). Dios también vencié a las potestades, que habian
esclavizado a la humanidad en el pecado. Esto indica la palabra despojo, que se trata de poderes
caidos.

Si nos preguntamos, por qué San Pablo ilustra de tantos aspectos el pensamiento, que nosotros
tenemos la salvacion en Cristo, podemos solamente responder: Lo hace en consideracion a los herejes,
los que pensaban, que la salvacién no se habia realizada todavia. Creyeron que el hombre ain se
encontraria en la esclavitud de los malos archai y exousiai. Todavia el mal se opondria a Dios como
un poder inquebrado. Por eso, representan ideas dualisticas, lo que confirman los versiculos siguientes.
Ali, el apostol se refiere a la vida religiosa de sus adversarios, y rechaza los preceptos, cuya
observancia y cumplimiento ellos exigen de los cristianos.

e) El falso culto a los Angeles

Col 2,16-19: M1 odv Tic UMAC KpLVéTw €V Ppwoel kol év mooel 1) év pépel €optfc 7
veounviag fi oafpatwy: 17 @& €0ty oKLl TOV PEAAOVTOVY, TO &€ odue tod Xpiotod. 18 undelg vpag
kaToPpaPevétw BEAwY €V TameLvodpoolvn kol Opnokely TOV GyyéAwy, @ €Opakey EuBatelwV, €k
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duoLolpevog LTO Tod voo¢ ThAC oopkdg adTod, 19 kal o kpatdv THY kepaAny, €€ oD TAY TO oG
S TOV adp@r kol oLVdEouwY ETLYopnyolpevor kal oupfLpalopevor abtel v abinoy tod Oeod.

Por tanto, nadie os critique en asuntos de comida o de bebida, o en cuanto a dias de fiesta,
luna nueva o sdbados. Todo esto es sombra de lo que ha de venir; pero el cuerpo es de
Cristo. Que nadie os prive de vuestro premio haciendo alarde de humildad y de dar culto a
los Angeles (metiéndose en lo que no ha visto), hinchado de vanidad por su propia mente
carnal, pero no unido a la Cabeza, en virtud de quien todo el cuerpo, nutriéndose y
uniéndose por las coyunturas y ligamentos, crece con el crecimiento que da Dios.

Los herejes querian imponer a los Colosenses preceptos sobre comidas y bebidas y también sobre
la celebracion de ciertos dias de fiesta (cf. abajo V. 21: doypatiCeade). Estos “preceptos” se apoyaron
en la ley mosaica y la ultrapasaron todavia. Porque la ley judaica no conoce una prohibicién total de
ciertas bebidas. Quizé estos falsos apostoles exigian también la circuncision (cf. V. 11). Todo esto
tenia que ser observado, para poder librarse del poder del mal. Por esta razon, también exigian obras
de mortificacion y tratar al propio cuerpo sin consideracion (V. 23: adperdie owduatoc. Quiza alude a
esto también el amebavete (habéis muerto) V. 20 y 3,3, especialmente el vekpwoate (haced morir) 3,5;
Pablo contrapone, a esta mortificacion mal entendida, la verdadera). Probablemente los herejes
consideraban la materia como algo absolutamente malo. Contra esto, el Apdstol explica el sentido de
la comida y bebida, que es solamente una sombra o prefigura de las cosas futuras. Solamente deberian
preparar la salvacién que Dios propone (por ejemplo: representar una imagen de la realidad, despertar
el sentimiento de culpa etc.). Pero esta salvacion ya lleg6. Cristo nos la trajo. Por eso, la sombra debe
ceder a la realidad. Las leyes ceremoniales, que poseen el sentido de preparar a los hombres para la
salvacion, o incluso provocarla, ahora no tienen mas sentido. Al contrario, para obligar a los cristianos
a la observancia de estos preceptos, los herejes les insinuaron, que solamente asi se podia alcanzar la
salvacion eterna.

Las palabras de 6éiwv (deseo) hasta éuBatelwr (reclamando visiones) de V. 18 causan ciertas
dificultades a los exegetas. En lo que se refiere al texto, parece que debemos leerlo de manera 6érwv
vy €opaker uatedwr, porque hay variaciones entre los codices.

También sobre el sentido de las palabras se ha discutido. tameLvoppooivn y Bpnokely TV dyyérwy
son frases lemas (slogan), con los que operan los adversarios. Ellos dan la apariencia de ser humildes,
pero en la verdad estan hinchados de orgullo.

En 2,18, hablando de 6pnokeiq tdv ayyérwv (culto a los Angeles) la mayoria de los tedlogos
piensan en la veneracion a los Angeles. Sin embargo, se contradijo también esta opinion. Ewald®,
entiende el Genitivo tdv ayyéiwv como un Genitivus qualitativus, asi como si el Apostol hablase de
una “veneracion piadosa (= culto), asi como los Angeles la(o) estan ofreciendo”. Sin embargo, no
presenta una razon convincente para esta su opinion. Ewald argumenta, que no encontraremos ninguna
indicacion, en la Carta a los Colosenses, que los herejes hubieran ofrecido alguna veneracion a los
Angeles.

Sin embargo, para comprender el culto a los Angeles, sabemos, que los adversarios vieron en los
buenos Tronos, Dominaciones etc., realmente medianeros entre Dios y los hombres. Entonces, ¢seria
absurdo pensar, que los herejes no ofrecieron ningan tributo de su veneracion a ellos? Por si mismo, el
culto a los angeles no es una herejia, pero se vuelve herejia, porque estos maestros colosenses colocan
los espiritus al mismo nivel que Cristo. Y precisamente es por este error, que Pablo los esté criticando.

Es cierto, que la palabra 6pnokete (culto) en todo el Nuevo Testamento es usada como “ejercicio
religioso” (Hch 26,5; Tg 1,26s). Sin embargo, la construccion de la frase con un Genitivus objectivus
(culto a los Angeles), también la encontramos en Sab 14,27: el culto de los idolos inexistentes es
principio de todos los males.

Finalmente hay otras dudas sobre el sentido de las palabras & €opakev éuBatedwr (metiéndose en
lo que no ha visto). La palabra ¢opaxev ciertamente debe ser entendida desde el punto de vista de los
herejes. Ellos pretendian haber tenido visiones. La palabra éuatetwr significa “entrar”. Aqui tiene un
significado metaférico. Indica que estos falsos apGstoles se ocupan intensamente con algo. Segun el
contexto deberia tratarse de las cosas, que ellos pretenden haber conocido en sus visiones.
Encontramos aqui sus indicadas aspiraciones de la sabiduria. EI Evangelio nos les es suficiente,
quieren saber mas sobre cosas transcendentales, que aquellos que la fe cristiana les ofrece.

! ¢f. ibid, p. 113.
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Como las palabras & €dpakev (entender, experimentar) siguen inmediatamente a 6pnokela TV
ayyérwr hace pensar, que los herejes habian conversado con Angeles durante sus visiones. La fe en las
apariciones de Angeles se constata frecuentemente en aquél tiempo. Ciertamente los herejes
pretendian de haber recibido revelaciones de Angeles, sobre el “como” de la realizacion de la
salvacion, y que en fin serian los Angeles mismos que la comunican. Para esto se deberia observar
ciertas leyes ceremoniales, para ser librado de la materia “mala” y para aplicar a si mismo la salvacion.

Segun estas consideraciones podemos dar a las palabras desde 8é wv hasta éupatedwr en V.18 la
siguiente interpretacion: Para propagar sus fiestas y mortificaciones, los falsos apdstoles de Colosae se
sirven de expresiones como: tamewvoppootvn (humildad) y 6pnokely tdv ayyérwr, apelando a sus
visiones de Angeles. Quien, segln ellos, observase los preceptos y tratase su cuerpo rigurosamente,
manifestaria su actitud humilde, porque admite su estado de pecador, para cuya liberacion serian
necesarios tales ejercicios religiosos. Ademas ofrece su veneracion a los Angeles.

Seria muy ldgico, si los herejes ofrecen a los Angeles una veneracion cultual. Porque se trataba de
conseguir su benevolencia y simpatia para asegurarse su ayuda. Por lo tanto, muy naturalmente
resulta, de parte de los herejes, contra los cuales Pablo esta luchando, un culto a los Angeles, como en
la fe cristiana un culto a Cristo.

Incluso, si los herejes solamente tomasen la doctrina ordenada por los Angeles, como orientacion
y directriz para su vida, ya con eso practicarian un culto a los Angeles. Segun Tg 1,26, una vida, segun
los mandamientos de Dios, también es considerado como un culto. A tal culto corresponderia también
la palabra ¢8eroBpnokie (V. 23 = un ejercicio piadoso segun el propio criterio), en cuanto se piensa en
una vida regulada por los preceptos de la ley.

Sea como fuera, como se quiere interpretar esta frase; de todos modos, los adversarios de la fe
querian superar el poder del mal con la ayuda de las potestades espirituales, para triunfar sobre
aquellos seres, que Pablo en V.15 llama archai y exousiai.

Los herejes pecaran, por sus opiniones y su actuar, contra la unidad de la Iglesia. Esto es el
pensamiento principal de Col 2,19. La palabra “cuerpo” se identifica con la “Iglesia” y no con los
Angeles, como podemos concluir de 1,18.
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IV: El concepto de los Angeles en la carta a los Hebreos

La Carta a los Hebreos la tratamos a parte, porque generalmente no se acepta la autoria de san Pablo. Por
esta razon investigamos las ideas angeloldgicas de la carta, y examinaremos también, si coinciden con las
ideas de Pablo o no. La Carta a los Hebreos no trae nuevos pensamientos, sino, como veremos, las
afirmaciones sobre los espiritus son solamente repeticiones de ideas ya conocidas.

Heb 1,4: to000tw kpelttov yevouevog TV ayyéiny 00w dlabopwtepor map’ adTOUg KEKANPOVOUTKEY OVOUK.
(El Hijo) hecho tanto superior a los dngeles cuanto que heredé mas excelente nombre que ellos.

El autor, en ultimas, quiere probar la superioridad de la revelacion neo-testamentaria sobre la del
Antiguo Testamento. Para esto, le motiva la situacion de los destinatarios. Estos son probablemente judeo-
cristianos de Palestina, los que estan en peligro de recaer en el judaismo. Consideran la ley del Antiguo
Testamento como mas precioso y mas importante que el Evangelio de Cristo y lo Justlflcan que lo primero ha
sido transmitido por Angeles. No es cierto que esto se relaciona con una veneracion a los Angeles, como es
comun en grandes circulos judios, porque no se puede probar tal culto para aquél tiempo. Y mucho menos se
puede identificar el antagonismo que se combate entre el de la Carta a los Hebreos con aquél que se combate
en la Carta a los Colosenses, aunque en muchos puntos coinciden las ideas entre las dos cartas.

Se puede entender facilmente cuél es el error, que los destinatarios cometen con su argumentacion:
colocan los angeles por encima de Cristo. Por esta razon, el autor intenta de esclarecerles la Unica posicién
de Cristo. Luego al inicio de la carta (V.1s) destaca, que Dios al final de los tiempos ya no habla méas por
medio de profetas — con esto se entienden los 6rganos reveladores de la Antigua Alianza en general -, sino
gue nos hablé a través de su Hijo. Después haberlo brevemente caracterizado en V. 2 y V.3 segin su
actuacion y eficacia, explica su relacion con los Angeles. Cristo supera a los Angeles, asi como se puede ver
segun el “nombre” que heredd. El autor piensa en el nombre del Hijo, que la Segunda Persona Divina recibi6
en el momento de la encarnacién segin su humanidad.

En este nombre estd fundamentado la superioridad del Hombre-Dios sobre los espiritus. Sin embargo,
con esto no se le habia dado al mismo tiempo, lo que expresan las palabras kpelttwv yevduevog (hecho
superior), es decir, la manifestacién de Su gloria de Hijo hacia fuera, que supera el poder y la dignidad de los
Angeles. Esta se realizd apenas durante su resurreccion, ascension y exaltacion a la derecha del Padre (v.3).
Como el yevéuevoc muestra, que existia un tiempo, cuando Cristo todavia no posey6 todo esto, lo que le hace
superior a los Angeles. Sin embargo, ya estaba en aquél tiempo ya en posesion del ‘nombre”’.

Mas, ¢por acaso, los angeles quiz& también heredaron el nombre de Hijo? jNo! Dos citas del Antiguo
Testamento demuestran que solamente Cristo heredd este nombre.

Heb 1,5: Tiv. yap elmév mote TV dyyéiwv, Yi0¢ pou €l ob, éyw onuepov yeyévimka oc; kol moAly, Eyw
€oopol TR €i¢ matépa, kel adTOC €0TOL WOL €Lg LLOV;

¢A cudl de los angeles dijo Dios jamas: "Mi Hijo eres td, yo te he engendrado hoy", ni tampoco:
"Yo seré un padre para él, y él sera un hijo para mi"?

El autor esta citando el Sal 2,7 y 2 Sm 7,14. El Salmo 2 es directamente mesianico. Relata la victoria del
Rey-Mesias sobre todos sus enemigos. Las palabras citadas, Dios las dice al Mesias. En 2 Sm 7,14, Dios esta
hablando a David por boca del profeta Natan. La promesa se refiere primeramente a Salomon, sin embargo,
en el sentido ideal a Cristo. Porque para nadie Dios es tan Padre como para Cristo. El autor entiende estas
palabras en relacion con el Hombre-Dios. A ninguno de los Angeles Dios jaméas lo llamé “hijo” como al
mediador de la Nueva Alianza. A esto no contradice, que también los angeles en el Antiguo Testamento de
vez en cuando son llamados “hijos de Dios”. Llevan este nombre no como individuos sino en su totalidad
(por eso, el uso del plural).

Aln cuando encontramos la opinién en el Antiguo Testamento, que solamente Cristo recibira el nombre
de hijo, se debe también preguntar, si el Antiguo Testamento también reconoce el nombre Jesis como
kpelttwy yevopevog Tov ayyéiwy (hecho tanto superior a los angeles). Esto el autor lo prueba en V.6.

Heb 1,6: 6tav 6¢ maAwy elooydyn tov TpwTOTOKOV €i¢ TNV olkoupévny, Aéyel, Kal mpookuvmodtwooy adte
Tavteg dyyeror Beod.

Y otra vez, cuando introduce al Primogénito en el mundo, dice: "Addrenlo todos los angeles de
Dios".
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Mas una segunda vez, Dios Padre enviara a su Hijo a la tierra. Cristo llegara para juzgar el mundo.
Entonces estara rodeado por todos los Angeles de Dios. Pero estos le hacen la reverencia como al Altisimo
mismo; lo adorardn. De que el autor se refiere de hecho al juicio final, lo prueba la cita de la Escritura.
Recurre a Dt 32,43 (LXX; cfr. también Sal 97,7). Alli se fundamenta el orden para la adoracién en un juicio,
realizado por parte de Dios con los enemigos de Israel. La LXX entiende este juicio de manera igual como lo
relatado el Sal 97, el juicio del mundo. En el Salmo y en el Deuteronomio, al que se adora es Dios mismo, no
el Mesias. Mas la Carta a los Hebreos no va méas alld de lo que ya ha sido revelado en el Antiguo
Testamento, cuando atribuye el juicio del mundo al Mesias (cfr. p.ej. Sal 110). El autor entonces tiene
derecho de relacionar la cita de Deuteronomio a la adoracion, que Cristo recibira por parte de los Angeles.
Con eso queda probado, también del Antiguo Testamento, que Cristo posee una gloria que supera el poder y
la dignidad de los Angeles. Ellos le estan sumisos, tienen que doblar sus rodillas delante de él.

El autor continua con esta comparacion entre Cristo y los Angeles.

Hb 1,7: kal mpoOg pwev tolg dyyéroug Aéyet, ‘O TOLOVY TOUG GyYEAOUG adTOD TYelpate Kol TOUG A€LTOLPYOUG
a0Tod TupOg GAOYX,

Y ciertamente, hablando de los angeles dice: "El que hace a sus angeles espiritus, y a sus
ministros llama de fuego”.

Los Angeles se encuentran en una posicion servicial. Sobre esto, el salmista se pronuncia, segtn la LXX
en el salmo 104. Como el articulo esta colocado antes de ayyéroug y de Aertovpyoug, se debe considerar estas
palabras como objetos y mvebuate (espiritus) y mupog dpAdye (llamas de fuego) como atributos, y también es
citado el versiculo del Salmo segun la LXX. Porque solamente alli, en el texto griego, son las mismas
palabras objetos, o sea predicados, pero no en el texto hebraico.

Dios se sirve de los Angeles como causas segundas para la realizacion de algunos de sus planes. Les
confiere para esto la rapidez como la del viento y una eficacia como la del fuego. Estos elementos naturales
apenas sirven como comparacion para el modo y la manera como los Angeles estan sirviendo a Dios. El
autor no esta pensando en que los Angeles se deberian transformar en viento y fuego, lo que no seria segun la
comprension biblica. Tampoco piensa, que los angeles bajaran para servir como elementos de la naturaleza,
como viento y fuego, de manera que en los fendmenos de la naturaleza actuarian no solamente fuerzas
muertas y mecanicas, sino también los espiritus de un mundo superior.

Esto significaria que entre los angeles y los elementos de la naturaleza actuaria una relacién reciproca
permanente exigida de las leyes de la naturaleza. El autor usaria una cita sumamente inadecuado, si €l
hubiera querido expresar tal pensamiento.

Los &ngeles no vuelven a ser vientos y fuego, cuando ellos estan actuando como causa movens de las
fuerzas de la naturaleza. En este caso el viento y el fuego existiria junto a los angeles.

A lo mas que se podia aceptar todavia, seria que los elementos de la naturaleza son para el autor, segln
la teologia judia posterior, como una imagen de la mutabilidad.

Heb 8-13: mpo¢ &¢ tov vidv, ‘0 Bpdrog cov 0 Bedg eig Tov aldve Tod aidvog, kal 7 papdoc thg evBLTNTOC
papdoc Thc Paotielag oov. 9 Rydmmong Sikeloolvny kel éulonowc Grodlev: Sud todto €xpLoéy oe 6 Bedg O
Be0c 00V EAXLOV AYOAALOOEWG TP TOUG petoyoug oov. 10 kat, XU kat’ apyag, kKUpLe, THY YAV €epeAlwon,
Kl €pyo TOV XeLp@dv 0ol €loLy ol obpavol 11 avtol dmoiodvtal, oL d¢ SLévels, Kol TAVTEC WG LUKTLOV
TaAalwonoovtat, 12 kel woel mepLBorator erlelc adtols, We LUaTLoV Kol GAlaynoovtal: oL &€ 6 adTog €l
Kl T €tn oov oVk ekAelfovoLr. 13 Tpog Tive 8¢ TOV dyyédlwy elpnkér Tote, KabBou €k SeEL@dY pov, €wg
av 6 Tolg €xBpolc cov LTOTOSLOV TAV TOSOV GO,

Pero del Hijo dice: "Tu trono, Dios, por los siglos de los siglos. Cetro de equidad es el cetro de
tu Reino. 9 Has amado la justicia y odiado la maldad, por lo cual te ungi6é Dios, el Dios tuyo, con
Oleo de alegria méas que a tus comparfieros". 10 También dice: "T0, Sefior, en el principio son obra
de tus manos. 11 Ellos pereceran, mas tl permaneces. Todos ellos se envejeceran como una
vestidura; 12 como un vestido los envolveras, y seran mudados. Pero td eres el mismo, y tus afios
no acabaran". 13 ¢A cudl de los angeles dijo Dios jamas: "Siéntate a mi diestra, hasta que ponga
a tus enemigos por estrado de tus pies"?

En cuanto el salmista caracteriza a los Angeles como siervos, expone al Hijo como dominador, como rey
y Dios. La primera cita (V. 8 y 9) se tomé directamente del Salmo mesianico (Sal 45,7-8). Alli Cristo
aparece como Dios y Rey. La exaltacion que recibe, es la consecuencia de su celo por la justicia y el odio
contra una vida terrena llena de pecado. Las palabras mapi tolg petdyoug cov (Mas que a tus comparieros)
algunos las entienden con referencia a los Angeles. (para eso cfr. map’ adtobc en V.4). Sin embargo, parece
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gue la relacién con los fieles cristianos seria mejor fundamentada. Con razon observa Riggenbach, que los
Angeles, segun la idea del autor, no son hijos (de Dios), asi como lo es Cristo, sino son siervos relativamente
sometidos.

No solamente Cristo, sino también los seres humanos unidos a él, el autor los coloca por encima de los
espiritus celestiales. La segunda cita (V. 10-12) es tomada del Salmo 102 (V. 26-28). En este cantico un
israelita piadoso, que estd en la cautividad babilénica, se dirige en primer lugar a Dios mismo como el
salvador de la cautividad de los enemigos terrenos. Sin embargo, una tal oracion facilmente se puede
relacionar a la salvacion del pecado, que se ha de realizar a través del Mesias. A este ultimo se refiere, el
autor de la Carta a los Hebreos. EI Hombre-Dios es para él el Criador del universo (V. 10, cfr. V. 2b), el
Eterno y el Inmutable (V.115s).

Finalmente, el autor se sirve también del Salmo mesianico (Sal 110), que habla del dominio del Cristo
exaltado sobre los enemigos del Reino de Dios. Como son diferentes todos estos pronunciamientos en
comparacion a los sobre los Angeles!

El pensamiento, que los Angeles son siervos de Dios, el autor cree deber explicarlo méas todavia.

Heb 1,14: odyl mavtec elolwv Aettoupyikd Treduate el¢ Siokoviay GTOOTEAAOMEV Ll TOUC WEAAOVTOC
kAnpovouely owtmplov;

¢No son todos espiritus ministradores, enviados para servicio a favor de los que seran
herederos de la salvacion?

Todos los Angeles, sin excepcion, estan al servicio de Dios (ei¢ dvaucoviav sc. 6eod). El participio del
presente amooteAropeve, 1o que la Vulgata traduce de manera inexacta con el participio del perfecto “missi”,
indica que los espiritus puros estan enviados continuamente para la ejecucion de las decisiones de la
Voluntad Divina. Asi ellos contribuyen, por orden de Dios, para que el Evangelio fuere difundido. Ellos
ayudan a los seres humanos, los que estan elegidos para la cwtnpte. (salvacién), lo que quiere decir para la fe
y para la beatitud, para que estos alcanzaran la salvacion. Con esto también se ve, que no solamente estan en
un servicio general de Dios, sino especificamente también estan colocados al swtp (redentor) Jesucristo a su
lado como ayudantes. No estan solamente inferiores al Hijo segun la dignidad y poder, sino también le son
SuUmisos.

La actividad de los Angeles, en relacién con la salvacién de los seres humanos, el autor se imaginé
probablemente de manera igual como los otros autores biblicos. En Hch 10,3ss es un Angel que inicia la
conversion del centurion Cornelio, en cuanto estd llaméandole la atencion hacia Pedro y le exhorta de mandar
hacia él. En Mt 1,20ss; Lc 1y 2, Angeles manifiestan a San José, a Zacarias y a la Madre de Dios la
salvacion respecto a los designios de Dios. Cuando entendemos dmooteAldueve. en sentido mas amplio,
podemos incluir también las citas de la Escritura, donde los Angeles intercedan por los hombres y llevan las
oraciones de los piadosos hacia Dios (Job 5,1; 33,23; Tob 12,12; Zac 1,12; Ap 5,8; 8,3s). También en otras
ocasiones todos los Angeles bajan del cielo a la tierra, solo con la diferencia, que los arcangeles bajan
solamente para misiones importantes, en cuanto los otros Angeles inferiores frecuentemente bajan del cielo.
Estos altimos son considerados como medianeros comunes entre el cielo y la tierra.

Queda la pregunta, si podemos relacionar Heb 1,14 con la doctrina sobre los Angeles de la Guarda. No
se puede probar solamente con esta cita, que cada uno singularmente posee un Angel de la Guarda.
Solamente dice que los que estan destinados para la bienaventuranza reciben continuamente la ayuda por
parte de todos los espiritus puros.

Los pensamientos contenidos en el primer capitulo sobre la relacion de Cristo con los Angeles podemos
resumir de la manera siguiente: Cristo es el Hijo de Dios, el mismo es Dios. Es el Eterno e Inmutable, el
Creador y Rey de los cielos y de la tierra. Al contrario, los Angeles son mensajeros de Dios, son menos,
segun la perfeccion y dignidad. Incluso son sus subditos y lo deben adorar y ayudarle para la realizacién de
sus finalidades. Quiza también deben ellos ser caracterizados como criaturas (V.10) y como transformable y
mutable (V. 7.11.12). Sin embargo, se debe tener cuidado para no interpretar algo sobre las citas lo que estas
no dicen.

Seria por ejemplo exagerado decir, entre el antagonismo entre V. 7 'y V.8s, que los angeles envueltos por
los elementos destructores (viento, fuego), se encontrarian en un estado sin alegria.

Suponiamos que los destinatarios de esta carta son judio-cristianos, que colocan la revelacion del AT por
encima del NT. La prueba para esto, nos da el capitulo 2, porque alli el autor pasa de los Angeles para Cristo,
a lo que ambos trajeron a la humanidad, y exhorta a los lectores para la fiel observancia del Evangelio.

Hb 2,2s: €l yap 6 8 dyyérwr AaAnBelc Adyoc éyéveto PéBuLoc kol Taow TopdBuoLs Kl ToPoKOT EAxBeV
€vdikov uLobumodooior, 3 ARG Muele ekdevEoneda TNALKaUTNG GueAnoavtee owtnpleg, NTig apyiy AwBodon
AxA€loBol Sud ToD Kuplov DTO TAOV GKOLOHVTWY €L¢ TS EBePolwidn,
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Porque si la palabra dicha por medio de los angeles fue firme y toda trasgresion y desobediencia
recibid justa retribucion, ¢como escaparemos nosotros, si descuidamos una salvacion tan grande?
La cual, habiendo sido anunciada primeramente por el Sefior, nos fue confirmada por los que
oyeron,

La palabra pronunciada por los Angeles es la ley mosaica, y esta para el autor es santa. Esta convencido,
que fue entregada a los seres humanos con autoridad divina. E incluso asi, no es capaz para compararlo con
la salvacion cristiana. Quien ignora esto, debe esperar un mayor castigo todavia por parte de Dios, que un
trasgresor de la antigua ley. Como queda probado, que Cristo esta superior a los Angeles (cap. 1), por lo
tanto, se debe estimar superiores también los bienes de la gracia recibidos por El, que la palabra de Dios dada
por Angeles. El autor opera con la mediacion de la ley por los Angeles precisamente a la direccion contraria,
que aquellos contra los cuales estd polemizando. A ellos, les causd este pensamiento de despreciar la
salvacion cristiana frente a la ley. Y este usa lo mismo para causar a sus lectores un mayor respecto delante
de la revelacion Neo-testamentaria.

Se podia pensar, que 6 81" dyyélwvr AainBeic Adyoc (palabra hablada por los Angeles) y 1,1: aArooc
toi¢ matpaoly (hablado a los padres) no combinan entre si. Pero esto es solamente aparente. Los angeles y
también los profetas no se excluyen mutuamente, sino colaboran juntos. Cuando los Angeles entregaran la
ley a los hombres, no la llevaran para cada israelita singularmente, sino a un profeta determinado por Dios, a
Moisés, para que este introdujera en ella a los otros individualmente.

Contra las explicaciones del autor se podia objetar: Estoy convencido, que una revelacion entregada por
el Hijo de Dios se debe avaluar mas altamente, que una otra manifestada por los Angeles. Pero, ¢sera que es
verdad, que también la nueva salvacion nos es dada por medio del Hijo de Dios? ;{No es asi, que los bienes
de la gracia del cielo, son llevadas también por los Angeles hacia los hombres? Contra este argumento, el
Autor se dirige, y también contra un segundo que es mas importante todavia, el cual los destinatarios de
hecho objetaran. Ellos preguntaran: ¢Puede ser posible, que en la persona de Jesus de Nazaret, que vivié en
tal bajeza, quien sufrié y murid, se trata realmente del Hijo de Dios exaltado por sobre todos los Angeles?

Heb 2,5-8: O0 vyap dyyérorc Ométaéer TNy olkoupévmy Thv péitovoav, Tepl ng Axioduev. 6
dLepaptipato 8€ oL TLG A€ywv, TL €0t avbpwTog OTL WLUVNOKY adToD, T LLOG GVOpWTOoL OTL EMLOKETTY
a0Tov; 7 MAdtTwong adtov Bpayl Tu map’ dyyéroug, 60EN kol TLuf) €oteddvwong adTov, 8 movte LTETHENS
VTOKATW TOY oSOV adtod. v ) yap LTotafel [w0TQ] té Tavte obdev ddfker adte) dvumdtaktov. viv 8¢
o0Tw OpAUer adTE Th TAVTE LTOTETHYUEVL:

Dios no sujetd a los angeles el mundo venidero, acerca del cual estamos hablando. Al
contrario, alguien testifico en cierto lugar, diciendo: "¢ Qué es el hombre para que te acuerdes de
él, el ser humano para que lo visites? Lo hiciste un poco menor que los angeles, lo coronaste de
gloria y de honra y lo pusiste sobre las obras de tus manos. Todo lo sujetaste bajo sus pies". En
cuanto le sujet6 todas las cosas, nada dejo que no le sea sujeto, aunque todavia no vemos que
todas las cosas le sean sujetas.

El “mundo venidero”, al cual se refieren las explicaciones de la carta con la relacion actual (mept n¢
Aerodper V.5), es el mundo en el estado actual, causado por la ‘salvacion’, en contraposicion al mundo
durante la era de la Antigua Alianza. Como lo demuestra el pretérito vmétager, aquél estado ya esta
fundamentado. Y a pesar de esto, el autor lo puede designar como un estado futuro, porque su plena
realizacion acontecera apenas en el futuro. El “mundo futuro”, Dios no lo someti6 a seres como los Angeles,
sino — como es la contraposicién — al Hijo.

Se supone frecuentemente, que el Autor da a entender, que la era de la Antigua Alianza habia sido
sometida a los Angeles. Es cierto, pero no se trata de esto solamente. No tiene interés de contraponer las
situaciones entre la Antigua y la Nueva Alianza; su intencién es, traer claridad sobre los poderes
determinantes en la Nueva Alianza. El acento no esta en el mundo venidero, sino en los angeles.

También se puede preguntar, como el Autor pensd la sumision del mundo pre-cristiano bajo los Angeles.
No se puede relacionar con lo mencionado, los versiculos 1,7 y 1,14. Porque en este caso, se deberia también
suponer, que los espiritus en el Reino venidero ya no apareceran como los ejecutores de las determinaciones
de la Divina Voluntad. En 1,7 no se hace ni la minima alusion, que los Angeles actuaban solamente en el
periodo del Antiguo Testamento como embajadores de Dios, y 1,14 refiere el servicio de los espiritus
evidentemente al tiempo, cuando ya esta fundamentada la nueva Salvacién. ElI dominio de las potestades
sobre el mundo pre-cristiano se refiere antes a su eficacia como mediadores directos entre Dios y los
hombres. Esta ces6 con la institucion del nuevo Reino de Dios. Porque ahora, los Angeles solamente
colaboran en sumision bajo el Sefior del Universo, el Hijo de Dios.
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De nuevo, el autor se sirve frente a sus lectores judio-cristianos de una cita del Antiguo Testamento. Es
del Salmo 8, donde se dice que Dios someti6 todo al hombre. Y esto no vale de ningin hombre asi, como en
relacion a Cristo. EI Salmo excluye al mismo tiempo, que Dios sometio la oikoupévn uéirovoe (el mundo
venidero) a los angeles. Ante todo, el Salmo 8 aniquila la objecion de los destinatarios, que Jesus no podia
ser el Hijo del Altisimo.

El Autor coloca los versiculos citados segin la LXX. Porque en el texto hebraico no se habla nada de los
Angeles, sino de los Elohim (dioses) (V.6, LXX V.5). Ademas, el texto original no dice: un poco de tiempo,
sino: un poco lo humillaste. Al contrario, en la LXX se dice: Bpay0 tu (un tiempo breve) como también en la
Carta a los Hebreos. A causa de las divergencias en el texto, también el sentido de la LXX es diferente que
en el texto masoretico (hebraico). En cuanto el salmista describe segln el texto hebraico la relacion del ser
humano con Dios, en la LXX lo designa en su relacion con los Angeles. Y cuando se habla en el texto
hebraico de una relacion permanente, en la LXX se habla solamente de un poco de tiempo. Pasado este poco,
el hombre sera exaltado por encima de los Angeles.

Cristo, ‘el hombre’ bajé durante su encarnacion y en su muerte en la cruz por debajo de los Angeles.
Porque la naturaleza humana y la capacidad para el sufrimiento colocan aquél que la posee bajo los espiritus.
La naturaleza de los Angeles es mas noble que la de los hombres. Pero ya ahora, Cristo esta exaltado sobre
ellos (V. 9). Y como él, también toda la humanidad sera exaltada por gracia, en un cierto sentido, por arriba
de los Angeles. EI “hombre”, mencionado en el Salmo 8, no es solamente Cristo, es toda la humanidad con
él. Todos los hijos de Adan deberian hacerse, por causa de los bienes de la salvacion, que Jesus les merecid,
socios y hermanos del Hijo de Dios (cfr. 1,9y V. 10.12.17).

De esta manera, la objecion de los destinatarios contra Cristo se demuestra como sin fundamento. La
humillacién de Cristo no es un argumento contra su dominio sobre la era venidera. Ya el salmista la espera,
mas serd pasajera. Mas todavia: es la condicién para su exaltacion. Precisamente en consideracion de su
sufrimiento de muerte Cristo alcanzé la gloria y honra (V. 9).

La humillacién del Hijo, el Autor la justifica ain més en los VV. 10-18. Tiene también otro significado,
porque asi le coloco en la situacién para vencer al diablo.

Heb 2,14: émel olv t& moLdle kekolwWdvmkey alpatog Kal oopkog, kol 0TOC TUPATANGLWG WETETYEV TRV
a0TQV, ve Sui ToD Bawdtou Katapynorn TOV TO Kpatog €xovie tod Bavatov, Todt’ €0ty TOV SLdBolov,

Asi que, por cuanto los hijos participaron de carne y sangre, él también particip6é de lo mismo
para destruir por medio de la muerte al que tenia el imperio de la muerte, esto es, al diablo,

Satanas que arrojo al género humano hacia el pecado y asi domin6 en el mundo a través del pecado. Con
él entré al mismo tiempo la muerte en el mundo como consecuencia del pecado. Suprime a la humanidad
indirectamente por el poder que esta en la muerte. Durante toda su vida, los hombres sentian la presién por el
miedo de la muerte (V. 15). Cristo arrebat6 al diablo este poder de muerte. EI mismo entrd libremente en la
muerte y asi expi6 el pecado (V. 17) y aniquil6 también la muerte en su principio. Porque la muerte
solamente tiene continuidad en el pecado. Asi, de facto, Cristo rompi6 la ley de la muerte resucitando
gloriosamente.

Mas una vez el autor menciona en este contexto los espiritus en V. 16. También en este versiculo se
repite, que la humillacion del Hijo fue conveniente.

Heb 2,16: o0 yop dMmou dyyérwy émiappavetal GAle omépuatog "APpady emLAaupdveral.

Ciertamente no socorrid a los angeles, sino que socorrié a la descendencia de Abraham.

Algunos piensan (cfr. G. Kurze, ibid, p. 150), que la eficacia redentora de Cristo no se extiende a seres
como son los Angeles, sino a los hombres. A esto se refiere la palabra émapdvetar (socorrer, ayudar,
asumir la naturaleza).

Kurze argumenta de manera siguiente: Si Cristo hubiera querido salvar a los Angeles, no hubiera tenido
necesidad para tal humillacion como a la cual que se sometié. Como son los seres humanos que El quiso
reconciliar con Dios, la Encarnacién fue plenamente conveniente. “Por eso debia hacerse semejante a sus
hermanos en todo” (V. 17). De V. 16 se reconoce, que en la Carta a los Hebreos, igual como en la Carta a los
Colosenses, no se piensa en una salvacion de Angeles. Expresamente se excluye esta posibilidad de que
Cristo tiene que socorrer a los Angeles, lo que no significa, que los Angeles no participarian en la Obra de la
Salvacion. Porque si los Angeles fueron creados en vista a Cristo, también ellos necesitarian la ayuda de la
gracia para salvarse.

La palabra émiapBaverar (socorrer) tenemos que entender, que se refiere a la debilidad humana, que
necesita el perddn y la misericordia de Dios, de lo que los Angeles no tienen necesidad. Al contrario, en vista
a los méritos de Cristo, a los Angeles les fue pedido su sumision y aceptacion de la Encarnacion y salvacion
del hombre.
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Después de todo esto, podemos resumir los pensamientos angeloldgicos del segundo capitulo: El Reino
de Dios del Antiguo Testamento, de alguna manera, estaba sometido a los Angeles. Fueron directamente
mediadores entre Dios y los hombres. Segun su naturaleza estan por encima de los hombres. Por eso también
el Hijo de Dios, segun su naturaleza humana estaba colocado bajo de ellos. Pero ahora esta colocado por
encima de los Angeles. Junto con El, también los fieles seran exaltados por encima de los Angeles en cierto
aspecto. Satands nos es presentado en la Carta a los Hebreos como el dominador, quien tiranizaba a los
hombres por la muerte, pero por la muerte de Cristo fue suspendido de su poder de esclavizar a los hombres.

Tan importante que sea el papel de los Angeles en los primeros dos capitulos de la Carta a los Hebreos,
asi se retiran en los siguientes capitulos. La descripcion del santuario antiguo (9,1-5) el Autor la relaciona
hacia los “Querubines de la gloria”, que asombran la tabla superior de la Arca de la Alianza (V.5). Pero
como tiene interés en los Querubines solamente en la medida en la cual pertenecen al inventario ornamental
del Santuario, como también la Arca de la Alianza, el lustre séptuplo etc., por eso no piensa en otra cosa, que
en imagenes. Aqui no se debe entender seres espirituales reales.

Un ejemplo para la servicialidad de los Angeles en relacion a Dios, proclamada en 1,7, lo encontramos
en 11,28: TlioteL memoinkey TO ToOYK Kl THY TPOOXLOLY T0D alpetog, va un 0 0A0Bpedwy Ti TPWTOTOK
Blyn adtV.

Por la fe celebr6 la Pascua y la aspersién de la sangre, para que el que destruia a los
primogénitos no los tocara a ellos.

El autor se refiere a Ex 12 (LXX 6 6i06petwv). El “destructor” es para él un angel bueno. No hay razén
para atribuirle otra interpretacion.

No solamente hacia la Antigua Alianza, sino también con la Nueva Alianza, los Angeles llevan relaciones.
Aungue se dio a conocer este pensamiento ya en 1,14, otra vez es afirmado en Heb 12,22: i
TpooeAnAlBute Xiwv Opel kol TOAeL Oeod (@vtog, TepoucaAmu €moupavi), Kol ULPLOOLY  QYYEAWV,
TovnyVpeL

Vosotros, en cambio, os habéis acercado al monte Sion, a la ciudad del Dios vivo, Jerusalén la
celestial, a la compafia de muchos millares de angeles,

De nuevo, el Autor busca esclarecer a sus lectores la sublimidad de la salvacion cristiana. Ahora
argumenta con los angeles, pero esta vez de una manera totalmente diferente que en el primer y segundo
capitulo. Ahora ya no coloca a los Angeles al lado de la Antigua, sino al lado de la Nueva Alianza. Quiere
decirles: Vosotros no tenéis necesidad de regresar hacia el judaismo por causa de los Angeles. A ellos
también los encontrareis en el “mundo venidero”. El nimero de los Angeles es inmensamente grande. Ya en
el Antiguo Testamento Dios aparece en compafiia de millares de espiritus (cfr. Dt 33,2 LXX; Sal 68,18
LXX; Dn 7,10). En el Nuevo Testamento el gran nimero de los angeles se demuestra también en Jud 14 y
Ap 5,11.

El autor coloca el lugar y las circunstancias méas cercanas de la legislacion en confronto con el monte
Sion, la ciudad del Dios vivo, de la Jerusalén celestial. Asi como en el monte Sinai los Angeles estaban
presentes, asi también ahora, en el Reino de Dios fundado por Cristo, que encuentra su plena consumacién
en el mas all4. En cuanto junto al Sinai todo estaba para causar temor Yy terror, en la Jerusalén celestial reina
una atmosfera festiva y alegre. La multitud innumerable de los Angeles, que continuamente cantan alabanzas
al Altisimo, le da un carécter de una reunion festiva.

Las primeras palabras del versiculo siguiente kal ékkAnole TPWTOTOKWY GTOYEYPULEVWY €V 0DPAVOLG
(congregacién de los primogeénitos) no forman parte del eslabdn anterior, sino forman un nuevo eslabon.
Significa que en V.23 ya no se habla de los Angeles sino de los seres humanos. Los “espiritus de los justos”
son almas humanas redimidos y no angeles.

También en Lc 10,20 se dice el “escritos en el cielo” de los hombres (cfr. también Fil 3,20: nuestra
ciudadania esté en los cielos).

Una Gltima vez el autor habla de los Angeles, por ocasion de las exhortaciones, que les da a sus lectores al
final de su escrito.
Heb 13,2: tiic dpLiofeviog un émiarfivesde, dui tadtng yop éAaBOV Tiveg Eevioavteg dyyéAoug.
No os olvidéis de la hospitalidad, porque por ella algunos, sin saberlo, hospedaron angeles.

Entre otras buenas obras, el autor recomienda la hospitalidad. Indica la honra que algunos recibieron a
causa de su generosidad, por eso fueron visitados por Angeles. Estos vinieron a ellos en forma humana, y por
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tanto desconocidamente (cfr. Tob 5,5ss). Lo que en Gal 4,14 podiamos solamente suponer, ahora se hace
evidente: Se alude a Gn 18 y 19, cuando se recuerda de los tres, o sea, dos angeles junto con Abrahan y Lot.

En cuanto en Gal 4,14 se trata solamente de una comparacion, o sea de una imagen, aqui el autor se
refiere evidentemente a un hecho veridico. El autor concede a los Angeles la posibilidad de aparecer
realmente, sin que los seres humanos se dan cuenta. Indica también la perfeccion de una aparicidn angélica,
de que dado el caso, no hay posibilidad para el ser humano, si un angel se disfraz y asume por ejemplo la
forma de un mendigo.

Queda claro, que no se esta hablando de un ser humano mensajero, porque si no, no hubiera sentido las
palabras “sin saberlo”. Es que los anfitriones no saben, que los que estan hospedando con apariencia humana,
en realidad son Angeles del cielo.

Comparemos ahora los pensamientos angeloldgicos de la Carta a los Hebreos con los de otras cartas de
Pablo, y examinemos si estos primeros podemos considerar como paulino o no. Aqui no se trata de
conceptos fundamentales, que la Carta a los Hebreos tendria en comdn con todos los escritos del Nuevo
Testamento, como por ejemplo los pensamientos que los Angeles estaran en contacto con todo el mundo
humano (1,14; 12,22s; 13,2), o que ellos son los siervos de Dios (1,7; 1,14), sino, se trata de ideas deducidas.

Si la Carta a los Hebreos diferenciase en sus ideas de las otras, que son propios de Pablo, seria para
nosotros dudoso. Pero esto no es el caso, existen muchos paralelos.

Cuando se dice en la Carta a los Hebreos, que los Angeles comunicaron la palabra de Dios del AT,y se
indica que ellos lo colocaron en la mano de un “profeta” (2,2; 1,1), encontramos aqui lo mismo como en Gal
3,19.

Heb 1,1 Dios, habiendo hablado muchas veces y Gal 3,19 (la ley) fue dada por medio de angeles
de muchas maneras en manos de un mediador.

Heb 2,2 la palabra dicha por medio de los

angeles

La forma diferente del autor en la argumentacion entre Heb y Gal es Unicamente la consecuencia de un
contexto diferente. Cuando, segln la opinién de Heb, se relaciona la promulgacion de la ley mediante los
Angeles con el mundo de la era del Antiguo Testamento, que estaba colocado bajo el poder los poderes
celestiales (2,5), esto coincide con lo que sabemos de las cartas reconocidas como paulinas. Pensemos
solamente en Col 1,20. Como se demostrd, aquél versiculo presupone, que los espiritus en el AT estaban
colocados como actores principales de la escena.

En el centro de la angelologia de Heb esté4 la conviccidn, que los angeles estan sumisos a Cristo. Pero
esto es un pensamiento que no varia tanto entre ninguno de los otros autores del NT ni destaca tan
claramente como en los escritos de Pablo. Para el Apostol nada es tan importante que mostrar, que Cristo ha
sido elevado por encima de todo el mundo de los espiritus. Aqui se extienden las mismas ideas entre Heb y
las otras cartas incluso sobre las minimas detalles.

Por ejemplo: Si juntamos

Heb 1,13 ¢ A cual de los angeles dijo Dios jamas: y 1 Cor 15,24 cuando entregue el Reino al Dios y
"Siéntate a mi diestra, hasta que ponga a tus Padre, cuando haya suprimido todo dominio, toda
enemigos por estrado de tus pies"? autoridad y todo poder.

En ambos los casos se prueba la sumision de los Angeles bajo el Hijo con la misma cita del AT, el Salmo
8,5-6 que dice: Lo has hecho poco menor que los angeles y lo coronaste de gloria y de honra. Lo hiciste
sefiorear sobre las obras de tus manos; todo lo pusiste debajo de sus pies.

O si comparamos Heb 1,6 y Fil 2,10.
"Addrenlo todos los angeles de Dios". para que en el nombre de Jesus se doble toda
rodilla de los que estan en los cielos...

En ambos los casos los Angeles adoran al Cristo exaltado. Ademas ya se colocd, en las primeras 13
cartas, a los fieles, en cierto sentido, por encima de los Angeles (cfr. 1 Cor 6,3; 11,10; 1 Tess 4,16; 2 Tess
1,7). Cuando la carta a los Hebreos deja los Angeles ayudar a los predestinados para alcanzar la salvacion, es
esto simplemente una conclusién de aquella opinién. — En relacion a la sumision de todas las creaturas bajo
el cetro de Cristo, la carta a los Hebreos se difiere exactamente como las otras cartas paulinas, entre la
superacion principal y superacion real (de hecho). A pesar de que el Padre ya ahora ha sometido todo al Hijo,
de hecho, todavia no le es sometido todo (2,8).
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Entre los que Cristo somete bajo su dominio, pertenece también el dominador de la muerte (2,14).
Esto concuerda totalmente a las opiniones paulinas, cuando el autor de la Carta a los Hebreos
identifica este dominador con el diablo. También el pensamiento, que Satanas ha sido desarmado de su
poder por la muerte de Jesus, ya lo hemos encontrado antes. Que esto no seria el caso, solamente aquél
lo puede defender, quien niega la autenticidad de la Carta a los Colosenses. Porgue alli se pronuncia
claramente “esta relacion” de la muerte en la cruz “con el diablo” (2,15).

No debemos admirarnos, cuando la muerte, segun Heb 2,14 est4 superado ya ahora, en cuanto
segun 1 Cor 15,26 sera aniquilado apenas como “ultimo enemigo”. Porque también aqui debemos
distinguir la superacion principal y la superacion de hecho. La misma Primera Carta a los Corintios
coloca esta diferenciacion (cfr. 15,26 con 55).

También podemos comparar todavia Heb 2,14.15 con Rm 8,21. En ambos los casos la muerte se
entiende como una esclavitud, bajo cuyo yugo las creaturas estan suspirando, hasta que Cristo los libra
de él.

Segun esto, los conceptos sobre los espiritus de la carta a los Hebreos, estan totalmente dentro del
cuadro que también establecen las otras cartas. Solamente una cosa podiamos notar: en las otras cartas,
los espiritus frecuentemente son llamados archai etc., especialmente cuando se trata sobre su relacion
con el Cristo exaltado. Al contrario, en la Carta a los Hebreos falta este concepto por completo, a pesar
de que tan explicitamente se habla aqui de la sublimidad del Hombre-Dios sobre los Angeles. Sin
embargo, es esto una diferencia solamente formal. Una diferencia en la opinién acontecera solamente,
cuando Pablo con los términos archai, exousiai etc. quisiera entenderlos diferentes de los angeloi.

Pero esto no es el caso. Por ejemplo, de la Carta a los Colosenses resulta claramente, que los términos
Bpovor (Tronos) no es otra cosa, que una especializacion del término colectivo dyyeiol (2,18).

Por lo tanto, segin el punto de vista de la angelologia de la carta a los Hebreos no habra
argumentos que podian indicar contra la autoridad de san Pablo. Antes lo demuestra semejanzas
sorprendentes.

Conclusion:

Queremos presentar esta conclusion como un apelo a la Iglesia, a los obispos de América
Latina reunidos en la V Conferencia en Aparecida, pero también a los te6logos, a los sacerdotes y a
todos los fieles, de tomar més en consideracion la cuestién sobre el mundo de los Angeles.

Si damos una conclusién de las ideas sobre los espiritus en la literatura paulina, descubrimos que
no hay una doctrina completa y sin lagunas. Muchas cosas sobre los Angeles, San Pablo las comunicé
apenas oralmente (cfr. 1 Cor 6,3; 11,10; 2 Tes 2,6). Sobre otros aspectos no ensefid probablemente
nada, porque su predicacion sobre Cristo no le dejo sentir la necesidad. Se habia propuesto de no saber
nada, delante de sus oyentes, que solamente JesUs y este como crucificado (1 Cor 2,2).

A pesar de esto, podemos hacer el intento de ordenar sistematicamente los pensamientos
encontrados de Pablo sobre los espiritus. Aunque Pablo no desarrollé6 completamente sus opiniones
angelologicas, sin embargo, suficientemente. No establecid un sistema, pero sus ideas sobre Angeles y
demonios, han sido formadas en su mismo espiritu y forman un total unanime. No existen
contradicciones, como vimos, en su fe sobre los espiritus.

Es inconfundible, que la doctrina de San Pablo esta intimamente entrelazada con su Cristologia.
La ordenacion de los espiritus hacia Cristo es lo caracteristico de la angelologia paulina. Es aquél
punto, donde Pablo, iluminado por el Espiritu de la Divina Revelacion, meditd y profundizo la fe de su
ambiente en los Angeles y en los demonios. Lo que el Apdstol trabajé en este aspecto, es para la fe
cristiana de una suma importancia. Cuanto mayor es la dependencia de los espiritus de Cristo, tanto
mas alto esta colocado Cristo en la estima de los fieles.

Sin embargo, hemos visto algunas cuestiones, en nuestras meditaciones sobre san Pablo, que
hoy dia estan bastante controvertidas. Es siempre peligroso asumir una posicién radical o extrema.

Controversias se podian dar por ejemplo, de lo que se habl6 sobre las ensefianzas de San Pablo
sobre los demonios, especificamente sobre el “culto a los idolos”. Ciertamente seria exagerado, Si
quisiéramos condenar todo, lo que esta fuera de la Iglesia catolica, como idolatrico. Esto no ha sido la
intencion de Pablo.

Mas, tampoco se debe caer en el extremo contrario y negar la influencia de los demonios sobre
la vida humana, como hoy dia muchos te6logos catoélicos suelen hacerlo.
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Dicen por ejemplo algunos: ‘El demonio no nos hace nada’. Otros quieren abolir las practicas
de los exorcismos, lo que la Iglesia realizé durante siglo, y lo consideran como algo sin sentido.

No seria correcto decir, que no existe y que ni se puede elaborar una demonologia sistematica,
o0 querer intentar de hacerlo. Como acabamos de verlo: la Palabra de Dios nos ofrece bastante material.

Estamos de acuerdo: Hay que distinguir y comprender bien lo que San Pablo realmente queria
decir. Tampoco se puede aplicar ciertas afirmaciones de una manera universal para todos los casos. La
Tendencia, como siempre ha sido en las cuestiones disputadas, que hubo dos posiciones extremas, que
en fin llegaron a una solucion objetiva y equilibrada.

Por eso, esperamos de parte de la Iglesia, como siempre lo ha hecho, que muestre a los fieles
el Camino, quien es Jesucristo, y que de orientaciones claras también sobre el tema de la angelologia.
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