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El prefacio

Por varios afios ya he estado haciendo una encuesta entre mis alumnos de Antiguo Testamento
sobre una variedad de temas. Entre las preguntas hechas es la que tiene que ver con la adoracién; la
pregunta se hace mas o menos asi: “;Como describirias la experiencia de adoracion en tu iglesia?” De
una forma invariable, y ahora previsiblemente, la mayoria de los estudiantes responde con una palabra:
jaburrida! Con raz6n muchos de los jovenes de las tradicionales iglesias evangélicas abandonan sus
“raices religiosas” al romper sus nexos con los padres. Ellos prefieren buscar relevancia y participacion
en otras tradiciones de adoracion. He observado un patron general en este “peregrinaje cultico”,
gravitandose los estudiantes a uno de dos rumbos: o van a iglesias que recalcan la forma en la liturgia o
a iglesias que enfatizan la libertad de expresion carismatica.

Esta tendencia es solo un sintoma de un mal diagnosticado por Leith Anderson como Dying for a
change (Muriéndose por un cambio).! Su anélisis astuto y hasta profético de las realidades actuales en la
iglesia lleva a una conclusion basica—Ia iglesias han de cambiarse rapidamente para poder llevarse con

las transformaciones rapidas de nuestra sociedad tecnologica. La renovacion espiritual, incluso la



adoracion, es una de las muchas areas en las que Anderson desafia a las iglesias y sus lideres para que
cojan la visién, tomando una decisién a favor de un cambio significativo en su iglesia u organizacion
para-eclesiastica.

Entrad a sus atrios con alabanza no pretende ser el antidoto contra este mal espiritual que acosa
la iglesia de hoy. Mas bien, este libro debe verse como un ingrediente necesario para preparar un
“suero” que renueve la adoracion de la iglesia. De hecho, el Antiguo Testamento nos puede ensefiar
mucho acerca de la adoracion. Aunque las necesidades de las iglesias individuales sean diferentes, todos
los enfoques en torno a la renovacién de la adoracion tienen que ser lo suficientemente comprehensivos
como para considerar las fuentes biblicas, histéricas y teoldgicas de la adoracion cristiana.

Esta contribucion se enfoca primordialmente en las fuentes biblicas de la adoracion cristiana.
Especificamente, nuestra discusion se limita a la adoracion de los antiguos hebreos tal como se registra
en el Antiguo Testamento. Mi premisa gobernadora ha sido que el Antiguo Testamento tiene mucho qué
ensefar al cristiano neotestamentario acerca de la adoracion, por lo menos de forma implicita por
principios biblicos, si no por ejemplo explicito y aplicacién directa. Es asi, porque el Antiguo
Testamento es el fundamento sobre el cual fue escrito el Nuevo Testamento, siendo establecida la iglesia

cristiana sobre éste.

Tipicamente, pues, el moderno estudio de la religion describe las creencias y practicas religiosas
por medio de metodologias académicas. Los tres enfoques mas comunes abarcan lo antropologico (la
religion = una experiencia compartida que siempre se desarrolla en comunidades vivientes), lo
sociolégico (la religién = una identidad grupal que proporciona una cosmovision para el individuo, y lo
psicoldgico (la religion = la proyeccion de los poderes de la mente humana).? Estas y otras metodologias
académicas tienen una cosa en comun. Todas reducen la religion estrictamente a un fendmeno humano,
puesto que solo pueden estudiar “lo empiricamente verificable”.

El enfoque que se usa aqui puede identificarse como biblico, histérico, y teoldgico. Es biblico,
porque el Antiguo Testamento y el Nuevo Testamento son afirmados como revelados divinamente,
como la verdad altima, y como fundamental para nuestro conocimiento y adoracion de Dios. Es
histdrico, porque las creencias y practicas religiosas de los antiguos hebreos eran movidas por la
intervencion divina en los eventos de la historia humana (como el llamado a Abraham y el éxodo de
Egipto). Es teologico, porque este es un estudio de la antigua religion hebrea “desde adentro”. Esto
significa la aceptacion del Antiguo Testamento como una totalidad unificada (mas bien que el arcaico

dividir del Antiguo Testamento en un alfabeto de fuentes literarias, que es caracteristico de la mayoria



de las obras sobre la adoracion hebrea), leyéndolo desde el punto de vista de la fe cristiana (Génesis
15:6; comparese con Galatas 3:6).

Por ende, la aplicacion de este conocimiento de Dios y la religion hebrea en el Antiguo
Testamento se considera valiosa para la conducta cristiana (la ética) y la adoracion cristiana (la liturgia),
porque el nuevo pacto en Cristo es el cumplimiento del antiguo pacto (Mateo 5:17; 26:28; comparese
con Jeremias 31:31-34).

Este libro ha sido disefiado para servir como una obra de referencia 0 manual sobre la adoracion
antiguotestamentaria. Aunque hay una continuidad de I6gica progresion cronologica y temética desde la
adoracion del tabernaculo Mosaico hasta la adoracion en el templo de Herodes, cada uno de los doce
capitulos es una unidad en si, pudiéndose leer separadamente. Al seguir con el patron de practica
educativa durante los tiempos antiguotestamentarios, las areas que se superponen no tan sélo se destacan
sino también son bienvenidas, dado el valor que se daba a la repeticion en el aprendizaje. Estoy
optimista, y creo que el libro sera igualmente de valor para el individuo que busca realzar su devocion
particular como para el lider del comité que planifica la renovacion de la adoracion en la iglesia local.

He procurado documentar cada capitulo de tal forma mediante las notas bibliograficas al final y
por una bibliografia adicional (con notas a veces) que el estudiante serio y/o el lider de adoracion pueda
ampliar su basqueda en torno a un tema dado. Las referencias escriturarias son abundantes a lo largo del
libro--jOjala que no sea hasta el punto de distraccion! No desprecies estas citas tomadas de las fuentes
primarias de la adoracién antiguotestamentaria. Es mi conviccion firme de que la renovacion de la
adoracion solo puede ocurrir cuando vislumbremos a Dios en su santo templo (Habacuc 2:20); el texto
del Antiguo Testamento nos proporciona estos “centelleos divinos”.

Las implicaciones teoldgicas de la adoracién antiguotestamentaria para la adoracion
neotestamentaria, tanto como las sugerencias respecto a la implementacién de los principios de la
adoracion del Antiguo Testamento reunidas al final de cada capitulo, son ilustrativas, no exhaustivas.
iSé tu creativo! Personaliza las ideas presentadas aqui, desarrollandolas, refinandolas, inventando asi
nuevas categorias para aplicar los conceptos de la adoracion antiguotestamentaria a la adoracién
contemporanea de la iglesia. jUsa este texto como un recurso y como un puente a la renovacion de la
adoracion!

Adrede he excluido ciertos problemas y tépicos de esta discusidn por considerarlos secundarios a
la meta primaria de investigar la adoracion antiguotestamentaria como un medio de renovacion de la
adoracion en la iglesia. Por ejemplo, he dicho poco acerca del papel de las mujeres en la adoracion del
Antiguo Testamento. Aunque los antiguos hebreos tenian una sociedad patriarcal, el Antiguo

Testamento contiene varios ejemplos de mujeres como adorando a Dios (Maria, Exodo 15:20-21; Ana, 1



Samuel 1:9-10, 19). El principio de dones universales era vista por el profeta Joel, realizdndose éste en
Pentecostés, sugiere que ambos sexos, varén y hembra, puedan participar como iguales en la adoracién
(vease Joel 2:28-32; Hechos 2:16-21). Desde luego, es posible que las limitaciones de la cultura y la
tradicion particular de uno condicionen este ideal. Mi consejo aqui es que no se permita que problemas
en torno a los géneros lleguen a ser barrera de la renovacion de la adoracion.

Al encontrar a Dios como Creador y Redentor en el Antiguo Testamento, de hecho, la misma
fuente de la vida, que tu veas la renovacién de la adoracién como €l la ve. (Salmo 36:9). Finalmente, qué
el buen Espiritu de Dios te guie sobre un sendero plano hacia la renovacion de la adoracion con el fin de

que tu verdaderamente puedas Entrar en sus atrios con alabanza (Salmo 143:10).

Andrew E. Hill
Wheaton, Illinois
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Prologo

Al leer el libro Entrad a sus atrios con adoracion, me vi impresionado por dos observaciones
iniciales.

Primero, se me recordaba cuan poco se ha escrito sobre la adoracion antiguotestamentaria. La
preocupacion renovada por la adoracion, la cual ha sido estimulada primero por la promulgacion del
documento Catolico The Constitution on the Sacred Liturgy (La constitucion sobre la liturgia sagrada) y
por el movimiento carismatico, ha producido varias obras sobre la adoracion, pero, que yo sepa, no se ha
producido un tratado completo sobre la adoracidn antiguotestamentaria. jEn este sentido el Entrad a sus
atrios con alabanza es una obra pioneral

Segundo, me quedé impresionado por cuanta de la renovacion contemporanea, particularmente la
renovacion carismatica y el tema actual de la mdsica de alabanza y adoracion, bebe de temas y figuras
del Antiguo Testamento. Yo estoy subscrito a varias revistas sobre la adoracion que a menudo contienen
articulos sobre la adoracion antiguotestamentaria, particularmente estudios sobre la adoracion en el
tabernaculo, la adoracion Davidica, y la adoracion en los Salmos. Otra vez, lo que me impresiona es que
nadie se haya molestado en sentarse a escribir un libro sobre la adoracidn antiguotestamentaria. jHasta
ahora!

No tan so6lo doy la bienvenida a Entrad por sus atrios con alabanza por las susodichas razones,
sino por otras razones también.

Primero que nada, Entrad por sus atrios con alabanza es una obra de lectura inspiradora y
devocion. He leido varios libros sobre la adoracion. Muchos de ellos simplemente ofrecen mas
informacion. Me gusta mas informacion, y Entrad por sus atrios con alabanza tiene mucha informacién
que digerir. Pero lo que me gusta de este libro, y la razon por la que creo que a ti también te gustara, es
que al leer sus palabras y capitulos, me vi estimulado a adorar. Poquisimos libros sobre la adoracién
hacen eso. Y eso solo marca este libro como una importante obra valiosa.

También me gusta leer libros de buena organizacion. No me gusta detenerme para preguntar:
“;Como encaja esto con lo que precede antes?”” Quiero que el argumento interior del libro fluya de una
manera ordenada. Esta es otra razon por la que recomiendo el libro Entrad por sus atrios con alabanza.
Este desarrolla su tema, manteniendo el interés del lector de principio a fin.

También quisiera saber si un autor escribe con buen conocimiento. A veces se me da la
impresion de que un escritor no ha hecho los estudios necesarios. Pero no es asi con Entrad por sus
atrios con alabanza. El Dr. Hill escribe después de dos décadas de estudio y trabajo magisterial,

escribiendo con la confianza de un erudito que ha estudiado fuentes y sabe de lo que habla.
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iDoy la bienvenida a Entrad por sus atrios con alabanza! Me introduce a la adoracion
antiguotestamentaria y hace que este mundo de pensamiento y practica, el cual me ayudo a formar mi
adoracion cristiana, sea disponible para mi.

Confio en que ti experimentaras lo mismo que yo—una lectura que es espiritualmente

energizante, clara y asequible, y enraizada en lo mejor de la adoracion biblica.

Robert E. Webber

Introduccién

El libro de mayor venta, titulado Megatrends por John Naisbitt, ofrecia a los lectores de la
década de los ochenta un analisis perspicaz de las corrientes sociales, politicas, y econémicas que iban a
dar forma al futuro, por lo menos a los ’90. Entre los cambios venideros observados por Naisbitt eran
cambios de orientaciones cortas en orientaciones largas en la educacion y el empleo. El predijo un
retorno al ideal de una educacion general—un aprendizaje de toda la vida para un empleo de toda la
vida.!

En su escrito posterior, Re-Inventing the Corporation, Naisbitt se arriesga en decir que estas
perspectivas a largo plazo sobre el empleo resultaran en un nuevo ideal acerca del trabajo—o sea, que el
trabajo debiera ser divertido, hasta realizador.? Hasta se atrevid a predecir que la educacion
contemporanea y la afluencia cambiarian las expectaciones de la gente de tal grado que la ética de
“trabajo divertido” reemplazara la ética de trabajo puritana (a saber, el trabajo es honroso y valioso, pero
inherentemente tiene un elemento de trabajo duro y rutinario).

Aungue aun no se sabe con certeza el valor de muchas de las pronosticaciones de Naisbitt,

podemos hablar con seguridad acerca de otra clase de empleo. A. W. Tozier llamaba este empleo la
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adoracion. De hecho, vigorosamente él sostenia que la adoracion es el empleo normal de los seres
humanos. Dios originalmente cred al hombre y la mujer para que lo adorasen y tuvieran comunion con
¢l (Isaias 43:7). Més tarde, seglin el plan redentor de Dios, Jesucristo entr6 a la historia humana “para
hacer que los rebeldes se cambiasen en adoradores; esto, con el fin de que él nos pudiera restaurar otra
vez a la adoracion que conociamos al ser creados”.’

Al igual que el analisis futurista de Naisbitt tocante a las tendencias del empleo, yo supongo que
la educacion nos cambie las expectaciones. Mi anélisis de como el pueblo hebreo del Antiguo
Testamento llevaba a cabo su empleo normal de adorar a su Dios Yahvé debiera hacer que cambien
nuestras expectaciones acerca de la adoracion cristiana. Mediante el aprender de su ejemplo, nosotros
los cristianos individuales, y a la vez colectivamente como una iglesia cristiana, podemos enriquecer
nuestro entendimiento y mejorar nuestra préctica de esta clase de empleo, la adoracién de Dios.
Entonces estaremos mejor adiestrados para cumplir con lo que Toser llamaba el imperativo moral de los
seres humanos—Ia adoracion. Es mas, estaremos debidamente preparados para una eternidad de empleo

en la adoracion de Dios, Jesucristo, y el Espiritu Santo en el reino celestial (Apocalipsis 7:15).

¢Que es la adoracion?

Sin duda, la mayor parte de nosotros sabe lo que quiere decir la palabra adoracion. Sea que el
lector pertenezca generalmente a un movimiento religioso o a una tradicion cristiana especifica, éste
probablemente ha tenido la oportunidad de oir, leer, utilizar en conversacion o experimentar
personalmente la adoracién. Asistamos 0 no a una iglesia, la mayoria de nosotros ha visto
representaciones (o caricaturas) en los medios masivos de cultos de adoracion en el cine, la television, o
producciones dramaticas. Puede ser que algunos, por la pura curiosidad, hayan visto un culto televisado
de una bien conocida catedral, iglesia, 0 sinagoga en la tele. Y si todo lo demaés fallara, siempre podemos
buscar en el diccionario los significados precisos de la adoracion—reverenciar, homenajear, idolatrar,
adorar, tener por digno.

Sin embargo, el definir la adoracién es dificil, porque es a la vez una actitud y un acto. Toda
definicion de la adoracion ha de ser simple tanto como compleja, porque la adoracion es un concepto y
una relacion a la vez. Robert Schaper ha dicho que la adoracion pertenece a esa categoria de la
experiencia humana que posee cierta simplicidad intuitiva y también una complejidad filoséfica. El

afirma que la adoracion
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.. .es como el amor. Puede que pasemos mucho tiempo y energia mental en su definicion
y su explicacion. Y, después de terminar, sabremos lo que es, aungue no como resultado de la
explicacion. La adoracion es asi, porque basicamente es la expresion de una relacion. Tal

relacion siempre es simple y compleja a la vez, puesto que es una relacion entre personas.*

Abundan las definiciones de la adoracion en la literatura. Aun una lectura somera de varios libros
que tratan el tema de la adoracién demuestra lo muy dificil que es apuntar la naturaleza exacta y el
caracter de esta relacion entre el Creador y sus criaturas. Por ejemplo, Evelyn Underhill define la
adoracion como “la respuesta de la criatura al Eterno.”® Empero, pese a la simplicidad de esta
definicion, es inadecuada, porque hay muchas respuestas hechas por el ser humano que no constituyen la
adoracion.

John Huxtable entendia la adoracion como “un dialogo entre Dios y su pueblo.”® Es cierto que la
adoracion abarca tal dialogo. Pero describir la adoracion como sélo un dialogo sugiere que el Creador y
sus criaturas son iguales, y seguramente la adoracion es méas que el mero dialogo. Leslie Flynn considera
que la adoracion es “la contemplacion adorante de Dios.”” También esta definicion es deficiente, porque
la adoracion es cognitiva, afectiva, y conductiva. Aun el entendimiento de Robert E. Geber en torno a la
adoracion como “un encuentro entre Dios y su pueblo™® implica que la adoracion es s6lo una experiencia
programada y colectiva, sin que se mencione para nada una respuesta por la fe.

Por lo mismo, los esfuerzos porque haya definiciones cabalmente teoldgicas y precisas son
igualmente inadecuados. Por ejemplo, véase la definicion de la adoracion de Robert Rayburn:

La adoracion es la actividad de la vida nueva de un creyente por la cual, reconociendo la
plenitud de la Deidad tal como se revela en la persona de Jesucristo y sus poderosos actos
redentores, éste busca por el poder del Espiritu Santo dar al Dios Vivo la gloria, honor, y

sumision los cuales se le deben.®

A pesar de ser formal y precisa, la belleza y la simplicidad de la adoracion como concepto
quedan ocultas por la palabreria. Notese también como los aspectos relacionales de la adoracion entre
Dios como el Iniciador y los seres humanos como los respondientes se pierden en la jerga de la precision
teoldgica.

Asi que, ¢dénde nos deja todo esto en nuestro intento por definir la simple pero a la vez profunda
experiencia de la adoracion? Para nuestros fines, tal vez Schaper capta mejor la idea y el ideal de la

adoracion al caracterizar el evento de la adoracion como una reaccion guiada por el Espiritu ante lo que
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creemos que Dios haya dicho y hecho. Esto le induce a definir la adoracion “como la expresion de una
relacion por la que el Padre se revela a si mismo y su amor en Cristo; por su Espiritu Santo él administra
la gracia, a la que respondemos por fe, gratitud, y obediencia.”*° Esta definicion encaja mejor para
enmarcar nuestro estudio de la adoracion, porque ella recalca la naturaleza relacional de la adoracion,
afirma a Dios como el iniciador de la respuesta adorante por su palabra y hechos, esboza las correctas
respuestas en la adoracion, y reconoce la agencia del Espiritu Santo en la verdadera adoracion.

Entonces, el proposito de nuestro estudio de la adoracion del Antiguo Testamento serd informar
la definicion tanto como la préactica de las apropiadas respuestas de la adoracion, siempre teniendo
presente las observaciones de Schaper de que la adoracion es la expresion de una relacion, siempre

simple y compleja a la vez.

¢Por qué el interés reciente?

Conforme a Geoffrey Wainwright, las iglesias de nuestro siglo se han unido a “un movimiento
litGrgico que busca la renovacion de la adoracién cristiana.”! La evidencia de este movimiento litlrgico
es amplia. S6lo hay que visitar una libreria, sea religiosa o secular, y ver la plétora de los titulos sobre la
adoracion: su historia, su practica, y su revitalizacion. De hecho, Robert E. Geber, un personaje principal
en la renovacion de la adoracion entre los evangélicos, en realidad encontré que era necesario justificar
la publicacion de otro libro sobre el tema de la adoracion.*? jAsi no era el caso hace dos décadas!

Abundan otros indicios de este movimiento litirgico. Ademas de esta rafaga de libros nuevos
sobre el tema de la adoracidn, son comunes articulos de revistas y aun revistas completas se dedican al
tema. Un creciente interés en la renovacion de la adoracion también es atestiguado por las muchas
conferencias y talleres que se dan a lo largo del pais, disefiados éstos para producir una nueva viveza en
la adoracidn para el clero tanto como para el laicado. Tal vez una sefial mas reveladora de esta
resurgencia en la adoracion cristiana es el cambio que se esta dando en el curriculo de los institutos
biblicos y seminarios. La demanda de parte de los laicos para que haya mas instruccion sobre la
adoracion ya ha llegado a tal grado que las instituciones académicas han comenzado a proporcionar no
tan s6lo materias sobre los temas de adoracion, sino también ofrecen programas de estudio conducentes
a titulos en torno a la idea, la historia, y la practica de la adoracion cristiana. De hecho, los cristianos y la

iglesia cristiana estan buscando recobrar esa joya perdida—Ia adoracion.
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Pero, ¢como hemos de explicar este interés general en la renovacion de la adoracion? Y, ¢cuéles
son los factores 0 combinacion de variantes que han incitado a la iglesia cristiana a preguntar respecto a
cémo la gente moderna deberia encontrarse con Dios en la adoracion?

Como cualquier movimiento social o politico de la historia, los movimientos religiosos a menudo
son una compleja serie de circunstancias, eventos y personalidades extraordinarias interrelacionados. El
actual asi Ilamado movimiento litrgico no es una excepcion.

Corriendo el riesgo de la reducir la cuestion demasiado, permitaseme resumir varios de estos
factores significantes que contribuyen a la busqueda de la renovacion de la adoracién de parte de la
iglesia actual. Primero, puede ser que cambios en la politica formal de la iglesia impacten la idea y la
practica de la adoracion. Los documentos del Vaticano 11 (1963-1965) han resultado en una sustancial
rehechura de los libros liturgicos de la Iglesia Cat6lica Romana. Segundo, un cambio social a menudo
engendra cambios religiosos. La experimentacién de la década de los 60 y la de los 70 resulté en la
experimentacion en la adoracion también, y cuestiones como el género y “lo correcto politico” dan
forma a la préctica liturgica de hoy. Tercero, un énfasis sobre la participacion individual y auto
realizacion en la sociedad contemporanea ha dado pie a la retardada reaccion ante la naturaleza pasiva
de la adoracion colectiva, especialmente en el Protestantismo, donde la nocidn de la participacion de
“unos cuantos” ha cedido el lugar a la participacion masiva de los laicos, particularmente respecto al uso
de los dones espirituales. Cuarto, la filosofia existencialista de después de la Segunda Guerra Mundial se
ha agotado (una filosofia que limitaba la realidad Gnicamente a la persona individual). Hoy la gente en
todas partes busca una experiencia con “lo trascendente” para que ésta le dé significado y perspectiva a
esta vida. Se ha dado una explosion de interés religioso de toda indole, incluso las religiones mundiales
clasicas, el movimiento de la Nueva Era, y las distintas sectas y otros “ismos” que reciben atencion en
los medios masivos debido a su ensefianza o préactica exdtica.

Estos factores, entre otros, han ayudado a ocasionar el movimiento litdrgico de hoy, el cual busca
combinar el orden con la libertad, la estructura con la espontaneidad, y las tradiciones antiguas con la
innovacion espiritual.*®

Mas importantes aun que las causas del movimiento litargico son sus efectos. James White ha
identificado cinco efectos irrevocables de la experimentacion religiosa de las Gltimas dos décadas.*
Estos abarcan: un pensar mas inclusivo acerca de las personas que adoran a Dios, el reconocimiento de
la importancia de la imaginacion en la planificacién de la adoracion, el desarrollo de acercamientos a la
adoracion que maximicen nuestra humanidad mediante el involucrar de todo nuestro ser, una conciencia
de la naturaleza ecumeénica de la adoracion, y, por ultimo, el darnos cuenta cada vez més de que la

adoracion tiene que asociarse con una demostracion de la responsabilidad social.
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Una revision completa de la actual situacion liturgica, siquiera de la de los Estados Unidos, es
imposible. Si esto era asi para James White, que escribia sobre el tema hace veinte afios, ¢cuanto mas
nos costaria hacerlo ahora?™® Sin embargo, grandes tendencias discernibles se han presentado, ya que los
Protestantes tanto como los Catdlicos se ocupan en recobrar las riquezas de tradiciones anteriores,
experimentando ellos en el balancear la libertad y el orden en la adoracion. Estas tendencias

significativas en la renovacion de la adoracion abarcan:

e Un énfasis sobre la piedad personal y la relacion entre la adoracion individual y la adoracion
colectiva.

e Lanecesidad de la participacion congregacional en la adoracion colectiva. Este cambio en pro de
una adoracion activa mas bien que una pasiva puede que asuma una forma litirgica que combina
la Palabra y el sacramento, o la manifestacion de dones espirituales al adorar los miembros de la
congregacién, ministrandose los unos a los otros, o posiblemente una combinacion de las dos
cosas.

e Una investigacion de las tradiciones de la adoracion cristiana, volviendo a las de los periodos
mas tempranos de la historia eclesiastica.

e Laimportancia de la adoracién colectiva que sea para toda la familia..

e El rechazo de una adoracién de sola una dimensién, tradicionalmente racional, en pro de una
adoracion mas holistica que involucre todos los sentidos en el espiritu de celebracion, dandosele
prioridad al lugar de los artes en la adoracion.

e Ladisposicién de acomodar la liturgia y la vida eclesiastica a la cultura rodeante.

e El reconocimiento de los lazos directos entre la adoracion y el servicio, abarcando asi el
evangelismo y el involucrarse en los problemas relacionados con la justicia social.

e Latendencia a un ecumenismo que permita el compartir las formas de la liturgia tanto como la

teologia de la adoracion.
Por dicha, todas estas tendencias actuales en el movimiento de la renovacién de la adoracion estan

firmemente enraizadas en la idea y practica hebrea de la adoracion a Yahvé en el Antiguo

Testamento.

¢ Cual es la base de la adoracion hebrea?
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El Dios de Israel

Probablemente la pregunta se hace mejor como: “;Quién es la base de la adoracion hebrea?” El
lector apenas puede hojear las paginas del primer libro del Antiguo Testamento sin encontrar el objeto
de la veneracion hebrea. La adoracion y devocion israelitas se enfocaban exclusivamente en el Dios de
la creacion (Génesis 1:1-2), el Dios del pacto (Génesis 12:1-3), y el Dios de los actos redentores en la
historia (Exodo 20:2-3).

¢Quién es el Dios del Antiguo Testamento que amerita la adoracion inequivoca de la
humanidad? Sobre todo, este Dios es un Dios santo (Salmo 99:3-9). En realidad, un epiteto favorito de
los escritores antiguotestamentarios para Dios es “el Santo de Israel” (2 Reyes 19:22; Salmo 71:22;
Isaias 1:4). La santidad de Dios resalta lo trascendente, lo inaccesible, lo misterioso e inescrutable de la
naturaleza de él. Pero, si solo esto fuera cierto acerca de Dios, ¢para qué adorar a una deidad tan terrible
y pavorosa?

Dios no es solamente santo y trascendente; también Dios es “el Santo en medio de ti” (Oseas
11:9). Dios es €l que mora “en las alturas y en santidad; pero estoy con el de espiritu contrito y
humillado” (Isaias 57:15). Dios merece la adoracion, porque él puede responder a los que le llaman,
perdonando sus pecados (Salmo 99:8). La constante presencia de un Dios santo con el pueblo de Israel
hacia que éste fuese un pueblo santo, aumentando su conciencia del pecado y la necesidad de
arrepentimiento (Isaias 6:4-5). También, era la presencia intima de un Dios santo que evocaba la
alabanza y adoracion de corazén (Salmo 99:3) y el gran deseo de vivir santamente (Levitico 19:2).

Sin embargo, esto no seria suficiente si Dios no fuera el soberano sobre toda su creacion. La
soberania de Dios indica su absoluta autoridad y poder sobre toda la creacion para poder realizar su
voluntad divina. La soberania de Dios es esencialmente la aplicacion de su atributo de omnipotencia—el
total y absoluto poder—sobre el orden creado, incluso el mundo natural y la historia humana. La
redencion de Israel solo podia haber sido ejecutada por un Dios que fuese “majestuoso en poder” (Exodo
15:6). De no ser asi, los hebreos no habrian tenido ninguna ventaja sobre las demas naciones.

El Antiguo Testamento conoce sélo a un Dios capaz de liberar a su pueblo de sus enemigos—o
sea, el Sefior que triunfo sobre faradn y Egipto, redimiendo a su pueblo (Exodo 15:13), el mismo Sefior
que libero al rey Ezequias de los asirios (Isaias 37:30-38). Solo el Dios de Israel reina para siempre
(Exodo 15:18), realizando su plan soberano entre las naciones (Isaias 14:24-27).

Finalmente, la santidad de Dios, la inmanencia santa de Dios, y la soberania de Dios hacen que él
sea singular. Para el profeta Isaias, la singularidad de Dios constituia un llamado a la adoracion del
Sefior como el Rey y Redentor de Israel: “Yo soy el primero, y yo soy el Gltimo, y fuera de mi no hay

Dios. ¢{Quién es como yo?. . .;Hay Dios aparte de mi? No, no hay otra Roca; no conozco ninguna”
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(Isaias 44:6-8). La unica respuesta correcta a este Dios singular es reunirse ante él, volverse a €l en

arrepentimiento para la salvacion, y arrodillarse en adoracion ante su presencia (Isaias 45:20-23).

El evento del éxodo

A. S. Herbert ha identificado dos rasgos adicionales de la adoracién hebrea: la idea de la historia
de la salvacidn asociada con la liberacion por Yahvé de Israel en el éxodo y la nocion de la relacién de
pacto con Yahvé, especialmente el amor de pacto (hesed) o sea, el amor constante de Dios para con su
pueblo.

En realidad, los actos portentosos de Yahvé realizados durante el éxodo de los hebreos de Egipto
ocasionaron el sistema monoteista de adoracion de la nacion hebrea.

Los escritores antiguotestamentarios libremente concedian que otros dioses posiblemente
existieran (Deuteronomio 7:4; 8:19). A estos dioses se les identifica como dioses de otros pueblos
(Jueces 10:16), “otros dioses” (2 Reyes 17:7), dioses falsos (Salmo 40:4), dioses extraios (Salmo
44:20), o como dioses nuevos (Deuteronomio 32:17). Aunque el salmista caracterizaba estos dioses de
los pueblos como idolos, (literalmente cosas insignificantes o sin valor), eran una verdadera amenaza a
la adoracion exclusiva a Yahvé por los israelitas (Salmo 96:5).

La confrontacion entre Moisés y los magos del faradn evidenciaba la existencia tanto como el
poder de los dioses falsos, ya que estos devotos al dios egipcio de la luna (Thoth) podian duplicar
algunas de las sefales divinas realizadas por Moisés (Exodo 7:8-13). Conforme a la ensefianza del
Antiguo Testamento y del Nuevo, estos dioses falsos y sus idolatricos sistemas religiosos reciben su
poder de las fuerzas demoniacas (Deuteronomio 32:16-17; Salmo 106:36-37; 1 Corintios 10:20). Esta
habilitacion demoniaca incluia sefiales y maravillas falsas (Exodo 7:22; 8:7), hasta extendiéndose a la
prediccion del futuro de forma limitada (véase Hechos 16:16-18; 2 Tesalonicenses 2:8-12).

No obstante esto, por medio de los eventos que culminaron en la salida de los hebreos de Egipto,
Yahvé ejecuto el juicio divino sobre los dioses de Egipto (Exodo 12:12), demostrando publicamente su
superioridad sobre todos los dioses de los pueblos (Exodo 15:11).1” A. S. Herbert ha notado que la
actividad de estos otros dioses “es tan limitada y su subordinacion a Yahveé tan completa que, siempre
que los hombres reconozcan la soberania de Yahve, ellos pueden ser ignorados. Para Israel, hay una sola
fuente de poder, autoridad, y creatividad; esa es Yahvé el Salvador y Redentor” (las letras italicas son
agregadas por el autor Hill).'8

La reaccion de Jetro, el suegro madianita de Moisés, tipificaba la respuesta deseada ante la
liberacion de Israel por Yahve al regocijarse él:
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iBendito sea Yahvé, que os libré de mano de los egipcios y de mano del faraén! El es
quien libro al pueblo de mano de los egipcios. Ahora reconozco que Yahvé es mas grande
que todos los dioses, porque castigd a aquellos que os trataron con arrogancia (Exodo
18:10-11).

Tal vez mas importante aun fue la ofrenda por Jetro de holocaustos y sacrificios a Dios (Exodo
18:12). El éxodo fue disefiado para evocar adoracion en aquellos que lo presenciaron y en aquellos que
oian el relato del trato de Dios a los egipcios. En otras partes del Antiguo Testamento esta habilidad de
Yahve de librar a su pueblo de sus enemigos marca al Dios de los hebreos como el Unico Dios
verdaderamente omnipotente en todos los dioses (Deuteronomio 3:23-24; Isaias 36:11-20; 37:30-38).

Ya que este mismo Dios, que humill6 al Faraén y a los dioses egipcios, rige nuestro mundo de
hoy, (como puede nuestra reaccion ser otra cosa que no sea la del lirico del salmista, “Medito en todos
tus hechos, y reflexiono en tus actos. Oh, Dios, santo es tu camino. ¢Qué dios es grande como nuestro
Dios?” (Salmo 77:12-13).

La relacion de pacto

Una tercera base de la adoracion hebrea en el Antiguo Testamento es la relacion de pacto
promulgada por Yahveé con Israel en el Monte Sinai después del éxodo. La salvacién experimentada en
el evento del éxodo tenia la mira de ser un rito de iniciacion en una vida comunitaria y una perpetua
afiliacion con Dios. De hecho, tal como lo describe Elmer Martens, era “una comunidad, intencionada
por la liberacion, para que fuera una comunidad especial, un pueblo de alianza, descrito en la oracion:
‘Os tomaré como pueblo mio, y yo seré vuestro Dios” (Exodo 6:7%).%° De modo que el pacto de Yahvé
consiste en una promesa— Yo seré tu Dios”—tanto como una estipulacion o demanda—*“vosotros
seréis mi pueblo”.

Segun George E. Mendenhall, el propoésito del pacto es crear nuevas relaciones mientras que el
de la ley es regular relaciones ya existentes mediante drdenes.?’ Esta nueva relacion obligaba a los
israelitas a que amasen al Sefior Dios completamente (Deuteronomio 6:4-5), a que lo adorasen
exclusivamente (Exodo 20:3-4), y que amasen a otros como a si mismos (Levitico 19:18). Esta relacion
incluye recompensas y castigos en la forma de bendiciones y maldiciones ligados a la ley del pacto
(Deuteronomio 28:1-46). Pero mas importante aun, ella le daba a Yahvé la oportunidad de demostrar su
amor de pacto (hesed) a Israel al perdonar su iniquidad y pasar por alto a su transgresion (Miqueas 7:18-

20; comparese lIsaias 44:21-23).
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Para poder sostener esta nueva relacion, también se incorporaba una divinamente ordenada
legislacion en la ceremonia de pacto. Esta ley divina expresaba el extremadamente perfecto caracter
moral de Yahvé, y tal ley exponia los principios esenciales que gobernaba la comunidad de pacto de los
hebreos. El propoésito basico de la ley del pacto era proveer instruccion para la comunidad israelita en el
santo adorar y el santo vivir con el fin de que pudiesen ser guardadores fieles del pacto de Yahvé,
disfrutando asi la bendicion de su presencia (Levitico 26:1-13). Asi Israel, como el pueblo de Dios,

estaba preparado para temer a Dios, adorandolo y evitando el pecado (a saber, ser santo, Exodo 22:20).

¢ Por qué estudiar la adoracion antiguotestamentaria?

La autoridad de la Biblia

Las razones de estudiar la adoracidn antiguotestamentaria estan vinculadas directamente a la
razén fundamental de estudiar el mismo Antiguo Testamento. Segun el ap6stol Pablo, la Biblia es
“inspirada” o “respirada” por Dios (2 Timoteo 3:15-17). Las Escrituras (cuando Pablo escribia, esta
expresion aludia sélo al Antiguo Testamento, siendo aplicada posteriormente de forma implicita al
canon del Nuevo Testamento) tienen su fuente y origen en la misma persona de Dios. La Biblia no tan
solo contiene el registro de la Palabra viva de Dios a la humanidad, es decir la persona y obra de
Jesucristo, sino también es la auto-revelacion de Dios dada a los hombres por la cultura y personalidad
de personas particulares escogidas por Dios, siendo asi motivadas a hablar y escribir por el Espiritu
Santo (2 Pedro 1:19-21).

Por ende, la doctrina de la inspiracién hace que Dios sea el autor final de la Biblia y que la Biblia
sea la palabra autoritativa del auto-descubrimiento de Dios. Por autoritativa quiero decir que la Biblia
tiene el derecho inherente a mandar y hacer cumplir la obediencia, basado éste en un poder intrinseco
que dicta el respeto y confianza en la Biblia a la cual se puede apelar para respaldar una accion o
creencia. La Westminster Confession de 1647 dice, “La autoridad de las Santas Escrituras, por la que
ella ha de ser creida y obedecida, depende no tan solo del testimonio de algin hombre o iglesia sino
completamente de Dios (quien es la verdad misma), el Autor de las mismas; por consiguiente, ella ha de
ser recibida, porque es la Palabra de Dios” (capitulo 1, articulo 1V).

Las Escrituras no tan sélo son inspiradas, sino que Pablo nos informa ademas que la Biblia es
provechosa. Es decir, es util, provechosa, ventajosa, y valiosa para el cristiano. Especificamente, el
apostol escribio que la Escritura es util para la instruccion o ensefianza, para la reprension, para la

correccion, para la instruccion en justicia. (2 Timoteo 3:16). Esto quiere decir que ambos testamentos
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son Utiles para la instruccion en el sentido de que son la fuente positiva de la doctrina cristiana, inclusive
la ensefianza sobre la adoracion a Dios. La obra de conviccion y correccion abarca el arrepentimiento,
un prerrequisito necesario para la adoracién y la instruccion adecuada que impide la adoracion falsa. En
cuanto a la preparacioén en la justicia, la Biblia sirve como el manual de educacion constructiva en la
piedad personal y el vivir cristiano los cuales son la base de la verdadera adoracién a Dios.

Finalmente, el estudio de solo el Nuevo Testamento conduce a un cuadro inadecuado del auto-
descubrimiento de Dios y de su propoésito para la creacion. Los dos pactos, el antiguo y el nuevo, son un
registro divino de la revelacion progresiva y redentora de Dios para la humanidad. La promesa del pacto
mas antiguo encuentra su cumplimiento en el pacto mejor (Hebreos 12:21-24). El enfatizar un pacto
sobre el otro conduce a un desequilibrio, robando a la Palabra de Dios de su fuerza total y
distorsionando su mensaje singular de la salvacion realizada por Dios dentro de los confines de la
historia humana. Siguiendo la instruccion del autor de Hebreos, nosotros también hemos de fijarnos en
el ejemplo de la adoracion antiguotestamentaria como una parte esencial de nuestra herencia cristiana al

ofrecer a Dios una adoracion aceptable con reverencia y respeto (Hebreos 12:28-29).

El fundamento del nuevo pacto

Los escritores neotestamentarios apelaban al Antiguo Testamento para encontrar ejemplos
ilustrativos de instruccion y exhortacion y modelos de fe en Dios. Por ejemplo, el apéstol Pablo indicaba
que las Escrituras antiguotestamentarias se escribieron para nuestra instruccién y aliento (Romanos
15:4-6). Las palabras y actos de exhortacion en el Antiguo Testamento tienen la mira de engendrar
esperanza en el creyente para que los cristianos puedan vivir en armonia los unos con los otros (que es
un aspecto de la piedad personal) y glorificar a Dios con una sola voz (la adoracion colectiva). Mediante
el referirse al ejemplo antiguotestamentario, Pablo recuerda a los cristianos romanos que la unidad y la
armonia en la adoraciéon son los resultados de la unidad y armonia en la vida.

En otras partes, Pablo se valia de episodios de la historia israelita durante la travesia en el
desierto después del éxodo como advertencias a las iglesias neotestamentarias contra la conducta
personal impia y la idolatria en la adoracion (1 Corintios 10:1-13). El ejemplo negativo de la piedad
personal hebrea y la adoracion colectiva después del éxodo servian para amonestar a la iglesia de
Corinto para que ella no experimentase también el juicio de Dios. Este pasaje llega a ser muy importante
para nuestra comprensién del valor del Antiguo Testamento para la iglesia neotestamentaria, ya que
Pablo asumia que los hechos de la historia israelita tuvieran significado para los corintios. Claramente
Pablo entendia que la historia de Israel en el Antiguo Testamento tenia “un sentido tipico, es decir, que

los verdaderos hechos de la historia tenian significado para una generacion posterior.”?!
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Finalmente, el Nuevo Testamento recomienda que el lector considere plenamente los modelos de
fe en Dios encontrados en el Antiguo Testamento. Pablo resalta a Abraham como el principal ejemplo
antiguotestamentario de fe en Dios, empleandolo como la evidencia de apoyo para la doctrina central del
Cristianismo—Ia justificacion por la fe en Jesucristo (Romanos 4). A los cristianos judios, que
enfrentaban la persecucion en Jerusalén, se les alentaba a que mantuvieran firme su confesion en Cristo,
dada su herencia de la fe documentada en el Antiguo Testamento (Hebreos 11). La fe en Dios es una de
las caracteristicas de la piedad personal, y es fundamental para la adoracion genuina. En Hebreos 11 la
fe de tres individuos se asocia especialmente con actos de adoracion—Abel en el versiculo 4, Abraham
en el versiculo 17, y Moisés en el versiculo 28. Estos ejemplos de fe apuntaban hacia Cristo como el
pionero y perfeccionador de nuestra fe, advertian contra la apostasia, y alentaban el sacrificio continuo

de alabanza y buenas obras en el nombre del Sefior (Hebreos 12:2; 13:9, 15-16).

La adoracion centrada en Cristo

Segun Robert E. Geber, la adoracion cristiana tiene lugar por medio de Jesucristo y en él; él es la
eterna alabanza a Dios el Padre en virtud de su perfecta obra de redencion.? La adoracion de la iglesia
es una ofrenda o sacrificio de alabanza y accién de gracias a Dios por medio del Hijo quien asegurd
nuestra salvacion (Hebreos 13:15-16). Asi, el ministerio de redencion de Cristo media nuestra adoracion
al Padre tanto como las bendiciones y la gracia del Padre para con nosotros (Efesios 1:13-14; 1 Pedro
1:3).

La naturaleza de nuestra adoracion centrada en Cristo es realmente auto-evidente, lo cual suscita
la cuestion de como el Antiguo Testamento participa en los principios de adoracion para la iglesia de
Jesucristo. Aungue el caracter de la adoracion hebrea del Antiguo Testamento es esencialmente
teocéntrica, los escritores neotestamentarios entendian que el pacto anterior prefiguraba la persona y la
obra de Jesucristo de varias maneras. Por ejemplo, el escritor de la carta de Hebreos identificaba a
Jesucristo como el cumplimiento del tabernaculo, sacerdocio, y sistema sacrificial antiguotestamentarios
(Hebreos 6: 9; este método de interpretacion biblica, el de establecer una correspondencia histérica entre
los eventos, personas, objetos, o ideas del Antiguo Testamento, se llama tipologia). (\Véase el capitulo
12). Es mas, Jesus mismo ensefiaba a los discipulos que el Antiguo Testamento era el libro del Mesias y
que él era el Mesias de Israel (Lucas 24:44-46).

El estudio de la adoracién antiguotestamentaria, entonces, deja dos importantes beneficios para
el cristiano individual y la iglesia de Jesucristo respecto a la naturaleza cristocéntrica de la adoracion
cristiana. Primero, el estudio del Antiguo Testamento como el libro del Mesias aporta a nuestra

comprension del cumplimiento de esa promesa por Jesucristo, realzando asi nuestro entendimiento de la
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cristologia, o sea, la doctrina acerca de Jesucristo. A su vez, nuestro aumentado conocimiento de la
persona y obra de Jesucristo, a la luz de las predicciones antiguotestamentarias, fomenta una mayor
apreciacion y més profundo reconocimiento de la naturaleza verdaderamente cristocéntrica de la
adoracion cristiana. Puede ser que todo esto revitalice la verdad que “Cristo es todo y en todos”

(Colosenses 3:11).

La antropologia hebrea

La adoracién verdadera tiene que ser una respuesta de la persona total al Dios de la creacion y la
redencion. El énfasis holistico de la antropologia hebrea del Antiguo Testamento desde hace mucho ha
sido reconocido. Aunque la antropologia hebrea afirma que el individuo esta compuesto de distinguibles
elementos fisicos y espirituales, no existe ninguna distincién sistematica entre lo material y lo
inmaterial, lo fisico y lo espiritual en el Antiguo Testamento. Conforme al patron del antiguo
pensamiento hebreo, el ser humano es una indivisible totalidad de unidad.?® Asi que, es la persona total,
no sélo la esencia inmaterial o espiritual del individuo, la que bendice el santo nombre del Sefior
(Salmos 84:2; 103;1),%

Esta comprension sintética de la naturaleza y constitucion de la humanidad en el Antiguo
Testamento hebreo llega a ser sumamente valiosa para el estudio de la relevancia de la adoracion
israelita para el Cristianismo contemporaneo.

Primero, el asirnos de la verdad biblica de que somos unidades indivisibles en la imagen de Dios,
combinando asi los elementos materiales e inmateriales de la vida, es un potente antidoto contra los
efectos muy diseminados del dualismo platonico dentro del pensamiento occidental.?® El reconocer la
interrelacion de lo fisico y lo espiritual en el ser humano evita la falsa dicotomia entre lo sagrado y lo
secular la cual socava las creencias, valores, y practicas cristianos. La antropologia hebrea ensefia que
todas las facetas de la vida bajo Dios son sagradas—el trabajo, la diversion, y la adoracion.?®

Segundo, el énfasis holistico de la antropologia hebrea alienta la adoracion participativa,
permitiendo asi una respuesta de “la persona completa” al auto-descubrimiento de Dios. El creyente
individual se siente verdaderamente libre para adorar a Dios con su ser total—la mente, las emociones,
la voluntad, la personalidad, los sentidos, y el cuerpo (Véase el capitulo 7).

Tercero, el estudio de la antropologia hebrea, tal como se registra en el Antiguo Testamento,
fomenta la nocidn de que el individuo es esencialmente un miembro de la sociedad mayor. Este sentido
de identidad colectiva, o la pertenencia a la unidad orgéanica de la humanidad, brinda importantes
implicaciones para la adoracion. Como miembro del pueblo de Dios, sea éste Israel en el Antiguo

Testamento o la iglesia en el Nuevo Testamento, el individuo pertenece a una sociedad, una sociedad
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adorante. Ultimadamente, esa comunidad adorante trae profundidad y significado a la cosmovision y la
vida del individuo.?” Asi, la adoracion individual privada encuentra su complecion en la adoracion

colectiva y publica (Hebreos 10:25).

La adoracion judio-cristiana

Los relatos antiguotestamentarios, que pintan la vida de la nacion israelita, proporcionan el
patron para la adoracién publica en el Judaismo tanto como en el Cristianismo. Especificamente, la
ceremonia de pacto entre Dios y los hebreos en el Monte Sinai “contiene los elementos estructurales mas
basicos de una reunion entre Dios y su pueblo.?® Los cinco elementos que se dan a continuacion
constituyen la misma sustancia de la adoracidn colectiva pablica en la sinagoga judia tanto como en la

iglesia cristiana:

1. Dios llamaba a su pueblo a que se reuniera con él.

2. Toda la congregacion tenia una responsabilidad en la adoracién de Dios.

3. Dios proclamaba su Palabra divina, revelando a su persona, su voluntad, y su propdsito a los
hebreos mediante su ley del pacto.

4. Los israelitas aceptaban el pacto con Yahvé y se sometian a su autoridad. La comunidad adorante
estaria involucrada continuamente en la experiencia de la renovacion del pacto con Yahvé (la
cual es esencialmente el prop6sito de la Eucaristia o la Mesa del Sefior en el Nuevo
Testamento—Ia renovacion del pacto en la proclamacion de la muerte del Sefior (1 Corintios
11:17-32).

5. Dios sellaba el pacto con Israel por el sacrificio de sangre, una prefiguracion del supremo

sacrificio de Jesucristo como el Cordero de Dios (Juan 1:29; Hebreos 9:23-10:10).
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Amplia tu poder de palabras

Un vocabulario antiguotestamentario de adoracion

A lo largo de las décadas, los editores de Reader’s Digest (Selecciones) han retado a los lectores
a expandir su conocimiento del idioma inglés mediante una prueba de vocabulario de veinte preguntas;
esta prueba se titula “Vale la pena aumentar tu poder sobre las palabras.” La prueba mensual de tipo test
a veces se enfoca en un tépico o tema y siempre es educativa y divertida. Sin embargo la premisa basica
de este rompecabezas se declara sencillamente como “las palabras tienen poder.” Siempre se presume
una correlacion entre el control sobre las palabras y el futuro del destino de uno. Tal como dice Peter
Funk, “Las palabras de un vocabulario bien desarrollado son como los escalones fuertes de una escalera
que facilitan el ascenso en la vida, convirtiéndola en algo més placentero y exitoso.”?

También las palabras representaban poder para los antiguos. Entre los asirios, babilonios, y
egipcios la palabra representaba méas que la mera expresion de pensamiento. La palabra hablada o escrita
se consideraba como una fuerza viva, una entidad concreta que poseia una dindmica intrinseca y
poderosa. Esto especialmente era cierto respecto a la palabra divina, la palabra que era responsable por
la creacion y el sustento de todas las cosas.?

El significado exacto de la naturaleza de esta potencia inherente de la palabra es dificil calcular,
porque este concepto variaba entre las culturas del Antiguo Oriente. Hoy los eruditos concuerdan en que
la eficacia de la palabra en el pensamiento hebreo diferia bastante de la que se hallaba en las fuentes del
Oriente Cercano. La eficacia de la palabra divina en los tiempos antiguotestamentarios no era intrinseca
o0 peculiar a la palabra misma. Tampoco se enraizaba en las primitivas practicas magicas y
supersticiones, como por ejemplo en el caso de los egipcios y los mesopotamicos.® Més bien, la vitalidad
y el poder de la palabra del Dios hebreo es una funcion de su personalidad conciente y moral. Asi, el
poder y la autoridad de la palabra divina en el Antiguo Testamento estan fincados en la misma persona
de Yahve, y, como tales, son el reflejo de la totalidad de su naturaleza divina, caracter, y atributos.

Las palabras reflejan la totalidad de la naturaleza y caracter de una persona al nivel humano
también. En realidad, nuestras palabras a menudo revelan (o delatan) el motivo, personalidad, y caracter
humano més de lo que quisiéramos reconocer. La Biblia afirma esta dimension del poder de la palabra.
Por ejemplo, los sabios del Antiguo Testamento reconocian que los insensatos y los impios tendian a
multiplicar las palabras (Proverbios 10:19; Eclesiastés 10:14), mientras los sabios y los justos median

sus palabras (Proverbio 17:27; Eclesiastés 5:2). También, Jesus decia que las palabras de la boca
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procedian directamente del corazon, exponiendo asi la verdadera naturaleza de la persona que hablaba
(Mateo 15:10-20). Mas que la comida que ingerimos o la literatura que leemos, “somos lo que decimos”;
Se nos conoce por nuestras palabras.

Al igual que el Nuevo Testamento, el Antiguo Testamento emplea varias palabras distintas para
dejar la idea de adoracion.* Como nuestra forma de hablar revela el motivo, la personalidad, y el
caracter, asi también el entender las palabras que describen la adoracion antiguotestamentaria es Util
para que entendamos la naturaleza del ritual hebreo. Las palabras de adoracion empleadas por los
escritores biblicos revelan varios importantes aspectos de la creencia y practica hebreas. En las paginas
sucesivas estos terminos del vocabulario hebreo estan arreglados por sus raices. Al aumentar su poder de
palabras antiguotestamentario, esta introduccion a las ideas clave asociadas con la adoracion israelita
construird una esencial base de datos para que se entienda los temas desarrollados en los capitulos

SUCEesIVos.

Palabras de adoracion

La adoracion como investigacion espiritual

La raiz hebrea DRS (darash) puede traducirse en “adoracion” (traduccion inglesa) (Esdras 4:2 =
“ofrecer sacrificios”; 6:21 = “buscar a Yahvé”, RVA), pero, méas a menudo el término es traducido en
“buscar” o “inquirir” (Salmos 24:6; 69:32; Isaias 11:10). La palabra singularmente implica la adoracion
en el Antiguo Testamento, puesto que tiene que ver son el asunto de deseo personal y el propdsito de
corazon de parte del suplicante. La adoracion genuina es una busqueda nuestra a Dios, no por obligacién
o deber sino libre y sinceramente, agradeciendo su bondad (Salmos 27:4, 8-9; 63:1-4). Por ende, la
adoracion del buscador de Dios es sin fingimiento, no como la adoracion de aquellos que honran al
Sefior con sus labios mientras sus corazones permanecen frios y distantes (Isaias 29:13)

El profeta Oseas comparaba este buscar a Dios con un cazador que busca su presa al exhortar a
Israel a que “persistiera” en su conocimiento del Sefior (Oseas 6:3); la misma idea se repite en la oracion
de Pablo en Filipenses 3:12-14). Este deseo de buscar, conocer, y adorar al Sefior de los Ejércitos puede
ser ocasionado por la angustia y problemas, tal como vemos en los lamentos del salmista (Salmo 9:9-
10), o por el amor y adoracion en la accion de gracias a causa de la bondad de Dios para con el justo

(Salmo 119:2, 10, 68). En cualquier caso la basqueda del adorador no es en vano, porque el Sefior
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responde a aquellos que lo buscan, dandoles el perdon de pecado, la bendicion y la esperanza de

salvacion, y la liberacion de los enemigos (Salmos 69:32; 70:4; Jeremias 5:1).

La adoracion como obediencia reverente

Nuestro vocabulario incluye la palabra reverenciar la cual significa “venerar” o “temer” con un
sentido de respeto y temor reverencial. En el Antiguo Testamento la palabra hebrea YR (yaré) describe
esta clase de temor reverencial para el Sefior de Israel por su pueblo (Exodo 14:31; Deuteronomio
31:12-13). Los justos temen o reverencian a Yahvé por ser un Dios singular, santo, justo, amante, y
misericordioso (Salmos 86:11; 103:11; 112:1) y por lo que hace como Creador, Hacedor del pacto, y
Redentor de Israel (Levitico 19:32; Salmo 27:1; Habacuc 3:2).

Este temor al Sefior estd matizado con una reverencia que raya en el terror y pavor. El Sefior
Dios ha de ser temido sobre todos los dioses (Salmo 96:4), porque él tiene la autoridad de liberar al justo
(Isaias 43:1, 5) tanto como juzgar al impio (Joel 2:31; Malaquias 1:6). Esto es especialmente cierto al
estar esperando Israel el Dia del Sefior, cuando Dios pondra el temor en el corazon de los fieles para su
propio bien (Jeremias 32:38-41). Pero los rebeldes e incrédulos que no tienen temor de Dios seran
consumidos por su ira (Sofonias 3:1-8).

Esta reverencia temerosa del Dios Todopoderoso motivaba la adoracion tanto como el servicio
de parte de los justos conforme al Antiguo Testamento (Deuteronomio 6:13; 10:20; Salmos 22:23;
135:20). Al israelita que guardaba el pacto se le llamaba a que “temiera a Dios” y que “lo sirviera”
(Eclesiastés 12:12). Este Ilamado a la obediencia reverente era caracterizado por una constante pasion
por hacer los mandamientos de Dios y caminar en sus senderos (Deuteronomio 8:13, 22). Para los
hebreos, era el temor del Sefior que ultimadamente conducia a la vida (Proverbios 19:23).

Segtn James Crenshaw, el temor del Sefior era una “devocion religiosa en el sentido més rico de
la frase. Era simplemente lo que todo ser humano debe al Creador.” Esta devocion abarcaba la idea del
apropiado temor reverencial ante un misterio divino tanto como el observar las obligaciones del pacto
vistas en las leyes divinas dadas a Israel (Deuteronomio 5:29; 8:6; 17:19; Job 25:2; Salmo 25:12, 14).
Asi, la adoracion como temor reverencial marcaba la realizacion préctica del temor de Dios en la vida de
la comunidad de fe—hecha formalmente en un culto religioso apropiado (2 Croénicas 19:9-10; Salmos

2:11; 76:11) e informalmente en el correcto vivir (Job 1:1; Proverbios 3:7; 16:6).

La adoracion como el servicio leal



28

El significado bésico de la raiz hebrea "‘BD (abad) es “trabajo” o “servicio” (Exodo 5:18;
Numeros 8:25). Empero, el término puede significar “adorar” al ser usado en el contexto de la
realizacion de un servicio a los dioses falsos (Jeremias 16:13) o al Dios de Israel (Exodo 3:12; Isaias
19:21; 23). La idea central de la palabra, relacionada a la adoracion, es la nocion de la obediencia a un
juego de mandamientos divinos, sean éstos prescripciones en cuanto a ritos religiosos o reglas que
gobernaban la conducta (Deuteronomio 10:12, 20; Josué 22:5). El servicio en este contexto es la
sumision a la voluntad de la deidad y el cumplimiento de sus mandatos divinos.

La relacion estrecha entre el servicio y la adoracion se recalca en los sermones Mosaicos de
Deuteronomio (4:19; 8:19; 17:3). En el Antiguo Testamento el servicio dado a Dios constituia la
adoracion en que éste demostraba una fidelidad y lealtad procedentes de la voluntad humana
(Deuteronomio 10:12, 20; 30:15-20). Este servicio obediente era demandado por Dios, en calidad del
soberano de Israel, hasta el punto de ellos “asirse” de €l (literalmente estar “fundidos” o “soldados” a €l)
con una dependencia total, jurando un voto de lealtad por su nombre. Repetidamente a los hebreos se les
desafiaba a que escogieran conscientemente entre el servicio leal a otros dioses de las naciones o la
lealtad a Yahvé como su Dios del pacto (Josué 24:14-15).

Los profetas hebreos reconocian que el servicio de adoracion a Dios era contaminado por las
lealtades divididas entre los israelitas. Dejar de servir a Yahvé para asi servir a los baales de las naciones
era una abominacién para el Sefior (Deuteronomio 7:25; 27:15). Como el hacedor del pacto de Israel y
su garantizador, él tenia todo derecho a esperar una fidelidad absoluta de sus estipulaciones de pacto
(Deuteronomio 4:31; Salmo 111:5). Tristemente, la historia de Israel era un constante repetir de la
traicion y engafio (Salmo 78:56-58). Por mucho que intentaran, los hebreos nunca podian eludir el
regafio de Elias, “;Hasta cuando vacilaréis entre dos opiniones?” (1 Reyes 18:21). Desde luego, mas
tarde Jesus instruy6 a sus discipulos sobre la locura de intentar dar lealtad a dos sefiores (Mateo 6:24;
compérese con 4:10).

La adoracion con ministerio personal

El ministerio de la adoracion pertenecia al sacerdocio levitico en el Antiguo Testamento
(Deuteronomio 10:8). El vocablo hebreo SRT (sharat) describe este ministerio sacerdotal de adoracion
“servir” (Génesis 39:4, en el contexto de servir a gobernantes humanos) o “ministrar” (Deuteronomio
18:5-7; Ezequiel 44:12, en el contexto de servir a idolos o0 a Dios). En una ocasion la RSV [version
inglesa] traduce SRT (sharat) en “adorar,” asociandose con la inclinacion de Israel de servir a los idolos

de las naciones, hechas de madera o piedra (Ezequiel 20:32).
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Puede ser que esta palabra indique un orden mas alto de servicio que la palabra hebrea (abad),
puesto que se aplica al servicio personalizado y especializado de los que atendian a personeros
importantes (2 Cronicas 22:8), al servicio de los sacerdotes del Sefior (Jeremias 33:21-22), y aun a los
angeles que cumplen la orden de Dios (Salmo 103:21). Puede ser que se incluya aqui la nocion de una
autorizacion formal u oficial, ya que las tres categorias de ministros eran nombradas o comisionadas a
realizar un servicio particular a su maestro o Sefior.

Las implicaciones de la palabra SRT (sharat) para la adoracion antiguotestamentaria son
numerosas y profundas. Primero, la idea de una orden o comision divina a ministrar como sacerdote ante
Dios sugiere responsabilidades solemnes. El sacerdote no tan sélo representaba al pueblo de Israel la
presencia del Sefior del pacto (Deuteronomio 10:8), sino que también era el representante oficial de Dios
en la comunidad del pacto para ensefiar, interpretar, y hacer cumplir la ley de Dios en el pacto (NUmeros
16:9). La ley del Antiguo Testamento demuestra la seriedad de esta responsabilidad sacerdotal, ya que
cualquiera que contraviniera la autoridad levitica sufria la pena de muerte (Deuteronomio 17:12).
Asimismo, el sacerdote que se portara con presuncion en el ministerio corria el riesgo de la pena de
muerte (por ejemplo, la historia de los hijos de Aaron en Levitico 10:1-11).

Ademas, este término de adoracion significaba una especie de control de calidad para el
ministerio sacerdotal de los levitas dentro de la comunidad israelita. Asi como la vestimenta especial,
peculiar del sacerdocio, los distinguia como ministros ante el Sefior (Exodo 28:25, 43; 35:19; 39:1, 26,
41), su servicio a Dios habia de ser caracterizado por la precision intachable al ejercer los divinamente
ordenados deberes de la préactica religiosa hebrea (Nimeros 1:50-54; 3:31; Salmo 101:6). La integridad
y la capacidad en el servicio levitico ante Yahvé eran el punto de referencia por el que todo Israel (Isaias
61:6) y eventualmente todos los gentiles (Isaias 56:6-7) ministrarian ante Dios como sacerdotes.

Finalmente, el ministerio de la adoracion para el sacerdocio levitico era un vitalicio llamado al
personal servicio abnegado a Dios (NUmeros 8:23-26). Por esta razon la tribu de Levi no recibid tierra
alguna en Canadn al ser repartida ésta entre las demas tribus después de la conquista de la tierra de
promision (Josué 14:3-5). La herencia de los levitas era Dios mismo—guardar el arca del pacto y estar

ante el Sefior para servirle y bendecir su nombre (Deuteronomio 10:8-9).
La adoracion como humildad genuina
El término hebreo SHH (shaha) es la palabra més usada en el Antiguo Testamento para

“adoracion.” Las Biblias inglesas conciben la expresion de varias maneras, incluyendo: hincarse

(profundamente, Génesis 18:2; 47:31), postrarse u homenajear (Isaias 49:7), o adorar (Génesis 24:26;
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Exodo 12:37). El significado literal de la raiz verbal es el acto de postrarse, arrastrarse sobre la tierra
ante la realeza (2 Samuel 14:22; 1 Reyes 1:16) o la deidad (Exodo 34:8; 2 Samuel 12:20; 2 Reyes
19:37).

Sea el contexto de hacer homenaje ante el rey o el de adorar a una deidad, la idea basica que se
comunica es la de ser indigno o humilde. La palabra pinta el cuadro de un ser inferior ante un ser
superior. Esta relacion de un inferior a un superior posiblemente sea la de la criatura ante el Creador
(Salmo 95:6), los fieles antiguotestamentarios ante un Dios santo y justo (Josué 5:15; Salmo 25:6-10) o
un subdito leal ante su rey (1 Reyes 1:16; 2 Cronicas 20:18). En cada caso, la cuestion es la evaluacion
honesta del lugar o estacion de uno en relacion con la deidad, las autoridades civiles, y otra gente. Asi
que, la adoracidn brota de una actitud o postura de humildad por el reconocimiento del rango o puesto
de uno en el orden de la creacion de Dios (Salmo 8:3-8).

Maés importante aun, la humildad genuina es el sacrificio que sea aceptable a Dios (Salmo
51:17). El Sefior mira y extiende su favor al corazon humilde y contrito (Isaias 66:2). EI Dios del cielo y
la tierra abate al vanidoso, pero salva al humilde (Job 22:29). Por esta razén el profeta Miqueas
exhortaba a los israelitas a que “caminasen humildemente con su Dios” (6:8). Jesucristo es el ejemplo
supremo de la humildad ante Dios, porque “se humill6 a si mismo, haciéndose obediente hasta la

muerte” (Filipenses 2:8).6

La adoracion como el postrarse en oracion

Hay un término arameo para la adoracién que se usa exclusivamente en la historia de la estatua
de oro perteneciente al Rey Nabucodonosor y el horno de fuego que se recuenta en el libro de Daniel,
capitulo tres. La raiz SGD (segid) quiere decir “hacer homenaje” o “postrarse uno en adoracion” (Daniel
3:5-7, 10-12, 14-18, 28). La expresion se usa junto con el verbo NPL (napal), “caerse uno sobre el
rostro” o “caerse.” En este contexto la adoracion es equiparada con una postura de postracion ante la
deidad, semejante a la palabra SHH (shaha) en el hebreo. Mas que la reverencia, la palabra connota la
relacion inferior de un vasallo con el sefior feudal. El acto de la postracion significa la sumision y lealtad
del vasallo a la autoridad del sefior. En el caso de la estatua de oro de Nabucodonosor, el homenaje
religioso al dios era equivalente al homenaje politico al rey de Babilonia.

Puede ser que el cognado hebreo SGD (sagad) sea una palabra prestada del arameo ya que
ocurre solamente en Isaias 44:15, 17, 19, y 46:6. En su contexto el término implica la postracion en
oracion ante una deidad (un idolo que para nada aprovecha, véase Isaias 44:10) al agradecer el adorador

a su dios por las provisiones diarias y al pedir que se le libere (Isaias 44:17). El hincarse o arrodillarse en
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oracion también era un reconocimiento de debilidad, dependencia, e inhabilidad de parte del adorador.
Normalmente, la costumbre en el antiguo Oriente Cercano era ponerse de pie para la oracion publica, asi
que la postracion en oracion lleg6 a ser un simbolo de una humildad absoluta ante Dios de parte del

suplicante.’

La adoracion como cercania a Dios

Finalmente, un grupo de verbos hebreos, asociado con la practica de la adoracion
antiguotestamentaria, se usa frecuentemente en el contexto de la observancia religiosa hebrea e incluye
términos como: BW (bo), “venir” o “entrar”, HLK (halak, “ir o caminar’’), NGS (nagash, “acercarse”) y
QRB (garab, “arrimarse”). Aunque ninguna de estas palabras se traduce formalmente en “adorar” en la
Biblia inglesa, a menudo son usadas en unidn con el vocabulario de adoracién del Antiguo Testamento
que se ha visto anteriormente (2 Reyes 16:12-13; Salmo 69:18; Isaias 58:2; Ezequiel 44:15-16).

Por ejemplo, la palabra NGS (nagash) sugiere que el adorar a Dios es analogo a acercarse a una
persona de alto rango o un rey. Acercarse a tal personaje exaltado requeria una invitacién formal o cita
(Levitico 9:6-7; NGmeros 4:19; Jeremias 30:21), la observacion rigurosa del protocolo indicado (Exodo
19:10-15), y la ejecucion de los debidos ritos de purificacion (Exodo 19:22; 20:21).

La idea de acercarse a Dios en adoracion también implica una relacion intima de espiritu con la
deidad, ya que NGS (nagash) tanto como QRB (garab) pueden ser usados figurativamente para
significar relaciones sexuales entre un hombre y una mujer (Génesis 20:4; Exodo 19:15; Deuteronomio
22:14). Los profetas del Antiguo Testamento entendian bien que “acercarse a Dios” era mas que una
mera proximidad espacial. Sofonias reconocia esta expresion de intimidad espiritual en su acercarse a
Dios con confianza en el Sefior (Sofonias 3:2), mientras que Isaias tanto como Jeremias enlazaban el
aproximarse a Dios con la devocion auténtica, no un vacio servicio “de labios para afuera” (Isaias 29:13;
Jeremias 12:2). Aun el sabio hebreo aconsejaba que era mejor “acercarse mas para oir que para ofrecer
el sacrificio de los necios,” subrayando la calidad de relacion y no el ejercicio obligatorio de ritos
religiosos (Eclesiastés 5:1).

NGS (nagash) tanto como QRB (garab) también un significado técnico relacionado con el ritual
antiguotestamentario del sacrificio animal. La mayoria de las veces los términos son traducidos en
“ofrecer” (Levitico 1:3; Malaquias 1:7-8). Los sacrificios pueden ser presentados por el sacerdote
(Levitico 7:8; 16:6) o por un miembro de la comunidad del pacto (1 Cronicas 16:1; Esdras 8:35). Estas
palabras describen cominmente la ofrenda o la presentacion de especificamente designados sacrificios

para acercarse al Santo de Israel (el holocausto, Levitico 1:10; la ofrenda vegetal, Levitico 2:14; la
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ofrenda de paz, Levitico 3:1; etcétera). Al ser usadas en el contexto del ritual del sacrificio, estas
adicionales palabras antiguotestamentarias para la adoracion connotan la cuidadosa observacién, paso
por paso, de las instrucciones detalladas prescritas por la Ley Mosaica en cuanto a la ofrenda de
sacrificios de animales y granos (el sacrificio de cereales en Levitico 6:14-23). Esencialmente, pues,
ellas comunican la idea de que el proceso de ofrecer sacrificios a Dios como parte de la adoracién
hebrea era tan importante como el producto final—un sacrificio completo, agradable al Sefior (Levitico
1:9, 13, 17; comparense con la acusacion contra Israel de parte de Malaquias por su profanacion del
proceso del sacrificio, 1:6-14).

Por ultimo, y tal vez lo mas importante, estas palabras de adoracion indican que de verdad al
Sefior se le puede acercar. No tan sélo invita a su pueblo a acercarse a €l para que vivan (Deuteronomio
4:7; HLK (halak), “venir” en Isaias 55:1, 3, sino que también se acerca a todos aquellos que invocan su
nombre (Lamentaciones 3:57). Especificamente, el Sefior se acerca a los quebrantados de corazon,
librandoles de sus penas como un ayudador divino o aliado (Salmo 34:17-18). La demostracion mas
practica de la cercania de Dios para el pueblo hebreo era la palabra revelada o los mandamientos del
pacto dados por el Sefior y la habilitacion divina para que guardaran sus estatutos (Deuteronomio 30:11-
14). Desde luego, la prueba suprema de la cercania de Dios habria de llegar mucho mas tarde al iniciarse

el nuevo pacto cuando “el Verbo se hizo carne, y habitd entre nosotros” (Juan 1:14).

¢ Cual es tu tasacion de vocabulario?

La prueba de vocabulario de la Reader’s Digest (Selecciones) siempre incluye una lista de las
respuestas correctas en la pagina siguiente. Los que tienen la auto-disciplina de hacer la prueba sin mirar
a hurtadillas las respuestas son galardonados con una retroalimentacién inmediata. Aunque no es una
prueba estructurada formalmente, la mira de este estudio del vocabulario antiguotestamentario de
adoracion es semejante a la frase en Selecciones: “Vale la pena ampliar tu poder de palabra” de dos y
posiblemente tres maneras. Primero, la investigacion y analisis de las palabras hebreas para adoracion
aumentan nuestro entendimiento de la naturaleza y el caracter de la creencia y practica religiosas de los
israelitas. Segundo, nuestro examinar de la terminologia que describe la adoracion antiguotestamentaria
provee la oportunidad para que tengamos el gozo del descubrimiento. Esto es cierto en la identificacion
de ideas y conceptos clave que son fundacionales para la adoracion hebrea tanto como para considerar
concienzudamente las ramificaciones de la adoracion antiguotestamentaria para la iglesia cristiana
contemporanea. Tercero, al igual que el entusiasta lector de “Vale la pena ampliar tu poder de palabra,”

que ansiosamente aguarda el reto de una nueva prueba en la edicion del mes entrante, tal vez tu recién
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adquirido poder de palabra respecto a la adoracion te pique el interés a que continues el estudio de la
adoracion hebrea en el Antiguo Testamento.

Asi, en resumen, ¢qué nos ensefian las palabras usadas por los escritores biblicos acerca de la
naturaleza, caracter, y préctica de la adoracion antiguotestamentaria como investigacion espiritual,
obediencia reverente, servicio leal, ministerio personal, humildad genuina, postracion en oracion, y

cercania a Dios? A continuacidn hay un breve catalogo de ideas clave y principios importantes:

e Laadoracion es una respuesta a una persona—a Dios como Creador y Redentor.

e Laadoracion involucra a toda la persona—el cuerpo, el intelecto, la voluntad, la emocion,
etcétera.

e Laadoracion es compleja, diversa, y posiblemente muy especializada.

e Laadoracion es una relacién mas que una funcion o rito.

e Laadoracion es una experiencia activa, no pasiva.

e Laadoracion puede ser auténtica o falsa.

e Laadoracion puede ser formal o informal, estructurada o esponténea.

e Laadoracion es “cuestion seria”.

e Laadoracion es mas un estilo de vida que un acto o evento.

e El acto de la adoracion refuerza las actitudes de servicio, lealtad, y humildad, necesarias para la
verdadera adoracion.

e Laverdadera adoracion de Dios es motivada por el amor, no el deber.
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El temor del Sefior es limpio

El lugar de la piedad personal en la adoracion

Las definiciones de la adoracion presentadas en la Introduccion y el Capitulo 1 tienen un
denominador comun: la adoracion es esencialmente espiritual, una actitud y habito del corazén. Puesto
que el corazén, o la persona interior, es la fuente de la adoracion a Dios, es necesario tener un corazén
limpio ante Dios para poder ofrecer la adoracion auténtica. La piedad personal tiene que ver con este
corazon limpio ante Dios, y asi esta relacionada directamente con la adoracion de Dios en el Antiguo
Testamento (y el Nuevo también). La piedad personal, entonces, es la singular precondicion necesaria
para toda adoracion hebrea, sea formal o informal, espontanea o estructurada, individual o colectiva.

Segun William Dyrness, si la adoracion es la respuesta del corazon creyente a Dios, entonces la
piedad en el Antiguo Testamento “es la respuesta del corazon a la auto-revelacion de Dios”.! A menudo
el Antiguo Testamento equipara la piedad con el temor al Sefior (Proverbios 14:2). La verdadera piedad
esta enraizada en las actitudes de reverencia, sumision, y obediencia al Dios personal. La piedad es una
respuesta activa de la persona total al auto-descubrimiento divino, y abarca la totalidad de la experiencia
humana. Las caracteristicas de la piedad antiguotestamentaria se abordan a continuacion, e incluyen el
temor al Sefior, la fe en Dios, la separacion del mundo, la consagracién a Dios, y la santidad personal.

J. I. Packer ha identificado la obediencia al evangelio (Romanos 10:16) y la santidad (1
Tesalonicenses 4:3) como la esencia de la piedad en el Nuevo Testamento. Ademas, la piedad

recomendada por Dios en el Nuevo Testamento abarca:

.. .la expresion practica de la fe por una vida de arrepentimiento, del resistir a la tentacion y
el dar muerte al pecado; por los habitos de oracion, accion de gracias, y la observancia reverente
de la Cena del Sefior; por la cultivacion de esperanza, amor, generosidad, gozo, auto-control,
resistencia paciente y contentamiento; por la busqueda de la honestidad, la justicia, y el bien
ajeno en todas las relaciones humanas; por el respeto de la divinamente constituida autoridad en

la iglesia, el Estado, la familia, y el hogar.?
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Hay bastante superposicion entre el nuevo pacto y el antiguo respecto a lo que significa tener un
corazon justo ante Dios. De hecho, el interdicto del maestro a “temer a Dios y guardar sus
mandamientos” (Eclesiastés 12:13) encuentra su complemento en el resumen por Juan de los rasgos
distintivos de la piedad cristiana—a saber, la fe en Cristo, el guardar los mandamientos de Dios, y el

demostrar el amor hacia los hermanos cristianos (1 Juan 3:22-24).

La piedad personal: ¢ Cuéles son sus caracteristicas?

El temor del Sefior

El temor del Sefior ya ha sido definido teolégicamente en el Capitulo 1. Lo que nos interesa aqui
es el resultado préactico del temor del Yahvé dentro de la comunidad de los justos para que se viva bien
como siervos de Dios. El concepto del temor del Sefior se destaca en la literatura sapiencial hebrea, v,
segun Elmer A. Martens, “es descrito. . .como el camino a la vida. El temor de Yahvé no es el terror sino
una reverencia para Dios que es expresada por respuestas positivas a Dios y su Palabra.”®

El libro de Proverbios equipara el temor del Sefior con el conocimiento de Dios (2:5-6). En el
Antiguo Testamento, el conocimiento de Dios se asocia con la experiencia de la relacion de pacto con
Yahve (Oseas 6:1-3). Ya que solo Dios posee la sabiduria y dispensa el entendimiento a la humanidad
(Proverbios 2:6-8), solo aquellos que conocen a Dios por la experiencia de la lealtad al pacto
encontraran los tesoros escondidos de la sabiduria—Ia justicia, el derecho, la equidad, y todo buen
camino (Proverbios 2:4, 9; 3:3).

Es el concepto del temor del Sefior que tiende un puente sobre lo humano y lo divino de tal
forma que el almacén de la sabiduria de Dios esté disponible para sus santos con el fin de que vivan
favorablemente con Dios y con los demas (Proverbios 2:7-10, 20; 3:4). El temor de Yahvé en la
literatura sapiencial del Antiguo Testamento es una respuesta de actitud y voluntad que moldea la
conducta humana para que concuerde con los mandamientos de Dios. Especificamente, la adquisicion

del temor del Sefior tal como la describen los sabios hebreos abarca:

e el deseo de “conseguir el entendimiento” que resulta de una eleccion fundada en la voluntad
humana (Proverbios 1:29; 2:5).

e el respeto y reverencia ante el Dios de la creacién y la redencion, los cuales provocan la
adoracion genuina y la obediencia voluntaria a sus mandamientos (Proverbios 24:21).

e ¢l pavor ante la santidad de Dios y una trepidacién de su juicio divino (Eclesiastés 12:13-14).
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e lafeyconfianza en el plan de Dios para la vida humana, y un rechazo del orgullo y la auto-
dependencia (Salmo 115:11; Proverbios 3:5-6; 14:26).

e el aborrecer y evitar el mal, negandose a tener envidia de los pecadores (Proverbios 3:7; 8:13;
16:6; 23:17).

e lainstruccion disciplinada que inculca la sabiduria, la humildad, y el honor (Proverbios 15:33;
22:4).

Asi que, aunque el temor del Sefior es una actitud que incluye la emocion, la reverencia y el pavor
ante un singular Dios santo, todopoderoso, y omnisciente, primariamente es “un estilo de vida basado en
un estimado sombrio de la presencia y el cuidado de Dios.”* Este temor de Yahvé fomentaba una
conciencia en los fieles hebreos de que Dios claramente esta por encima de todo, providencialmente
“asegurando los resultados de una vida personal llevada de acuerdo con el caracter y accion de uno.””
De manera que los justos pueden vivir con una confianza, a sabiendas que la bendicién de Yahvé
descansa sobre la cabeza del justo (Proverbios 10:6).

Finalmente, el temor del Sefior pone la base para la adoracién de Dios en el Antiguo Testamento.
Solo el temor de Yahvé preserva la naturaleza inescrutable de Dios (Eclesiastés 3:11) y mantiene el
profundo misterio de la vida (Eclesiastés 3:12-15). La verdadera adoracién de Dios emana de nuestra
inhabilidad de contestar dos preguntas sencillas puestas por un entendimiento biblico del temor del
Sefior: (1) ¢Oh, Dios, quién te iguala en poder, justicia, obras poderosas, y perdon de pecados (Salmo
71:18-19; Miqueas 7:18-20)?, y (2) ¢Queé son la mujer y el hombre para que Dios los mire desde los
cielos, cuidandolos y levantandolos para que se sienten con los principes (Salmos 8:4; 113:5-8)?

La fe en Dios

El profeta Habacuc declar6 “el justo vivira por la fe” (2:4). Estas palabras fueron proclamadas a
la nacion de Juda poco antes de la destruccion de Jerusalén por los babilonios en 587 a. de J. C. (cerca
de 600 a. de J. C.) Este es uno de los pasajes raros donde la palabra fe significa la respuesta religiosa a
Dios de parte de la humanidad. Una parafrasis contemporanea tomada del movimiento contracultural de
los “60 capta la esencia del oraculo del profeta: “jGuarda la fe, chico!” ;Qué queria decir que los
antiguos hebreos guardaran la fe?

La palabra hebrea para fe ocurre muy infrecuentemente en el Antiguo Testamento. (La palabra fe

se halla solo dos veces en la version inglesa de 1611 [la Version del Rey Jaime], once veces en la NIV
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[New English Version], y dieciocho veces en la RSV [Revised Standard Version]. Sin embargo, el poco
uso de la palabra en el Antiguo Testamento no quiere decir que el concepto no tuviera importancia. Al
contrario, la cuantiosa distribucion de sinbnimos como creer, esperar, confiar, aguardar indica que la
idea era central en la religion hebrea (Salmos 25:2; 31:6; 38:15; 78:22). La fe en el Antiguo Testamento
ha sido descrita sucintamente por Ronald Youngblood como “sujetiva tanto como objetiva; es una
actitud y una accion; es creer tanto como recibir. Como una actitud, la verdadera fe puede describirse

296

como la dependencia absoluta de un Dios confiable.

Esta actitud y accion de la fe puede verse en la exhortacion del salmista al justo:

Confia en Yahvé y haz el bien.

Habita en la tierra, y apaciéntate de la fidelidad.
Deléitate en Yahvé,

y él te concedera los anhelos de tu corazon.
Encomienda a Yahvé tu camino;

Confiaen él, y él hara.
Calla delante de Yahvé, y espera en él.

(Salmo 37:3-5, 79

Sin duda el poeta apela a los justos a que vivan una vida recta por medio de mostrar una actitud
de confianza en el Sefior y una respuesta del buen vivir ante Dios. Al hacer comentario de este salmo,
William Dyrness entiende la fe como “la entrega voluntaria a Dios para recibir su direccion.”’

La fe es la actitud y accion de confianza absoluta o dependencia de Dios. En realidad, Dios y su
intachable caracter, sus obras poderosas, y su palabra segura son los Unicos objetos legitimos de fe
reconocidos por los escritores antiguotestamentarios. La fe y confianza de los justos durante los tiempos
del Antiguo Testamento no eran sino una respuesta ante la fidelidad de Yahveé en guardar sus promesas a
Israel en el pacto (Salmo 111:8; Lamentaciones 3:23). Tal vez el Rey David represente mejor esta
respuesta de fe de parte de los justos de corazon al escribir: “porque tu misericordia esta delante de mis
o0jos, y camino en tu verdad” (Salmo 26:3). No obstante, de una forma repetida el Antiguo Testamento
hace que los israelitas se asemejen a una esposa infiel, que reparte sus “favores”entre las naciones al
abandonar los mandamientos del Sefior (Jeremias 3:11-20; comparese con el Salmo 119:158).

Gracias a Dios, sin embargo, la fe y el arrepentimiento se relacionan estrechamente en las
Escrituras antiguotestamentarias. El profeta Jeremias podia condenar a Israel como “la esposa infiel” y

luego llamarlo al arrepentimiento a la vez: “;Volveos, oh hijos rebeldes, y os sanaré de vuestras
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rebeliones!” (Jeremias 3:22). El reacio predicador Jonas no podia sino reconocer a un Dios de gracia que
aceptaba a los de Ninive cuando creian en Dios y volvian de sus caminos impios (Jonas 3:5-10; 4:2).
Més importante aun, la recompensa del arrepentimiento, unida con la fe, es expiacion de la iniquidad
(Proverbios 16:6) y salvacion provista por el Sefior (Salmos 13:5; 24:5; 40:10).

A pesar de tergiversaciones continuas, los justos del Antiguo Testamento no eran redimidos por
sus actos de justicia (Salmo 14:1-3; lIsaias 64:6; Ezequiel 3:20; 18:24). Nuevamente, David ilustra la
naturaleza de la “fe salvadora” del Antiguo Testamento al orar por la vindicacion divina a base de su
confianza—*“Asimismo, he confiado en Yahvé; no vacilaré” (Salmo 26:1). El apelaba a su integridad, u
obras de justicia, como evidencia de su fe en Dios, a sabiendas que la redencion se hallaba solo en el
amor constante y gracia de Yahvé (26:3, 11). Asi, la vida de fe en el Antiguo Testamento era una vida
de obediencia a la ley del Sefior, motivando de nuevo al salmista a declarar: “He escogido el camino de
la verdad; he puesto tus juicios delante de mi” (Salmo 119:30).8

El Antiguo Testamento declara al hablar de Abraham: “El crey6 a Yahvé, y le fue contado por
justicia” (Génesis 15:6). En el Nuevo Testamento el apostol Pablo enaltece al patriarca hebreo como
Objeto Expuesto A en la defensa de la doctrina de la justificacion por la fe sola (Romanos 4:1-15). Al
desarrollar Pablo sus argumentos, se hace claro que hay una gran continuidad entre el pacto antiguo y el
nuevo en cuanto a la fe en Dios. La fe sigue siendo una actitud de confianza tanto como la accion de
obediencia a la palabra de Dios (Romanos 4:10-12); la fe se basa en el mismo objeto—el Dios personal
de la revelacion biblica (Romanos 4:20-21); y la fe tiene la misma recompensa en ambos pactos—Ia
esperanza de compartir la gloria de Dios (Romanos 5:2). Todo esto motiva a Ronald Youngblood a
concluir, “*Creer a Dios’ es la definicion de fe que es a su vez la forma més simple y mas profunda.
Aunqgue en un tiempo mas temprano y desde una Optica extranjera, los santos del Antiguo Testamento

compartian una confianza en las promesas de Dios que se parecia extraordinariamente a la nuestra.”®

La separacién del mundo

La mira del estatuto teocratico de Yahvé con Israel en el Sinai era que los hebreos fuesen un
pueblo distinto, separado de las demas naciones (Levitico 20:24, 26). Su llamado a la santidad sacerdotal
estaba disefiado para marcarlos como la posesion especial de Dios, como una sefial que éste era el duefio
de todas las naciones del mundo entero (Exodo 19:5-6). La historia posterior de Israel en el Antiguo
Testamento es esencialmente un recuento del éxito o fracaso de los hebreos en mantener la santidad

sacerdotal como un pueblo separado.®
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El vehiculo para establecer a Israel como un pueblo distinto y santo era la ley del pacto instituido
por el Sefior en el Monte Sinai y ratificado por la comunidad hebrea (Exodo 24:1-8). Las estipulaciones
0 leyes de la carta teocratica de Dios con Israel regulaban todo aspecto de la vida hebrea, incluso la dieta
y la higiene personal (Levitico 11: 13), la moralidad (Levitico 18; 20), las esferas civicas y judiciales
(Exodo 21-23), el calendario (Levitico 25), y las esferas religiosas y ceremoniales (Levitico 1-7). Todo
esto se escribio para que los hebreos no tomasen los caminos de sus vecinos en Egipto y Canaan
(Levitico 18:3). Esta separacion del mundo de parte de los hebreos permitia que Yahvé fuese su Dios y
que viviese y se moviese entre ellos como su pueblo (Isaias 52:11; Jeremias 31:31: Ezequiel 37:27).

Por supuesto, este mandato a ser un pueblo separado queda reiterado en el Nuevo Testamento
cuando Jesus llamaba a sus discipulos a que estuviesen en el mundo pero que no fuesen del mundo (Juan
15:19; 17:14-16). Y Pablo advertia a la iglesia de Corinto que la justicia no se llevaba con la iniquidad;

por eso habian de “salir de en medio de ellos y apartarse” (2 Corintios 6:14-18).

La consagracion a Dios y la santidad personal

Una cuarta caracteristica de la piedad personal en el Antiguo Testamento es la de una
consagracion a Dios y la santidad personal. Por consagrarse el Antiguo Testamento quiere decir
dedicarse o separarse para el servicio a Dios (Deuteronomio 15:19; Jeremias 1:5) o santificarse o
hacerse santo (Exodo 30:29-30). Mas a menudo el acto de consagrarse se asociaba con el santificar o
apartar a ciertas personas u objetos para propdésitos especiales en la adoracion de Yahvé, como los
sacerdotes (Exodo 29:1-9) y el mobiliario del Tabernaculo (Exodo 30:22-38). A diferencia de las
naciones paganas circunvecinas, que se consagraban a Baal u otras deidades (Oseas 9:10), los hebreos
eran un pueblo consagrado a Dios con el fin de adorarlo y servirlo. Mucho del sistema sacrificial
instituido por el Sefior recordaba a los israelitas de la realidad de este hecho de forma regular. Todo
primogénito era consagrado al Sefior (Deuteronomio 15:19-23) con el fin de que los hebreos no se
olvidasen del origen divino de su bonanza material; el sacerdocio era consagrado para que sirviera a
Dios a favor de toda la nacion (Levitico 8:1-13), recordandoles del mandato del pacto que fuera toda la
nacion un reino de sacerdotes.

El acto de consagracion a Dios asumia varias formas en el Antiguo Testamento, incluyendo el
lavamiento ritual y la abstencion de relaciones sexuales (Exodo 19:10-15), la oracion y el sacrificio
(Levitico 7:37), el ungimiento con aceite (Exodo 30:30), y la hechura de ciertos votos (por ejemplo, el
de los nazareos, NUmeros 6:1-21). El ejercicio de estos actos exteriores servia el propésito doble de
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demostrar simbdlicamente las dimensiones interiores y espirituales de la consagracion a la comunidad
religiosa y reforzar la decision voluntaria del individuo que escogia consagrarse a Dios.

La consagracion a Dios de parte e los hebreos no era opcional, dada la naturaleza de la relacion
de pacto con Yahvé. Ya que él era el Sefior Dios que les habia liberado de Egipto, eran ordenados por
decreto divino a que se consagrasen al Sefior (Levitico 20:7). La meta de la consagracion a Dios era la
santidad personal. A los hebreos se les dijo: “Porque yo soy Yahvé vuestro Dios, vosotros os
santificaréis; y seréis santos . . .Porque yo soy Yahveé que os hago subir de la tierra de Egipto para ser
vuestro Dios. Seréis santos, porque yo soy santo” (Levitico 11:44-45).

Al igual que en el caso del interdicto que se separasen del mundo, esta verdad acerca de la
santidad personal abarca ambos pactos también. Jesus llamo a sus discipulos a “ser perfectos como
vuestro Padre en los cielos es perfecto” (Mateo 5:48). También, Pedro exhortaba a los cristianos del
primer siglo a que no volviesen a los antiguos deseos malos sino “sed santos vosotros en todo aspecto de
vuestra manera de vivir” (1 Pedro 1:15-16). A pesar de las tendencias contemporaneas al contrario, la
santidad de Dios permanece como cosa constante en la revelacion divina en ambos lados de la cruz de
Cristo. Por esta razon, los cuatro seres vivientes alaban a Dios de dia y de noche con su letania perpetua,
“Santo, santo, santo es el Sefior Dios Todopoderoso, que era, que es y que ha de venir” (Apocalipsis 4:8;

comparese con Salmo 99:9).1

La piedad personal: ¢cdmo se demuestra?

La piedad es una respuesta activa del corazén del justo ante la auto-revelacion de Dios; en el
Antiguo Testamento se identifica primariamente con el temor del Sefior. Aun un estudio somero de esta
frase temor del Sefior en los libros del antiguo pacto, especialmente Proverbios, revela que este aspecto
de la piedad personal es esencialmente la forma de comportarse (Proverbios 2:9-10). ¢ Cuéles son las
“actividades” de un corazon justo ante Dios? A continuacion, se examina cinco habitos de la piedad
personal en el Antiguo Testamento; son: el arrepentimiento y el evitar de pecar, la alabanza y accion de
gracias, la oracidn, la glorificacion de Dios, y un estilo de vida de obediencia al pacto. Esta lista es
representativa, no exhaustiva. Tampoco esta lista tiene la mira de sugerir que la piedad personal sea el
resultado de un rigido y mecéanico sistema de causa y efecto en los patrones de conducta humana. Esta

limpieza de corazon es el nervio de los justos.

¢A quién tengo yo en los cielos?
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Aparte de ti nada deseo en la tierra.

Mi cuerpo y mi corazon desfallecen;

pero la roca de mi corazén y mi porcion
es Dios para siempre.

En cuanto a mi, la cercania de Dios
constituye el bien.

En el Sefior Yahvé he puesto mi
refugio para contar todas tus obras.

(Salmo 73:25-26, 28)

El arrepentimiento y el evitar el pecado

Ningun hombre o mujer puede estar ante un Dios santo y justo sin un corazon arrepentido. La
idea de la redencion para los hebreos dependia del arrepentimiento y el lavamiento del pecado y el mal
(Isaias 1:16, 27). La alternativa era la pena de muerte y el encarar las armas letales de un juez justo
(Salmo 7:10-16). Por arrepentimiento el Antiguo Testamento quiere decir un abandonar el pecado y el
renunciar a todo mal e impiedad (Ezequiel 18:30-31). El arrepentimiento es una media vuelta de la
antigua conducta pecaminosa por un acto de la voluntad tanto como una tristeza sentimental debido al
pecado (1 Reyes 6:47-48). El auténtico arrepentimiento incita el perdén de Dios y crea un nuevo
corazon y espiritu dentro del penitente (nétense las recompensas del arrepentimiento esbozadas por
Moiseés en Deuteronomio 30:1-10). Este “corazon nuevo” es el espiritu de piedad que aborrece todo

camino malo (Salmo 119:104, 128, 163), y hace todo lo posible por evitar el mal (Proverbios 16:6).

La alabanza y la accién de gracias

Tal vez la expresion mas prominente de la piedad personal en el Antiguo Testamento es la
alabanza y accion de gracias. Moisés recordaba a los israelitas que la alabanza era antes que nada una
persona—-El es tu alabanza; él es tu Dios” (Deuteronomio 10:21). El caracter impecable de Yahvé y sus
actos portentosos de gracia al cumplir sus promesas de pacto a los hebreos llenaban a los justos de un
sentido abrumador de confianza en el Sefior Dios de Israel (Salmo 22:3-5). A su vez, esto inspiraba un
profundo deleite y gran jubilo en el pueblo de Dios, porque el gozo se halla en la presencia de Dios
(Salmos 16:11; 97:10-12) tanto como el la salvacion del Sefior y su preservacion de los justos (Isaias

29:19; Habacuc 3:18). Desde luego, esto une el arrepentimiento con la alabanza, porque el pecado roba
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al temeroso de Dios del gozo de la salvacion, pero el corazon contrito del arrepentimiento restaura al
desviado al gozo y dicha de una relacion renovada con el Sefior (Salmo 51:7-12).

El gozo y felicidad de la salvacion del Sefior generan una alabanza espontanea y accion de
gracias en el pueblo de Dios. El salmista dice: “a los rectos es hermosa la alabanza” (Salmo 33:1). Esta
alabanza “llego a asociarse con el recuento gozoso de la obra graciosa de Dios como una expresion de la
gratitud del adorador.”*? Mas a menudo la alabanza de los hebreos se enfocaba en la redencion de Israel
por Yahvé cuando el éxodo (Exodo 15:1-3; Deuteronomio 26:5-11) o su gran fidelidad en guardar su
pacto con su pueblo escogido (Salmos 89:1-5; 98:1-3). A menudo en el Antiguo Testamento la accion de
gracias se une con la alabanza (1 Cronicas 23:30; 2 Croénicas 5:13; Esdras 3:11). El exaltar la bondad de
Dios como el creador, redentor, y rey de Israel servia para resaltar la misericordia del Sefior y la
indignidad de los justos en el proceso divino de hacer que la diferencia entre la santidad plena 'y la
pecaminosidad humana se franqueara (Miqueas 7:18-20). De verdad es bienaventurado aquel “cuya
transgresion ha sido perdonada” (Salmo 32:1).

La alabanza y accion de gracias para los hebreos involucraba la celebracion jubilosa en el canto
(Salmos 27:6; 32:11; 33:3) y el tocar instrumentos musicales (Salmos 66:2; 71:22; 100:2), el aplaudir y
el bailar (Exodo 15:20; Salmos 149:3; 150:4), y el regocijarse en general (1 Cronicas 16:1-6; Nehemias
12:43). Esta alabanza proveniente de la piedad personal de los justos contribuia mucho a la naturaleza
exuberante de la adoracion hebrea (VVéase el capitulo 10). Era para esto que Dios escogio a un pueblo
para si, pudiendo él declarar su alabanza (Isaias 43:21). Gerhard von Rad ha comentado aptamente, “El
alabar y el no alabar se contraponen como la vida y la muerte: la alabanza llega a ser la mas elemental
sefial existente de estar vivo.”!3 Con razén el salmista ruega a Dios, “jQué viva mi alma y te alabe!”

(Salmo 119:175).

La oracion

Una tercera manifestacion de la piedad personal en el Antiguo Testamento es la oracion. La
oracién es comunion o comparierismo con Dios, y muchos estan convencidos de que sea la labor mas
elevada del espiritu humano.* La oracion expresa la gama mas amplia de respuesta a Dios, abarcando la
alabanza (1 Samuel 2:1), la accion de gracias (Daniel 6:10), la adoracion amorosa (Salmo 116:1), la
devocion que resulta en una oracion o voto (1 Samuel 1:11), la comunion (Salmo 42:8), la confesion
(Daniel 9:4, 20), la peticion o suplicacion (1 Samuel 1:22), y la intercesion (Exodo 8:29-30; Ndmeros

21:7). Pero, sobre todo, la oracion es adoracion en que “el objeto final de la oracion en el Antiguo
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Testamento tanto como en el Nuevo no es meramente el bien del suplicante sino el honor del nombre de
Dios.”®

La oracion es la privada y espontanea expresion de una confianza en Dios y una devocion para
con él. Sea la oracion verbal (2 Reyes 19:14-19) o no-verbal (como en el caso de la angustia de Ana ante
Dios, 1 Samuel 1:10-11), ella evidencia el intensamente personal lazo entre Dios y su pueblo. La oracion
brota naturalmente de la relacion de pacto con Yahvé por varias razones. Primero, la oracion tiene sus
raices en el conocimiento de Dios como poderoso Creador y misericordioso Redentor (Nehemias 1:4-
11). Segundo, el conocimiento del Dios santo aumenta la conciencia de pecado y la inhabilidad en el
corazon del justo (Salmo 25:4-7). Por esta razon, las oraciones antiguotestamentarias a menudo
comienzan con un lamento y una confesion de pecado por haber quebrantado el pacto. Finalmente, la
oracion a menudo se asocia con el sacrificio en el Antiguo Testamento (Génesis 13:4; 26:25). “Este
ofrecer de la oracion en un contexto de sacrificio sugiere una union de la voluntad de uno con la de
Dios, un abandonamiento y la sumision del yo a Dios.”*® Aqui encontramos la conexion directa entre la
piedad personal y la oracidn; por esta razén, el Sefior se deleita en la oracion del justo (Proverbios 15:8,
29).

Desde luego, la personal y esponténea oracion del hebreo justo era el catalizador para la oracion
comunal entre los israelitas. De nuevo, William Dyrness puntualiza, “en el Antiguo Testamento, la
oracion privada y la comunal siempre son complementarias.”'’ De hecho, la genuina vida de oracién en
Israel era marcada por la simplicidad infantil, la sinceridad, y la confianza en Dios. Respecto a esto,
Walther Eichrodt ha comentado, “No hay ninguna necesidad de que la verdadera y viva piedad se
refugie en la oracién privada, pero la verdadera adoracion y vivo sentimiento religioso refuerzan la
adoracion puiblica.”*® Era esta clase de “piedad viva” en que pensaba el profeta Isaias al predecir que el

templo del Sefior seria “una casa de oracion para todas las naciones” (Isaias 56:6-7; véase el Capitulo 7)

El glorificar a Dios

El salmista asocia la alabanza tanto como el glorificar a Dios con el temor del Sefior (Salmo
22:23). En otras partes, el Antiguo Testamento conecta el glorificar a Dios con la liberacion divina y la
salvacion de los justos (Salmo 50:15; Isaias 44:23). Asi que el glorificar a Dios es otra manifestacion
importante de la piedad personal entre los rectos de corazdn, ya que es una respuesta a la auto-revelacién
del Sefior. Pero, ;/qué quiere decir “glorificar a Dios”?

La idea basica de la raiz hebrea que significa “gloria” o “glorificar” es “pesadez” (KBD, kabed).

Al aplicarsele a personas o0 a Dios en el Antiguo Testamento, este grupo de palabras connota el honor, la
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dignidad, y el esplendor atribuidos a uno de caracter distintivo y reputacion impecable (Exodo 24:16-17;
Deuteronomio 5:24; 1 Croénicas 16:10, 24, 28-29). Bien se ha dicho que “la gloria de Dios es su santidad
revelada.”!® Sin embargo, el salmista extiende esto para incluir la singularidad de Dios también (Salmo
86:8-10). Asi, en virtud de poseer los atributos de santidad y singularidad, el Dios Todopoderoso es
también un ser glorioso (Salmos 76:4; 145:4-7).

El orden creado también refleja la naturaleza gloriosa del caracter de Dios. Otra vez, el salmista
canta, “Los cielos cuentan la gloria de Dios” (Salmo 19:1), y el profeta Isaias pronuncia “Toda la tierra
estd llena de su gloria” (Isaias 6:3). La humanidad también, como el pinaculo de la creacion, refleja la
gloria y el honor del glorioso Creador (Salmo 8:5). Finalmente, como la especial posesion del Sefior
Dios, Israel fue creado para su gloria (Isaias 43:7). Su adoracion del Sefior tenia la intencion de
glorificar su nombre (Levitico 10:3), servir como un faro de salvacion ante las naciones (lsaias 49:6), y
apuntar hacia el éscaton cuando la gloria de Dios llenara la tierra (Isaias 4:5; Habacuc 2:14).

En su reflexion sobre la relacion entre la alabanza y la glorificacion a Dios en los Salmos, C. S.
Lewis escribio, “Al exigirnos que lo glorifiquemos, Dios nos est4 invitando a que lo disfrutemos.”?°
Glorificar a Dios es disfrutar su presencia personal y estimarlo con el honor y dignidad que merece
como el Soberano singular y santo. Es mas, glorificar a Dios es un intenso regocijo personal por sus
obras de creacion y redencion—especialmente su amor de pacto (Salmo 86:12-13. Finalmente, glorificar
a Dios es proclamar el afio del favor del Sefior y testificar de la realidad de las buenas nuevas de la

salvacion de Dios (Isaias 61:1-4).

La obediencia al pacto

La ceremonia del pacto en el Monte Sinai después del éxodo dio a los israelitas la oportunidad de
aceptar o rechazar los términos del acuerdo de Yahvé de hacerles su posesion entre las naciones (Exodo
24:7). La opcion se le daba a cada generacion sucesiva de los hebreos, ultimadamente una opcion de la
vida o la muerte para el pueblo israelita (Deuteronomio 30:15-16; Josué 24:14-15). El guardar el pacto
con Yahvé y el obedecer sus mandamientos significaban que el pueblo hebreo disfrutaria de la bendicién
de la presencia de Dios y los beneficios de vivir en la tierra de promision (Deuteronomio 28:1-14). En
contraste, la desobediencia a las estipulaciones del pacto del Sefior acarrearia la maldicion divina, el
mal, y la muerte sobre los israelitas (Deuteronomio 28:15-46; Jeremias 11:3).

Moisés resumio las demandas del pacto en un gran requerimiento, “observar los mandamientos y

estatutos del Sefior” (Deuteronomio 10:13). La obediencia a los estatutos, ordenanzas, y mandamientos
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de la ley del pacto de Yahve resultaba en una vida de santidad practica de la nacion. Esta santidad los
separaba de las otras naciones en derredor, haciendo de ellos un reino de sacerdotes para el Sefior.

La obediencia a la ley del pacto de Yahve se entretejia con otros aspectos de la piedad personal
también, incluyendo el arrepentimiento, la cercania de Dios, la respuesta a las oraciones, y el temor del
Sefior (Deuteronomio 4:6-8; 13:3-4). Mas importante aun, un estilo de vida de obediencia al pacto era
una sefial o demostracion de amor genuino para con el Sefior Dios de parte de los justos (Deuteronomio
30:19-20); comparese el reto de Jesus en Juan 14:15, “Si me amais, guardaréis mis mandamientos™).
Consecuentemente, Samuel condeno la desobediencia de Saul al ofrecer sacrificios éste fuera de la

voluntad de Dios, puesto que “el obedecer es mejor que sacrificios” (1 Samuel 15:22).

La adoracion falsa versus la verdadera

La falsa adoracion durante los tiempos antiguotestamentarios mas comdnmente se asocia con la
idolatria pagana de las naciones extranjeras que rodeaban a Israel (Deuteronomio 7:3-6). Esta religion
falsa normalmente era caracterizada por el homenaje dado a imagenes talladas y la mas crasa
inmoralidad, incluyendo la prostitucién ritual y el sacrificio humano (Levitico 18:6-30). Esta religion
idoléatrica era prohibida por decreto Mosaico como una detestable y horrenda practica ante el Sefior Dios
(Deuteronomio 7:23-26). No obstante, dentro de una generacion después de la muerte de Josué, los
israelitas abandonaban al Sefior Dios de sus padres para seguir a los baales. El libro de Josué documenta
este ciclo de apostasia, al dejar los hebreos a Yahvé para seguir la religion falsa del baalismo, al ser
oprimidos por las naciones extranjeras, y al experimentar la liberacion por el liderazgo de divinamente
nombrados jueces, para luego caer de nuevo en la apostasia en la generacion subsecuente (Jueces 2:11-
23).

El salmista registraba su locura—Ilos que hacian idolos se parecerian a ellos (Salmo 115:2-8).
Los profetas también advertian a Israel acerca de la idolatria, una atraccion fatal para el pueblo de Dios
(Ezequiel 14:3-7). Desgraciadamente, el mordaz sarcasmo de los mensajeros de Dios, quienes criticaban
que estas imagenes tenian que ser clavadas a los estantes para evitar que se cayesen, caia sobre oidos
sordos, tan sordos como los idolos que habian formado (lsaias 41:5-7); Habacuc 2:18-20). Al final, estas
piedras de tropiezo de madera, piedra, y metal precioso no podian salvar a Israel (Isaias 44:9-20,
especialmente el v. 17). La medida completa de la ira de Yahvé eventualmente cayo sobre los hebreos,
resultando en la destruccidn nacional y el exilio extranjero predichos por los profetas de Dios (2 Reyes
17:23; 24:2).
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Y sin embargo, hay un tipo de adoracion mas sutil y profano que queda denunciado en el
Antiguo Testamento. Esta clase de religion falsa asume dos formas distintas: el sincretismo religioso y la
hipocresia. El sincretismo religioso es un proceso de asimilacion el cual incorpora elementos de una
religion en otra.?! Resulta que en el proceso las creencias basicas y el caracter de ambas religiones
quedan fundamentalmente cambiados. Para los hebreos durante los tiempos antiguotestamentarios, este
sincretismo religioso usualmente abarcaba la union del Yahvismo Mosaico y el baalismo cananeo. Los
profetas pre-exilicos especialmente se activaban en su condenacion de esta falsa religion entre los
hebreos, ya que la monarquia israelita tanto como la de Judea encontraban que era politicamente
conveniente sancionar la religion de Yahve y la de Baal (véase particularmente el libro de Oseas;
comparese con 1 Reyes 12:25-33).

La hipocresia es el pseudo-pietismo que “de labios para fuera” afirma guardar el pacto y ejercer
la justicia social (Jeremias 12:2) mientras finge todas las muestras exteriores de la verdadera adoracion a
Yahvé (Oseas 8:3).22 Pero esta adoracion esté sin Dios, basandose en las reglas formuladas por maestros
humanos (Isaias 29:13). Ademas, esta falsa piedad es caracterizada por un consistente patron de
infidelidad al pacto de Yahveé (Jeremias 12:10). Mucho maés tarde, JesUs describia a la hipocresia
religiosa como el trabajo de farsantes (Mateo 6:2, 5, 16) e impiedad; o sea, adoradores que por fuera
lucian piadosos, pero por dentro eran profanos, Mateo 23:13-29). Sin embargo, su fin es el mismo; el
seudo-piadoso y el adorador hipdcrita son rechazados y juzgados severamente por el Dios Todopoderoso
(Jeremias 14:11-12; Mateo 23:35).

En contraste, la verdadera adoracién y servicio aceptables al Dios Todopoderoso emana de la
genuina piedad personal de los justos. La adoracion agradable a Dios tiene que ser no fingida y
transparente, ofrecida con un espiritu quebrantado y un corazon contrito (Salmo 51:16-17). El Sefior
estima o favorece a aquellos que lo adoran y sirven con un humilde corazén penitente (Isaias 66:2).
Aparte de esta forma de acercarse al Dios exaltado y santo, el adorador que trae sacrificios, ofrendas, y
oraciones no es mejor que un asesino o idélatra (Isaias 66:3-4). S6lo los de manos limpias y un corazon
puro pueden subir por el monte del Sefior para estar en su lugar santo (Salmo 24:3-4).

Conforme a los escritores antiguotestamentarios, la adoracion aceptable al Sefior también estaba
caracterizada por actos de verdadero servicio social-—guardando el derecho, practicando la justicia, y
permaneciendo fiel al pacto de Yahvé (Isaias 56:1, 6-7). El profeta Isaias proclamaba que la verdadera
adoracion desata las ligaduras de la impiedad, libera al oprimido, y extiende liberalmente la ayuda a los
necesitados (58:5-7). Los poetas de Israel, especialmente David, vinculaba la verdadera adoracion a
Yahvé con el intachable vivir, centrado éste en la obediencia a la ley del Sefior (Salmos 19:7, 11-14;
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20:3, 7; 119:108). Asi, al rechazar el pueblo de Dios sus palabras y la ensefianza de su ley, el Sefior
también rechazaba sus holocaustos y sacrificios—o sea, su adoracion (Jeremias 6:19-20).

JesUs recomendaba la correcta adoracion en su conversacion con la mujer samaritana (Juan 4:23-
24). Todo adorador verdadero adora a Dios “en espiritu y en verdad”. Es decir, la verdadera adoracion
acontece interiormente, en el corazon o espiritu del adorador (Salmos 45:1; 103:1-2). Sélo al tocar el
Espiritu de Dios el espiritu o corazén del adorador puede tener lugar la adoracion genuina. Por esto
Willard Sperry declaro, “la adoracion es una deliberada y disciplinada ventura en la realidad. No es para
el timido o la persona comoda. Ella encierra la apertura de nosotros mismos a la vida peligrosa del
Espiritu.”?

Pero esto no basta. La adoracion “en espiritu” conecta el corazon o espiritu con la verdad acerca
de Dios y su obra de redencidn tal como se revela en la persona de Jesucristo y las Escrituras. De nuevo,
el rey David entendia la importancia de adorar en verdad y la necesaria asociacion entre la verdad y la
palabra de Dios al escribir €1, “Enséfiame, oh Yahvé, tu camino, y yo caminaré en tu verdad. Concentra
mi corazén para que tema tu nombre” (Salmos 86:11; 145:18). La verdadera adoracion de Dios es
esencialmente interior, una cuestion del corazén y espiritu enraizada en el conocimiento de la palabra

revelada de Dios y la obediencia a ella.?*

Lo santo, lo puro, y lo impuro

Ultimadamente, la idea de la piedad personal moldeaba la cosmovision hebrea. La ceremonia de
pacto de Yahvé con Israel en el Monte Sinai después del éxodo de Egipto tenia la mira de crear “un
reino de sacerdotes” (Exodo 19:5-6). Como pueblo de Dios los israelitas habian de reflejar y representar
la misma esencia de su Sefior—Ia santidad. Este mandato de adorar y vivir santamente es resumido en
las siguientes palabras, “vosotros os santificaréis, y seréis santos, porque yo soy santo” (Levitico 11:44-
45). En realidad, el proposito basico del libro de Levitico era proveer instruccién para que se pudiera
traducir la nocion de la santidad de Yahvé a la esfera del cotidiano vivir; esto, con el fin de que la
comunidad hebrea pudiera ser guardadora fiel del pacto del Sefior y disfrutar de la bendicién de su
presencia (Levitico 26:1-13).

El grupo de palabras antiguotestamentarias en torno a la “santidad” esencialmente significa la
separacion de lo profano con el fin de adorar o servir a Dios, quien es totalmente aparte de su creacion.
Sin embargo, la santidad legislativa de la ley del pacto, tal como esta expresada en un libro como

Levitico, podia efectuarse so6lo si Isracl implementaba el ideal de “lo santo” en la experiencia cotidiana.
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La cuestion era poder discernir entre lo santo y lo profano, entre lo puro y lo impuro (Levitico 10:10-
11). Aqui la piedad personal para los hebreos abarcaba la aplicacion de los conceptos de lo santo, lo
comun, lo puro y lo impuro a las esferas fisicas, morales, y espirituales de la vida. El distinguir entre lo
santo y lo comdn, entre el puro y el impuro, permitia que los israelitas ordenasen su relacién al mundo
natural de tal forma que de verdad pudieran ser santos como el Creador es santo.

Segun Gordon Wenham, todas las cosas de la vida eran o santas o comunes para el pueblo
hebreo, incluyendo a personas, criaturas, alimentos, y objetos. Las cosas vistas como comunes se
dividian en categorias de puro e impuro (no “sucias” sino cosas contaminadas por la impureza fisica,
ritual, o moral; por ende estaban inaptos ceremonialmente). Las cosas puras podian convertirse en cosas
santas por el proceso de la santificacion, lograda ésta por el sacrificio sangriento de animales (Levitico
8:22-24), o, en su defecto, podian convertirse en cosas impuras por la contaminacion (del pecado y la
enfermedad, Levitico 15:4-6). Las cosas santas podian ser profanadas por el pecado y la enfermedad,
llegando a ser comunes o hasta cosas impuras (Levitico 22:4-8). Las cosas impuras tenian que ser
sanadas antes de poder llegar a ser puras de nuevo, y tenian que ser consagradas o santificadas antes de
poder llegar a ser santas (Levitico 12:1-8).%°

Cosas comunes 0 puras 0 personas que eran devotas a Dios llegaban a ser santas por los mutuos
esfuerzos de la actividad humana en el santificar (o el consagrar por el sacrificio) y el Sefior como el
santificador (Levitico 21:8). La impureza puede ser ocasionada por la enfermedad, la contaminacion, la
infeccidn, o el pecado humano. La impureza podia ser limpiada s6lo por el lavamiento ritual y sacrificio.
Por ende la importancia de las instrucciones tocantes a los varios sacrificios y ofrendas en el libro de
Levitico. Puesto que la misma presencia del Dios santo residia en el campamento israelita dentro del
area del tabernaculo, era imperativo evitar que lo impuro llegase a estar en contacto con lo santo
(Levitico 7:19-21; 22:3; NUmeros 5:22-23). El dejar de hacerlo resultaba en la muerte (NUmeros 19:13,
20; compérense estos textos con Numeros 15:32-36; Josué 7).

El énfasis en la santidad practica en el Antiguo Testamento tenia una funcion dual segan J. 1.
Packer.?® Hablando negativamente, la santidad ritual y la pureza moral identificaban a los hebreos como
una nacion separada del mundo por Dios. También sefialaba lo serio del pecado ante un Dios santo y la
necesidad de evitar o purgar todo mal o impureza. Hablando positivamente, la basqueda de la santidad
practica de parte de los israelitas demostraba una lealtad y fidelidad al pacto de Yahvé, testificando asi
de la naturaleza graciosa, misericordiosa, justa, y santa del Dios Todopoderoso a todos los que
observaban el caracter y conducta de su pueblo. Es esta imitacion de la perfeccion de Dios o el llamado
a la santidad préactica que une las ensefianzas éticas de los dos pactos (Mateo 5:48; 1 Corintios 11:1).
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Pablo entendia la expiacion de una forma similar. Todos los seres humanos son impuros debido
al pecado heredado a causa de la caida de Adan (Romanos 5:6-14). La obra redentora de Jesucristo lava
(elevando a la pureza) y santifica (hace santo) al pecador arrepentido (1 Corintios 6:9-11). Asi que los
creyentes den Cristo son “santos” o tienen la posicion de personas santas en el Salvador (Filipenses 1:1).
La exhortacion a la santidad practica (1 Pedro 1:16) puede ser realizada solo cuando el creyente en
Cristo se rinde al Espiritu de Dios en obediencia a las ensefianzas de justicia que se hallan en las
Escrituras (Romanos 6:15-23; 8:12-17; 2 Corintios 7:1). “Sin la santidad, nadie vera al Sefior” (Hebreos
12:14).7

Tristemente, para los tiempos del Nuevo Testamento esta aplicacion del concepto de lo santo y lo
comun a la esfera fisica, moral, y espiritual de la vida judia se habia degenerado en un legalismo vacio y
sin vida. Tal vez esto es evidenciado mejor por la condenacion de Jesus a los fariseos, que limpiada lo
de afuera de la copa, mientras lo interior seguia estando manchado por la avaricia y la extorsion (Mateo
23:25-26). Lamentablemente, el principio de la instruccidn antiguotestamentaria tocante a lo santo y lo
comun habia sido oscurecido por la preocupacion con lo literal de la ley del pacto. La cuestion no era de
comida y bebida; éstas s6lo servian como ilustraciones o tipos de la verdadera contaminacion o
impureza, la del corazén impuro.? Jesucristo ensefiaba que la comida y bebida no contaminan o hacen
gue una persona sea impura; el pecado desde adentro contamina (Marcos 7:18-23). Pablo afirmaba que
todas las cosas son limpias para el cristiano (Romanos 14:20), y que todas las cosas de la vida son
limpias y buenas para el creyente mientras sean recibidas con accion de gracias y santificadas o
consagradas por la Palabra de Dios y la oracion (1 Timoteo 4:4-5).

Lo sagrado versus lo secular

Finalmente, la piedad personal tal como era entendida y expresada por los hebreos negaba toda
nocion de separar lo sagrado (lo santo en relacion con Dios) de lo secular (una forma de vida 'y
pensamiento sin ninguna referencia a Dios), que viene siendo una manera de ver la vida cominmente
aceptada en la sociedad contemporanea, aun dentro de la subcultura cristiana. A diferencia de la filosofia
griega (reforzada mas tarde por el humanismo del Renacimiento y el racionalismo de la llustracion) la
cual distinguia radicalmente entre la materia y el espiritu, la antigua cosmovision hebrea se deshacia de
toda idea de dividir en compartimentos la vida humana en lo sagrado (la adoracion) y lo secular (la

rutina del vivir diario). De hecho, William Dyrness ha observado, “No puede haber una division entre
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las esferas sagradas y profanas de la vida; por lo menos potencialmente todo momento puede ser sagrado
ante el Sefior.”?°

Este enfoque holistico a la persona humana y a la vida de los israelitas se fundaba en dos arenas
bésicas de actividad divina: la creacion y el hacer del pacto. La creacion de Dios refleja su gloria 'y su
bondad (Salmo 19:1-4), haciendo asi que el ambiente fisico sea sagrado en el sentido de que todavia
Dios esta involucrado personal y providencialmente en su mundo (Génesis 50:20; Salmos 37:17, 24;
119:116). La vida humana (Geénesis 2:9; Job 4:9; Daniel 5:23) y la rutina de la existencia humana son
consideradas dadivas de Dios (Eclesiastés 2:24-26; 5:18-20). Por consiguiente, también son sagradas, ya
que la vida y empresas humanas tienen su origen en el Creador personal. La idea de una relacion de
pacto con esta fuente de la vida une a los seres humano, sus labores, y el orden creado de tal forma que

“toda la vida asume el caracter de una respuesta a Dios.”*
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De Abraham hasta Esdras

El desarrollo historico de la adoracion hebrea

Las Escrituras antiguotestamentarias fueron compiladas a lo largo de un periodo de diez siglos,
mas o menos entre Moisés (alrededor de 1400 a. de J. C.) y Esdras (alrededor de 400 a. de J. C.). En
realidad, la historia hebrea se extiende mas alla de esto unos seis siglos antes al tiempo de Abraham
(2000 a. de J. C.) Durante estos muchos siglos de historia hebrea, Dios siguié dandose a conocer a los
israelitas junto con sus propositos en el pacto. Este auto-descubrimiento secuencial del caracter divino
de Dios y el plan redentor para la humanidad se describe normalmente como una “revelacion
progresiva.”

Esta revelacion del designio de Dios para los israelitas y su papel entre las naciones
primariamente era la expansién y refinamiento de las basicas promesas del pacto dadas a Abraham:
tierra, muchos descendientes, y la bendicion divina (Génesis 12:1-3). Al irse avanzando la historia de
Israel, asi también evolucionaban la teologia del Antiguo Testamento y las creencias y practicas de la
adoracion hebrea. Por ejemplo, la ensefianza antiguotestamentaria sobre la doctrina de la resurreccion de
los muertos es escasa. Aunque Job (19:25; 29:18) y David (Salmos 16:9-10; 23:6) parecen afirmar
implicitamente la idea, no es hasta el tiempo de Isaias (el siglo ocho a. de J. C.; 2:19) y Daniel (el siglo
seis a. de J. C.; 12:2) que se hace una referencia explicita a la resurreccion de los muertos.

Lo mismo puede decirse del desarrollo del tema del pacto a lo largo de la historia
antiguotestamentaria. La promesa inicial de Dios a Abraham abarcaba una region de tierra, Canaan,
como una herencia perpetua para sus descendientes. Empero, no se menciona el oficio de un rey hasta la
bendicidn final de Jacob sobre su hijo, Juda (Génesis 49:10). El derecho divino de realeza pertenece
ultimadamente a la familia de David (2 Samuel 7:1-14). Mucho después, los profetas exilicos, Jeremias
y Ezequiel, indican que la calidad de rey de David no era sino una prefiguracion de un gobernante
mesianico aun mas grande que gobernaria sobre la tierra de promision (Jeremias 33:14-21; Ezequiel
33:23-24). Por supuesto, los escritores neotestamentarios hacen claro que el antiguo pacto encontraba su
cumplimiento y complecion en el nuevo pacto y en la persona y obra de Jesucristo (Mateo 5:17; Hebreos
8:13).
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El desenvolvimiento de la adoracion hebrea del Antiguo Testamento paralela esta progresion en
ensefianza teoldgica y revelacion de pacto. Este capitulo brevemente traza el crecimiento de la religion
israelita por cuatro épocas o periodos de tiempo distintos. Cada uno marca la introduccion de
significativos elementos nuevos e instituciones en la adoracion hebrea. El Periodo Patriarcal (alrededor
de 2000-1700 a. de J. C.) fue la época de los primeros tratos de pacto por Yahvé con los patriarcas y
matriarcas hebreos. El Periodo Mosaico (alrededor de 1400-1000 a. de J. C.) presencié el nacimiento de
Israel como una nacién mediante la ley del pacto instituida por Yahvé en el Monte Sinai. La ley divina
ordenaba la vida civil y religiosa de Israel, establecié un centro de adoracion—el tabernaculo—y ordeno
un sacerdocio para guiar a los hebreos en la adoracién y un calendario religioso que regulara la vida
hebrea. El Periodo Davidico y Salomonico (1000-600 a. de J. C.) presencié la construccion de un
permanente centro de adoracion, la division de las responsabilidades entre el personal del templo, y el
nacimiento del movimiento profético en respuesta al control estatal sobre el centro religioso. El Periodo
Exilico y de Restauracion (alrededor de 600-400 a. de J. C.) trajo un renovado énfasis en la ley ritual y
el papel del sacerdocio en la adoracion hebrea ante la catastrofe del exilio en el extranjero (Véase

también el Apéndice A.)

El periodo patriarcal (alrededor de 2000-1700 a. de J. C.)

Los comienzos de la nacidn hebrea normalmente se trazan al llamamiento a Abram a que deje la
ciudad de Haran en la parte noroeste de Mesopotamia y que emigre a la tierra de Canaan (Génesis 12:1-
9). Desde el mismo comienzo, emergen dos ideas muy importantes para la naturaleza y practica de la
adoracion hebrea. Primero, la adoracion es divinamente iniciada y motivada; aqui, la frase clave es
“Yahvé dijo a Abram” (Génesis 12:1). La adoracion de Dios s6lo ocurre cuando €l elige revelar los
aspectos de su proposito y caracter divinos a seres humanos por palabra y obra. Segundo, la adoracion
de Dios es una respuesta a este divino auto-descubrimiento. La adoracion puede ser la expresion de
alabanza accion de gracias por la revelacion de Dios o el acto de obediencia a algin mandato divino. En
el caso de Abram, su inicial acto de adoracion fue la obediencia al mandato de Dios—*“Abram se fue”
(Génesis 12:4).

Una de las primeras respuestas de adoracién por Abram que se registra en el Antiguo Testamento
fue la edificacién de un altar cerca de la encina de Moré en Siquém de Canaan (Génesis 12:7). Dios

“aparecio a Abram,” hablandole, y Abram respondié. La naturaleza exacta de la manifestacion del Sefior
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no se sabe, pero incluyo la promesa de la tierra de Canaan como una herencia perpetua. Puede ser que la
ereccion de un altar incluyera alguna clase de sacrificio, pero aqui el texto se calla.* El altar de Abram
marcaba el sitio como santo debido a la aparicion del Sefior y demostraba la reverencia de Abram ante
Dios junto con su accidn de gracias por la palabra divina de promesa.

La edificacion de altares a Dios llegaria a ser un elemento clave en la adoracion patriarcal.
Abraham erigio altares en Betel (Génesis 12:8), en Hebrdn (Génesis 13:18), y en el Monte Moriah
(Génesis 22:9). Isaac edifico un altar en Beerseba (Génesis 26:25); y Jacob hizo lo mismo en Luz
(Génesis 35:7). Ademas de ofrecer sacrificios, la construccién de altares como adoracién era
acompanada de la oracion o “invocacion del nombre de Yahvé” (Génesis 12:8; 26:25). Sin duda esto era
una oracion y accion de gracias pronunciadas en gratitud por promesas de bendicion. En dos ocasiones
la edificacion de altares ocasioné el cambio del nombre del lugar como resultado del pronunciamiento
de una importante y dramatica palabra de Dios (Yahvé-yireh, Génesis 22:14; EI-Betel, Génesis 35:7).

Ocasionalmente la edificacion de altares y el ofrecer de sacrificios se asocian en las narrativas
patriarcales. Dos veces Jacob adord a Dios por presentar ofrendas sacrificiales de una naturaleza no
especificada (Génesis 31:54; 46:1). Méas problematico es el intento por Abram de ofrecer a Isaac como
un sacrificio humano por el mandato del Sefior en Génesis. Sin embargo, esta narrativa es crucial en el
desarrollo de la religion hebrea por varias razones.

Una es que ella demuestra la disposicion de Dios de acomodar su revelacion con las
convenciones culturales. El sacrificio humano era practicado en la antigua Mesopotamia, y sin duda
Abraham conocia ese rito, puesto que venia de Ur de los caldeos (Genesis 11:31).

Dos, el episodio resalta lo que Walter Brueggemann llama ““el misterio del probar y el proveer.”
El Antiguo Testamento tanto como el Nuevo ilustran la tension entre el probar de parte de Dios por un
lado y la provision de Dios por el otro. Es esta contradiccion “entre la soberana libertad que requiere la
total obediencia y la fidelidad graciosa que da buenas dadivas” la que obtiene la respuesta de fe en el
pueblo de Dios.?

Tres, el propdsito de la adoracion en el Antiguo Testamento es la glorificacidn de Dios, no
ningun encomio de respuesta de fe alguna (tal como la disposicion de Abraham de ofrecer a Isaac). El
punto de la narrativa biblica es alabar a Yahvé como el fiel proveedor de su pueblo (Génesis 22:14).

Y cuatro, ambos, lo abrupto de la intervenciéon divina y la provision graciosa de un sustituto en la
historia de la prueba de Abraham, registran la protesta de Yahvé contra esta practica en la adoracién del
sacrificio humano prevaleciente durante ese tiempo; afirma también la validez de su singular relacion de

pacto con Abraham como el antepasado del pueblo hebreo.
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Esta singular relacion de pacto entre Dios y los patriarcas hebreos era manifestada mediante
varias formas de la revelacion divina. Prominente entre estos distintos aspectos del auto-descubrimiento
divino eran las teofanias o apariciones de Dios (Génesis 17:1; 26:2; 35:9), las promesas respecto a
descendientes y tierra asegurada por los pactos de alianza sellados por el sacrificio animal (Génesis
12:1-3; 15:12-21), y los multiples nombres y titulos divinos por los que Dios revelaba su caracter,
personalidad, y propoésitos a los patriarcas hebreos. (Dios se dio a conocer a Abraham como un escudo
después de haber expulsado a los reyes de la llanura en batalla (Génesis 15:1.) (Véase Apéndice B.)

Ademas de la edificacion de altares y el ofrecer de sacrificios (Génesis 33:20), el libro de
Génesis describe varias expresiones adicionales de la adoracion patriarcal, incluyendo la ereccion de
pilares de piedra y el verter de libaciones (un sacrificio de una ofrenda liquida o bebida, 28:18, 22;
35:14), la hechura de votos como respuesta a la revelacion divina (28:20; 31:13), la purificacion ritual
como preparativo de su encuentro con Dios (35:2), el rito de la circuncision como una sefial de la
obediencia al pacto (17:9-14), oraciones de alabanza y accion de gracias (12:8; 13:4), la peticién (24:12;
25:21), y la intercesion (18:22-33; 20:7).

Llama la atencion por su ausencia en la adoracion patriarcal la carencia de una mencion del
sacerdocio. Durante este tiempo, los padres hebreos aparentemente funcionaban como sacerdotes del
clan en virtud de su posicion como el varon mayor y cabeza de la familia. La Unica excepcion es el
encuentro de Abraham con Melquisedec, el misterioso rey-sacerdote de Salem (Génesis 14:17-24).
Melquisedec dirigié a Abraham en la adoracion después de haber derrotado a Quedarlaomer y a los
reyes que estaban con él, rescatando asi a Lot, su sobrino (Génesis 14:1-16). Este encuentro entre este
oscuro rey-sacerdote del Dios Altisimo y Abraham prefiguraba varios importantes rasgos de la
adoracion hebrea posterior, incluyendo la figura sacerdotal como oficiante en la adoracion, el
pronunciamiento de una bendicion sacerdotal, y el dar de un diezmo al sacerdote de Dios.

El libro de Job confirma mucho de esta valoracién de la religion pre-Mosaica entre los hebreos.
No obstante la fecha de la literatura de Job, el trasfondo cultural e histérico del probar de Job
ciertamente refleja la época patriarcal. Al igual que los patriarcas hebreos, Job tiene el papel de
sacerdote de su clan como cabeza de la familia u ofrece sacrificios a favor de ella (Job 1:5). La
confesion y el arrepentimiento (Job 42:6) y la peticidn y oracion intercesora (Job 6:8-9; 42:8-9) eran
practicas rutinarias de Job como un hombre justo. Aun la actitud interior de adoracion, representada por
el temor de Dios(Job 2:3), y la respuesta de su estilo de vida de obediencia vista en la defensa de Job
(Job 31) paralelan la experiencia de adoracion de los patriarcas.

En resumen, ;qué hemos aprendido acerca de la adoracion antiguotestamentaria de este periodo

mas temprano de la historia hebrea? Primero y antes que nada, la adoracion es primariamente una
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respuesta a la revelacion de Dios. La adoracion es una respuesta activa, no pasiva, ante el
descubrimiento del mensaje y propdsito de Dios. La adoracion patriarcal era mayormente informal y
espontanea, no restringida por el tiempo y espacio, permitiendo asi una variedad de actos rituales como
expresiones apropiadas de devocion a Dios. En su valoracion de la adoracion hebrea durante el periodo
patriarcal, Ralph Martin concluye que “aun en este ofrecer temprano de adoracion agradecida a Yahve,
los elementos basicos de la forma de la adoracion de Israel estaban presentes. Desde sus comienzos
noémadas, la adoracion hebrea abarcaba teofanias, promesas de tierra, la practica de marcar lugares
importantes con un altar, la figura de un sumo sacerdote, y una celebracion cultica que usaba el pany

vino.”®

El periodo Mosaico (alrededor de 1400-1000 a. de J. C.)

El Periodo Mosaico (1400-1000 a. de J. C.) generalmente se reconoce como la época formativa
de la historia y adoracion israelitas. La conciencia religiosa hebrea y su practica adoradora mayormente
fueron moldeadas por los eventos dramaticos del éxodo, atestiguados por la gran distribucion del epiteto
de Yahvé como el Dios “que sacé a Israel de la tierra de Egipto” en el resto del Antiguo Testamento:
Josué 24:17; Jueces 2:11; 1 Samuel 10:18; etcétera. Asimismo, la ceremonia de pacto en el Monte Sinai
era el vehiculo por el cual Dios establecio a Israel como su “posesion especial entre todos los pueblos”
(Exodo 19:5). La ley divina agregada al pacto llegd a ser el instrumento que moldeaba tanto como
preservaba la identidad de Israel como el pueblo de Dios, haciendo que Israel fuese un reino teocratico
de sacerdotes (Exodo 19:6). Mientras los eventos del éxodo de Egipto consolidaron a Israel como una
comunidad adorante, la ceremonia del pacto en el Monte Sinai resultd ser una constitucion que creo la

nacion de Israel (Deuteronomio 4:32-40).

El nombre divino

El auto-descubrimiento divino jugd un papel prominente en el desarrollo de la religion hebrea
durante el Periodo Mosaico. La revelacion del nombre Yahvé (o Jehova) a Moisés como el divinamente
nombrado liberador de Israel marco una nueva etapa en la revelacion progresiva de Dios al pueblo
hebreo. EI nombre normalmente se traduce en “yo soy,” connotando los aspectos personales, eternos, y
todo-suficientes de la naturaleza y caracter de Dios.* El salmista celebraba esta generosidad de Yahvé

durante la travesia desértica después del éxodo al cantar, “y los saci6 con pan del cielo” (Salmo 105:40).
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Ademas de ser el proveedor todo-suficiente, la revelacion de Yahvé también introdujo a los
hebreos la trascendencia y la santidad de su Dios. Moisés respondio al quitarse las sandalias y cubrirse la
cara (Exodo 3:6). Al pueblo de Israel se le mandé a que se consagrara para que pudiera encontrarse con
Dios (jarriesgandose la vida! Exodo 19:10-15). Estos actos de temor reverencial ante un Dios santo
representaban los comienzos de la idea del temor del Sefior en la adoracion hebrea. Tal vez de méas
importancia aun, ellos son lecciones objetivas que ensefian la importancia de la preparacion antes de
entrar a la presencia de Dios en la adoracion.

La legislacién de pacto hecha en el Monte Sinai prohibia que los hebreos intentaran representar a
Yahvé por medio de una imagen (Exodo 20:3-4). La cuestion de la existencia de otros dioses, fuesen
éstos egipcios 0 cananeos, no estaba en juego. Los hebreos reconocian la existencia de deidades
extranjeras o mejor, “demonios que no son Dios” (Deuteronomio 32:16-17; Salmo 106:36-37; 1
Corintios 10:20). La tarea Gnica de los hebreos era adorar a Yahveé y servir unicamente a él. En este
sentido la revelacion de la naturaleza divina de Yahvé durante la experiencia de pacto en el Monte Sinai

iniciaba lo que F. F. Bruce ha llamado “el monoteismo practico” entre los hebreos.®

Las teofanias

La revelacion del nombre divino de Yahvé no fue la Unica manera por la que Dios se revelo a
Israel durante la experiencia del éxodo. Ocurrieron varios otros tipos de teofanias. Por ejemplo, Yahvé
revelaba su naturaleza y persona, tanto como su voluntad y propdsitos divinos, por medio del angel del
Sefior (Exodo 14:19) y otros agentes angelicales (Exodo 23:20; 33:2), por eventos milagrosos (Exodo
8:16-19), por una llama en un arbusto (Exodo 3:2), por fuego, humo, trueno, y relampago en el Sinai
(Exodo 19:18-20), por visiones y suefios (Nimeros 12:6-8), por voz y comunicacion directa (Exodo
24:1), por una nube de gloria (Exodo 16:10), por la nube de direccion y columna de fuego (Exodo
40:34.36), y hasta por un encuentro de cara a cara con Moisés (Exodo 33:11, 20-23).

Para los hebreos, mas importante que la variedad de manifestaciones divinas era la teologia que
ellas daban a Israel acerca de este Dios de pacto, Yahvé. El era un Dios que recordaba sus anteriores
obligaciones de pacto (Exodo 2:24), un Dios de juicio y liberacion (Exodo 12:27), un Dios
transcendente e inmanente a la vez (Exodo 19:10-15; 25:1-9), un Dios que rige a las naciones para el
beneficio providencial de su Israel escogido (Exodo 15:4-6, 13-18), un singular Dios santo muy por
encima y mucho méas poderoso que los dioses de las naciones (Exodo 15:11; 18:10-12), y un Dios
misericordioso y gracioso que ceja en su enojo, respondiendo favorablemente a la oracion intercesora y

arrepentimiento (Exodo 32:11-14).
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El evento del éxodo

El Antiguo Testamento celebra la Pascua y el éxodo como el acto supremo de juicio y liberacién
divinos en la historia hebrea (Exodo 6:6; 15:13; Deuteronomio 7:8; 13:5). Como tal, éste puso la base
para el crecimiento y el desarrollo del lenguaje teoldgico israelita de redencion. El evento del éxodo
exalto al Dios del pacto, Yahvé, quien redimid a Israel (Salmo 78:12). El evento quedaba como un
recordatorio perpetuo a las generaciones sucesivas de que inevitablemente la redencién lleva a la
adoracion de Yahvé (Exodo 15:18).

Dado este contexto, la institucion de la comida pascual (tal como se registra en Exodo 12) era un
banquete memorial que conmemoraba la liberacion de los hebreos por el brazo poderoso de Yahve tanto
como un llamado a adorar al Sefior por su misericordia en escatimar a los primogénitos de los hogares
israelitas que se habia rociado de la sangre pascual. Ultimadamente, el proposito del sacrificio animal
pascual era instruir a los israelitas acerca de los principios de la santidad de Dios y su singular rol como
redentor, revelando asi la pecaminosidad humana y la necesidad de una muerte vicaria que cubriera la
transgresion humana y un arrepentimiento que llevara a un renovado compafierismo dentro de la
comunidad y con Yahvé.

La Ley Mosaica, dada en el Monte Sinai, ahora legitimaba y normaba la forma y las instituciones
de la adoracion israelita. Las formas o los medios de adoracion abarcaban clases especificas de sacrificio
animal y de grano ademas de las ofrendas (el holocausto, la ofrenda vegetal, el sacrificio de paz, el
sacrificio por el pecado, el sacrificio por la culpa, de Levitico 1-7), la limpieza ritual (Deuteronomio
21:6), la oracion (Exodo 30:7-10), la instruccion en la recitacion de la palabra de Dios (Levitico 10:11;
Deuteronomio 6:4-9), y el dar de diezmos y ofrendas al Sefior (NUmeros 18:21-24). Las instituciones
formales de la adoracion hebrea ordenada por Dios incluian el tabernaculo o tienda de reunion y el
sacerdocio levitico (Exodo 29:1-9; 35:1-19). (Véase el capitulo 4 para una discusion de las formas de
adoracion hebrea y el capitulo 8 para una discusion del sacerdocio hebreo).

El evento del éxodo y el pacto en el Monte Sinai remodelaron el entendimiento hebreo en cuanto
al tiempo y reordenaron la vida hebrea segun un nuevo calendario religioso. El mandato del Decéalogo
respecto a la observacién de un dia de los siete como santo al Sefior establecid la conexién entre el
Sabado y la creacion original (Exodo 20:11). El “descanso” en la presencia de Dios en el dia del sabado
tipificaba la meta de la redencion en la revelacion antiguotestamentaria—un descanso en la presencia de

Yahvé en la tierra de la promesa del pacto. Segun William Dumbrell, “El sabado y el descanso se
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conjugan como factores que expresan el proposito y resultado del éxodo”—Ia transformacion de la tierra
prometida en Edén.®

Las divinamente ordenadas prescripciones del pacto en cuanto a la santidad en la vida hebrea se
extendian hasta al calendario. Seis festivales anuales y dias santos fueron inaugurados como parte de la
legislacion mosaica (Levitico 23). Abarcaban: la Pascua (y fiesta del pan sin levadura), la fiesta de las
primicias, la fiesta de Pentecostés, la fiesta de las trompetas, el Dia de la Expiacion, y la fiesta de los
tabernaculos. Estos grandes festivales religiosos y dias santos correspondian a las principales estaciones
del ciclo agricola de la tierra de la Palestina para que los israelitas reconocieran a Yahvé como su
proveedor y sostenedor. Tres de los festivales requerian peregrinajes de parte de todo varon israelita para
que aparecieran ante el Sefior en el santuario principal (el de la pascua o el Pan sin levadura, el de
Pentecostés, y el de los tabernaculos; Exodo 23:17). Este reunir de los hebreos para la adoracion
reforzaba los ideales de la comunidad de pacto y la piedad personal; también recordaba a la nacion
israelita que el bienestar fisico y espiritual dependia totalmente del amor de pacto de parte de Yahvé

(\Véase el capitulo 6 y el apéndice C).

El periodo de asentamiento

“Escogeos hoy a quién sirvais” (Josué 24:15). El reto de Josué a la nacion de Israel ilustra el muy
real dilema encarado por el pueblo hebreo al prepararse para establecerse en la tierra de la promesa de
pacto. La vida en Canaén probaria severamente la lealtad israelita a Yahvé, su libertador y proveedor. La
competicion venia de dos fuentes, las deidades mesopotamicas de los antepasados hebreos y los dioses
de los amorreos (0 cananeos).

El dios principal del pantedn cananeo era Baal, el hijo de El y Asera. El era el dios de la lluvia 'y
de las tempestades cuyas preocupaciones principales eran la fertilidad agricola y la reproduccion sexual
de los animales y la humanidad. Mot, el dios de la esterilidad y la muerte, era el rival eternal de Baal.
Conforme a la mitologia cananea, las temporadas de lluvia y bonanza, la sequia y la hambruna
resultaban del conflicto perpetuo entre Baal y Mot. Para ayudar a Baal en su lucha contra el dios Mot, la
adoracion cananea al dios de las tempestades incluia el sacrificio humano y la prostitucion ritual
(Deuteronomio 23:17; Salmo 106:34-41).”

Estos dioses, o baalim, de las poblaciones indigenas cananeas representaban una gran amenaza a
la religion hebrea de Yahvé por varias razones. Primero, los dioses de los cananeos estaban firmemente
limitados a ubicaciones geogréaficas en la antigua Palestina. Las migraciones amorreas, que poblaban

mucho de la Palestina, tuvieron lugar tempranamente en el segundo milenio a. de J. C. Esto significa que
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los dioses de los amorreos habian sido adorados por siglos antes de que llegasen los hebreos. Moisés
sabia bien que la Gnica manera de burlar la base del poder ideologico de las deidades cananeas locales
era la erradicacion de la religion cananea (Deuteronomio 7:1-7).

Segundo, la religion de Yahvé y la religion de los amorreos representaban dos estilos de vida
totalmente distintos. El Dios de Moisés correspondia bien a las necesidades de ndmadas desérticos; las
deidades amorreas o cananeas eran dioses de un pueblo establecido. Para las mentes de muchos hebreos,
todavia habia que ver si Yahveé pudiera adaptarse a las necesidades de la vida sedentaria que aguardaba a
los israelitas en la tierra de Canaan (Deuteronomio 4:32-40).

Tercero, la vida en Canaan introducia a los hebreos a un nuevo calendario y un sistema agricola
diferente. Por siglos, los israelitas habian trabajado en sembrados ricos, irrigados por el desbordamiento
anual del Rio Nilo, disfrutando de la rica cosecha de un estable ciclo agricola. Ahora, el ciclo de vida
natural dependia exclusivamente de las lluvias tempranas y tardias procedentes del Mar Mediterraneo.
La adoracion cananea del dios de la tempestad, Baal, se habia comprobado eficaz. Otra vez, los hebreos
seguian escépticos en cuanto a la habilidad de Yahvé para duplicar los poderes avivadores de Baal
(Jueces 2:1-5).8

Desgraciadamente, el episodio del becerro de oro en el desierto poco después del éxodo de los
hebreos de Egipto fue la Unica advertencia temprana del cancer de la idolatria que seguia infestandose
durante el periodo de asentamiento. El escritor del libro de Jueces pinta un cuadro oscuro de la vida
religiosa de los hebreos durante esta época. Una conquista incompleta y la endogamia con los cananeos
Ilevaban a un sincretismo religioso y una crasa apostasia. Prefiriendo la idolatria y su inmoralidad
concomitante, los hebreos abandonaban al Sefior y servian a los Baales y los Astartes (Jueces 2:13).
Anteriormente Josué habia regafiado a los israelitas, “No podréis servir al SENOR” (Josué 24:19). Por

desdicha, él tenia razén.

Los periodos Davidicos y Salomonicos
(alrededor de 1000-600 a. de J. C.)

El periodo Davidico

A David se le tiene por el rey que organizo la nacion de Israel en una adorante comunidad de
pacto. Tal vez mas que cualquier otra figura antiguotestamentaria, el Rey David ejemplificaba el
verdadero adorador de Yahvé (Salmo 51). A pesar de todo el exito del Rey David como el mejor

estadista y general de Israel, lo que hizo que el pueblo se encarifiara de €l fue la declaracion de Dios en
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cuanto a David como “un hombre conforme a su corazéon” (1 Samuel 13:14; Hechos 13:22). Esta
dimension de su cardcter lo destacaba como el prototipo del Mesias, el mayor “Hijo de David” (Ezequiel
34:23-24; Mateo 1:1; 9:27; 12:23; etcétera).

El celo de David por Yahvé nunca se demostré méas que cuando trajo el arca del pacto a
Jerusalén, reestableciendo asi la adoracion sacrificial (pese al disgusto para su esposa Mical, 2 Samuel
6:12-19). Otras contribuciones del Rey David al desarrollo de la adoracién hebrea incluian la compra de
un hogar permanente para el arca, el cual posteriormente llegaria a ser el sitio del templo (2 Samuel
24:18-25), el almacenamiento de recursos para la eventual construccion del templo del Sefior (1
Cronicas 22:2-5), y el asignar las tareas de los levitas, los sacerdotes, los porteros del templo, y otro
personal para la liturgia del templo (1 Crénicas 23-24; 26).

Sin embargo, la contribucién més significativa de David a la practica de la religion hebrea fue la
formacion de divisiones musicales que acompafasen el rito de sacrificio de la adoracion en el templo (1
Cronicas 25). Estos gremios musicales se hacian responsables de componer y dirigir los cantos de
alabanza y accion de gracias que se usaban en las celebraciones y cultos de adoracion. Estos cantos de
alabanza gradualmente se compilaban en un himnario para la adoracion en el templo; se le conoce ahora
como el libro de Salmos. David contribuy6 grandemente al himnario: setenta y tres salmos se atribuyen
al “dulce salmista de Israel” (2 Samuel 23:1). Parece probable que las dos primeras colecciones o libros
de Salmos fuesen completados durante el reinado de David o poco después de su muerte, puesto que son
casi totalmente composiciones Davidicas (Salmos 41:13; 72:18-20).°

Dios recompensé la fe y adoracién genuina de David al promulgar un pacto que otorgaba el
perpetuo papel de rey sobre Israel a todos los descendientes (el asi-llamado pacto Davidico, 2 Samuel
7:4-17). Este oraculo profético tenia un tremendo significado para el futuro de la religion hebrea, ya que
éste combinaba los oficios de rey y sacerdote en una sola figura mesiénica (Salmo 110). (Véase el
capitulo 10).

El periodo Salomdnico

El legado del Rey Salomon a la adoracion de Israel fue la construccion del templo de Yahvé y el
desarrollo de la adoracion sacrificial (1 Reyes 8:1-13). Su templo para el Sefior era una de las maravillas
arguitectonicas del mundo antiguo. EI templo representaba grandemente la gratitud y accion de gracias
por las bendiciones de pacto de Yahveé (1 Reyes 8:22-26). El reinado de Salomoén también introdujo “el

siglo de oro” de la historia israelita. Como rey, era “amado de Yahvé” (el significado del nombre
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Yededias, 2 Samuel 12:24-25) y divinamente dotado de sabiduria (1 Reyes 3:3-15). El trajo una paz,
riquezas, y gloria sin precedentes a Israel durante su tiempo en el trono (1 Reyes 4:29-34; 10:23).

Tristemente, la infamia de Salomdn como quebrantador de pacto era més que toda su fama y
gloria. El historiador real registra que los ultimos afios del reinado de Salomdn eran marcados por una
constante declinacion politica acompafiada por un decaimiento religioso y moral. Irénicamente,
Salomon cayo preso a las seducciones de las mujeres extranjeras dentro del harén real (1 Reyes 11:1-3).
Consumido por la sensualidad y materialismo, no era capaz de evitar la trampa de la cual él habia
advertido repetidamente a otros (Proverbios 5:1-14; 7:6-27). El escritor biblico atinadamente atribuye la
division de la monarquia unida de Israel al pecado de idolatria de Salomon (1 Reyes 11:33, prefigurado
tal vez en 1 Reyes 3:3). Sin embargo, el colapso del imperio fue meramente el producto lamentable de
afios de descuido de los asuntos politicos.

Previsiblemente, el sincretismo religioso e idolatria del reinado de Salomon establecieron la
pauta a seguir para las subsecuentes historias de las monarquias divididas de Israel y Juda. S6lo ocho de
los unos cuarenta reyes de las dos monarquias sirvieron al Sefior por obedecer las estipulaciones del
pacto.? Los hebreos se volvian a los dioses falsos por su terquedad y rebeldia ante el Sefior, llegando
ellos mismos a ser falsos (2 Reyes 17:14-15). A Dios no le quedaba mas remedio que destruir las
monarquias hebreas, enviando a su pueblo a la cautividad por rechazar la palabra de su pacto

(Lamentaciones 2:18).

La respuesta profética

El nacimiento de la monarquia hebrea provoco la emergencia de un movimiento paralelo de
profetas en Israel. Dios establecio el oficio profético para asegurar el cumplimiento del pacto entre los
israelitas ahora que habia terminado su regencia teocrética sobre Israel. En un sentido muy real, los
profetas de Dios eran hacedores de reyes e historia en el antiguo Israel, sirviendo como un resguardo del
control contra las inherentes limitaciones y desventajas innatas de los reyes humanos. La funcion
principal del profeta era la de ser vocero del Dios viviente. Esto abarcaba un comentario sobre los
eventos contemporaneos tanto como la prediccion de eventos futuros (por ejemplo, la de Ajias en 1
Reyes 11:26-40). El profeta también servia como un asesor espiritual y politico del rey, raras veces con
éxito (véase Jeremias 38:1-6). Finalmente, el profeta valientemente ministraba a la nacion tocante al
cumplimiento del pacto (por ejemplo, Elias cuando confrontaba a Acab, 1 Reyes 18:20-40).

Los profetas del periodo pre-exilico a menudo daban sus mensajes al rey, a los sacerdotes, y al

pueblo mediante un bosquejo comun de cuatro puntos: (1) la acusacion a causa de violaciones del pacto
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(Oseas 4:1-3), (2) el pronunciamiento de juicio y exilio conforme a las maldiciones en las estipulaciones
del pacto (Oseas 5:8-12), (3) la instruccién, incluyendo un llamado al arrepentimiento (Oseas 6:1-3), (4)
las consecuencias, incluyendo la promesa de la futura restauracion de un remanente de Israel (Oseas
14:4-8).

Muy significantes para el estudio de la adoracidn hebrea son las caracterizaciones proféticas de
la adoracion hebrea que a menudo constituyen una parte de la acusacion contra los lideres y el pueblo.
Sin excepcidn los profetas condenaban la hipocresia religiosa y la injusticia social, o sea, los sintomas
bésicos del quebrantamiento del pacto con Yahvé. (Las clasicas respuestas proféticas ante la hipocresia
de la adoracion hebrea se ven en Isaias 1:10-17; 58:1-7; Jeremias 7:1-17; 10:11-18; 11:1-13; Amos 5:18-
24; Miqueas 6:6-8.) El llamado de Isaias a que el pueblo de Dios “se lavase y se limpiara” y que
“aprendiera a hacer el bien” (1:16-17) encuentra su eco en el libro de Santiago, quien escribe que la
religion pura ante el Sefior es la visitacion a las viudas y huérfanos y un estilo de vida de justicia en un

mundo corrompido (1:27).1

Los periodos del exilio y la restauracion
(alrededor de 600-400 a. de J. C.)

El exilio hebreo

La caida de Jerusalén ante los babilonios en 587 a. de J. C. y la posterior deportacion de miles de
hebreos a Mesopotamia impactd profundamente la vida religiosa de Israel. Las instituciones del estado y
del culto, incluyendo el papel del rey y la adoracion sacrificial, fueron derrotados y disueltos. La pérdida
de la tierra de promisién, como resultado de persistentes violaciones del pacto, era indicio de la
maldicién de la ira de Yahvé por la desobediencia. Lo que habia parecido imposible a los hebreos era
ahora una realidad; el Sefior habia desdefiado su altar, habia desconocido su santuario personal, y habia
entregado su propio pueblo al enemigo (Lamentaciones 2:7).

No obstante, ni la perdida del templo ni la reubicacion a Babilonia hicieron que la adoracion a
Yahve cesara. El foco de la religion hebrea meramente cambio de los aspectos sacrificiales de la
adoracion a los no-sacrificiales. Si los libros de Lamentaciones y Salmos son indicios verdaderos, la
adoracion colectiva del templo se trocé en un mayor énfasis sobre la adoracion individual que abarcaba
la confesion, el lamento, la oracion, la alabanza, especialmente en el canto y el himno (Salmo 137;

Lamentaciones 3:19-27). Las voces proféticas del dia respaldaban este enfoque mas personal de
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adoracion por medio de su ensefianza acerca de la responsabilidad individual ante Dios respecto al
pecado y el arrepentimiento (Ezequiel 18:1-20).

Muchos eruditos biblicos también argumentan que el periodo exilico vio nacer la sinagoga, la
institucion religiosa mas importante del Judaismo posterior. Aunque Ezequiel habla de una “asamblea de
los ancianos” que se reunia en la casa del profeta durante el exilio babilonico, las referencias son
demasiado cripticas como para merecer tales conclusiones (Ezequiel 8:1; 9:6; 14:1). Sin embargo, para
el tiempo de Esdras y Nehemias, estos “oficiales y ancianos” si constituian la estructura de poder, tanto
religiosa como civil, de Jerusalén después del exilio (Esdras 6:7-14; 10:8).

Independientemente de la cuestion del origen de la sinagoga judia, los profetas exilicos si
infundian la adoracién hebrea con una esperanza de renovacion del pacto y la restauracion de la
adoracion en el templo. La adoracion sacrificial a Yahvé habia sido pospuesta Unicamente durante los
afos de descanso sabatico (2 Cronicas 36:20-21; Jeremias 25:12). La herencia de Jeremias y Ezequiel
para el cautivo hebreo era la maravillosa expectacion de que Yahvé volveria a reunir a su pueblo, haria
un nuevo pacto con él, estableceria un gobierno Davidico en la tierra de promisién, limpiaria el

sacerdocio y reinstituiria la adoracion sacrificial (Jeremias 31:23-37; Ezequiel 34:11-24, 40-48)*2

La restauracién de Jerusalén

El posterior reordenamiento de la sociedad hebrea bajo Esdras y Nehemias también tenia
implicaciones inmediatas y de gran alcance para la vida religiosa y civil. Dos preocupaciones principales
daban forma a la reforma de la comunidad de la restauracion. La primera era el evitar que hubiera otro
destierro, porque era impensable que hubiera otra pérdida de la promesa de tierra. La segunda era la
preservacion de la identidad étnica del pueblo hebreo mientras éste languidecia bajo el yugo persa en
una provincia rodeada de naciones extranjeras hostiles.

Varias medidas especificas fueron tomadas por Esdras y Nehemias para asegurar la posesion
hebrea de la tierra de promision; entre ellas estan: la ceremonia de pacto (Nehemias 9:38-10:27), la
rehabilitacion del sacerdocio (Esdras 10:18-44), la reinstitucion del ritual del templo y la observancia del
Sébado (Nehemias 8:13-18; 13:15-22), y la introduccion de la ley de Moisés como la regla de la vida
comunitaria (Nehemias 8:1-12). Esfuerzos por mantener la pureza étnica de la comunidad israelita pos-
exilica abarcaban reformas sociales y econémicas basadas en los principios del pacto (Nehemias 11:1-2;
13:10-14), un renovado énfasis en la pureza ceremonial de toda la poblacion de Jerusalén (Nehemias
10:28-39), y el divorcio y expulsion de todo extranjero de la asamblea de Dios (Esdras 10:1-8;
Nehemias 9:1-5; 13:1-3).
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Las consecuencias inmediatas de estas reformas tuvieron bastante impacto sobre la naturaleza y
estructura de la comunidad pos-exilica. La identidad de Israel como pueblo de Dios cobr6 un nuevo
significado al ser reemplazado el rey y el estado por el sacerdote y el templo como las instituciones
estabilizadoras de la sociedad hebrea. La Ley de Moiseés llegd a ser la constitucion que reorganizaria la
sociedad en un sacerdotal templo-estado. La politica religiosa, social y econdmica ya era determinada
por la Ley Mosaica, trayendo un nuevo énfasis sobre la exclusividad hebrea y su separacion de los
gentiles y sus sistemas contaminados.

Tal vez més significativa aun era la metamorfosis que tuvo lugar en los oficios del sacerdote y
del escriba. Durante el periodo pre-exilico, el escriba era un miembro de alta categoria del gabinete de la
burocracia estatal (2 Samuel 20:24-25; 2 Reyes 18:18; 22:3; Jeremias 36:12), pero nunca fungia como
sacerdote. Pero con la llegada de Esdras a Jerusalén, el papel del escriba se redefini6. Como sacerdote-
escriba, €l llego a ser el modelo de una clase posterior de profesionales religiosos cuya tarea Unica era el

estudio y exposicion de las Escrituras Antiguotestamentarias (Esdras 7:10).

La respuesta de Jesus

Las ramificaciones a largo plazo de la reestructuracién de la sociedad hebrea emergieron en las
actitudes y ensefianzas del Judaismo posterior. Por desdicha, las consecuencias para la religion hebrea
eran mayormente negativas. Sin embargo, los desarrollos historicos y teoldgicos, trazados desde el
periodo pos-exilico hasta el periodo entre los dos testamentos, contribuyen grandemente a la
comprension del Nuevo Testamento, especialmente los encuentros de Jesus con los lideres religiosos de
la Palestina del primer siglo.

Por ejemplo, la apelacién celosa pero equivocada a la Ley Mosaica para gobernar la comunidad a
la larga llevé a un legalismo farisaico que diezmaba semillas con una rigorosa exactitud, pero hacia caso
omiso de la misma esencia de la Tora—Ila fe, la justicia, y la misericordia (Mateo 23:23). Para poder
maximizar la obediencia de la comunidad en cuanto a las estipulaciones del pacto respecto a la pureza
personal, el codigo Mosaico era complementado por una cerca legal llamada la ley oral o “la tradicion
de los ancianos” (Mateo 15:1-9). Empero, gradualmente el codigo suplementario reemplazé el codigo
primario de Moisés, incitando a Jesus a lamentar una religion que desatendiera la ley de Dios para poder
aferrarse a las tradiciones de los hombres (Marcos 7:1-9).

El concepto de exclusividad hebrea fomentado por Esdras lentamente se degenerd en una
insalubre preocupacion por la separacion del estilo de vida “inmundo” de los gentiles. Por consiguiente,

la mayoria de los judios se encontraba cegada ante la comision divina a que fuera una luz de las
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naciones (Isaias 42:6; Lucas 2:32) y era insensible ante su propia bancarrota espiritual (Lucas 5:27-31;
10:25-37).

Finalmente, el estudio y la ensefianza de la Ley de Moisés seguian divorciandose del sacerdocio.
De por si, los sacerdotes se preocupaban mas por cuestiones politicas y econémicas que resultaban de la
influencia del Helenismo sobre la aristocracia gobernante de Jerusalén. Para los tiempos
neotestamentarios, sin embargo, una clase profesional de escribas o0 abogados habia usurpado el papel
sacerdotal como lideres espirituales del pueblo. Pero Jesus los condenaba como poco mas que “guias

ciegos” y “sepulcros blanqueados” (Mateo 23:16, 27).
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iMe he de mostrar como santo!

La adoracion hebrea como forma sagrada

“Como un principe me acercaria a é1” (Job 31:37b). Job protesta su inocencia ante Dios por
ultima vez, revelando asi la esencia de su pecado. Es cierto que Job era integro y recto, y Dios inicio la
prueba de su fe sin causa (2:3). Sin embargo, tal como se desenvuelve la historia, la fe de Job claramente
tiene fallas. Job duda que Dios pueda vencer su temor mas grande (3:25). Sélo la disciplina divina
remediard la situacion.

Los sintomas del “mal” de Job aparecian regularmente durante sus dialogos con sus amigos. Por
ejemplo, Job creia que si pudiera lograr una audiencia con Dios, seria vindicado sin duda (9:32-33; 13:2-
3). Mas tarde Job acuso a Dios de ser un “valentéon”, demandando de nuevo la oportunidad de presentar
su caso ante el Todopoderoso—un caso que seguramente ganaria (23:1-7) Asi, en su Gltimo soliloquio
Job se ha convencido de que podia acercarse a Dios como igual, “como un principe,” logrando asi su
exculpacién mediante destreza legal y oratoria (31:35-37).

Aunqgue inocente al comienzo de su experiencia terrible, el pecado de orgullo de Job ahora se
descubre plenamente. Al darsele de presentar su caso ante Dios, él tapa la boca con vergiienza y silencio
(40:4-5).

Las preguntas hechas en esta interrogacion divina también desenmascara el problema principal—
el orgullo de Job al suponer que podia dialogar con Dios como igual a él. ¢ Impugnara Job a Dios para
poder vindicarse (40:8-9)? O ¢esta endeudado el Dios Todopoderoso a Job por su comportamiento justo
(4:11)?

Sin poder responder a este interrogatorio divino, Job deja toda acusacion contra Dios (42:1-4),
afirmando asi una fe experimental en Dios en vez de un conocimiento intelectual acerca de Dios (42:5-
6). Se reestablece la relacion entre el Creador y la criatura (9:1-12). Y pese a la arrogancia del discurso
de Elihu ante el sufrimiento de Job, ¢l tenia razon: “El Todopoderoso, a quien no podemos alcanzar, es
sublime en poder y en justicia. Es grande en rectitud, no oprime. Por tanto, le temen los hombres. El no
mira a ninguno de los que se creen sabios” (Job 37:23-24).

Job descubri6 que no era ni charlatan (8:2), ni gusano (25:6), ni un principe que pudiera hacer

demandas a Dios (31:37). Mas bien, Job aprendio que era un ser humano, una criatura que tenia que
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acercarse a Dios de cierta manera. Luego, aparentemente Job respondia a Dios con humildad,
arrepentimiento, y adoracion; hasta oraba por sus amigos (42:6-8). Asi que, el Sefior aceptd la oracién
de Job (42:9), restaurandolo (42:10).

La verdad del descubrimiento de Job es ilustrada aun mas tragicamente por las vidas de los dos
hijos de Aaron, Nadab y Abihu (Levitico 10:1-7). Como sacerdotes dejaron de efectuar sus deberes
conforme a la prescripcion levitica (Levitico 10:8-11). Por esta ruptura del protocolo liturgico, fueron
consumidos por fuego desde el Seor. “Esto es lo que hablé Yahvé diciendo: ‘Me he de mostrar como
santo en los que se acercan a mi, y he de ser glorificado en presencia de todo el pueblo’ (Levitico 10:3).
La santidad y gloria de nuestro Dios son hechas manifiestas por el medio de la adoracion. Este capitulo
habla de las formas de la adoracion hebrea en el Antiguo Testamento y sus implicaciones para la

adoracion contemporanea en la iglesia cristiana.

¢Eran los hebreos antiguos una secta?

Tipicamente, los libros que hablan sobre la adoracion antiguotestamentaria aluden al “cultus”
hebreo o a la “actividad cultica” o a las instituciones “ctlticas” de Israel.! Hoy la palabra “cult” [palabra
inglesa que quiere decir “secta”] normalmente tiene unas connotaciones negativas. La palabra inglesa
hace que uno piense en fanaticos grupos cuasi-religiosos que promueven ensefianzas y hasta conducta
estrafalaria bajo la direccién de algin auto-proclamado “hombre santo” (o mujer) dictatorial. En este
sentido,¢eran los hebreos antiguos una secta?

La palabra latina cultus originalmente queria decir adoracién. Hasta Gltimamente el uso de la
palabra cult [palabra inglesa] en un estudio de la adoracidn denotaba las practicas de adoracion de un
grupo particular o religion. Ahora, sin embargo, el término cult [palabra inglesa] ha sido aplicado a los
partidarios del mismo grupo.

Asi, los hebreos antiguos eran culticos en el sentido de que como un grupo identificable ellos
participaban en practicas especificas de adoracion. Al hablar del culto de Israel, los eruditos se refieren a
aquellas instituciones y practicas que eran distintivas de la adoracion colectiva de los hebreos.

Sin embargo, los hebreos antiguos no eran una secta en el sentido moderno del término. Ernst
Troeltsch (citado por I. Hexham) clasificaba una secta como “una forma mistica o espiritual de la
religién que apela a las clases intelectuales o preparadas. En el mismo corazon de una secta hay una
espiritualidad que busca avivar una ortodoxia muerta.””? Los evangélicos tienden a definir la secta mas

bien en términos de sus doctrinas heréticas y las acciones inmorales y poco éticas de sus lideres.
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Yo he optado no usar el término cult [palabra inglesa equivalente a secta] en este estudio de la
religion hebrea debido a los tonos negativos de la palabra. Sin embargo, las implicaciones del término si
se aplican a este estudio. William Dyrness define el culto como “simplemente la forma de la respuesta
de Israel a la revelacion de Dios.”® La forma de adoracion se define como ritual, un término latino que
esencialmente quiere decir “la forma o manera de observancia religiosa.”* Puesto que toda la vida estaba
bajo la autoridad divina, Dios prescribia cuidadosamente los rituales o formas de la adoracién hebrea.
Nos interesan el carécter y proposito de estas divinamente ordenadas maneras o estructuras formales

peculiares a la adoracion de Dios en el Antiguo Testamento.

La forma en la adoracidn antiguotestamentaria

La necesidad de forma estructural en la adoracion obedece a dos verdades biblicas relacionadas.
La primera es la absoluta trascendencia y santidad de Dios Todopoderoso. Ya que €l es “completamente
singular” como Creador, nosotros, como sus criaturas, no podemos acercarnos a ¢l, hablandole de una
forma arrogante o desdefiosa. Los seres humanos han de acercarse a Dios, hablandole de maneras que
reconozcan su gloria y santidad (Levitico 10:3). Como criaturas finitas y caidas, somos incapaces de
captar la magnificencia infinita de la persona y carécter de Dios; por causa de nuestro pecado, no Somos
dignos de entrar a su presencia. Por ende, Dios define la manera de acercarnos a él en la adoracion.

Segundo, por ser humanos y finitos, nuestros pensamientos, valores, emociones, actitudes,
imaginaciones, y creencias requieren modos de expresion que sean convencionales y tangibles. William
Dryness nos recuerda “la creencia busca incorporarse . . .Una parte de lo que quiere decir ser creado a la
imagen de Dios se relaciona a nuestra habilidad de hacer de objetos y acciones concretos simbolos de
nuestros valores.”®

Empero hemos de reconocer que los objetos concretos y acciones fisicas de nuestra adoracion
son mas que meras representaciones visibles o ilustraciones de nuestra humanidad. Conforme a A. S.
Herbert, actos de adoracidon eran (y son) “actos simbolicos” que estimulaban una actitud de adoracion
tanto como poseian un poder intrinseco para cumplir con lo que simbolizaban.® Es posible que perdamos
0 mal entendamos la importancia del significado simbdlico en la religion de los antiguos. “Todos estos
elementos visibles [es decir, los elementos del ritual hebreo] se empapaban de significado simbdlico; por
esta razon, ellos no representaban una actividad secundaria de poca importancia sino una actividad
necesaria y esencial de la experiencia religiosa.”” La adoracion hebrea confirmaba y reforzaba su fe y

compromiso, y las formas de adoracion comunicaban la realidad de Dios.®
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Finalmente, a pesar de las restricciones impuestas inherentemente por las estructuras formales en
la adoracion, en ellas se nos recuerda de nuestro estado creado. Como criaturas, no podemaos acercarnos
a Dios y hablarle aparte de alguna clase de marco que inculque significado y orden. Como criaturas
caidas, nuestro pecado hace necesaria una estructura formal por la que nos acercamos a Dios para
hablarle. Como pecadores y rebeldes, no somos dignos ni aptos para entrar a la presencia de Dios
(Salmo 15; 24). Ultimadamente, “la expiacion y la redencion . . . representan el corazon y el meollo de

la adoracion antiguotestamentaria.””

Patrones de las formas de la adoracion antiguotestamentaria

Por lo menos tres patrones distintos pueden identificarse en el Antiguo Testamento. Estos

abarcan la liturgia sacrificial, la liturgia de renovacion del pacto, y la liturgia del templo.

1. La liturgia sacrificial (Levitico 8:14-9:22; 2 Cronicas 29:30-36; véase también el Capitulo 7)

e Laexpiacién por el pecado—simbolizada en los sacrificios de pecado y culpa (los cuales
incluian musica y adoracion—arrodillandose delante de Dios; 2 Crénicas 29:2ss), implicando
éstos la penitencia, la confesion, el perddn, y la limpieza.

e Una consagracion y devocion a Dios—simbolizadas por las ofrendas de cereales y los
holocaustos, que incluian la alabanza, la reverencia, la adoracion misma y los votos personales.

e El compafierismo y comunion con Dios—simbolizados en los sacrificios de paz, implicando el

regocijo, la accion de gracias, y el didlogo.

2. La liturgia de renovacion del pacto (Nehemias 9-10)

e La preparacion, que abarcaba el ayuno y cilicio y polvo (y hasta el lavamiento ritual y
abstinencia de relaciones sexuales, Exodo 19:10-15)

e La confesion de pecado

e Lalectura de la Escritura (la Tora)

e La confesidn y arrepentimiento

e Laadoracion (humillandose ante Dios)

e El bendecir a Dios (por la alabanza y la accion de gracias)
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e Laoraciony larecitacion (de Escritura e historia israelita)
e La ceremonia de sellar el pacto

e La respuesta de obediencia (Nehemias 13; 2 Reyes 23)

3. La liturgia del templo (Salmo 95)

e Laentrada, implicando preparacion, confesion, perdon, y limpieza (Salmo 95:1%; véase Salmo
24:3-6)

e Una alabanza entusiasta (Salmo 95:1b-5)

e Laadoracion misma (humillandose ante Dios, Salmo 95:6-7ab)

e La respuesta de obediencia (en servicio, Salmo 95:7c-11; comparese con Salmo 15)

Los peligros de las formas de adoracion

Las nociones de “lo sagrado” y “lo secular” son realmente dicotomias falsas segin la
cosmovision de los hebreos antiguos (Véase Capitulo 2). Jacques Ellul ha observado atinadamente que
durante el curso de la historia eclesiastica la elevacion de la forma en la adoracion (o siquiera cualquier
objeto visible) a menudo ha llevado a la paganizacion de la iglesia. El advierte, “El objeto visible es
tipico del mundo religioso y muy pronto se convierte en lo sagrado.”'° El adorar a lo visible crea
peligros potenciales para la utilizacion de estructuras formales en la adoracion de por lo menos cuatro

maneras: el aditamento, el ritualismo, la idolatria, y el formalismo.

El aditamento. La palabra en su raiz significa “aumentar por crecimiento natural o por una gradual
afnadidura externa.” A. S. Herbert reconocia que “el ritual tiende a crecer a no ser que sea interrumpido
violentamente, tal vez porgue el rito original necesite de una explicacién adicional para comunicar su
significado al adorador”.** A menudo esto conduce a formas y practicas de adoracion cuyos significados
originales o han sido olvidados por el adorador comun o han sido modificado de tal manera que son
irreconocibles.

Esta idea de aditamento en la adoracién es tal vez ilustrada mejor por la parabola satirica de
Franz Kafka titulada “Leopardos en el templo”. En esta pardbola leopardos entran al templo y toman
todo lo que hay en las jarras sacrificiales; esto se repite vez tras vez; finalmente se puede pronosticar en

el futuro, y llega a ser una parte de la ceremonia.”*?
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El ritualismo. Llamado algunas veces el “externalismo”, el ritualismo ocurre cuando el adorador ya no
puede “participar conciente, activa, y fructiferamente.”*® En otras palabras, el adorador ya no reconoce y
se apropia de la forma o la liturgia como su propia expresion personal de la fe. Asi, la participacién en la
forma externa de adoracion carece de una realidad interior.

Craig Erickson define el ritualismo como “una relacion disfuncional entre personas, la iglesia, y
la liturgia . . .La devocion a Dios queda eclipsada por el puro recurrir al ritual el cual llega a ser
excesivo, porque la realidad tras el ritual ‘se ha perdido’”.** Aungque menos técnicos en su descripcion,
los profetas del Antiguo Testamento también daban con el ritualismo. “Porque este pueblo se acerca con
su boca y me honra sélo con sus labios; pero su corazén esta lejos de mi, y su temor de mi esta basado

en mandamientos de hombres™ (Isaias 29:13).

La idolatria. La idolatria quiere decir “la adoracién de un idolo o de una deidad representada por un
idolo, normalmente como una imagen.”*® Puede ser que las formas visibles de la adoracion lleguen a ser
un fin en si mismas; en ese sentido la liturgia posiblemente se convierta en un idolo o imagen. Cuando la
liturgia llega a ser la realidad concreta del misterio divino, se le considera sagrada a la forma misma. Las
estructuras formales entonces llegan a ser objetos de reverencia y adoracién en vez de ser simbolos que
sirvan para facilitar el encuentro de Dios con su pueblo.

Los hebreos antiguos eran especialmente susceptibles a este tipo de idolatria. Por ejemplo, el Rey
Saul suponia que la liturgia de sacrificio fuera suficiente como para asegurar una victoria sobre los
ejércitos filisteos, aparte de actitudes correctas del corazén y el oficiar sacerdotal (1 Samuel 13:8ss).
Para Saul, el ritual del sacrificio se aparecia al uso de un amuleto. Esta presuncion, de equiparar la
realizacion de la liturgia con la adoracion a Dios, lleg6 a su apogeo durante los dias de Isaias el profeta.
El profeta de Dios criticaba tal burla, dando a saber que el Santo de Israel no aceptaria la sustitucion de

forma por una adoracion verdadera.

“;De qué me sirve la multitud de vuestros sacrificios? Hastiado estoy de holocaustos de carneros y del sebo de
animales engordados. No deseo la sangre de toros, de corderos y de machos cabrios. Cuando venis a ver mi rostro,
¢quién pide esto de vuestras manos, para que pisoteéis mis atrios? No traigais mas ofrendas vanas. El incienso me es
una abominacién; también las lunas nuevas, los sdbados y el convocar asambleas. iNo puedo soportar iniquidad con
asamblea festiva! Mi alma aborrece vuestras lunas nuevas y vuestras festividades. Me son una carga; estoy cansado
de soportarlas. Cuando extenddis vuestras manos, yo esconderé de vosotros mis 0jos. Aunque multipliquéis las

oraciones, yo no escucharé” (Isaias 1:11-15).
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El anti-formalismo. Por supuesto, puede ser que los excesos en la aplicacion de formay estructura a la
practica de la adoracidn precipiten una respuesta anti-ritual. A menudo, esta reaccién se funda en
cuestiones de doctrina cristiana relacionadas a aspectos particulares de la liturgia. Varios movimientos y
denominaciones han buscado reformar la adoracion de la iglesia al rechazar todas o partes de las
liturgias tradicionales de adoracion. No obstante, en estos cultos “libres” o “abiertos,” aun el no-orden

tiende a convertirse en liturgia, imponiendo asi alguna especie de forma y estructura a la adoracion.

La libertad en la adoracion

Aun como las estructuras formales de las practicas de la oracion estan enraizadas en la santidad
de Dios, asi también la adoracion espontanea emana de la naturaleza y el caracter de Dios. Por un lado,
“Dios es un Dios de pacto que entra en relaciones vinculantes con el pueblo de Dios. Dios también es un
libre Espiritu soberano, elusivo, que no se da por sentado, oculto, y totalmente singular.”

Dios es libre para revelarse en lugares y veces a su antojo. Estas asi llamadas teofanias
normalmente engendraban una adoracion improvisada de parte del recipiente de la revelacion (Génesis
35:14; Jueces 13:19-21). Ya que Dios esta presente en todas partes (Salmo 139:7-12), los justos pueden
alabarlo en todo tiempo y todo lugar (Salmo 146:2).

Asimismo, el Espiritu de Dios que crea y renueva la vida (Salmo 104:30) también vive en medio
de los fieles de Israel, creando la alabanza en labios de los justos (Isaias 57:19; 63:1).

Finalmente, el poder, la gloria, la justicia, y la naturaleza invisible de Dios son manifiestos en la
obra de su creacion (Salmos 19:1-4; 50:6). Su creacion siempre canta su alabanza, reverenciando su
nombre (Salmos 96:11-13; 98:7-9; 148). De hecho, los mismos &ngeles lo adoran continuamente (Salmo
89:5-8; Apocalipsis 4:8). Entonces, es sélo natural que los justos de corazén (Salmo 97:11) prorrumpan
espontaneamente en musica y adoracién (Salmo 98:4). Como creador y redentor del pacto (Salmo 100),
nuestro Dios es merecedor de esta alabanza y adoracion “dia tras dia” (Salmo 96:2) y por toda la noche

(Salmo 149:5). En cuanto a este aspecto de la adoracion espontanea, C. S. Lewis ha comentado:

Tampoco me habia fijado en que, tal como los hombres alaban espontaneamente lo que valoran, asi
también ellos espontaneamente nos urgen a que nos unamos a ellos en alabarlo. Los salmistas, al decir a
todos a que alaben a Dios, hacen lo que todos los hombres hacen al hablar de lo preciado . . .Yo creo que
nos deleitamos en alabar lo que disfrutamos, porque la alabanza no meramente expresa sino completa el

disfrute; es su consumacion indicada.®
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Esta paradoja de la inmanencia y la trascendencia de Dios significa que “es inevitable la tension
entre la libertad y la estructura [en la adoracion]”*’ La presencia de Dios se experimenta en el ritual
tanto como en la profecia. Por profecia, Erickson quiere decir aquella dadiva del Espiritu Santo que
mueve a los fieles a que respondan espontaneamente, sea en revelacion, instruccion (Amas 3:8; Miqueas
3:8) 0 en adoracion (lsaias 43:19-20; 61:11). Erickson, al resumir, dice: “Los modos de ritual y profecia

reflejan la diferencia entre

Lo previsible la experiencia
Lo comodo lo incomodo
Lo familiar lo desconocido

La composicion
Lo habitual

la improvisacion

< < <K < <

lo fresco

La creatividad colectivay la creatividad individual. "8

La adoracién que verdaderamente representa la plenitud de la Deidad tiene que balancear la
estructura y la libertad, ya que es el mismo Espiritu de Dios quien inspira a su pueblo para que responda
formalmente en la liturgia o espontaneamente en el curso de la vida cotidiana. Pero esta respuesta de
adoracion espontanea también puede admitirse en la adoracion colectiva de la iglesia. Craig Erickson ha
eticado esta clase de respuesta colectiva de adoracion “el compromiso espontaneo.” Asi, “la verdadera
espontaneidad se origina en el libre Espiritu de Dios.”*® Al entregarse los cristianos al Espiritu Santo,
son librados los carismata o dones del Espiritu para la edificacion de la iglesia, en este caso en el culto
de adoracion (1 Corintios 14:26).

Dos ingredientes son esenciales para nutrir esta clase de compromiso espontaneo en la iglesia: el
tiempo y el espacio. George Mallone afirma el compromiso espontaneo en la adoracion colectiva con su

principio de “participacion de multiples dones.”

No son solo los profesionales adiestrados los que se han preparado para la reunion colectiva, sino que toda
la iglesia esta preparada para dar. Los miembros vienen como participantes, no como espectadores. La
adoracion no es un programa presentado ante un auditorio por aquel que haya pulido el arte de la
comunicacién, sino mas bien es una pintura, inspirada por el Espiritu, por una comunidad de un pueblo de
muchos dones, trayendo sus propios matices y colores al servicio. Empero, esto sélo puede darse cuando el

liderato de la iglesia proporciona suficiente tiempo para la participacion de muchos dones en la adoracion.?
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El segundo ingrediente esencial para el compromiso espontaneo es el espacio—un ambiente
donde los adoradores se sientan libres para compartir sus dones espirituales y respuestas de adoracion
con toda la congregacion. Otra vez, Erickson puntualiza: “La presion y juicio sociales, tanto como
posturas rigidas de decencia y orden litargicos, pueden inhibir el desarrollo de este espacio libre.”?! El
compromiso espontaneo introduce elementos de riesgo e impresibilidad a la adoracién. Pero Dios es
toma riesgos (al crearnos en agentes morales libres) y es impredecible (respecto a los tiempos y métodos
de revelacion divina). Nuestro Dios es un Dios de sorpresas. “jOh la profundidad de las riquezas, y de la
sabiduria y del conocimiento de Dios! jCuén incomprensibles son sus juicios e inescrutables sus
caminos! . . .Porgue de él y por medio de él y para él son todas las cosas. A él sea la gloria por los siglos.
Amén” (Romanos 11:33, 36).

Las sefales y los simbolos en la adoracion

La creencia busca incorporarse en modos convencionales y tangibles de expresion. Las sefiales,
tanto como los simbolos, comunican la realidad de Dios al adorador. A continuacion se presentan
algunas definiciones e ilustraciones de las sefiales y simbolos en el Antiguo Testamento.

Robert Schaper entiende el simbolismo como un objeto, acto, o palabra que representa, sugiere, 0
significa otra cosa. El simbolo se refiere “a una idea o realidad mas all4 de si misma”.?? Schaper sugiere
que un a sefial sea algo practico y visible que esencialmente comunica una informacién que conduce a la
accion personal.?®

Puede ser que una sefial sea (o llegue a ser) un simbolo siempre que esa sefial comunique un
mensaje o significado particular. Por ejemplo, la sefial de la circuncision del varon hebreo apunta a la
idea de la revelacion del pacto y las relaciones con Yahveé hasta Abraham (Génesis 17:11; Deuteronomio
10:16). Sin embargo, Vernon Kooy discierne mas precisamente entre la sefial y el simbolo en el Antiguo
Testamento al decir, “El simbolo religioso apunta mas alla de si mismo a la realidad, participando en su
poder, haciendo que su significado sea inteligible. Como tal, va mas alla de una sefial o imagen.”?* Asi,

puede ser que la sefial represente la realidad, mientras que el simbolo la incorpora.

La sefial en el Antiguo Testamento
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Las sefiales antiguotestamentarias son primariamente visuales, y a menudo son milagrosas de
caracter. La importancia de las sefiales en el Antiguo Testamento es que revelan la naturaleza de Dios
(su poder, gloria, santidad, etcétera), desplegando publicamente su credibilidad o la de sus agentes y
mensajeros.?> W. Stewart McCullough ha identificado nueve maneras especificas por las que funcionan

las sefales en el Antiguo Testamento:

1. Una sefal fisica (tal vez un presagio o augurio). Los seres celestes son sefiales respecto a rumbo,
calendario, y tiempo (Génesis 1:14), o la actividad celestial extraordinaria es un presagio del Dia
del Sefior (Jeremias 10:2; Joel 2:30).

2. Una marca de identificacion. La sangre sobre los dinteles de las casas hebreas las distinguia de
las de los egipcios durante la décima plaga (Exodo 12:13).

3. Una declaracion. El arco iris sefialaba el pacto de Dios con Noé (Génesis 9:13); la circuncision
sefialaba el pacto de Dios con Abraham (Génesis 17:11).

4. Una advertencia. Las laminas para cubrir el altar eran una advertencia a Israel (NUmeros 16:38),
y la vara de Aardn era un presagio contra los rebeldes (NUmeros 26:10).

5. Una prueba o garantia. A Rahab se le dio la sefial de seguridad (Josué 2:12). Puede que haya
sefiales acompafantes que afirman que la palabra de Dios o la del profeta sea cierta (Exodo 3:12;
1 Reyes 13;3, 5).

6. Un recordatorio. La Pascua conmemoraba el éxodo hebreo de Egipto (Exodo 13.9); el Sabado
hacia recordar la obra de Dios en la creacion (Exodo 31:17). Los israelitas hasta llevaban la ley
de Dios como una sefial sobre la mano para impedir el olvido (Deuteronomio 6:8).

7. Unaugurio o leccion objetiva. El profeta Isaias era una sefial para Juda (Isaias 8:18; comparese
con Salmo 71:7); el iddlatra era una sefial del juicio de Dios (Ezequiel 14:8).

8. Un presagio. El profeta era un emblema o presagio del favor de Dios (Salmo 74:9) (Esta
categoria parece indistinguible de la nimero 3.)

9. Un testimonio. EI montdn de piedras en el Rio Jordan daba fe de la liberacion de Dios a los
israelitas conforme a su promesa (Josué 4:6); o el mirto era un memorial de la bendicion a los

hebreos mediante el pacto (Isaias 55:13).2

El simbolo en el Antiguo Testamento
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El simbolismo ha sido una parte de la religion biblica desde el principio, porque es el vehiculo de
revelacion y el lenguaje de la fe. Como vehiculos de revelacion, los simbolos resumen e interpretan la
experiencia humana e interaccién con la divinidad. Como parte del lenguaje de fe, los simbolos
interpretan lo santo, lo eterno, y la gracia y justicia de lo divino. Vernon Kooy ha identificado varias

categorias claves del simbolismo.

1. Las palabras simbdlicas. Un ejemplo seria el nombrar a un nifio (Emanuel significa “Dios con
nosotros,” Isaias 7:14; Lo-ammi significa “no sois mi pueblo,” (Oseas 1:9) o las bendiciones y
maldiciones del pacto (Deuteronomio 27-28). En el Antiguo Oriente Cercano la palabra hablada
0 escrita era “un simbolo, una dindmica realidad viviente que incorporaba el poder, autoridad, y
proposito del que hablaba (Isaias 55:11; Jeremias 28:9) . . .Una vez hablada la palabra, se
asegura el efecto.”?’

2. Las personas simbdlicas. Abraham era el patriarca de la fe biblica (Génesis 15:6; Romanos 4:1-
5); Moisés era el dador de la ley (Deuteronomio 18:15; Oseas 12:13; Hebreos 3:1-6); Elias era el
precursor del Mesias (Malaquias 4:5; Mateo 16:14); David era un prototipo mesianico (Ezequiel
34:23; Mateo 21:9).

3. Los objetos simbolicos. El arca del pacto era igualada a la presencia de Dios en Israel (Exodo
25:10-22); el altar de incienso simbolizaba la oracion (Salmo 141:2); y las tablas de la ley dadas
en el Sinai representaban la santidad de Dios (Deuteronomio 10:1-5; Hebreos 9:1-5).

4. Los lugares simbolicos. Sodoma era el arquetipo de la inmoralidad e impiedad (Isaias 1:10;
Ezequiel 16:46); Egipto era el lugar de la esclavitud, la opresion, y el mal (Oseas 11:5); Jerusalén
era la santa ciudad y la morada de Dios (Isaias 24:23; Zacarias 8;3); Seol era un lugar de
separacion de Dios (Salmo 16:10).

5. Las acciones simbdlicas. El profeta Ajias rompié su ropa en doce pedazos, prefigurando la
division del imperio de Salomoén (1 Reyes 11:30-32). El casamiento de Oseas con Gomer
representaba la relacion de Dios con Israel (Oseas 1-3); Jeremias se puso el yugo de bueyes,
simbolizando asi el servilismo de Israel a Babilonia (Jeremias 27:2-7, 10-12).

6. EIl simbolismo religioso o cultico, muy profuso en la antigua religion israelita. Ejemplos incluyen
la ofrenda y el sacrificio, el sacerdocio, el tabernaculo y mas tarde el templo, los festivales, el

Sabado, y los dias santos.?®
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El valor de la sefial y el simbolo en la adoracion cristiana

Este estudio de la adoracion antiguotestamentaria continuamente ha recalcado el hecho que la
adoracion abarca mas que forma y orden. Primero y principalmente, la adoracion es interior—con el
corazon, mente, voluntad, y emociones enfocados en Dios (y en su Hijo y el Espiritu Santo en el Nuevo
Testamento). Sin embargo la sefial y el simbolo son componentes importantes de la liturgia o forma de
la adoracion, porque son utiles en la preparacion para encontrarnos con Dios. Al ir llamandonos la
atencion las sefiales y simbolos a la persona de Dios y su obra de redencion por medio de Jesucristo, asi
el adorador es separado de su “yo” para que se centre en Dios y toda su gloria.

La sefial y el simbolo funcionan como pasos preparatorios a la adoracion, porque tienen la
“habilidad de elucidar, de comprimir en una significativa totalidad de forma facil de captar y retener.”?
Las agencias publicitarias modernas conocen bien el potencial de simbolos y logos para vender un
producto a los consumidores. También explotan el poder de retencidn que tienen estos simbolos dentro
de la mente del consumidor. S6lo hay que ver cuantas veces usted y sus hijos han sido motivados a
recitar una musiquilla comercial o visualizar un simbolo propagandistico.

Asimismo, los simbolos religiosos cristianos comprimen la verdad biblica y espiritual en una
forma facilmente comprendida y asimilada por el adorador. Considérese, por ejemplo, el simbolo méas
comun de los cristianos, la cruz de Jesucristo. jQué verdad méas grande incorporada en esas dos piezas
de madera—1Ia redencion de la humanidad! jQué seguridad entregada a los creyentes, aun hasta a los
martires cristianos a lo largo de la historia—*He vencido al mundo™! Y jqué poder de retencion en la
mente del adorador, sea que esté en un campanario o visualizado en los postes de alumbrado pablico a lo
largo del camino—“Porque para los que se pierden, el mensaje de la cruz es locura; pero para nosotros
que somos salvos, es poder de Dios” (1 Corintios 1:18).

Dada la adiccién de nuestra cultura a los videos, ¢cuanto méas debe la iglesia explorar los usos de
sefiales y simbolos cristianos para elucidar la verdad cristiana tanto como para proporcionar ese
mecanismo de retencidn para el adorador?

Las sefiales y los simbolos del Antiguo Testamento también eran vehiculos de revelacion, pero
siempre iban acompaiiados por una palabra interpretativa de Dios.*® Asi, son perennemente necesarias
palabras acompafiantes de instruccion e interpretacion tocantes a sefiales y simbolos cristianos. De no
ser asi, puede ser que generaciones posteriores se olviden del significado teoldgico de una sefial o

simbolo dado, perpetuando representaciones incorrectas de esa sefial o simbolo.
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La sefial y el simbolo cobraban valor en el Antiguo Testamento tanto como en el Nuevo. Por
ejemplo, las plagas contra Egipto demostraban que Yahvé era superior al panteén egipcia (Exodo 18:10-
11), mientras que las obras milagrosas de JesUs tenian la intencion de inculcar y confirmar la fe (Lucas
7:18-23). Los simbolos desarrollados en relacion con estas sefiales implantaban la recordacion de la
palabra divina y la sefial. También servian como testimonios de la veracidad de la revelacién divina y de
la certeza del cumplimiento divino de las promesas divinas del pacto en la historia humana, los
mismisimos propositos de la Eucaristia Cristiana o la Santa Cena: “Haced esto en memoria de mi,” y al
hacerlo, “anunciais la muerte del Sefior hasta que él venga” (1 Corintios 11:25-26).

Sin embargo, Bernhard Anderson advierte que puede ser que simbolos falsos socaven el valor de
sefiales y simbolos divinos, como en el caso de aquellas falsas sefiales de los magos del faraén (Exodo
7:11-13; 8:22) o los falsos sacrificios y la adoracion a Baal (Oseas 10:1-2). Es mas, advierte “las sefiales
y maravillas no siempre conducian irremisiblemente a la fe” en el Nuevo Testamento.”3!

Pero la sefial y el simbolo son valiosos de otra forma también. A menudo las sefiales y simbolos
cristianos se parecen a las parabolas en que son ambiguos de caracter. Pueden servir para confirmar y
asegurar a los fieles (Mateo 11:2-6), pueden picar la curiosidad en los no-iniciados o mal informados,
conduciendo asi al arrepentimiento y conocimiento de Dios (Lucas 19:1-10). Inclusive, pueden mal
interpretarse hasta el punto de provocar el enojo, la hostilidad, y el rechazo (Exodo 17:7; Juan 11:47;
12:37).

Ya que la sefial y el simbolo son tan potentes, el liderato de la iglesia responsable por la
adoracion ha de emplear la sefial y el simbolo primariamente para la instruccién y edificacion del
adorador creyente. No obstante, ellos han de reconocer el potencial para el evangelismo entre los
curiosos (especialmente los nifios) y hasta la posibilidad de una respuesta hostil de parte de aquellos no
tienen ojos para ver u oidos para oir (Marcos 4:21-25).

Desde luego, la sefial y el simbolo cristiano nunca pueden sustituirse en lugar de una fe personal
en la persona y obra de Jesucristo como el Mesias de Dios. Por esta razon Jesus se negaba a dar una
sefial no-ambigua (hasta darla en su resurreccién) a aquellas personas que se la exigian, no fuera que su
amor por la sefial milagrosa tuviera precedencia sobre la verdadera fe (Lucas 11:29-32).

Tampoco estas sefiales y simbolos debieran considerarse como una evidencia conclusiva o
prueba que obligue una creencia en Dios 0 haga que la fe sea innecesaria. De nuevo, recordemos la
parabola de Jesus acerca del hombre rico, sus hermanos, y Lazaro. “Si no escuchan a Moisés y a los
Profetas, tampoco se persuadirdn si alguno se levanta de entre los muertos™ (Lucas 16:31).

Finalmente, tal como se not6 anteriormente respecto a las formas especificas de adoracion, las

sefiales y los simbolos puede ser que se degeneren en idolatria al llegar a ser ellos fines en si mismos.
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Cuando los ultimos dias, el Anticristo hara toda clase de sefiales y maravillas falsas para engafiar a la

gente (2 Tesalonicenses 2:9-11).

La formay la libertad en la adoracion cristiana

Una vez Andrew Blackwood coment6 que la adoracion es “el mas fino de los artes . . .1a
totalidad de ella ha de ser mejor que cualquiera de sus partes.”? Para que esto suceda, los lideres de
adoracion han de estar “preparados espiritualmente y afines psicoldgicamente a las necesidades de los
adoradores.”?

¢ Como los lideres de adoracion preparan y organizan un culto para asegurar un servicio de
adoracion que sea significativo y espiritualmente satisfaciente? Primero, es esencial que el liderato de la
iglesia local identifique claramente la naturaleza y caréacter de su congregacion. Las expectaciones en
cuanto a la forma de la adoracion son mayormente determinadas por “la personalidad” de la iglesia

local. Se pueden identificar cinco tipos de personalidad de iglesias; cada uno corresponde a un énfasis

particular en la adoracion:

1. Elrelacional (la adoracion consiste en decir a otra persona cOmo se siente uno acerca de Dios);

2. El carismatico (la adoracion necesita que se liberen todos los dones del Espiritu, resultando en un
derramamiento carismatico colectivo.

3. El reflexivo (la contemplacion y el silencio se ven como el camino a la verdadera reverencia a
Dios).

4. El doctrinal (la esencia de la adoracion es una exposicién biblica);

5. El estético (la adoracion ha de involucrar todos los sentidos, y esto se logra mejor litirgicamente.

Desde luego, la mayoria de las iglesias locales demuestran una multiplicidad de personalidades. Esto
quiere decir que un liderato eficaz ha de proveer una variedad de formatos de adoracidn para satisfacer
las necesidades de los distintos tipos de personalidad que hay en la iglesia.

Segundo, el liderato de la iglesia local ha de desarrollar y refinar una teologia de la forma de
adoracion que esté de acuerdo con las necesidades de la congregacién y que sea consecuente con la
Biblia y la heredad de su tradicion teoldgica. Puesto que las formas son simbolos de la realidad espiritual

y la relacion con Dios, es importante que el adorador entienda porqué la respuesta de adoracion sea
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estructurada con una forma especifica. Robert E. Geber hace que la forma de la adoracion esté basada en

tres doctrinas cristianas basicas:3*

1. Lacreacion. Ya que Dios cred el orden natural, se le puede conocer por tal orden.

2. Larevelacion. Dios comunica su poder y gloria por medio de la creacion natural (Salmo 19:1;
Romanos 1:19-20). También, Dios se da a conocer por la palabra y la accion (Hebreos 1:1).
Ciertas revelaciones tenian que ver con las instituciones hebreas y su practica de adoracion: el
tabernaculo y el sacerdocio, por ejemplo. EI Nuevo Testamento entiende que estas formas
antiguotestamentarias de adoracion son “la sombra de los bienes venideros” (Hebreos 10:1). No
obstante, es importante reconocer que aungue el Nuevo Testamento abroga algunas formas
particulares de la adoracion antiguotestamentaria, no niega el principio que las formas terrenales
pueden comunicar verdades espirituales.

3. La encarnacion. “La doctrina de la Encarnacién es el punto focal de una teologia de forma.”*® La
verdad de que le Palabra de Dios se hace carne y habita entre nosotros afirma el principio de que
las verdades eternas pueden ser manifestadas por formas fisicas o materiales (Juan 1:14). Asi, “la
creacion fisica. . .tiene un lugar en la adoracion.” Como una reunion entre Dios y su pueblo, la
adoracion tiene que tener un principio y un fin y como un repaso de la historia de la salvacion, ha
de seguir la secuencia de la redencion divina en la historia humana.®® El ritual significativo o la
forma en la adoracion ha de ser una accidn cooperativa entre el liderato de la iglesia, los
adoradores, y la liturgia—todo bajo la batuta del Espiritu Santo de Dios. Craig Erickson describe
esta relacion cooperativa como “un ritual sinérgico”. Esta interaccion correcta entre el adorador y
las formas prescritas de adoracion ocurre s6lo “cuando los adoradores, mediante el poder del

Espiritu, participan a sabiendas, activa y fructiferamente en la liturgia”.3’
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iQuitate las sandalias!

La adoracion hebrea como lugar sagrado

El libro de Exodo recuenta la historia de Moisés y el arbusto ardiendo cerca de Horeb, la
montafia de Dios (Exodo 3:1-6). Yahvé visito este lugar en la forma del angel del Sefior. A causa de la
presencia santa de Yahvé, a Moisés se le mando que se quitara sus sandalias y que guardara su distancia.
Sobrecogido de temor, Moisés intentd ocultar su rostro de Dios—una reaccién no descomunal ante la
presencia del Creador (hasta los serafines esconden su rostro en la presencia de Dios, Isaias 6:2).

La idea de un “lugar sagrado” no era exclusiva de los hebreos en el mundo antiguo. El Antiguo
Testamento indica que los cananeos y otros pueblos también adoraban a sus dioses en sitios
especialmente santos (NUmeros 21:29; 35:52; 1 Reyes 11:5-8). Estos lugares sagrados a menudo se
asociaban con regiones montafiosas o elevadas, porque se creia que los dioses se reunian y sesionaban
en la cima de la gran montafia de asamblea.? Por analogia, pues, los santuarios cananeos se ubicaban en
lugares altos, por encima de la vida cotidiana y mas cerca de las mismas moradas de los dioses. Aqui
examinamos el entendimiento hebreo del “lugar sagrado,” su efecto sobre su relacion con el mundo

ordinario, y sus implicaciones para el Cristianismo contemporaneo.
El cielo mas elevado no te puede contener

A diferencia de las deidades paganas adoradas por los antiguos vecinos de Israel, el Dios hebreo,
Yahve, no puede ser contenido dentro de una esfera particular de la creacion o region geografica local.
Los israelitas entendian que su Dios moraba en los cielos (Salmo 115:3). En realidad, uno de los epitetos
para Yahvé en el Antiguo Testamento es “Dios de los cielos” (Daniel 2:18-19; Jonés 1:9). En otro lugar
a Dios se le llama el Altisimo que desgarra los cielos en sus visitas a la tierra (Salmo 18:7-15; Isaias
64:1).

Simbolicamente el mismo trono de Dios del cual €l rige sobre toda su creacion fue establecido en
los cielos (Salmos 11:4; 123:1; Isaias 40:22). Empero el Rey Salomén reconocia que puesto que ni los

mas altos cielos pueden contener al Sefior Dios, cuanto menos lo podia hacer el pobre templo que él
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habia construido (1 Reyes 8:27; 1 Cronicas 6:18). La gloria del Sefior Dios en realidad se extiende méas
alla de los cielos, y desde este lugar ventajoso él mira hacia abajo a los cielos tanto como al mundo
(Salmo 113:4-6). Por esto, el profeta Isaias recordaba a aquellos israelitas que buscaban reducir a Dios a
su propio nivel de entendimiento que los caminos y pensamientos de Yahvé son infinitamente mas altos
que los de los mortales (Isaias 55:9)

Con una nota mas humana, el salmista experimentaba lo vasto del Espiritu de Dios en toda su
creacion al reconocer en una pregunta retorica: “; A donde me iré de tu Espiritu?” (Salmo 139:7). Aqui
el poeta afirma el atributo divino de la omnipresencia y confiesa lo tremendo del escrutinio ineludible
del Dios del cielo. Pero Yahvé no es un Dios distante y descuidado, ubicado remotamente en los cielos y
alejado de su creacién. Mas bien, Yahvé es una deidad muy personal, que se acuerda el lugar del
nacimiento de todo pueblo (Salmo 87:5-6), y también es el Dios del cielo que desciende para ayudar al
pobre y llevar socorro al necesitado (Salmo 113:7-8)

La verdad de la presencia muy extendida de Dios en la creacién tiene grandes implicaciones para
la adoracion. Puesto que Dios esté presente en todas partes, la adoracion espontanea e informal al Sefior
de los cielos no conoce restriccion alguna de espacio o tiempo. Los justos pueden regocijarse
continuamente en la presencia de Dios (Salmos 16:8; 34:1). Es mas, esta clase de alabanza continua es
contagiosa como la alabanza del esplendor de Dios inculca la esperanza la cual a su vez produce aun
mas alabanza (Salmo 71:8, 14-15). Por esta razon el poeta hebreo pide que toda la creacién de Dios

(Salmo 145:10, 21) y todo lo que respira (Salmo 150:6) alabe al Sefior.

El Sefior escogera un lugar para su nombre

Isaias el profeta captaba el verdadero misterio de este gran Dios del cielo al afirmar:

Porque asi ha dicho el Alto y Sublime, el que habita la eternidad y cuyo nombre es el Santo: “Yo habito en
las alturas y en santidad, pero estoy con el de espiritu contrito y humillado, para vivificar el espiritu de los
humildes y para vivificar el corazén de los oprimidos™ (Isaias 57:15). Este texto combina armoniosamente
dos atributos distintos y contrarios de la Deidad. Primero, Dios es “alto y sublime”, o sea, trascendente.
Esto significa que Dios esta separado de su creacion en que es auto-existente. Dios esté alejado de su
creacion en su ser esencial, incluso la humanidad. Pero, en segundo lugar, Dios también es inmanente. Esto
abarca la cercania de Dios y su morar constante en todo lo creado—el mundo y sus criaturas y sus
procesos. Dios es al mismo tiempo el externo creador y juez soberano de su obra y el intimo morador que

esta en todas las cosas, haciendo que todo quede unido (Hechos 17:24-28; Colosenses 1:15-17).2
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Este atributo de inmanencia divina suscita la nocion de un “lugar sagrado” en el Antiguo
Testamento. Hablando figurativamente, la tierra funciona como el estrado de sus pies al igual que los
cielos son su trono (Isaias 66:1; afirmado en Mateo 5:35; Hechos 7:49). El estrado era el simbolo de
autoridad real en el mundo antiguo. Como creador de la tierra, es apropiado que el dominio de Dios se
extienda sobre su totalidad (Salmo 24:1; Job 41:11; Salmo 97:5).

La teofania en el Antiguo Testamento

Al irse desenvolviendo la historia de la salvacion en el Antiguo Testamento, a veces Dios opta
por darse a conocer de formas especiales a aquellos que lo buscan.* Puesto que los seres humanos son
finitos, Dios ajusta esta limitacion humana mediante la revelacion de rasgos de su caracter divino y
aspectos de su voluntad divina para la humanidad en lugares geogréaficos especificos. Por supuesto, la
historia de la creacion en Génesis nos ofrece un vislumbre de esta relacion idealizada entre el Creador y
sus criaturas en su comunion directa en el huerto (Génesis 3:8).

Por desdicha, aquellos primeros humanos dudaban de la bondad de Dios, sucumbiendo a la
tentacion hecha por la serpiente (Génesis 3:1-13). El juicio de Dios sobre la desobediencia del hombre y
la mujer incluia las maldiciones que hacian mas dificil la vida y el destierro del Huerto de Edén—o sea,
la misma presencia de Dios (Génesis 3:14-24). Sin embargo, Dios opt6 por vencer la barrera del pecado,
restaurando la relacion con la humanidad por revelarse de manera visible o audible a sus criaturas
caidas. Esta manifestacion divina es iniciada por Dios mismo y se llama una teofania. Estos auto-
descubrimientos por Dios incluian una voz (Génesis 4:9; 6:13), un suefio (Génesis 15:12), una llama en
el arbusto ardiendo (Exodo 3:2-6), el relampago y el trueno en el Monte Sinai (Exodo 19:18-20), la
columna de nube y fuego (Exodo 40:34-38), y hasta el angel del Sefior en forma humana (Jueces 13:8-
20). Los verdaderos detalles fisicos y externos de estas manifestaciones normalmente son un tanto
oscuros ya que el énfasis se pone en la persona y caracter de Dios y su mensaje a los oyentes (Génesis
12:1-3) (\Véase el capitulo tres).

Estos sitios sagrados, que se asocian con alguna clase de manifestacion divina, normalmente eran
identificados por puntos de referencia. Por ejemplo, a menudo los altares que se construian para que se
adorase en el lugar de la aparicion de Dios fungian como puntos de referencia (Génesis 12:8; 13:18;
22:9), mientras que en otras partes columnas de piedra o piedras grabadas eran erigidas para
conmemorar el lugar de revelacion divina (la piedra memorial de Jacob en Betel, Génesis 35:14; las

doce piedras en Gilgal, Josue 4:1-9; o la piedra memorial en la ceremonia del Monte Ebal, (Josué 8:32).
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En algunas ocasiones ciertos rasgos geograficos servian como puntos de referencia para denotar el sitio
sagrado, como en el caso de las encinas de Siquém y Mamre (cerca de Hebron, Génesis 12:6; 18:1).

Era tripartita el propdsito de estos puntos de referencia que designaban un sitio geografico como
sagrado. Primero, el poner un marcador permanente en el lugar de la visitacion divina servia como una
respuesta de adoracion a Dios tanto como una sefial tangible que confirmaba la teofania para el
recibidor. Segundo, el marcar el sitio ofrecia una referencia geogréafica, permitiendo asi un retorno
posterior o peregrinaje al lugar de la revelacion divina (sea que fuese una experiencia de renovacion de
pacto, Josué 24:26 o aun el sitio de un sepulcro, Génesis 35:20). Tercero, el punto de referencia
geografica a menudo llegaba a ser un memorial didactico por el cual los israelitas instruian a las
generaciones sucesivas en el conocimiento del pacto de Yahvé (Josué 4:20-24, probablemente una
analogia de la Pascua del éxodo, Exodo 13:8).

Al igual que el evento del éxodo aseguraba la redencidn divina y vigorizaba la adoracion israelita
de Yahvé, el codigo de pacto de Yahvé estandarizaba los medios y legitimaba las instituciones de la
adoracion hebrea durante ese periodo (Véase el capitulo 3). De igual importancia, la ceremonia israelita
de pacto en el Sinai también testificaba de la cristalizacion de la idea del lugar sagrado en la religion
hebrea durante los tiempos biblicos.

Primero, el mismo Monte de Sinai (u Horeb) llegd a ser reverenciado como el monte santo de
Dios (Exodo 19:9-25). El lugar sagrado se asociaba con la misma presencia de Dios, con disturbios
sismicos, y con el dar de la ley. En otros lugares del Antiguo Testamento se venera al Sefior Dios como
“Aquel del Sinai” (Salmo 68:8), conmemorando el sitio del monte como el lugar donde la tierra temblo
durante la inicial visitacion de Dios a la nacién de Israel después del éxodo (Deuteronomio 33:2; Jueces
5:5; Nehemias 9:13). En por lo menos una ocasién el Monte de Sinai fue el sitio de un peregrinaje por el
profeta Elias con el fin de la iluminacion espiritual (1 Reyes 19:8).

Segundo, la revelacion divina incluia la provision de un permanente lugar santo dentro del
campo de los israelitas (Exodo 25-40). El tabernaculo o tienda de reunion era sefialado para ser el mismo
lugar donde Dios literalmente morarfa con su pueblo (Exodo 25:8). En especial, la santa presencia de
Yahvé era identificada con el arca del pacto (Exodo 37:1-9). La nube de gloria y la columna de fuego
eran los simbolos visibles que representaban la santa presencia de Yahvé entre su pueblo (Exodo 40:34-
38). Puesto que el tabernaculo y el arca del pacto eran portétiles, el lugar sagrado de la presencia del
Sefior podia viajar con los hebreos en su vagar en el desierto hacia la tierra de la promesa del pacto—
Canaan (\Véase el capitulo 8).

Tercero, una revelacion, mas tarde cuando el segundo dar de la ley en Moab, indicaba que el

lugar sagrado de la presencia divina no siempre seria movil. Muy claramente Dios especificd por Moisés



85

que, una vez que los israelitas poseyeran la tierra de promision, él escogeria un lugar donde su nombre
pudiera establecerse permanentemente (Deuteronomio 12: 5, 11, 21; 14:23; 16:2, 6, 11; 26:2). Este sitio
habia de ser el lugar de adoracion para las tribus de Israel. Hasta que el lugar permanente para el
establecimiento del nombre de Yahvé se asegurara (ultimadamente el sitio del Monte de Sion en
Jerusalén, 2 Samuel 6:1-11), el viajar del tabernaculo eventualmente daria lugar a varios sitios
religiosos, incluyendo a los Montes Ebal y Gerizim (Deuteronomio 27:1-14), Siquém (Josué 24:1), Silo

(Josué 18:8-10; Jueces 18:31), y finalmente la era de Arauna el jebuseo (2 Samuel 24:18-25).

El lugar sagrado y la adoracion hebrea

Las implicaciones de la nocion de un lugar sagrado para la adoracion hebrea posiblemente sean
tan numerosas como la plétora de sitios santos en la historia religiosa antiguotestamentaria. Sin
embargo, estas cinco parecen ser las principales: (1) la necesidad de la preparacion como una
precondicién de la adoracion, (2) la importancia de los peregrinajes para la fe israelita, (3) el lugar
sagrado como un memorial didactico, (4) el valor de la adoracion ligada a un lugar especifico, y (5) el

desarrollo de la verdad teoldgica de “Dios con nosotros.”

Las precondiciones para la adoracion. El reconocimiento de lugares sagrados en el Antiguo
Testamento subraya la importancia de la piedad personal como una precondicion de la adoracion a
Yahve (Véase el capitulo 2). Empotrada dentro de la idea del lugar sagrado estaba la realidad de la
santidad de Dios. Aun como la manifestacion de Dios a los justos santificaba un lugar geogréafico
especifico, asi también el adorador habia de santificarse a si mismo para poder entrar a la presencia de
Dios. En algunos casos esta preparacion abarcaba cierta actividad fisica, tal como el lavamiento ritual,
un cambio de ropa, el abstenerse de las relaciones sexuales, y el ofrecer de sacrificios animales (Exodo
19:9-16). Sin embargo, en todos los casos esta preparacion era espiritual, asi que el salmista amonesta
que solo los de corazon puro (Salmo 24:3-6} y un estilo de vida irreprochable (Salmo 15:1-5) podian

estar en el lugar sagrado.

Los peregrinajes. Se define el peregrinaje como “un viaje hecho a un lugar sagrado como un acto de
devocion.” El peregrinaje era una parte de la vida religiosa de Israel desde el principio, atestiguado por
los viajes patriarcales a sitios santos como Betel (Génesis 12:8; 31:13; 35:18). Tal sitio importante era
Silo, donde el arca del pacto radicaba (Jueces 21:19). La historia de Elcana y Ana indica que los hebreos

devotos hacian peregrinajes anuales a este lugar para celebrar la fiesta del pacto (1 Samuel 1:3). Méas
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tarde, los tres peregrinajes al santuario central, legislados por el c6digo mosaico, llegaron a ser un
elemento fijo del calendario religioso (la Fiesta del Pan Sin Levadura como parte de la Pascua, la Fiesta
de Semanas, y la Fiesta de la Cosecha o de los Tabernéaculos, Exodo 23:4-17).% Segin Abraham Bloch,
el festival de Sucot o Fiesta de los Tabernaculos era especialmente para los judios como un simbolo de
estar sin hogar.® Este festival les recordaba de vagar en el desierto de Israel después del éxodo.

Como acto de adoracion, el peregrinaje tenia el propdsito de ser un evento de gran gozo y
celebracion, homenajeando al Dios Vivo (Salmo 84). También, el peregrinaje daba la oportunidad de
ensefiar a una nueva generacion de israelitas acerca de la santidad de Yahvé y las demandas de una
relacion de pacto con él (Salmos 15; 24:3-6; Isaias 33:14-16). La recordacion de peregrinajes pasados al
templo de Sion con los fieles de Israel ayudaba a que se renovara la fe del salmista en medio de tiempos
de angustia (Salmo 42:4). En realidad, s6lo un viaje al santo monte de Dios vindica la causa del justo
contra los embates de los impios (Salmo 43:3-4).

Después del tiempo de David, el peregrinaje a Jerusalén lleg6 a ser un importante simbolo de la
unidad y solidaridad de las tribus hebreas (Salmo 122:3-5). Las ramificaciones politicas de tales viajes
eran obvias, siendo reconocidas inmediatamente por el Rey Jeroboam después de la division de la
monarquia unida. El estableci6 centros rivales de culto y decret6 peregrinajes alternativos (a Dan 'y
Betel) para completar la separacion del Reino del Norte del Reino del Sur y asi consolidar las tribus del
Reino del Norte (1 Reyes 12:25-33). Para el tiempo de Josias, los problemas de idolatria y sincretismo
religioso, asociados con algunos de los antiguos lugares sagrados, eran tan severos que Jerusalén llegé a
establecerse como el Unico sitio para peregrinajes (2 Reyes 23:1-25). Cuando el exilio babildnico, los
israelitas desterrados consideraban los peregrinajes a Jerusalén como un suefio sagrado y un deber. Es
probable que “los Canticos de Peregrinos” o “Cantos de Ascenso” (Salmos 120-134) representen una
coleccion de poemas musicales cantada por los peregrinos hebreos al ascender éstos al monte santo del
Sefior (Isaias 30:29). (Véase el capitulo 10.)

Memoriales didacticos. La préactica israelita de identificar los lugares sagrados con puntos de referencia
contribuia grandemente al guardar del pacto de parte de la siguiente generacion. Estos marcadores
tangibles afirmaban la realidad histdrica de la intervencion de Dios en el orden natural y funcionaban
como memoriales didacticos para las generaciones sucesivas de los israelitas. En realidad, Yahvé se
reveld en el pacto, y realizaba grandes actos de redencion para su pueblo en la historia (a diferencia de
los mitos religiosos de los vecinos de Israel, Salmo 105). Este ensayo de la historia en lugares sagrados
ensefiaba verdades esenciales acerca de Dios (su santidad, su poder, etcétera; Josue 24:1-15). La

participacion activa en la recordacion de las palabras y hechos pasados de Yahvé en el lugar sagrado
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tenia la mira de inculcar una responsable obediencia al pacto e implantar un sentido de lealtad dentro de

la comunidad religiosa y su heredad.

La adoracion ligada a un lugar especifico. La adoracion israelita en los sitios religiosos sagrados
fomentaba actitudes y respuestas de lealtad sobre dos niveles diferentes. Sobre el nivel vertical, la
adoracion individual y colectiva en el lugar sagrado alentaba una lealtad a Yahve. El acto de adoracion
en el sitio servia como un recordatorio de que Dios, por su gracia, se habia reunido con su pueblo. La
cuidadosamente preservada tradicion de aquellas visitaciones pasadas aseguraba la revelacion continua
de la gracia de Dios (Deuteronomio 4:21-40). Sobre el nivel horizontal, el acto de adoracion en el lugar
sagrado fortalecia la union de la comunidad religiosa del pacto. La identificacion colectiva y pablica con
Yahveé en el lugar sagrado realzaba una conciencia de las obligaciones respecto a la lealtad y servicio los
unos a los otros como miembros comuin de la comunidad de pacto (Exodo 23:1-9). No nos sorprende,
pues, que los profetas hebreos fuesen prontos en pronunciar palabras de condenacion vehemente contra
los israelitas por su adoracion de deidades paganas en lugares sagrados “falsos” (Oseas 4:12-13, 15-16;
Amds 5:4-5). Esta falsa adoracion no tan sélo violaba la lealtad de pacto con Yahvé, sino también

erosionaba las estructuras concertadas de moralidad y sociales de la comunidad religiosa (Oseas 4:1-3).

“Dios con nosotros.” Finalmente, y tal vez mas importante aun, la idea del lugar sagrado en el Antiguo
Testamento restauraba la posibilidad de una comunidn intima que se habia experimentado entre Dios y
el hombre en el huerto antes de la Caida (Génesis 3:8). Un resultado clave del pacto entre Yahve e Israel
era la misma presencia de Dios “habitando en medio de su pueblo” (Exodo 25:8). La estructura del
tabernéculo, descrita en Exodo 25-40, era disefiada para simbolizar la activa y continua presencia del
Sefior entre los hebreos. Al tabernaculo también se le llamaba la tienda de reunidn, porque alli Dios se
reunia con Israel por medio del santo sacerdocio ordenado para representar al pueblo hebreo ante Yahve
(Levitico 1:1).’

Fuese que se asociase con este santuario portatil o “se contuviese” en el posterior edificio
permanente del templo de Salomon, una realidad sombria condicionaba la presencia de Yahvé entre su
pueblo. El pecado de la idolatria significaba el “abandono divino,” y era el corolario necesario de la
bendicién de la “presencia divina” de la obediencia al pacto.® Esta verdad llegé a ser una parte dolorosa
de la historia hebrea cuando la caida de Silo (1 Samuel 4) y la caida de Jerusalén (Ezequiel 8-10) al “irse
la gloria del Sefior de Israel.” Por esta razon, Isaias anticipaba aquel dia cuando Emanuel, “Dios con
nosotros” en la carne estableciera el derecho y la justicia en la tierra, asegurando permanentemente la

presencia de Dios entre su remanente fiel y todas las naciones (Isaias 7:14; 9:7; 11:9).
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Piedras sagradas e idolos de madera

El ordculo de Jeremias (7:1-8) normalmente se identifica como “el gran sermon en el templo” del
profeta. Aqui, el hombre de Dios denunciaba al pueblo de Jerusalén por confiar en estas palabras
enganosas, “Este es el templo del Sefior” (7:4). Por esto queria decir que “la teologia del templo”
vociferada por el sacerdocio engafiado y los lideres nacionales que pensaban que el templo era un
simbolo de la inviolabilidad de Juda. Ya que Yahvé mismo habia escogido este sitio para establecer su
nombre en Israel, la presencia de Dios, representada por el templo, garantizaba la seguridad y
prosperidad. Jeremias atacaba esta suposicion como poco menos que la idolatria—Ia sustitucién de la
cercania de Dios por la proximidad de un lugar sagrado. Solo el profeta tenia que repasar la historia de
Israel para comprobar su argumento. Dios podia deshacerse del templo en Jerusalén tan facilmente como
habia arruinado a Silo por la impiedad de Israel (Jeremias 7:8-15).

El peligro de cambiar la lealtad a Yahvé por la lealtad a un lugar sagrado se ha documentado
bien. Por ejemplo, William Dyrness observa: “El peligro siempre estaba presente de que Israel creyera
que Dios estuviera limitado a estos lugares sagrados.”® Continuamente los hebreos tenian que aprender y
reaprender que no existia ninguna conexion necesaria entre Yahvé y los lugares donde él se revelaba a
su pueblo. Esto queria decir que el lugar sagrado nunca podia servir como un talisman para evitar el mal
o el juicio divino.

El profeta Ezequiel contradecia esta nocién falaz del lugar sagrado en su vision (Ezequiel 1-3).
Alli él revelaba que el mismo trono de Dios descansaba sobre un magnifico carruaje, significando asi su
presencia en cualquier lugar (Ezequiel 1:15-28). Los cautivos hebreos en Babilonia necesitaban saber
que Yahvé no estaba limitado a Jerusalén.

En este capitulo yo he usado las palabras sagrado y santo un tanto indistintamente. La idea del
lugar santo o sagrado en la teologia cristiana sélo puede ser un vehiculo para la demostracion del
misterio divino y la calidad de Dios como absolutamente oculto. El lugar sagrado nunca puede servir
como una realidad visible o concreta de la revelacion de Dios, ya que eso haria que el lugar sagrado
fuese un objeto de reverencia y adoracidon—o sea, un fin en si mismo y una forma de idolatria. R. K.
Harrison ha comentado que Dios demanda una conversion de la mente y del corazon tanto como
acciones como la base de la paz y seguridad, no una veneracion supersticiosa de un edificio de piedra o
de un sitio tradicionalmente sagrado.'°

El asentimiento a la nocion del lugar sagrado en la religion hebrea naturalmente dio pie a los

correspondientes objetos sagrados (muebles, vasijas, etcétera). En realidad, tales objetos habian sido
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ordenados por Yahvé para que fuesen una parte integral del ritual y adoracion asociados con el
tabernaculo del Sefior (Exodo 35:30-39:43). Por desdicha, los israelitas continuamente tenian dificultad
para distinguir entre esos objetos santificados utilizados en la adoracion a Yahvé y los objetos sagrados
adorados como idolos en vez de a Yahvé.

La tremenda santidad de Dios demandaba que la nacion hebrea, el sacerdocio levitico, y todos
los objetos que contribuian a la adoracion de Yahvé en el tabernaculo fuesen santificados o consagrados
para el servicio (Levitico 11:44-45; 19:2). El libro de Exodo recuenta la consagracion del pueblo en el
Monte Sinai (19:10-15), la consagracion de los sacerdotes para el servicio litdrgico (29:1-10; Levitico
8:1-29), y la consagracion del tabernaculo por Moisés (39:32-43). Pero, aunque la tienda de reunion y
todos sus muebles e implementos eran santificados por el ritual sacrificial, estos objetos hechos por los
hombres no debian de ser adorados (Exodo 29:36; 30:29; 40:9). Solo Yahvé merecia la adoracion de
Israel (Exodo 22:20). Los objetos santificados s6lo eran simbolos de su presencia divina y cuadros de su
absoluta santidad (véase el Capitulo 2).

A pesar de las prohibiciones directas contra la adoracion de otros dioses y objetos sagrados de
cualquier indole, los israelitas eran presas faciles ante la trampa de la idolatria (Exodo 20:2-4;
Deuteronomio 4:15-20). Los profetas hebreos comprendian que los israelitas habian sido engafiados y
apartados por un “espiritu de prostitucion” (Isaias 44:20; Oseas 4:12). Habacuc deliberadamente
describia esta decepcion o seduccion como el hacedor de idolos que “confiaba en su propia creacion” en
lugar de confiar en el Dios Creador (Habacuc 2:18).

Ejemplos de la adoracion israelita de idolos y objetos sagrados son numerosos en los anales de la
historia antiguotestamentaria. La citacion de episodios especificos de esta conducta idolatrica resulta ser
instructiva, porque emergen dos categorias distintas de la falsa adoracion. Primero, hay el peligro de que
los objetos santificados lleguen a ser objetos sagrados. Por ejemplo, el arca del pacto a la larga fue
tomada erroneamente como un talisman que aseguraba la liberacion y proteccion de los enemigos de los
israelitas. Sélo al permitir que los filisteos derrotaran a los israelitas en Silo, cautivando al arca, podia
Dios demostrar la realidad de su poder y la impotencia de una fe mal puesta (1 Samuel 5-6).

En otra ocasion, la serpiente de bronce, santificada por Moisés como el instrumento de liberacion
de la plaga de serpientes durante el vagar en el desierto, llego a ser un idolo (Numeros 21:2-9). El Rey
Ezequias mandd a que fuese destruida la reliquia, porque ésta se asociaba con la falsa adoracion (2
Reyes 18:4). Desde luego, el verdadero peligro para los israelitas era que ellos suponian que ain
practicaran la verdadera religion del pacto simplemente porque ellos usaban los divinamente aprobados
objetos de la adoracion. El riesgo perenne era que pusieran inconscientemente su fe y lealtad en los

simbolos sagrados en vez de en Yahve.
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La segunda categoria de la falsa adoracion incluia los idolos y objetos culticos que pedian
prestados a las religiones paganas de los vecinos en su derredor. Aun una lectura somera de los profetas
hebreos produce un largo catalogo de estos simbolos e imagenes de dioses falsos consultados por los
israelitas (Isaias 2:20; Ezequiel 6:5-7; 8:7-13; Oseas 4:12; etcétera). Aquellos reyes, que hacian caso de
las advertencias proféticas y reformaban la religion israelita, destruian por completo estos “objetos
sagrados” insidiosos de las religiones paganas (2 Reyes 18:1-9; 23:4-14). La depuracion de la religion
hebrea solo era posible en proporcion directa a las medidas tomadas por los justos para erradicar las
influencias extranjeras que contaminaban la fe hebrea del pacto. La historia israelita comprueba vez tras
vez que el pueblo de Dios no puede “claudicar entre dos opiniones”; ellos tenian que servir solo a Dios 0
a los baales (1 Reyes 18:21).

El sarcasmo mordaz de Elias encuentra su eco en los mensajes de los profetas hebreos
posteriores. Estos siervos de Dios se mantenian firmes contra la locura de la idolatria. Estos objetos
sagrados no podian ni ver ni oir (Isaias 44:9-20; Habacuc 2:18-19), ni menos pararse sin estar afirmados
con clavos para no tambalearse (Isaias 41:7; 46:7). Mucho menos estos impotentes “dioses” podian
liberar a sus adoradores frente a la calamidad y el juicio divino (Isaias 45:20; 57:13). Sin embargo, pese
a la predileccion hebrea de adorar “las cosas de madera y piedra,” los profetas sabian que vendria un dia

en que el nombre de Yahvé ya no seria profanado (Ezequiel 20:30-31, 39-40).

Las implicaciones para la adoracion cristiana

La iglesia cristiana adora al mismo Dios que aquellos israelitas de la historia
antiguotestamentaria que hacian peregrinajes a lugares sagrados en Canaan, la tierra de la promesa del
pacto. El Dios de Abraham, Isaac, y Jacob es también el Dios de los apdstoles Juan, Pedro, y Pablo
(Galatas 3:6-9) ¢ Cuales son las lecciones, pues, que la iglesia cristiana contemporanea puede recoger del

entendimiento hebreo de los lugares sagrados?

iPreparate para tu encuentro con tu Dios!

Ya hemos aprendido que la piedad personal o un buen corazén es la singular precondicién
necesaria para la adoracion hebrea a Yahvé en el Antiguo Testamento (véase el Capitulo 2). El lograr
este buen corazon para la adoracion significaba una preparacion cuidadosa conforme a las meticulosas
prescripciones escritas para poder entrar a la presencia de Dios (2 Cronicas 35:4-6). De igual forma que
el pueblo de Israel ponia una atencion estricta en como acercarse a Dios en la adoracion, asi también la

iglesia cristiana ha de reconocer la santidad y dignidad de Dios. Puesto que la adoracion publica no es
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una experiencia ordinaria, son necesarias algunas directrices para asegurar la trascendencia y la cualidad
misteriosa de la adoracion cristiana. Robert E. Geber ha esbozado los procedimientos practicos por los
cuales el adorador cristiano puede prepararse para encontrarse con Dios, incluyendo el silencio, la
procesion, el saludo, la invocacion, el reconocimiento de la gloria de Dios, y el arrepentimiento.!

El silencio, una expresion de temor reverencial ante la majestad y santidad de Dios (Habacuc
2:20), “evoca sentimientos de trascendencia y hace que uno se ponga en contacto con el caracter
sobrenatural de la realidad.”*?

La procesion simboliza una entrada a un lugar o evento. Sin duda, sus raices se pueden trazar a la
idea de peregrinajes en el Antiguo Testamento. La procesion es un acto visible y tangible que recuerda
al adorador de su entrada a la misma presencia del Dios vivo.

El saludo inicia el acto formal del encuentro de Dios con su pueblo. El saludo puede ser una
oracion o una lectura biblica que invita una respuesta congregacional. Como una salutacion, el saludo
también sirve para resaltar el vinculo coman que el adorador comparte en la comunidad del pacto de
Cristo.

La invocacion es una oracion que admite humildemente que los cristianos adoran a Dios el Padre
solo por la agencia de Jesucristo su Hijo y por el poder del Espiritu Santo. Este “clamor” o “ruego,” que
reconoce la presencia del Dios Trino y la total impotencia de la fuerza humana, normalmente se hace
con la congregacién de pie en reverencia.

La afirmacion de la gloria de Dios es una aclamacion del ser esencial y carécter, la gloria y
santidad de Dios (Salmo 29:3). Este arranque himnico de alabanza traza sus origenes a las huestes
angelicales que glorificaban el nacimiento de Emmanuel en Belén (Lucas 2:14). La iglesia primitiva
compuso un himno, que se conoce ahora como “La Gloria en excelsis Deo,” para realzar la Deidad, pero
cualquier himno de adoracion es apropiado.*3

Finalmente, como Isaias ante el trono de Dios (Isaias 6:5) o el publicano al orar (Lucas 8:13), el
adorador ruega la misericordia de Dios y la limpieza del pecado por un acto de arrepentimiento. A
menudo una lectura biblica, un salmo antiguotestamentario, o un himno cristiano se usa para comunicar

la plena expresion de contricion delante de Dios.

Los caminos a Sion en tu corazon

La préactica de viajar a lugares sagrados no se limitaba a la religion hebrea de los tiempos
antiguotestamentarios. Para el segundo siglo de la era cristiana, los peregrinajes cristianos a la Tierra
Santa de la Palestina se hacian muy populares. El volver sobre los pasos de Jesus durante su Gltima

semana, o la Semana de Pasion en Jerusalén, llego a ser especialmente significativo.'* Mas tarde, viajes
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a los sepulcros de martires y santos, sitios donde se habian hecho milagros, y otras ciudades santas
(Roma, Canterbury, etc.) se agregaron a la tradicion cristiana de peregrinajes. La iglesia alentaba los
peregrinajes como un medio de penitencia, ya que el viajar en el mundo antiguo se hacia con gran riesgo
y sacrificio. El significado del peregrinaje para el Cristianismo se demostré militarmente en las
Cruzadas medievales, ordenadas por la iglesia en parte para liberar a la Tierra Santa con el fin de que
fuera segura para los viajes de los peregrinos.®®

A pesar de las opiniones de criticos prominentes a lo largo de los siglos (tales como Juan
Crisdstomo, Jeronimo, y Erasmo), los peregrinajes a la Tierra Santa y otros lugares seguian siendo un
rasgo importante de la piedad en muchas tradiciones cristianas. Ultimamente alternativos a estos viajes a
sitios sagrados especificos del Cristianismo han ganado cierta popularidad. Puede ser que estos
peregrinajes fingidos abarquen la recreacion de la escena de la Navidad o las estaciones de la Via
Dolorosa en tiempo del Dia de Resurreccion. Las tradiciones cristianas mas litargicas consideran que la
procesion de adoracion es una representacion del peregrinaje a Sion, mientras que algunos cristianos
piensan que su viaje semanal a su iglesia local es una especie de peregrinaje. En otras ocasiones, el ir a
reuniones y aniversarios de la iglesia local, a dedicaciones de nifios o bautizos, o el volver al lugar de la
conversion de uno fomenta la misma reflexion espiritual y renovacion que se asocian con la experiencia
del peregrinaje.

Mas importante para los escritores del Nuevo Testamento era el igualar la vida cristiana con el
peregrinaje de la tradicion hebrea. Al igual que Jacob consideraba su vida como una “peregrinacion” de
130 afios (Génesis 47:9), asi la vida de fe es un peregrinaje a la patria celestial (Hebreos 11:13-16). Por
esta razon, el Nuevo Testamento alude a los cristianos como “peregrinos y expatriados” (1 Pedro 2:11)
cuya ciudadania esta en el cielo (Filipenses 3:20). El salmista tenia un concepto similar respecto a la
vida de fe al bendecir a todos los que tienen en él sus fuerzas y en cuyos corazones estan sus caminos
(Salmo 84:5). Asimismo, la vida terrenal del cristiano no es sino un largo peregrinaje a aquella ciudad
cuyo hacedor y arquitecto es Dios (Hebreos 11:10). Asi, Pablo comparaba su peregrinaje espiritual a la
vida de un soldado que se niega a enredarse en problemas de civiles (2 Timoteo 2:3-4). El cristiano debe
separarse de la corrupcion del mundo para poder vivir una vida justa delante de los paganos para la
gloria de Dios (1 Pedro 2:12).
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¢ Qué significan estas piedras?

Segun Walter Brueggemann, la iglesia cristiana pudiera beneficiarse grandemente si adaptara
algunas de las ideas antiguotestamentarias respecto a la educacion.'® Los israelitas se preocupaban por
unir las generaciones de la comunidad religiosa. La educacién en el antiguo Israel se aprovechaba de la
curiosidad y el anhelo de la juventud en cuanto al “secreto” tan preciado por la comunidad adulta. En
este contexto, Bruegemann comprende la ensefianza como “el manejo astuto de ese secreto por tener un
sentido agudo de cuando y de qué maneras era apropiado ocultar o revelar dicho secreto.”’

Una manera en que los hebreos ensefiaban a la proxima generacion era por hablar acerca de
Yahvé durante ceremonias y festivales o puntos de referencia que conmemoraban eventos histéricos
pasados (la comida Pascual, Exodo 11:26; 13:8, 14; el pacto Mosaico, Deuteronomio 6:20-21; 27:2-3; la
columna de piedras al cruzar el Jordan, Josué 4:6, 21). Los rituales asociados con las ceremonias o los
puntos de referencia eran disefiados para evocar un momento ensefiable por medio de un catecismo de
preguntas y respuestas. El adulto responderia a las preguntas de los nifios, articulando un credo o
testimonio de fe estilizado en Yahveé (el recitar de los actos de Yahvé donde la columna de piedras en el
Jordan, Josué 4:6, 21). Este recital introducia la nueva generacién a los elementos basicos que
identificaban a la comunidad religiosa y reforzaba esos elementos a la generacion adulta.*®

Brueggemann llama la iglesia a una reclamacion imaginativa de este modelo educativo de los
hebreos. La Eucaristia y el bautismo cristiano son ejemplos obvios de ceremonias neotestamentarias que
serian eventos ensefiables (1 Corintios 11:17-34; Romanos 6:1-4). La cruz como el simbolo universal
también se pudiera usarse eficazmente como un memorial de ensefianza. Por supuesto, la riqueza de
material relacionado con la creencia y practica antiguotestamentarias de los israelitas y del Judaismo
posterior también se pudiera usar provechosamente para ceremonias significativas y demas
observancias. Ademas, una apelacion creativa a personajes y eventos sobresalientes de la rica tradicion
de la historia eclesiastica tanto como importantes simbolos, objetos, y obras del mundo del arte cristiano

también pudiera evocar ese momento ensefiable.®

Una casa espiritual

El Nuevo Testamento considera la iglesia de Jesucristo como una asamblea de personas que se
retnen en un lugar particular regularmente para la adoracion (1 Pedro 2:4-10). Para bien o para mal, la
historia eclesiastica ha tendido a considerar el edificio de la iglesia local como un lugar sagrado por su
analogia con el tabernaculo o templo del Antiguo Testamento. No obstante, hay beneficios para la

iglesia (la santa asamblea de personas) en reconocer la ubicacion fisica y la superestructura como un
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lugar “santificado”. Al igual que la tienda de reunion de los israelitas, el edificio de la iglesia ayuda a
reforzar la identidad colectiva de la congregacion local. Esta colectiva reunién regular del pueblo de
Dios es mandada por la Escritura con la mira de fomentar una verdadera vinculacion en Cristo (Hebreos
10:23-25). Pablo entendia que esto era igual a “sobrellevar los unos las cargas de los otros y de esta
manera cumplir la ley de Cristo” (Galatas 6:2).

Esta clase de comunidad de pacto tiene el propdsito de promover el amor y la unidad en la fe
(Efesios 4:10-16). La asamblea regular de la iglesia inculca un sentido de anticipacion y expectativa para
la obra redentora de Dios en su creacion (1 Corintios 14). Esto alienta mutuamente a los creyentes y
engendra la esperanza durante tiempos de angustia (Romanos 15:4). La iglesia reunida en su lugar
santificado también proporciona la oportunidad para que haya una renovacion publica de los votos de
lealtad al pacto en Cristo (entendiendo asi que la Eucaristia, en parte, es una ceremonia de renovacién de
pacto). Y al esparcirse la iglesia para su semana de trabajo, mision, y ministerio, el “lugar santificado”
permanece como un testigo mudo de la posibilidad de una verdadera reconciliacion por el poder de

Dios.

i'Y vosotros sois ese templo!

El Nuevo Testamento anuncia la realizacion del tema antiguotestamentario de la presencia de
Dios con la humanidad por la declaracion de Juan, “Y el Verbo se hizo carne y habité entre nosotros, y
contemplamos su gloria, como la gloria del unigénito del Padre, lleno de gracia y de verdad” (Juan
1:14). Tal vez el retorno de la presencia divina a Israel cumplia la profecia de Hageo acerca de la gloria
final del templo, como siendo mucho mas grande que la del templo anterior (el de Salomén) (Hageo 2:9;
Lucas 2). A pesar de todo, la promesa del antiguo pacto ya se cumplia en el pacto nuevo. El escritor del
Evangelio de Mateo certificaba esto al interpretar el nacimiento de Jesds como el cumplimiento del
oraculo Emmanuel de Isaias: “He aqui la virgen concebira y dara a luz un hijo, y llamaran su nombre
Emmanuel, que traducido quiere decir: Dios con nosotros” (Mateo 1:23).

El motivo de la presencia divina y el abandono reaparece por Ultima vez en el discurso de
despedida de Jesus a sus discipulos (Juan 13-16). Jesus primero habia de irse para volver al Padre, pero
enviard al Espiritu Santo como la presencia continua de Dios en la vida del creyente (Juan 16:4-15). La
presencia espiritual e invisible presencia de Dios algun dia cedera ante la presencia eterna, fisica, y
visible de Dios con su creacion (Apocalipsis 22:1-5). Durante el interino, el Espiritu Santo mora en el
creyente individual en Cristo (1 Corintios 3:16-17). Para el cristiano, esto significa que el cuerpo

humano ahora llega a ser un templo (literalmente “un santuario interior”’) del Espiritu Santo de Dios (1
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Corintios 6:19-20), reflejando asi la presencia de Dios en la tierra como “la luz del mundo” y “cartas de

Cristo, conocidas y leidas por todos” (Mateo 5:14; 2 Corintios 3:1-3).

Tu Dios es demasiado pequefio

J. B. Phillips, en su libro titulado Your God Is Too Small 2°(Tu Dios es demasiado pequefio)
aborda los peligros de confundir lo sagrado con lo santificado. Dos capitulos de esta obra clasica
cristiana son especialmente pertinentes. En el Capitulo 3 Phillips se fija en como la idea de “lo sagrado”
ha alentado el concepto anticuado, eventualmente “fosilizando” a Dios y la respuesta por la adoracion en
un contexto historico pasado.?*

En el Capitulo 7 ¢l describe como el “denominacionalizar” de lo sagrado ha dividido a Dios,
estableciendo “monopolios de la gracia de Dios”.2? Asi el de afuera contempla la iglesia cristiana y su
Dios como fraccionada e irrelevante. Siempre estos son peligros si la iglesia cristiana deja de discernir
correctamente la distincion entre lo sagrado y lo santificado.

La adoracion correcta “en espiritu y verdad” (Juan 4:24) demanda la integridad doctrinal.
Malcom Muggeridge sugiere que la confusion entre lo santificado y lo sagrado en la Cristiandad haya
alentado el sincretismo religioso, no el separatismo y lo distintivo religioso. En su comentario satirico
sobre el movimiento ecuménico ligado al Concilio Mundial de Iglesias, Muggeridge comenta, “Ellos [El
Concilio Mundial en Uppsala, Suecia] pudieron ponerse de acuerdo en torno a casi cualquier cosa,
porque no creian casi nada.”?® Muggeridge irénicamente se fijé en que una de las pocas observaciones
sensatas de la sesion provino de un oficial de la Iglesia Ortodoxa Rusa, que preguntd cémo pudiera darse
un dialogo entre cristianos y marxistas debido a la infranqueable abismo ideoldgico entre los dos
grupos.?*

La reaccién de la mujer samaritana junto al pozo es muy instructiva aqui. Es cierto que los
samaritanos adoraban en un lugar sagrado en el Monte Gerizim. Pero ellos adoraban en ignorancia,
porque rechazaban la verdad revelada acerca de Dios en las Escrituras hebreas (Juan 4:21-22). Pablo
también entendia la importancia de la doctrina sana para el estilo de vida y adoracion cristianos. El
amonestaba a sus colaboradores a que instruyeran a los creyentes en la doctrina sana y que refutasen a
aquellos que se oponian a ella (Tito 1:9). El conocia bien que la gente seria atraida por la ensefianza que
satisficiera sus deseos malos naturales (2 Timoteo 4:2-3). Por esto el libro de Santiago interpreta “la
religion pura” como un compromiso imparable con la justicia social y una posicion intransigente contra

la corrupcion por el mundo (Santiago 1:27).
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Preguntad por los dias pasados

La adoracion hebrea como un tiempo sagrado

Al estar investigando para hacer este capitulo, yo oi decir a un estudiante en respuesta a la
pregunta de un espectador, que preguntaba por lo que el estudiante hacia: “No hago nada sino matar el
tiempo” era la contestacion. No tiene nada de malo, ;verdad?. En realidad, sin duda la mayoria de
nosotros ha dicho facilmente este cliché al estar desperdiciando el tiempo por cualquier razén. Pero
extrafiamente el dicho es certero para muchos en nuestra cultura popular, quizas de forma inconsciente.
Hay una estrofa en una cancion popular que refleja el pensar actual de nuestra modernista cultura pos-
cristiana—“El tiempo es un rio que no va a ninguna parte.”* El tiempo no tiene ningtn sentido; el
tiempo no marcha hacia ninguna meta.

Sin embargo, como cristianos si nos importa el tiempo. Nuestro Dios, como el Padre de
Abraham, Isaac, y Jacob, es el Sefior del pasado (Exodo 3:6). Como el Padre de nuestro Sefior
Jesucristo, nuestro Dios es el Sefior del presente (Romanos 15:6). Y como el Unico que posee la
inmortalidad, nuestro Dios es el Sefior del futuro (1 Timoteo 6:16). El tiempo tiene un propdsito—Ila
redencién de la creacion (Juan 1:29) tanto como una meta—el reino de Dios (Hechos 1:6-11).

Este capitulo presenta la teologia biblica del tiempo, explicando lo que el Antiguo Testamento y
el Nuevo entienden por el tiempo. Una atencion primaria se dedica al tema de la adoracion; més
importante aun se explica lo que el entendimiento hebreo acerca del tiempo y la adoracion posiblemente

ensefie al cristiano acerca del tiempo y la adoracién en la actualidad.
Algunas perspectivas antiguotestamentarias

El vocabulario del Antiguo Testamento contiene varias palabras para expresar la idea del tiempo.
Por ejemplo, la Revised Standard Version Analytical Concordance (La concordancia analitica de la
Version Estandar Revisada [version inglesa] cita mas de veinte palabras hebreas que se traducen en
“tiempo” en la Version Revisada y también en la Nueva Version Estdndar Revisada [otra version

inglesa].? Ademas, el lenguaje del Antiguo Testamento presenta un cuadro de palabras para unidades de
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tiempo, tales como horas, dia, noche, mafiana, mediodia, semana, mes, afio, generacion. El presente
estudio resalta s6lo unos cuantos de los términos antiguotestamentarios claves para el tiempo.

Entre las docenas de palabras hebreas para el tiempo y unidades de tiempo en el Antiguo
Testamento, estas nueve palabras representan el panorama de percepciones sostenido por los antiguos

hebreos:

e ishon—el tiempo de la noche y oscuridad (Proverbios 7:9; 20:20);

e zeman—un tiempo especifico, una hora; un tiempo regular tal como “tiempo para esto” y
“tiempo para eso” en el “poema del tiempo” de Eclesiastés 3:1-9;

e yom—un dia (un tiempo, Génesis 8:22), un dia de veinticuatro horas (Génesis 1:5), diariamente
(Génesis 39:10), un afio (1 Samuel 1:21), toda una vida (Génesis 47:8), hoy (2 Samuel 18:20), un
extendido periodo de tiempo no especificado (Proverbios 31:25);

e moneh—un tiempo, como en ocasiones distintas (Génesis 31:7, 14);

e moed—un dia fijo (Exodo 9:5), un tiempo indicado (1 Samuel 9:24), un periodo especifico de
tiempo (Daniel 12:7);

e olam—un tiempo largo (Génesis 13:15), todo el tiempo que viene o siempre (Génesis 13:15; 1
Crénicas 23:25), toda una vida (1 Samuel 27:12), en el remoto pasado (Génesis 49:26);

e et—un punto en el tiempo (Génesis 24:11), un lapso de tiempo (Eclesiastés 9:11), el tiempo justo
(Jeremias 5:24);

e paam—el tiempo, como en ocasiones distintas (Exodo 8:28; Proverbios 7:12);

e rega—mientras, o un periodo de tiempo (Isaias 26:20; 54:8), un momento o instante de tiempo

(Exodo 33:5) y cada momento (lsaias 27:3).

Los eruditos biblicos se apresuran para sefialar que una doctrina escrituraria de tiempo ha de ser
resultado de un estudio cuidadoso de las palabras biblicas para el tiempo dentro de sus contextos. Es
mas, las categorias filosoficas y cientificas occidentales no deben ser impuestos sobre ningun concepto
hebreo del tiempo en el Antiguo Testamento. Al texto biblico se le tiene que dar la libertad de
expresarse él mismo.®

Los términos antiguotestamentarios para el tiempo demuestran un conocimiento del tiempo lineal y
cronoldgico. Sin embargo, el hebreo no tiene ninguna palabra para expresar el tiempo abstracto. Pese a
la flexibilidad de muchas de estas palabras en su traduccion inglesa [o espafiola], el enfoque o énfasis se

pone en el contenido del tiempo, no en el tiempo como una dimension. Los antiguos hebreos si
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reconocian el tiempo sin fin cuantitativamente o la eternidad, pero el Antiguo Testamento no iguala la
eternidad al tiempo sin fin en un sentido cualitativo. Asi, la Biblia “recalca, no la continuidad abstracta
del tiempo, sino mas bien el contenido, dado por Dios, de ciertos momentos de la historia.”* Por
supuesto, generalizaciones amplias se prestan a las percepciones equivocas. Tres interpretaciones

equivocadas del entendimiento biblico del tiempo se clarifican a continuacion.

El tiempo correcto, por favor

Un apresurado e impreciso analisis linguistico de los términos antiguotestamentarios para el
tiempo han dado pie a interpretaciones defectuosas del entendimiento hebreo del tiempo. EI Antiguo
Testamento no ocupa ningun término especifico para el tiempo abstracto, es decir, la duracion indefinida
y continua del tiempo. Aunque es cierto que el hebreo biblico no tiene ningln vocabulario peculiar para
el tiempo abstracto (como cronos en el griego, o sea, el tiempo como duracion), existen maneras por las
que el lenguaje del Antiguo Testamento puede expresar la idea equivalente.

Por ejemplo, la palabra hebrea para “dia” (yom) puede significar un extendido periodo de tiempo,
tal como en Numeros 20:15 donde Moisés recordaba que la estadia israelita en Egipto dur6 “largo
tiempo”. La misma expresion se halla en Josué 23:1 la cual describe la duracion de la conquista hebrea
de Palestina.

El hebreo olam, “siempre”, también puede usarse para expresar la duracion de tiempo. Aqui los
ejemplos abarcan el pacto perpetuo entre Yahvé e Israel (Exodo 31:16), el derecho perpetuo de los
levitas para que redimiesen su propiedad (Levitico 25:32), y hasta “los dias de la antigiiedad”, cuando
Dios estableci6 las naciones (Deuteronomio 32:7).

Finalmente, la palabra hebrea “yom” puede ser unida con otras palabras para formar frases que
comunican la duracion de tiempo. Tal vez la ilustracidon mejor conocida sea el “Dia del Senor.” Este
“dia” se entiende como un periodo de tiempo en el futuro cuando Dios juzgara las naciones, restaurara a
su pueblo Israel, y recrear los cielos y la tierra (Isaias 13:6; Jeremias 46:10; Amos 5:18; Sofonias 1:7,
14; etcétera). Otras expresiones semejantes, que indican esta duracion escatoldgica del tiempo, incluyen
“aquel dia” (Joel 3:18), “el dia del Senor Dios de los Ejércitos” (Jeremias 46:10), “el dia de la angustia”
(Habacuc 3:16), “el dia de la ira” (Isaias 61:2; Sofonias 1:15).

Asi, pues, aunque los hebreos no tenian ninguna palabra especifica para el tiempo abstracto, no
es correcto decir que el Antiguo Testamento no tenga un concepto del tiempo en el abstracto (o tiempo
durativo).
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Una segunda idea equivoca que emana de los estudios sobre las palabras hebreas para momentos
decisivos en el tiempo es la nocion de tiempo lineal en el Antiguo Testamento. A menudo a los antiguos
hebreos se les atribuye un concepto lineal de tiempo, mientras que se les acusa a sus homdélogos paganos
(tanto como los griegos posteriores) de tener una idea ciclica del tiempo. Pero es erroneo suponer que el
tiempo lineal y el ciclico sean mutuamente exclusivos. Los antiguos homologos de los hebreos tenian un
concepto ciclico del tiempo, fundado éste en la regularidad de las estaciones agricolas, tanto como un
concepto lineal del tiempo, demostrado éste en sus registros genealogicos e historicos (como los anales
cronoldgicamente precisos de los asirios).

Asimismo, el Antiguo Testamento evidencia que los antiguos hebreos también entendian el
tiempo lineal o cronologico en sus registros genealdgicos e historicos (el arreglo secuencial de la historia
de los reyes hebreos o el ordenamiento cronoldgico de los oraculos proféticos; 2 Reyes 16:1; 17:5;
Hageo 1:1; 2:1). Sin embargo, ciertas partes del Antiguo Testamento indican que los antiguos hebreos
también entendian el tiempo ciclicamente al igual que sus vecinos. Los ejemplos incluyen el calendario
levitico o litargico, que claramente hacia que los festivales religiosos siguiesen el patron de las
estaciones de ciclos agricolas de la siembra y la cosecha (Levitico 23). En otras partes, el libro de
Eclesiastés manifiesta un concepto ciclico de tiempo por la repeticion de eventos naturales y el pasar de
las generaciones humanas, tanto asi que el sabio encuentra que los ciclos de tiempo son vacios,
agotadores, y llenos de desesperacion (Eclesiastés 1:1-11; 3:1-11).

Lo importante no es la distincion entre el tiempo lineal y el ciclico. Més bien, es el contenido del
tiempo y el proposito o destino del tiempo que viene siendo crucial. EI Antiguo Testamento afirma
ambos, el tiempo ciclico tanto como el lineal; también afirma que el tiempo no carece de propdsito o
significado. La Biblia advierte que el tiempo, por lo menos el de la historia humana tal como la
conocemos, vendré repentinamente a su fin. El continuo de la historia cesa abruptamente cuando el Dia
del Sefior. Mas importante aun, el tiempo en el Antiguo Testamento no es cadtico, fortuito, o sin sentido.
Dios ha llenado el tiempo con un propdsito redentor para que la bondad original de la creacion y la
humanidad sea restaurada (lsaias 43:18-21).

Por ultimo, el epiteto divino El Olam o Dios Eterno (Salmo 90:2; Isaias 40:28) ha sido
malentendido por algunos, que afirman que Dios permanece fuera del tiempo. En parte, este es un
problema filos6fico que no puede ser ventilado plenamente aqui. Baste decir que Dios no desconoce el
tiempo. Es cierto que Dios no queda afectado por el tiempo como nosotros—es decir que Dios no
envejece. Tampoco procesa él el tiempo como nosotros; como expresa el salmista, mil afios es como si
fuera ayer para Dios o0 una vigilia de la noche (apenas cuatro horas, Salmo 90:4; comparese con 2 Pedro
3:8).
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Tal vez la mejor ilustracion de la presencia de Dios en el tiempo sea otro epiteto
antiguotestamentario, el Dios de Abraham, Isaac, y Jacob (Exodo 3:15). Dios es Sefior del pasado
(Exodo 20:2), del presente (Salmo 139:7-12), y del futuro (Jeremias 31:33). La actividad de Dios en el
pasado, el presente, y el futuro no quiere decir que €l exista simultaneamente en los tres tiempos. Méas
bien, él es un Dios personal que tiene la habilidad de intervenir en el tiempo para cada generacion al

participar ésta en su plan redentor mediante la relacion de pacto (Miqueas 7:18-20).

El tiempo anterior—conceptos de tiempo en el Antiguo Testamento

Primariamente el Antiguo Testamento entiende el tiempo “como la sucesion limitada de dias por
la cual los seres humanos experimentan el fluir del mundo”.® El énfasis en el Antiguo Testamento no se
coloca en el medir la duracion del tiempo tanto como en la accion, las respuestas, y los eventos en el
curso del tiempo. Cuatro aspectos esenciales del concepto antiguotestamentario del tiempo se esbozan

aqui: Dios y el tiempo, la vida humana, los momentos del tiempo en la historia, y el tiempo futuro.

Dios y el tiempo. Aunque el Antiguo Testamento no contiene ninguna ensefianza sistematica acerca de
Dios y su relacion con el tiempo, varios principios teologicos pueden aducirse del andlisis de textos

claves:

e Dios es el Sefior del tiempo como Creador (Génesis 1:5; Jeremias 31:35);

e El tiempo tiene un comienzo, o sea, el tiempo puede ser medido desde un punto de arranque
(Génesis 1:1);

e El tiempo es inherentemente bueno como parte de la creacién original de Dios, pero mas tarde
quedd corrompido por la Caida (Génesis 3:14-19);

e El tiempo terrenal se acabara y sera absorbido por la eternidad de Dios (Isaias 60:19-20), pero el
tiempo continda en la nueva creacion (Isaias 65:20; 66:23);

e Dios tiene una existencia sin fin en el tiempo, pero él no desconoce el tiempo (Isaias 40:28;
44:6);

e Latemporalidad, es decir el tiempo en el sentido de pasado, presente, y futuro, distingue la

criatura del Creador (Salmo 90:4);
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e Dios rige sobre el tiempo, anulandolo a su antojo, en el nivel macro tanto como sobre el nivel
micro (sobre las naciones, Isaias 60:22; Jeremias 18:7, 9; y sobre el individuo, Salmos 31:15;
39:5);

e Dios rige sobre el tiempo, y lo anula por propdsitos especificos relacionado con su plan de

redencidn para toda la creacion (Génesis 12:1-3; Salmo 74:12; Isaias 49:6; 52:10).

La vida humana. Los seres humanos fueron creados divinamente en el tiempo, ya que el medir del
tiempo (dia y noche) ya estaba operativo (Génesis 1:3-5). El pecado humano contra Dios, tal como se
relata en la narrativa de Genesis de la caida del hombre y la mujer, tuvo un profundo impacto sobre la
experiencia humana en el tiempo (Génesis 3). Primero, la muerte fisica era una realidad en la buena
creacion de Dios (Génesis 3:19; Salmo 104:29). Ademaés, el mandato divino a que el hombre subyugara
la tierra llego a ser un trabajo duro, porque la armonia entre la humanidad y la naturaleza habia sido
violada (Génesis 2:15; 3:17-18). Pronto los efectos cumulativos del pecado redujeron la extension de la
vida humana (Génesis 5-6).

También el Antiguo Testamento ensefia que nuestro tiempo no es de nosotros como criaturas de
Dios. Dios controla el destino de los individuos tanto como el de las naciones (Job 33:4; Salmos 31:15;
139:16; Isaias 60:22; Daniel 2:20-23). En realidad, Dios controla la vida de todo ser viviente (Job
12:10). Ademas, él ha asignado divinamente a cada uno el nimero de afios de la vida (hormalmente 70-
80 afios, Salmo 90:10). Por ende, en el Antiguo Testamento, se considera una vida larga una bendicion
de Dios (1 Reyes 3:10-14), mientras que una vida acortada puede ser el resultado del juicio divino sobre
el impio (Eclesiastés 7:17). Puesto que la vida es corta, apenas un soplo de aliento (Job 7:7, 16; Salmos
39:5-6; 90:4; 144:4), y ni el sabio ni el rico tienen méas tiempo que los demas (Salmo 62:9), siempre
conviene buscar al Sefior (Oseas 10:12). Los planes humanos perecen aparte de Dios (Salmo 146:4;
comparese Salmo 127:1-2), y los ciclos de tiempo en la vida humana pueden ser molestos y fatigosos
(Eclesiastés 1:8; 2:23; etcétera). Pero el justo considera el tiempo como una dadiva de Dios (Salmo
139:16). Con sabiduria, éstos emplean cada dia para bendecir y alabar a Dios (Salmos 34:1; 71:15, 18,
24; 89:16; 90:12; 118:24; 119:164). Ellos disfrutan de la divinamente sefialada labor de “subyugar” la
creacion de Dios (Eclesiastés 2:24-26; 5:18-20), a sabiendas que ellos tendran que rendir cuentas a Dios

por el uso de la dadiva de Dios en el tiempo (Eclesiastés 12:12-14).

Momentos del tiempo en la historia. También, Dios se revela como el Sefior del tiempo al inculcar “su
promesa (Isaias 40:8), su salvacion (Isaias 45:17), su redencion y justicia (Isaias 51:6, 8), su bondad

(Isaias 54:8), y su pacto (Isaias 55:3) en la creacion transitoria como valores eternos”.® Al hacerlo, la
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auto-revelacion de Dios en el tiempo afirma la dignidad tanto como el valor de la humanidad temporal y
su libre soberania como Creador.

Esta revelacion de gracia por el Creador en la historia exige una respuesta de la criatura. El
tiempo no puede tenerse en suspenso, ni tampoco es el tiempo reversible. Por esto la Biblia recalca el
“ahora” como el tiempo conveniente para una respuesta de fe en Dios. La apelacion divina hace eco en
las Escrituras mediante voces como las de Moisés (“Escoge, pues, la vida . . .para que vivas”,
Deuteronomio 30:11-19), de Josué (“escogeos hoy a quién sirvais”, Josué 24:15), de Elias el profeta (“Si
Yahvé es Dios, seguidle”, 1 Reyes 18:21), de Jesus (“Me es preciso hacer las obras del que me envid,
mientras dure el dia. La noche viene cuando nadie puede trabajar”, Juan 9:4), y el apdstol Pablo (“hoy es
el dia de la salvacion”, 2 Corintios 6:2).

La certeza de la graciosa promesa de la redencion por Dios y la eficacia de su salvacién son tan
seguras como el tiempo mismo. Si el pacto con el dia y la noche pudiera romperse, entonces el pacto de
Dios para restaurar la humanidad seria nulo e invalido (Jeremias 33:19-22; comparese 31:35-36). Aqui
Ernst Jenni nos recuerda que “el tiempo y la historia en el Antiguo Testamento no son una cuestion de

indiferencia, sino de importancia decisiva, porque ellos son los medios de la salvacion.”’

El tiempo futuro. EI Antiguo Testamento ensefia que aunque la historia conocida por nosotros se
acabard, el tiempo no cesara (Daniel 11:40; 12:4). Mas bien, el tiempo sera recreado como una parte de
los nuevos cielos y la tierra establecidos por Yahvé (Isaias 65:17-25). La experiencia humana dentro del
tiempo es bendecida por Dios de tal manera que la angustia y el sufrimiento ya no se recuerdan (Isaias
65:19), la labor es dulce, y se alarga la vida por la gracia (Isaias 65:20-23), y toda la naturaleza esta en
paz (Isaias 65:25).

Aunque la naturaleza y la medida de las unidades de tiempo son cambiadas por la nueva creacion
(no habra cosas extremas en las estaciones y no habra distinciones entre el dia y la noche, Zacarias 14:6-
7), el enfoque de la experiencia humana seguira permaneciendo en los contenidos del tiempo. Luego la
humanidad llenara el tiempo con la continua alabanza y adoracion de Dios, tal como él habia
intencionado originalmente (Zacarias 14:20-21; Isaias 43:7). Luego la humanidad en realidad podra
realizar la respuesta de adoracion exigida por Dios—el hacer la justicia, el amar la misericordia, y el
caminar humildemente con Dios (Miqueas 6:8).

Finalmente, el Antiguo Testamento revela que los hebreos “consideraban que el tiempo era algo
cualitativo, porque para ellos el tiempo es determinado por su contenido.”® Otro resumen de la
enseflanza antiguotestamentaria sobre el tiempo ha sido dado por Abraham Heschel quien decia, “Para

entender la ensefianza de la Biblia, se tiene que aceptar su premisa que el tiempo tiene un significado
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para la vida la cual es por lo menos igual a significado del espacio; es decir, el tiempo tiene un
significado y soberania propia.”® EI Rabi Heschel identifica la religion israelita del Antiguo Testamento
y el Judaismo posterior como “una religion de tiempo que procura la santificacion del tiempo” (las

letras italicas agregadas).”

La Caida—cumpliendo la sentencia

Es importante recordar que los estragos del pecado que entraron a la buena creacion de Dios en
la Caida han afectado perversamente las percepciones humanas del tiempo también (Génesis 3:1-24). La
maldicion divina, pronunciada sobre la creacion fisica y la humanidad, establecio relaciones adversarias
entre la humanidad y el orden natural, incluso el tiempo. La frase “todos los dias de tu vida” en Génesis
3:17 indica que la existencia humana ahora se ve sujeta al tiempo. Es mas, la experiencia humana
relacionada con el tiempo es caracterizada por la servidumbre y el sufrimiento.

La idea de la duracion del tiempo pronto se vio manchada también, porque el pensamiento
humano y su inclinacion tendian a la impiedad continuamente (Génesis 6:5). Esta corrupcion trajo la
muerte, ya que Dios prohibié que la humanidad viviera “para siempre” (Génesis 3:22). Ahora se hizo
necesario el juicio divino que purgara la creacion de su gran impiedad y violencia mediante el gran
Diluvio (Génesis 6:11-13). La combinacion de estas dos verdades, la muerte y el juicio, impulso al
Maestro a que se desesperara por la vida humana, como si ésta no fuera nada sino la vaciedad
(Eclesiastés 3:16-18; 6:1-7; 11:8; 12:8).

Sin embargo, los “tiempos malos” (tal como son descritos por los profetas, Amos 5:13; Miqueas
2:3), que conducen a la muerte y el juicio, pueden ser vencidos. A pesar de los grandes problemas que
aquejaban a la humanidad limitada al tiempo, el Maestro también reconocia que “para todo deseo hay un
tiempo y un proceder” (Eclesiastés 8:6). Es interesante que su doble solucion para el apuro humano
respecto al tiempo involucre la esencia de la adoracion en el Antiguo Testamento: “Teme a Dios y
guarda sus mandamientos” (Eclesiastés 12:13).

Como aprendimos en el Capitulo 1, el temor de Dios es una actitud de reverencia y adoracion
que incita la respuesta de obediencia a Dios. Como tal, el temor del Sefior constituye una postura en
cuanto al tiempo de parte del justo.

Asi, la naturaleza y caracter malo de la experiencia humana dentro del tiempo, es decir, durante
la vida humana dentro de la historia, pueden ser moderados o hasta vencidos. Mas precisamente aun, la
actitud de adoracion, generada por el temor de Dios, trae una perspectiva divina a la vida e historia

humanas. S6lo esta clase de reverencia para con el Sefior Dios permite que haya un entendimiento
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correcto de su naturaleza y caracter tal como éstos son revelados dentro del tiempo. Solo €l es el Dios
que cred la secuencia del tiempo (Génesis 1-2), rige sobre el tiempo por su soberania (Daniel 2:20-23),
se antepone al tiempo providencialmente (Génesis 50:20), y traza un plan redentor para toda la creacion
(Jeremias 29:11-14).

Asimismo, al dejar de hacer mal el adorador, aprendiendo a hacer el bien, el derecho y la justicia
anegaran al mal como un diluvio (Isaias 1:16-17; Amos 5:23-24). Estas respuestas de adoracion—actos
de justicia y misericordia dentro de la experiencia humana limitada por el tiempo—evocan la actividad
misericordiosa de Dios (Amds 5:14-15). A su vez, esto anticipa tanto como aumenta el tiempo cuando el
derecho y la justicia engendraran la paz y la tranquilidad bajo el Rey de la Justicia (Isaias 32:1, 16-20;
35:1-10), o sea, el tiempo de la nueva creacion que no conoce el tiempo (Isaias 65:17-25; Zacarias 14:6-
7); solo conoce la adoracion continua de Dios (Zacarias 14:16-21).

La duracion del tiempo ya no era vacia y sin significado para el justo. La vida es realmente una
dadiva de Dios que provee la oportunidad de hacer el derecho y la justicia, dandole al tiempo continuo
un sentido sagrado, ya que los propdsitos divinos de juicio y redencion estan siendo realizados en la
creacion (Deuteronomio 4:9-14; Eclesiastés 3:11; Isaias 14:26-27; Daniel 2:20-23).

Por esto, los poetas hebreos aseguraban a los fieles antiguotestamentarios que ird bien a los que
temen a Dios a pesar de toda circunstancia (Salmos 84:10; 118:9-10; Eclesiastés 8:12; Proverbios
15:16). Desde luego, el éxodo es el ejemplo principal de un evento dentro del tiempo que da significado
a la duracion del tiempo en la vida humana e historia
(Exodo 12-14). En ese momento, Dios establecié su supremacia sobre las deidades, redimi6 a su pueblo
con mano poderosa, e inicid la relacion de pacto (Exodo 19:1-6). Todo esto era un tipo que prefiguraba

aquel acto final de redencion—Ia cruz de Jesucristo (1 Corintios 5:7).

Perspectivas neotestamentarias

La ensefianza neotestamentaria sobre el concepto biblico del tiempo confirma la del Antiguo
Testamento.{ Aungue el idioma griego del Nuevo Testamento emplea un vocabulario especifico para el
tiempo lineal definido (cronos, Mateo 25:19), el tiempo lineal indefinido (kairds, Hechos 24:25), y
tiempo en lo abstracto (aion, Mateo 28:20), aun el énfasis recae sobre el contenido del tiempo. Ejemplos
especificos de este entendimiento cualitativo del tiempo incluye el prélogo del Evangelio de Lucas, que
cita los “eventos” o “cosas” que han sido cumplidos (Lucas 1:1) y la apelacién frecuente de los
escritores del Nuevo Testamento a los eventos del Antiguo Testamento como siendo centrales éstos para

el ministerio de Cristo (Hechos 7; 26).
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Al igual que el Antiguo Testamento, el Nuevo Testamento afirma un proposito singular para el
tiempo y la historia—Ia redencion (Lucas 1:68-79). Asi, los escritores neotestamentarios contemplan al
Antiguo Testamento como una historia preparativa importante para poder discernir la persona y obra de
Jesus de Nazaret como Mesias (Romanos 15:4; 1 Corintios 10:11). De hecho, el apéstol Pablo observaba
que Jesucristo entro al tiempo justo cuando la historia humana estaba “madura” (literalmente “plena” o
“plenitud”) para la redencion de Dios (Galatas 4:4). En esta misma seccion de su carta a los galatas
Pablo identifica el propdsito de la ley antiguotestamentaria como el de ser un tutor o administrador de
disciplina en llevar a la gente a la verdad biblica de la justificacion por la fe (Galatas 3:24). Asi que
Pablo interpreta los eventos del tiempo del Antiguo Testamento como el preludio necesario del
cumplimiento de la justificacion por la fe en Jesucristo (Génesis 15:6; Habacuc 2:4).

Asimismo, el Nuevo Testamento representa a Dios como el Sefior de la eternidad que posee una
existencia ilimitada, siendo él el Creador del tiempo (1 Timoteo 6:6; Hebreos 1:10-12). También el
Nuevo Testamento declara a Dios como el Sefior del tiempo que rige y controla el tiempo de la historia
con el fin de lograr su proposito redentor (Hechos 2:22-24; 3:17-26; Galatas 4:4; Hebreos 1:1-2). De una
forma extraordinaria, este Dios inmortal entré a la historia humana como el Verbo que se hizo carne
para habitar entre la humanidad, revelando asi a Dios como el Padre (Juan 1:14-18). Este pensamiento
extraordinario mejor se capta en la lirica compuesta por un contemporaneo compositor cristiano que

escribio:

Y asi la Luz lleg6 a vivir
Y el mana llegd a ser el Hombre
La eternidad entré al tiempo

Para que pudiéramos entender.11

El Nuevo Testamento también concuerda con el Antiguo Testamento de que el tiempo ha sido
corrompido por la Caida. En realidad, el mundo entero esta en las garras del Maligno (1 Juan 5:19). El
Nuevo Testamento exhorta a los cristianos a que se aprovechen del tiempo, porque los dias son malos
(Efesios 5:15; Colosenses 4:5). “La ensefianza aqui es la mayordomia cristiana del tiempo como la
mercancia sin precio de Dios.”12 Ya que todo momento es un don precioso de Dios, al creyente se le
Ilama a que redima el tiempo por actos de adoracion y servicio, especialmente haciendo el bien, la
oracion, y el alcance evangelistico (Gélatas 6:10; Efesios 5:15-20; Colosenses 4:2; 2 Timoteo 4:2).

Finalmente, el Nuevo Testamento pinta un cuadro similar del tiempo del éscaton. No cesara el

tiempo, porgue seguiran los meses y las eras de tiempo (Efesios 2:7; Apocalipsis 22:2). Sin embargo, la
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forma de experimentar el tiempo cambia, porque ya no habra unidades de tiempo de dia y noche
(Apocalipsis 21:23, 25; 22:5). El eje de esta nueva creacion es el Sefior Dios, que mora entre los
mortales, haciendo nuevas todas las cosas (Apocalipsis 21:3, 5, 22). Lo méas importante es que la
maldicidn se ha quitado, para que la humanidad pueda llenar su tiempo de adoracion, alabanza, y

servicio continuos a Dios (Apocalipsis 7:14-17; 22:3).

El tiempo y la adoracion

¢El tiempo ordinario?

Por los siglos la iglesia cristiana ha desarrollado un “afio eclesiastico” o calendario liturgico. Esta
expresion, “afio eclesiastico,” se refiere a la secuencia regular de ciclos, estaciones, festivales, y ayunos
del calendario de la iglesia cristiana. La sucesion de eventos en el afio eclesiastico es ordenada
independientemente del calendario civil, aunque las fechas del afio eclesiastico se fijan segun el
calendario civil (el de Julian) por conveniencia.13

Los comienzos de un calendario litdrgico en la iglesia cristiana se remontan al tercer siglo de la
era cristiana.14 El afio eclesiastico seguia mas o menos el calendario religioso judio, haciendo que los
eventos claves del ministerio redentor de Jesucristo reemplazaran los eventos del éxodo y de la Pascua
de la historia redentora antiguotestamentaria.15 Eventualmente el calendario litargico creci6 para incluir
una rotacion compleja de estaciones y festivales eclesiasticos. La iglesia occidental—el Catolicismo
Romano y el Anglicanismo—adopt6 un esquema cronolégico que resaltaban dos ciclos de tiempo en el
afio eclesiastico: el Advenimiento y el Dia de Resurreccion. La iglesia oriental—la Bizantina y la
Ortodoxa—dividio el afio eclesiastico en tres ciclos de tiempo: la Menaia (el Ciclo de Festivales Fijos,
comenzando el 1 de septiembre), los Octoechos (El Ciclo de Ocho Tonos), y el Triodion y
Pentekostarion (el ciclo de Resurreccion).16

El propdsito del afio eclesiastico es santificar el tiempo dentro de la experiencia anual de la vida
de la iglesia. La celebracion de la vida de Cristo, su ensefianza, muerte, resurreccion, ascension, y el
envio del Espiritu Santo se disefiaban con el fin de traer renovacion espiritual a la iglesia por medio de
“un vivir de nuevo el misterio pascual.”17 Debido a los abusos que entraron a la observancia del
calendario litargico durante el periodo medieval, los Reformadores abandonaron la practica.18 Hoy, la
idea de un afio eclesiastico es extrafia para muchos adoradores protestantes.

Claro, el abuso sigue siendo un peligro potencial en la celebracion de un afio eclesiastico. El

problema méas comun que se asocia con el calendario litdrgico es la dicotomia que éste resalta entre el
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tiempo “secular” y el “sagrado”. Por ejemplo, a los periodos de tiempo entre los ciclos de festivales del
afio eclesiastico se refiere como “tiempo ordinario” o “tiempo no-festivo” como si no fueran especiales
0 no demandasen la misma intensidad de preparacion espiritual.19 Aqui Jacques Ellul aborda el meollo
del problema al escribir: “Muy pronto algunos dias de la semana. . .llegan a tenerse por sagrados.”20 Y
pronto las distinciones entre lo sagrado y lo secular ofuscan la percepcion de tiempo.

Empero, el Antiguo Testamento no conoce distincidn alguna entre el tiempo sagrado y el secular.
Todo tiempo es la d&diva de Dios a la humanidad (Salmos 31:15; 139:16; Isaias 60:22), y cada estacion
o ciclo de tiempo tiene su lugar apropiado dentro de la divinamente ordenada esfera de experiencia
humana dentro del tiempo (Eclesiastés 3:1-9; Cantares 2:12; Oseas 10:12). Para el antiguo hebreo, cada
dia era especial o sagrado, porque podia ser usado para cumplir con el proposito de la creacion en la
alabanza y adoracion de Dios (Salmos 34:11; 118:24; Isaias 43:7).

El calendario religioso hebreo no marcaba dias festivos y estaciones especiales como sagrados
para distinguirlos del tiempo ordinario o no-festivo. Mas bien, el afio litargico hebreo marcaba como
sagrado todo el tiempo del ciclo anual, haciendo que los dias y estaciones festivos fuesen celebrados
como tiempos extra-festivos. El ciclo anual de festivales especiales del calendario religioso hebreo eran
una especie de “seguro de tiempo” que garantizaba la celebracion diaria de todo tiempo como la dadiva

de Dios y la arena de la actividad divina.

Tiempo sabatino

Una exploracion concienzuda de la historia y significado del Sabado en el Antiguo Testamento y
el Judaismo posterior queda fuera del alcance de este estudio de adoracion antiguotestamentaria, puesto
que el tema del Sdbado ha generado un tremendo volumen de literatura.21 Por dicha, nuestro estudio se
limita al impacto que tiene el Sabado sobre el entendimiento antiguotestamentario del tiempo y la
adoracion. La fuente primaria de informacion es el ensayo clasico del Rabi Abraham Heschel sobre el

Sabado como “un palacio en el tiempo.”22

El Sabado en el Antiguo Testamento. La legislacion mosaica para la santidad en la vida hebrea se
extendia aun hasta el calendario. Los grandes festivales religiosos se ordenaban conforme al calendario
agricola de la Palestina con el fin de que los israelitas reconocieran a Yahvé como su proveedor y
sustentador (Levitico 23:4-44). El mandato a que se observase un dia de los siete como un descanso
sabatino para Dios era la base de este calendario religioso (Levitico 23:1-3).s
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La ordenanza del Sabado recordaba a Israel que Dios era el Creador; él hizo su obra de creacion
en seis dias, y descansé el séptimo dia (Exodo 20:8-11; compéarese con Génesis 1:31-2:3). El Sabado
traia un sentido de eternidad a la adoracion de Yahvé y un sentido de santidad a la idea humana del
tiempo. El guardar un dia como santo a Dios ciertamente significaba descanso y refrescamiento a la
humanidad tanto como a los animales de carga. Pero mas importante todavia, el descanso sabatino
santificaba la empresa humana para que los otros seis dias de la semana los hombres y mujeres pudieran
verdaderamente “comer, beber, y hacer que su alma vea lo bueno de su trabajo” como don de Dios
(Eclesiastés 2:24-26; 5:18-20).

En el libro de Exodo el Sabado era una sefial del pacto entre Yahvé e Israel que denotaba la
relacion especial de Israel con Dios, testificando asi que su santidad se fundaba en el Santo de Israel, no
en la ley o el ritual (Exodo 31:12-17; Levitico 26:2). Segn el profeta Jeremias, la caida de Jerusalén y
el exilio de los hebreos a Babilonia obedecia a su descuido de las leyes sabaticas y su consecuente
rechazo de la instruccion del pacto inherente en dichas leyes (Jeremias 25:8-14; 2 Cronicas 36:17-21).
Para el tiempo de Jesus, los beneficios practicos y humanitarios del Sdbado habian sido ofuscados si no
abandonados por el legalismo del Judaismo (Mateo 12:1-4). Era tanto asi que JesUs adrede hacia
milagros de sanidad en el S&bado para reafirmar la intencién original del Sabado para la humanidad, no
que la humanidad existiera para observar el Sdbado (Marcos 2:23-28; 3:1-6; 7:1-13).

La premisa béasica del Rabi Heschel es que la civilizacion tecnologica del siglo veintiuno ha
llevado a la humanidad a empefiar “el mundo del tiempo” para poder tener poder y control sobre “el
mundo del espacio.” Conforme a Heschel, el remedio para nuestro mal es la Biblia (o sea, el Antiguo
Testamento para este finado erudito judio). “La Biblia se preocupaba mas por el tiempo que por el
espacio . . .Para poder entender la ensefianza de la Biblia, hay que aceptar su premisa de que el tiempo
tiene un significado para la vida el cual es por lo menos igual a él del espacio; que el tiempo tiene un
significado y soberania propios.”23

Mas especificamente, el Rabi Heschel apela a la religion del Judaismo y del Sabado judio como
el antidoto contra el desorden temporal-espacial de la humanidad. La religién del Judaismo le instruye a
uno a “apegarse a la santidad en el tiempo, a eventos sagrados, a aprender coOmo consagrar santuarios
que emerjan del fluir magnifico del afio.”24 Aun mas que los festivales religiosos judios, el Sabado es el
factor sintetizador para una humanidad que busca armonizar los componentes de la civilizacion cogidos

entre el tiempo y el espacio. Asi él afirmaba,

El significado del Sabado es celebrar el tiempo mas bien que el espacio. Durante seis dias vivimos bajo

la tirania de las cosas del espacio; en el Sdbado procuramos afinarnos a la santidad en el tiempo. Es un
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dia en el cual se nos llama a compartir lo que hay de eterno en el tiempo, dejar los resultados de la
creacion para ver el misterio de la creacion; dejar el mundo de la creacién para que veamos la creacion
del mundo.25

Asi, los que verdaderamente observan el Sabado biblico construyen “un santuario en el tiempo.”
La adoracion es el enfoque primario de la experiencia del Sabado, pero “el Sabado no se dedica
exclusivamente a metas espirituales. Es un dia del alma tanto como del cuerpo . . .el hombre total, todas
sus facultades tienen que compartir su bendicion.”26 El Sédbado celebra a Dios y su creacion, asi que la
adoracion, la oracién y alabanza, tanto como la familia, los amigos, la comida y la bebida, el descanso y
la recreacion, la festividad y la soledad, la conversacion y el estudio son todos una parte de la
experiencia del S&bado.

También el Sabado une los dos mundos, este mundo y el que viene. “Porque el Sabado es gozo,
santidad, y descanso; el gozo es una parte de este mundo; la santidad y el descanso son una parte del
mundo venidero.”27 El Sdbado es una isla o puerto que protege a la gente contra las tempestades de la
vida que se experimentan en el tiempo y el espacio.

(Qué cosa, pues, es el Sdbado? El Rabi Heschel responde, “es el espiritu en la forma de tiempo”
y un lugar donde morar.28 El Sabado ordena la vida humana para que los hombres y mujeres puedan
cumplir con sus divinamente asignadas tareas: conquistando el espacio (“sojuzgar la tierra,” génesis 1:28
y santificando el tiempo (“santificarse,” Levitico 11:44).

El afio sabatico y el jubileo. El calendario religioso hebreo hacia provision para un sabado de descanso
para la tierra de la promesa del pacto también. Después de seis afios de sembrar, cultivar, y cosechar, la
tierra habia de dejarse sin trabajarla durante el séptimo afio (Levitico 25:1-7). Hablando practicamente,
los pobres y los marginados sociales eran los beneficiarios del afio sabatico, ya que éstos podian espigar
lo que quedaba en el campo (Exodo 23:11). Las leyes de Deuteronomio expandian el programa sabatico
para abarcar la cancelacion de deudas, una asistencia generosa a los pobres, y la liberacién de esclavos
hebreos (Deuteronomio 15:2-18). El ciclo sabatico culminaba en el jubileo, o afio de emancipacion
(Levitico 25:8-24). Después de siete ciclos de afios sabaticos, la tierra quedaba santificada en el afio
quincuagésimo. Ademas de hacer cumplir las sanciones del afio sabatico, este afio de jubileo estipulaba
la reversién de toda propiedad a los duefios originales.

Las ordenanzas del Sabado y afio sabatico tenian la mira de fomentar la igualdad social y
economica, inculcando importantes principios en la sociedad hebrea que incluian la accion de dar

gracias por la provision pasada y la fe en el continuo sostenimiento de Dios durante el afio sabatico;
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también se incluian el perddn por la remision de deudas, la practica de la generosidad y la idea de la

mayordomia en la redistribucion de la tierra del pacto.

Tiempos sagrados

El mandato divino respecto a tiempos sagrados o festivales se encuentra en Levitico 23 y 25.
Esta legislacion mosaica en realidad constituye el calendario religioso del Israel antiguo. Los principales
festivales, sefialados para la celebracion en tiempos especiales de adoracidon, abarcaban el Sébado, la
Pascua, y la Fiesta de Pan sin Levadura, la Ofrenda de las Primicias, el Festival de las Semanas, el
Festival de las Trompetas, el Dia de la Expiacion, el Festival de Tabernaculos, el Afio Sabatico, y el Afio
del Jubileo. (Se puede encontrar en el Apéndice C un bosquejo completo de los tiempos festivos
religiosos principales y menores del calendario litdrgico hebreo con sus equivalentes en el calendario
Juliano.)

El orden de los principales tiempos festivos del calendario litargico hebreo refleja los ritmos de
las estaciones naturales, puesto que la mayoria de los calendarios antiguos se basaban originalmente en
los ciclos agricolas de la siembra y la cosecha. Sin embargo, a diferencia de sus predecesores cananeos,
los festivales religiosos hebreos y tiempos sagrados senalados “han sido historiados—es decir, ellos han
recibido su contenido y significado de la historia de la redencion.”29 Esto quiere decir que los tiempos
sagrados hebreos no se ataban inextricablemente al ciclo anual de las estaciones agricolas. Mas bien, el
calendario religioso hebreo se ligaba a aquellos eventos redentores de la historia israelita, especialmente
los que estaban conectados con el éxodo de Egipto.30

Asi, el Festival de la Pascua, o del Pan Sin Levadura, se celebraba en el tiempo de la cosecha de
la cebada en la primavera, ya que, conforme a la tradicion, el éxodo hebreo de Egipto tuvo lugar en ese
tiempo. La Fiesta de Pentecostés, o de las Semanas, recordaba el dar de la ley a Moisés por Yahvé sobre
el Monte Sinai durante la cosecha de trigo en el otofio. De igual forma, la Fiesta de los Tabernaculos
marcaba el principio de las cosechas de las uvas y olivas en el otofio. Roland de Vaux atina al observar
que estas fiestas y otros tiempos especiales sefialados del calendario religioso hebreo celebran los varios
eventos de la vida humana y especialmente los eventos redentores de la historia israelita.31 Todo esto
sirve para subrayar la importancia que los hebreos daban al contenido del tiempo.

¢Cual, pues, era el propdsito de este calendario religioso en el Israel antiguo? Primero, el
calendario litargico era “una repeticion dramatica de la historia, realizada cada afo para resaltar la
importancia de su significado para el presente.”32 Dicho de otra manera, la repeticion de la historia

redentora por medio de los tiempos festivos especiales del calendario liturgico tenia la mira de inculcar
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tanto como afirmar la fe en la comunidad de pacto israelita. Este ciclo anual de tiempos religiosos
especiales recordaba a todo Israel que habia sido el Sefior Dios que les habia liberado de Egipto,
estableciendo su pacto con él (Levitico 23:43).

William Dyrness identifica tres propositos adicionales de los tiempos sagrados del calendario
religioso hebreo: (1) los periodos de festejo y celebracion religiosa recordaban a los hebreos que toda
buena dadiva procede de Dios; (2) al recordar las buenas dadivas de Dios segun el ritmo de la naturaleza
y el ciclo de historia redentora, ellos demostraban su obediencia a Dios; y (3) los tiempos festivos del
calendario religioso celebraban su dominio, dado por Dios, sobre la naturaleza (Génesis 1:28).33 Que el
calendario litargico fuera una parte integral de la vida religiosa y social de Israel se ve en la profecia de
Oseas contra el Reino del Norte. Al acabar el Sefior con las fiestas, las lunas nuevas, los Sabados, y los
tiempos sefialados, Israel queda despojado y destruido (Oseas 2:11-13).

Finalmente, ¢cudl era el significado de estos festivales especiales respecto al tiempo, tal como los

hebreos lo percibian y experimentaban? De nuevo, Dryness ya ha resaltado los puntos esenciales:

1. Estos tiempos especiales o sagrados eran un recordatorio anual de que todo tiempo esta en las
manos de Dios.

2. Estos tiempos especiales eran recordatorios tanto como demostraciones (por el dramatizar
repetido) de que Dios obraba en el tiempo por medio de eventos especificos y procesos naturales para
mostrar su bondad y salvar a su pueblo.

3. El calendario litargico era una expresién de confianza de que la vida de Israel poseia un orden,
una direccién, y un proposito dados por Dios.

4. El calendario litrgico aseguraba a Israel que Dios seguiria mostrando su bondad y que liberaria

a su pueblo en el futuro.34

El tiempo y la adoracion neotestamentarios

Inicialmente la iglesia primitiva era una asamblea de cristianos judios, o sea, judios que habian
confesado a JesUs de Nazaret como Mesias. Esta herencia judio-cristiana de la iglesia tiene importantes
ramificaciones para el entendimiento neotestamentario del tiempo. Esencialmente, la iglesia cristiana
continuaba percibiendo y experimentando el tiempo de la misma forma que los hebreos de la era del
Antiguo Testamento. No obstante la influencia helenistica, Robert Banks condensa la ensefianza

neotestamentaria respecto al tiempo a estos dos principios basicos: “un enfoque discerniente del tiempo”
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y “la vigilancia, no el ajetreo.”35 Al conectar la concepcion neotestamentaria del tiempo con el Antiguo

Testamento, Banks observa también,

Los antiguos hebreos gozaban de una conciencia distintiva de su presencia en el tiempo y la historia;
ésta era una consecuencia directa de su experiencia de Dios. Los cristianos primitivos asumieron e
intensificaron este enfoque en torno al tiempo; por medio del Cristianismo, este enfoque lleg6 a ocupar

un lugar importante en el pensamiento occidental.36

El libro de Hechos registra la adoracién diaria formal de la iglesia primitiva, en el templo
(Hechos 3:1; 5:12) tanto como en hogares particulares (Hechos 2:46; 12:12). Los sacrificios de la
mafiana y de la tarde de la liturgia del templo influenciaban, sin duda, la adoracion diaria colectiva de
los judios-cristianos del primer siglo. No se sabe por cuanto tiempo esta adoracion formal continuara en
la iglesia primitiva.37 Sin embargo, la tradicion de la adoracion diaria formal continué hasta los siglos
quince y dieciséis en muchas tradiciones eclesiasticas.38

Una cosa si se sabe con certeza; el principio de la adoracion informal era importante y lleg6 a ser
una marca del cristiano neotestamentario. Los creyentes en Cristo habian de ser un sacrificio vivo a Dios
(Romanos 12:1-2), adorando continuamente al Sefior en su corazon (Efesios 5:18-20; Colosenses 3:16-
17). En realidad, en el libro de Hebreos la admonicion de que no dejaran la asamblea colectiva, unida a
la exhortacién a que tuvieran un estilo de vida de adoracidn, sugiere que haya una relacion
complementaria entre las dos cosas (Hebreos 10:23-25; 13:15-16).

También, el Nuevo Testamento alude a los cristianos y la iglesia cristiana como observando
tiempos especiales de adoracion, sean semanales, mensuales, o anuales. Por ejemplo, el libro de Hechos
representa a los cristianos como adorando y celebrando el Sabado judio tanto como el Dia del Sefior (o
el primer dia de la semana, Hechos 13:14; 18:4; 20:1; 1 Corintios 16:2; Apocalipsis 1:10).39 La historia
eclesiastica revela que algunos segmentos de la iglesia cristiana observaban la Luna Nueva Judia 7 y
otros festivales religiosos hasta el cuarto siglo d. de J. C. (Colosenses 2:16).40 El apéstol Pablo
condenaba la observancia legalista de los dias festivos judios, temiendo que tal practica promoviera una
doctrina de las obras humanas en vez de la gracia divina (Galatas 4:10). Lo esencial aqui es una firme
conviccidn personal y una devocién absoluta al Sefior Jesucristo en la practica religiosa, sea que uno
celebra o no los dias y estaciones sagrados (Romanos 14:5-8).

En resumen, el Nuevo Testamento afirma en principio la idea y practica de la adoracion diaria

informal. La celebracion de tiempos especiales de adoracion o dias y estaciones sagrados es cuestion de
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conviccion personal, siempre que el cristiano o la iglesia cristiana sea guiado por el Espiritu Santo y la

ensefianza biblica dentro de circunstancias histéricas y culturales.
Tiempo para reflexion y aplicacion

¢Qué hemos aprendido? ¢ Qué significa la ensefianza biblica acerca del tiempo para el cristiano
que vive en una “nueva caja”? Mi deseo es provocar el pensamiento y alentar la accion por medio de
identificar categorias para la consideracion del lector; a la vez, quiero dejar campo para la exploracion y
expansion para que el lector pueda personalizar su propia respuesta cristiana en torno al tiempo y la

adoracion.
Tiempo para el tiempo

Agustin de Hipona (354-430 d. de J. C.) entendia bien el problema que se relaciona no tan sélo
con el lidiar con el tiempo filoséficamente sino también con experimentarlo pragmaticamente. Con
ironia este gran tedlogo de la iglesia clasica decia, “El tiempo nunca tiene dias feriados” (Confesiones,
Libro XI, Capitulo 14.17). El tiempo no espera por nadie; tampoco el tiempo puede ser apresurado. El
tiempo se mueve segun su propio paso. Conforme a Niels-Erik Andreasen, la clave para vivir en el
tiempo es aprendiendo a moverse con el tiempo y esperar por el tiempo.41 El secreto es reconocer que el
vivir en el tiempo es “ser” mas que “hacer.”42 El tiempo existe para que “lleguemos a ser’”’ santos, como
Dios es santo (Levitico 11:44) o que lleguemos a ser mas como Cristo, tal como Pablo exhorta al
creyente del nuevo pacto (1 Corintios 11:1).

Los conceptos catalogados a continuacidn constituyen un resumen de la ensefianza biblica sobre
el tiempo abordada anteriormente. Estos principios se ofrecen como un fundamento sobre el cual el
individuo o la iglesia puede formar una teologia personal acerca del tiempo—una teologia que da la

prioridad al “llegar a ser” en el tiempo.

. Todo tiempo es dadiva de Dios (Salmos 31:15; 139:16).

. La vida humana es corta y la gente es fragil (Salmos 39:4-6; 90:3-10; 103:15-16).

. Los hombres y las mujeres necesitan aprender a contar sus dias, o aprovechar al maximo el
tiempo, porque nuestros dias son cortos (Salmo 90:12), y los dias son malos (Efesios 5:16).

. El tiempo no es una medida abstracta, sino consiste en los contenidos o eventos que lo llenan
(Exodo 20:2; Lucas 1:1-4; Romanos 15:4; Galatas 4:4; 1 Corintios 10:11).
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. La gente tiene que actuar en el tiempo al igual que Dios ha actuado en el tiempo; a la gente se le

pide que tome decisiones y haga elecciones (Deuteronomio 30:19; Josué 24:15; 2 Corintios 6:2).

. La esencia del tiempo es la adoracion, la alabanza, el gozo, la accién de dar gracias, y el servicio
(Salmos 71:5, 18, 24; 89:15-16; 118:24; 119:164, 175; lIsaias 43:7; Juan 10:10; Galatas 6:10; Efesios
5:15-20).

. Los tiempos especiales (de adoracion o festivales) dan significado al tiempo diario (Exodo 20:8-
11).

. El tiempo, tal como lo percibimos y experimentamos, se acabara; el tiempo futuro debe dar

forma a la conducta actual (1 Tesalonicenses 5:6-11; 2 Pedro 3:11-12; Apocalipsis 22:10-11).

. Puesto que todo tiempo es sagrado por haber sido dado por Dios, al cristiano se le llama a que
balancee todas las dimensiones del tiempo de la vida (el trabajo, el recreo, la adoracion) en una
respuesta unificada y holistica a Dios (1 Corintios 6:12-13; 10:23-24).

. Dios es pura gracia; su bondad cubre a todos aquellos que esperan en él; él capacita a los justos
para que aprovechen el tiempo al maximo por su Espiritu Santo (Salmos 31:19-24; 90:13-17; 143;10;
145:13; 147; Romanos 5:15; Efesios 5:18; 2 Pedro 3:7, 10; Santiago 4:4-6). (Véase la bibliografia para
ver mas obras dedicadas a la perspectiva biblica del tiempo y el uso cristiano del tiempo.)

Una vez C. S. Lewis comentd, “Los cristianos normalmente parecen tener mucho tiempo; no se sabe de
donde venga.”43 Es mi oracion que estos pensamientos que esbozan una teologia del tiempo te ayuden a
experimentar la observacion de Lewis: mucho tiempo, tiempo para todo, tiempo para el trabajo y el
descanso, para la adoracion y la meditacion, para el ocio y el recreo, para la familia y los amigos, y para

el servicio a la iglesia de Cristo y otros.

Tiempo para el espacio

El Sabado judio celebra la santidad en el tiempo mas bien que en el espacio. Por seis dias a la
semana la humanidad vive bajo la tirania de cosas del espacio. El Dia del Sabado es un dia de libertad e
independencia de la tecnologia y la civilizacion, de las cosas del espacio y el afan de adquirir cosas. El
Sabado nutre una actitud correcta hacia las cosas, las posesiones, el mundo del espacio—*“a poseerlas y
poder vivir sin ellas.”44

Asimismo, la ensefianza biblica acerca del tiempo debe impactar a los cristianos, tratandose del
mundo de espacio. En su libro excelente, Freedom of Simplicity (La libertad de la simplicidad), Richard

Foster expresa algunos principios que procuran balancear la simplicidad interior—particularmente la
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piedad personal y la adoracion—con la simplicidad exterior—un acercamiento biblico al mundo del
espacio. De una importancia especial es la disciplina de “la simplicidad hacia Dios.”45 Esto quiere decir
el aprender como renunciar las posesiones y el mundo del espacio, haciéndose de un desapego a las
cosas que libera al cristiano del control de otros, “sin que sea manipulado por la gente que ofrece
sustento en las manos.”46

Gordon Dahl desafiaba a los cristianos a que tuvieran esta clase de desapego de este mundo de
espacio en su ensayo profético durante la década de los 70 titulado Work, Play, and Worship in a
Leisure Oriented Society (El trabajo, el juego, y la adoracién en una sociedad orientada hacia el ocio). El

propuso las cosas esenciales del estilo de vida cristiano, llamando a la iglesia al:

A — El abandono, apartandose de las cosas, viajando “ligero,” estando dispuesto a despojarse de todas
las posesiones para poder llegar a ser el discipulo de Cristo (Lucas 14:33).

B — Tomar el tiempo para disfrutar de la belleza de la creacion de Dios en la naturaleza y la cultura
humana. Detenerse para cultivar una apreciacion estética por la belleza temporal de todo lo que Dios ha
hecho (Eclesiastés 3:11).

C — Celebrar la vida. Permitir que la celebracion de la redencidn en la adoracion rebose en la vida

cotidiana de tal forma que se pueda regocijar en cada dia hecho por Dios (Salmo 118:24).47

Por supuesto, todo esto no quiere decir que el cristiano abandona o descuida el mandato original
de la creacion: “Llenad la tierra; sojuzgadla y tened dominio sobre ella” (Génesis 1:28). De nuevo, Dahl
arguye que lo contrario es cierto. El “ministerio real” de la iglesia cristiana tiene que abordar cuestiones
de autoridad, distribucién del poder, control de la tecnologia, y la produccion y el consumo de recursos y
bienes. Dahl pide que la iglesia participe activamente en la direccion de nuestro mundo, un mundo de
espacio y cosas. El cristiano y la iglesia cristiana tienen una responsabilidad, divinamente dada, de ser

“guardadores de la tierra” en el mejor sentido del término, biblicamente tanto como ecoldgicamente.48

Tiempo para la adoracion

La adoracion es clave en la comprensidn cristiana de la vida y del tiempo. Solo la adoracién
puede ubicar toda la experiencia humana dentro de su contexto mas grande del propdsito y significado
mayor de la vida. Para el cristiano, toda la vida es una respuesta al amoroso Dios de la gracia. Asi, “la

adoracion que Dios espera . . .involucra una respuesta continua de dicha y esperanza en cada experiencia
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de la vida—incluso su trabajo y su juego—Y una disciplina diaria de servicio y auto-examen en el

contexto de la demanda de la Ley sobre nosotros y el llamado del evangelio a la libertad y madurez.”49

iParen el reloj! jQuiero adorar! ¢ Cuantas veces has oido el sonido de tu reloj de pulsera o las campanas
a las doce del mediodia durante el culto de adoracidn del domingo? La verdadera adoracién es una
reunion de lo humano y lo divino que trasciende el tiempo.50 Me temo que hayamos sido condicionados
a acercarnos a la adoracion colectiva tal como hacemos en el trabajo. Marcamos el reloj, pasamos el
tiempo, y luego esperamos hasta que suena el pito para que dejemos de trabajar. “Si la adoracion ha de
ser una parte integral de la vida de la iglesia, hay que darle el tiempo necesario.”51 La adoracion formal
requiere tiempo—tiempo para la confesion y el arrepentimiento, tiempo para la alabanza y la accion de
gracias, tiempo para la Palabra de Dios y la Eucaristia, tiempo para responder a la Palabra y la Mesa, y
tiempo para el ministerio espontaneo de los dones espirituales representados dentro del cuerpo de

creyentes para la edificacion de la iglesia.

Un estilo de vida. No tan s6lo necesitamos tiempo para la genuina adoracién formal a Dios como un
cuerpo colectivo 0 como una iglesia; también necesitamos que la adoracion impregne todo nuestro
tiempo. Puesto que el tiempo es una dadiva divina que hace que todo el tiempo sea sagrado, la adoracion

es un estilo de vida.

Puede ser que hablemos en broma de ir a la iglesia al ser bautizado, al casarnos, y al ser despedido en el
culto fanebre, pero eso no acaba con la realidad del lugar de la comunidad adorante en todo momento
significativo de la vida . . .descubriremos que virtualmente toda tradicion cristiana siente la necesidad de

una respuesta congregacional y litirgico en los momentos cumbres de nuestras vidas.52

Esta adoracion colectiva regular, que celebra los eventos principales de la vida, es vital en la
experiencia y la expresion de la comunidad cristiana. Pero Schaper enfatiza: “Del culto de adoracion
colectiva pasamos al servicio de la adoracion individual, siempre juntos a la presencia de Dios, siempre
no menos que la encarnacion de su amor y el vehiculo de su voluntad.”53 La realidad continua es el
“lenguaje corporal” de una incesante adoracion espiritual ofrecida a Dios (Romanos 12:1-2).

Esta adoracién como un estilo de vida permite tanto como demanda que el cristiano “aproveche
cada oportunidad” (Efesios 5:15-17; Colosenses 4:5-6). Para Jacques Ellul, esto quiere decir que la obra

de “preservacion,” es decir, la de preservar la creacion de Dios por los métodos y “salvacion™ de Dios,”
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redimiendo con el evangelio un mundo cargado con el pecado y separacién de Dios. El cristiano se ubica

“en el punto de contacto entre dos corrientes: la voluntad del Sefior, y la voluntad del mundo.”54

iHagamonos personas liturgicas! Ya descubrimos que el propdsito de la adoracidn especial o tiempos
festivos, que marcaban eventos claves en la historia redentora de Israel en el Antiguo Testamento, tenian
la mira de traer significado y celebracion a todo tiempo. Este principio de tiempo religioso se pasa al
Nuevo Testamento también. Los eventos redentores claves para la iglesia cristiana son el nacimiento de
Cristo, su manifestacion, su bautismo, muerte, resurreccion, ascension, el dar del Espiritu Santo en
Pentecostés, y su segunda venida. Esta serie de eventos da significado a todo tiempo de la era cristiana.
Al igual que el calendario religioso judio, la aplicacion del “tiempo como evento” a todo tiempo hace
que toda la vida tenga cierto significado trascendente.55

Ya que nuestra relacion con “el tiempo como evento” determina nuestra relacion con todo el
tiempo, yo estoy de acuerdo con Robert E. Webber cuando aboga por un retorno a la observancia del
afio eclesiastico por los evangélicos.56 Sea que la iglesia de uno celebre un afio liturgico o no, los
individuos y familias se benefician al marcar el tiempo diaria, semanal, y anualmente. (Véase las
sugerencias Utiles de Webber para desarrollar un sencillo calendario litargico que resalte los eventos
principales de la vida y ministerio de Crist0.57)

De importancia especial para el cristiano es la celebracién semanal del tiempo. Robert Lee ha
retado a la iglesia a que considere el concepto de “tiempo Sabatino” para el domingo cristiano. Esto
quiere decir el reconocer de un ciclo semanal por el cual un dia aviva la vida de los otros seis dias. El
pide que la iglesia cristiana contemporanea reaprenda el significado del domingo tal como se entendia
en la iglesia primitiva. El sugiere tres significados para el domingo en la iglesia primitiva que

posiblemente recobremos para nuestro dia:

1. El domingo como el dia de la luz—Ia luz fue creada el primer dia de la semana, y Cristo, la luz
del mundo, se levanto de entre los muertos el primer dia de la semana.

2. El domingo como el dia de la resurreccion—una sefial del nuevo pacto en Cristo.

3. El domingo como el dia del Espiritu—el dia en que el Espiritu Santo descendio sobre los
primeros cristianos, el dia del nacimiento de la iglesia.58 Puede ser que la apropiacion de esta ensefianza
de la iglesia primitiva acerca del domingo nos ayude a recobrar el entusiasmo que Tertuliano tenia para
el Sabado. Este gran apologista cristiano del segundo siglo decia: “;El domingo se lo dedicamos al

gozo!” (Ad Nationes, 13; De Oratione, 23).
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iCalle delante de €l toda la tierra! El desafio del profeta Habacuc a la nacion de Jud4, que encaraba una
destruccion inminente por las hordas paganas babildnicas del Rey Nabucodonosor, no es menos
significativo hoy. “Pero Yahvé estd en su santo templo: jCalle delante de ¢l toda la tierra!” (Habacuc
2:20). La santidad en el tiempo por medio de la adoracion es posible sélo porque Dios es santo. A su
vez, la santidad de Dios revela nuestra pequefiez, inhabilidad, fragilidad, y mortalidad. Al callarnos
delante del Sefior en su santo templo, se nos recuerda que Dios es soberano del tiempo. Esto asegura la
salvacion cristiana y la redencion divina dentro de la historia humana (Salmo 4:4-8). También, impide
que haya en el creyente en Cristo la apatia y el cinismo, porque el compromiso personal de nuestro Dios
Santo en la creacion preserva el sentido de misterio y maravilla del tiempo.

El silencio de la adoracion es de igual importancia que el ruido de la adoracién. El silencio saca
al adorador del tiempo, metiéndolo en la eternidad de Dios—*“Estad quietos, y reconoced que yo soy
Dios” (Salmo 46:10). El silencio tiene valor en la adoracién cristiana porque es inquietante y llamativa.
Nos sentimos incdmodos e impotentes; ya no estamos en control. El silencio que pasamos en la
eternidad de Dios le da una perspectiva a nuestra vida de varias maneras. Primero, teoldgicamente, el
silencio realza la comunicacion con Dios, porque provee un marco para oir su palabra. Segundo,
espiritualmente, el silencio de la adoracion le lleva al cristiano a la madurez en Cristo, porque por el
silencio aprendemos la obediencia a Di0s.59 Tercero, socioldégicamente, el silencio de la adoracion nos
ensefia la compasion para con otros, porque ya no nos esforzamos por “devorar a la gente con nuestras
palabras.”60

La disciplina del silencio también instruye al adorador en lo que quiere decir “esperar en el
Sefior.” El salmista clamd, “Soélo en Dios reposa mi alma” (Salmo 62:1, 5). El esperar en el Sefior en
silencio renueva la fuerza fisica y espiritual de los fieles (Salmo 27:14; Isaias 40:31), engendra la
auténtica humildad, inculca una esperanza practica que sostiene al justo en el presente (Salmos 130:5-6;
131:1-3), y tal vez méas importante aun, nos recuerda que nuestros tiempos estan en las manos de Dios,

no en las nuestras (Salmo 31:15).

Acuérdate del Sabado. La herencia del Sdbado antiguotestamentario para la iglesia cristiana es un dia de
descanso y adoracion.61 Agustin concebia el descanso sabatino como un descanso del corazon, la paz y
tranquilidad de una buena conciencia ante Dios (On the Gospel of John, Tractate 20, Chapter V.19.1)
(Sobre el Evangelio de Juan, Tratado 20, Capitulo V.19.1). El descanso sabatino es la aplicacion del
tiempo sabatino a toda la vida en Dios, a todo el tiempo cuando nuestros sentidos estan vivos en el gozo

y celebracion de la adoracion sabatina. EI encuentro de lo humano y lo divino en la adoracion sabatina
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trasciende el tiempo “para que por nuestro ministerio en el tiempo podamos extender tal transfigurada
vida al mundo cotidiano sin que nos perdamos en €1.”62

Hoy por hoy, la pregunta no es ¢qué es el descanso sabatino o adoracién sabatina? Hay muchos
recursos disponibles que describen y definen la esencia del tiempo sabatino; varios se abordan en este
mismo estudio. Nuestra pregunta, mas bien, es: ;Como participamos significativa y consistentemente en
el descanso sabatino y la adoracion? Aqui creo que Robert Lee ofrece por o menos una solucion parcial.
El argumenta que los cristianos necesitan redescubrir la diferencia entre el dia santo y el dia feriado.63
El dia santo celebra por la adoracion eventos pasados. En contraste, el enfoque del dia feriado es
esencialmente la celebracion del presente, divirtiéndose ahora. La celebracion cristiana de un dia santo
no queda marcada por un nimero rojo en el calendario. Mas bien, es una actitud asumida hacia el tiempo

e historia, hacia el misterio divino y la revelacion en el espacio y el tiempo.

El descanso sabatino también tenia una dimensién humanitaria, ya que recordaba el descanso
logrado por los hebreos cuando Dios les libert6 de la esclavitud egipcia (Deuteronomio 5:12-15). Esto
incita a Tilden Edwards a observar: “Los Sabados judio-cristianos proveen recuerdos y sefiales de
quienes somos ante Dios; ultimadamente somos iguales y libres de la esclavitud humana.”64 Para
Edwards, esta libertad ocasiona la libertad del tiempo para asi “poder apreciar mas bien que manipular la
vida.”65 En realidad, el tiempo sabatino ensefia al cristiano en el hacer la justicia y amar la misericordia
en todo tiempo (Miqueas 6:8).

El descanso sabético apunta hacia el tiempo cuando los principios de derecho y justicia,
inherentes en el descanso divino, prevaleceran en la creacion de Dios (lsaias 32:15-17). En reconocer
que el cristiano pertenece a dos ciudades, Ellul pide que todos aquellos que pertenecen a la ciudad
celestial practiquen un Cristianismo revolucionario. Por esto, él quiere decir un estilo de vida
caracterizado por el poder de Cristo, que desata el derecho y justicia biblicos—digamos el reino de
Dios—en este orden actual.”’66 jQue tu descanso y adoracion sabatinos te habilite a celebrar el tiempo
de hoy a la luz de aquel dia venidero!

Para referencia adicional respecto a la relacion entre el tiempo y la adoracion, véase la seccion

sobre el tiempo de la bibliografia antiguotestamentaria al final de este libr

7

iEn tu nombre alzaré mis manos!

La adoracion hebrea como acciones sagradas
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Una de las tendencias identificadas en el actual movimiento de renovacion de la adoracion es la
adoracion participante o activa. Hay un gran consenso hoy que toda la congregacion debe participar en
la adoracion, empleando todos los distintos ministerios y dones del Espiritu. La adoracion ya no se
concibe como una experiencia pasiva por la cual la gente funciona como un auditorio mientras el clero
“actiia” o le “dirige” en la adoracion. Mas bien, la adoracion en la iglesia cristiana ahora se ve como un
acto colectivo, contribuyendo cada miembro a la liturgia—Ia obra del pueblo en la adoracion.

Dos libros, dedicados exclusivamente a la idea de la participacion en la adoracion, han hecho
mucho para ayudar a las iglesias a progresar hacia una celebracién mas activa de la adoracion.1 Un
rasgo clave de ambos libros es su apelacion porque haya mas balance entre los aspectos intelectuales,
emocionales, y fisicos de la adoracion. Tampoco es simplemente una reaccion visceral a los efectos
paralizadores del racionalismo de la llustracion en la adoracion. Méas bien, ambos autores presentan
argumentos bien informados por una adoracién participativa que se funde en las tradiciones biblicas del
Antiguo Testamento y el Nuevo, ademas de la préctica de la historia eclesiastica. Este capitulo habla
sobre la teologia de adoracion activa del Antiguo Testamento, esboza el alcance de las acciones de
adoracion empleadas por el antiguo hebreo, y explora las implicaciones de su adoracion participativa

para la iglesia neotestamentaria.

La adoracion activa y la cultura hebrea

Los antiguos hebreos entendian al ser humano como una totalidad indivisible. Asi, casi por
definicidn, la adoracion hebrea del Antiguo Testamento era participativa. Su comprensién sintética de la
naturaleza y constitucion del ser humano demandaba que la totalidad de la persona respondiera a Yahve
en la adoracidon, no solamente el espiritu o el alma.

Esta integracion funcional de la persona no se evidencia mas en otra parte que no sea los Salmos.
Aqui, el poeta expresa el anhelo de su ser completo por Dios: “jOh Dios, ti eres mi Dios! Con diligencia
te he buscado; mi alma tiene sed de ti. Mi cuerpo te anhela” (Salmo 63:1). Los comentaristas biblicos
concuerdan unanimemente que “alma” (nefes) y “cuerpo” (basar) simplemente denotan la persona
completa de David.2 Entonces, es s6lo natural, cuando el salmista ofrece la adoracién a Dios, que la
mente (“para admirar tu poder y gloria”, Salmo 63:2), los labios (“mis labios te alabaran”, v. 3) y el

cuerpo (“en tu nombre alzaré¢ mis manos”, v. 4) respondan unanimemente al Sefior. Ejemplos de esta
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clase de adoracion holistica abundan en el Antiguo Testamento (1 Reyes 8:22; 2 Crénicas 29:30; Salmo
27:6; 47:1; 141:1-2; 149:1-3).

Una adoracion activa de la persona completa al Sefior Dios no tan sélo es implicita por la
cosmovision hebrea, sino también es implicita en los mandamientos divinos que regulan la relacion de
pacto de Israel con Yahvé. El Gran Mandamiento, o Shema del Judaismo posterior, demandaba una
respuesta de amor al Dios que liber6 a los hebreos de servidumbre en Egipto: “Escucha, Israel: Yahveé
nuestro Dios, Yahvé uno es. Y amaras a Yahvé tu Dios con todo tu corazon, con toda tu alma y con
todas tus fuerzas” (Deuteronomio 6:4-5).

Tradicionalmente, los intérpretes cristianos han pensado que el corazon (o mente), el alma, y la
fuerza (o espiritu) son aspectos complementarios de la personalidad humana. Patrick Miller comenta que
las tres frases—corazon, alma, y fuerza—expresan una totalidad. “Por ende, la palabra mas importante,
por su caracter como una demanda que moldea nuestra identidad, es: “Amad a vuestro Dios de todo
corazon, con todo vuestro ser, con toda vuestra capacidad”.3 Ultimadamente, la unicidad del Sefior Dios

ha de ser igualada por la respuesta holistica de sus adoradores.

Acciones de adoracion y teologia antiguotestamentaria

Es conveniente que se dé una palabra de caucion, no vaya a ser que se malentienda el significado
del movimiento corporal en la adoracion. Jaques Ellul nos recuerda del peligro potencial de asociar la
piedad personal con tnicamente lo visible. “El objeto visible es tipico del mundo sagrado, y muy pronto
se convierte en sagrado también.”4 Al relacionarse con la adoracion, la advertencia de Ellul avisa que el
movimiento fisico y los gestos corporales no han de llegar a ser la meta o fin de nuestra experiencia de
adoracion.

Los profetas antiguotestamentarios conocian demasiado bien la realidad del formalismo liturgico
carente de una genuina comprension espiritual o compromiso. Por ejemplo, Isaias comentaba, “Porque
este pueblo se acerca con su boca y me honra sélo con sus labios; pero su corazon esta lejos de mi, y su
temor de mi estd basado en mandamientos de hombres” (Isaias 29:13). A la luz del regafio de Isaias, tal
vez el resumen de Leslie Flynn respecto a la parte fisica de la adoracion capte mejor la necesidad de

balancear los aspectos internos y externos de nuestra adoracion.

Los movimientos corporales no son necesariamente actos de adoracion, ni tampoco garantizan que su
significado se dé automéaticamente. A no ser que el espiritu se eleve al Sefior, las acciones seran una

mera conformidad a las costumbres. Sin embargo, no hemos de pasar por alto la potencial relacion
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reciproca entre la accion corporal y la fe del alma. Por el movimiento fisico, se puede hacer un

compromiso, se declaran los votos, y se aceptan los desafios de la fe.5

Dada esta relacion reciproca entre lo que Flynn llama “accion corporal” y “fe del alma,” ;cudl es
el propdsito teoldgico de movimientos y gestos en la adoracion? Para los hebreos, se pueden identificar

varias razones importantes para el movimiento del cuerpo en la adoracion.

1. El movimiento cumple el imperativo divino de adorar a Dios con la persona total (Deuteronomio
6:4-5).

2. Las acciones en la adoracién permiten una respuesta holistica a Dios conforme al entendimiento
hebreo.

3. El movimiento afirma y demuestra la fe. Robert Webber describe esto como “la representacion,”
0 sea, el recontar y la dramatizacion de una historia; en este caso es la representacion de los actos
redentores en la historia humana, especialmente el evento del éxodo del antiguo pacto y el evento de
Cristo en el nuevo pacto.6 La representacion en la adoracion revitaliza la fe, instruye a los fieles en la
historia de la obra redentora de Dios, fomenta la idea de la participacion en una comunidad de fe, y
construye patrones disciplinados de comportamiento de obediencia a Dios.

4. Segun A. S. Herbert, los actos de adoracion sirven para expresar el deseo de seres humanos de
comunicarse con Dios, mantener y restaurar la relacion con Dios, y ejemplificar las précticas de
adoracion para la siguiente generacion de la comunidad de los fieles.7

5. Puede ser que la accion en la adoracion tenga el efecto practico de inducir la penitencia (Isaias
32:11; Jonas 3:5-8), confirmar o sellar un voto (Génesis 31:13; NUmeros 15:3), 0 servir como un
recordatorio de las obras graciosas de Dios en el pasado (Deuteronomio 6:4-9).

6. El movimiento puede tener valor educacional por medio del simbolismo. Puede ser histérico
como en el festival de la Pascua (Exodo 13:3-10), o teoldgico, como en el sacrificio substitutivo de
animales (Exodo 34:20; Levitico 16: 6-10).

7. Los movimientos corporales en la adoracion sirven para reflejar el acercamiento de Dios a la
humanidad por medio de la palabra tanto como la accion; por ejemplo, estan el evento del éxodo y la
ceremonia del pacto en el Sinai. Dios ha actuado en la historia y ha hablado a la humanidad por la
Palabra Viva tanto como por la escrita. La gente de fe en el Antiguo Testamento tanto como en el Nuevo

responden a Dios por la palabra (la recitacion) y el acto (ritual o drama).8

Las acciones de adoracion en el Antiguo Testamento
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Viene bien aqui un recordatorio breve antes de examinar las acciones de adoracion de los
hebreos documentadas por el Antiguo Testamento. Primero, es importante recordar que el Antiguo
Testamento cubre un periodo histérico muy vasto, casi dos milenios de historia hebrea. Obviamente, la
practica de la adoracion hebrea era un largo proceso compuesto de varias etapas formativas (véase el
Capitulo 3).

Segundo, este catalogo de respuestas hebreas de adoracion no distingue entre las acciones
espontaneas de la adoracion privada y las formas estructuradas de la adoracion publica; estas respuestas
eran apropiadas conforme al contexto.

Tercero, este analisis de la adoracion hebrea no pretende ser comprehensivo o exhaustivo, sino
mas bien un ejemplo representativo de como los antiguos hebreos respondian a su Dios en la adoracion.

Conforme a la teologia representativa de Robert E. Webber, la adoracion es un recontar de la
relacion entre Dios y nosotros.9 Pero la adoracidn es mas que una simple recreacién de los eventos
redentores en la historia; es un encuentro personal con Dios. Dios ha actuado, y la gente de fe responde.
La representacion como una respuesta de adoracion ocurre por medio de la recitacion y el ritual (o

drama).

La adoracion como recitacion

Antes de explorar la recitacién como una respuesta de adoracién de parte de los hebreos, es
importante que definamos claramente la palabra liturgia. Literalmente, esta palabra griega quiere decir
“la obra de la gente” en la adoracion. Especificamente, el término se refiere a la estructura y secuencia
de los eventos y acciones de un particular culto de adoraciéon. Este estudio cataloga generalmente las

varias practicas litrgicas, no sisteméaticamente la forma de un culto de adoracion en particular.

Respuestas litdrgicas. EI Antiguo Testamento registra varias ocasiones en las que el recital de la
congregacion o era dirigida por los sacerdotes o evocada espontdneamente conforme a la naturaleza
particular del contexto de adoracion. Por ejemplo, después de recitar el himno de alabanza que celebraba
la entrada del arca a Jerusalén, todo el pueblo decia “jAmén!” (1 Cronicas 16:36). A veces se repetia la
respuesta del “Amén,” especialmente en los Salmos (Salmos 41:13; 72:19; 89:52). En otras ocasiones, el
“Amén” como una respuesta littirgica se une al “jAleluya!” o “;Bendito sea Yahvé Dios de Israel!”
(Salmo 106:48). En realidad, la palabra Amen tiene varias funciones teoldgicas en la adoracion

antiguotestamentaria. Ademas de una formal respuesta liturgica en la adoracion publica como en 1



124

Cronicas 16:36, “Amén” también marca la aceptacion de las consecuencias asociadas con una maldicion
divina (Numeros 5:22; Deuteronomio 27:15-26; Nehemias 5:13). A menudo el “Amén” es una expresion
espontanea de alabanza y adoracion en respuesta a la gracia y misericordia de Dios (Nehemias 8:6); en
una ocasion el “Amén” se usa casi como un apodo para Dios, literalmente “el Dios de Amén” (Isaias
65:15), traducido normalmente como “el Dios de la Verdad” o “el Dios de la fidelidad”. Otras respuestas
litargicas, que se utilizaban como parte del recital en la adoracion hebrea, incluian frases como
“iAleluya!” o “jAlabad al Sefior!” (Salmo 105:45; 106:48; 117:1; etcétera) o “jGrande es Yahvé!”
(Salmo 48:1; 145:3). Algunas veces estas clases de respuestas litrgicas eran cantadas, recitadas, o
gritadas en la forma de una letania; por ejemplo se nota el refran “porque para siempre es su
misericordia” después de cada renglon del Salmo 136. Las recitaciones de creencias también eran una
parte de la respuesta audible a Dios; a menudo esto se veia en las ceremonias de renovacion del pacto
(Josué 24:16-18). Un credo es una declaracion confesional de creencias las cuales son esenciales para
sostener una fe comun dentro de la comunidad religiosa. Varios credos hebreos primitivos han sido
identificados en el Antiguo Testamento, incluyendo a pasajes tales como Deuteronomio 6:4; 26:5-9 y
Josué 24:2-13).

El canto. La musica es a la vez adoracién y una ayuda para la adoracion. La musica era un elemento
vital de la adoracion hebrea en el Antiguo Testamento tal como es evidenciado por el papel de cantores,
masicos, y gremios musicales que se asociaban con la adoracion en el templo (1 Cronicas 25) y la
presencia del Salterio en el canon del Antiguo Testamento. (El significado del himnario para el Israel
antiguo se aborda con lujo de detalle en el Capitulo 11.)

El canto era una respuesta de adoracion favorita de los hebreos. Fuesen cantados los cantos por
un individuo (Exodo 15:20-21; Salmo 51:14), al unisono o antifonalmente por toda la congregacion
(NUmeros 21:17; Esdras 3:11), o por los coros y musicos del templo (1 Crénicas 15:27; 2 Crénicas
23:13; Salmo 68:25), era bueno que el pueblo de Dios elevase cantos de alabanza a él (Salmos 92:1;
147:1).

Esta forma de recital se remonta en sus origenes al pacto mosaico (Exodo 15:1; Deuteronomio
32:1-44). El canto de Moisés en realidad servia como un testimonio de los hebreos de su relacion de
pacto con Yahvé y su obligacion a él (Deuteronomio 31:19-22). Por esta razon, el salmista, mientras
viva, canta a Dios como una sefial de fidelidad al pacto (Salmos 61:8; 104:33; 146:2). Varias clases de
cantos como respuesta de adoracion pueden identificarse en el Antiguo Testamento. Cinco categorias de

cantos recitados en la adoracion han sido definidas generalmente:
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1. El canto de alabanza o himno, que enaltece la perfeccion y la magnificencia de la persona y
caracter de Dios (Salmos 29:1-2; 40:3; 95:2; 147:1).
2. El canto de accion de dar gracias, que recuenta especificamente las obras de redencion pasadas y

las bendiciones realizadas por Dios a favor de su pueblo (Nehemias 12:8, 46; Salmos 27:6; 42:4).

3. Los cantos de gozo, que eran tal vez una variacion del canto de accién de dar gracias (Salmo
107:22), o hasta un canto hibrido que combinaba el himno de alabanza y el canto de accion de dar
gracias (Salmos 47:7; 98:4).

4. Los cantos o himnos de victoria, que conmemoraban la liberacion de Israel por Yahvé y/o la
liberacion de los justos de sus enemigos (Exodo 15:1-18; Jueces 5:1-31; Salmo 118:15).

5. Los gritos de jubilo, o sea, una variacion del himno de victoria, tal vez la recitacion de palabras o
frases particulares del canto de victoria (Salmos 42:4; 118:15).

6. Otros tipos de cantos para la recitacion en la adoracién paulatinamente llegaron a ser parte del
repertorio hebreo, ya que el libro de Salmos se expandia a lo largo de los siglos. Estos tipos de salmos
abarcaban lamentos (Salmo 3), salmos narrativos (Salmo 105), cantos de confianza (Salmo 16), salmos
reales (Salmo 2), salmos sapienciales (Salmo 110), salmos litargicos (Salmo 15), salmos de la Tora
(Salmo 119), liturgias de renovacion del pacto (Salmo 81), salmos penitenciales (Salmo 51), salmos

hibridos (Salmos 34; 36; 52). Estos tipos de salmos se discuten pormenorizadamente en el Capitulo 9).

La oracidn. La oracion en el Antiguo Testamento no debe igualarse con las encantaciones supersticiosas
y cantos magicos de los vecinos paganos de los hebreos (por ejemplo, las oraciones de los sacerdotes de
Baal en 1 Reyes 18:20-29). Para los hebreos antiguos, la oracion siempre era un encuentro personal con
Dios, basado en su auto-revelacion divina y su relacion de pacto con Israel. Fuese audible (Daniel 9:4) o
silenciosa (1 Samuel 1:13), la oracion siempre se entendia como una comunicacion directa con una
deidad responsiva—un Dios en Sion que oye las oraciones (Salmo 65:1-2).

Walter Liefeld tiene razon al identificar los varios aspectos de la oracién como superponiéndose
a la adoracion, porque éstos conducen a la gloria de Dios.10 Estas expresiones de la oracion, distintas

pero relacionadas, pueden definirse como a continuacion:

1. La oracion es adoraciébn—porque atribuye a Dios la gloria que le pertenece (Salmo 29:1-2)
2. La oracion es alabanza—porque se interesa en quién Dios es y lo que ha hecho (Salmo 135;1-7).
3. La oracion es accion de dar gracias—porque especificamente reconoce la bondad de Dios

(Salmo 136:1-26).

4. La oracion es adoraciébn—porque es personal y amorosa (Salmo 73:25).
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5. La oracion es devocién—porque resulta en un voto (1 Samuel 1:11).

6. La oracion es comunion—porque recalca la relacion con Dios, una comunicacion reciproca, y el
compafierismo en oracién (Salmos 5:3; 42:8; 94:19).

7. La oracidn es confesion—porque admite privada y colectivamente el pecado y culpa delante de

Dios, un prerrequisito necesario de la oracion y la adoracion (Esdras 9:6-15; Nehemias 9:1-3).

8. La oracion es peticion—porgue presenta necesidades personales, preocupaciones, y quejas a
Dios (1 Samuel 1:17; Salmo 20:5).
9. La oracidn es intercesion—porque es pedir o suplicar a favor de otro individuo o grupo (2

Samuel 12:16; Exodo 32:11).

El Antiguo Testamento habla sobre los tiempos sefialados para la oracién. Especificamente, los Salmos
hablan de los fieles que oran por la mafiana (5:3), aun antes del amanecer (119:147). En otras partes el
salmista hace oraciones de lamento por la mafiana, al mediodia, y en la tarde (55:17). Tal vez este texto
sirviera de inspiracion al orar Daniel tres veces al dia, poniendo el rostro hacia Jerusalén (Daniel 6:10).
También, parece que era comun que hubiera oraciones por la mafiana y por la tarde, siguiendo el patrén
de los sacrificios de la liturgia del templo, que también se llevaban a cabo al amanecer el dia y al
anochecer (1 Croénicas 23:30; véase también 1 Crdnicas 16:40). Finalmente, de forma similar al mandato
del apdstol Pablo de que se orase “sin cesar” (1 Tesalonicenses 5:17), asimismo el salmista invocaba que
se orase continuamente (Salmos 77:15; 105:4).

Se mencionan varias posturas de oracion en el Antiguo Testamento, incluyendo el orar de pie (2
Cronicas 20:5), el arrodillarse con los brazos extendidos (1 Reyes 8:54; ndtese que Salomon comenzd su
oracién arrodillado, 1 Reyes 8:22), el hincarse (Esdras 9:5), el estar con el rostro a tierra (Nehemias 8:6),
el estar postrado (Josué 7:6), el levantar las manos (Salmo 28:2), el estar sentado (2 Samuel 7:18), y el
arrodillarse con el rostro entre las rodillas (1 Reyes 18:42). Aungue posturas y gestos particulares de la
oracién eran opcionales, siempre eran condicionados por el tenor, el contenido, y la circunstancia de la

oracion.

Los votos. Los votos son promesas solemnes a Dios. Estos pueden incluir la promesa de realizar alguna
obra o entrar en alguna especie de pacto especial con Yahvé; también se incluyen alguna otra clase de
respuesta que altera la actual conducta, las condiciones de vida, o situacion vocacional. Aunque es
posible que uno haga un juramento a otra persona, los votos se hacen a Dios (0 a otras deidades). Asi,

los votos del Antiguo Testamento normalmente se hacen en el contexto de la oracion.
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Conforme a la legislacion mosaica, para los antiguos hebreos, los votos eran voluntarios pero
vinculantes (Levitico 27; Deuteronomio 23:23; Eclesiastés 5:4-5). Un voto era hecho por un individuo
(Jacob, Génesis 28:20) o por un grupo o comunidad (Israel, Numeros 21:2). A menudo los votos en el
Antiguo Testamento son condicionales por naturaleza, siendo normalmente el resultado de una angustia
personal o calamidad nacional.11 Es decir, se hace un voto con base en el previo cumplimiento por Dios
de una peticion especifica hecha por el adorador (el voto problematico de Jefté, Jueces 11:30).12 En
algunos casos, pudiera ser que uno hiciera un voto por otro, tal como en el caso de los votos del
nazareno (hechos por Ana tocantes a Samuel, 1 Samuel 1:11; véase también NUmeros 6:1-21).
Normalmente se preparaba un sacrificio animal como un regalo u ofrenda votiva al Sefior siempre que
Dios hubiese contestado la peticion del adorador que hacia un voto condicional (Levitico 27:9; NUmeros
15:8).

El hacer y cumplir con los votos eran importantes para la piedad personal tanto como para la
adoracion colectiva a lo largo del curso de la historia israelita. Especialmente para el salmista el tomar
un voto era una parte esencial de la adoracion personal en la relacion de pacto con Yahvé (Salmos
50:14; 56:12; 61:5, 8). Los votos eran un acto de fe para el justo, un testimonio de su fidelidad a la
congregacion, y un tributo al Dios que contesta la oracion. Jeremias condena al pueblo de Juda por sus
votos superficiales; hacian promesas a Dios a la vez que seguian con sus “intrigas” (Jeremias 11:14-17).
Asimismo, Malaquias regafiaba a los de Jerusalén que hacian votos a Dios, respondiendo en la adoracién
con ofrendas inferiores (Malaquias 1:14). Asi, como con otras respuestas de adoracion estudiadas hasta
ahora, el hacer votos tiene que ser acompafiado de un corazon de fe en Dios y una correcta actitud

demostrada por hechos de amor de pacto y obediencia; de no ser asi, no tiene significado espiritual.

La predicacion-ensefianza. La lectura publica de la historia y legislacion del pacto de Yahvé comenzé en
el Monte Sinai (Exodo 24:7). Esta lectura pablica de la ley a la congregacion se declaraba cada séptimo
afio (Deuteronomio 31:9-13). El proposito de estas lecturas publicas era recitar la historia de las obras
redentoras de Yahvé a favor de Israel para poder asi instruir una nueva generacion de hebreos. El evento
también facilitaba a la comunidad de pacto una oportunidad para renovar su fe de pacto y reafirmar su
voto de obediencia. Como en el caso de la reforma del Rey Josias, la lectura de la Ley también podia
traer el regafio, el pronto arrepentimiento, e inspirar la renovacion del pacto (2 Reyes 23:1-3).

Un ejemplo claro de la exposicion biblica proviene del periodo pos-exilico de la historia israelita.
Junto con las reformas instituidas por Esdras y Nehemias en Jerusalén, Esdras leia la ley de Dios.
Ademas, un grupo de levitas interpretaba o “daba el significado,” para que el pueblo pudiera lo que se

leia” (Nehemias 8:3-8).
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Esta exposicion de las lecturas mosaicas probablemente era una traduccion del hebreo al arameo,
la lengua franca del dia, tanto como una explicacion del significado de los textos que hablaban de la
relacion de pacto con Yahvé. Ya que los profetas pre-exilicos acusaban al sacerdocio por dejar de
instruir al pueblo hebreo en el conocimiento de Dios (Oseas 4:4-6; Miqueas 3:11), parece razonable
concluir que esta clase de exposicion tuviera la mira de ser una parte del continuo ministerio de los
levitas (1 Cronicas 26:32; 2 Cronicas 31:2-4).

La meditacion se relaciona con la lectura y exposicion de la Ley mosaica. La palabra hebrea para
“meditacion” literalmente quiere decir “reflexionar por el hablar” o “murmurar a si mismo.” Asi, la
meditacion para los hebreos no era necesariamente una practica silenciosa. El reto de Josué a los
israelitas incluia el meditar sobre el libro de la ley de dia y de noche (Josué 1:8). El propoésito de este
mandato era inculcar los habitos de obediencia a los mandamientos de Dios. La meditacién sobre la ley
de Dios era crucial para la relacion de pacto con Yahvé y la recepcion de sus bendiciones concomitantes.

El salmista también conocia el valor de la frecuente meditacion sobre la ley de Dios (Salmo 1:2).
El salmo de la Tora, el Salmo 119, indica que los justos meditaran sobre los preceptos, estatutos, y
promesas de Dios—o sea, su palabra y sus obras maravillosas (119:15, 23, 27, 48, 78, 148). La
meditacion produce una fortaleza interior y gozo, ya que es motivada por el amor (Salmo 119:97-99). La
meditacion tiene lugar en el corazon y la mente, los centros de vida emocional y racional. Los
verdaderos justos meditan sobre la ley de Dios, porque desean que sus pensamientos y actitudes se
aproximen al estandar de santidad aprobado por Yahvé (Salmo 19:14).

Implicita en esta practica de la meditacion es la memorizacion. EI mundo biblico valoraba
mucho la comunicacion oral, incluyendo la memorizacion de genealogias, historia, y literatura.13 Dada
la limitada disponibilidad de copias escritas de las Escrituras antiguotestamentarias, es natural que los
hebreos se dedicasen a la tarea de la memorizacion de la revelacion de Dios. EI Gran Mandamiento o
Shema del Judaismo posterior refuerza la practica de la memorizacion de la ley de Dios. A los hebreos
se les amonestaba que ensefiasen (literalmente, “repetir”) las instrucciones de Dios a sus hijos
(Deuteronomio 6:6-9). Se sugerian tiempos especificos para este trabajo de memorizacion, incluyendo
tiempos cuando la familia se reunia en el hogar, en el viaje, y en la mafiana y la tarde de cada dia. El
disciplinar la mente por medio de la memorizacion de palabras y hechos de Dios en el pasado también

funcionaba para efectuar la obediencia préactica a los mandatos de Dios.

La adoracion como drama ritual
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La adoracion sacrificial. Ademas de la oracion (Jeremias 29:12), el arrepentimiento y la contricion
(Isaias 66:2), el sacrificio ritual era otro modo para que el pueblo hebreo pudiera acercarse a su Dios
Yahvé. La idea del sacrificio no era original a los hebreos en el mundo antiguo, ya que ofrendas de
animales, granos, y bebidas a las deidades eran comunes en los oficios religiosos de Mesopotamia y
Siro-Palestina. Mientras que los paralelos entre las practicas sacrificiales israelitas y las del Oriente
Cercano atestiguan de la necesidad universal de que la humanidad aplaque a los dioses, el sistema
sacrificial hebreo era distintivo en que habia sido revelado divinamente y tenia la mira de producir la
santidad personal y comunitaria.

La ley mosaica estipulaba que las victimas sacrificiales ofrecidas al Sefior tenian que venir de las
categorias de animales y aves limpios (Génesis 7:2-8; Levitico 27:9-13). Estos incluian toros, bueyes,
cabras, carneros, ovejas, palomas, y pichones. Las ofrendas cereales habian de ser de los mejores
productos agricolas (Levitico 2:1, 4).

Habia ciertos requisitos acerca de las ofrendas sacrificiales, incluyendo la preferencia por
animales machos (Levitico 1:2, 10), animales sin mancha que tuvieran por lo menos ocho dias de vida
(Levitico 22:17-30), y animales que pertenecieran directamente al adorador (Levitico 1:2; no se
aceptaban animales salvajes como sacrificios).

Cinco clases de sacrificios y ofrendas fueron instituidas como parte de la formal adoracion
colectiva y la celebracion personal en la expresion religiosa hebrea: las ofrendas cereales o granos, la
ofrenda de paz, la ofrenda quemada, la ofrenda de pecado, y la ofrenda de culpa. Estos sacrificios,
descritos en Levitico, tenian dos categorias: (1) los que se ofrecian espontaneamente a Dios como
alabanza y accion de gracias por bendiciones o favores recibidos (las ofrendas cereales, y las tres clases
de ofrendas de paz (Levitico 2:1-16; 3:1-17); y (2) los sacrificios exigidos por Yahvé con motivo del
pecado de la comunidad hebrea (la ofrenda quemada, la del pecado, y la de la culpa, Levitico 1:3-17;
4:1-5:13; 5:14-6:7). La primera clase de sacrificios era un respuesta agradecida a la bondad de Dios, y la
segunda clase era necesaria para expiar o cubrir el pecado cometido, lograr la reconciliacion con Yahvé,
y restaurar al pecador penitente a la comunidn con otras personas y con Dios. (Véase el Apéndice D.) El
ritual de los principales sacrificios sobre el altar de Levitico 1-5 se describe en términos de formas. El
sacrificio comprendia seis pasos 0 actos basicos, tres realizados por el adorador y tres por el sacerdote
oficiante. Primero, el adorador traia su sacrificio u ofrenda a la entrada del santuario (Levitico 1:3),
ponia su mano sobre la cabeza del animal (Levitico 1:4), y mataba la victima sacrificial (Levitico 1:5;
3:2, 8). Luego, el sacerdote recogia la sangre, rociandola sobre el altar (Levitico 1:5; 3:2), dejando que el
resto de la ofrenda fuese comido por el sacerdote (y/o el adorador) como una comida sacrificial
(Levitico 6:16, 26; 10:14).



130

Varios textos biblicos indican que habia un orden correcto para poder ofrecer estos sacrificios
sobre el altar: Primero, las ofrendas de pecado y culpa; segundo, los holocaustos; finalmente las
ofrendas cereales y las de la paz, sucesivamente (véase Levitico 8:14-9:22; 2 Cronicas 29: 20-36). La
secuencia de los sacrificios refleja la ensefianza antiguotestamentaria respecto a como el adorador se
acercaba al Dios santo. Primero, el adorador expiaba el pecado (por las ofrendas de pecado y culpa),
luego se consagraba a si mismo en devocion a Dios (por las ofrendas cereales y quemadas), y luego
comulgaba con Dios en la adoracion (las ofrendas de paz).

La palabra hebrea para expiacion (Levitico 4:26, 31) forma parte de un grupo de vocablos
relacionado al término hebreo kapar. Esta palabra basica comunica la idea de pacificacion y
reconciliacion en contextos relacionados con el sacrificio animal (Exodo 32:30). La palabra puede
significar dinero de rescate o expiacion relacionado con el impuesto del santuario (Exodo 30:12-16).
William Dyrness ha notado dos elementos basicos del sistema sacrificial israelita: (1) la humillacion del
adorador (simbolizada por la colocacién de las manos sobre la victima, junto con la reparacién a Dios
por el sacrificio de propiedad personal en la forma de animales o productos agricolas; (2) la
transferencia de un estado de pecado y culpa a un estado de limpieza y pureza, recalcando asi las normas
objetivas de la justicia de Dios y el proceso apropiado de acercarse a Dios en la adoracion.14
Ultimadamente, el propdsito del sacrificio hebreo era didactico. La representacion de la expiacion ritual
o el “cubrir del pecado” tenia la mira de instruir a los israelitas respecto a los principios de la santidad de
Dios, la pecaminosidad humana, la muerte sustitutiva para cubrir la transgresion humana, y la necesidad
del arrepentimiento que conduzca a la limpieza y la comunién renovada dentro de la comunidad y con

Dios.

Los festivales segln las estaciones. Ademas de los sacrificios sobre el altar, la Ley mosaica prescribia
sacrificios para los festivales segun la estacion, incluyendo el de la Pascua y el del Pan sin Levadura, el
de las Primicias, el de los Tabernaculos, y el del Dia de la Expiacion. (Véase el Apéndice D.)

También sacrificios matutinos y vespertinos eran ofrecidos por el sacerdote, y se permitian
sacrificios de una naturaleza mas privada: el de la dedicacion personal (1 Reyes 3:1); el del
cumplimiento de un voto (1 Samuel 1:3, 21); el de consagracion (1 Samuel 16:3); el de veneracion a
Dios (Jueces 13:19).

Las liturgias festivales del calendario religioso hebreo se relacionaban con los sacrificios. Lo que
nos interesa ahora son las respuestas de adoracion y las actividades afines a estos festivales. (El
trasfondo histdrico de estos santos dias religiosos y su significado para el concepto hebreo del tiempo ha

sido abordado en el Capitulo 6; véase también el Apéndice C.) Para el tiempo del Nuevo Testamento, se
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observaban anualmente siete festivales principales en el calendario judio. Por lo general, estos festivales
se asociaban con los importantes eventos de la temprana historia israelita. Las representaciones rituales
especificas que se asociaban con cada festival no tan s6lo dramatizaban la historia hebrea, sino también
evocaban recuerdos de Dios y su relacion de pacto con Israel. Este simbolismo liturgico se empleaba
didacticamente para la educacion de la comunidad religiosa con las palabras divinas de liberacion y
redencion. Los elementos claves de la representacion ritual para cada uno de los siete festivales

principales se esbozan a continuacion.

1. La Fiesta del Pan Sin Levadura y la Pascua (Exodo 12:21-27; 23:14-15; Levitico 23:4-5;
Deuteronomio 16:1-8). La Fiesta del Pan Sin Levadura y la Pascua son las primeras de las fiestas
principales del calendario liturgico; son las mas significativas, historica y teoldgicamente para los
hebreos. La Pascua reconstruia la liberacion de los hebreos de la esclavitud en Egipto. Una comida
especial y un culto familiar daban forma a la celebracion Pascual. El sacrificio del cordero Pascual y el
ritual de sangre que preservaba al primogénito hebreo durante la décima plaga demostraban la practica
de sacrificio sustitutivo. Este principio caracteriza mucho de la adoracion hebrea del Antiguo
Testamento. Las preguntas de los nifios sentados a la mesa Pascual proporcionaban la oportunidad para
instruccion en torno al gran evento redentor del antiguo pacto, el éxodo israelita de Egipto. La Fiesta de
Pan Sin Levadura conectada a la Pascua, de siete dias de duracion, simbolizaba los afios de tristeza y
amargura que los hebreos pasaron languideciendo en servidumbre a los egipcios exigentes y su huida
apresurada de Egipto. Primordial y principalmente, la fiesta Pascual era una proclamacién y una
afirmacion de la gracia redentora de Dios al pueblo hebreo.15

2. La Fiesta de las Semanas o Pentecostés (Exodo 23:6; NGmeros 26-31; Deuteronomio 16:9-12).
Llamada también la Fiesta de la Cosecha O El Dia de las Primicias, esta fiesta celebraba la terminacion
de la cosecha de cebada. Al festival también se le Ilamaba Pentecostés, porque se ponia en el calendario
cincuenta dias después del comienzo de la cosecha de cebada; las letras pente significan cincuenta. Era
una ocasion de gran regocijo ante el Sefior y un tiempo para traer ofrendas voluntarias a Dios,
procedentes de la cosecha. El dar de las primicias era un recordatorio simbolico de que el Sefior habia
provisto la bonanza de productos agricolas y que todo en realidad le pertenecia a él. Mas tarde, el dar de
la Ley en el Sinai también se conectaba al Pentecostés, infundiendo el festival de ideas y practicas
relacionadas con la renovacion del pacto también.

3. La Fiesta de los Tabernaculos (Levitico 23:33-43; NUmeros 29:12-40; Deuteronomio 16:13-17).
La legislacion mosaica pedia que los israelitas construyesen algun tipo de refugio provisional—fuese

una tienda de campafia o tabernaculo—y que residiesen en él durante una parte a la totalidad del festival
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de siete dias. Como parte de una celebracion otofial de cosecha, el tabernaculo dramatizaba la
dependencia de Dios. También el festival se conectaba con el vagar en el desierto después de la salida de
Egipto, de modo que los tabernaculos les recordaban de sus hogares ambulantes durante la travesia
desértica. Hoy por hoy la Fiesta de los Tabernaculos, o Succot, sirve como un simbolo en el Judaismo de
estar sin hogar permanente. EI cambio del hogar permanente de uno a un refugio provisional amonesta a
los ricos a que consideren la caridad para los socialmente marginados tanto como instruye a todos a que
dependan de Dios.

4, La Fiesta de las Trompetas, llamada mas tarde Rosh Hashanah o “Nuevo Afio” (Levitico 23:24-
25; Numeros 29:1-6). El sonar de la trompeta ceremonial, el shofar, marcaba el principio de un nuevo
afio religioso para los israelitas, en contraste con el afio del calendario normal. El dia era un Sabado
solemne y proporcionaba una oportunidad para que el adorador recordase su vida religiosa al comienzo
de un nuevo afio litargico. En el Judaismo posterior el Nuevo Afio es un dia de juicio divino, al
distinguir Dios entre los justos y los impios, sellando asi su destino en Yom Kippur, o sea, el Dia de la
Expiacién. La lectura de la Tora y el dar a los pobres eran costumbres instituidas por Esdras el escriba
(Nehemias 8:9).

5. El Dia de la Expiacion o Yom Kippur (Levitico 16). El Dia de la Expiacion era el dia nacional de
arrepentimiento y sacrificio por el pecado en el Israel antiguo. Este era el Unico dia de ayuno exigido en
la legislacion mosaica. En este dia especial el sumo sacerdote entraba al Lugar Santisimo para expiar los
pecados de los sacerdotes y el pueblo. La anual ceremonia del chivo expiatorio recordaba al pueblo de la
santidad de Dios y la seriedad del pecado. De especial importancia era la transferencia simbélica del
pecado de la comunidad para la cabeza del chivo expiatorio antes de que éste fuera enviado al desierto
(Levitico 16:22). De nuevo, el caracter sustitutivo de la adoracion sacrificial hebrea se demuestra
graficamente. A diferencia del gozo y celebracién que se asocian con muchos de los otros festivales
hebreos, el Dia de la Expiacién era un dia de congoja, lamento, y auto-mortificacion por el pecado
personal y comunitario.

6. La Fiesta de Purim (Ester 3:27; 9:20-32). Este festival celebra la liberacion de los hebreos en
Persia bajo el Rey Jerjes por la Reina Ester. Uno de los principes reales de Jerjes, Aman, confabulaba
con exterminar a todos los judios en Persia por un decreto real. Por una serie de eventos providenciales,
junto con la sabiduria de Mardoqueo y la valentia de Ester, los judios fueron salvados de la destruccién
tramada por Aman. Hoy la Fiesta de Purim se observa en el primer dia con oracién y ayuno, puesto que
por la oracion y el ayuno los judios pudieron frustrar la trama impia de Aman. El segundo dia de la
fiesta se dedica a la lectura del libro de Ester en los cultos de la sinagoga, incluso se denuncia al impio

Aman con abucheos, aparatos para hacer bulla, y la hechura de pasos ruidos al leerse su nombre. El
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tercer dia de Purim se dedica a una celebracion gozosa que incluye un banquete, el vestirse de disfraces,
el intercambiar de regalos con amigos, y el dar limosnas a los pobres.

7. La Fiesta de Dedicacion o las Luces (1 Macabeo 4:36-58; 2 Macabeo 10:1-9; comparese con
Juan 10:22-39). Esta fiesta conmemora la limpieza y dedicacion del segundo templo por Judas Macabeo
en 164 a. de J. C. La celebracion se conoce hoy como Hanukkah, siendo marcada por el encender de
velas por ocho dias seguidos, simbolizando el milagro del aceite. Conforme a la tradicion judia, esta
pequefa cantidad de aceite quedo6 encendida por ocho dias en la ldmpara de oro después de la limpieza
del templo. La luz de las velas simbolizaba la luz divina de la palabra revelada de Dios a su pueblo
(Salmos 27:1; 36:9; 119:105) y al mundo (Isaias 42:6; 49:6).

Varios conceptos importantes se desprenden de este repaso de los festivales religiosos hebreos. Primero,
Dios ordend la adoracion judia de tal manera que hubiera ciclos de celebraciones animadas de adoracion
regularmente durante el afio. Segundo, estos festivales conectaban la adoracién de Dios con eventos
histdricos concretos de intervencion divina de parte de Yahvé a favor de su pueblo. Tercero, la
celebracion gozosa se equilibraba con la reflexion solemne. Cuarto, los festivales proporcionaban una
variedad de experiencias de adoracion participativa. Robert Schaper resume nuestro tema asi: “Los

festivales eran elaborados, eran exigentes, por lo general eran gozosos, y eran interesantes.”16

Los festivales de peregrinacion. Tres festivales pedian una peregrinacion—Ila Pascua, Pentecostés, y el
de los Tabernaculos. A los varones israelitas se les requeria que apareciesen ante el Sefior en el santuario
central (Exodo 23:14-17; Deuteronomio 16:16-17). Por la construccion de un templo permanente por el
Rey Saloman, este local era Jerusalén. La legislacion mosaica también estipulaba que el adorador
israelita apareciera ante el Sefior con manos vacias, indicando asi que ofrendas sacrificiales habian de
ser traidas y presentadas al Sefior Dios. El tema de peregrinajes ya se ha visto pormenorizadamente en el
Capitulo 5. En resumen, los peregrinajes encerraban el principio de desarraigo para los antiguos hebreos.
En medio del gozo y celebracién de las familias y clanes que viajaban para adorar a Dios, también habia
el recordatorio constante del carécter extraiio de la fe biblica. La vida es corta, la vida es un viaje dificil,
la comunidad es necesaria para que haya exito en el viaje, y la esencia de la vida es la dependencia del
Dios de gracia que sostiene su pueblo (Salmos 73:25-26; 90).

Las ofrendas de incienso y libaciones. La ofrenda de incienso era otro acto ritual comun en la adoracion
del mundo antiguo. Solo a los sacerdotes hebreos se les permitia hacer ofrendas de incienso al Sefior

(Numeros 16:35). Dos tipos especificos de ofrendas de incienso son prescritos en el Antiguo
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Testamento: (1) el encender incienso sobre el altar de incienso dentro del predio del tabernaculo (y
posteriormente en el templo) cada mafiana y cada tarde (Exodo 30:7-9); y (2) la ofrenda anual del
incensario del sumo sacerdote en el Lugar Santisimo del santuario durante el ritual del Dia de la
Expiacion (Levitico 16:12-13).

La receta para el incienso quemado por los sacerdotes israelitas en la adoracion del Sefior le fue
revelada a Moisés como parte del pacto de Sinai (Exodo 30:34.38). El compuesto era hecho por
perfumeros, y se prohibia su uso secular. El incienso también se quemaba junto con ofrendas de viandas
(Levitico 2:1-2, 15-16; 6:15), acompafiando éstos el pan sobre la mesa en el santuario (Levitico 24:7);
este compuesto era quemado como una expresion espontanea de gozo y devocion (suponiendo que la
ofrenda de incienso se haga correctamente, Levitico 10:1). La aroma dulce de la ofrenda de incienso
realzaba estéticamente la experiencia de adoracién tanto como proporcionaba una nube de incienso que
servia como un escudo simbdlico que protegia a los adoradores del contacto con lo santo (Levitico
16:13; Numeros 16:46-48).

En otras partes de los dos Testamentos el quemar del incienso es simbdlico de las oraciones de
los santos (Salmo 141:2; Apocalipsis 8:3-5). La dadiva del incienso al nifio Jesus por uno de los magos
era una afirmacion de su deidad tanto como un simbolo de su ministerio sacerdotal futuro (Mateo 2:11).
Es posible que la referencia de Pablo al evangelio como “olor fragante” sea una alusion a la ofrenda de
incienso del antiguo pacto (2 Corintios 2:15).

A diferencia del quemar del incienso, la libacion no se limitaba al sacerdocio israelita. La
libacion u ofrenda de bebida era un acto ritual en el que se vaciaba a la tierra un liquido, normalmente
aceite o vino. La ofrenda de bebida a menudo era un sacrificio secundario en que ésta acompafiaba otros
tipos de sacrificios y ofrendas (con el sacrificio de las Primicias, Levitico 23:13; o el del sacrificio de la
Fiesta de las Semanas [Pentecostés], Levitico 23:18).

Este sacrificio mediante el vaciar ritual era una parte de las ofrendas regulares de las clases
béasicas de viveres cultivados y procesados por los israelitas: el ganado, las frutas, los cereales, etcétera.
La ofrenda de bebida también servia para consagrar y conmemorar eventos de revelacion divina ligados
a sitios particulares (Génesis 35:4; Nimeros 6:15, 17) o como el reconocimiento simbdlico de la bondad
de Dios en sostener a los hebreos con la bonanza de productos agricolas en la tierra de la promesa de
pacto (Numeros 29:6, 11, 16).17

El diezmar. El diezmo era la entrega de una décima parte del producto agricola, el ganado, la mercancia,
etcetera para la adoracion de una deidad o a los sacerdotes. El diezmar era una antigua costumbre

religiosa del mundo biblico, siendo practicado generalmente por los vecinos de Israel (los egipcios, los
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asirios, los babilonicos, y los cananeos). Sin embargo, en ninguna parte la aplicacion de un sistema de
diezmar era mas especifica y comprehensiva que en el Israel de antafio. EI diezmar o el dar ritual de una
décima parte comenzd con los patriarcas hebreos. Después de su victoria sobre los reyes de la llanura de
Sodoma y el rescate de Lot, Abraham dio un diezmo de todos sus despojos a Melquisedec, rey y
sacerdote de Salem (Génesis 14:18-20; Hebreos 7:4-10). El proposito del diezmo era multiple. Segun
Proverbios 3:9, el diezmar es un acto de adoracion que honra a Dios. Segun la legislacion mosaica, todo
diezmo tenia una funcién didactica tanto como préactica. Hablando practicamente, el diezmo sostenia el
sacerdocio levitico, ya que no tenia ninguna herencia tribal. A cambio de su servicio en la tienda de
reunion, a los levitas se les permitia quedarse con una porcion del diezmo para su sostén (NUmeros
21:21-26). Didacticamente, el diezmo ensefiaba a Israel el temor del Sefior al recordarle que la bendicién
de la prosperidad agricola era la dadiva de Dios a Israel (Deuteronomio 14:23).

En otras partes, la legislacién mosaica especificaba que ciertas cosas fuesen diezmadas,
incluyendo la semilla de la tierra, la fruta del arbol, y animales de los rebafios (Levitico 27:30-32). Estos
diezmos habian de ser llevados al “lugar que Yahvé vuestro Dios haya escogido . . .para poner alli su
nombre” (Deuteronomio 12:5-7), es decir, el lugar donde estéa su santuario, ultimadamente Jerusalén. Si
la distancia asi exigiera, el adorador podia llevar su diezmo en la forma de dinero, equivalente al valor
del diezmo (Deuteronomio 14:22-27). Ademas, cada tercer afio el diezmo completo se daba a los levitas
y a los desvalidos sociales—los huérfanos, las viudas, los extranjeros—como una especie de caridad
(Deuteronomio 26:12).

Lamentablemente, en varias ocasiones los profetas del Antiguo Testamento tenian que recordar a
los israelitas que el diezmar al Sefior de ninguna manera les perdonaba de sus obligaciones impuestas
por el pacto de mantener la justicia social (Amos 4:4; 5:11-15). Tampoco el diezmo habia de entenderse
mecanicamente, como un tipo de “loteria cosmica.” El dar del diezmo era motivado por el amor para
con Dios y su pueblo (Deuteronomio 14:23-29). Unicamente asi, el diezmar como una sefial de

obediencia al pacto incitaba la bendicién de Dios (Malaquias 3:8, 10).

Los ritos de purificacion. Ya hemos aprendido que la doctrina de la absoluta santidad de Dios moldeaba
la cosmovision de los hebreos (véase Capitulo 2). El mandato divino “Porque yo soy Yahvé vuestro
Dios, vosotros os santificaréis; y seréis santos, porque yo soy santo” penetraba toda faceta de la vida
hebrea (Levitico 11:44). Cuando la pureza moral o ceremonial se violaba o se contaminaba, ritos de
purificacion eran necesarios para restaurar la santidad en la comunidad. Estos ritos de purificacion eran
simbdlicos actos publicos de limpieza. En algunos casos, la purificacion ritual era parte del proceso del

arrepentimiento y limpieza del pecado o impureza ceremonial. Este resultaba en la restauracion del
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adorador a la comunion en la comunidad y la participacion en la adoracion publica. En otros casos, el
ritual de purificacion era un acto de consagracion o santificacion, dedicando a alguien o algo para el
servicio exclusivo del Sefior. Las ceremonias relacionadas con la purificacion ritual eran otro medio por
el que los antiguos israelitas buscaban ordenar su relacion con el mundo natural para asi reflejar la
santidad de Dios.

Ejemplos especificos antiguotestamentarios de esta simbolica limpieza ritual abarcaban la
purificacion de los levitas para el servicio en el santuario mediante el remover el vello corporal, el rociar
de agua, y ofrendas apropiadas (NUmeros 8:5-13), el lavar el cuerpo después de emisiones corporales
que hacian a una persona “impura” (tales como el semen, el flujo menstrual, y aun el parto, Levitico
12:1-8; 15:1-33), el limpiarse de la contaminacidn ocasionada por el contacto con personas, comidas, 0
cadaveres impuros (Levitico 11:24-27; Numeros 19:1-22), y la purificacion de la culpa como parte del
proceso del arrepentimiento y expiacion por el pecado (Exodo 19:9-15; Job 9:30; Salmo 73:13). En su
lamento sobre su pecado sexual con Betsabé (Salmo 51:6-17), David claramente era instruido en los
ritos de pureza, ya que sus alusiones a ser “limpiado con hisopo” y “lavado” (Salmo 51:7) nos recuerdan
de los simbolos de hisopo y el bafiarse ceremonial asociado con la limpieza de la lepra (Levitico 14:8-9,
51-53). Empero, David reconocia que esto era esencialmente un acto interior de renovacion. Mas que el
correcto sacrificio animal requerido para la purificacion ritual, David sabia que la limpieza era asunto
del corazén y espiritu, y que solo Dios mismo podia borrar todas sus maldades, limpiar su corazén, y

renovar su vida espiritual (Salmo 51:9-10).

Los ritos penitenciales. Los ritos penitenciales, o los actos simbdlicos que significan un arrepentimiento
personal-colectivo del pecado, se relacionan con los rituales de purificacién en el Antiguo Testamento.
El arrepentimiento del Antiguo Testamento era un proceso que comenzaba con la expresion de una
tristeza y congoja genuinas por el pecado personal o el de la comunidad. Esta expresion de tristeza
motivaba un retorno a Dios y una reorientacion de la persona completa al camino de la santidad. Esto, a
su vez, conducia a que se propusiese la obediencia absoluta a la voluntad y palabra de Yahvé. El
resultado era la renovacion espiritual (un nuevo corazon y espiritu, Ezequiel 18:31; 36:26) y una
restauracion a la comunion y adoracion en la comunidad del pacto.

Los actos rituales de penitencia y los ritos de luto para los difuntos se relacionaban
estrechamente en el mundo antiguo. La muerte, las plagas, la hambruna, la devastacién por la guerra, la
enfermedad, la maldicion divina, y la amenaza del juicio eran todas motivos de gran congoja y tristeza
para la gente del mundo antiguotestamentario. Asimismo, se acongojaba por la conciencia del pecado y

la culta, fuese pecado personal o comunitario, como si se acongojase por la muerte de uno en la familia
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inmediata. Puesto que el pecado rompia la relacion con Dios, pudiera ser que el pecado fuese igual a la
muerte para la mente del hebreo justo. Los ritos convencionales de luto y penitencia practicados en el
Antiguo Testamento por el hebreo y el no-hebreo abarcaban la oracion, el ayuno, el cubrirse de cilicio,
el sentarse en ceniza, y una lamentacién formal por los plafiideros profesionales (Ester 4:12; Amds 5:16;
Jonas 3:5). Hasta se han identificado algunas liturgias de lamentacion y arrepentimiento en el Antiguo
Testamento (Isaias 63:7-64:12; Daniel 9:4-19; Oseas 6:14). Basicamente, los actos rituales de penitencia
y luto eran simbolos que reconocian la debilidad y la delicadeza humanas delante de Dios. Estos
culturalmente reconocidos medios de permitir la catarsis emocional en situaciones de gran angustia eran
también rogativas porque hubiera socorro divino e intervencion misericordiosa. EI Nuevo Testamento
considera que los ritos penitenciales son “el fruto del arrepentimiento” (Mateo 3:8; Lucas 3:8). El fruto
del arrepentimiento incluye actos exteriores de penitencia tanto como el cambio interior de corazén y
mente que conduce a una relacion renovada con Dios. Los signos visibles del arrepentimiento tenian la
mira de demostrar la sinceridad del retorno de uno a Dios tanto como confirmar al individuo en sus
intenciones de acatar fielmente la palabra del Sefior. Habia muchos rituales penitenciales practicados por
los hebreos durante los tiempos antiguotestamentarios; los principales de ellos se catalogan a

continuacion:

. El romper la vestidura, el cubrirse de cilicio, el sentarse sobre ceniza, y el arrojar polvo sobre la
cabeza (1 Reyes 20:31-32; 21:27; 2 Reyes 34:27; 2 Cronicas 34:27; Nehemias 9:1; Daniel 9:3).
. El sacar el pelo y el golpear el pecho (Nehemias 2:7; Isaias 32:12; Ezequiel 23:34; Lucas 8:13).

. El llorar y el clamar (2 Reyes 22:19; Esdras 10:1; Nehemias 8:9; Job 16:20; Salmos 6:6; 137:1;
Jeremias 4:8; Miqueas 1:8).

. El rasurar la cabeza (Job 1:20; Isaias 22:12; 32:11; Jeremias 41:5; 48:37; Ezequiel 27:31;
Miqueas 1:2).

. El semblante triste y acongojado (1 Samuel 1:8; Job 9:27).

. El ayunar, incluyendo oraciones y lamentaciones (Levitico 16:29; Jueces 20:26; 1 Samuel 7:6; 1
Cronicas 10:12; Nehemias 9:1; Daniel 6:18; 9:3; Joel 1:14),18

. El lavarse ritualmente (Isaias 1:16; Jeremias 2:22; 4:14).

La respuesta artistica. El tocar de instrumentos musicales era una parte vital de la adoracién hebrea. El
Rey David en realidad nombraba a levitas para que organizaran cuatro grupos juglares de sacerdotes;
habia cimbalos, arpas, liras, trompetas, y otros instrumentos musicales (1 Cronicas 15:16; 16.42; 23:5;
25.6-7).
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Estos musicos, junto con los cantores, eran un componente integral de la adoracion ligada a la
liturgia del templo (2 Crénicas 5:11-14; Nehemias 12:27-47). Vestigios de la herencia musical hebrea
estan esparcidos a lo largo del Antiguo Testamento, especialmente en los Salmos. Aqui, se puede
encontrar referencias a una gama de instrumentacion acompafante: la de viento de madera, la de cuerda,
la de metal, y la timpanica (Salmo 150). Ademas, las colecciones de salmos son identificadas por el
gremio musical del compositor (Salmos de Asaf, los Salmos 76-83 y los salmos de Cor¢, los salmos 84-
89). Las introducciones de ciertos salmos incluyen anotaciones musicales y términos técnicos que
indican la tonada, la instrumentacién, y las entradas (Salmos 4:1; 9:1; 16:1; 22:2; 32::1; 39:1; 45:1;
véase el Apéndice E).

Parece que se incorporaban en la liturgia hebrea el ruido gozoso tanto como la musica tocada con
gran destreza. Por ejemplo, algunas celebraciones pedian “un gran ruido” de los instrumentos (1
Crénicas 1516; 23:5; Salmo 150:5). Y sin embargo, los musicos, los maestros tanto como los alumnos,
se preparaban en escuelas para que el tocar con destreza los instrumentos musicales caracterizara la
mausica de la adoracion en el templo (1 Cronicas 25:7; 2 Cronicas 34:12; Salmo 33:3).

La danza era otra manera por la que los hebreos celebraban al Sefior en la adoracién (Salmo
30:11; Eclesiastés 3:4; Lamentaciones 5:15, donde el bailar es la antitesis del luto). La danza se
menciona mas frecuentemente en un contexto miliar, donde una procesion de mujeres pregonaba la
victoria en batalla (Exodo 15:20; 1 Samuel 18:6; 21:11; 29:5). En otras partes el danzar era parte de los
festivales religiosos hebreos (Jueces 21:16-24; 2 Samuel 6:14; 1 Cronicas 15:29; Jeremias 31:4, 13).
Parece probable que hubiera inclusive un grupo de danzadores relacionado con la adoracién hebrea en el
templo (Salmo 87:7).

Las palabras antiguotestamentarias que se usaban para describir este danzar ritual denotan “el
torcer, el girar” y “el dar vueltas.” Por ende, este bailar religioso generalmente se considera una danza
rotunda, es decir, una artistica respuesta de adoracién por la que se conmemora la victoria divina en
batalla y la liberacion de los hebreos.

Otras formas de respuesta artistica de la adoracién abarcaban la edificacion de memoriales y
representaciones dramaticas. El memorial era un monumento, normalmente de piedra, que se erigia para
conmemorar eventos especificos de revelacion divina, de renovacion de pacto, o la liberacion milagrosa
por Dios. El significado teoldgico de estos memoriales didacticos ha sido abordado en el Capitulo 5).

Segun Robert E. Webber, “El drama reconstruye, comunicando asi un evento histérico por
simbolos visibles, tangibles, y concretos.”19 La re-creacion de actos divinos de revelacion y redencion
en la historia hebrea representa simbdlicamente la relacion entre Dios y el adorador. También sirve para

proclamar el significado de ese evento al adorador. Asi, la reconstruccion dramaética en la adoracion
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estimula la memoria de la comunidad religiosa respecto a su herencia espiritual tanto como imparte
importante instruccion teoldgica a la juventud de la proxima generacion. Ejemplos clasicos de la
reconstruccion ritual en el Antiguo Testamento incluyen los sacrificios animales leviticos, la comida
Pascual, y la ceremonia del Dia de Expiacion. En realidad, el sacrificio animal era una diaria leccion
objetiva teologica al pueblo hebreo. La identificacion del adorador con el animal inmolado por el
sacerdote representaba simbolicamente la remocidn de culpa y la expiacion de pecado (véase Levitico 1-
7). El proposito de los sacrificios animales era didéctico en que la representacion del ritual de expiacion
tenia la mira de instruir a los israelitas en torno a los principios de la santidad de Dios, la pecaminosidad
humana, la muerte substitutiva para cubrir el pecado humano, y la necesidad del arrepentimiento
conducente a la limpieza y la renovada comunion dentro de la comunidad y con Yahvé.

Asimismo, la observancia anual de la comida Pascual celebraba el evento del éxodo como el
supremo acto de juicio divino tanto como la liberacion divina en la historia hebrea. La comida memorial
reconstruia la misericordia de Yahvé al aceptar éste la sangre pascual en lugar de los primogeénitos
hebreos y la apresurada huida nocturna, saliendo de Egipto para la libertad. La comida simbélica
también era una leccion objetiva para los nifios israelitas, recordando la amargura de la esclavitud y
ensefiando la fidelidad de Dios en guardar las promesas de pacto hechas a Abraham, e inculcando
esperanza de un nuevo comienzo en la proxima generacion de israelitas (Exodo 13:3-10).

Finalmente, la compleja ceremonia realizada por el sumo sacerdote durante el ritual anual del
Dia de Expiacion demostraba graficamente la realidad del pecado personal y comunitario ante un Dios
santo y justo (Levitico 16:1-28). La salida del sumo sacerdote del Lugar Santisimo en el tabernaculo (y
después en el templo) significaba que el Sefior, por su misericordia, habia aceptado la expiacién
sacrificial por los pecados de toda la congregacion (Levitico 16:11-19). El segmento de la ceremonia
que tenia que ver con el chivo expiatorio removia simbdlicamente el pecado y culpa del pueblo,
asegurando el perdon divino (Levitico 16:20-22).

Otras expresiones de adoracién. Las dedicaciones, un rasgo comun de la practica religiosa del Antiguo
Testamento, eran un publico acto formal por el que se consagraba o se separaba a una persona o una
cosa para el servicio divino. Casi cualquier cosa podia consagrarse al Sefior, inclusive una casa (Levitico
27:14; Deuteronomio 20:5), un campo (Levitico 27:16), el templo (2 Cronicas 2:4), vasijas e
implementos de varias clases (Exodo 35:22; 2 Samuel 8:10-11), despojos de guerra (1 Croénicas 26:27),
un altar (NUmeros 7:10), aun el muro de Jerusalén (Nehemias 12:27). En ciertas ocasiones eran
dedicadas personas, incluso nifios, para el servicio exclusivo de Dios por rituales dedicatorios especiales

(por ejemplo, a Samuel, 1 Samuel 1:24-28). A menudo esta clase de acto publico de consagracion
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incluia el ungir a la persona (Exodo 29:7) o el objeto (NGmeros 7:1, 10) con un liquido vertido
ritualmente (normalmente el aceite, Salmo 133:2). En realidad, el acto de dedicacion o consagracion era
el reconocimiento de que las posesiones e hijos eran dadivas de Dios. De ese modo el adorador admitia
que él o ella no era sino un mayordomo de los recursos divinos para la gloria del Sefior.

Marvin Wilson nos recuerda que aun nuestro estudio debe ser un acto de adoracion.20 Conforme
a la tradicion judia, el estudio, al igual que la oracion, es un servicio al Sefior (véase el Capitulo 1).
Como ya aprendimos en nuestro anélisis de la adoracion antiguotestamentaria, las ideas en torno al
trabajo y la adoracion estan estrechamente relacionadas, puesto que toda la vida es unida. Més bien que
una actividad divorciada de la adoracion, el servicio de estudio simplemente constituye otro aspecto de
nuestra respuesta integral a Dios (en este caso la vida de la mente, Salmo 16:8).

La adoracién por el estilo de vida significa que la voluntad de la actitud y espiritu, las actividades
del cuerpo, y las energias de la mente se dan a la gloria de Dios (*“. . .hacedlo todo para la gloria de
Dios,” 1 Corintios 10:31). Tocante al servicio de estudio, el Rabi Abraham Heschel da este resumen:
“La reverencia genuina para la santidad del estudio a la fuerza tiene que invocar en los alumnos la
conciencia de que el estudio no es una experiencia terrible sino un acto de edificacion, que la escuela es
un santuario, no una fabrica; que el estudio es una forma de adoraciéon.”21

Ir6nicamente, el descanso también constituye una respuesta de adoracion a Dios. Segun nuestra
discusion de la adoracion activa y participativa, es importante que recordemos el imperativo sabatino del
Antiguo Testamento respecto al descanso (Exodo 20:8-11). Empero este descanso no es sinbnimo de la
inactividad. Aunque el descanso sabatino es libertad del trabajo y sus ansiedades, la meditacion sobre
Dios y la bondad de la creacion son méas importantes para la idea biblica del descanso del Sabado.
También se involucran la reflexidn sobre el trabajo de uno para que lleve la virtud de la perspectiva
divina a la vocacion en la vida. Tampoco se puede prescindir del tiempo dedicado a la oracién y estudio,
ademas del tiempo consagrado a la familia, los amigos, y la comunidad (Capitulo 6).

La recitacion y el ritual dramatico en la adoracién de hoy

¢ Qué significa para mi como cristiano o para la iglesia cristiana toda esta prescrita actividad de
adoracion de los antiguos israelitas? ¢ Acaso no estamos bajo la gracia en el nuevo pacto? Claro,
Jesucristo vino para abolir el sistema sacrificial y ofrecer una vez por todas un sacrificio unico por el
pecado (Hebreos 10:1-14). No obstante, el apdstol Pablo afirmaba que las Escrituras
Antiguotestamentarias se escribieron para nuestra instruccion (Romanos 15:4). De modo que si

afirmamos, junto con Leslie Flynn, que “la auténtica adoracion es algo que se hace, no algo que se
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observa,”22 entonces las respuestas de adoracion a Dios de los hebreos durante la era del antiguo pacto
ofrece mucha instruccion para la adoracion participativa hoy. Esto es cierto respecto a los principios

generales de adoracion tanto como a las précticas especificas.

Principios de adoracion

Ultimadamente, el propdsito de la participacion de la congregacion en la adoracion es permitir
que cada creyente-sacerdote de la iglesia exprese “todos sus dones.” O, como rogara sucinta y
apasionadamente Robert E. Webber, si la adoracion es un encuentro entre Dios y su pueblo, entonces
hay que devolver la adoracion al pueblo.23 Sea que esta participacion sea espontanea o estructurada,
secuencial o simultanea, la accién de la congregacion depende de dos ingredientes basicos: un
conocimiento correcto—es decir, la congregacion tiene que entender lo que esta haciendo, y la intencion
correcta—Ila congregacion tiene que desear hacer las respuestas que sean apropiadas a la adoracion.
Aparte de acciones, gestos, y respuestas participativos utilizados en la adoracion, es esencial un marco
para la adoracién participativa. De nuevo, Webber se fija en que se entiende mejor la adoracion si el
adorador participa en una secuencia de eventos afines. El ofrece este bosquejo: (1) la preparacion para la
adoracion, (2) la recitacion ritual—Ila lectura y la predicacién de la Palabra, (3) el drama ritual—la Cena
del Sefior, y (4) la despedida—incluyendo la respuesta de obediencia.24

Ya hemos definido la adoracién como la expresion de una relacion amorosa entre Dios y su
pueblo. El retener la vitalidad en cualquier relacion requiere la comunicacion. Varios principios emergen
de este estudio de recitacion y drama ritual en el Antiguo Testamento que posiblemente contribuyan a
nuestro entendimiento y enriquecimiento de la adoracion como dialogo.25 Nuestra lista breve de

principios antiguotestamentarios de adoracion para la renovacion de adoracion en la iglesia cristiana

abarca:

. Es preciso que el adorador se prepare conscientemente para la adoracién colectiva.

. La adoracion privada y familiar es complementaria a la adoracion publica.

. El adorador y el liderato de la iglesia local tienen que reconocer que la adoracién requiere

respuestas de la persona integral a Dios.

. La comunicacién no-verbal es importante en nuestro didlogo con Dios (es decir, la adoracion es
activa y participativa).

. La adoracion se conecta directamente con los actos redentores de Dios en la historia humana.

. El simbolismo es importante en la adoracion, estéticamente tanto como didacticamente.
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. El observar un calendario litargico puede ser que realce nuestra adoracion, ya que aumenta
nuestra anticipacion y participacion en la reconstitucion ritual.
. Un estilo de vida de obediencia en el servicio de Dios completa la integridad de nuestra

adoracion.

Las practicas de adoracion

Este capitulo no pretende ser un manual de uso para asi adaptar las respuestas participativas
hebreas de adoracion a las tradiciones cristianas de adoracion. Cualquier intento de hacerlo
probablemente inhibiria la iniciativa y creatividad individual, limitando innecesariamente la obra del
Espiritu Santo en la realizacion de la verdadera adoracion de Dios.

En algunos casos, ya esa obra se ha hecho. Por ejemplo, Robert Schaper, en su libro In His
Presence (En su presencia), ofrece a lectores una vista de conjunto de las practicas litdrgicas en forma
abreviada de las antiguas iglesias Ortodoxas, las iglesias medievales y Catélico-Romanas, las iglesias
luteranas y anglicanas, las iglesias metodistas y reformadas, y las iglesias bautistas y congregacionales.
También, él provee algunas sugerencias practicas para la adoracién participativa bajo las categorias
generales de preparacion, alabanza, lectura escrituraria, predicacion, y ofrenda.26

Otra guia util es el catalogo de casi veinte posturas y gestos liturgicos que ha sido preparada con
el fin de alentar la adoracion participativa.27 La cuestion aqui es el reconocimiento de la importancia de
la comunicacion no-verbal como suplemento de la recitacion en la adoracion. Erickson resume

aptamente:

Los gestos y sefiales litdrgicos son comunicadores no-verbales que enriquecen la expresion, intensifican
y provocan los instintos religiosos mas profundos. Ellos dan a la liturgia el poder para provocar al
espiritu humano para que tenga una conciencia de la presencia de Dios. Los gestos y sefiales no-verbales
son los componentes distintivos de la Participacion Multisensorial. La adoracion que utilice la
comunicacion no-verbal ocupa al espiritu por los sentidos. Ella integra toda la gama de las facultades
humanas—cuerpo, mente, sentidos, imaginacién, voluntad, emocion, y memoria. Ella es la adoracién

“de corazon, manos, y voces.”28
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Sigue siendo vigente la cuestion de cuales de estas respuestas participativas de la adoracién
hebrea deberia apropiarse una iglesia dada como parte de su renovacion de adoracién. Leslie Flynn
ofrece un enfoque minimalista al limitar lo que él llama el lado fisico de la adoracion a aquellas
respuestas antiguotestamentarias asociadas con la iglesia apostolica. Asi, él aprueba practicas de la
adoracion tales como el arrodillarse, el ponerse de pie, el orar con brazo extendido, y el batir de las
manos en el canto, pero rechaza la danza ritual.29

El enfoque maximalista puede ser representado por la adoracion que es caracteristica de las
congregaciones judias mesianicas. Estos cristianos judios reconocen a Jesus como el Mesias, pero
retienen su identidad judia al observar el calendario liturgico del Antiguo Testamento y del Judaismo;
también retienen muchas de las practicas encontradas en el Antiguo Testamento y la sinagoga del
Judaismo tardio.30

Tal vez sea més balanceado el enfoque de Craig Erickson respecto a la adoracion participativa,
por lo menos para los cristianos gentiles. Aunque él afirma la Biblia como la fuente primaria de sefiales
y gestos liturgicos y respuestas participativas de adoracién, también él reconoce la validez de la teologia
liturgica en las tradiciones de la historia eclesiastica. Para Erickson, s6lo aquellas respuestas
participativas “sujetas al evangelio y . . .que sean consonantes con la fe biblica, apoyandola” tienen valor
para la adoracion cristiana.31 Especificamente, Erickson aprueba estas posturas y gestos liturgicos: la
presencia fisica, las procesiones, el estar de pie erguido, el orar con las manos levantadas, el levantar de
los ojos, el arrodillarse, el hacer una genuflexion, el inclinarse, el postrarse, el sentarse, el golpear el
pecho, el 6sculo de paz, el reverenciar de objetos sagrados, el imponer las manos, el doblar de las

manos, y la sefial de la cruz.

Conclusiones

Nuestra comprension y apropiacion de estos principios y practicas hebreos tiene el potencial de
avivar la adoracion cristiana contemporanea. En realidad, ya hemos visto una especie de renacimiento
dentro de las tradiciones de adoracion del Cristianismo. En su libro Dynamics of Spiritual Life (Las
dindmicas de la vida espiritual) Richard Lovelace identifica las precondiciones, los elementos primarios
y secundarios, que son necesarios para la renovacion espiritual de la iglesia.32 Las precondiciones de
renovacion abarcan una conciencia de la santidad de Dios y la hondura del pecado humano. Entre los

elementos primarios de la renovacion estan: la justificacion (la aceptacion por Dios), y la santificacién
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(la libertad de la esclavitud del pecado). Finalmente, los elementos secundarios abarcan la oracion (la
individual y la colectiva) y la comunidad (la union con las macro-comunidades tanto como las micro-
comunidades, especialmente la iglesia y la familia).

Recuérdese el bosquejo de la adoracion antiguotestamentaria tal como se ve en el Salmo 95 y
visto en el Capitulo 4: la entrada (95:1), la alabanza entusiasta (95:1-5), la adoracion humilde y el
silencio reverente (95:6-7), y la obediencia como una respuesta de adoracion (95:7-11). Ahora
compaérense estos pasos en el orden de la adoracion hebrea con las precondiciones y elementos de
renovacion de Lovelace. La alabanza exuberante tanto como la humillacion ante Dios por la adoracion
silenciosa contribuyen a las precondiciones necesarias para la renovacion, a saber, la santidad de Dios y
la realidad de la pecaminosidad humana. La adoracion reverente tanto como la respuesta de obediencia
fomentan las ideas de aceptacion por Dios y la liberacion de las garras morales del pecado.
Naturalmente, la oracién—Ia alabanza, accién de dar gracias, y la peticion—junto con un ardiente deseo
de participar en la comunidad de fe fluyen de esta experiencia de adoracion.

De hecho, George Mallone sugiere que esta respuesta de obediencia en realidad “complete la
integridad de nuestra adoracion.”33 Ademas, ¢l desarrolla los aspectos complementarios de la
renovacion espiritual y de la adoracion al observar que Dios habla al adorador acerca de la obediencia
personal o piedad en el contexto de la adoracion congregacional.34 Mallone argumenta que la liturgia
del Salmo 95—alabanza, adoracion, y obediencia—Iibera al sacerdote-adorador para que exprese
plenamente sus dones. Al alimentar la renovacion de la adoracion a la renovacion espiritual, y ésta incita
una renovacion mas profunda de la adoracion, “pronto se daria un gran crecimiento de la iglesia.
Centenares de iglesias nuevas nacerian. No iglesias obesas, sino iglesias mas fuertes por division y
multiplicacion.”35 Aquellas iglesias que se han arriesgado, aceptando el reto de la renovacion de la
adoracion, han experimentado la realidad de la relacion dindmica entre la renovacion de la adoracion y

la renovacién espiritual.
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Un reino sacerdotal y una nacion santa

El sacerdote y el rey en la adoracion antiguotestamentaria

El libro apdcrifo antiguotestamentario de Sirac o Eclesiasticus (alrededor de 200 a. de J. C.)
inmortaliza a Aarédn y el sacerdocio levitico en un largo himno que honra los personajes famosos de la
historia hebrea. Aquel texto que alaba a Aaron y sus descendientes sacerdotales también ofrece un
resumen apropiado de la historia y propdsito del sacerdocio antiguotestamentario. (EI segmento del
himno de alabanza dedicado a Aardn se reproduce al final de este capitulo en la Figura 8.3.)

El himno celebra varios aspectos del sacerdocio de Aardn, incluso su nombramiento por Dios
(Eclesiasticus 44:6-79), el esplendor de la vestimenta sacerdotal (Eclesiasticus 44:7b-13), el simbolismo
representado en las vestimentas sacerdotales (Eclesiasticus 44:8-9, 11), el deber dual del sacerdocio—o
sea, la adoracion sacrificial y la instruccion religiosa (Eclesiasticus 44:14-17), la bendicién de comer los
alimentos sacrificiales (Eclesiasticus 44:20-21), y el énfasis en el Sefior y no sobre la tierra como la
herencia del sacerdocio (Eclesiasticus 44:22).

Al igual que el himno de alabanza de Sirac, este capitulo recalca la esencia del ministerio
sacerdotal del Antiguo Testamento. Ademas, este capitulo habla de las implicaciones de ese ministerio

sacerdotal para la adoracion cristiana de la iglesia contemporanea.
El sacerdocio antiguotestamentario
Ya aprendimos que ningln sacerdocio hebreo organizado funcionaba durante el periodo

patriarcal de la historia israelita. Mas bien, el patriarca o anciano de la familia hebrea y/o clan servia

como el sacerdote para ese grupo de personas (vease el Capitulo 3). La Unica excepcion fue el encuentro
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de Abraham con el sacerdote-rey, Melquisedec, tal como se registra en Génesis 14. EI Nuevo
Testamento identifica a esta enigmatica figura antiguotestamentaria como el prototipo del posterior
sacerdocio levitico del pacto mosaico y finalmente el prototipo del sacerdocio mesianico cumplido por
JesUs de Nazaret (Hebreos 7:1-27; comparese con Salmo 110:4).

El pacto mosaico, promulgado en el Sinai, legislaba el establecimiento de un sacerdocio formal
que sirviera a Dios en la adoracion. Este sacerdocio representaba ante el Sefior toda la comunidad
israelita, constituyendo ésta un reino de sacerdotes y una nacion santa (Exodo 19:5-6; 29:1-37). Los
sacerdotes hebreos eran una clase profesional de lideres religiosos, basicamente la contraparte del clero
de hoy. Ellos nacian en sus papeles sacerdotales por ser descendientes de Levi, el quinto hijo del
patriarca Jacob por Lea (Génesis 29:31-35).

Los sacerdotes hebreos eran empleados tiempo completo en el servicio de Yahvé, siendo
sostenidos en sus ministerios por los diezmos, las ofrendas, y las porciones de las ofrendas sacrificiales
de la comunidad israelita (Levitico 7:28-36; Deuteronomio 14:22-29). El periodo de servicio de los
sacerdotes israelitas era de veinte afios, de la edad de treinta afios hasta los cincuenta afios de edad
(NUmeros 4:47). Parece que a los sacerdotes se les preparaba para sus deberes durante un periodo de
cinco afios de aprendizaje, desde la edad de veinticinco afios hasta los treinta (NUmeros 8:24-26).

Tal vez lo més significante, a diferencia de las otras tribus hebreas, el sacerdocio levitico no
recibid ninguna herencia de tierra en la Palestina, la tierra de la promesa del pacto (Génesis 12:1-3). En
su lugar, a los sacerdotes y levitas se les asign6 cuarenta y ocho ciudades en las cuales residir (NGmeros
35:1-5). Esta concesion de las ciudades al sacerdocio levitico era una pragmaética provision social y
econdmica. Al sacerdocio aardnico y a los levitas se les negd derechos territoriales, ya que el Sefior Dios
y el servicio a Israel en su nombre eran su herencia (NUmeros 18:20; Deuteronomio 10:9-10).

La distribucion de ciudades leviticas a lo largo de los territorios tribales israelitas servia
propositos religiosos tanto como politicos. Parece probable que, ademas de su rotacion regular de
deberes sacerdotales en el tabernaculo (y posteriormente en el templo), los sacerdotes y levitas servian
como maestros tanto como veladores para que se cumpliese la ley del pacto entre el pueblo de Dios (1
Cronicas 26:20-32; 2 Cronicas 17:7-9). También, es posible que hayan cumplido con una importante
funcidn politica durante los dias de la confederacion tribal y el periodo monarquico, viviendo como
“ciudadanos modelos” y “cabilderos” entre la poblacion general a favor del juez o rey ungido por
Yahvé.

Es mas, seis de estas ciudades leviticas servian un proposito especial en la administracion de la
ley civil hebrea. Estas asi llamadas ciudades de refugio, tres en ambos lados del Rio Jordan, eran lugares

de asilo para los que eran culpables de una muerte accidental conforme a las prescripciones de la ley
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mosaica (Numeros 18:20-33; 35:9-15; Deuteronomio 19:1-13; Josué 20:1-9). Esta red de ciudades de
refugio tenia la mira de evitar mas muertes al interrumpir el ciclo de venganza de sangre, que se
practicaba comunmente en el antiguo Oriente Cercano—es decir, la obligacion que tenia el pariente
varonil mas cercano al difunto de vengarse de la muerte de su pariente. La institucién de las ciudades de
refugio era singular en el mundo antiguo.1

La seleccion de un sitio fijo para la adoracion, Jerusalen, durante el reinado del Rey David y la
construccion de un permanente centro de adoracion, el templo, por el Rey Salomon, provocaron un
cambio significativo en la funcion del sacerdocio levitico. Aunque los sacerdotes aardnicos seguian
fungiendo en la adoracién sacrificial y los festivales, a los levitas se les asignaba nuevos deberes. La
permanencia y la inmovilidad del edificio del templo hacian necesaria esta reestructuracion de
responsabilidades, ya que los levitas no eran necesarios como portadores del santuario de Yahvé. Segun
el cronista, fue el Rey David el que reorganizo el sacerdocio levitico, prescribiendo sus nuevas tareas (1
Cronicas 23-24).2

Las 6rdenes sacerdotales

Solo los varones hebreos descendientes de Levi eran permitidos ocupar el oficio sacerdotal
conforme a la Ley de Moisés (NUmeros 3:5ss).3 Desde luego, la practica de los israelitas a menudo
desviaba del ideal divino durante la historia del Antiguo Testamento. El sacerdocio no era una
excepcion, ya que hombres no-leviticos tanto como sacerdotes paganos no-hebreos tenian el oficio
algunas veces durante la historia de Israel (1 Reyes 12:31; 2 Reyes 23;5, 20). Tampoco una genealogia
levitica garantizaba que hubiera un ministerio sacerdotal apropiado, ya que el sacerdocio levitico a
menudo se ponia corrupto en su papel como lideres religiosos de Israel (1 Samuel 3:10-14).

El sacerdocio hebreo establecido por la Ley de Moisés en el pacto de Sinai esencialmente
consistia de dos dérdenes o divisiones. Los sacerdotes eran descendientes de Aardn, el primer sacerdote
de Israel (Exodo 29:1-37; Levitico 8:1-36; 21:1). A uno del linaje aarénico se le escogia, ordenandoselo
como el sumo sacerdote o el sacerdote principal de por vida.4

Ademaés del sumo sacerdote y los sacerdotes aaronicos, los levitas también eran una parte del
sacerdocio en el antiguo Israel. En general, el término levita se refiere a todo el sacerdocio hebreo,
puesto que Aardn y sus hijos pertenecieron a la tribu de Levi también (Génesis 46:11; Exodo 3:16-20).
Pero mas especificamente, los levitas eran aquellos miembros de la tribu de Levi que no eran

descendientes de Aaron, pero funcionaban en el servicio del santuario en papeles subordinados y no-
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sacerdotales. Tres divisiones o clanes de levitas se reconocen en el Antiguo Testamento, tomando sus

nombres de los tres hijos de Levi: Gerson, Cohat, y Merari (NUmeros 3-4).5

Los deberes sacerdotales

Los deberes sacerdotales de forma general formaban dos categorias: la supervision de la
adoracion en el tabernaculo o el templo, incluyendo la representacion de la comunidad israelita delante
del Sefior como mediador e intercesor; la instruccion del pueblo de Dios en la Ley de Moisés—
especialmente en la santidad personal-colectiva y la obediencia al pacto y la declaracion de la voluntad
de Dios a su pueblo por oraculos y el manejo del Urim y Tumim (Exodo 28:30; Levitico 8:8;
Deuteronomio 33:8-10). A continuacion se esbozan los deberes especificos del sumo sacerdote, el

sacerdocio aarénico, y los levitas.

El sumo sacerdote. El sumo sacerdote era el miembro exaltado de todo el sacerdocio (Levitico 21:10). El
era responsable por ministrar y dirigir la adoracion sacrificial del santuario, fuese personalmente, como
en el caso de la ofrenda de pecado (Levitico 4:3-21), o como supervisor (Numeros 3:3-7). EI sumo
sacerdote era el Unico sacerdote que se permitia entrar al Lugar Santisimo del santuario del Sefior,
exclusivamente en el Dia de Expiacion una vez al afio (Levitico 16:1-9). El sumo sacerdote era el
representante de Israel ante Dios tanto como el mediador de Dios entre él y su pueblo del pacto. Como
tal, el sumo sacerdote habia de ser el modelo de santidad y pureza para el resto del sacerdocio y todos
los israelitas. Por esta razon, al sumo sacerdote se le obligaba regirse segin un cédigo mas estricto de las
leyes de santidad (Levitico 21:1-24, especialmente los vv. 10-15). EI sumo sacerdote era responsable por
el Urim y Tumim, objetos raros que se ponian en la coraza de las vestimentas del sumo sacerdote,
utilizandose éstos para determinar la voluntad de Dios en ciertas ocasiones (NUmeros 27:21;
Deuteronomio 33:8; 1 Samuel 14:42; 28:6).6

Figura 8.1 El papel del adorador en el ritual sacrificial del Antiguo Testamento

El orden de procedimiento de la adoracion sacrificial que se esboza a continuacion es una

reconstruccion basada en las prescripciones para las ofrendas y sacrificios explicados en Levitico 1-5. Es
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posible que varien los detalles conforme al tipo especifico del sacrificio que se presenta, sea una ofrenda
de expiacion, ofrenda de consagracion, u ofrenda de comunidn. Para ver mas detalles en torno al papel
del adorador tanto como el sacerdote en la adoracion sacrificial levitica, véase Roland de Vaux, Ancient
Israel: Religious Institutions (Las instituciones religiosas del antiguo Israel), Vol. 2 (New York:
Macmillan, 1965), 415-423.

La adoracion del tabernaculo

1. La persona que ofrecia el sacrificio tenia que estar ceremonialmente limpia. La pureza
ceremonial se lograba por lavar la ropa de uno, bafiandose. En algunos casos se presentaban ofrendas
especiales al sacerdote (NUmeros 19:17-21).

2. El adorador se acerca al tabernaculo con su ofrenda.

3. El sacerdote oficiante recibe al adorador; toma el animal que se va a sacrificar, y conduce al
adorador al altar de holocaustos en el patio del tabernaculo. Puede ser que la familia del adorador haya
observado desde el porton o seguido a los dos hasta el area del patio para poder observar més de cerca.
4. Después de una declaracion de confesion, una oracién, o una alabanza (dependiendo del tipo de
ofrenda, el adorador colocaba su mano sobre la cabeza del animal, degollandolo con un cuchillo). Aqui
el sacerdote recogeria la sangre para usarla en el sacrificio.

5. El adorador, tal vez con la ayuda del sacerdote, entonces quitaria el pellejo del animal, cortando
el animal sacrificial en cuatro partes. (Una vez que el sacrificio venga en contacto con el altar de
holocaustos, los deberes formales del sacerdote comienzan.)

6. El adorador presencia la actividad sacerdotal, incluyendo el quemar del sacrificio sobre el altar.
Es posible que el adorador haya respondido a la actividad sacerdotal de alguna forma, por ejemplo, con
oracion, reflexion silenciosa, meditacion, o el canto de respuestas litdrgicas (dependiendo de la
naturaleza del sacrificio).

7. Después de ser consumido el sacrificio por el fuego del altar, el sacerdote formalmente despedia
al adorador con alguna clase de bendicion. En algunas ocasiones, el adorador ingeria una comida de
comparerismo con el sacerdote, tomada ésta del remanente del animal sacrificial después de la
complecidn del holocausto. En otros casos, el remanente del animal sacrificado se llevaba a casa y era
comido por el adorador y su familia. Las porciones restantes habia que comérselas dentro de dos dias o

ser destruidas por fuego (Levitico 19:5-8).
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El sacerdocio aarénico. Como mediadores entre Dios y el pueblo de Israel, el resto del sacerdocio
aaronico también estaba sujeto a los requerimientos de santidad del cddigo legal mosaico, aunque de un
grado un poco inferior al del sumo sacerdote (por ejemplo, el enlutar la muerte de un ser querido,
comparese Levitico 21:1-9, 16-24 con 21:2-11). Los sacerdotes oficiaban la adoracion sacrificial en el
santuario bajo la direccidn del sumo sacerdote, especialmente la del altar de sacrificios quemados y la
manipulacion de la sangre durante las ofrendas de pecado o culpa (Levitico 4-5). También, los
sacerdotes guiaban a la congregacion de Israel en la adoracién colectiva y los festivales, bendiciendo al
pueblo en las reuniones colectivas (Deuteronomio 10:8; 21:5). A los sacerdotes hebreos también se les
hacia responsables por transportar el arca del pacto durante los dias del santuario portatil (Deuteronomio
10:8; 31:9). Ademas, el sacerdocio aardnico era responsable por evaluar, tratar, y hacer cumplir la
legislacion mosaica que tenia que ver con las cuestiones de la pureza ritual, (los partos, la lepra, Levitico
13-14). Tal vez més importante aun, el sacerdocio aarénico tenia el deber de la educacion religiosa en
Israel. En particular, los sacerdotes instruian al pueblo en la ley mosaica, interpretando esa ley,
supliendo asi la ensefianza en obediencia al pacto que se tenia en los hogares de las familias
(Deuteronomio 6:2-9). Solo por la obediencia a las estipulaciones del pacto de Yahvé podian los
israelitas participar en las bendiciones de una relacion de pacto con él, por ende la primacia de la
instruccion sacerdotal (Deuteronomio 27:9-10; y la seccion de bendiciones y maldiciones en
Deuteronomio 28). Finalmente, los sacerdotes servian como asesores de jueces, reyes, y otros lideres
civicos de Israel en cuanto a la voluntad de Dios para la comunidad de pacto. (Deuteronomio 20:2;
Jueces 18:18-19; 1 Samuel 14:36-37; 21:6-9). Para el tiempo del profeta Jeremias (alrededor de 600 a.
de J. C.), tres clases de oficiales eran prominentes en la sociedad hebrea: el sacerdote, los profetas, y los
sabios (Jeremias 18:18). La funcion primaria de cada grupo es resumida por una palabra—oraculos para
los profetas, consejo para los sabios, e instruccidn para los sacerdotes. Aunque la adoracién sacrificial y
el ritual del templo eran importantes en el Israel antiguo, la educacion religiosa era de suma importancia,
ya que la existencia autdbnoma era condicionada por su obediencia a las demandas del pacto de Yahve.
La obediencia al pacto dependia del conocimiento israelita de Dios y sus estipulaciones de pacto (Oseas
6:3). La responsabilidad de instruir a los hebreos en el conocimiento de Dios la tenian los sacerdotes,
por ende su estatus en la sociedad del antiguo Israel. Por supuesto, Jeremias preveia un dia cuando los
sacerdotes no harian falta en la instruccion religiosa, porque todos se ensefiarian los unos a los otros en

cuanto al conocimiento de Dios (Jeremias 31:34).

Los levitas. Originalmente, los sacerdotes no-aaronicos (levitas) se designaban como subordinados o

ayudantes al sacerdocio aardnico y porteros del tabernaculo. Esta ayuda levitica abarcaba el servir en el
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tabernaculo, el responsabilizarse por el santuario y sus utensilios, y el ocuparse de los deberes de los
israelitas (NUmeros 3:5-8). Segin Gordon Wenham, estas frases ambiguas describen dos funciones
primarias del levita: velar por el santuario y sus predios y hacer el trabajo pesado de desmantelar,
transportar, y montar el tabernaculo.7 Cuando el Rey Salomdn construyd un santuario permanente en
Jerusalén, los deberes leviticos fueron reorganizados, ya que no hacia falta que fuesen portadores del
santuario portatil. Conforme al cronista, el Rey David se hizo responsable por la reasignacion de los
sacerdotes leviticos a nuevos deberes (1 Cronicas 23-24). Este cambio de responsabilidades incluia el
ayudar al sacerdocio aarénico en la adoracién del templo, el limpiar y mantener el templo y sus
utensilios, deberes miscelaneos de servicio, el hornear y el exponer el pan de la Presencia, el ayudar en
las ofrendas cereales, y el participar diariamente en los servicios de alabanza y accion de dar gracias en

conexion con los sacrificios matutinos y vespertinos (1 Cronicas 9:28-32; 23:26-32).

La vestimenta y adornos sacerdotales

La Ley mosaica pedia una ropa especial para el sacerdocio hebreo. Estos uniformes estaban
disefiados para el adorno glorioso de los sacerdotes israelitas (Exodo 28: 2, 40). Ademas, las vestimentas
sacerdotales eran de naturaleza altamente simbdlica, representando la belleza y santidad de Dios tanto
como el deleite de servir en su nombre; también resaltaba el papel sacerdotal como mediador entre Dios
y el pueblo del pacto (Hebreos 5:1).8

El uniforme del sumo sacerdote significaba su estatus singular como el jefe de todos los
sacerdotes del Sefior. El turbante complicado se hacia de lino fino, colocandosele una diadema de oro,
grabada ésta con la inscripcion “Consagrado a Yahvé” (Exodo 28:36-38; 39:30-31). La tunica del sumo
sacerdote era una prenda de vestir sin mangas, de tela azul con borde de campanillas de oro alternadas
con granadas de material azul, de parpura y de carmesi (Exodo 28:31-35; 39:22-26). Sobre esta tdnica,
el sumo sacerdote se ponia el efod, una pieza de vestir hecha de lino torcido con colores de azul,
purpura, y carmesi semejante a un chaleco (Exodo 28:6-8; 39:2-5). Conectadas al efod habia dos
hombreras con piedras preciosas grabadas con los nombres de las doce tribus de Israel ademas de un
cordén (Exodo 28:9-14). El pectoral guindaba de la parte delantera del efod, siendo tejido de una forma
similar a la del efod (Exodo 28:15-30; 39:8-21). El pectoral llevaba doce piedras preciosas que
representaban las doce tribus de Israel.

Aunque menos adornada que la del sumo sacerdote, se pedia también una ropa especial para el
resto del sacerdocio aaronico. Esta vestimenta sacerdotal consistia en una tanica, un cordén o faja, y un

turbante (Exodo 28:40-43). Detalles especificos acerca de estas prendas faltan en el Antiguo
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Testamento, pero presumiblemente también fueran hechas de lino de los mismos colores que la del sumo
sacerdote—azul, carmesi, parpura, y oro. Ademas, a todos los sacerdotes se les requeria que llevasen
ropa interior de lino con un disefio particular (Exodo 28:42). No se especifica ninguna ropa especial para
los levitas, aunque presumiblemente también fuesen ellos conocidos por una clase distinta de
vestimenta.

Sin embargo, el ministerio sacerdotal demandaba méas que una genealogia y ropas especiales. A
los sacerdotes israelitas se les consagraba para su servicio en unos servicios complejos de ordenacion de
siete dias de duracion (Exodo 29; Levitico 8-9). El rito de ordenacion incluia ofrendas sacrificiales por
los pecados de la familia sacerdotal, un ungimiento con aceite, y el rociar ceremonial sobre los
sacerdotes y sus vestimentas (véase especialmente Levitico 8; comparese con el Salmo 133). Es mas,
lavamientos rituales diarios se requerian para que hubiera servicio sacerdotal en el santuario (Exodo
30:17-22); leyes estrictas tocantes a la pureza ritual y la limpieza eran impuestas sobre los sacerdotes

para que no profanasen el nombre de Dios (Levitico 22:1-16).

El significado de los sacerdotes hebreos para la adoracion antiguotestamentaria

El pacto de Dios con Israel declaraba que el pueblo hebreo era la posesion valorada de Yahvé, un
reino sacerdotal, y una nacion santa (Exodo 19:4-6). El sacerdocio levitico fue establecido y consagrado
para representar a toda la nacion israelita como sacerdotes en servicio a Yahvé (Exodo 29:44). Ademas
del servicio de adoracidn, los sacerdotes leviticos mediaban la presencia de Dios entre los israelitas y su
comunicacion con ellos (Exodo 29:45-46). Por ltimo, al sacerdocio levitico se le encargaba la
instruccion a los hebreos con el fin de que conocieran a Dios e imitaran su santidad (Levitico 10:3;
11:44; Oseas 6:3).

Figura8.2  Los deberes sacerdotales ligados al tabernaculo

La legislacion encontrada en el Pentateuco asignaba varios deberes a los sacerdotes y levitas
hebreos. Los deberes principales tenian que ver con el mantenimiento y la transportacion del tabernaculo
(Numeros 3-4) y el ejercicio de los rituales y liturgias asociados con la adoracion hebrea en el santuario
sagrado (Exodo 28-29). Es probable que algunos de estos deberes fuesen determinados por la suerte y
realizados rotativamente (1 Cronicas 23-24). El papel sacerdotal en los mas prominentes rituales de

adoracion se esbozan a continuacion:
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La fuente de bronce

Los sacerdotes habian de lavarse las manos y los pies en esta fuente al entrar a la tienda de
reunion (el mismo tabernaculo) y antes de ministrar en el altar de ofrendas quemadas (Exodo 17-21).

El altar del holocausto continuo

Los sacrificios nacionales, de festivales, diarios, e individuales se efectuaban en el altar de
ofrendas quemadas. La Ley de Moises instruia a los sacerdotes que preparasen los sacrificios de un
cordero de un afio por la mafiana y por la tarde diariamente. Esta ofrenda quemada habia de ser
acompafiada por ofrendas de grano y de bebida (Exodo 29:38-46; Numeros 28:1-8).

La legislacién mosaica que prescribe los cinco sacrificios basicos ofrecidos a Dios por el pueblo
de Israel se halla en Levitico 1-7. Se requerian tres tipos de sacrificios: ofrendas de expiacion, ofrendas
de consagracion, y ofrendas de comunion.

Las ofrendas de expiacion incluian un ritual de seis partes, tres partes ejecutadas por el adorador
y tres partes ejecutadas por el sacerdote. El adorador traia su ofrenda a la puerta del tabernéculo (tal vez
en patio del costado norte del altar de ofrendas quemadas). Luego, él ponia sus manos sobre la victima
sacrificial, confesando su pecado y culpa. El adorador mataba al animal sacrificial. Luego el sacerdote
cortaba la victima en pedazos, arreglando el sacrificio sobre el altar y encendiendo la ofrenda quemada.
Durante este proceso, el sacerdote recogia la sangre de la victima en una vasija, salpicandola contra los
cuatro lados del altar. El sacerdote y su familia, o el sacerdote y el adorador, comian las porciones
restantes de la ofrenda como una comida sacrificial.

Sacrificios no-animales eran preparados por el adorador, incluyendo el ungimiento de la ofrenda
con aceite e incienso; en algunos casos, se horneaba sin levadura. El adorador llevaba el sacrificio a la
entrada del tabernaculo. Alli el sacerdote recibia el sacrificio, quemando una parte de €l sobre el altar de
ofrendas quemadas. Al sacerdote se le permitia quedarse con la porcion restante como una comida
sacrificial para la familia (Levitico 2:1-10).

Se prescribia también un sacrificio ritual especifico para las reuniones nacionales y festivas de
adoracion. Especialmente prominentes eran la Pascua, la Fiesta de las Primicias, Pentecostés, y el Dia de
Expiacidn. Instrucciones sobre sacrificios para éstos y otros dias santos nacionales y festivos se esbozan
en Exodo 12, 13, 29; Levitico 16, 23; Numeros 28:29. Las instrucciones de los sacerdotes en cuanto a
mantener vivo el fuego sobre el altar se hallan en Levitico 6:8-13.
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La mesa del pan de la Presencia y las lamparas

A los sacerdotes se les encargaba que mantuvieran encendidas las lamparas (o menorah) durante
las horas de oscuridad—del anochecer hasta el amanecer—diariamente (Levitico 24:1-4).

Tambien, los sacerdotes preparaban doce panes para que se arreglasen sobre la mesa del pan de
la Presencia segun dos filas de seis panes cada una. Los panes habian de ser aderezados de incienso,

siendo cambiados cada Sabado por los sacerdotes (Levitico 25:5-8)

El altar de incienso

A los sacerdotes se les mandaba que quemasen el incienso dos veces cada dia sobre el altar de
incienso, el cual estaba delante de la cortina del tabernaculo que separaba el Lugar Santisimo del Lugar
Santo. Las ofrendas de incienso coincidian con el apagar de las ldmparas por la mafiana y el encender de
ellas por la tarde (Exodo 30:1-10).

Una vez al afio la sangre sacrificial se rociaba sobre el altar de incienso para purificarlo como

parte de la ceremonia del Dia de Expiacion (Levitico 16:18-19).

La cortina o el velo del tabernaculo

La cortina se hacia de lana, tefiida azul, parpura, y carmesi. También se le bordaba de
querubines. La cortina dividia la tienda de reunion en dos secciones: el Lugar Santo y el Lugar
Santisimo. Una vez al afio, en el Dia de Expiacion, al sumo sacerdote se le permitia pasar por la cortina,

entrando al Lugar Santisimo (Exodo 26:31-36).

El arca del pacto

El arca del pacto era el simbolo visible de la presencia de Dios y su relacion de pacto con Israel.
El arca del pacto contenia las sefiales de la redencion de Israel de la esclavitud en Egipto—Ias tablas de
piedra de la Ley de Dios, una fuente de man4, y la vara de Aaron. El arca se ubicaba en el Lugar
Santisimo. Una vez al afio, en el Dia de Expiacion, el sumo sacerdote hacia acto de presencia ante el
arca para quemar incienso y rociar la sangre del sacrificio sobre el propiciatorio que estaba en la parte
superior del arca. El ritual hacia expiacion por el tabernaculo, limpiando asi el santuario de las

impurezas y transgresiones de Israel (Levitico 16:11-19).
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Los distintos papeles sacerdotales que eran importantes en el servicio de adoracion en el Antiguo

Testamento se esbozan a continuacion:

. Organizar, dirigir, y guiar a los israelitas en la adoracion colectiva, incluyendo el lugar, la forma,
y el orden de la adoracion publica (Exodo 40:12-15; Levitico 1-10).

. Ejecutar el servicio de adoracion a favor de la comunidad israelita, especialmente la adoracion
sacrificial y la manipulacion de la sangre en las ofrendas de pecado-culpa—haciendo asi una expiacion
por el pecado en la comunidad, y el ministerio de la intercesion (véanse las Figuras 8.1y 8.2).

. Servir como mediador entre Dios y los israelitas como su comunidad de pacto, incluyendo el
representar a los hebreos ante Dios, como en la ceremonia del Dia de Expiacion (Levitico 16) y el
representar a Yahvé ante su pueblo al darse a conocer la voluntad de Dios (1 Samuel 8).

. Juzgar por el codigo legal de Moisés, protegiendo asi la santidad y la pureza de la comunidad
israelita, salvaguardando la relacion de pacto con Yahveé (Levitico 11-15; Numeros 5; Levitico 18:24-
30).

. Interpretar la Ley de Moisés e instruir al pueblo hebreo en la santidad y la obediencia al pacto
(Deuteronomio 17:8-13). De otro modo, los israelitas corrian el riesgo de recibir la penalidad de las
maldiciones del pacto, incluyendo la pérdida de su heredad de la tierra del pacto (Levitico 18:24-30). A
la larga, esto sucedid, y la acusacion profética contra el sacerdocio levitico se centraba en la falta de
conocimiento de Dios del pueblo, porque los sacerdotes habian fracasado en su papel de educadores
religiosos (Oseas 4:4-6; 6:9; Miqueas 3:11; Sofonias 3:4; Malaquias 2:4-9).

. Fungir como asesor y consejero del pueblo y de los divinamente nombrados lideres civicos de
los israelitas, cumpliendo asi en parte la funcion del sabio, cosa que se desarroll6 mas tarde durante el
periodo de los reyes hebreos (2 Reyes 11-12; 22:13; Jeremias 18:18).

. Servir como modelos y ejemplos de fe, santidad, obediencia al pacto, y adoracién apropiada para
los lideres de las tribus, clanes, y familias, asegurando la continuidad e integridad de la instruccion

biblica, la adoracion privada, y la devocion dentro del hogar hebreo (Deuteronomio 6:2-9).9
El sacerdocio real en el Antiguo Testamento
El Antiguo Testamento representa al rey de Israel como un lider de la adoracion en varias

ocasiones. Por ejemplo, el Rey David construye un altar para Yahvé en Jerusalén, donde su adoracion

impidio6 una plaga sobre Israel (2 Samuel 24:24-25). El Rey Salomdn comision6 la construccién del
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templo, dirigiendo luego la ceremonia dedicatoria de adoracion (1 Reyes 5-8). En otras ocasiones el rey
hebreo tenia la autoridad para nombrar y despedir a sacerdotes (2 Samuel 8:17; 20:25; 1 Reyes 2: 26-
27), promulgar leyes respecto a los procedimientos dentro del templo y su mantenimiento (2 Reyes 12:5-
9) e iniciar y hacer cumplir las reformas en la adoracién dentro del templo (2 Reyes 22-23).

Es mas, el Antiguo Testamento registra que algunos reyes hebreos llevaban a cabo
personalmente los actos sacerdotales en la adoracion. Ejemplos incluyen al Rey David ofreciendo
sacrificios animales (2 Samuel 6:13-18) y al Rey Salomon también ofreciendo sacrificio y pronunciando
bendiciones sacerdotales sobre el pueblo (1 Reyes 3:4, 15; 8:54-66). Es interesante que estos actos
sacerdotales de adoracion ejecutados por reyes hebreos sean aprobados sin censura por los historiadores
biblicos. Sin embargo, al Rey Salomon se le neg6 una dinastia real, y al Rey Uzias se le azot6 con la
lepra como castigo por haber realizado actos de adoracion sacerdotales (1 Samuel 13:5-15; 2 Cronicas
26:16-21).

¢ Como explicamos la inconsistencia de la respuesta divina a la adoracion sacerdotal llevada a
cabo por los reyes hebreos? Primero, el Antiguo Testamento si especifica que s6lo descendientes de
Levi pueden ocupar el puesto sacerdotal (NUmeros 3:6; Deuteronomio 10:9). Sin duda esta asignacion
del papel sacerdotal a la tribu de Levi y el puesto real a la tribu de Juda (Génesis 49:10; 2 Samuel 7:12-
13) tenia la mira de evitar el insalubre y nefasta matrimonio de lo politico y lo religioso en el Israel
antiguo (véase el reinado del Rey Acab, donde tal unién ocasiond resultados desastrosos al Reino del
Norte de Israel; 1 Reyes 16:29-21:26).

Segundo, el rey hebreo era escogido y adoptado por Dios en su ungimiento y coronacion
(Deuteronomio 17:14-15; Salmo 45:1-9). Segun Roland de Vaux, asi el rey llegaba a ser “una persona
sagrada,” habilitdindosele a llevar a cabo funciones religiosas.10 La cuestion parece ser de autoridad y
sancion, no la participacion del rey en los deberes religiosos de los sacerdotes. Parece que el rey tenia el
derecho a fungir como sacerdote en Israel siempre que lo hiciera con la bendicion y bajo la jurisdiccion
del sacerdocio levitico (Salmo 110:4). Nétese que en los casos de los reyes Saul y Uzias, ambos
usurparon la funcion sacerdotal sin la autoridad sacerdotal. Asi ellos realizaron actos sacerdotales de
adoracion independientemente mas bien que en conjuncion con el divinamente ordenado sacerdocio (1
Samuel 13:13; 2 Cronicas 26:18).

Las estipulaciones de la Ley mosaica respecto al rey en Israel indican que el rey fungia como un
educador religioso ademas de ser el juez supremo de la tierra. A él le correspondia conocer y
presumiblemente ensefiar los mandamientos de Dios a su pueblo (Deuteronomio 17:18-20). De nuevo, el
texto biblico conecta el rey y su conocimiento de la ley con la supervision del sacerdocio levitico

(Deuteronomio 17:18).11 A pesar de su pecado personal y sus fracasos con sus hijos, el Rey David era
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“un hombre conforme al corazon de Dios” (Hechos 13:22), porque €l amaba la ley del Sefior (Salmo
19:7-10).

Aunque el rey hebreo técnicamente fungia como el principal ministro espiritual de Dios, su papel
era primariamente el de una figura decorativa més bien que un funcionario religioso. En su calidad de
siervo del pacto de Yahveé y su socio, el rey era el apoderado del pueblo aun mas que el sacerdocio
levitico (2 Samuel 7-16).12 A lo largo de la historia de los reyes hebreos, la vida religiosa del pueblo
israelita reflejaba la del monarca, fuese éste obediente al pacto de Yahvé o un apoéstata al servicio de
idolos paganos. Tanto era asi que los historiadores biblicos caracterizaban a los reyes israelitas y a la
nacién como un todo con base en su relacion personal a Yahvé (1 Reyes 14:21-24). Aun mas crucial
para el pueblo israelita era el impacto del juicio divino contra él como resultado de la desobediencia del
rey a las estipulaciones del pacto de Dios, incluso el castigo por las maldiciones de pacto y
ultimadamente el exilio de la tierra de promesa (Levitico 18:24-30; Deuteronomio 28:36-37).

El sacerdocio en el Nuevo Testamento

El sacerdocio judio

Para el tiempo de Cristo, el sacerdocio hebreo representaba el establecimiento religioso judia
como siervos del templo tanto como intereses creados politicos judios como agentes sumisos ante las
autoridades romanas. Por esta razdn, los escritores neotestamentarios pintan a los sacerdotes judios de
una forma negativa, ya que ellos vendian su posicién de liderazgo por ganancia econémica y politica.
Tienen razon al hacerlo, ya que los sacerdotes judios se opusieron al ministerio de Jesus (Mateo 16:21;
21:15; Juan 1:19), colaboraron en su crucifixién (Mateo 27:1-20; Marcos 15:10-11; Lucas 19:47), y
persiguieron a la iglesia primitiva (Hechos 4:1-4; aunque algunos sacerdotes judios se convirtieron mas
tarde al Cristianismo, Hechos 6:7). Pero la respuesta de los sacerdotes judios a Jesucristo y al
Cristianismo se explicaba, porque la religion del templo judio solo era viable si los judios se quedaban
serviles a Roma. Una figura mesianica rebelde como Jesus de Nazaret era una desventaja politica para el
estatus quo religioso segun la mentalidad sacerdotal (notese la afirmacion de Caifas en Juan 18:13-14).

El sacerdocio era el principal poder politico en Jerusalén y Judea desde el tiempo de los
macabeos (160 a. de J. C.) hasta la caida de Jerusalén (70 d. de J. C.). Los lazos politicos entre el
sacerdocio judio y los oficiales civicos de la ocupacion romana resultaron ser una espada de dos filos.
Por un lado, a menudo el sumo sacerdote podia influenciar sobre las decisiones politicas romanas en la
Palestina, ya que él fungia como un asesor del procurador romano. Pero por el otro lado, esta unién de la

religién judia y los oficiales gubernamentales de la ocupacion romana conducia a la transigencia y la
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corrupcion dentro de la jerarquia religiosa judia. (Esta es la razon principal por la que el partido de los
fariseos era tan popular con la poblacion comun; ellos abogaban por la separacién, no la colusion.) No
nos sorprende que Jesus condenase a los sacerdotes y levitas como el epitome de la hipocresia religiosa
en su parabola acerca del buen samaritano (Lucas 10:25-37).

El periodo neotestamentario también presencio una creciente complejidad en los rangos y
divisiones del sacerdocio judio. El sumo sacerdote aun era el principal entre los sacerdotes, pero se
establecieron 6rdenes en el rango del sumo sacerdote—Ilas establecidas por el establecimiento de poder,
las dadas por ungimiento, y las dadas por la jubilacion. Esto se hizo necesario, porque el puesto del
sumo sacerdote podia ser llenado por un nombramiento de las autoridades romanas o por la venta al
mejor postor judio; también, a veces el sumo sacerdote no trabajaba toda la vida sino se jubilaba (Juan
11:59).13

Otros puestos sacerdotales incluian, a razon de rango, capitan del templo (Hechos 4:1), directores
del curso ministerial semanal (veinticuatro sacerdotes), directores del curso ministerial diario (ciento
cincuenta y cuatro sacerdotes), sobreveedores del templo (siete sacerdotes), tesoreros, sacerdotes
comunes, y finalmente estaban los levitas. La mayoria de los sacerdotes no pertenecia a la aristocracia
sacerdotal, mas bien, eran sacerdotes comunes que servian dos veces al afio en el templo, una semana
cada vez (Zacarias, Lucas 1:8). A los levitas se les responsabilizaba de la mdsica en la adoracién en el
templo y hacian deberes subordinados al ayudar a los sacerdotes en los rituales de adoracion, en la
limpieza y proteccion del templo. Conforme a célculos eruditos, habia alrededor de dieciocho mil
sacerdotes y diez mil levitas que servian en el complejo del templo durante el tiempo de Cristo.14

La destruccion del segundo templo durante el saqueo de Jerusalén por el general romano Tito en
70 d. de J. C. puso un fin al papel tradicional del sacerdote y levita en el Judaismo. Segln Petere
Craigie, “La razén principal de su existencia habia sido la religion del templo. Sin el templo se extinguid
su proposito, y su papel como lideres religiosos dentro de la comunidad pas6 a manos de los rabies, justo

como el templo fue reemplazado por la centralidad de la sinagoga.”15

El sacerdocio de Cristo

El ministerio sacerdotal de Cristo se desarrolla en el Nuevo Testamento solo por el libro de
Hebreos, llamado algunas veces La Epistola del Sacerdocio. Aqui el escritor explica la vida, las
ensefianzas, y el ministerio publico de Jests como el cumplimiento tipologico del sacerdocio
antiguotestamentario. Por “tipologico” quiero decir el entendimiento de la adoracion sacrificial del

tabernaculo y el sacerdocio del Antiguo Testamento como una prefiguracion de una realidad espiritual
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llevada a su fruicidon por la persona y obra de Jesucristo (Galatas 3:24, “De manera que la ley ha sido
nuestro tutor para llevarnos a Cristo”, véase también el Capitulo 12).

Especificamente, el sistema sacrificial antiguotestamentario requeria un sacrificio animal para
expiar o cubrir el pecado. El sacerdocio hebreo oficiaba como mediador en la adoraciéon sacrificial entre
el Dios Santo de Israel y el transgresor de la ley dentro de la comunidad de pacto. En el caso de la
adoracion sacrificial bajo el antiguo pacto, el transgresor era representado por la inocente victima animal
sin mancha que tomaba su lugar (Levitico 3:1-5). Segun el libro de Hebreos, Jesucristo cumpli6 con el
papel del sacerdote, aun el del sumo sacerdote, puesto que él actuaba como un mediador a favor de su
Padre Santo y la humanidad pecaminosa (Hebreos 9:23-28). No tan solo es Jesus el gran sumo
sacerdote, sino también era la perfecta victima inocente, ya que era tentado en todo sentido, pero
permanecio sin pecado y perfecto (Hebreos 4: 4-16; 7:27-28). Ademas, una-vez-por-todas él se ofrecio
como nuestro sacrificio por el pecado (Hebreos 9:11-14), llegando asi a ser el mediador de un nuevo
pacto mejor (Hebreos 9:15-22)

El libro de Hebreos continta para comparar el sacerdocio de Jesucristo con el de Melquisedec en
el Antiguo Testamento (Génesis 14; Hebreos 7:11-30). Més aln, el escritor reconocia que el sacerdocio
de Cristo era superior al del sacerdocio levitico en todo sentido: por el juramento divino por el cual Jesus
asumio su oficio (Hebreos 7:20-21), por lo eterno del sacerdocio de Cristo—no interrumpido por un
comienzo o fin genealdgico (Hebreos 7:1-3), por el servilismo de Levi hacia Melquisedec—demostrado
en el reconocimiento por Abraham del sacerdocio de Melquisedec (Hebreos 7:4-10). La promesa
antiguotestamentaria de un mejor sacerdote permanece como una acusacién contra la permanencia y
perfeccidn del sacerdocio levitico (Salmo 110:4). El ministerio del sacerdocio de Cristo fue logrado en
un evento una-vez-por-todas—Ia Cruz—mno continuamente, como en el diario ministerio sacrificial de
los sacerdotes antiguotestamentarios (Hebreos 9:11-14; compérese con 9:6-10). El sacerdocio de Cristo
fue establecido por una indestructible vida eterna, no por la debilidad humana que resulta en su muerte
(Hebreos 7:15-25).16

El sacerdocio del creyente en Cristo

El apostol Pedro aplicaba la expresion de Exodo 19:5-6, “un real sacerdocio y una nacion santa,”
a la iglesia de Jesucristo (1 Pedro 2:5, 9). Este universal sacerdocio cristiano, que pertenece a todos
aquellos que se unen a Jesucristo por la fe, se llama el sacerdocio de todos los creyentes. EI Nuevo
Testamento considera que la iglesia de Cristo como el cumplimiento tipologico del pueblo de Dios

antiguotestamentario (1 Pedro 2:9-10).
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El sacerdocio del creyente es un concepto mas colectivo que individual. Es cierto que el creyente
en Cristo se presenta como “un sacrificio vivo” en servicio a Dios (Romanos 12:1-2). Empero, es la
naturaleza colectiva de la iglesia local o del mayor cuerpo de Cristo la que cumple con la doble funcion
del sacerdocio del creyente. Este ministerio dual del sacerdocio cristiano abarca el ofrecer sacrificios
espirituales de alabanza y accion de gracias en la adoracién (1 Pedro 2:5) y el proclamar la redencion de
Cristo por palabra y hecho (1 Pedro 2;9).

El ministerio del sacerdocio del creyente no es redentor. Més bien, el papel sacerdotal del
creyente es el servicio de adoracién ofrecido a Dios por Jesucristo (1 Pedro 2:5). Por ende, el libro de
Hebreos identifica este servicio sacerdotal espiritual como el ofrendar de la alabanza y adoracién, la
proclamacion del evangelio de Cristo, y el ministerio de hacer el bien a otros a nombre de Cristo (13:15-
16). De modo que el servicio del sacerdocio del creyente, colectivamente tanto como individualmente,
es la respuesta de gratitud a Dios por el perfecto y todo-suficiente sacrificio de Cristo por el pecado
humano (1 Corintios 5:7-8), y el ministerio de la proclamacién audaz de esta gran redencion al mundo (1
Pedro 2:9; comparese con Colosenses 4:2-4).17

El sacerdocio del creyente fue un problema durante la Reforma Protestante, porque a lo largo de
la historia de la Iglesia Catélica Romana, el oficio del sacerdote habia sido dotado de la autoridad
eclesiastica para administrar los sacramentos (dispensar la gracia) y oir la confesion (absolver los
pecados). En general, los reformadores rechazaban el oficio del sacerdocio en la iglesia sobre dos bases:
(1) la cuestion de la autoridad eclesiastica asociada con el papel del sacerdote en la iglesia romana
socavaba la ensefianza biblica acerca de la autoridad de Cristo sobre su iglesia; y (2) la naturaleza
sacerdotal del sacerdocio de Cristo “hacia que todos otros mediadores sacerdotales fuesen eternamente
obsoletos.”18

El oficio del sacerdote se retiene en varias tradiciones eclesiasticas hoy, incluyendo las iglesias
Catdlico-Romanas, las Ortodoxas, y las Anglicanas (Episcopales). Cada tradicién varia un poco en su
concepto del sacerdote como el mediador espiritual y figura autoritativa en la iglesia. La mayoria de las
tradiciones protestantes han seguido el Nuevo Testamento en reconocer el oficio del anciano-obispo
como el lider espiritual de las congregaciones locales, reconociendo simultaneamente ciertas funciones

sacerdotales inherentes en el oficio.19

Las implicaciones para la adoracién cristiana

Brilla por su ausencia la aplicacion del término sacerdote a los cristianos individuales en el

Nuevo Testamento. Los sacerdotes judios siguen dirigiendo el ritual del templo, pero la iglesia
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neotestamentaria no tiene ningun sacerdocio sacerdotal. Mas bien, el Nuevo Testamento identifica a
Jesucristo como el gran sumo sacerdote de la iglesia y a sus seguidores como el sacerdocio de creyentes.
Como se menciono antes, el sacerdocio antiguotestamentario es analogo un poco al clero

profesional de la iglesia de hoy. El paradigma neotestamentario para a o menos ciertos aspectos del
ministerio sacerdotal antiguotestamentario se halla en las ensefianzas biblicas tocantes al oficio
eclesiastico del anciano u obispo (1 Timoteo 3:1-7; 2 Timoteo 3:10-17; Tito 1:5-9).20 Los paralelos
principales entre el sacerdote antiguotestamentario y el anciano-obispo neotestamentario se hallan en los
papeles del lider de la adoracion, el instructor religioso, y el sobreveedor pastoral.

Siervos de la relacion de pacto

Peter Craiglie condensaba la religion hebrea del Antiguo Testamento en una sola palabra—
relacion. Por ésta él queria decir “la relacion que existe entre Dios e Israel que se expresaba formalmente
en el pacto.”21 Los sacerdotes del Antiguo Testamento eran siervos de esa relacion de pacto en que ellos
servian como mediadores que representaban a Dios tanto como a su pueblo. En el nuevo pacto
Jesucristo, el sumo sacerdote supremo, ahora sirve como el Unico mediador entre Dios y su pueblo (1
Timoteo 2:5-6).

Por esta razon el oficio neotestamentario del anciano-obispo ya no paralela el papel
antiguotestamentario de mediador. El sacerdocio de Cristo ha hecho obsoletos mediadores humanos
sacerdotales de la redencion divina. Aun asi, hay muchas maneras en que el anciano-obispo
neotestamentario todavia funciona como siervo de la relacién de pacto en la iglesia. Se desarrollan a
continuacion varios de estos paralelos de siervos de relacion de pacto entre el sacerdote

antiguotestamentario y el anciano-obispo neotestamentario:

. Al igual que el sacerdote antiguotestamentario, el anciano-obispo neotestamentario funge como
un mensajero divino, trayendo palabras de instruccién, exhortacion, amonestacion, y consejo para el
pueblo de Dios (2 Timoteo 4:1-5).

. El anciano-obispo neotestamentario sirve como un intérprete preparado de la Santa Escritura
para la iglesia, instruyendo a la congregacion en fe, amor, santidad, servicio, y obediencia al pacto (1
Timoteo 1:3-11).

. El anciano-obispo del Nuevo Testamento es la contraparte del sacerdote del Antiguo Testamento

como el modelo de fe, santidad, pureza, y servicio para la comunidad religiosa. Asi como a cristianos se
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les manda que sean la luz del mundo, asi el anciano-obispo es una luz para la comunidad cristiana (2
Corintios 12:15).22

. Como el sacerdote antiguotestamentario, el oficio neotestamentario del anciano-obispo es una
altamente visible posicion de liderazgo en la comunidad religiosa, por ende el anciano-obispo sirve
como el sabio para el pueblo de Dios y como asesor de los debidamente elegidos y nombrados oficiales
civicos. Esto quiere decir que el anciano-obispo debe ser impulsor en las esferas socio-politicas de la
comunidad (1 Pedro 2:11-17).

. El anciano-obispo del Nuevo Testamento funge como el modelo del director de adoracion para la
iglesia, demostrando la correcta reverencia y adoracion de Dios a la iglesia por su ejemplo personal

(“santo” o “devoto,” Tito 1:8).

Estos papeles sacerdotales del anciano-obispo neotestamentario se relacionan especificamente con la
adoracion colectiva de la iglesia de tres modos. Primero, la piedad personal es un complemento
necesario de la adoracion congregacional. Al modelar la piedad biblica el liderato de la iglesia local,
ellos ponen los fundamentos para que haya una dindmica adoracion colectiva. Segundo, siendo el
modelo a imitar en la adoracién, el anciano-obispo guia, instruye, y alienta la adoracion y la respuesta
del servicio en la iglesia local. Tercero, como mayordomos de la relacion de pacto con Dios, el anciano-
obispo fomenta y facilita la verdadera adoracidn entre el pueblo de Dios, porque la adoracién es nuestra
respuesta a la iniciativa graciosa de Dios en el establecimiento de la relacién de nuevo pacto con la
iglesia de Jesucristo.

El lider de adoracion

Como director de adoracion, el sacerdote antiguotestamentario guiaba a la congregacion de Israel en la
adoracion colectiva (en la ceremonia del Dia de Expiacion, Levitico 16) y facilitaba la participacion
individual en la adoracion sacrificial (véanse las Figuras 8.2 y 8.3). Es curioso que aparte de la
proclamacion de la palabra, no haya textos biblicos especificos que identifiquen al anciano-obispo como
el lider de adoracion en la iglesia neotestamentaria (1 Timoteo 4:11-16). El papel del anciano-obispo
como lider de adoracidn en la iglesia parece suponerse, dada la autoridad puesta en este oficial. Como
sobreveedor de la iglesia, la supervision del anciano-obispo se extiende naturalmente a la adoracion
colectiva de la congregacion.

Por analogia al ejemplo del sacerdocio antiguotestamentario, hay por lo menos cuatro responsabilidades

distintivas que el anciano-obispo debia realizar como el lider de adoracion de la iglesia. Aqui, puede ser
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que sea til visualizar el papel del anciano-obispo como lider de adoracion segun el bosquejo de la
adoracion practicada por la iglesia primitiva ideado por Robert Webber. VVéase el diagrama a

continuacion.

SE PONE AQUI EL DIAGRAMA DE WEBBER.

El primer deber del lider de adoracion tiene que ver con la administracion de la adoracion de la
iglesia. Esto abarca el planear, el organizar, y el dirigir la liturgia de adoracion. Sea que uno acepte o0 no
el diagrama de Webber, a saber, preparacion, adoracion, y respuesta, el lider de adoracion tiene que
desarrollar una forma que ponga el marco para la reunion entre Dios y su pueblo.

Luego, el lider de adoracion es responsable por instruir a la congregacion en la adoracion,
especialmente en la forma de adoracion que sea caracteristica de la tradicién de adoracion de la iglesia o
segun su denominacion. Ademas, esta instruccion en la adoracidn debe de incluir la ensefianza sobre la
historia, la teoria, y la practica de la adoracion cristiana en general. Finalmente, la preparacion de los
lideres laicos de la adoracion por el anciano-obispo asegura la continuidad de la tradicion de adoracion y
la participacion congregacional.

Tercero, al anciano-obispo y a la iglesia se les ha mandado a proclamar la palabra de Dios por la
lectura y exposicion de la Escritura y simbolicamente por el rito de la Eucaristia o la Cena del Sefior.
Esta proclamacion tiene la mira de edificar a los creyentes tanto como el evangelizar a los incrédulos.
De suma importancia, esta proclamacion se centra en la persona y la obra de Jesucristo, fundandose ésta
en la verdad de la revelada Palabra de Dios, la Santa Biblia.

En cuarto lugar, como lider de adoracion, el anciano-obispo es responsable por facilitar la
participacién congregacional en la adoracion colectiva para que se empleen todos los dones de la
comunidad sacerdotal en el culto de adoracién a Dios. El papel del lider de adoracién como promotor
también abarca el alentar y el proporcionar oportunidades para la respuesta de servicio al cuerpo de

creyentes y un mundo muy necesitado.

La educacion religiosa o instruccion

A los sacerdotes se les mandaba a que instruyesen al pueblo en el conocimiento de Dios (Oseas
6:3). Especificamente esto queria decir educar al pueblo de Dios en la historia y el contenido particular
del pacto de Yahvé con Israel (Ezequiel 22:23-31; Oseas 4:4-6). Asi, el sacerdocio antiguotestamentario

era responsable por el bienestar de los israelitas como mensajeros de Dios. La verdadera instruccion de
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parte de los sacerdotes israelitas conducia a la vida y bienestar del pueblo; pero la ensefianza corrupta
ocasionaba que el pueblo tropezara, dafiaba la relacion de pacto con Yahvé, trayendo la ira de Yahveé
contra su pueblo en la forma de las maldiciones de pacto (Malaquias 2:4-9).23

Muy semejante al sacerdocio antiguotestamentario, el anciano-obispo neotestamentario tenia que
ser un maestro capaz (1 Timoteo 3:2; aqui es claro que hay una superposicion entre el oficio eclesiastico
del anciano-obispo y el oficio del pastor-maestro en Efesios 4:11). Pablo también le recordaba a
Timoteo que un buen siervo de Cristo daba instruccion a la iglesia (1 Timoteo 4:6). Esta instruccion esta
arraigada en las Santas Escrituras e incluye la ensefianza tanto como la exhortacion (1 Timoteo 4:11-13).

De importancia especial es la ensefianza de la sana doctrina (Tito 2:1-2), es decir, una ensefianza
biblica consistente con las palabras de Jesucristo (1 Timoteo 6:2-3) y sus apostoles (2 Timoteo 1:13). La
sana doctrina cristiana en la iglesia es crucial para que haya correcta creencia y la refutacién del error (2
Timoteo 4:3-5; Tito 1:9, 13). Pero de importancia para nuestro estudio es la correcta adoracién que sea
basada en la sana doctrina (Colosenses 2:6-19). Sélo esta clase de adoracion arraigada en la verdad de la
Escritura es aceptable a Dios (Juan 4:24). Muy semejante a la ensefianza sacerdotal de los tiempos
antiguotestamentarios, s6lo la instruccion en doctrina sana permite la harmonizacion del campo de

religion y la experiencia cotidiana en la vida del pueblo de Dios.24

El ministerio pastoral

El Nuevo Testamento exhorta al anciano-obispo a que sirva a la iglesia como el pastor cuida al
rebafo de ovejas. Los dos deberes prescritos de estos pastores espirituales es servir como el
sobreveedor y vivir como un ejemplo para el pueblo de Dios (1 Pedro 5:1-7). Raymond Brown ha
sugerido que el anciano-obispo neotestamentario sea semejante al sacerdote del Antiguo Testamento en
que “¢l es predominantemente una figura residencial, es decir, vive entre la congregacion a la cual
cuida.”25 Como sobreveedor pastoral, “su tarea es la de organizar, estabilizar, y evitar la innovacion
peligrosa (Tito 1:9).26

Ya hemos descubierto que la adoracion es una actitud tanto como un acto (véase el Capitulo 2).
El ministerio pastoral del anciano-obispo es también el de mezclar la actitud y la accion. Conforme a la
instruccion del apostol Pedro, las acciones de ejercer la supervision, el ensefiar, y el ser un ejemplo para
el rebafio de Dios han de ser demostrados con una actitud de sumision a la autoridad, humildad, y una
disposicion de servir a Dios y a otros (1 Pedro 5:1-5). Todos los tres son fundamentales para el

entendimiento biblico de la adoracion.
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El ministerio sacerdotal y el cristiano individual

Ya hemos aprendido que el cristiano individual es parte del sacerdocio de los creyentes, 0 sea, la
iglesia de Jesucristo. Esto quiere decir que el ministerio sacerdotal de los tiempos antiguotestamentarios
tiene implicaciones para el laicado de la iglesia también. EI Nuevo Testamento esboza dos deberes
especificos del sacerdocio de los creyentes: (1) ofrecer continuamente sacrificios espirituales de
alabanza y accion de gracias a Dios (Hebreos 13:15-16); (2) proclamar la redencion en Cristo al mundo
mediante la palabra y la accion (1 Pedro 2:5, 9).27

Mas precisamente, el ofrecer sacrificios espirituales incluye el empleo de dones espirituales
individuales en el servicio de la adoracidn colectiva. “En la reunion litirgica del sacerdocio de la iglesia,
los distintos roles se reparten conforme a dones. . .la iglesia reconoce la diversidad de estos dones al
apartar individuos para aspectos especiales del liderazgo liturgico.”28 Este ofrecer continuo de
sacrificios espirituales también implica que el cristiano desarrolla una disciplina de piedad personal que
manifiesta una actitud de adoracién privada que resulta en un estilo de vida de adoracion.

Peter Craigie se fijaba en que la funcion sacerdotal era la relacional, ya que en Israel los
sacerdotes y levitas eran los siervos de la relacion de pacto con Yahvé.29 Asi que el sacrificio espiritual
de la proclamacion de parte del cristiano debe resaltar la idea de la reconciliacién. En realidad, conforme
al apdstol Pablo, atodos los creyentes en Cristo se les ha dado el ministerio de reconciliar el mundo a
Dios (2 Corintios 5:16-21). Esta proclamacion con la mira de la reconciliacion tiene que ser demostrada
con los sacrificios espirituales de buenas obras realizadas en nombre de Cristo (Hebreos 13:16). La
adoracion de las obras de justicia, motivada por el amor a Cristo y otros, honra a Dios tanto como

revalida la proclamacion cristiana (Efesios 2:10; Colosenses 1:10; Hebreos 10:24; Santiago 2:17).

Conclusiones

La leccidn para nosotros en todo esto es obvia. Ambos, el Antiguo Testamento y el Nuevo,
premia el caracter santo y la integridad intransigente en el liderazgo (Exodo 29; NGmeros 20:12; 1
Timoteo 3:2; Tito 1:7). Los israelitas eran obedientes al pacto de Yahvé siempre que tuvieran buenos
ejemplos de obediencia a Dios en sus lideres civicos y religiosos (Gededn, Jueces 8:33-35; comparese
con 2 Reyes 15:3; 17:8). Asimismo la iglesia cristiana permanece pura en doctrina, adoracion, y servicio
siempre que el liderazgo imite e implemente la ensefianza de Cristo y sus apdstoles (nétese la

admonicion de Pablo: “Sed vosotros imitadores de mi; asi como yo lo soy de Cristo” (1 Corintios 11:1).
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El mismo principio rige para el verdadero liderazgo de adoracion y la significativa adoracion
colectiva de la iglesia--jlos adoradores necesitan buenos ejemplos! La calidad de la experiencia de
adoracion del pueblo de Dios a menudo ocurre en proporcién directa a la vitalidad y fundamento biblico
del liderazgo de adoracion. Esto quiere decir que el liderazgo de la iglesia local ha de reconocer la
prioridad del lugar de los lideres de la adoracion en la agenda administrativa de la iglesia. También
significa que el clero profesional tiene que entregarse de lleno en la preparacion continua de los lideres
laicos de la adoracién para que sirvan en la iglesia. Ademas, alguna clase de preparacion en la adoracion
debe instituirse para todos los miembros de la congregacion local con el fin de que los principios
biblicos de adoracion penetren la adoracién privada y la devocion en el hogar. S6lo entonces puede la
iglesia llevar a cabo eficazmente la mision del ministerio sacerdotal a la cual ha sido Ilamada a favor del
mundo. Sélo entonces puede la iglesia asegurarse de una nueva generacién de creyentes que comprenda,

aprecie, y se involucre en la adoracién de proclamacion y servicio.30

Figura 8.3 Un himno judio en honor de los antiguos ancestros

Esta seleccidn, que alaba el sacerdocio aaronico, representa una seccion de un tratado largo que
alaba figuras bien conocidas del Antiguo Testamento y de la historia judia entre los testamentos
(Ecclesiasticus 44:1-50:21). El epiteto poético nos da mas discernimiento sobre el caracter y el

ministerio del sacerdocio hebreo.

6- El exalt6 a Aarén, un hombre santo como Moisés quien era su hermano, de la tribu de Levi.

7. El hizo un pacto eterno con él, y le dio el sacerdocio del pueblo. El le bendijo con santidad,
vistiéndole de un manto glorioso.

8. El le vistio con esplendor perfecto, y le fortalecio con los simbolos de autoridad, la ropa interior
de lino, el manto largo, y el efod.

9. Y él lo roded de granadas, con muchas campanas de oro alrededor para que emitiera un sonido al
caminar, para que se oyera en el templo su tafiido como recordatorio para su pueblo;

10.  con la vestimenta sagrada de oro, violeta, y purpura, la obra de un bordador; con el oraculo del
juicio, Urim y Tumim;

11. con carmesi torcido, la obra de un artesano; con piedras preciosas grabadas como sellos, en un
trasfondo de oro, la obra de un joyero, para conmemorar en letras grabadas cada una de las tribus de

Israel;



167

12. con una corona de oro sobre su turbante, inscrito como un sello con “santidad,” una distincion
para ser atesorada, la obra de un experto, un deleite para los ojos, adornado ricamente.

13.  Antes de él tales cosas bellas no existian. Ningun forastero jamés se las puso, sino sélo sus hijos
y sus descendientes en perpetuidad.

14.  Sus sacrificios seran quemados dos veces al dia continuamente.

15. Moisés lo ordend, ungiéndole de aceite sagrado; era un pacto eterno para él y para sus
descendientes mientras los cielos permaneciesen, para ministrar ante el Sefior, sirviendo como sacerdote,
y bendiciendo a su pueblo en su nombre.

16. El lo eligi6 de todos los vivientes para que ofreciera sacrificios al Sefior, incienso y un olor grato
como una porcién memorial, para que hiciera expiacion por el pueblo.

17. En sus mandamientos le dio autoridad, estatutos, y juicio para que ensefiara a Jacob los
testimonios, educando a Israel con su ley.

18. Extranjeros conspiraron contra él, y lo envidiaron en el desierto con ira y enojo: Datan, Abiram,
sus seguidores y la compafiia de Coré.

19.  El Sefior lo presencio, y no quedo agradado, y por el calor de su ira fueron destruidos; €l realizd
maravillas contra ellos para consumirlos en el fuego ardiendo.

20. El afiadi6 gloria a Aardn y le dio una heredad; le dio lo mejor de las primicias, y prepar6 pan en
abundancia de las primicias;

21.  porque ellos comen los sacrificios del Sefior, los cuales él le dio a él y a sus descendientes.

22.  Peroen latierra del pueblo él no tiene porcidn entre ellos; porque el mismo Sefior es su porcion
y heredad.

Sirac 45:6-22
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iViviré con mi pueblo!



169

El tabernaculo y el templo en la adoracién hebrea

Una de las escenas tempranas en Génesis representa al Creador caminando en el Huerto de Edén
para buscar comparierismo y comunion con la humanidad (Génesis 3:8). Desgraciada y tragicamente, la
primera pareja fue desterrada de la presencia divina que llenaba la creacion original. Ellos habian creido
la mentira del tentador, pecaron contra Dios, y perdieron el paraiso (Génesis 3:14-19). En cierto sentido
el resto de la narrativa biblica es la historia de lograr que la humanidad “vuelva al huerto” y a la
presencia de Dios.1 Esta es la gran esperanza apocaliptica de los profetas Ezequiel (37:27) y Zacarias
(2:10-11). De hecho, la tltima escena de la Biblia prevé la realizacidn de este largamente esperado
evento—Ia casa de Dios entre los mortales y la presencia divina que penetra la nueva creacién
(Apocalipsis 21:1-4).

Los libros biblicos intermedios cuentan la historia de la salvacion desde el éxodo hebreo hasta el
advenimiento de Jesus de Nazaret y la resurreccion de Jesus el Mesias. Sin embargo, la historia biblica
no es la de los seres humanos “logrando su propio regreso” al huerto. Més bien, la historia biblica es la
de Dios restaurando a la humanidad al huerto por la divinamente iniciada relacion de pacto. Es més, este
“huerto” no era un espacio geografico de paz y tranquilidad, sino el huerto de la presencia de Dios.

El tabernaculo antiguotestamentario y los templos son importantes etapas en el peregrinaje de la
humanidad hacia la misma presencia de Dios. El propdsito del tabernaculo mosaico era permitir que
Dios viviera entre su pueblo, encontrandose con ellos de forma regular (Exodo 25:8; 29:43). La gloria de
Dios, que llend el templo de Salomon, afirmaba esta clara verdad teoldgica y prefiguraba el dia cuando
la mayor gloria de Dios en la persona de Jesucristo llenaria el templo jerosolimitano (Lucas 2:25-32).
Aunque los vecinos del antiguo Israel tenian también sus templos y santuarios santos, sélo los hebreos
tenian una teologia que incorporase la idea de la presencia divina en su medio (la inmanencia divina) y
la incapacidad de los cielos de contener al Soberano Sefior de la Creacion (véase el capitulo 5).

Este capitulo proporciona un vistazo de la historia y significado del tabernaculo y templos
antiguotestamentarios para la antigua religion hebrea. Gréaficas se han insertado para ilustrar mas
plenamente la grandeza y misterio de estos centros de adoracion. El vistazo concluye con una serie de
principios derivados del estudio de estas instituciones religiosas israelitas, esbozando las implicaciones
de la estructura y la liturgia del tabernaculo y de los templos para la adoracion cristiana. Adrede, yo he

evitado la fantasiosa y algunas veces erronea alegorizacion y espiritualizacion de estos santuarios
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antiguotestamentarios, optando mejor por resaltar los principios de teologia biblica que sean pertinentes

a la adoracion cristiana y que sean implicitos en el texto de la Escritura.2

El tabernaculo mosaico

El portatil tienda-santuario ordenado por Dios y construido por los israelitas bajo la supervision
de Moisés es conocido por varios nombres en el Antiguo Testamento. Los términos mas frecuentes
abarcan morada o tabernéaculo (el hebreo dice mishkan, Levitico 15:31), tienda; (hebreo ole, Exodo
26:36), y santuario (hebreo, migdash, Exodo 25:8 o el hebreo godesh, Exodo 38:24).

A veces estos términos se usan en combinacion con otras palabras descriptivas. Por ejemplo, al
tabernaculo a menudo se le llama Tienda de Reunion (Exodo 27:21), puesto que este era el lugar donde
Dios se reunia con su pueblo. En otras partes, expresiones como “el tabernaculo del Testimonio” (ya que
el tabernaculo alojaba el arca de testimonio, Exodo 38:21), “el tabernaculo del Sefior” (Levitico 17:4),
“la Tienda de Reunién” (Nameros 8:24), y hasta “el tabernaculo, la Tienda de Reunion” (Exodo 39:32)
se usan para identificar este santuario portéatil dedicado a la adoracion israelita de Yahvé.

El Nuevo Testamento alude al tabernaculo mosaico por frases como “el tabernaculo del
testimonio” (Hechos 7:44), o “la primera tienda” (Hebreos 9:8) o simplemente “la tienda” (Hebreos 8:5;
9:21). Un significante juego de palabras en torno a la palabra tienda ocurre en Juan 1:14, donde el
evangelista representa a Jess como “el Verbo que habité [“puso su tienda”] entre nosotros.” Aqui la
palabra griega neotestamentaria skene es el mismo término que se usa en la Septuaginta, la traduccién
griega del Antiguo Testamento, para traducir el vocablo hebreo tabernaculo o Tienda de Reunion. “Que
Juan tiene la mira de recordar la presencia de Dios en el tabernaculo en el desierto es claro por la

referencia inmediata a “gloria”. . .porque la gloria del Sefior llenaba el tabernaculo.”3

El disefio y construccion del tabernaculo

La idea de un santuario portatil o tienda-santuario no era original de los hebreos. Estructuras
religiosas similares en el antiguo Oriente Cercano son comprobadas por paralelos literarios extra-
biblicos y descubrimientos arqueoldgicos. Por ejemplo, tiendas-santuarios formaron parte de la cultura
egipcia del tercer milenio a. de J. C. y también de la cultura cananea a mediados del segundo milenio a.
de J. C. en Ugarit.4 Todos esto apunta hacia el hecho que el tabernaculo hebreo del desierto no era una
construccion literaria reciente tal como algunos eruditos biblicos han teorizado. Mas bien, la tienda-

santuario israelita “ahora ha de tomar su lugar legitimo como un genuino fenémeno cultico del segundo
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mileno a. de J. C., cumpliendo el proposito y objetivos descritos en conexion con ella por la narrativa de
Exodo.”5

El tabernéaculo era una estructura rectangular con armazon de madera de diez codos de largo y
treinta codos de largo, conforme a las dimensiones biblicas, o aproximadamente quince pies por
cuarenta y cinco pies. El tabernaculo mismo tenia dos habitaciones, separadas por un telon. La
habitacion exterior, o el Lugar Santo, era de diez codos por veinte codos, 0 aproximadamente quince
pies por treinta pies, y la habitacion interior, o el Lugar Santisimo, era de diez codos por diez codos, 0
aproximadamente quince pies por quince pies. EI Lugar Santisimo alojaba el arca del pacto, y el Lugar
Santo contenia la lampara, la mesa del pan de la Presencia, y el altar del incienso. La tienda-santuario
quedaba centrada en un patio cercado de unos cincuenta codos de ancho y cien codos de largo o
aproximadamente setenta y cinco pies por ciento cincuenta pies. La entrada al santuario estaba ubicada
en el patio oriental, habiendo una palangana de bronce y el altar de holocaustos en el patio entre la
entrada al patio y el tabernaculo mismo. (Véase la Figura 9.1.)

Los materiales para la construccién del tabernaculo se consiguieron por las ofrendas del pueblo
(Exodo 25:3; 35:20-29). Fue tanto asi que Moisés tuvo que impedir que la gente diera mas ofrendas para
la construccion del santuario (Exodo 36:6-7). Los materiales de construccion recogidos incluian oro,
plata, bronce, lino e hilos de colores, cuero y pieles de animales, madera, aceite e incienso, y piedras
preciosas. Se ha sugerido que los metales preciosos y joyas se comprasen a los egipcios (Exodo 12:35-
36), mientras que los rebafios de los israelitas proveian las pieles de animales y el cuero (Exodo 12:38);
el lino, el tinte, el aceite y el incienso pudieran haberse comprado a los mercaderes de las caravanas.6

La verdadera construccion del tabernaculo fue supervisada por Bezaleel y Oholiab quienes
fueron llenados “del Espiritu de Dios, con sabiduria, entendimiento, conocimiento y toda habilidad de
artesano” (Exodo 31:3). Ademas, a todos los artesanos se les dio destrezas para hacer todo para el
tabernaculo conforme al divinamente revelado plano arquitectonico (Exodo 31:6). Las instrucciones de
Dios para el tabernaculo fueron parte de la revelacion en el Monte Sinai, dadas en el tercer mes del
primer afio después del éxodo de Egipto (Exodo 19:16; 24:19; 32:1, 15). La tienda-santuario quedo

terminada el primer dia del primer mes del segundo afio después del éxodo (Exodo 40:1, 16).

El mobiliario del tabernaculo
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El tabernaculo tenia una serie de muebles descritos en Exodo 25-30. De estos, el més sagrado era
el arca del pacto. Todo el mobiliario del tabernaculo se cataloga a continuacion segun su descripcion en

la narrativa de Exodo (Véanse las Figuras 8.2, 9.1, y 9.4.7)

El arca del pacto (Exodo 25:10-22). Este cofre rectangular de madera de acacia era el punto central de la
religion israelita. La caja media 2.5 codos de largo por 1.5 codos de alto y 1.5 codos de ancho
(aproximadamente 3.75 pies por 1.5 pies por 1.5 pies). El arca estaba revestida de oro y se apoyaba en
cuatro patas cortas equipadas con aros para ser transportada por un juego de palos de madera también
revestidos de oro. Por encima del arca habia una tapa de puro oro Ilamada el propiciatorio. Sobre éste se
rociaba la sangre en el Dia de Expiacién (Levitico 16:14; véase también el Capitulo 7). Adheridos a los
cabos de esta tapa habia dos querubines, dandose el uno al otro, con las alas extendidas. El arca y los
palos eran las Unicas piezas de muebles en el Lugar Santisimo. El arca contenia las tablas de piedra del
Decalogo (por ende el nombre de esta caja sagrada—*el arca del pacto,” Deuteronomio 10:5), una vasija
del tiempo de vagar en el desierto (Exodo 16:33), la vara de Aaron (Numeros 17:10), y, més tarde, un

libro completo de la ley (Deuteronomio 31:26).

La mesa del pan de la Presencia (Exodo 25:23-30). Al igual que el arca del pacto, la mesa del pan de la
Presencia se hacia de madera de acacia y recubierta de oro. La mesa media 2 codos de largo por un codo
de ancho, y 1.5 codos de alto (aproximadamente 3 pies por 1.5 pies por 1.5 pies). En cada una de sus
cuatro patas habia un aro para la insercién de los palos recubiertos de oro que se usaban para transportar
la mesa. La mesa estaba ubicada en el costado norte del Lugar Santo. Platos, cucharas, tazones, y vasijas
para la libacion, todos de oro puro, se ponian sobre la mesa (Exodo 37:10-15); ésta perpetuamente tenia

pan fresco que simbolizaba la comida de comunién que las tribus de Israel disfrutaban con Yahve.

El candelabro de oro (Exodo 25:31-40). El candelabro se ubicaba junto a la pared sur del Lugar Santo, y
estaba hecho de oro puro. Este consistia en siete lamparas o fuentes, una en la parte central como eje y
una en cada una de los tres brazos que salian del costado de los dos lados del eje central. Ademas, tres
“calices en forma flor de almendra” eran tallados en los brazos del candelabro. Habia implementos de
oro puro para apagar las lamparas y recortar las mechas (Exodo 37:17-24). El candelabro funcionaba
practicamente como una fuente de luz en el tabernaculo, dejando un significado teol6gico como un

simbolo de la luz de la revelacién divina.8
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Los tapices del tabernaculo (Exodo 26:1-14). Habia cubriendo el tabernaculo una serie de diez tapices
gue median veintiocho codos por cuatro codos (aproximadamente cuarenta y dos pies por seis pies),
siendo unidas éstas por cincuenta ganchos de oro, formando asi un solo tapiz de veintiocho por cuarenta
codos de dimension (aproximadamente cuarenta y dos pies por sesenta pies). Facilmente esto cubria el
armazon del tabernaculo mismo (de diez por treinta codos), dejando abierta la parte delantera. Los
tapices se hacian de lino fino, con figuras de querubines bordadas en lana de colores azul, purpura, y
carmesi. Este tabernéaculo era protegido por una cubierta de dos capas més, una de pelo de cabray la otra
de pieles de carnero. Estas cubiertas extras protegian el lino fino de los elementos tanto como
camuflaban la belleza y el lujo de los tapices y utensilios del tabernaculo contra los bandidos y los
merodeadores. Los tapices eran mantenidos en lugar por cordones y estacas de bronce (Exodo 27:19;
35:18) (Véase la Figura 9.1.)

El armazon del tabernaculo (Exodo 26:15-30). Las cubiertas del tabernaculo se ponian sobre un armazon
de madera de acacia. Estas secciones del armazén median diez codos de alto por 1.5 codos de ancho
(aproximadamente 15 pies por 2.25 pies), siendo cubiertas de oro y puestas en dos bases de plata. Mucha
discusion erudita persiste respecto a la forma exacta de los armazones del tabernaculo: ¢eran huecas,

solidas, o entrelazados?

El velo del tabernaculo (Exodo 26:31-35). El santuario del tabernaculo estaba dividido en dos
habitaciones por un velo de lana, tefiido éste de azul, purpura, y carmesi. El velo, que media diez codos
por diez codos (aproximadamente quince pies por quince pies), se suspendia de cuatro postes de acacia
cubiertas de oro sobre una serie de ganchos de oro. Los pilares principales se ponian en pedestales de
plata. (El equivalente de este velo en el templo de Herodes quedd roto en dos, desde arriba hacia abajo,
cuando murié Jesucristo [Mateo 27:51].)

La cortina del tabernaculo (Exodo 26:36-37). Puesto que la cubierta del tabernaculo dejaba abierto el
costado oriental de la estructura, se erigia una cortina en la entrada. Presumiblemente, la cortina era
similar en tamafio al velo, o sea, aproximadamente diez codos por diez codos. La cortina se suspendia de

cinco pilares de acacia, cubiertas de oro y puestas en bases de bronce.

El altar del holocausto del tabernaculo (Exodo 27:1-8). Este altar cuadrado media cinco codos por cinco
codos, y tenia tres codos de alto (aproximadamente 7.5 pies por 7.5 pies por 4.5 pies). El altar estaba

hecho de madera de acacia, siendo recubiertos de bronce. Adornos semejantes a cuernos se proyectaban
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de sus cuatro esquinas. Una grada de 1.5 codos (aproximadamente 2.25 pies) de alto rodeaba al altar.
Esta grada era sostenida por una rejilla de bronce. Implementos de bronce para el altar incluian bandejas,
palas, tazones para la aspersion, tenedores y baldes (Exodo 38:3-8). El altar estaba ubicado en el atrio
oriental, entre la entrada y el tabernaculo mismo. Se realizaban sacrificios animales aqui, y el fuego del

altar habia de estar puesto continuamente (Levitico 6:8-13).

El atrio del tabernaculo (Exodo 27:9-19). El tabernaculo se encerraba en un atrio que media cien codos
(aproximadamente ciento cincuenta) sobre el perimetro norte-sur y cincuenta codos (aproximadamente
setenta y cinco pies) sobre el perimetro este-oeste. Los tapices de lino en el atrio tenian cinco codos de
alto. Esta “cerca” de lino se suspendia en ganchos de plata de los pilares de madera—nhabiendo veinte
pilares en ambas paredes norte-sur y diez pilares en cada una de las dos paredes este-oeste. Los tapices
se anclaban con estacas de bronce, y los pilares de madera se ponian en bases de bronce, siendo
decorados con plata (Exodo 35:18).

El altar del incienso (Exodo 30:1-10). Se ubicaba el altar de incienso en el Lugar Santo, junto con la
mesa Yy el candelabro, delante del velo. El altar tenia un codo de largo, un codo de ancho y dos codos de
alto (aproximadamente 1.5 por 1.5 por 3 pies), estaba hecho de madera de acacia y recubierto de oro.
Adornos como cuernos se proyectaban de las esquinas del altar; se fijaban aros debajo de la moldura con

el fin de que se insertasen los palos de transporte (Exodo 37:28) (Véase la Figura 9.2.)

La fuente de bronce (Exodo 30:17-21). Una palangana de bronce se ponia entre la entrada al atrio y el

altar de holocaustos. Aqui los sacerdotes llevaban a cabo sus lavamientos rituales cotidianos.

La historia del tabernaculo

Las instrucciones para que se disefiara y construyera una Tienda de Reunién, con el fin de adorar
a Yahvé, eran parte de la legislacion revelada por Dios a Moisés en el Monte Sinai (Exodo 25:9). Segun
Exodo 40:1, 16, se termino el tabernaculo en el segundo afio después de la salida de Egipto, un poco
menos de un afio después de darse a Moisés la revelacion en el Sinai (Exodo 19:16). La nube de la gloria
del Sefior que llenaba la tienda-santuario luego guio a los israelitas en las etapas de su vagar en el
desierto hacia Canaan, la tierra prometida del pacto (Exodo 40:34.38). Los tres clanes de sacerdotes
leviticos, hijos de Levi—Gerson, Cohat, y Merari—eran responsables por la transportacion de la Tienda

de Reunién (NUumeros 3-4).
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Se habla poco del tabernaculo mosaico durante el periodo de los jueces, después de la conquista
y asentamiento en la Palestina. Alusiones biblicas esporadicas sugieren que la tienda-santuario se dejaba
més 0 menos en Silo (Josué 18:1; 19:51; 22:19; Jueces 18:3). Aqui el tabernaculo servia como un punto
focal para la adoracion y la administracion politica de la confederacion tribal hebrea.

Para el tiempo de Samuel, el sacerdote-juez, el tabernaculo ain permanecia en Silo (1 Samuel
1:3, 9). Aungue algunos eruditos biblicos piensan que la alusion al santuario del Sefior como una casa,
indicando asi que la tienda portatil ya era una estructura méas permanente, puede ser que el término casa
signifique la reparacion y reforzamiento de materiales de construccion gastados.9

Fue durante este mismo marco historico que el arca del pacto fue tomada por los ejércitos
filisteos (1 Samuel 4:10-18). Mas tarde, durante el reinado del Rey Sall, los sacerdotes hebreos estan en
Nob, atendiendo por parecido un santuario alli (1 Samuel 21:1-9: 22:9-19). Aunque no se usan las
palabras tienda o tabernaculo para describir el centro de adoracion, se supone que el tabernéculo del
Sefior hubiese sido cambiado a este sitio.

Las dificultades aumentan si los eruditos intentan reconstruir la historia, la ubicacion, y la
funcidn del tabernaculo durante los reinados de David y Salomon (1 Cronicas 16:39; 21:29). A la postre
la Tienda de Reunidn, sus muebles, y utensilios fueron pasados al templo de Salomon en Jerusalén (1
Reyes 8:4; 2 Crébnicas 5:5).

Empero el historiador de la corte real de los libros historicos de Samuel relata que David puso
una tienda para el arca del pacto en Jerusalén, la cual lleg6 a ser un centro activo de adoracion (2 Samuel
6:17; 12:20; 15:25). La “casa del Sefior” de David tiene que ser distinguida del tabernadculo mosaico en
Gabadn (1 Reyes 2:28-30). La tienda-santuario de David posiblemente sirviera s6lo como una casa
provisional del arca del pacto, siendo un testimonio del papel de Yahvé en la captura de Jerusalén de los
jebuseos tanto como la fundacién de la regencia Davidica en la nueva capital (2 Samuel 5:6-16; 6:1-19).
Su tienda-santuario, construida sobre la era de Arauna, marcaba simbdlicamente el sitio como sagrado
ante el Sefior hasta que se pudiera construir una estructura permanente (2 Samuel 6:17; 24:18-25; 1
Reyes 8:14-21).

El proposito y la funcion del tabernaculo

Principalmente, el tabernaculo no era un sitio de reunién para los israelitas como el pueblo de
Dios, aunque si habia veces cuando el pueblo hebreo se reunia ante Dios en el tabernaculo (NUmeros
14:10). En cambio, el propésito basico del tabernaculo era proporcionar una morada para Dios con el fin

de que él viviera en medio de su pueblo. Por esta razon, el tabernaculo se disefid para ser una morada
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portéatil, ya que Dios tendria que moverse con su pueblo mientras caminaba hacia la tierra de promesa.
En realidad, la morada de Dios y su presencia simbolizada en la nube y el fuego, guiaban a los israelitas
a Canaan (Exodo 40:36-37).

El tabernaculo también funcionaba como el centro de adoracion para el Israel antiguo. Aqui el
sacerdocio hebreo dirigia al pueblo en adoracion, dandole instruccion en la obediencia a Yahvé. Pero el
tabernaculo era mas que la morada de Yahvé y el centro de adoracion de Israel. El tabernaculo era una
leccion objetiva dentro del campamento israelita, dramatizando vividamente la naturaleza y el caracter
de Dios al pueblo hebreo. Mediante sefiales, simbolos, colores, y liturgias el tabernaculo servia como
instructor a los hebreos respecto a la santidad de Dios, su trascendencia, su inmanencia, su ira'y
misericordia, su justicia y gracia, su amor y fidelidad de pacto. (En cuanto a las cosas especificas de la
adoracion en el tabernaculo, véanse los Capitulos 4 y 5.) Toda adoracion individual y colectiva en el
tabernaculo era oficiada por el sacerdocio levitico. (Las érdenes y los deberes de los sacerdotes hebreos
son vistos detalladamente en el Capitulo 8, incluyendo la instruccion biblica tocante a la transportacion
del tabernaculo y sus muebles.) La adoracion del tabernaculo no tan s6lo estaba estructurada altamente
en el espacio sino también en el tiempo. (Se esboza el calendario religioso hebreo en el Capitulo 6 y el
Apéndice C.)

El templo de Salomén

Su historia

El libro de Deuteronomio hablaba de un futuro sitio permanente para la adoracion de Yahvé, un
lugar escogido por el Sefior Dios (Deuteronomio 12:5, 11, 14, 18, 21, 26, etcétera). Ese lugar era la era
de Arauna, el jebuseo, comprada por el Rey David conforme al mandato del profeta de Dios(2 Samuel
24:18-25). Luego David erigi6 un altar alli, presentando un holocausto para evitar la plaga del Sefior
contra Israel (2 Samuel 24: 21, 25). La narrativa del cronista indica que mas tarde David compro todo el
predio alrededor de la era con el fin de establecer permanentemente el santuario de Dios (1 Crénicas
21:28-22:1). (Véase tambien el Capitulo 5.)

Era la costumbre en el antiguo Oriente Cercano que el rey construyera un templo para los dioses
como una demostracion de su gratitud y lealtad por el privilegio divino de ser rey (2 Samuel 7:17).10
David tambien tenia las mismas intenciones; no obstante, Dios anuld el plan de David por ser éste un
hombre de guerra de derramamiento de sangre (2 Samuel 17:18-29; 2 Cronicas 22:6-9). Pese a esta

prohibicion divina contra la construccion en realidad de un templo para Yahvé, el Rey David si hizo los
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preparativos para su construccion, incluyendo el juntar de materiales para asegurar el exito de Salomon,
su hijo, en la edificacion de una casa para el nombre de Yahvé (2 Crénicas 22:2-19).

El reinado del Rey Salomdn se describe como el siglo de oro de la historia del Israel antiguo. Su
regencia hizo entrar una era sin precedente de paz, prosperidad, y prominencia internacional para Israel
(1 Reyes 10:14-29). Salomon también logré fama como un constructor por excelencia, siendo su obra
maestra arquitectonica el templo de Yahvé. El proyecto de la construccion del templo costd siete afios
para que los completaran (1 Reyes 6:37-38). El imponente edificio se construyo6 de piedra y cedro,
siendo cubierto mucho de ellos en oro (1 Reyes 6:1-36; 2 Cronicas 3:1-14; 4:1-10). Aunque el templo
seguia el plano arquitecténico del tabernaculo del desierto—o sea, entrada, Lugar Santo, y el Lugar
Santisimo, el plano seguido por Salomdn probablemente reflejara un disefio fenicio en tamafio tanto
como en estructura de varios pisos (véase 1 Reyes 5, que recuenta la importacion de materiales, mano de
obra, y destreza técnica del Rey Hiram de Tiro).11 (\VVéase también la Figura 9.4.)

Al terminar la construccion del templo, Salomoén hizo que el arca del pacto y los muebles del
tabernaculo fuesen instalados en el santuario (1 Reyes 8:1-11). Luego todo Israel particip6 en una
ceremonia de dedicacidn dirigido por el rey mismo. El festival dedicatorio durd siete dias e incluy un
discurso real de accion de gracias para reconocer la dadiva divina de la realeza a la familia Davidica (1
Reyes 8:14-21), la oracion dedicatoria de Salomon (1 Reyes 8:22-53), una bendicidn real pronunciada
sobre el pueblo de Israel (1 Reyes 8:54-61), y una multitud de ofrendas sacrificiales como parte de la
adoracion y alabanza de Yahvé (1 Reyes 8:62-66). Pero, mas importante aun, la nube de la gloria de
Dios llend el nuevo templo, simbolizando su presencia perpetua entre su pueblo de pacto (1 Reyes 8:10-
11).

La historia posterior del templo de Yahvé en Jerusalén refleja la de los reyes de Juda después de
la division del imperio de Salomon. La suerte del santuario santo subia y bajaba conforme a la
obediencia al pacto o la carencia de ella que fuera demostrada por la familia real gobernante. Al
apartarse del Sefior Dios los reyes para servir a los idolos, el templo también experimentaba la
declinacion, desmoronandose y dandose a la apostasia religiosa. Algunos ejemplos son el altar pagano
construido por el Rey Acaz (2 Reyes 16:10-16) y la idolatria y prostitucion cultica hospedada en el
templo durante el reinado del Rey Manasés (2 Reyes 21:1-9).12

A la inversa, aquellos pocos reyes que servian a Yahvé y obedecia sus estipulaciones del pacto
iniciaban politicas que aseguraban renovacién y reforma en la adoracion en el templo. Aqui las
ilustraciones de lealtad al pacto, demostradas por actos de fidelidad hacia Dios y su templo, incluian las
extensas reparaciones del complejo del templo por el Rey Joas (2 Reyes 12:1-16) y las grandes reformas

religiosas de los reyes Ezequias y Josias (2 Reyes 18:1-18; 23:1-20).13



178

Tristemente, estos movimientos reformistas solo demoraban lo inevitable. El abandono de su
templo por Yahvé, atestiguado por el profeta Ezequiel, no era sino un portento de la venidera tempestad
de la ira divina (Ezequiel 10). Como castigo por la habitual transgresion de su pacto en la adoracién de
los dioses extranjeros, Yahvé desconocio a su santuario (Lamentaciones 2:7), rechazé a su pueblo
(Lamentaciones 1:15; 5:20), y lo disperso en tierras paganas conforme a las advertencias mosaicas
anteriormente (Salmo 137; Levitico 18:24-30). Lo Unico que quedaba del esplendor del templo de
Salomon era los recuerdos después de que las hordas babildnicas redujeron a escombros y cenizas a
Jerusalén y el templo en 587 a. de J. C. (2 Reyes 25:1-21; Lamentaciones 1-5).14

El significado religioso

El santuario del Sefior como simbolo de la presencia de Dios en medio de su pueblo se retuvo en
el cambio del tabernaculo del desierto al templo urbano (1 Reyes 8:57). Esto se aprecia en la
prominencia que se daba al templo como el lugar para alojar al arca del pacto tanto como el lugar donde
el nombre del Sefior residia (1 Reyes 8:18-21). Sin embargo, sale a la superficie un nuevo énfasis
teoldgico en la oracion dedicatoria del Rey Salomon. Mientras el tabernaculo mosaico representaba la
presencia de Yahvé en medio de su pueblo (Exodo 25:8), el templo de Salomén ahora incorporaba el
cumplimiento de las promesas divinas tocantes al pacto Davidico y la perpetua realeza dinastica (1
Reyes 8:14-21).15

Aunque el templo permanecia siendo el centro de la adoracion sacrificial y festiva oficiada por el
sacerdocio levitico, también se consagraba como una casa de oracién. De nuevo, la oracion dedicatoria
del Rey Salomon revela que el templo permanecia como un monumento al Dios de Israel que oia 'y
respondia a las oraciones y peticiones de su pueblo (1 Reyes 8:27-40, 44-54). Pero no era Unicamente
para los hebreos, ya que el soberano Sefior también responde a forasteros y extranjeros (1 Reyes 8:41-
43). De hecho, la idea de la oracion se asocia tanto con el templo de Salomén que esta casa del Sefior
llega a ser el rumbo hacia el cual el hebreo piadoso ora (1 Reyes 8:35).

Ademas, el templo recién construido servia como una sefial del voto de obediencia de Israel al
pacto de Yahve (1 Reyes 8:56-61) y un testimonio de la soberania de Dios sobre toda la creacion y su
eleccion de Israel (1 Reyes 8:41-43). La permanencia de la estructura del templo era un testimonio de la
fidelidad de Dios en guardar sus promesas de pacto de dar a su pueblo descanso en la tierra legada al
patriarca Abraham (Génesis 12:1-3). Finalmente, el templo era un recordatorio tangible de la
trascendencia y gloria de Dios—es decir, el Dios verdadero que no mora en una casa hecha por manos
humanas (1 Reyes 8:27-30).
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Para el tiempo del profeta Jeremias (alrededor de 627-580 a. de J. C.), esta elevada “teologia del
templo” habia sido olvidada, o tan corrompida por el sincretismo religioso con el paganismo en su
derredor, que no se reconocia. El templo habia llegado a ser un fetiche o talisman para el pueblo de Juda
(Jeremias 7:1-11). Ya el templo no era un simbolo de la presencia divina de Dios y un monumento a su
soberania sino el templo ahora se equiparaba con la verdadera presencia de Dios, considerandosele
como la mayor realidad espiritual de los hebreos. La mera asociacion del templo de Yahvé con Jerusalén
y el pueblo de Dios aseguraba la proteccion, la seguridad, y la bendicion de pacto. Jeremias
indignadamente condenaba esta equivocada confianza en la estructura fisica y predecia su eventual

destruccion (Jeremias 7-10).16

El significado politico

La asociacion del templo de Salomén con la realeza Davidica hizo que las instituciones estatales
y religiosas formasen una alianza cercana y potencialmente peligrosa. El ideal de un sistema de balance
entre el rey y el sacerdote, entre el gobierno y el estado, facilmente se prestaba a degenerarse en la lucha
por el poder de cualquiera de los dos. Una lectura somera siquiera de los registros histéricos del Antiguo
Testamento revela que este escenario era la regla, no la excepcion, para la realeza hebrea.

Tan temprano como el Rey Saul, la lealtad del sacerdocio se reconocia como un ingrediente
esencial para que hubiera una regencia real que fuese estable y efectiva. Esto fue tragicamente
demostrado en la brutal masacre del sacerdocio israelita en Nob como represalia por su apoyo de su rival
politico, David (1 Samuel 22:6-19). El rey David tampoco superd el jugar a la politica con la religion
israelita al nombrar a sus hijos como sacerdotes y no a los descendientes de Levi (2 Reyes 8:18).

Antes de la construccién del templo, el Rey Salomon desterro al sacerdote Abiatar, ungiendo a
su rival Adonias (1 Reyes 1:7; 2:26-27). Luego, él nombro a Sadoc como el nuevo sumo sacerdote (1
Reyes 2:35). Después de la division del imperio de Salomén, Jeroboam pronto aprendi6 el valor de la
religién estatal para construirse una base de poder. Para asegurarse de la lealtad de las tribus nortefias y
evitar sus peregrinajes acostumbrados a Jerusalén, capital del reino del sur, el Rey Jeroboam construyo
templos gemelos en Dan y Betel los cuales alojaban dioses en forma de becerros de oro, supuestamente
como simbolos de Yahve (1 Reyes 12:25-33). Es maés, el nombré un sacerdocio espurio para que

oficiase el nuevo culto religioso (1 Reyes 12:31). De nuevo, los historiadores antiguotestamentarios
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identificaban este intento por controlar el destino politico del Reino del Norte de Israel mediante una
“religion de Yahvé” alterna como el error fatal de los reyes del imperio nortefio (2 Reyes 17:21-23).

Un estudio de la historia posterior de Israel descubre una manipulacion aun méas grande y mas
descarada de la religion hebrea por los reyes de ambas monarquias, las de Juday de Israel. La diatriba
de Miqueas contra tales practicas (en este caso los gobernantes del Reino del Norte de Israel ponian a los
sacerdotes y los profetas en la nébmina real) caracteriza la historia politica de la monarquia dividida tanto

como la respuesta profética a tal accion:

Sus jefes juzgan por soborno,

sus sacerdotes ensefian solo por paga
y sus profetas predicen por dinero

y se apoyan en Yahvé diciendo:
“lAcaso no estd Yahvé entre nosotros?

iNo vendré el mal sobre nosotros!” (Miqueas 3:11)

El segundo templo

Su historia

La primera ola de emigrantes judios a Jerusalén desde el exilio en Babilonia fue conducido por
Sesbasar (Esdras 1:5-11). El era un principe de Juda que llegd a ser el primer gobernador de la
comunidad de restauracion en Jerusalén. Este retorno de parte de ex-cautivos fue hecho posible por el
decreto del Rey Ciro de Persia, lo cual permitia que pueblos conquistados, que habian sido exiliados por
los babilonios, regresasen a sus patrias (Esdras 1:1-4). Los cimientos para un nuevo templo se pusieron
durante las primeras etapas de la administracion de Sesbasar (Esdras 5:16). Sin embargo, abandonaron
el pobre proyecto ya que la vision de Ezequiel de un “templo-estado” pronto se disip6 dentro de la pura
realidad del dominio persa.

Unos diecisiete afios mas tarde se reanudo el trabajo en el tempo a causa de la predicacion de los
profetas Hageo y Zacarias. El propdsito principal de su mensaje era inspirar la reconstruccion del templo
de Dios (Hageo 2:8; comparese con Esdras 5:1-2). Se proponia que la renovacion de la adoracién
sacrificial y festiva en la comunidad de Juda simbolizase la renovacion de las promesas de Dios a su
pueblo (Zacarias 8:1-17). El proyecto de construccion comenzé en 520 a. de J. C. y se termin0 alrededor

de 516 0 515 a. de J. C. El segundo templo no era sino una sombra de su predecesor, tanto asi que
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aquellos que recordaban el templo anterior lamentaban la inferioridad del nuevo edificio (Esdras 3:12-
13).17

Varios decenios mas tarde, a mediados del siglo cinco a. de J. C., Esdras y Nehemias iniciaron
reformas en Jerusalén que abarcaban la rehabilitacion del sacerdocio (Esdras 10:18-44) y la reinstitucion
del ritual del templo y la observancia del Sabado (Nehemias 8:13-18; 13:15-22). Ademas, se hacia
cumplir el diezmo del templo para asegurar que el personal del templo recibiese la porcion necesaria
para su subsistencia (Nehemias 13:4-14; Malaquias 3:8-12). Al igual que en el caso del templo de
Salomon, la mera presencia de un edificio dedicado a Yahvé no era ninguna garantia del favor de Yahve
para Israel. La férmula divina para el éxito de Israel no se habia cambiado; la obediencia amorosa a las

estipulaciones del pacto de Dios todavia era obligatoria.

El significado religioso

El periodo del segundo templo tuvo bastante impacto sobre el desarrollo de la religién israelita.
Aunque el ritual del templo y el sacrificio de animales permanecian centrales el ndcleo de la experiencia
religiosa judia, la dispersion de los judios a lo largo del mundo mediterréneo incitaba el surgimiento de
otra institucion religiosa, la sinagoga. La adoracion de la sinagoga resaltaba la piedad personal y los
sacrificios espirituales de la oracion, el ayuno, y la limosna. El templo jerosolimitano aun atraia a los
judios a los grandes festivales de peregrinacion, pero cada vez mas la institucién del templo se
identificaba con la helenizada aristocracia judia de Jerusalén. Asi la sinagoga crecia en importancia
como el lugar de adoracién de la poblacion general, especialmente para aquellos judios que vivian fuera
de los contornos de Jerusalén. (Véase también el Capitulo 2.)

La celosa pero equivocada apelacion a la Ley de Moiseés para la reestructuracion de la sociedad
hebrea a la larga llevé a un legalismo farisaico, que despiadadamente diezmaba el eneldo pero ignoraba
el mismo corazén de la Tora—Ia fe, la justicia, y la misericordia (Mateo 23:23). Es mas, el temor de otro
exilio ocasiond la creacion de una tradicion legal suplementaria dentro de la religion judia—Ia ley oral
(Mateo 15:1-9). Este secundario codigo legal, con la intencion original de garantizar la obediencia a la
Ley de Moisés cercandola en cada punto, mas tarde suplanto la primaria Ley Mosaica. Jesus condenaba
esta forma del Judaismo como una religién que habia abandonado la divinamente revelada verdad con
tal de poder aferrarse a la tradicion humana (Marcos 7:1-9).

Ciertas connotaciones e ideas apocalipticas también se relacionaron con el segundo templo. A
diferencia del templo de Salomon, no hay ninguna demostracion visible de la presencia de Dios en el

templo después del exilio babildnico. Fuese simbolizada en una nube de gloria o de otra manera, los
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profetas antiguotestamentarios predecian que el Sefior volveria a su templo (Malaquias 3:1). Para los
tiempos neotestamentarios, habia una creciente anticipacion de este evento apocaliptico, estimulada por
el anhelado juicio sobre las naciones asociado con la aparicion de Dios en su templo (Hageo 2:20-23;
Zacarias 14:12-19). Desde luego, Jesus identifico a Juan el Bautista como el precursor semejante a Elias
(Mateo 11:13-14), y el mismo, como Hijo de Dios e Hijo de David, era la gloria del segundo templo
(Juan 1:19-28); es posible que él cumpliera la profecia de Hageo de que la gloria del segundo templo
superaria la del templo de Salomén (Hageo 2:9). Efectivamente, su aparicion en el templo inauguro ese
gran evento apocaliptico—el reino de Dios (Lucas 2:25-35).

Por ultimo, y tal vez lo mas significante, el periodo del segundo templo presencio la
metamorfosis del oficio sacerdotal desde maestro de la ley a él del burdcrata religioso-politico. Para el
tiempo de Cristo, una clase profesional de escribas habia usurpado el rol sacerdotal del intérprete biblico
y maestro.18 La misma cosa que originalmente constituia la esencia de la tarea del sacerdote segun la
legislacion mosaica, ahora se delegaba a un grupo de abogados y académicos que se gozaban en
pavonearse en sus togas largas, en ocupar los asientos de prestigio de la sinagoga, en orar

pretenciosamente, devorando a la vez las casas de las viudas (Marcos 12:38-40).

El significado social y politico

La identidad de Israel como el pueblo de Dios asumio nuevas caracteristicas durante el periodo
pos-exilico. El templo reconstruido y el sacerdocio reorganizado reemplazaron al estado y al rey como
las instituciones estabilizadoras de la sociedad hebrea. Como resultado de las reformas de Esdras y
Nehemias, la Ley de Moisés llego a ser la constitucion por la que la sociedad era reestructurada y
redefinida. La politica religiosa, social, y econémica ahora era determinada por la ley del Antiguo
Testamento. Los énfasis concomitantes de exclusivismo y separatismo de los gentiles, y de su
contaminado orden mundial, fueron moldeados por dos preocupaciones principales: el evitar otro exilio
y el preservar la identidad étnica de los israelitas.

Las ramificaciones de larga duracion de este reordenamiento de la sociedad hebrea por los
principios del legalismo llega a evidenciarse en el Nuevo Testamento especialmente en los
encontronazos entre Jesus y los lideres religiosos judios. Para el tiempo de Cristo, la insalubre
preocupacion del Judaismo con la minucia del guardar la ley y la separacion de los gentiles cegaban a
los judios en cuanto a su comision divina de ser luz a las naciones (Isaias 42:6; Lucas 2:32) y su propia
bancarrota espiritual y moral (Lucas 5:27-31; 10:25-27).19
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El templo en el Nuevo Testamento

El templo de Jerusalén era el punto focal del Judaismo durante la era neotestamentaria. En
realidad, la tradicion rabinica, preservada en la Mishnah (Aboth i.2), decia que el mundo era sostenido
por tres cosas: la Tora (la ley de Moisés), el culto del templo, y el dar limosna (o actos de misericordia).
El templo era central para el Judaismo, porque vinculaba los judios a su herencia antiguotestamentaria
del pacto, unificAndolos como un pueblo contra la ocupacion y persecucién romanas. Por ser el lugar de
adoracion sacrificial y festiva, el templo era crucial para el destino judio, puesto que el futuro dependia
de la obediencia a la legislacion mosaica en el presente. Aunque el templo simbolizaba las raices
religiosas tanto como las étnicas del Judaismo, era mucho mas significativo como la Gnica institucion
que proporcionaba al Judaismo cierta medida de autonomia politica y judicial de sus sefiores romanos.
Por esta razdn, el Cristianismo representaba una amenaza letal al Judaismo en el pensar de los lideres
religiosos judios, porque el nuevo pacto cumplido en Cristo hacia que la adoracion sacrificial, y por ende
el templo, fuesen obsoletos.20 (Véase también el Capitulo 8.)

JesUis demostraba gran respeto para las instituciones del Judaismo, incluyendo la sinagoga y el
templo (Mateo 4:23; Marcos 1:39; Juan 10:22-23). El condenaba la hipocresia de los lideres religiosos
asociados a estas instituciones pero no las instituciones en si ni los mandatos biblicos sobre los cuales
fueron fundados (por ejemplo, la ensefianza de Jesus sobre el diezmo; Mateo 23:23-24). Por ejemplo, a
la edad de doce afios a Jesus se le encontr6 ensefiando en el templo, un lugar llamado por ¢l “la casa de
mi Padre” (Lucas 2:41-51). Dos veces Jesus limpi6 el templo en su celo por la institucion como una casa
de oracién, no un lugar comercial (Juan 2:13-16; Mateo 21:12-13; comparese con el Salmo 118:26). En
otras partes el Nuevo Testamento registra que ensefiaba regularmente en el templo (Mateo 24:1; Marcos
14:49; Lucas 19:47; 20:1), hasta prediciendo su destruccion (Mateo 24:1-2; Marcos 13:1-2; Lucas 21:5-
6). Pero era la declaracion velada de Jesus tocante a la destruccion y la reconstruccion del templo en tres
dias que incit6 a los judios religiosos (Juan 2:18-22). Ellos mal interpretaron su ensefianza y lo acusaron
de blasfemia. Desde luego, Jesus se referia a si mismo como la realidad final de lo que el templo
simbolizaba—Ia presencia de Dios con su pueblo.21

Los primeros capitulos del libro de Hechos indican que el templo de Jerusalén era importante
para el desarrollo de la iglesia primitiva. La recién instituida iglesia se reunia para orar y adorar en el
templo (Hechos 2:46; 3:1). También, los apostoles evangelizaban dentro de los atrios del templo
realizando milagros y predicando a Jesus como el Cristo (Hechos 3:11-4:2). Este predicar y ensefiar
diarios de Jesus como el Mesias en el templo no cesaba a pesar de la persecucion de los saduceos y los

oficiales sacerdotales del templo (Hechos 5:17-39, 42). Parece que la iglesia primitiva seguia adorando,
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orando, predicando y ensefiando en el templo hasta la persecucion de los cristianos en Jerusalén,
relacionada esta con el apedreamiento de Esteban, quien, conforme al concilio judio, blasfem6 a Moises,
a Dios y al templo (Hechos 6:11-14).22

El libro de Hebreos interpreta tipologicamente al taberndculo y posteriormente al templo como la
primera tienda (Hebreos 9:8). Este santuario de adoracién sélo era un simbolo de la redencién perfecta y
eterna lograda por Jesucristo, el Gran Sumo Sacerdote (Hebreos 9:11-14). Aqui el contraste esta entre la
tienda de esta creacion y la tienda perfecta y celestial de la Deidad (Hebreos 9:11). La primera ilustra el
nuevo orden como una leccion objetiva; la segunda cumple el nuevo orden mediado por Jesucristo con
su sangre (Hebreos 9:12, 14). (Véase también el Capitulo 12.)

Por ultimo, el libro de la revelacion de Juan considera el templo de Dios como la iglesia de
Jesucristo. La comunidad de creyentes, que confiesa la fe en Cristo y practica la obediencia a su palabra,
comprende ahora el templo espiritual de Dios (Apocalipsis 3:12). Juan también tuvo una vision del
templo celestial de Dios cuyo patrén siguié el tabernaculo-templo terrenal al hacerse (Hebreos 9:8-10).
Este templo celestial es un simbolo de la divina auto-revelacion y el juicio (Apocalipsis 11:19; 14:15,
17; 15:5-8). La Gltima vision de Juan del Nuevo Jerusalén no representa ningun templo fisico en la
ciudad de Dios, porque el Dios Todopoderoso y Cristo el Cordero son su templo (Apocalipsis 21:22).

Verdadera y finalmente Dios estad en medio de su pueblo; EI Edén queda restaurado.

El significado teoldgico

El tabernaculo en el periodo antiguotestamentario

El tabernaculo mosaico ensefia importantes verdades teolégicas acerca de Dios y su adoracion.,
El propdsito principal de la tienda-santuario era proveer una morada para Yahvé para que viviera con su
pueblo. Esta concepcion de la divina presencia de Dios con los hebreos era esencialmente una
reconstitucion de la teofania del Monte de Sinai, cuando Yahvé se reunio6 con los israelitas después del
éxodo para establecer una relacion de pacto con ellos.23

El disefio y construccion del tabernaculo, tanto como las prescripciones para la liturgia de la
adoracion realizada alli, reforzaban énfasis teoldgicos claves. Por ejemplo, la tension entre la
inmanencia divina y la trascendencia divina, vista en los limites que se fijaron para el pueblo en torno al
Monte Sinai, es replicada por el disefio del tabernaculo, el cual limita a los israelitas al patio (Exodo
19:12; Levitico 1:1-13; véase también la Figura 9.1).
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A su vez, los limites impuestos sobre los israelitas para acercarse a Dios subrayaban la santidad
de Yahvé tanto como la necesidad de limpieza y pureza de parte de los adoradores (Exodo 19:10-11, 14-
15, 23-24). La palangana de bronce, ubicada en el patio del tabernaculo, simbolizaba este aspecto de
preparacion para la adoracion, ya que a los sacerdotes se les requeria que se purificasen mediante un
lavamiento ritual diario en ella (Exodo 30:17-21).

Asimismo, la entrada a la presencia de Dios requeria la mediacién. Al igual que Moisés mediaba
el pacto de Sinai entre Yahvé e Israel, asi el sacerdocio hebreo servia como mediadores del pueblo de
Dios en la adoracion en el tabernaculo (Levitico 5:6, 10, 13; etcétera). El orden y forma estrictos de la
adoracion en el tabernaculo encuentra su paralelo en las estipulaciones exigentes del codigo del pacto de
Sinai. Esta ley de Dios probaba la sinceridad de la lealtad israelita a Yahveé, instruyéndoles en la divina
santidad y temor del Sefior, evitandoles que pecasen (Exodo 20:20).

La adoracién y la relacion de pacto en el Antiguo Testamento eran afines en que ambas eran
llevadas a cabo estrictamente conforme a los términos de Dios. Aqui Stephen Westerholm nos recuerda
que, aunque el tema central de la narrativa en torno al tabernaculo sigue siendo el deseo de Dios de vivir
y tener comunidn con su pueblo, esta presencia divina de ninguna manera sugiere “que los seres
humanos . . .se hayan hecho de los medios para manipular a Dios, garantizando asi su favor sobre todas
sus empresas.”24

Por ultimo, el tabernéculo introducia la sefial y el simbolo para inspirar la adoracion,
comunicando la educacion teolégica al pueblo de Dios. La sobrecogedora majestad, gloria, santidad, y
poder de Dios, demostrados en la montafia sacudida del desierto de Sinai, fueron recreados por la
artesania empleada en el disefio y construccién del tabernaculo y sus muebles. La inscripcion sobre la
lamina de oro del turbante del sumo sacerdote resume la motivacién detras de toda la expresion artistica
asociada con el tabernaculo mosaico—“CONSAGRADO A YAHVE” (Exodo 39:30).

El templo en el periodo antiguotestamentario

La construccion del templo de Salomon en Jerusalén como la morada permanente de la divina
presencia de Dios con su pueblo inyectd nuevos enfasis en la teologia y adoracion israelita. Lo principal
entre éstos era la idea del sacerdocio real que emergié del pacto de la realeza Davidica pronunciado por
el profeta Natan (2 Samuel 7:1-17). Desde luego, esta nocidn de un rey-sacerdote lleg6 a ser importante
mas tarde para el Antiguo Testamento y la expectacion mesianica judia posteriormente (Salmo 110;

vease Capitulo 8).



186

El santuario de Dios como lugar de oracion, instruccion en obediencia al pacto, y revelacion
divina son también desarrollos teoldgicos prominentes que se asocian con el templo de Salomon. Tal vez
lo més importante fue el cambio de una tienda-santuario portétil en un templo permanente, el cual se
comprobo ser una bendicion mixta para Israel. La naturaleza imprevisible y misteriosa de Yahvé
representada en el tabernaculo mosaico ahora cedio lugar para que se tuviera un Dios accesible y
familiar. En cierto sentido a Dios se le “domestico.” Tristemente, el ideal de la santidad y soberania de
Yahveé visto en la tienda del desierto paulatinamente iba siendo reemplazado por la realidad torcida de
un Dios sofisticado, confinado dentro de las paredes de un edificio urbano y sofisticado, servido por un

pueblo engreido que se creia entender la religion de cabo a rabo (Jeremias 7).25

El templo en el periodo neotestamentario

El Nuevo Testamento retoma este tema de la presencia de Dios entre la humanidad por el
anuncio encontrado en el Evangelio de Juan de que “el verbo se hizo carne y habit6 [o puso su
tabernaculo] entre nosotros” (Juan 1:14; comparese con Isaias 7:14). El retorno de la presencia divina en
el Nuevo Testamento cambia el enfoque sobre el edificio, el templo, en la persona Jesucristo (Mateo
12:6; Juan 2:19). Después de Pentecostés y el comienzo de la iglesia, Dios mora con su pueblo en el
nuevo pacto mediante su Espiritu Santo. El apéstol Pablo puede escribir que el creyente ahora es el
templo de Dios (1 Corintios 3:16-17; 6:19-20).26

Esto quiere decir que la iglesia de Jesucristo forma su templo espiritual y constituye la morada
del Espiritu Santo de Dios (Efesios 2:21). La iglesia de Cristo es ahora esa “casa espiritual de Dios” que
atestigua la presencia de Dios en un mundo oscuro (1 Pedro 2:5). Pero eventualmente la presencia divina
de Dios impregnard la creacion restaurada, encontrdndose su mismo trono entre la humanidad
(Apocalipsis 21:1-4). Segun la vision de Juan, ya no hay necesidad de una estructura, porque la Deidad

es el templo (Apocalipsis 21:22).27

Implicaciones para la adoracién cristiana

¢ Qué significa para nosotros en cuanto a la adoracion cristiana nuestro estudio de la portatil

tienda-santuario y el santuario del templo, céntricos en la adoracion hebrea de Yahvé? ;Cdémo impactan
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a la iglesia cristiana estas antiguas instituciones religiosas israelitas? Yo he concluido este capitulo
esbozando varias maneras por las que la adoracién colectiva de la iglesia cristiana puede ser realzada en
vista del repaso de la ensefianza antiguotestamentaria sobre el tabernéaculo y templos israelitas.
Interesantemente, estas sugerencias coinciden con algunas de las “nueve propuestas” para la renovacion
de la adoracion por Robert E. Webber.28 Estos paralelos han sido usados como referentes para que haya
claridad respecto a la organizacion de los materiales antiguotestamentarios.

El proposito basico de la tienda-santuario y el templo posterior de Jerusalén era facilitar que Dios
viviese entre su pueblo. El enfoque principalmente era que Dios se reuniera con su pueblo participando
en sus vidas diarias. La estructura solo era un vehiculo parar facilitar y ordenar apropiadamente este
encuentro entre lo divino y lo humano. Es importante que recordemos que gente regenerada comprende
la iglesia de Jesucristo, el santo templo del Sefior (Efesios 2:21). Es igualmente importante recordar en
esta era de edificios multimillonarios que la gente—no acero, concreto, y estructuras de cristal—adora a
Dios.

La adoracion en el tabernaculo tanto como en el templo recalcaba la importancia de la
preparacion de parte del adorador o congregacion antes de reunirse con un Dios Santo (Exodo 19:9-15;
Salmo 15). Esta preparacion para la adoracion abarcaba el lavamiento ritual, simbolizando el lavar
interior y espiritual de la penitencia, confesion, purificacion de parte del adorador (Salmo 24:3-6). La
educacion es implicita en esta preparacion para la reunion con Dios en la adoracién. Esto refleja la
primera propuesta de Webber, la cual pide que los evangélicos “estudien las fuentes biblicas, historicas
y teoldgicas de la adoracion cristiana.”29

Las altamente detalladas y precisas prescripciones biblicas para la construccion y la adoracion de
los santuarios antiguotestamentarios dedicados a Yahvé indican que los hebreos adoraban a Dios
conforme a sus términos, no los de ellos. Este principio refuerza la cuarta propuesta de Webber para la
renovacion de la adoracion: “Hagase que la adoracion sea orientada hacia Dios, no a los seres humanos .
. .por esta razén se debe dar mas cuidado a la planificacion del servicio para que se retenga un enfoque
vertical.”30

El disefio y construccion de los santuarios antiguotestamentarios, la vestimenta y el servicio del
sacerdocio, y la liturgia de adoracion servian para resaltar a la persona y caracter de Dios—
particularmente su soberania, majestad, gloria, y santidad. EI adorador antiguotestamentario se
embargaba de un sentido de temor reverencial, misterio, y trascendencia en su reunién con Dios. Esta
verdad constituye la esencia de la propuesta nimero cinco de Webber: “Créase un sentido de lo

santo.”31
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El plano arquitectonico, el arreglo de los muebles, y el orden de la adoracion de los santuarios
antiguotestamentarios, todos, tenian la mira de llevar al adorador por una secuencia de experiencias que
culminaban en un encuentro cercano con el Dios santo. Paso por paso el adorador antiguotestamentario
era llevado del mundo ordinario del diario vivir a la esfera de lo santo, y luego a lo santisimo—Ila misma
presencia de Dios. Este movimiento de lo secular u ordinario a lo santo y aun hasta lo santisimo en la
adoracion del Dios que cred todas las cosas, redimio a Israel de Egipto, y establecid con ellos un pacto
en el Sinai hace eco de la sexta propuesta de Webber por la que se pide un redescubrimiento del enfoque
centrado en Cristo en la adoracién por la reconstitucion del evento de Cristo.32

Si no otra cosa, nuestro estudio del tabernaculo y templo antiguotestamentarios ha revelado la
naturaleza participativa de la adoracion hebrea. La liturgia de los santuarios dedicados a Yahveé captaba
a toda la persona, su mente, emociones, y cuerpo. De nuevo, la propuesta nimero siete de Webber
representa la consecuencia ldgica de esta ensefianza antiguotestamentaria—Ia restauracion de la
participacion de la congregacion en el culto de adoracion de la iglesia. El comenta: “Si la adoracién es
una accién de toda la congregacion y se ofrece a Dios como un acto comunal, entonces hay que poner
mas atencion en la participacion de toda la congregacion en la adoracion.”33

El énfasis sobre la belleza y la artesania en el disefio y construccion de los santuarios
antiguotestamentarios sugiere que la expresion artistica y un contexto estéticamente agradable inspiren
la adoracion y complementen la liturgia. También, es importante el uso de la sefial y el simbolo en la
expresion artistica para poder comunicar verdades teoldgicas. Estos principios derivados de la expresion
de las artes en la adoracién antiguotestamentaria corresponden generalmente a la octava propuesta de
Webber—Ia necesidad de balancear la forma y la libertad de la liturgia para poder lograr la
espontaneidad en la adoracion.”34 (Véanse también los Capitulos 4 y 11.)

Finalmente, los santuarios antiguotestamentarios dedicados a la adoracién de Yahvé ocupaban la
parte central del escenario en la vida de los hebreos antiguos de forma espacial, artistica, religiosa, y
social. La realidad del habitar de Dios con su pueblo en los tiempos antiguotestamentarios hacia
necesario un codigo de pacto que recalcase la pureza moral y espiritual en todos los aspectos de la vida
cotidiana, aun la comida que se comiera, y el moho que hubiera en el rincon de la casa (Exodo 19-24;
Levitico 11; 14). Esto nos trae a la novena y ultima propuesta de Webber para la renovacion de la
adoracion: “Restdurese la relacion de la adoracion con toda la vida . . . la adoracion no es un aspecto
aislado de la vida cristiana, sino el centro por el cual se entiende y se experimenta toda la vida.”35 La
adoracion es vida, y la vida es adoracion en el Antiguo Testamento; lo mismo no es menos cierto hoy

para la iglesia cristiana.
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10

iQue viva mi alma y te alabe!
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Los salmos en la adoracion hebrea

Cuestiones de vida y muerte literalmente llenan las paginas de nuestros diarios, revistas, radio, y
television: el derecho a morir con dignidad y el derecho a vivir como “bien me plazca”; el derecho a
ayudar a un enfermo de cancer a cometer el suicidio y el derecho a una vida saludable y activa para los
minusvalidos; el derecho a escoger la vida para nosotros y escoger la muerte para otros, jque hayan
nacido o no! Todo esto y mas actualmente ocupa el centro del escenario del foro publico. Por supuesto,
esto suscita la pregunta primordial para muchos: “Al fin y al cabo, ;qué es la vida?”.

¢Por qué quieres vivir? ;Por qué quiero yo vivir? ;Qué hace que la gente persista? Estoy seguro
gue no existe s6lo una respuesta a estas preguntas. No obstante, algunas personas tienen metas no
alcanzadas, mientras otras desean satisfacerse de las experiencias y placer de la vida, puesto que no
creen que exista otra cosa. Aun otros viven para acumular y dominar de varias maneras. Algunos viven
para aprender, mejorar, o hasta servir a otros. Sin duda, muchas personas viven simplemente porque
temen a la muerte.

Los Salmos tienen que ver con la vida, y el salmista nos indica una razén mas noble en la vida. El
exclama, “jQué viva mi alma y te alabe! (Salmo 119:175). Yo espero que este estudio de los Salmos nos
reoriente a la vida, para que, al igual que el poeta hebreo, nos deleitemos en alabar a Dios siete veces al
dia (Salmo 119:164). Interesantemente, al alabar a Dios, cumplimos con su mandato divino para la

creacion (Isaias 43:7) y disfrutamos una calidad de vida insuperable (Salmos 63:3-4; 84:4, 10).

Los Salmos del Antiguo Testamento

El desarrollo literario

La composicion del libro antiguotestamentario de los Salmos se extiende por lo menos diez
siglos. La coleccion de poesia hebrea contiene el antiguo Canto de Moisés (Salmo 90; se remonta a
mediados o tardiamente en el siglo dos a. de J. C.) y salmos que claramente se originan del periodo pos-
exilico de la historia israelita, después de 539 a. de J. C. (Salmo 146). El libro de Salmos, pues, es una
coleccidn o antologia de composiciones poéticas individuales, escrita por varios autores distintos.
Durante el correr de los afios, estas composiciones poéticas eran preservada, agrupadas en colecciones
mas pequefias, siendo arregladas eventualmente para crear la obra literaria mayor, la que conocemos hoy

como el libro de Salmos.
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Por lo menos siete autores son identificados por nombre en el Salterio. Ellos incluyen Moisés,
David, Salomdn, Heman, Etan, Asaf, y los hijos de Coré. Parece que Asaf, Heman, y Jedutin
representan gremios musicales asociados con el templo (1 Croénicas 25:1-5). Puede ser que estos titulos
indiquen la fuente de un salmo dado sélo en que alude al gremio que produjo el salmo, sin referirse
necesariamente al autor. Casi un tercio de los Salmos son composiciones anonimas. El desglose de la

autoria de los Salmos puede catalogarse como se da a continuacion:

MOISES—1 (Salmo 90)

DAVID—73 (Salmos 3-9; 11-32; 34-41; 51-63; 65; 68-70; 86; 101; 103; 108-110; 122; 124; 131; 133;
138-145)

SALOMON—2 (Salmos 72; 127)

ASAF—12 (Salmos 50; 73-83)

LOS HIJOS DE CORE—11 (Salmos 42; 44-49; 84-85; 87-88)

HEMAN—1 (Salmo 88)

ETAN—1 (Salmo 89)

ANONIMOS—49 (Salmos 1-2; 10; 33; 43; 66-67; 71; 91-100; 102; 104-107; 111-121; 123; 125-126;
128-130; 134-137; 146-150)

Es importante distinguir entre los autores individuales de los Salmos y los editores que
compilaron y arreglaron las composiciones poéticas en una fecha mas tarde. Es probable que los
miembros de los gremios musicales conocidos por los nombres Asaf, Coré y Heman sirviesen de autores
tanto como editores de partes de los Salmos (1 Crénicas 16:4-7; 25:6-8). Se ha sugerido que el Salterio
fuese editado en su forma final por los musicos del periodo del segundo templo durante la gobernacion
de Nehemias en Jerusalén (Nehemias 7:73; 12:44-46). La dedicacion de los muros reconstruidos de
Jerusalén posiblemente fuese el evento que incit6 la Gltima edicion de los Salmos hebreos (Nehemias
12:27-43).

Se han identificado varias colecciones menores de salmos en el cuerpo mayor de los Salmos,
incluyendo el Primer Grupo Davidico (3-4), el Primer Grupo de Coré (42-49), el Segundo Grupo
Davidico (51-65), el Grupo de Asaf (73-83), el Segundo Grupo de Coré (84-88), el Primer Grupo de
Alabanza Congregacional (95-100), el Grupo Aleluya (11-117), los Cantos de Ascenso a Jerusalén (120-
134), el Tercer Grupo Davidico (138-145), y el Segundo Grupo de Alabanza Congregacional (146-150).
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Estas colecciones menores a la larga fueron arregladas en la estructura actual de cinco libros
vista en los Salmos. Bernhard Anderson bosqueja la estructura del himnario hebreo de la forma

siguiente:1

LIBRO 1: Salmos 1-41
DOXOLOGIA FINAL, Salmo 41:13
LIBRO 2: Salmos 42-72
DOXOLOGIA FINAL, Salmo 72:18-19
LIBRO 3: Salmos 73-89
DOXOLOGIA FINAL, Salmo 89:52
LIBRO 4: Salmos 90-106
DOXOLOGIA FINAL, Salmo 106:48
LIBRO 5: Salmos 107-150
DOXOLOGIA FINAL DE TODO EL SALTERIO, Salmo 150

La estructura literaria

Recientemente, John Walton ha sugerido el argumento mas convincente para entender el arreglo
literario particular de las colecciones poéticas en el Salterio.2 El sugiere que la agenda teoldgica que
motivaba a los editores al combinar las colecciones de los salmos en una obra literaria unificada era el
pacto de David, el pacto de realeza en el antiguo Israel.

Por analogia a la literatura historica antiguotestamentaria, “los salmos emplean el arreglo de
composicion litirgica para reflejar sobre la naturaleza de Dios y la respuesta del individuo.”3 Seglin
Walton, el producto de este arreglo se asemeja a una cantata acerca de la nacion de Israel, representada
ésta por el Rey David.

Una cantata acerca del pacto Davidico

Introduccién Salmo 1. La vindicacion final de los justos

Salmos 1-2  Salmo 2. La eleccidon por Dios y la defensa del rey israelita

Libro Juntura Tema Contenido
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Libro 1 41 El conflicto de David Muchos lamentos individuales; la
Con Saul mayoria de los salmos mencionan
Enemigos
Libro 2 72 La realeza de David Los salmos claves son: 45, 48, 51;

Los salmos 54-66 son mayormente

lamentos y de “enemigos”.

Libro 3 89 La crisis con Siria  Son las colecciones por Asaf e Hijos
del siglo ocho de Coré; el salmo clave es el 78.
Libro 4 106 Una introspeccion  La coleccion de alabanza: 95-100;

sobre la destruccion  Salmos claves: 90, 103-105

del templo y el exilio

Libro 5 145 Alabanza y reflexién La coleccion “aleluya™: 111-117,
Sobre el retorno del  Cantos de ascenso: 120-134;

exilio y el comienzo La repeticion musical de David:

de una nueva era 138-145; los salmos claves: 107,
110, 119
Conclusion 146-150 Una alabanza culminante a Dios

Tomado de Andrew Hill y John Walton, A survey of the Old Testamento (Una introduccion al Antiguo
Testamento), Grand Rapids: Zondervan, 1991, p. 279. Usado con permiso.

El tema doble de la cantata es introducido por los Salmos 1 y 2: ultimadamente, Dios vindicara a
los justos, y solo ¢l escogera y defendera al rey israelita. El salmo de “juntura” de los libros 1-2, el
Salmo 41, muestra la transicion de la realeza de Saul a David, y luego el salmo de “juntura” de los libros
2-3, el Salmo 72, eslabona las monarquias de David y Salomon. “El Salmo 89, el salmo de “juntura”
entre los libros 3-4, exhibe un pacto deshecho y un pueblo bajo sitio; el ultimo salmo de “juntura,” el
salmo 106, es una letania sobre el fracaso de Israel y un ruego porque haya un retorno del pueblo del

exilio.”4
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Esta forma de entender los Salmos como una composicién liturgica para el segundo templo o el
periodo pos-exilico también encaja con el contexto historico y teoldgico de la era. A nivel nacional, la
recitacion de los salmos del pacto Davidico afirmaba la intencién de Dios de recordar su pacto y
vindicar a Israel mediante su regreso a Jerusalén (Zacarias 8:3). Esto le daba al novato satélite persa la
esperanza de que algun dia Israel se quitara de encima el yugo de la opresion extranjera, disfrutando de
nuevo de la libertad y la seguridad bajo un monarca Davidico (Hageo 2:20-23; véase Ezequiel 34:23-24;
37:24-28). Hablando practicamente, el tema sapiencial de la vindicacion de los justos encuentra su
cumplimiento en el énfasis renovado sobre “la ley del Sefior” en las reformas pos-exilicas de Esdras y

Nehemias (Nehemias 8-10; véase Salmo 119).

Los tipos literarios

Por decenios los eruditos biblicos han estado procurando descubrir la situacion histérica que
provocara cada salmo.5 Otros han supuesto que alguna clase de ocasion litdrgica, fuese israelita u otra,
estuviera detras del origen de cada composicion de los Salmos.6 Estas teorias permanecen sumamente
especulativas y mayormente no respaldadas por una evidencia biblica o extra-biblica. Tiene mas de
I6gica admitir que los salmos fueron inspirados por una variedad de circunstancias, algunas histéricas
(Salmo 3), algunas litargicas (Salmo 121), y algunos salmos simplemente reflejan pensamientos
devocionales personales por las experiencias de la vida (Salmo 51).

La identificacion de los tipos literarios o géneros en los Salmos ha sido mas util. Aungue existen
opiniones divergentes en cuanto a la clasificacion literaria exacta de los salmos particulares, se han
establecido categorias de género bastante bien definidas.7 El reconocer el tipo literario de cada salmo es
importante para poder apreciar la estructura de los salmos tanto como para entender o interpretar su
contenido.8 A continuacioén yo he clasificado los tipos basicos, incluyendo algunos eshozos de rasgos

estructurales distintivos siempre que venga al caso:9

. El himno. En general una alabanza exuberante de Dios, un canto que engrandece su gloria

revelada en la naturaleza e historia. A menudo el himno tiene este bosquejo de tres partes:

1. Un llamamiento a la adoracion, introducido normalmente por un verbo imperativo (Salmo 95:1-
8);

2. La seccion principal que contiene el motivo de la alabanza (95:9-11);

3. La recapitulacion que renueva el llamado a alabar a Dios, cosa que hace eco del comienzo del

salmo (95:12).
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. Un lamento comunitario. La expresion nacional de angustia y luto por el aparente abandono de
Dios a su pueblo y sus promesas de pacto. EI lamento comunitario a veces es caracterizado por este
bosquejo de cuatro partes:

1. Un llamado a recordar la fidelidad de Dios en el pasado (Salmo 44:1-3);

2 Un llamado a la adoracion (44:4-8);

3. El lamento mismo del pueblo (44:9-22);

4 Un ruego para que haya liberacion (44:23-26).

El lamento individual. Una expresion personal de duda honesta acerca de la bondad de Dios;
también hay una apelacién a la gracia y compasion de Dios a que haya una intervencidn en una situacion
desesperada. Puede ser que el lamento individual y el comunitario se superpongan; el lamento individual
a menudo tiene esta forma distintiva:

1. Se dirige a Dios (Salmo 56:1);

Una queja (56:2, 5-6);

Una confesion de confianza (56:3-4);

Una peticién (56:7);

Palabras de confianza (56:8-11);

Un voto de alabanza (56:12-13)

. Un canto comunitario de accién de gracias. El canto de accion de gracias expande el voto de

o g~ w N

alabanza que se encuentra al terminar muchos lamentos. El canto comunitario de accion de gracias es
una respuesta colectiva de agradecimiento a Dios por un acto especifico de liberacion experimentada por
la nacion (Salmo 124).

. Cantos de accion de gracias por el individuo. Es una confesion personal de gratitud y alabanza
por la intervencién providencial de Dios en un tiempo de necesidad en el que el suplicante queda librado
de una prueba especifica, la angustia o enfermedad. El bosquejo de los cantos individuales y
comunitarios de agradecimiento son similares:

1. Una introduccion—incluyendo una invocacion y una expresién de la intencién de ofrecer las
gracias a Dios (Salmo 116: 1-2);

2. La recitacion de la experiencia del adorador—el suplicante recuerda sus angustias y clamores de
ayuda y liberacion divina (116:3-9);

3. Una conclusién—una recapitulacién de la graciosa liberacidn de Dios y una oracion por una

ayuda futura o una confesion de fe (116:10-19).
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. Sobre la sabiduria o la Tora. Esencialmente son meditaciones sobre la vida de justicia,
instruccion en el temor del Sefior, y admoniciones a la buena conducta que se basa en la obediencia a la
Tora; a veces se expresa el contraste entre el justo y el impio (Salmos 1; 112).

. Los cantos de confianza. Estos enfatizan la cercania de Dios, su compasion, y poder salvador; a
menudo aluden a la adoracién formal—el cantar, danzar, ofrecer el sacrificio, etcétera (Salmos 11; 16).
. Los salmos reales. Estos exaltan al rey israelita y el pacto Davidico de realeza, enfatizando el
divino nombramiento y proteccion del rey hebreo (Salmo 2).

. La liturgia. Estos salmos son reflexiones sobre aspectos de la antigua adoracion hebrea y sus
ritos, especialmente la entrada formal al templo y las ceremonias de renovacion del pacto (Salmos 15;
24).

. La recordacion o el recontar de historias. Vienen siendo una recitacion de pasados actos
redentores de Yahvé a favor de Israel; se presentan como una confesion de fe (Salmo 106).

Un catalogo de los tipos de salmos

La tabla a continuacion que identifica los Salmos conforme a su tipo literario esta basada en las
clasificaciones de Berhnard Anderson (algunos salmos son de un “tipo mixto” o un hibrido de géneros

de salmos, y se ponen en mas de una categoria literaria).

EL HIMNO: 8; 19; 29; 33; 36; 46-48; 66; 76, 84; 87; 89; 93; 95-100; 103-104; 111; 113-114, 117, 122,
145-150

CANTOS INDIVIDUALES DE ACCION DE GRACIAS: 18; 30; 32; 34; 40; 66; 92; 116; 118; 138
CANTOS COMUNITARIOS DE ACCION DE GRACIAS: 65; 67; 75; 107-108; 124

LAMENTOS INDIVIDUALES: 3-7; 9-10; 13; 14 (= 53); 17, 22; 25-28; 31; 35; 38-43; 51-52; 53 (=
14); 54-57; 59; 61; 64; 69-71; 77; 86; 88-89; 102; 108-109; 120; 130; 139-143

LAMENTOS COMUNITARIOS: 12; 44; 58; 60; 74; 79-80; 83; 85; 90; 94; 123; 126; 129; 137
CANTOS DE CONFIAN ZA: 11; 16; 23; 27; 62-63; 91; 121; 125; 131

SALMOS SAPIENCIALES (incluyendo la Tora): 1; 19; 36-37; 49; 73; 112; 119; 127-128; 133
SALMOS DE RECORDACION (narracion): 78; 105-106; 135-136

SALMOS LITURGICOS: 15; 24; 50; 68; 81-82; 115; 132; 134

SALMOS DE REALEZA: 2; 20-21; 45; 72; 89; 101; 110; 132; 144

Salmos mesianicos e imprecatorios
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Dos tipos méas de salmos merecen su menciéon: los salmos mesianicos e imprecatorios. EIl salmo
mesianico es aquel que anticipa al Mesias, o entendido méas comunmente, cualquier salmo que haga
predicciones o declaraciones proféticas acerca del Mesias.10 Puede ser que una lectura cristiana de los
salmos hebreos resulte en uno de dos extremos: (1) que todos los salmos son predictivos y anticipan a
Jesus de Nazaret como el Mesias, o0 (2) ninguno de los salmos es exclusivamente predictivo de la vida y
ministerio de Jesus como Mesias.

Yo prefiero un terreno medio, que identifica como mesianicos aquellos salmos que los escritores
neotestamentarios aplican a la vida y ministerio de Jesus como el Cristo por una cita directa o alusion
fuerte. El precedente de esta clase de lectura cristiana proviene del texto del Evangelio de Lucas, donde
Jesus daba a los discipulos una comprensién centrada en Cristo de la Ley de Moisés, los Profetas y los
Salmos (24:44). Los salmos que tienen conexiones directas a la vida y ministerio de Jesus de Nazaret
como el Mesias, conforme a los escritores neotestamentarios, son: los salmos 2; 8; 16; 19; 22-24; 28; 31,
40; 47; 62; 69; 72: 89; 91; 96; 98; 103; 107; 109-111; y 118.

Los asi llamados salmos imprecatorios son més dificiles de analizar. Es tanto asi que C. S. Lewis
daba la etiqueta a estos salmos de “terribles” y “despreciables.”11 El veia a los escritores de los salmos
imprecatorios como reaccionarios “profundamente equivocados.”12 Tal vez podamos perdonar a Lewis
for su entendimiento erroneo de la naturaleza y propdsito de los salmos imprecatorios dada su
ingenuidad teoldgica.13 No obstante esto, permanecen los problemas éticos e interpretativos
relacionados con estos “salmos maldicientes.”

Por definicion, los salmos imprecatorios son aquellos salmos que contienen pasajes que buscan
el dafio ajeno, invocando maldiciones o castigos vengativos contra los enemigos. Ejemplos de estos
salmos incluyen los Salmos 5; 12; 35; 55; 58-59; 69-70; 83; 109; 137; 139-140.

Cualquier formulacion de una apologética biblica en cuanto al maldecir a los enemigos en los

salmos imprecatorios ha de incluir los datos siguientes:

El salterio refleja la realidad de la vida, de toda la vida, incluyendo a enemigos sin Dios.

. Todos los salmos imprecatorios son oraciones basadas en ruegos por la vindicacion de los justos
ante la impiedad continua (y hasta triunfante).

. El clamor justo de los oprimidos por la justicia se espera en cualquier periodo de la historia.

. Mediante la imprecacion los justos reconocen que ellos desprecian lo que Dios desprecia—al
pecado y al pecador (Salmo 5:5; Proverbios 8:13).

. La verdadera imprecacion reconoce que la venganza es de Dios solamente (Salmos 5:6; 7:4).
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. La meta o propdsito de la imprecacion es la vindicacion del nombre y caracter de Dios (Salmos
9:29; 83:16-17)
. La imprecacion entiende el principio teoldgico de la retribucion, es decir, que Dios juzga el

pecado en esta vida y en la venidera (Salmos 109:13; 137;9). El salmo imprecatorio simplemente pide

que Dios sea consecuente con su propio caracter como un Dios santo y justo.14

Los salmos en la adoracion de Israel

En parte, los Salmos representan las energias literarias creativas de los hebreos antiguos. La
palabra salmo se deriva del griego psalmos que quiere decir “salmo o himno de alabanza.” El uso del
término psalm en las versiones inglesas traduce dos palabras hebreas, mizmor (melodia, salmo) y maskil
(un poema contemplativo o canto cultico). La naturaleza musical de los salmos hebreos es confirmada
por otras palabras que describen las composiciones, especialmente derivados de las raices zamar (cantar,
alabar, tocar un instrumento) y shir (cantar). Ademas, estos salmos son piezas poéticas que son
caracterizadas por un tipo particular de rasgo ritmico llamado el paralelismo. Como en el caso con los
géneros de los salmos, el conocimiento del paralelismo hebreo en la poesia es importante para que se
entiendan los Salmos.15

Enfoques interpretativos en torno a los Salmos principalmente han resaltado el contexto de la
vida de estas composiciones poéticas, poniéndole atencion al caracter y tipo literario de los salmos
individuales. Un énfasis marcado se le ha dado a la funcion de los Salmos en la vida religiosa formal de
los hebreos antiguos. Aunque estos enfoques ofrecen algun beneficio al estudio de los Salmos, siguen
siendo construcciones hipotéticas, aplicandose indiscriminadamente a toda la coleccion de salmos.16

El enfoque de este estudio respecto a la funcion del Salterio en la adoracion hebrea es
esencialmente el de la teologia biblica, o sea, el de permitir que el texto del Antiguo Testamento hable
por si mismo. En lo que cabe, he adaptado el enfoque socioldgico de Erhard Gerstenberger quien

reconocia la importancia de la unidad familiar en la adoracion hebrea antigua.17

La vida diaria
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El componer y recitar de la poesia era una respuesta comun a las experiencias de la vida en el
mundo antiguo. La cultura hebrea no era una excepcion. Esta poesia reflejaba tanto como se dirigia a la
gama de emociones relacionadas con los eventos y situaciones del vivir diario. Sin duda, las
composiciones poéticas eran perpetuadas por la tradicion oral de las familias, clanes, tribus, y por los
bardos de aquel tiempo. Eventualmente algo de esta poesia se puso por escrito, principalmente con el
propdsito de la preservacion. Por supuesto, estas colecciones escritas de obras poéticas servian
posteriormente propositos litdrgicos también, como nuestro libro de Salmos. Aqui se exploran cuatro
usos especificos de la poesia salmodica en la vida cotidiana durante los tiempos antiguotestamentarios:
la adoracion espontanea, la devocion privada, las respuestas a los eventos de la vida, y la diversion.

Peter Craigie marca el principio de la salmodia en Israel con el éxodo de Egipto.18 El evento del
éxodo, aquel gran acto de redencion divina en el Antiguo Testamento, incit6 el canto de Moisés (Exodo
15:1-19) tanto como el canto de Maria (Exodo 15:21) como respuestas de adoracion ante Yahvé. Actos
de liberacion divina y cuidado providencial a menudo eran celebrados y conmemorados por respuestas
espontaneas de adoracion en el canto. Aqui ejemplos abarcan el canto de accidn de gracias elevado en
gratitud por la provision divina de agua en Beer (NUmeros 21:16-17), el canto de Moisés como
afirmacion del pacto en el Monte Nebo (Deuteronomio 31:19, 21; 31:30-e32:47), el canto de victoria de
la profetisa Débora por el cual ella alaba a Dios por su rescate de los cananeos (Jueces 5:1-31), y aun los
espontaneos “cantos nocturnos” de los justo que exaltan a Dios como Creador (Job 35:10). De hecho, el
salmista alienta esta clase de adoracién espontanea, porque siempre es apropiado alabar a Dios (Salmos
98:4; 147:1).

Muchos de los salmos originalmente eran oraciones privadas y respuestas devocionales a Dios;
s6lo posteriormente llegaron a ser cantos publicos de adoracion. Estos himnos, oraciones, cantos, y
lamentos personales incluian clamores por la liberacién de enemigos (Salmo 57), una confesion de fe
(Salmo 56), una confesion de pecado (Salmo 51), una afirmacion de verdadera adoracién (Salmo 50),
cantos de accion de gracias por la ayuda providencial (Salmo 40), y una sincera alabanza y adoracién de
Dios (Salmo 33). Ejemplos de una respuesta devocional personal se hallan fuera del Salterio también.
Especialmente conocidos son el canto de accion de gracias por Maria cuando el nacimiento de Samuel
(1 Samuel 2:1-10) y el oraculo poético de David en su lecho de muerte (2 Samuel 23:1-7). Esta tradicion
de elevar el canto a Dios en la devocidn privada por su gracia y bondad continta en el Nuevo
Testamento con el canto de alabanza de Maria, el Magnificat (Lucas 1:46-55) y el himno de Zacarias, el
Benedictus (Lucas 1:67-79).
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Existen unos cuantos textos antiguotestamentarios que indican que los hebreos antiguos
disfrutaban alguna especie de poesia musical sélo por el placer que les daba. Tan temprano como el
tiempo de Moisés, Israel empleaba algunos cantores de baladas que preservaban momentos historicos en
la musica (NUmeros 21:27). Los reyes hebreos tenian coros de cantantes varoniles y femeninos para que
sirvieran de entretenimiento en la corte real (Eclesiastés 2:8). En otras partes, el profeta Amas
condenaba a los juglares que se especializaban en improvisaciones como las de David, porque los cantos
holgazanes contribuian al libertinaje y la jarana israelitas (Amos 6:5-7). EI mensaje profético de
Ezequiel recibia la misma atencion que los cantos de amor de los cantantes contemporaneos (Ezequiel
33:32).

La vida litargica

También se puede trazar al éxodo el precedente de cantar salmos e himnos como parte de la
adoracion formal hebrea en tiempos antiguotestamentarios. La liberacion divina de la esclavitud en
Egipto fue el evento redentor que incitaba la adoracién en el canto a lo largo de la historia israelita. El
canto de Moisés y el canto de Maria son los precursores de los himnos de alabanza y cantos de accion de
gracias posteriores que celebraban la actividad de Yahvé en la historia (Exodo 15:1-21). Ademas, otro
canto de Moises se cantaba como un testimonio de renovacion de pacto con Dios (Deuteronomio 31:19;
31:30-32:47). De modo que el cantar se conectaba con la liturgia hebrea desde su comienzo.

El papel de David como el organizador de los gremios musicales que se hacian responsables por
la musica de la liturgia del templo no nos sorprende (1 Crénicas 6:31-32; 25:1-31). A David se le
atribuye casi la mitad de los cantos en el Salterio, y se le recordaba como “el dulce salmista de Israel” (2
Samuel 23:1). David hasta comisionaba la escritura de salmos para eventos especiales, tal como el
retorno del arca de Dios a Jerusalén (1 Crdnicas 16:7; véase 13:8) El cantar de salmos también era parte
de la dedicacidn del templo (Salmo 30), el Sabado (Salmo 92), la adoracion en el templo (2 Cronicas
29:28, 30; Salmo 100:2; Am0s 8:3), y otros festivales especiales (Isaias 30:29). Las notas técnicas que
se preservan en el Salterio referentes a las partituras e instrumentacion demuestran aun mas que los
Salmos eran “el himnario del templo.”19

Se supone que el uso de los Salmos en la liturgia del segundo templo reflejara mayormente el del
periodo anterior. Los libros de Esdras y Nehemias si indican que el cantar era un rasgo importante de la
adoracion de Dios durante el periodo pos-exilico. Esdras registra que doscientos cantantes, varones y
hembras, se encontraron entre los hebreos que regresaron de Babilonia (Esdras 2:65, 70). En otras

partes, los israelitas celebraron la instalacion de los cimientos del segundo templo mediante el cantar
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antifonal de salmos (Esdras 3:11). Nehemias informa que la dedicacion de los muros reconstruidos
incluia cantos de accion de gracias (Nehemias 12:8, 27, 46). Un estudio de los libros Apdcrifos revela un
patron similar de la usanza de los Salmos durante el periodo de la historia judia entre los dos
Testamentos (Judit 15:13; 16:1, 2, 13; Eclesiasticus 39:15; 1 Macabeo 4:54; 13:51; 3 Macabeo 7:16).

Las tradiciones mas tardias del Judaismo indican que los Salmos se usaban en el culto diario del
templo cuando los sacrificios matutinos y vespertinos (Exodo 29:38-46; Ndmeros 28:1-8). A los levitas
se les pedia que cantasen salmos que fuesen apropiados para la ocasion después de la ofrenda, tales

como:

El primer dia—el Salmo 24 (la Creacion)

El segundo dia—el Salmo 48 (Canto del Monte Sion)

El tercer dia—el Salmo 82 (Canto de liberacion)

El cuarto dia—el Salmo 94 (Canto de venganza divina)

El quinto dia—el Salmo 81 (EI canto de la bondad de Dios para con el Israel descarriado)
El sexto dia—el Salmo 93 (La terminacion de la Creacion)

El séptimo dia—el Salmo 92 (El canto del Sabado)

Es mas, salmos escogidos se incorporaban en las liturgias de los festivales. Por ejemplo, los
salmos “aleluya” (113-118) se usaban en conjuncién con los festivales de la Luna Nueva, la Pascua, el
Pentecostés, los Tabernaculos, y la Dedicacion. La Fiesta del Purim incluia el Salmo 7, y la celebracion
del Afio Nuevo usaba el Salmo 47. Salmos penitenciales escogidos para el Dia de Expiacion y los
Cantos del Ascenso se asociaban con los tres grandes festivales de peregrinacion (Salmos 120-134;
véase Exodo 23:14-17).20

Aunque queda fuera del alcance de este estudio, vale la pena notar que la salmodia de Israel
también se desarrollaba dentro de la tradicion profética. Especialmente prominentes son los himnos,
fragmentos de himnos y lamentos (Isaias 5:1-7; Lamentaciones 1-5; Jonas 2:2-9). Es posible que algo de
esta literatura profética se haya pedido prestado de las liturgias del templo; sin duda, otros materiales
eran generados por la creatividad individual y la inspiracion profética. En todo caso, estos salmos
proféticos se usaban para regafiar, advertir, instruir, y llamar a Israel al arrepentimiento (Isaias 42:10-20;
Amds 5:1-2).

Los salmos en el periodo neotestamentario
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La sinagoga

La sinagoga judia es un sitio para ensefiar la Tora de Moisés y transmitir las costumbres y
tradiciones del Judaismo. Los origenes de la institucidén son oscuros. Es probable que la sinagoga se
evolucionara de alguna clase de reunién informal o asociacion de hebreos durante el exilio babilénico.
Su desarrollo continuaba y posiblemente fuera incitado por las reformas de Esdras y Nehemias basadas
en la Tora a mediados del siglo 5 a. de J. C. El testimonio mas antiguo de una sinagoga de la didspora es
una inscripcién fechada en el reinado de Ptolomeo 111 Euergetes (247-221 a. de J. C.), encontrada en
Schedia de Egipto.

Durante el periodo neotestamentario la sinagoga estaba a la par del templo como una institucion
religiosa igual. Despueés de la destruccion del segundo templo por los romanos en 70 d. de J. C., se
consideraba que la sinagoga era un sustituto pleno del templo. La sinagoga era una institucién laica; no
hacian falta sacerdotes que oficiaran. (\Véase el Capitulo 12.)

Se ha supuesto que la adoracion en la sinagoga reflejase generalmente la liturgia del templo.21
Esto quiere decir que los Salmos habian sido incorporados en las liturgias diarias y festivales de la
sinagoga.22 John Lamb ha identificado seis maneras especificas en las que el Salterio era usado en el

culto de la sinagoga:

1. El leer y cantar de salmos completos (utilizando el Salterio como himnario).

2. El uso de salmos alusivos—salmos completos o partes de ellos que se atribuian a especificos dias
santos y ocasiones.

3. La recitacion de versiculos—se recitaba salmos selectos o porciones de salmos como respuestas
a las lecturas de la Tora o los Profetas.

4. Como respuestas breves a oraciones o lecturas.

5. El recurrir extensivamente a los Salmos para lograr fraseologia para las oraciones litargicas.

Los salmos siguen formando una importante parte del culto de adoracion en la sinagoga moderna,

especialmente en las oraciones, respuestas congregacionales, y el canto festivo.

La iglesia primitiva (los siglos uno al tres)

La mayoria de los eruditos biblicos reconocen cierta continuidad en la salmodia de la sinagoga

judia y la iglesia cristiana.24 En realidad, Massey Shepherd documenta las semejanzas y las diferencias
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en el uso litdrgico de los Salmo en la sinagoga y en la iglesia.25 El llega a la conclusion de que la
sinagoga tanto como la iglesia hacian que cantores (no coros) cantasen los Salmos; ambas instituciones
usaban los Salmos como respuestas congregacionales; ambas cantaban los salmos sin acompariamiento
musical, empleando una cadencia monotona en el recitar y cantarlos. A diferencia de la sinagoga, la
iglesia usaba los Salmos como respuestas entre las lecciones tomadas del Antiguo Testamento y el
Nuevo Testamento. El oficio diario de las oraciones matutinas y vespertinas en la iglesia incluia la
recitacion de todo el Salterio ciclicamente. La adoracion en la sinagoga recurria al Salterio
selectivamente.

La importancia de los Salmos para la iglesia neotestamentaria es evidenciada por la apelacién
extensiva al Salterio por los escritores del Nuevo Testamento. EI Nuevo Testamento contiene mas de
cuatrocientas citas y alusiones a los Salmos. Sélo el libro de Isaias es citado mas.26 En realidad, s6lo
tres textos neotestamentarios se refieren al cantar de los Salmos en la adoracion publica: 1 Corintios
14:26; Efesios 5:18-19; y Colosenses 3:16. En cada caso el cantar gozoso de los salmos se relaciona con
la edificacion del cuerpo de la iglesia. Hay dos ocasiones cuando el cantar de un salmo o himno ocurre
en el contexto de la adoracion privada: Mateo 26:30; Marcos 14:26; y Santiago 5:13.

La tradicion de cantar los salmos como parte de la adoracion de la iglesia primitiva es
confirmada por los escritos de los padres ante-nicenos (antes del Concilio de Nicea, 325 d. de J. C.). Por
ejemplo, Clemente de Alejandria, Origenes, y Tertuliano todos hablaban del cantar de salmos e himnos
como una parte integral de la primitiva liturgia cristiana.27

El desarrollo de una nueva salmodia era especialmente importante para la liturgia de la iglesia
cristiana primitiva. Segun Ralph Martin, “la iglesia cristiana naci6 cantando.”28 Dada la vitalidad
espiritual liberada por el Espiritu Santo en Pentecostés, esto no era sorprendente. Muchos fragmentos de
estos salmos e himnos primitivos que celebran el evangelio de Jesucristo estan esparcidos por todo el
Nuevo Testamento (Filipenses 2:6-11; Colosenses 1:15-20; 1 Timoteo 4:16). Entre los mas conocidos
cantos neotestamentarios estan el Magnificat de Maria (Lucas 1:46-55), el Benedictus de Zacarias
(Lucas 1:68-79), la Gloria in Excelsis (Lucas 2:14), y el Nunc Dimittis de Simedn (Lucas 2:29-32).29

La historia eclesiastica mas tardia
Yo he querido resaltar los puntos destacados del uso de los Salmos bajo dos encabezamientos

principales: (1) las formas del uso de los salmos en la adoracion cristiana, y (2) los métodos del uso de

los Salmos en la adoracion cristiana.30
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Las formas que tomaron el uso de los Salmos. A lo largo de los siglos, se desarrollaron formas
complejas de adoracion que incorporaban los Salmos en la liturgia cristiana. Estas formas variaban de
iglesia en iglesia, de region en region, de era en era. No obstante, ciertos usos litdrgicos estandarizados
de los Salmos si emergieron en la historia de la iglesia. Las formas mas prominentes se esbozan a

continuacion:

. Salmos apropiados—eran salmos escogidos para ocasiones especiales, porque el contenido era
apropiado para el evento o festival; algunos ejemplos son: el Salmo 141 se usaba como el salmo
vespertino de oracion; el Salmo 34 se ocupaba en la preparacion de la Mesa del Sefior; el Salmo 22 se
usaba en el Viernes Santo y el Salmo 118 en el Domingo de Resurreccién.31

. El gradual—un fijo salmo responsorio que era leido o cantado por la congregacién después de la
leccion antiguotestamentaria de la liturgia de la iglesia occidental.32

. La entrada (introit), ofertorio, y comunion—el uso antifonal de ciertos Salmos fijos—Ia mitad de
la congregacion, o dos coros, 0 un coro y una congregacion que recitaban versiculos de los Salmos—
esto se usaba en conjuncion con el introit (la procesional entrada sacerdotal desde la sacristia hasta el
altar). El ofertorio incluia la consagracion de los elementos de la Eucaristia por salmos escogidos, y la
Eucaristia (la comunidn o la Mesa del Sefior) era celebrada por el cantar de ciertos salmos.33

. El oficio diario de oracion—un diario ritmo séptupla adaptado del Judaismo y establecido en la
iglesia primitiva; esto se redujo a dos oficios, un matutino y un vespertino, como parte de la Contra-
Reforma. El oficio diario incluye ciclos fijos de salmos matutinos y vespertinos y versiculos dialdgicos
CON SUS responsos, que eran segmentos cortos de salmos empleados como invocaciones o peticiones por
el lider de adoracion, habiendo responsos breves tomados de los Salmos por el suplicante.34

. El afo eclesiastico—mucho leccionarios eclesiasticos y libros de oraciones asignan salmos
escogidos a los principales ciclos festivos, estaciones, y dias santos del calendario litargico cristiano.
Ademas, hay un horario fijo para la lectura de los salmos durante el afio eclesiastico.35

. Ocasiones especiales—Ilamadas a veces los Oficios Ocasionales, tales como los cultos especiales
del bautismo, confirmacidn, matrimonio, ordenacion, sepultura, etcétera. Incorporan versiculos o salmos

escogidos en la liturgia.36

Los escritos de Agustin muestran que los Salmos se cantaban en cualquier parte del culto de adoracion,
aparte de aquellas veces cuando otros aspectos de la adoracion estaban en proceso (Epistola 55).

Eventualmente el uso de los Salmos en la liturgia dominical se limitaba primariamente a la entrada
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procesional, el llamado a la adoracion, los responsos de las lecciones escriturarias, y la celebracion de la
Mesa del Sefior o la Eucaristia.

La Reforma presencio la revision del oficio diario de oracion de La Iglesia Cat6lica Romana y la
Anglicana. Las tradiciones Protestantes repudiaban el ofertorio, y en algunos casos el introit y el
gradual. Por lo general, los Reformadores abandonaron el afio eclesiastico, de modo que se abandono el
uso de salmos fijos para dias y estaciones especiales. Sin embargo, los Salmos eran una parte importante
de la tradicion de adoracion de los Protestantes, tal como es atestiguado por la publicacion del Salterio
de Ginebra (1562) y su inclusion en una parte del Libro de Orden Comun (1564) de los escoceses.37

Métodos en el uso de los Salmos. La historia de la liturgia cristiana revela que los salmos eran leidos,
recitados, y cantados desde el principio como parte de la respuesta de adoracion ante Dios. También se
debe recordar que puesto que los salmos son basicamente oraciones, el orar de los Salmos siempre ha
sido una parte de la devocidn privada y de la adoracién pablica entre los judios y cristianos.38

Puede ser que toda una gama de participantes sea responsable por el uso del Salterio en la
adoracion formal cristiana, incluyendo un lector individual o solista (cantor), un coro de coros, y
segmentos o la totalidad de la congregacion. Puede ser que susciten problemas de género en algunas
iglesias. En cuanto al cantar de los Salmos en la adoracion, yo concuerdo con Juan Criséstomo, quien
escribié que mujeres y hombres, jovenes y ancianos, podian unirse en el Espiritu al igual que la melodia
de los salmos.”39

Por ultimo, John Lamb ha identificado cinco métodos especificos de usar los Salmos en la

adoracién cristiana.40 Estos son: leer, recitar, salmodiar, o cantar los Salmos

. al unisono—por la congregacion como una totalidad.
. solo—por un individuo con los demas escuchando.
. alternadamente—(por versiculos o medio-versiculos)—es decir, antifonalmente con dos coros o

las mitades de la congregacion.

. alternadamente—(por versiculos o medio versiculos)—de forma de responsorio por la que la
congregacion responde al lector o solista.

. alternadamente—por la que la congregacion responde al lector individual o al cantor con una

respuesta liturgica fija como “jAmén!”, “jAleluya!”, o “Su misericordia permanece para siempre”.

Dada la importancia de los Salmos en la liturgia cristiana, son posibles otras combinaciones, y sin duda

eran usadas por la iglesia.
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i Tocad bien las cuerdas!

Los artes y la adoracion hebrea

Existe un himno cristiano que comienza asi: “Deja que toda la creacion clame. . .” La letra del
himno termina con las palabras “En esta adoracion, hdgase que se toquen todas las partes. . .”1 Una de
las estrofas de este himno de alabanza basado en el Salmo 148 contiene la frase “aquellos a quienes
pertenecen los artes.” Este capitulo introduce el papel de la expresion artistica en la adoracion
antiguotestamentaria, alentando la apropiacion de los artes para la adoracion cristiana contemporanea.

Ya hemos aprendido que el Salterio era poesia puesta en forma musical, funcionando éste como
el himnario del Israel antiguo (Véase el Capitulo 10). Aqui el salmista obtiene una nueva salmodia de
los justos para la adoracion de Dios y manda especificamente una habilidad con destreza en los
instrumentos empleados en el templo para la adoracion (Salmo 33:2-3). Al comentar sobre este texto,
Derek Kidner nota que “el mandato en ese versiculo (Salmo 33:3) es que haya frescura y destreza tanto
como fervor; estos son tres rasgos que raras veces se encuentran juntos en la musica religiosa.”2

Confio en que este breve estudio del lugar de los artes en la adoracion ayudara a cada uno de

nosotros a que renovemos la frescura y el fervor en la expresion artistica de la adoracion privada y
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colectiva, ayudandonos a que recobremos nuestra herencia cristiana entre “aquellos a quienes pertenecen

los artes.”

Los artes en la adoracién antiguotestamentaria

El arte para la gente de la antigliedad

Para los antiguos, las destrezas artisticas eran practicadas por los gremios profesionales; los
artistas eran esencialmente artesanos. El arte era cosa cotidiana para los antiguos, fuese en sus templos,
sepulcros, murales del palacio, ceramica pintada, monumentos inscritos, o sellos grabados de cilindros.
El arte era funcional en que se relacionaba directamente con la experiencia cotidiana y expresaba una
cosmovision que era basicamente religiosa. La expresion artistica en el mundo antiguo tendia a lo
simbdlico, o sea, imagenes fisicas que representaban realidades espirituales correspondientes. El arte
representativo, o sea, el arte que imitaba la vida, o el arte abstracto, que no representaba nada mas alla
de si mismo, no se conocian. Los artes para los antiguos, incluso los hebreos, pueden organizarse bajo
los encabezamientos del arte visual, la musica, la literatura, y la arquitectura.3

Aunque el Antiguo Testamento no contiene ninguna palabra especifica para “arte” o “estética,”
hay mas de una docena de términos en el vocabulario hebreo del Antiguo Testamento que se usan para
describir varias clases de expresion artistica. Prominentes entre éstos estan los términos hebreos para
discernimiento (bina, 1 Cronicas 25:7), destreza técnica o aptitud (hokma, 1 Crdnicas 28:21), artesano
(harash, Génesis 4:22), inventar o disefiar (hashab, Exodo 35:35), conocimiento (da’at, 1 Samuel 16:16),
inteligencia o astucia (shekel, 2 Cronicas 30:22), belleza o bello (yapeh, Jeremias 10:14), y destreza
artistica o aptitud (tebuna, 1 Reyes 7:14).

Asi que la antigua cultura hebrea tenia un acercamiento desarrollado a los artes en el sentido de
expresar lo bello, arreglar el espacio y el color, ocuparse en la artesania adiestrada, perfeccionar las
artesanias técnicas y las representaciones pulidas, e implementar disefios imaginativos. La arqueologia
revela que habia tradiciones artisticas florecientes en todo el Oriente Cercano. Por desdicha, poco queda
de la evidencia material de estos artes florecientes de la antigua cultura hebrea.4

La estética en el Antiguo Testamento

La palabra estética quiere decir “tener un sentido de apreciacion por lo bello” o “caracterizado

por el amor de la belleza.” En la ensefianza antiguotestamentaria, todo sentido de belleza esta basado en
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el caracter personal de Dios.5 En realidad, una de las perfecciones de Dios es la hermosura (Salmos
27:4; 96:6), y asi Dios es la fuente de todo lo bello. Esta hermosura y perfeccion divinas estan reflejadas
en las obras creativas de Dios (Génesis 1:4, 10, 12, 18, 21, etcétera) y en su gobierno soberano sobre la
historia (Salmo 78:72). De hecho, los poetas hebreos reconocian que Dios ha hecho todo hermoso en su
tiempo (Eclesiastés 3:11), y que la hermosura de la creacion de Dios exclama su gloria y hermosura al
mundo entero (Salmo 19:1-4).6

La apreciacion estética era parte de la heredad dada a la humanidad creada a la imagen de Dios
con el fin de la expresion artistica (Génesis 1:26). Légicamente, pues, como implicita en el mandato
divino a que la humanidad subyugara la tierra es la cultivacion de este sentido inherente de belleza
(Génesis 1:28-30). El resultado practico de este mandato se ve en la orden a que construyesen un centro
de adoracion que fuese estéticamente agradable para Yahvé (Exodo 25:8-9). También se aprecia en los
preceptos del sabio a que se disfrutara todos los aspectos de la vida como don de Dios (Eclesiastés 2:24-
26; 5:18-20). Ultimadamente, la cultivacion de este divinamente otorgado sentido de belleza sirve para
embellecer o glorificar a Dios como Creador y Redentor, prefigurando | hermosura de su Rey justo
(Isaias 33:17; 43:7).

El Antiguo Testamento atribuye la expresion artistica a dos fuentes distintas: el talento innato o
habilidad que reside dentro del individuo (Exodo 35:25-26; 1 Crénicas 28:21; 2 Cronicas 30:22) y un
dote especial del Espiritu de Dios para propdsitos y tareas especificos (Exodo 31:2-11; 30:30-35).
Empero esta habilidad artistica también podia ser ensefiada (Exodo 35:34). Después de los tiempos de
los Reyes David y Salomon, la expresion artistica, asociada con la adoracién hebrea en el templo,
asumio caracteristicas de las bellas artes al establecerse gremios profesionales, exigiéndose lecciones en
un arte dado (1 Cronicas 25).7

Tristemente, el sentido de belleza de la humanidad fue pervertido en la Caida.8 Interesantemente,
aun la primera tentacion apel6 al sentido de belleza de la humanidad, ya que el fruto “era atractivo a la
vista” (Génesis 3:6). De alli en adelante, la expresion artistica en el Antiguo Testamento se empleaba
con propositos nobles como la adoracion de Dios (1 Cronicas 16) y el placer estético (1 Samuel 16:16,
18) tanto como propositos indignos como la holgazaneria y el libertinaje (Amés 6:4-7) o hasta la
adoracion falsa y la idolatria (Isaias 44:9-20).9

A menudo se menciona la expresién artistica en conexién con la arquitectura del tabernaculo y
mas tarde la del templo y la adoracion del Antiguo Testamento. A continuacién se da un listado de artes,

destrezas, y artesanias empleados en el culto de adoracion de los hebreos antiguos:

1. El arte visual
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Grabados (Exodo 28:9, 11; 39:6, 14, etcétera)

Trabajos con metal (Exodo 31:1-11; 35:30-35; 1 Reyes 8:14; 2 Cronicas 2:7)

Trabajos con madera (Exodo 31:1-11; 35:30-35)

Trabajos con piedra (1 Reyes 5:18; 6:7)

Textiles, incluyendo la tejeduria y el bordado (Exodo 26:1; 28:6, 8, 27-28; 36:8, 35)

Artesanos (1 Cronicas 22:15)

Perfumeria (Exodo 30:25, 35; 37:29; 2 Cronicas 16:14)

Pinturas (no se mencionan en el Antiguo Testamento, pero es seguro que eran una parte de la expresion
artistica de la vida hebrea) (4 Macabeo 17:7)

2. Lamusica
El cantar (1 Crdnicas 25:7)
El hacer y tocar instrumentos musicales (1 Cronicas 16:7; 23:5; 2 Crénicas 34;12; Salmo 33:3)
Nueva salmodia (Salmo 33:3; 96:1; 98:1; 144:9; 149:1; Isaias 42:10)
La danza (Salmo 149:3; 150:4)

La lamentacién (Jeremias 9:17; Amos 5:16)

3. Otros
La arquitectura y los disefios (Exodo 31:4; 35:35; 38:23; 1 Cronicas 28:21)
El servicio en la adoracion (2 Cronicas 30:22)
La sabiduria y el conocimiento (Proverbios 1:2-7; Daniel 1:17; véase también el papel del sabio en
Jeremias 18:18)
La ley de Dios, incluyendo el oratorio e interpretacién (Esdras 7:6)
La literatura y el contar de historias, incluyendo imagenes y varias técnicas literarias y poéticas (Salmos
23, 114)
Los dramas y accion simbélica (Exodo 12-14)
La imaginacion y creatividad (los principios de la civilizacion en Génesis 4:20-22 y las referencias en

cuanto a arquitectura y disefio en el inciso #1)

Hacia una teologia antiguotestamentaria de arte y adoracion
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¢Por que la expresion artistica se relaciona con la adoracién hebrea en el Antiguo Testamento?
¢ Como aportan los artes a la adoracion biblica? A continuacion se mencionan varios principios claves

para desarrollar una comprension biblica del lugar de los artes en la adoracion antiguotestamentaria:

. Como Creador y Redentor, Dios preserva tanto como demanda nuestra respuesta total en la
adoracion, incluyendo la expresion artistica (Salmo 150).

. Los artes reflejan tanto como comunican la personalidad y atributos como Creador y Redentor—
su poder, sabiduria, gloria, majestad, honor, santidad, creatividad. Asi que la expresiéon artistica no tan
solo afirma la imagen de Dios en los seres humanos como sus criaturas sino también sirve como un
mandato a que imitemos a Dios en la creatividad (Génesis 1:26-31; Salmo 8:5-9).

. Todo sentido de belleza que se manifiesta en la humanidad se origina en la hermosura de la
persona y caracter de Dios (Salmos 27:4; 96:6; Santiago 1:17-18; véase la Sabiduria de Salomon 13:3,
5).

. Los artes celebran directamente a Dios y la creacion. La diversidad de expresion artistica refleja
la multiforme variedad del orden creado por Dios y de sus criaturas hechas a su imagen, sea que lo
reconozcan o no. Los artes pueden ser usados para celebrar a Dios y la redencion divina dentro de un
contexto de adoracion (Salmos 19:1-4; 89:5-12; 104).

. La expresion artistica y los artes hacen un puente entre el mundo natural y el espiritual. Los artes
permiten que las criaturas exploren y expresen el misterio de la trascendencia e inmanencia divinas
(Salmos 96:11-12; 97:5-6; 148; lIsaias 55:12; las discusiones en Job 34; 36; 38; 39°.

. Los artes pertenecen a Dios, puesto que es Dios quien hizo a los seres humanos, dotandoles de
las capacidades para la expresion artistica (Sabiduria de Salomon 7:16).

. Intrinseco en los artes es el potencial de inspirar y realzar la adoracion de Dios (Exodo 26:1;
28:2, 39).

Los artes y la adoracion cristiana contemporanea

Al finy al cabo, ¢qué cosa es el arte?
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¢Exactamente queé constituye el arte? ; Como se define el arte? ;Qué queremos decir por la frase
“los artes”? Un repaso de la historia del arte, por lo menos en el Occidente, revela dos teorias acerca de
la definicion del arte. La primera esencialmente identifica el arte como la imitacion de la realidad,
mientras que la segunda explica el arte como el artefacto en si, 0 sea, una realidad alterna creada por el
artista.10

Hoy la teoria estética dominante es la que define el arte por el artefacto—es decir, se hace el arte
por el arte 0 como un fin en si mismo. Para nuestros propositos, basta una adaptacion del entendimiento
del arte por Gene Veith. El identifica el “arte” como “toda forma estética,” o parafraseandolo, “toda
expresion humana que resulte en belleza.”11

Para Leland Ryken, es inadecuada la definicion del arte como la imitacién de la realidad o la
vida, aun la imitacion de la verdad y hermosura divinas desde la dptica cristiana. El sugiere que una
definicidn verdaderamente cristiana del arte incluya la imitacion de la vida tanto como el artefacto en si,
pero tiene que extenderse mas alla de eso para resaltar la idea de la creatividad e imaginacion humanas
tal como se afirma en la doctrina de la creacion y la imagen de Dios en la humanidad.12 Desde una
Optica cristiana, entonces, el arte es la creatividad humana aplicada a la expresion de la idea de la
belleza.

Nuestra definicion del arte tiene que ir mas lejos. Segiin H. R. Rookmaaker, “el arte llego a ser
las bellas artes” durante la era de la Ilustracion del siglo dieciocho.13 Este movimiento, que se
distanciaba de los oficios de los gremios artisticos, comenzé en ciertos lugares de Europa durante el
Renacimiento (del siglo catorce hasta el dieciséis). Rookmaaker argumentaba que este desarrollo de “el
alto arte,” contrastandose éste con el arte “bajo” o comercial, acarred una maldicion sobre las artes que
hasta la fecha acosa la sociedad moderna, o sea, el arte llegd a ser “una especie de religion
irreligiosa.” 14

La distincion entre “el arte popular” y “las bellas artes” sigue clavada en la cultura
contemporanea, especialmente entre aquellos que se consideran profesionales en las bellas artes. Sin
embargo, Gene Veith nos recuerda que el arte esta dentro de la voluntad de Dios, que la habilidad
artistica es un don de Dios, que el arte es una vocacion para Dios, y que toda la creacion es llamada a
alabar a Dios.15 Asi que él, y otros tales como Rookmaaker y Francis Schaeffer, concuerdan en que la
expresion artistica en la iglesia no deba limitarse a las bellas artes.16 Mas bien, los artes en su sentido
mas amplio deben de ser empleados por la iglesia cristiana en la adoracion, instruccion, y evangelismo.
De hecho, Schaeffer argumenta de modo conmovedor que toda la vida cristiana debiera ser nuestra
mayor obra de arte, expresando la verdad y la belleza para la gloria de Dios en un mundo perdido y

oscuro.17
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¢ Cual es el valor o proposito del arte?

Nuestra cultura tecnoldgica anhela lo préctico y lo funcional. Hoy nos preguntamos, “;De qué
manera es esto relevante para mi?” Esta pregunta, con su énfasis en relevante y mi, forma la base para
mucha de la preocupacion de la sociedad contemporanea. Aunque es cierto que los artes son utilitarios
de cierta manera, ellos son mucho mas. La destilacion del valor o propoésito de los artes a continuacion
es derivada de muchas fuentes; se citan varias para aquellos que deseen ver el topico en mas detalle.
Frank E. Gaebelein ha dicho “que el arte ineludiblemente nos afecta.”18 He aqui un esbozo de los

rasgos claves del impacto ineludible que los artes tienen en la humanidad:

. Los artes tienen un valor intrinseco simplemente porque pueden disfrutarse por sus propios
méritos de belleza y placer, o sea, un sentido de pura estética. A su vez, este sentido de belleza tiene
valor, porque la hermosura es una cualidad de la Deidad; la belleza inherente en el arte permite y alienta
el tiempo libre y la recreacion en la humanidad.19

. Los artes son valiosos por la verdad que comunican, es decir, la verdad acerca de los valores
humanos y la verdad acerca de las realidades de la vida.20

. Los artes tienen gran mérito como una declaracion de nuestra “calidad de ser criaturas”—Ilos
hombres y mujeres son criados a la imagen de Dios—puesto que “el deseo y la habilidad de hacer las
cosas” es una caracteristica compartida por Dios y la humanidad.21

. Los artes también tienen valor utilitario en que pueden ser didacticos, expresando la verdad en
términos generales y Gltimos que estdn marcados en una cosmovision.22

. Los artes poseen gran valor, porque ellos nos recuerdan que las afirmaciones de la verdad se
extienden a las esferas de la creatividad e imaginacion, realzando asi la percepcion de la realidad.23

. Los artes tienen valor para la humanidad, porque nos recuerdan de nuestra herencia comun como
parte de la humanidad, o sea, “nuestra identidad colectiva.” También nos recuerdan de “la gracia
comun” que dota a toda persona de dones, habilidades, buenas cualidades, y bendiciones naturales.
Ultimadamente, esto nos recuerda que toda verdad pertenece a Dios, pudiendo apropiarnosla sin
importar la fuente.24

. Los artes tienen propdsitos en que nos ayudan a percibir y apreciar “la estética de lo infinito” de
la naturaleza y la historia humana. Desde luego, esto tiene profundas implicaciones teoldgicas,

desarrollandose algunas de ellas en la seccion que sigue.25
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Categorias de la expresion artistica en la adoracion

Robert E. Webber resume convincentemente la controversia dentro del Protestantismo sobre el
lugar de los artes en la adoracion cristiana al apelar a las ensefianzas de los dos grandes reformadores,
Juan Calvino y Martin Lutero.26 Segun Calvino, s6lo lo que se ensefia explicitamente en el Nuevo
Testamento era permisible en la adoracion, mientras que Lutero creia que todo lo no rechazado por la
Escritura era permisible en la adoracion. Aqui yo humildemente hago eco del llamado de Webber
porque la iglesia Protestante le dé otra mirada a como los artes pueden ser utilizados para inspirar y
realzar la adoracion cristiana.27

Robert Webber sugiere varias categorias de las cuales la iglesia pueda tomar para fomentar la

expresion artistica en la adoracion cristiana. Estas abarcan:

. la musica, incluyendo una nueva salmodia e himnodia para inspirar la adoracion y reforzar la
instruccion teoldgica;

. el arte, incluyendo la pintura, el dibujo, los textiles y cerdmica, el video-pelicula, la fotografia, el
grabado, y la caligrafia;

. el drama, incluyendo la oratoria y la pantomima ademas de obras teatrales en escenario como

parte de la reconstitucién de la adoracion;

. la danza, como una parte de la adoracion personal integral y celebracion en la adoracion;
. el espacio, especialmente el disefio que fomente la participacion congregacional en la adoracion;
. el color, empledndosele para crear el ambiente para adorar y ensefiar de manera mnemotécnica la

verdad teoldgica.28

A estas categorias yo agregaria:

. la literatura, incluyendo una renovada conciencia de la historia, el poema, la vision, y la carta
como los géneros principales para comunicar la verdad biblica; se daria un énfasis en la prosa y poesia

originales escritas para propdsitos litdrgicos;
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. el ocio y la recreacion, que son esenciales para desarrollar actitudes biblicas hacia el disfrute y la
adoracion;
. la imaginacion y la creatividad. La imaginacion tiene una forma Unica de expresar la verdad y la

realidad, una realidad que trasciende el mundo fisico, evitando asi que el arte se reduzca a Unicamente
“el realismo”;

. la numerologia, siendo tal vez un inciso del color, puesto que el Antiguo Testamento tanto como
el Nuevo usan los nimeros simbolicamente en disefios artisticos y ensefian verdades biblicas de forma

mnemotécnica.

La bibliografia ofrece al lector una introduccion en la teoria, la historia, y la practica de la expresion

artistica en la adoracion cristiana.

Los artes y la adoracion cristiana: implicaciones teologicas

Nuestro estudio de la expresion artistica en el Antiguo Testamento ha demostrado nexos
estrechos entre los artes y la adoracion de Dios. En realidad, Leland Ryken ha dicho, “Los artes
impregnan toda la vida, y tienen el proposito de ser un ingrediente en la adoracion de Dios.”29 ;Cuéles
son, pues, las implicaciones teoldgicas de los artes para la adoracion cristiana? Estas observaciones
sumarias y principios afines se ofrecen como un primer paso hacia la integracion de los artes y la

adoracion cristiana:

. Los artes celebran la verdad y la belleza. La Biblia ensefia que Dios es la fuente de toda verdad y
belleza. Por ende, los artes juegan un papel significativo en la adoracion.

. Los artes celebran los dones de “la gracia comtn” para toda la humanidad. ;Cuanto mas los artes
pueden ser empleados en la celebracion de la provision de Dios de “la gracia especial” por la persona
divina y obra redentora de Jesucristo (lsaias 6:1-3; Apocalipsis 4:1-11)?

. Los artes celebran “la calidad de criatura” de la humanidad creada a la imagen de Dios. Ya
hemos aprendido que un ingrediente clave de la adoracion biblica es un reconocimiento de nuestro lugar
como criaturas ante el Creador Todopoderoso (véase el Capitulo 4).

. Los artes hablan a nosotros como personas totales. “Los artes pueden mediar el mensaje de
Cristo y ministrar . . . a lo mas profundo de nuestro ser.”30 Estoy de acuerdo con Robert E. Webber
cuando dice que los artes prometen mucho para el continuo fomento de la adoracion participativa en la

iglesia cristiana.
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. Al impregnar los artes toda la vida, ellos ofrecen inspiracion e instruccion para la adoracion
biblica que encierra toda la experiencia cristiana.

. Las variedades de expresion artistica reflejan la diversidad de la creacion de Dios. Se suscitan
dos importantes principios de esta verdad: primero, a Dios se le puede adorar de varias maneras;
segundo, debemos abrazar esta vasta diversidad, ya que Dios ho muestra ninguna parcialidad (Santiago
2:1-7)

. La expresion artistica combina la creatividad, la imaginacion, y la interpretacién de la
experiencia humana. La verdadera adoracion biblica es practicada en espiritu y verdad (Juan 4:24).
Puede ser que los artes ofrezcan un paradigma para responsos de adoracidn gque sean espirituales
(imaginados y concebidos en sumision a Cristo) y veraces (interpretando las experiencias de la vida de
la perspectiva de Dios y respondiendo a Dios asimismo.

. Los artes fungen como un catalizador para la mente y ultimadamente para la adoracion, porque la
expresion artistica esta basada en una cosmovision que le da al cristiano la oportunidad para que aplique
su mente a la préctica de principios biblicos en la vida cotidiana.

. La expresion artistica no ha eludido los efectos de la Caida. Los artes pueden ser pervertidos,
corrompidos, y usados para propésitos malignos. Aun como al cristiano se le exhorta a que pruebe los
espiritus para ver si son de Cristo (1 Juan 4:1-6), asi también el cristiano y la iglesia cristiana tienen que
considerar continuamente y evaluar criticamente el papel de los artes y la expresion artistica en la

adoracion, midiéndolos conforme al estandar supremo de la verdad y la belleza, Jesucristo.

12
Una sombra de las buenas cosas venideras

Hacia la adoracion neotestamentaria

Aun una lectura somera del Nuevo Testamento revela que el Cristianismo primitivo era
esencialmente judio. Jesucristo era un judio de Nazaret en Galilea (Mateo 1:1). Todos los doce apostoles
eran judios (Marcos 3:13-19). El don del Espiritu Santo en Pentecostés fue mayormente un evento judio
(Hechos 1:15; 2:1-5), y la inicial obra misionera de la iglesia se centraba en el judio primero (Hechos
6:7; 13:5; etcétera). En resumen, la iglesia primitiva se comprendia de cristianos judios. Todo esto incita
a Roger Beckworth a observar que el Cristianismo debia su existencia al Judaismo, y que “desde el
inicio, la originalidad del Cristianismo se ve en su adoracion, pero también se ve el caracter tradicional
judio del Cristianismo.”1

Esta continuidad entre el Cristianismo primitivo y el Judaismo del primer siglo d. de J. C. se
relaciona directamente con las Santas Escrituras del Judaismo, el Antiguo Testamento. Como se noté en
la Introduccidn, el Antiguo Testamento era la Biblia para la iglesia primitiva. Jesucristo, por palabra 'y
por accion, se demostré ser el cumplimiento de las promesas del antiguo pacto hechas al pueblo de Dios,
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Israel (Hechos 2:14-36; 9:22). Los autores judio-cristianos del Nuevo Testamento entendian que la
iglesia seria el nuevo Israel (Romanos 4:16-24; 9:11-27; Gélatas 3:19-29). Asi, aunque la Santa Biblia
contiene dos pactos, el antiguo y el nuevo, es un registro continuo de la redencion divina en la historia
humana.2

Entonces, es solo natural que busquemos los origenes de la primitiva adoracion cristiana en la del
templo judio y la sinagoga. Mi propoésito en este ultimo capitulo es doble: primero, presentar las fuentes
primarias que engendraron la primitiva adoracion cristiana. Segundo, deseo instruir acerca de la
herencia judia del Cristianismo para poder fomentar una apreciacion de sus raices judias y asi enriquecer
la experiencia cristiana de la adoracion por una consciente reclamacion de las tradiciones y principios de
la herencia judio-cristiana que sea pertinente a la fe cristiana contemporanea.3

Tres fuentes judias especificas de la adoracion cristiana primitiva se examinan aqui: (1) la
literatura religiosa judia del periodo entre los Testamentos, (2) los escritos apocrifos del Antiguo
Testamento, (3) la antigua adoracion de la sinagoga. También se vera la metodologia de la interpretacién
biblica judia del primer siglo: la tipologia.4

¢ Qué son los Escritos Apdcrifos?

El vocablo apocrifo quiere decir “oculto.” Aplicandosele a la coleccion de la literatura religiosa
judia del periodo entre los dos Testamentos, la palabra tiene dos connotaciones: los escritos que son
ocultos por su naturaleza misteriosa y esotérica, 0 son espurios y nunca fueron reconocidos como
canonicos por los hebreos.

Los Escritos Apocrifos Antiguotestamentarios son una antologia de catorce (o quince, segun la
enumeracion que se use) libros compuestos por judios piadosos entre 200 a. de J. C. y 100 d. de J. C.
Estos libros originalmente se compusieron en hebreo, griego, y arameo, siendo preservados en los
idiomas griego, latin, etiope, cdptico, ardbico, siriaco, y armenio. Los Escritos Apdcrifos contienen seis
distintas clases de literatura, incluyendo la legendaria, la profética (tanto epistolar como apocaliptica),
histdrica, didactica, romantica, y religiosa.

El contenido de los Escritos Apdcrifos Antiguotestamentarios se esboza a continuacion.

El tipo de libro La Version Estandar Revisada (inglesa) Las Versiones Catdlicas
La didactica 1. La Sabiduria de Salomén (30 a. de J. C.) El Libro de Sabiduria
2. Eclesiasticus (Sirach) (132 a. de J. C.) Eclesiasticus
La religiosa 3. Tobit (200 a. de J. C.) Tobias
La romantica 4. Judit (150 a. de J. C)) Judit
La histdrica 5. 1 Esdras (150-100 a. de J. C.) 3 Esdras* o 1 Esdras**
6. 1 Macabeos (110 a. de J. C.) 1 Macabeos
7. 2 Macabeos (110-70 a. de J. C.) 2 Macabeos
La profética 8. Baruc (150-50 a. de J. C.) Baruc (capitulos 1-5)
9. La Carta de Jeremias (300-100 a. de Baruc (capitulo 6)
J.C)
10. 2 Esdras (100 d. de J. C.) 4 Esras* o 2 Esdras**
La legendaria 11. Adiciones a Ester (140-130 a. de J. C.) Ester 10:4-16:24***
12.La Oracién de Azarias 200-100 a. de Daniel 3:24-90***
J. C.) (El Canto de los Tres Jovenes)
13.Susana (200-100 a. de J. C.) Daniel 13**
14.Bel y el Dragén (100 a. de J. C.) Daniel 14**

15.La Oracién de Manases (200-100 a. de La Oracion de Manasés™
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J1.C)

*Libros no aceptados como canonicos por el Concilio de Trento, 1546 d. de J. C.

**|_ibros que no se incluyen en la tabla de contenido de Douay (version catolica), porque estan afiadidos
a otros libros.

***|_a enumeracion depende del nombre que se les dé a los libros de Esdras y Nehemias, sean 1y 2
Esdras o Esdras y Nehemias.

Esta gréafica es tomada de David Ewert, A General Introduction to the Bible. Grand Rapids: Zondervan,
1990, p. 75. Permiso concedido para Su uso.

Al escribirse los Libros Apdcrifos del Antiguo Testamento, iban agregandose uno por uno a
ediciones posteriores de la Septuaginta, una traduccién griega del Antiguo Testamento. Esta traduccion,
que era necesaria debido al impacto del Helenismo sobre el Judaismo, fue terminada alrededor de 250 a.
de J. C. Inicialmente estos libros adicionales estaban separados de las Escrituras hebreas y no se
consideraban como parte del canon antiguotestamentario. Por desdicha, la mayoria de los escribas judios
no anotaban este hecho, resultando en una confusion entre los cristianos de habla griega quienes habia
adoptado la Septuaginta como Biblia suya. El problema se agudiz6 después de 100 d. de J. C., puesto
que las copias subsecuentes de la Septuaginta eran transmitidas por escribanos cristianos.

Durante los primeros siglos de la historia eclesiastica, habia opiniones conflictivas respecto al
valor y la canonicidad de los libros apdcrifos. Algunos de los padres de la iglesia, tales como Eusebio y
Atanasio, distinguian marcadamente entre los Libros Apocrifos y el canon del Antiguo Testamento.
Empero otros, tales como Ireneo y Tertuliano, citaban los apdcrifos como “Escritura” en sus escritos; el
Sinodo de Hipona (393 d. de J. C.) autorizé el uso de los Apdcrifos como canonicos. El debate sobre la
canonicidad de los Libros Apadcrifos fue agudizado por la publicacion de la Vulgata de Jerénimo (405 d.
de J. C.). Pese a sus esfuerzos por distinguir claramente entre los Libros
Apdcrifos y el Antiguo Testamento en la “edicion popular” de su Biblia en latin, las recensiones
posteriores de la Vulgata de Jerdnimo dejaron de retener estas claras distinciones. Pronto, la mayoria de
los lectores latinos no veian ninguna diferencia entre el Antiguo Testamento y los Libros Apdcrifos.

De nuevo la Reforma Protestante trajo a colacion la problematica de los Libros Apdcrifos
Antiguotestamentarios, convirtiéndola en el tépico eclesiastico méas debatido. Al traducir los
reformadores el Antiguo Testamento en los idiomas de sus pueblos, ellos descubrieron que la Biblia
hebrea omitia los libros apdcrifos. Siguiendo el ejemplo de los hebreos antiguos, ellos o excluian del
canon del Antiguo Testamento o hacian “apéndices” en las Biblias Protestantes de estas colecciones
separadas e inferiores de “libros menores.”

La Iglesia Romana respondid a los reformadores en el Concilio de Trento (1545-1564). Alli los
padres de la iglesia reafirmaron la Vulgata como la Biblia de la verdadera iglesia, pronunciando el
Apdcrifo como equivalente a los libros canonicos. Hoy a esta coleccion de libros apocrifos normalmente
se le llama el Deutero-Canon, y fue confirmado como tal por el Concilio Vaticano de 1870. La Iglesia
Catolica Romana si recurre al Deutero-Canon para doctrinas tales como el Purgatorio, los méritos por
las buenas obras, y la practica de orar por los muertos (Tobias 12:9; 2 Macabeos 12:43-45; 2 Esdras
8:33; 13:46; Eclesiasticus 3:30).

La Confesion de Westminster de 1647 rechazd la inspiracion y autoridad de los libros apdcrifos
y rehuso dar a la coleccion el estatus de canonicos. Asi que generalmente las iglesias protestantes han
tomado esta posicion tocante al Apocrifo como literatura no-candnica. Aunque no se aprecia y no se
reconoce generalmente hoy, permanece valida esta valoracion de los libros apocrifos por Martin Lutero.
El sostenia que los libros del Apdcrifo no son iguales a las Escrituras, pero si son tiles para la lectura y
edificacion personal.5
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La adoracion vista en los libros apécrifos antiguotestamentarios

Las esparcidas referencias a la adoracién en el templo y la devocién personal en los Libros
Apdcrifos demuestran bastante continuidad con los patrones de adoracion del Antiguo Testamento. En
varias ocasiones los Apdcrifos registran descripciones detalladas de ceremonias y rituales religiosos, por
ejemplo, la Pascua de Josias en 1 Esdras 1; el sacrificio de dedicacion de Nehemias en 2 Macabeos 1; la
dedicacion del templo de Esdras en 1 Esdras 5-7; y la reconsagracion del templo por los Macabeos en 1
Macabeos 4. Estos relatos resaltan el papel del sacerdocio en la direccion de la adoracion de la
comunidad hebrea, la importancia del sacrificio animal y la liturgia del templo, y el papel significante de
la participacion congregacional en la adoracion.6

Més especificamente, los Apocrifos mencionan una gama de responsos en la adoracion que
abarcan:

. el levantar las manos y la postracién en la adoracion (1 Esdras 9:47; Eclesiasticus 50:17; 1
Macabeos 4:55; Judit 6:18; 13:17):

. las peregrinaciones a Jerusalén y la adoracién en los festivales (Tobias 1:6; 5:13);

. la oracion, incluyendo ciertas posturas y lugares (Tobias 12:8; 13:1; Judit 13:10; Sirach 7:14;
28:2; 2 Macabeos 10:27; 2 Esdras 9:25; 1 Macabeos 11:17);

. el arrepentimiento y la confesion que incluyen el ayuno y el vestirse en cilicio y ceniza (1 Esdras
8:91; 2 Esdras 16:2; Judit 4:10-14; Tobias 12:8; Baruc 1:5; 4:20;

. la masica y el canto, incluyendo los himnos de alabanza y una nueva salmodia (1 Macabeos

4:24, 54; 2 Macabeos 1:30; Eclesiasticus 39:14, 35; 50:18-21; Judit 16:1-17; el descanso de Ester 13:17;
el Canto de los Tres Nifios 1:29-68);

. la adoracion en el templo, incluyendo el sacrificio diario y la adoracion en los festivales (Judit
4:14; 16:16-18; 1 Esdras 5:50-53; 2 Macabeos 1:8; 3:33; Eclesiasticus 7:29-31; 35:1-13; Baruc 1:10).

De igual importancia en la literatura de los Apocrifos es su énfasis sobre la piedad personal como el
fundamento para la adoracion y sobre las obras de justicia como el resultado de la adoracién. Esta
devocion personal esta fundada en la obediencia a la Ley de Moisés, siendo esencial para la adoracién
correcta (4 Macabeos 5:24). Ademas, al temor del Sefior (Judit 16:15; Eclesiasticus 1:11.20; 7:29-31) y
al corazon justo se les da prominencia en la adoracion de Dios (2 Macabeos 1:3-4; 15:27; Sirac 1:12;
21:6; 38:10; Sus. 1:35).7

Asimismo, la adoracion como el servicio a otros por un estilo de vida de buenas obras se considera un
complemento natural de la adoracién de Dios (3 Macabeos 3:4). Para el judio que vivia en el periodo
entre los dos Testamentos, la caridad y la limosna para los pobres y los socialmente marginados se
consideraban como una expiacion de los pecados y una liberacion de la muerte (Eclesiasticus 3:30;
Tobit 4:11; 12:9; comparese con Eclesiasticus 17:22; 29:12; 40:17, 24).

El libro de Tobit y la adoracion neotestamentaria

El libro apdcrifo de Tobit es una obra literaria anonima del periodo intertestamentario de la
historia judia, escrita probablemente entre 200 y 170 a. de J. C. Normalmente, el libro se clasifica como
un cuento corto moralizante. La introduccion a Tobit en The Oxford Annotated Apocrypha describe el
libro como “una fascinante amalgama de un romance de Arabian Nights, la piedad judia, y la sana
ensefanza moral.”8

El libro de Tobit fue escrito para los judios de la Dispersion, exhortandoles a que practicaran un
estilo de vida justa, basada en obediencia a la Ley de Moises al vivir ellos entre los gentiles fuera de la
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Palestina. Errores historicos obvios en Tobit muestran que el libro es una obra de ficcién, pero su
popularidad es confirmada por la lectura que recibe hasta la fecha en los circulos judios (y en algunos de
los cristianos).

La historia de Tobit supuestamente tiene lugar durante el exilio asirio de los israelitas del Reino
del Norte (el siglo ocho a. de J. C.) El argumento se centra en las suertes de dos familia judias, la de
Tobit (con su esposa Ana y su hijo Tobias) y la de su primo Raguel (con su esposa Edna e hija, Sara). A
pesar del celo de su piedad y su caridad generosa, €l llega a ser pobre y ciego, y también la hija de
Raguel, Sara, es atormentada por los demonios. Dios usa a Tobias, el hijo de Tobit, en su respuesta a las
oraciones de Tobit y Sara. Por una serie de circunstancias inusuales y ayuda angelical, a Tobit le son
devueltas su vista y fortuna, y Sara queda liberada de los demonios que le aquejaban. De esta forma ella
puede encontrar amor y dicha en su matrimonio con Tobias.9

El libro de Tobit es importante en el estudio biblico a causa de su representacion de la
cotidianidad y religién judias poco antes de la era cristiana. El aspecto mas negativo de este cuadro de la
vida judia intertestamentaria incluye el énfasis excesivo sobre los &ngeles y los demonios, la leyenda, y
la magia (3:16-17; 5:21; 6:15-17). A su favor, el libro si recalca la participacion en la adoracién
colectiva y el diezmo (1:6-8), la oracion (3:1-6), un estilo de vida justo (2:3-10), y la preocupacién
social (4:7-11).

El libro de Tobit ha sido Ilamado la contraparte del Progreso del peregrino por John Bunyan.10
Tobit reconoce la guerra espiritual de la vida y la importancia de la piedad personal para orientarse por
las aguas tempestuosas de la existencia humana. De gran significado para nuestro estudio es el nexo en
Tobit de la adoracion colectiva (1:6-9) y la devocion privada que promueva una vida llena de alabanza a
Dios (13:3-4, 6), con la adoracion que resulte en un estilo de vida de caridad y buenas obras a otros
(12:6-10).

El ingrediente clave para inspirar esta participacion en la adoracion colectiva y un estilo de vida
de alabanza a Dios y servicio a otros es la piedad personal y la devocién privada a Dios. Aqui el libro de
Tobit es consecuente con lo que hemos aprendido en el Antiguo Testamento acerca del papel de la
piedad personal en la adoracién (véase el Capitulo 2). La piedad personal en Tobit esta enraizada en el
temor del Sefior (4:21; 14:2, 6) y es demostrada por tres distintas practicas religiosas: la oracion,
combinada a veces con el ayuno, y la limosna (4:5-11; 12:8-15). En realidad, estas tres obras de piedad
llegaron a conocerse como “los tres pilares del Judaismo” en la practica religiosa judia posterior.11

Todo esto nos trae al Nuevo Testamento y el Sermén del Monte (Mateo 5:1-7:29). Una porcion
de este discurso de Jesus a sus discipulos es realmente un comentario sobre los tres pilares del
Judaismo—Ia limosna, la oracion, y el ayuno (6:1-18).12 Aqui Jesus Ilamaba la atencion al abuso de
estas préacticas judias contemporaneas de la piedad religiosa. Su ensefianza sobre la piedad personal
servia como un puente entre la fe mosaica del Antiguo Testamento y las préacticas religiosas del
Judaismo ensefiadas por los rabies en ese tiempo. También, la ensefianza de Jesus ponia el fundamento
para lo que llegaria a ser la adoracion neotestamentaria de la iglesia cristiana. Una sinopsis de esta
ensefianza se da a continuacion.

. Jesus afirma la importancia de la piedad personal como un catalizador para un estilo de vida de
adoracion (Notese que €l no condena la oracion, el ayuno, y la limosna sino mas bien, busca corregir los
abusos asociados con las practicas.)

. Jesus afirma la relaciéon complementaria entre la adoracién y el servicio a otros.

. Jesus instruye a sus seguidores sobre la verdadera piedad versus la hipocresia, ya que, en cada
caso, €l contrasta los hipdcritas religiosos con los verdaderos piadosos (la hipocresia publica versus la
piedad individual y privada). La palabra hipocrita aqui (Mateo 6:1-18) quiere decir aquel que finge o
“acttia en un drama.”
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. Jesus instruye a sus seguidores a que practiquen una piedad caracterizada por una actitud de
humildad hacia Dios y otros, una total carencia de pretension en la demostracion exterior de las obras
religiosas de piedad.

Notese como la ensefianza de Jesus sobre la piedad personal nos trae directamente a la esencia de la
religion personal en el Antiguo Testamento.

“;Oh hombre, ¢l te ha declarado lo que es bueno! ;Qué requiere de ti Yahvé? Solamente hacer justicia,
amar misericordia, y caminar humildemente con tu Dios” (Miqueas 6:8)

La sinagoga judia

Los origenes de la institucién judia conocida como la sinagoga son oscuros. Es probable que la
sinagoga se evoluciond de una especie de reunion informal o asociacion de los hebreos durante el exilio
babildnico. El desarrollo continud y tal vez fue alentado por las reformas de Esdras y Nehemias a
mediados del siglo cinco a. de J. C.

Dondequiera que los hebreos se establecieran en la Didspora (el esparcimiento voluntario o
involuntario de los judios desde la Palestina al mundo gentil) se organizaba una sinagoga. De hecho,
conforme al historiador judio Josefo, era dificil encontrar un lugar sin una sinagoga (Antiquities 14:115).
Maés de ciento cincuenta ruinas de sinagogas antiguas salpican al mundo mediterraneo desde Galilea y
Siria hasta Asia Menor y Grecia, Italia, Galia, Espafia, Africa del Norte y Egipto.13

El Nuevo Testamento habla de la sinagoga como lugar de oracidn, lectura, ensefianza,
predicacion de las Escrituras antiguotestamentarias, limosna, exhortacion, y compafierismo (Hechos
4:21; 13:15; etcétera). Estas sinagogas de la era neotestamentaria eran congregaciones judias locales
esparcidas por toda la Palestina y més alla, y por lo visto estaban bajo la jurisdiccion de Jerusalén como
el centro de poder religioso (Hechos 9:1-2). También, la sinagoga era el sitio de juicio y castigo sobre
cuestiones de la ley judia (Marcos 13:9; Hechos 22:19). Jesus ensefiaba, sanaba, y predicaba en las
sinagogas, atacando a menudo los abusos asociados con la institucion, no la institucion en si (Marcos
1:21; 3:1; Lucas 4:16-24). El libro de Hechos indica que la sinagoga era el enfoque principal de la obra
misionera cristiana primitiva (Hechos 9:20; 13:5, 14-15; 14:1; etcétera). Los cristianos judios
aparentemente permanecian dentro de la congregacién de la sinagoga durante los primeros decenios de
la historia eclesiastica, hasta que la escisién entre los judios y cristianos los obligo a salir (Hechos 15:1-
35; 18:26; 19:8; 22:19). Durante los tiempos neotestamentarios, la sinagoga era una institucion religiosa
igual al templo en el Judaismo. Después de la destruccion del segundo templo por los romanos en 70 d.
de J. C., no quedaba maés sino la sinagoga.14

La arquitectura

Se han identificado tres clases de arquitectura en las antiguas sinagogas: la galilea o basilica
(orientada hacia la pared corta), la casa-amplia (orientada hacia la pared larga), y la absidal (con el
abside orientada hacia Jerusalén).15 Conforme a la tradicion judia, la sinagoga habia de construirse en el
punto mas elevado de la ciudad (obviamente no siempre era posible), tener ventanas, y orientarse hacia
Jerusalén—Ia direccion de la oracion (Talmud Berakot 4.8bc; 312; véase Daniel 6:10-11; 2 Cronicas
6:34, 38).

Naturalmente, la arquitectura y el adorno de la sinagoga evolucionaron a lo largo de los siglos,
desde lo sencillo hasta lo méas complejo y recargado. No obstante, quedaron estandarizados algunos
rasgos especificos del disefio de las sinagogas y su mobiliario. Entre estos estaban el santuario de la Tora
o0 el arca de la Tora, en el cual guardaban los rollos sagrados de las Escrituras antiguotestamentarias.
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(Originalmente el santuario era portatil, pero mas tarde éste se fijo permanentemente al final de la
estructura que daba hacia Jerusalén.) También estaban la bema o plataforma (una especie de tarima para
el arca de la Tora), los muebles para la bema que incluian una mesa de lectura para los rollos del
Antiguo Testamento, un atril o podio para las lecturas y el sermdn, una silla o trono para el dirigente de
la sinagoga [el asiento de Moisés], y las sillas principales para los que participaban en el culto, bancas
para la congregacion que se ubicaban junto a las paredes o puestas a lo ancho del edificio, dando hacia la
bema, el shofar (trompeta), lamparas, incluyendo un candelero o menora.

La influencia de la arquitectura y su mobiliario sobre la iglesia cristiana primitiva puede verse en
el uso de la bema o plataforma elevada, incluyendo un altar (que reemplazaba el arca de la Tora) y un
pulpito o podio. Ademas, el ubicar a los directores de la adoracién en la plataforma y a la congregacion
en bancas que daban hacia la plataforma son adaptaciones cristianas del disefio de la sinagoga. Durante
el periodo bizantina de la historia de la iglesia, la orientacion de los templos cristianos hacia el oriente
(Jerusalén) era comun, ya que la luz del evangelio venia del Oriente.16

Los oficiales

Se nombraban o se elegian varios oficiales distintos a posiciones de liderazgo en la antigua
sinagoga. Principal entre ellos era el cabeza de la sinagoga (Mateo 5:22). Este oficial presidia sobre la
adoracion de la sinagoga, siendo responsable por el manejo de los rollos de Escritura. Otros deberes
incluian el mantener el orden durante los cultos de la sinagoga, el supervisar el mantenimiento del
edificio, y el invitar a oradores invitados para que predicasen a la congregacion. Inscripciones
evidencian que hombres tanto como mujeres eran lideres de la sinagoga durante la Diaspora.17

El ministro, o hazzan, era un oficial salariado de la sinagoga que servia como el sobreveedor del
edificio y sus contenidos. El ministro anunciaba el Sabado y los festivales sagrados al tocar el cuerno del
carnero (el shofar). También el ministro se responsabilizaba por distribuir y reemplazar los rollos en el
arca de la Tora a fin de tenerse las lecturas y lecciones. A veces el ministro de la sinagoga leia las
lecciones de la Escritura, dirigiendo ocasionalmente a la congregacion en las oraciones. Por Gltimo, el
hazzan asignaba los papeles de los que participaban en la direccion del culto, indicaba el tiempo correcto
para la recitacion de las bendiciones durante el culto, y a menudo funcionaba como el tutor e intérprete
de la sinagoga.

Otros puestos prominentes en la sinagoga incluian los ancianos, los patriarcas espirituales de la
congregacion de entre los cuales se elegia el lider de la sinagoga, el intérprete, que no tan soélo traducia
la Escritura sino que también explicaba las lecciones y sermones de la Escritura, el mensajero de la
bendicion o delegado—quien guiaba en las oraciones de la participacion congregacional, heraldos de la
Shema, o sea, miembros de la congregacion escogidos para recitar la Shema con la congregacion antes
de la recitacion de los ciclos de oracion, y los limosneros—miembros de la congregacion escogidos para
recoger y distribuir limosnas de caridad.18

Otra vez, se pueden identificar algunas semejanzas entre las funciones de los oficiales de la
antigua sinagoga y los de la iglesia cristiana primitiva. Por ejemplo, el oficio del obispo o sobreveedor
combina algunos de los deberes del cabeza de la sinagoga, el ministro, y hasta el intérprete (1 Timoteo
3:1-13; 5:17-6:2; Tito 2:5-9). El concepto de patriarcas espirituales o ancianos en la sinagoga se extiende
a la iglesia primitiva también (Hechos 11:30; 15:4, 6, 23; 16:4; 20:17; etcétera). Por ultimo, los primeros
diaconos de la iglesia cristiana fungian de forma similar a la de los limosneros de la antigua sinagoga
judia (Hechos 6:1-7).

La liturgia
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El proposito de la sinagoga era ensefiar la Tora de Moisés mediante la lectura, instruccion, y
exposicion. Ademas, la sinagoga lleg6 a ser la institucion principal para transmitir la cultura 'y
tradiciones del Judaismo. Durante los tiempos del Nuevo Testamento antes de 70 d. de J. C., la sinagoga
se consideraba de igual importancia que el templo. Después de la destruccién del segundo templo por
los romanos en 70 d. de J. C., se consideraba que la sinagoga era un sustituto pleno de la adoracion del
templo. Mas tarde, la sinagoga llegd a ser el centro de la comunidad judia, funcionando como una
escuela, un centro comunitario para reuniones y procedimientos legales (incluyendo la redencién de
esclavos), y hasta para dar hospedaje a viajeros judios.19

El servicio de adoracion de la sinagoga seguia en parte la liturgia diaria del templo. Un esbozo de
la liturgia de una sinagoga tipica (antigua tanto como moderna) se da a continuacion:

Un llamado a la adoracién: El lider de la sinagoga invita a algin miembro de la congregacion a que
comience el culto con una bendicion de un salmo.

Un ciclo de oraciones: El ciclo de oraciones incluia el Yotzer, o sea, oraciones que resaltan el
tema de Dios como Creador, y el Ahabah, oraciones que resaltan el amor de pacto que Dios tiene para
Israel.

La recitacion de la Shema: Esta recitacién congregacional es una confesion de fe tanto como una
bendicion que abarca Deuteronomio 6:4-9, enfatizando asi la unicidad de Dios, Deuteronomio 11:13-21,
enfatizando la obediencia a la ley de Dios, y Numeros 15:37-41, enfatizando las borlas de la ropa.

El segundo ciclo de oraciones: EI ministro pide que alguno de la congregacion dirijaen la
recitacion de las Dieciocho Bendiciones, o sea, oraciones que cubren una variedad de temas y que
incluyen la alabanza y la peticién.

Las lecciones escriturarias: Estas incluian el leer, el traducir si fuera necesario, y el exponer un
pasaje de la Tora, otro de los Profetas, y tal vez la seleccién de uno de los Salmos.

La bendicién: A menudo era una seleccion tomada de los Salmos.

El sermén: Basado en las lecturas escriturarias del dia.

La bendicion congregacional y el amén. De nuevo, a menudo se tomaba de los Salmos.20

La influencia sobre la liturgia cristiana primitiva

Generalmente, la influencia de la sinagoga judia sobre la adoracion de la iglesia cristiana
primitiva puede verse en el compromiso de la iglesia con la oracion e instruccion en las Escrituras por
medio de la lectura y la exposicidén (Hechos 2:42). Este desarrollo era natural en que la iglesia primitiva
era esencialmente judia (Hechos 15:1-35).21 Ademas, ya hemos aprendido que el leer y el cantar de los
Salmos ocupaban un lugar prominente en la liturgia de la iglesia primitiva (véase el Capitulo 10). Asi,
muy semejante a la sinagoga judia, la adoracion de la iglesia cristiana primitiva se basaba en la alabanza,
la oracién y la exposiciéon biblica.22

Maés especificamente, W. O. E. Oesterley ha identificado paralelos particulares entre las liturgias
de la sinagoga judia y la iglesia cristiana.23 Su catalogo de influencias incluyen:

. El llamado a la adoracion el cual a menudo era una bendicion de los Salmos que invitaba al
adorador a considerar y responder a la gloria, majestad, amor constante, y obras maravillosas de Dios.24
. Una afirmacién de fe por medio de la recitacion de un credo que paralelaba la recitacion de la
Shema en la liturgia judia.

. La lectura y exposicion de la Escritura: A este rasgo distintivo de la adoracion judia se le daba
igual prominencia en la adoracion cristiana.
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. La oracion que abarcaba la alabanza, accion de gracias, intercesion, y peticion. Aqui Oesterley
cita muchos paralelos directos de pensamiento y lenguaje entre las oraciones judias del Yotzer, Ahabah,
y las Dieciocho Bendiciones.25

. La confesion que incluia una confesion litargica de pecado en oracion y la confesion
congregacional como parte de la liturgia de adoracion.26

. El uso litargico de “Amén” (1 Corintios 14:16; 2 Corintios 1:20).27

. Los paralelos entre la Fiesta de la Pascua y la Eucaristia.28

. Los paralelos entre la Chaburah judia, o sea, la semanal comida social judia, y la Eucaristia y la

Fiesta de Agape de la iglesia primitiva.29

A esta lista yo agregaria las nociones de reuniones comunitarias de pacto con el fin de adoracion, el
bautismo, el concepto de la personalidad colectiva en la relacion del uno con los muchos en la
congregacion (1 Corintios 5:1-8), la coleccion de limosnas y ofrendas monetarias, las bendiciones
liturgicas, y la idea del liderazgo laico y la participacion congregacional.30

Desde luego, la adoracidn cristiana seguia desarrollandose en distintas comunidades de adoradores a lo
largo de los siglos de la historia eclesiéstica. Es natural que la forma y la préctica de la liturgia cristiana
cambiara con el tiempo. La adoracidn cristiana paulatinamente se alejaba de sus nexos estrechos con la
adoracion judia, especialmente al convertirse la iglesia en una empresa mucho mas gentil. El cisma
oficial entre los dos grupos, el Judaismo y el Cristianismo, ocurrio durante el segundo siglo d. de J. C.31
El punto que se hace aqui simplemente es reconocer la importancia de la adoracién de la sinagoga para
la iglesia primitiva, apreciando asi las raices judias de nuestra herencia cristiana.32

La tipologia en el libro de Hebreos

Esta Gltima parte del analisis de la adoracion antiguotestamentaria examina el entendimiento que
se presenta en el libro neotestamentario de Hebreos respecto a la préctica religiosa israelita, incluyendo
el sacerdocio, el santuario, y la adoracion sacrificial. En realidad, el foco de nuestra atencion es “la ley
[especialmente la ley ceremonial antiguotestamentaria acerca de la adoracion de Dios], teniendo la
sombra de los bienes venideros” (Hebreos 10:1). Este estudio nos apunta hacia la adoracién
neotestamentaria, el sacrificio continuo de alabanza y el bien hacer (Hebreos 13:15-16).

La alegoria judia y la tipologia cristiana

La tipologia es uno de varios enfoques hermenéuticos aplicados al Antiguo Testamento por los
intérpretes cristianos a lo largo de los siglos de la historia eclesiastica.33 John Goldingay define la
tipologia como “la forma por la que los eventos redentores y otras realidades del Antiguo Testamento
pueden prefigurar implicitamente el evento de Cristo” (2 Corintios 1:20).34

Mas especificamente, la tipologia formal es un método de exégesis biblico que busca establecer
una correspondencia historica entre eventos, personajes, objetos, o ideas antiguotestamentarios y
similares eventos, personajes, objetos e ideas neotestamentarios por medio de la analogia o prototipo.
Normalmente el correspondiente antiguotestamentario es identificado como el “tipo,” mientras que el
correspondiente neotestamentario que expresa la verdad del Antiguo Testamento se considera el “anti-
tipo” (por ejemplo, Romanos 5:14, donde Pablo identifica a Adan como el tipo y a Cristo como el anti-
tipo).35

El libro de Hebreos emplea el método tipoldgico al interpretar el Antiguo Testamento con el fin
de descubrir la realidad detras de los simbolos antiguotestamentarios de adoracion.

El entendimiento tipoldgico del Antiguo Testamento que caracteriza al libro de Hebreos se
origino dentro de una tradicion exegética que era comun entre los judios y los cristianos del primer siglo
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d. de J. C., la alegoria (Gélatas 4:21-31). Sin embargo, el escritor de Hebreos no esta desarrollando una
interpretacion alegorica del Antiguo Testamento similar a la de Filon de Alejandria. Filoén, un miembro
destacado de la escuela judia-platonica de Alejandria, Egipto durante el tiempo de Cristo, combinaba el
Judaismo monoteista con la filosofia griega (especialmente el estoicismo y el platonismo) en su
entendimiento del Antiguo Testamento; su método resulto en una interpretacion alegorica de la historia
hebrea. Una interpretacidn aleg6rica supone que el texto contenga un oculto significado mas profundo
mas alla de la intencidn de las palabras literales. Filon empleaba la alegoria para demostrar la viabilidad
del Judaismo como una religion mundial ante la cultura helenistica.36

Empero, el enfoque interpretativo de Hebreos es un hibrido distintivo de varios métodos
exegéticos. Se entiende mejor como una tipologia historica basada en la correspondencia de la obra de
Jesucristo con el éxodo israelita de Egipto y la Fiesta Pascual. F. F. Bruce describe este uso del Antiguo
Testamento por Hebreos como “un mashal, una pardbola o misterio que aguarda una explicacion, y la
explicacion dada en las paginas de la epistola asume la forma de la tipologia mesianica.”37

Dos énfasis especificos caracterizan este enfoque tipoldgico: primero, el escritor de Hebreos
consideraba que el Antiguo Testamento era incompleto e imperfecto (Hebreos 8:13; comparese con
Jeremias 31:31-37); segundo, el escritor entendia el Antiguo Testamento desde la perspectiva centrada
en Cristo, o0 sea, la que reconocia a Jesucristo como el cumplimiento de las promesas redentoras del
Antiguo Testamento (Hebreos 10:11-18). Asi, a pesar de este muy individualizado entendimiento del
Antiguo Testamento, el libro de Hebreos debe de ser considerado sélo una faceta de la interpretacion
cristiana que esta dentro de las tradiciones exegéticas aceptadas por la iglesia primitiva.38

El libro neotestamentario de Hebreos es una andnima epistola literaria (en contraste con las
epistolas personales) de instruccion y exhortacion. Se escribid a los cristianos judios poco antes de la
caida de Jerusalén y la destruccion del templo por los romanos en 70 d. de J. C. La ocasion y destino de
la carta permanecen desconocidos, aunque es posible que la destruccion inminente de Jerusalén haya
impulsado su hechura. El propdsito era demostrar la superioridad de Jesucristo y su nuevo pacto sobre
Moisés y lo obsoleto del pacto mosaico. También, el escritor afirma al Cristianismo como la
consumacion del pacto mosaico, alentando asi a sus lectores a que perseveraran en la actual angustia y
gue mantuvieran esperanza respecto al futuro (Hebreos 10:23, 32-38).

Son pertinentes a nuestro estudio de la adoracion antiguotestamentaria cuatro interpretaciones
tipoldgicas:

1. El sacerdocio de Melquisedec (Aarén y Levi) corresponde al sacerdocio de Jesucristo (Hebreos 4-7).
2. El pacto mosaico del Antiguo Testamento corresponde al mejor pacto de Jesucristo en el Nuevo
Testamento (Hebreos 8).

3. El santuario del pacto mosaico (el tabernaculo y mas tarde el templo) corresponden al mayor y mas
perfecto santuario, no hecho con manos humanas, del nuevo pacto (Hebreos 9:1-23).

4. La adoracion sacrificial del pacto mosaico corresponde al ofrecimiento por Cristo de su cuerpo como
sacrificio unico y para siempre al iniciarse el nuevo pacto (Hebreos 9:23-10:18).39

En cada caso el escritor de Hebreos recalca la superioridad de Jesucristo y el nuevo pacto sobre los
lideres religiosos, las formas, y las instituciones del pacto mosaico. Ademas el escritor enfatiza la
gradual y adrede obsolescencia del pacto mosaico Yy la finalidad, perfeccion, y permanencia del nuevo
pacto establecido por Jesucristo. A Jesucristo se le identifica como el anti-tipo, o realidad
correspondiente a los tipos antiguotestamentarios del sacerdocio, el santuario, y ofrenda sacrificial
(Hebreos 9:11).

El significado de la tipologia antiguotestamentaria para la adoracidén neotestamentaria
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Como cualquier metodologia literaria, puede ser que el enfoque tipologico de la interpretacion
antiguotestamentaria dé resultados Utiles o distorsionados, dependiendo de como se aplique la
metodologia al texto biblico. De nuevo, John Goldingay ofrece algunas sugerencias Utiles como
controles para limitar (y legitimar) el enfoque tipoldgico respecto a la interpretacion del Antiguo
Testamento. Estas protecciones de la correcta interpretacion biblica incluyen el comenzar con el anti-
tipo neotestamentario, pasando luego al tipo antiguotestamentario, el reconocer la naturaleza selectiva de
la interpretacion tipoldgica, y el utilizar el método tipologico solo dentro de los confines de la revelacion
cristiana en general.40 Mas importante para nuestro estudio son los valores del enfoque tipoldgico para
la interpretacidn antiguotestamentaria y la adoracion cristiana. Aqui Goldingay cita dos resultados
significativos de esta metodologia: la habilidad de la tipologia historica para iluminar el evento de
Cristo, y la capacidad intrinseca del método tipoldgico para proporcionar una mas completa
comprension del texto biblico.41

Por aplicarse a la adoracion antiguotestamentaria, el enfoque tipoldgico de la interpretacion del
Antiguo Testamento tiene gran significado para la adoracion cristiana contemporanea.

El apreciar y entender el Antiguo Testamento como la promesa que Jesus cumplié permite el
enriquecimiento de la adoracién al destacar la soberania y gracia de Dios, ver su plan redentor realizado
en las vidas de tantos personajes antiguotestamentarios a lo largo de los siglos de la historia, reconocer
su revelacion de ese plan a la humanidad por Israel, y agradecer a Jesucristo como la Palabra final de
Dios (Hebreos 1:1-4). Asi que, al igual que los israelitas sacrificaron el cordero pascual antes de salir de
Egipto (Exodo 12:21), Cristo, nuestro cordero pascual, ha sido sacrificado para nosotros (1 Corintios
5:7; comparese con Juan 1:14, 18, 29).

El enfoque tipoldgico de la interpretacion del Antiguo Testamento nos da un mayor sentido del
significado de la Escritura. Esto es especialmente cierto en cuanto a las formas y préacticas
antiguotestamentarias de la adoracién y el subsecuente comentario profético sobre la antigua religion
hebrea. Por ejemplo, a la luz de la exhortacion de Juan a que se guardara “el mandamiento antiguo,”
Ilega a ser mas inteligible la apelacion de Moisés porque Israel escogiera la vida al obedecer los
mandamientos de Dios con un corazon motivado por amor a Dios (Deuteronomio 30:11-20; comparese
con 1 Juan 2:7-17). Asimismo, el encargo profético antiguotestamentario a que se hiciera justicia y
amara misericordia en vez de ofrecer sacrificios animales asume un nuevo significado a la luz del
mandato de Pablo al creyente en Cristo a que fuera un sacrificio vivo (Oseas 6:6; Amos 5:21-24;
Romanos 12:1-2).

Asi, el enfoque tipoldgico al Antiguo Testamento refinado por el libro de Hebreos proporciona
una ventana abierta a los principios espirituales implicitos en la adoracion antiguotestamentaria.

Pero estando ya presente Cristo, el sumo sacerdote de los bienes que han venido. . .[y] éste, habiendo
ofrecido un solo sacrificio por los pecados, se sentd para siempre a la diestra de Dios. . .Por esta razén,
también es mediador del nuevo pacto. . .Asi que, habiendo recibido un reino que no puede ser sacudido,
retengamos la gracia, y mediante ella sirvamos a Dios agradandole con temor y reverencia (Hebreos
9:11; 10:12; 9:15; 12:28, RVA).

Epilogo

Yo comencé este estudio de la adoracion antiguotestamentaria y sus implicaciones para la iglesia
cristiana afirmando la observacién de A. W. Toser de que la adoracion es “el empleo normal” de los
seres humanos. Mi premisa, adaptada de la de John Naisbitt en su Megatrends, ha sido que la educacion
0 instruccion sobre la naturaleza y caracter de la adoracion antiguotestamentaria cambiara nuestras
expectaciones y participacion en la adoracion cristiana. Y ciertamente yo pido a Dios que el Espiritu
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Santo use este texto para lograr la meta de mejorarnos en nuestro “empleo” de adorarle como Creador y
Redentor.

Empero, muchas veces palabras de instruccion y aplicacidn bien intencionadas se pierden en el laberinto
de la palabreria del escritor o son ahogadas por voces contrapuestas que obligan a los lectores a
distraerse. Como el Maestro quien resumia la sabiduria de Eclesiastés, necesitamos oir la conclusion de
todo el discurso (Eclesiastés 12:12-14, RVA). Tal vez la conclusion para nosotros es que “jsimplemente
lo hagamos!”. Es decir, que hagamos lo que San Agustin describia como el instinto y deseo dado por
Dios dentro de la humanidad—alabar a Dios el Creador (Confesiones Libro 1, Capitulo 1, 1-4).

En realidad, este fue la directriz dada a Juan por el angel: “jAdora a Dios! . . .El que es justo, haga
justicia todavia, y el que es santo, santifiquese todavia” (Apocalipsis 22:9-11). De modo que, jvayanse
en paz y adoren a Dios!

Apéndice A
Cronologia del Antiguo Testamento

Puesto que la Biblia es histdrica, no mitica, asuntos como rasgos Yy sitios geograficos, registros
genealdgicos, y datos cronoldgicos son muy importantes para el estudio del Antiguo Testamento. El
siguiente esbozo de la cronologia del Antiguo Testamento presenta una visién de conjunto general de la
historia hebrea. EI bosquejo proporciona una perspectiva al alcance entero de la historia israelita como
preparativa del nacimiento de Jesucristo en “la plenitud del tiempo” (Galatas 4:4). También presenta el
marco histdrico basico para poder evaluar el desarrollo de la adoracion hebrea en el Antiguo
Testamento.

El periodo pre-patriarcal: Desde Adan hasta Tera
(Desde la creacion hasta alrededor de 2000 a. de J. C.)

Como un precursor de la eleccion de Dios a Abraham y su pacto con é€l, el libro de Génesis se
esmera por delinear el linaje genealdgico de la semilla de la promesa hecha en Génesis 3:15. El resto de
la Biblia preserva concienzudamente este linaje genealdgico de la promesa con el fin de asegurar la
identificacion de Aquel que venia con la semilla de Abraham, el Ledn de Juda, y el Vastago de David.
Las genealogias biblicas encuentran su complecion en el nacimiento de Jesucristo. Los escritores de los
Evangelios (Mateo 1 y Lucas 3) reconstruyen el antiguo arbol genealdgico y presentan a Cristo como el
cumplimiento de la profecia genealdgica antiguotestamentaria. Una vez que han verificado a Cristo
como “el Hijo de la promesa,” las genealogias biblicas terminan, porque han realizado su intencionada
funcion.

A. Las generaciones desde Adan hasta Noé, Génesis 5:1-32 Adan, Set, Enos, Cainan, Mahalaleel,
Jared, Enoc, Matusalén, Lamec, Noé.
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B. Las generaciones desde Sem hasta Abram, Génesis 11:10-26 Noé, Sem, Arfaxad, Sélaj, Heber,
Peleg, Reu, Serug, Nacor, Taré, Abram.

El periodo patriarcal: Desde Abraham hasta Moisés
(alrededor de 2000-1400 a. de J. C.)

Pese a las cronologias detalladas construidas para los patriarcas hebreos por algunos eruditos
biblicos, parece mejor ubicar los antepasados hebreos en la Edad Mediana de Bronce de la historia sin
mas complicaciones (alrededor de 2100-1550 a. de J. C.). El citar fechas precisas para el nacimiento y la
muerte de cada patriarca es pura especulacion y tiende a despistarnos, dadas las incertidumbres en torno
a la cronologia pre-Mosaica debidas a la escasez de materiales biblicos y extra-biblicos.

Un importante dato que se desprende de las narrativas acerca del comienzo de la historia hebrea
es la entrada de Jacob a la tierra de Egipto (Génesis 46:1-7, 26-27). Segln Exodo 12:40, los israelitas
vivieron en Egipto por cuatrocientos treinta afios (Hechos 7:6; Gélatas 3:17). Si el éxodo hebreo tuvo
lugar en el siglo quince a. de J. C., la entrada de Jacob a Egipto habria tenido lugar en el siglo
diecinueve a. de J. C. Sin embargo, si el éxodo de Egipto ocurri6 en el siglo trece a. de J. C., la fecha de
la entrada de Jacob a Egipto se ubicaria en el siglo diecisiete a. de J. C.

A. La familia de Abraham, Génesis 16:15; 21:1-5; 25:1-4. Abraham/Agar: Ismael; Abraham/Sara:
Isaac; Abraham/Quetura: Zimran, Jocsan, Medan, Madién, Isbac, Suaj.

B. La familia de Isaac, Génesis 25:19-26. Isaac/Rebeca: Esaul, Jacob.

C. La familia de Esau, Génesis 36:1-14. Esal/Ada: Elifaz; Esad/Oholibama: Jeus, Jalam, Coré;
Esal/Basemat: Reuel.

D. La familia de Jacob, Génesis 46:8-27. Jacob/Lea: Rubén, Simeon, Levi, Juda, Isacar, Zabuldn;
Jacob/Zilpa: Gad, Aser; Jacob/Raquel: José, Benjamin; Jacob/Bilha: Dan, Neftali.
E. La familia de José, Génesis 41:50-52. José/Asenat: Manasés, Efrain.

El periodo formativo: Desde Moisés hasta Samuel
(alrededor de 1440-1000 a. de J. C.)

El éxodo de Egipto. La fecha del éxodo hebreo de Egipto bajo la direccién de Moisés sigue siendo un
problema para el estudio de la cronologia antiguotestamentaria. Dos posturas distintas respecto a la
fecha del éxodo han emergido del pasado voluminoso y la investigacién actual. La tradicional fecha
temprana para el éxodo se basa en la interpretacion literal de 1 Reyes 6:1 y Jueces 11:26. Aqui los anales
de Israel fechan el éxodo de Egipto cuatrocientos ochenta afios antes del cuarto afio del reinado de
Salomon. El cuarto afio del reinado de Salomon se fecha entre 966-957 a. de J. C. Esto coloca el éxodo
durante el siglo quince a. de J. C., 0 sea, entre 1446-1437 a. de J. C. (Este libro da por sentado la fecha
tradicional del éxodo hebreo de Egipto.)

La asi llamada teoria de fecha tardia para la huida israelita de Egipto se basa en una
interpretacion figurativa de las cifras dadas en 1 Reyes 6:1 y Jueces 11:26. Conforme a esta postura, los
cuatrocientos ochenta afios entre el principio de la construccién del templo y el éxodo de Egipto es un
numero simbolico que representa doce generaciones entre los dos eventos. Una generacion biblica se
percibe mas como de veinticinco afios en lugar de cuarenta, por ende un periodo de cerca de trescientos
afios interviene entre el éxodo y los eventos de 1 Reyes 6. Esto, junto con el peso de evidencia
argqueoldgica reciente, sugiere una fecha para el éxodo durante el siglo trece a. de J. C. Fechas mas
precisas oscilan entre 1290-1220 a. de J. C.

Para una presentacion detallada de los argumentos a favor de la fecha tradicional o la tardia, se
recomienda al lector el escrito de Leon J. Wood, “Date of the Exodus,” en New Perspectives on the Old
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Testament, J. B. Payne, editor (Waco, TX: Word Books, 1970), pp. 66-87. Kenneth A. Kitchen
atinadamente explica las razones que apoyan la fecha tardia del éxodo en Ancient Orient and Old
Testament (Downers Grove, IL: Intervarsity Press, 1966), 57-75.

La cronologia de los jueces.
(Notese que estos eventos no son sucesivos, ya que muchos si no todos sus periodos como jueces se
superponen.)

El periodo de los jueces se extendio aproximadamente entre 1350-1050 a. de J.C., basandonos en
la fecha tradicional del éxodo hebreo de Egipto. Los eruditos biblicos comprometidos con la fecha tardia
del éxodo reducen el periodo de los jueces a cerca de doscientos afios, 1220-1050 a. de J. C.

Josué murié con la edad de ciento diez afios, los ancianos gobernaban a Israel (Jueces 2:8).
Cusén-ristain, rey de Siria mesopotamica, oprimio a Israel por ocho afios (3:8).

Otoniel derrot6 a Cusan-ristain, dejando a Israel en paz por cuarenta afios (3:11).

Eglon, rey de Moab, oprimid a Israel por dieciocho afios (3:14).

Ehud libera a Israel de Eglon y Moab; Israel tiene paz por ochenta afios (3:30).

Jabin, rey de Canaan, oprimio a Israel por veinte afios (4:3).

Débora derroto a los cananeos, dando a Israel cuarenta afios de paz (5:3).

Los madianitas oprimieron a Israel por siete afos (6:1).

Gedeodn liberd a los israelitas de los madianitas; después Israel tuvo cuarenta afios de paz (8:28).
Abimelec gobernd en Siquém por tres afios (9:22).

Tola juzgd sobre Israel por veintitrés afios (10:2).

Jair juzgd sobre Israel por veintidés afios (10:3).

Los filisteos y los amonitas oprimieron a Israel por dieciocho afios (10:8).

Jefté derrotd a los amonitas y juzgo sobre Israel por seis afios (12:7).

Ibzan juzgd sobre Israel por siete afios (12:9).

Elon juzgo sobre Israel por diez afios (12:11).

Abdon juzg6 sobre Israel por ocho afios (12:14).

Los filisteos oprimieron a Israel por cuarenta afos (13:1).

Sansén derroto a los filisteos y juzgéd sobre Israel por veinte afios (15:20).

Samuel juzgo sobre Israel todos los dias de su vida (1 Samuel 7:15).

La derrota a Israel por los filisteos en Siquém (alrededor de 1055 o0 1050 a. de J. C.) marcd el fin
del gobierno teocréatico de Dios y el comienzo del clamor de Israel por un rey al igual que todas las
naciones circunvecinas que lo oprimian (1 Samuel 4:1-11; 8:1-9).

El tradicional periodo monarquico
(alrededor de 1050-600 a. de J. C.)

A. La monarquia unida

Saul ?-1010 a. de J. C.
Isbaal 1010-1008
David 1010-970

Salomon 970-930

B. Las monarquias divididas (* indica una co-regencia)
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Juda Israel

Roboam 930-913 a.de J. C.  Jeroboam 930-910 a. de J. C.
Abias 913-911 Nadab 910-909
Asa 911-870 Baasa 909-886
Josafat *873-848 Ela 886-885
Joram *853-841 Zimri 885
Ocozias 841 Tibni 885-880
Atalia 841-835 omri *885-874
Joas 835-796 Acab 874-853
Amasias 796-767 Ocozias 853-852
Azarias *791-740 Joram 852-841
Jotam *750-732 Jehu 841-814
Acaz *744-716 Joacaz 814-798
Ezequias *729-687 Jeroboam Il *793-753
Manasés *696-642 Zacarias 753-752
Amon 642-640 Salum 752
Josias 640-609 Menajem 752-742
Joacaz 609 Pecaias 742-740
Joacim 609-597 Pécaj *752-732
Joaquin 597 Oseas 732-722
Sedequias 597-587

Juda sucumbe ante Babilonia Israel sucumbe ante Asiria

C. Los profetas ante los reyes de Israel y Juda

Samuel ........................ Sall

Natan.......ccoeevveveeeeeieeee, David

(€ (o I David
AJiaS...coeieiiiiiiee, Salomon, Jeroboam |

[ [o T Salomon, Roboam, Abias
SemMaias.....cccceeeeeveeeenernen. Roboam
ASArias.......coeeeveeeeiiveeeenne, Asa

Hanani .......cccccevveveneennee, Asa

JeNU. v, Josafat, Baasa
Yajaziel......ccooooviiiennnn, Josafat
ElaS.....oovieiiiiiiiiiieee Acaz, Ocozias, Joram
Micaias..........ccevveervennnnnn. Acaz

Eliezer.....coccccoovvviiiiiinnnnns Josafat
ZACarias.....c..ccoevveveervieennnn. Joas

EliSEO0.....ccviviiieiciece Ocozias, Joram, Jehu, Joacaz, Joas
1SAMaS.....cvveeeeiciiee e Ocozias, Jotam, Acaz, Ezequias, Jeroboam 11
OSLAaS...cvvereerieieecie e, Ocozias, Jotam, Acaz, Ezequias
AMOS..ooviiiiiiieieieee e, Ocozias, Jeroboam Il
Miqueas.........cccovveiiveennnnnn, Jotam, Acaz, Ezequias
JONAS...eeieiiiiiee e, Jeroboam Il
Oded.....ccovevviieiieice, Pécaj

Hulda.........ocoooveeeeee, Josias
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Sofonias.........cccevveeieiiennnn, Josias

Jeremias.........ccoevevveieriennn, Josias, Joacaz, Joacim, Joaquin, Sedequias
Urias.....ocooveeeieseece e Joacim

Ezequiel.......cccooveiiiienn, (El exilio de) Joaquin
Daniel.......ccccooevvevviec Joacim, Nabucodonosor, Belsasar, Dario el medo, Ciro
Hageo. ..o, Dario de Persia

ZAacCariaS......cocevvvereeenrnnenn, Dario de Persia
ADbdias.......ccocooriiiiiie, Ninguno

Joel.o Ninguno

Habacuc..........ccoovvinininnns Ninguno

Malaquias........c.ccceeevervvennenn, Ninguno

El periodo exilico: desde la caida de Jerusalén hasta el decreto de Ciro
(587-539 a. de J. C.

602 a. de J. C. Nabucodonosor, el rey de Babilonia, siti6 Jerusalén. Junto con el botin y a otros de la
realeza y nobleza, a Daniel se le llevo cautivo (Daniel 1:1-4)

597 a. de J. C. De nuevo Nabucodonosor sitid Jerusalén. A Ezequiel se le llevo cautivo junto con diez
mil cautivos y los tesoros del templo (2 Reyes 24:10-17).

587 a. de J. C. Nabucodonosor conquista Jerusalén y deport6 a los israelitas a Babilonia (2 Reyes 24:8-
25:21; 2 Crénicas 36:1-21).

582 a. de J. C. Nabucodonosor atacé Jerusalén otra vez, deportando a cuarenta y seis mil personas mas
en venganza del asesinato de Gedalias, el gobernador nombrado por los babilonios (Jeremias 52:24-30).
561 a. de J. C. Evil-merodac, el rey de Babilonia, solt6 de la prision a Joaquin, el rey de Juda, durante el
afio 37 de su exilio (2 Reyes 25:27-30; Jeremias 52:31-34).

539 a. de J. C. El rey Ciro de Persia derroté a los babilonios y publicé un decreto, permitiendo que los
que fueron llevados cautivos por los babilonios volviesen a sus patrias (Esdras 1:1-4).

La restauracion o el periodo pos-exilico:
desde el decreto de Ciro hasta Alejandro (539 -332 a. de J. C.)

539 a. de J. C. El decreto de Ciro (Esdras 1:1-4).

538  Sesbasar llevé un grupo pequefio de judios a Jerusalén (Esdras 1:8-11).

522? Zorobabel y Jesta condujeron a otro grupo de judios a Jerusalén (Esdras 2:1-67)

520  Hageo profetizé (Hageo 1:1).

520-518 Zacarias profetizd (Zacarias 1:1; 7:1).

516/515 Se acabd la reconstruccion del segundo templo (Esdras 6:15).

500? Malaquias profetizo.

458  Esdras el escriba llevo a un tercer grupo de judios a Jerusalén, donde él ayudé a organizar a la
comunidad restaurada en torno a la ley de Moisés (Esdras 7:7; 8:1-36; Nehemias 8:1-9:25).

445  Nehemias viaj6 a Jerusalén para supervisar la reconstruccion de secciones de la muralla de
Jerusalén, permaneciendo luego como gobernador bajo los auspicios de los persas por doce afios
(Nehemias 2:11-18; 5:14).

432  Nehemias volvid para trabajar como gobernador por segunda vez despues de un intervalo de uno
o0 dos afios (Nehemias 13:6).

400? ¢Se escribieron los libros de Cronicas?
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La restauracion de la comunidad en la pos-exilica Jerusalén disfrutaba de bastante autonomia pero
seguia estando sujeto a la autoridad persa. Esta subyugacion al dominio persa era la primera (y quizas la
mas tolerante) en una serie de capitulaciones judias a poderes extranjeros. Los persas

(539-332 a. de J. C.) fueron seguidos sucesivamente por Alejandro el Magno y los griegos (332-323 a.
de J. C.), los ptolomeos egipcios (323-198 a. de J. C.), los seléucidas sirios (198-165a. de J. C.), y
finalmente los romanos (63 a. de J. C. hasta 135 d. de J. C.) Sélo durante los breves periodos de los
macabeos y los hasmoneanos disfrutaron los judios de un alivio de la severa opresion extranjera. No es
de sorprenderse que al abrirse el Nuevo Testamento, los judios de Jerusalén y sus contornos estén
esperando la llegada de un Mesias militar que quite de encima a los gentiles odiados, limpie la tierra de
la contaminacion pagana, y establezca un reino de Dios Davidico sobre la tierra.

Admitidamente, los nombres y cifras de esta linea histérica no son chispeantes. Sin embargo, el
cortesano babilonico Daniel encontrd porqué adorar a Dios por ser él el Sefior de las naciones y
gobernante de la historia humana. EI himno de accién de gracias de Daniel ensalza al Dios del cielo por
su conocimiento y control del misterio de los tiempos y sazones de los reinos terrenales

(Daniel 2:20-23). El himno de Daniel también nos recuerda de la respuesta de Jests a Pilato, “No
tendrias ninguna autoridad contra mi, si no te fuera dada de arriba” (Juan 19:11). Esta verdad incito6 al
apostol Pablo a que retara a Timoteo a huir del mal y acogerse del bien, porgque Dios es el Unico
Soberano, el Rey de reyes y Sefior de sefiores (1 Timoteo 6:11-16).

Para lecturas adicionales, los siguientes son historias estandares de Israel:

Bright, John. A History of Israel, Tercera edicion. Philadelphia: Westminster, 1981.

Merrill, Eugene H. Kingdom of Priests. Grand Rapids: Baker, 1987.

Wood, Leon J. A Survey of Israel’s History, revisado por David O’Brien. Grand Rapids: Zondervan,
1986.

Apéndice B
Los nombres y titulos de Dios en el Antiguo Testamento

Durante los tiempos del Antiguo Testamento, nombres describian el ser, la existencia, el caracter, la
personalidad, la reputacidn, y la autoridad de individuos. Dado este contexto, es sélo natural que Dios
optara por revelarse a los hebreos al usar una variedad de nombres y titulos divinos. Para conocer a
Dios, es importante entender los nombres que él empleaba para comunicarse a la humanidad. Una lista
de los mas prominentes nombres divinos en el Antiguo Testamento se da a continuacion. (Para tener un
catalogo completo de los nombres y titulos divinos en el Antiguo Testamento, vease Herbert Lockyer,
All the Divine Names and Titles in the Bible (Grand Rapids: Zondervan, 1975); para ver un estudio mas
técnico de los nombres divinos en el Antiguo Testamento, véase Tryggve N. D. Mettinger, In Search of
God, F. H. Cryer, traductor (Philadelphia: Fortress Press, 1987).

1. El = Dios (Geénesis 17:1). Un nombre general para cualquier deidad en el mundo antiguo. Al aplicarse
al Dios de los hebreos, significaba su majestad y autoridad.

2. Elohim = Dios (literalmente “dioses”; Génesis 1:2). A menudo el nombre es visto como “la pluralidad
de majestad” de Dios en el Antiguo Testamento.

3. El-Elyon = El Dios Altisimo (Génesis 14:18-20). Este nombre indicaba la posicion superior de Dios
por encima de todos los dioses de las naciones.
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4. Yahvé (YHWH) = traducido normalmente en SENOR (Exodo 3:14). E1 “YO SOY” del episodio del
arbusto ardiendo al ser llamado Moisés a liberar a Israel. EI nombre significaba que Dios seria un
recurso inexhaustible en la realizacion de todo lo que habia retado a Moisés que hiciera.

5. Adonai = SENOR (Josué 3:11). Este nombre revelaba a Dios como duefio y amo de toda su creacion.
6. EI-Shaddai = Dios Todopoderoso (literalmente, “Dios de las montafias”; Génesis 17:1). El nombre
resaltaba el poder de Dios en la creacion y el sostenimiento de toda vida. Mas tarde, el nombre llegd a
asociarse con el tremendo despliegue del poder de Dios en el Monte Sinai (Exodo 19).

7. EI-Olam = Dios Eterno (Génesis 21:33). Este nombre enfatizaba la inmensidad y la eternidad de Dios.
8. EI-Roi = Dios, el que ve (Génesis 16:13). Este nombre revelaba la omnisciencia benéfica de Dios, un
Dios que veia las necesidades de su pueblo, respondiendo con ayuda y liberacion.

9. El-Berit = El Dios del pacto (Jueces 9:46). Este nombre le recordaba a Israel de la inmanencia de Dios
como el hacedor de pacto con la humanidad, su fidelidad como guardador del pacto, y la seguridad que
se encuentra en la relacion de pacto con Dios.

10. El-Eloe-Israel = Dios, el Dios de Israel (Génesis 33:19-20). Este nombre daba fe de la soberania 'y
cuidado providencial sobre sus escogidos, a Israel.

11.Yahvé (YHWH)-Yiré = el SENOR nuestro Proveedor (Génesis 22:13-14). Un nombre que
atestiguaba de la habilidad de Dios de sostener a los fieles en sus angustias y pruebas.

12. Yahvé (YHWH)-Rafa = el SENOR sana (Exodo 15:26). Este nombre hablaba de los potentes
poderes curativos de Dios al vencer sobre el pecado y la enfermedad de una creacion caida.

13. Yahvé (YHWH)-Nisi = el SENOR, nuestro estandarte (Exodo 17:15). Dios mismo va delante de su
pueblo en batalla—o sea, en la vida.

14. Yahvé (YHWH)-Shalom = el SENOR es la paz (Jueces 6:24). Los justos pueden estar en paz ante el
Serior.

15. Yahvé (YHWH)-Raah = el SENOR, nuestro pastor (Salmo 23:1). El mas conmovedor de todos los
nombres; Dios cuida de su pueblo como el pastor cuida de sus ovejas.

16. Yahvé (YHWH)-Tsidkenu = el SENOR, nuestra justicia (Jeremias 23:6). Este nombre exalta el
caracter perfecto e impecable de Dios.

17. Yahvé (YHWH)-Shammah = el SENOR esté presente (Ezequiel 48:35). Este nombre afirmaba la
omnipresencia de Dios como Creador personal.

18. Yahvé (YHWH)-Sabaot = el SENOR de los ejércitos (1 Samuel 17:45). Este nombre designaba a
Dios como el lider o general de los ejércitos del cielo y los de Israel.

19. Yahvé (YHWH)-Hoseenu = el SENOR nuestro hacedor (Salmo 95:6) Este nombre celebraba la
belleza de la creacion y la habilidad singular del Creador.

20. Yahvé (YHWH)-Elohim = el SENOR Dios (Zacarias 13:9). El nombre resaltaba a Dios como el
Creador majestuoso y omnipotente y Regente de la creacion.

Otros titulos y epitetos divinos abarcan:

21. El Santo de Israel (Salmo 71:22).

22. El Padre (Salmo 89:26).

23. El Redentor (Job 19:25).

24. El Salvador (lsaias 43:3).

25. El Escudo (Salmo 33:20).

26. La Ayuda (Salmo 33:20).

27. La Roca (Isaias 30:29).

28. El Rey (Salmo 24:7-8).

29. El Dios Vivo (2 Reyes 19:4).

30. El Primero y el Ultimo (lIsaias 44:6).

31. El Poderoso (lsaias 9:6).

32. El Dios de la Verdad (Isaias 65:16).
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33. El Anciano de Dias (Daniel 7:9).

34. El Dador de Leyes (Isaias 33:22).

35. La Fortaleza (Salmo 18:2).

36. El Sol (Salmo 84:11).

37. Dios del Cielo (Jonas 1:9).

38. El Rey del Cielo (Daniel 2:18).

39. La Esperanza de Israel (Jeremias 14:8).
40. El Cuerno de Salvacion (2 Samuel 22:3).

Los nombres y titulos antiguotestamentarios de Dios siguen siendo una importante fuente de
conocimiento acerca de su naturaleza, caracter, personalidad, y propdsitos redentores para la creacion.
Hoy estos nombres y titulos de Dios pueden ser empleados en la adoracion cristiana privada y colectiva
de varias maneras. Por ejemplo, al igual que los Proverbios son usados semanalmente en muchas
iglesias para instruir a la congregacion en cuanto a la sabiduria, asi también los nombres de Dios
pudieran usarse para instruir a la congregacion en cuanto al conocimiento de Dios. O, en su defecto, los
nombres de Dios pudieran usarse para ordenar las oraciones privadas y publicas. Por ejemplo, al orar por
los enfermos, a Yahvé-Rafa se le puede pedir. Al orar por los que estan pasando por grandes pruebas
econdmicas o de otra indole, se puede dirigir la oracion a EI-Roeh. Al ofrecer la accion de gracias a Dios
por su provisién abundante, seria apropiado emplear el nombre de Yahvé-Yire.

Apéndice C
El calendario religioso hebreo

1.Los equivalentes del calendario juliano

El calendario juliano El calendario judio-babilénico
marzo/abril Nisan, el nombre hebreo pre-exilico es ‘Ahib (Exodo 12:2)
abril/mayo lyyar, el nombre hebreo pre-exilico es Ziw (1 Reyes 6:1)
mayo/junio Sivan
junio/julio Tammuz
julio/agosto Ab
agosto/septiembre Elul
septiembre/octubre Tishri, el nombre hebreo pre-exilico es ‘Etanim (1 Reyes 8:2)
octubre/noviembre Marhesvan, el nombre hebreo pre-exilico es Bul (1 Reyes 6:38)
noviembre/diciembre Kislev
diciembre/enero Tebeth
enero/febrero Shebat
febrero/marzo Adar

2. El calendario religioso judio: los festivales

el mes la fecha el festival

Nisan 1 La Luna Nueva (Numeros 10:10)
10 La seleccion del cordero pascual (Exodo 12:3)
14 Se mata el cordero pascual (Exodo 12:6)

Se comienza la Pascua (NUmeros 28:16)
15 Primer dia del pan sin levadura (NUmeros 28:17)
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16 Las primicias (Levitico 23:10)
21 El fin de la Pascua y el Pan sin Levadura (Levitico 23:6)
lyyar 1 La Luna Nueva (Numeros 1:18)
Sivan 1 La Luna Nueva
6 Pentecostés (cincuenta dias después de las Primicias),
la Fiesta de las Semanas (Levitico 23:15-21)
Tammuz 1 La Luna Nueva
Ab 1 La Luna Nueva
9 El Dia de Luto por la destruccion del templo.
Elul 1 La Luna Nueva
Tishri 1 La Luna Nueva, el Afio Nuevo, la Fiesta de las Trompetas
(Levitico 23:24; NUumeros 29:1-2)
10 El Dia de Expiacion (Levitico 23:26-32; el ayuno en Hechos 27:9)
15-21 La Fiesta de los Tabernaculos (Levitico 23:33-43)
Marhesvan 1 La Luna Nueva
Kislev 1 La Luna Nueva
25 La Fiesta de la Dedicacién del Templo (1 Macabeos 4:52ss),
Hannukkah o La Fiesta de las Luces, un festival de ocho dias
(Juan 10:22)
Tebeth 1 La Luna Nueva
Shebat 1 La Luna Nueva
Adar 1 La Luna Nueva
14-15 La Fiesta de Purim (Ester 9:21)

Los afios judios se cuentan segun la Era Mundial, comenzando con la creacion del hombre (calculado de
ser el afio 3761 a. de J. C.). Asi, Israel llegd a ser una nacion en el afio judio de 5709 (1948 d. de J. C.).
En lugar de contar desde el nacimiento de Cristo, el pueblo judio Ilama los afios antes de

Jesucristo A. E. C. (Antes de la Era Comun); y los afios después del nacimiento de Cristo son para ellos
E. C. (Era Comun). En cuanto a calendarios antiguos, vease Jack Finegan, Handbook of Biblical
Chronology (Princeton, N. J.: Princeton University Press, 1964). Para ver una discusion pormenorizada
del desarrollo de los eventos que comprenden el calendario religioso judio, véase Abraham P. Bloch,
The Biblical and Historical Background of the Jewish Holy Days (New York: KTAV, 1978), y Peter S.
Knobel, editor, Gates of the Seasons: A Guide to the Jewish Year (New York: Central Conference of
American Rabbis, 1983).

Apéndice D
Sacrificio en el Antiguo Testamento
1.The Sacrifical System
Nota del traductor: Lamento no haber podido trabajar con esta seccién debido a su formato.

2. Las ocasiones de los sacrificios.

El sacrificio y la ofrenda

Animales sacrificados Novillos Carneros Corderos Cabras
Ocasiones de ofrendas
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Diarias (mafiana y tarde) 2
Ofrendas adicionales sabatinas 2
Lunas Nuevas 2 1 7 1
Festivales anuales
Pan sin levadura
(ofrenda diaria) 2 1 7 1
Total de 7 dias 14 7 49 7
Festival de Semanas
(de las Primicias) 2 1 7 1
Primer dia del 7to mes 1 1 7 1
Dia de Expiacion 1 1 7 1
Tabernaculos Dia 1 13 2 14 1
Dia 2 12 2 14 1
Dia 3 11 2 14 1
Dia4 10 2 14 1
Dia5 9 2 14 1
Dia 6 8 2 14 1
Dia7 7 2 14 1
Dia 8 1 1 7 1
Total de 8 dias 71 15 105 8

La cantidad de animales que habian de ser sacrificados en los sacrificios publicos diaria y semanalmente

y cuando los festivales.

Los dos corderos los Sdbados son ademés de los dos diarios.
El total para los siete dias se refiere a los siete dias del Festival de Pan Sin Levadura (es decir, dos

novillos por dia por siete dias = 14).

Asimismo, el total para los ocho dias se refiere a los ocho dias del Festival de los Tabernaculos (es decir,

1 cabra por dia por ocho dias = 8 cabras).

Chart of the occasions laid down for public sacrifice and offerings (NUmeros 28-29). Tomado del New
Bible Dictionary. J. D. Douglas, editor de la segunda edicion. Wheaton: Tyndale House, 1982, p. 1046.

Usado con permiso del editorial.

La mausica en el Antiguo Testamento

1. A Jubal se le llama el primer musico (Génesis 4:21).
2. La musica formaba parte de las reuniones y celebraciones familiares (Génesis 31:27;

comparese con Lucas 15:25).

3. La musica siempre acompariaba el trabajo de la cosecha y la perforacién de pozos (Isaias
16:10; Jeremias 48:33; Numeros 21:17).

Apéndice E
La musica en el Antiguo Testamento
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8.

9.
10

11
12

13
14

. La musica era parte de la estrategia militar y las celebraciones de victoria (Exodo 32:17-18;

Josué 6:4-20; Jueces 7:18-20; 11:34-35; 1 Samuel 18:6-7).

. El bailar a menudo era parte de la diversion musical (Exodo 15:20; 32:19; Jueces 11:34;

21:21; 1 Samuel 18:6; 21:11; 29:5; 30:16).

. La musica era parte de la adoracion y el ministerio en el templo (1 Crénicas 15:16; 23:5; 25:6-

7; 2 Crénicas 5:11-14; comparese con Esdras 2:65; Nehemias 12:27-43).

. La musica formaba parte de la vida cortesana de los reyes (1 Samuel 16:14-23; 2 Samuel

19:35; Eclesiastés 2:8), y también era parte de las celebraciones de entronizacion (1 Reyes
1:39-40; 2 Reyes 11:14; 2 Croénicas 13:14).

La musica se asociaba con el festejo y la diversion (Isaias 5:12; 24:8; compéarese con Mateo
14:6).

La musica expresa toda una gama de sentimientos humanos (el libro de Salmos).

. La musica era una parte vital del lamento y el luto (2 Samuel 1:17-18; 2 Crénicas 35:25;
compérese con Mateo 9:23).

. La musica se usaba en la restauracion de los dones proféticos (2 Reyes 3:15); también se
usaba para tranquilizar a individuos inquietados (1 Samuel 16:14-23).

. Amos censuro la musica frivola y el banquetear (Amos 6:5-6).

. El cantar y el regocijar son caracteristicos del hombre justo (Proverbios 29:6).

. La musica sera una parte del nuevo pacto (Jeremias 31:7-13).

Tomado de Baker’s Handbook of Bible Lists, Andrew E. Hill, compilador. Grand Rapids: Baker, 1981,
pp. 221-226. Usado con permiso del editorial.

Instrume

O©oo~No ok ownN —

11.
12.
13.
14.
15.
16.
17.
18.
19.
20.
21.
22.
23.
24,

ntos musicales en el Antiguo Testamento

. iInstrumentos musicales (zmr’) (Daniel 3:5)

. flauta (hlyl) (1 Samuel 10:5)

. trompeta (hssrh) (2 Reyes 11:14)

. cuerno de carnero (ywbl) (Josué 6:5)

. instrumentos musicales (kly) (Salmo 71:22)

. lira (knwr) (Génesis 4:21)

. instrumentos de cuerda (mnym) (Salmo 150:4)
. sistros (mn’n’ym) (2 Samuel 6:5)

. campanillas (mslh) (Zacarias 14:20)

. cimbalos (msltym) (Esdras 3:10)

flauta (msrwqy) (Daniel 3:5)

instrumento de cuerda, ¢arpa? (nbl) (Salmo 33:2)
musica de cuerda (ngynh) (Lamentaciones 5:14)
instrumento musical (swmpwnyh) (Daniel 3:5)
flauta (‘wgb) (Salmo 150:4)

arpa (psntryn) (Daniel 3:7)

campanas (p’mwn) Exodo 28:33; 39:25-26)
cimbalos (slslym) (Salmo 150:5)

lira o ladd (qytrs) (Daniel 3:5)

corneta (grn) (Josué 6:5)

lira (sbk’) (Daniel 3:7)

cuerno de carnero (swpr) (1 Reyes 1:34)

lira de tres cuerdas (slys) (1 Samuel 18:6)
pandereta (twp) (Génesis 31:27)
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La traduccion inglesa de estos términos alfabetizados esta basada en W. L. Holliday, A Concise Hebrew
and Aramaic Lexicon of the Old Testament (Grand Rapids: Eerdmans, 1971).

Anotaciones musicales de los Salmos

1.

2.

9.

segun el ‘ylt hshr (“la cuerva del alba”):
22
para las flautas (‘1-hnhylwt):
5
segun ‘l-tsht (“no destruir”):
57
58
59
75
con instrumentos de cuerda (bngynwt):
4 61
6 67
54 76
55
segun gtyt (un término musical desconocido; algunos posibles significados son: (a) un
instrumento musical; (b) “junto a la era” del Festival de los Tabernaculos; (¢) perteneciente al
Festival del Afio Nuevo):
8
81
84
higgaion (¢;hgywn, un interludio para la musica sonora?):
9
una peticion (hzkyr):
38
70
segin ydwtwn (?):
39
62
77
segiin ywnt “Iml rhwgm (“una paloma en roble lejano”):
56

10.para el director del coro (Imnsh):

4 13 31 45 54 61 69 84
5 14 36 46 55 62 70 85
6 18 39 47 56 64 75 88
8 19 40 49 57 65 76 109
9 20 41 51 58 66 77 139
11 21 42 52 59 67 80 140
12 22 44 53 60 68 81

11.segun mwt lbn (“la muerte del hijo”):

9
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12.salmo (mzmwr):

3 15 29 47 64 76 85 108
4 19 30 48 65 77 87 109
5 20 31 49 66 79 88 110
6 21 38 50 67 80 92 139
8 22 39 51 68 82 98 140
9 23 40 62 73 83 100 141
12 24 41 63 75 84 101 143
13

13.segin mhlt (¢con enfermedad o después de un tono triste?):
53

14 .segin mhlt 'nwt (;tristemente, humilldndose?):
88

15.miktam (mktm, ¢un poema de misterio o canto de expiacién?):
16 58
56 59
57 60

16.maskil (mskyl, un término musical desconocido. Sus posibles significados son: (a) un canto
cultico; (b) un pasaje qué aprender; (c) un canto sapiencial puesto a musica):
32 45 54 88
42 52 74 89
44 53 78 142
17.Selah (cela, un término musical desconocido. Sus posibles significados son: (a) levantar la
voz a un tono mas alto; (b) “siempre”; (c) una pausa de un interludio musical; (d) un acrdstico que
indica un cambio de voz o “da capo”):
3 32 50 61 76 85
4 39 52 62 77 87
7 44 54 66 81 88
9 46 55 67 82 89
20 47 57 68 83 140
21 48 59 75 84 143 (Habacuc 3:3,9,13)

24 49 60
18.segtin ‘Imwt (doncellas, ;0 ser cantado por doncellas?):
46

19.shiggaion (swing, un término musical desconocido):
7 (Habacuc 3:1)
20.con la tonada de “lirios” (swisym):
45
69
80
|21.un canto (syr):
30 66 76 87
46 67 76 88
48 68 83 108
65
22.un canto de ascenso (syr hm ‘lwt):
120 123 126 129 132
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121 124 127 130 133
122 125 128 131 134
23.un canto de boda (syr ydydwt):

45
24.un canto de Sabado (syr lym hsbt):
92
25.segun smynyt (;“para el instrumento de ocho cuerdas”?):
6
12
26.segun ssn ‘dwt (“el lirio del pacto”):
60
80
27.un salmo de alabanza (thlh):
145
28.una oracién (tplh):
17 102
86 142
90

La traduccidn inglesa de estas anotaciones musicales hebreas esta basada en W. L. Holladay, A Concise
Hebrew and Aramaic Lexicon of the Old Testament (Grand Rapids: Eerdmans, 1971).s

Apéndice F
Los Salmos para la iglesia de hoy

Dos preguntas sirven como conclusién de este analisis del lugar de los Salmos en la adoracion judia y
cristiana. Primero, ¢Qué hemos aprendido acerca de los Salmos y la adoracion del repaso del uso de los
Salmos en el Antiguo Testamento e historia eclesiastica? Segundo, (Como pudiéramos implementar esta
instruccion para que los Salmos sean usados mas eficazmente en nuestra adoracion?

Estas preguntas no tan sélo forman el climax de nuestro estudio de los Salmos y la adoracion,
sino que también sirven como una invitacion al lector, una invitacion a que revitalice su apreciacion del
lugar de los Salmos en sus précticas actuales de adoracion, o una invitacién a reclamar la herencia judio-
cristiana de darle a los Salmos un lugar prominente en la devociédn privada y la adoracién pablica.

¢, Qué hemos aprendido?

Yo he organizado este estudio de los Salmos en torno a una serie de citas tomadas de los
destacados padres eclesiasticos y eruditos biblicos judios y cristianos. Mi proposito es doble: su
comentario sobre los Salmos y el uso de los Salmos en la adoracion proporcionan una perspectiva
histdrica y teoldgica a nuestro resumen del tema, y td, el lector, probablemente recuerde sus palabras por
mas tiempo que las mias.

Los Salmos para la vida. “Pero en el Salterio . . .t aprendes acerca de ti mismo.”1

Los padres de la iglesia desde Tertuliano a Calvino concuerdan en que los Salmos hablan para
nosotros, a diferencia del resto de la Escritura, que habla a nosotros. Juan Calvino describia a los Salmos
como “una anatomia de todas las partes del alma.”2 Los Salmos si expresan toda la gama de la respuesta
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humana a la bondad y justicia de Dios. Hemos aprendido que los Salmos pintan el peregrinaje de la fe,
no tan solo para el antiguo Israel, sino también para los cristianos de hoy. De nuevo, Atanasio aconsejo a
su amigo Marcellinus, “Lo maravilloso del Salterio es que. . .el lector toma todas sus palabras sobre sus
labios como si fueran las suyas propias . . .Los Salmos asi son para el que los canta un espejo, pudiendo
verse a si mismo y a su propia alma.”3

Los Salmos en la adoracion judia. “Los Salmos asi llegaron a ser las principales vigas espirituales de
la adoracion en la sinagoga.”4

Lo que Millgram dice en cuanto a la adoracion en la sinagoga también era cierto respecto a la
adoracion en el templo de los tiempos antiguotestamentarios. De hecho, hemos aprendido que los
Salmos son el himnario del Antiguo Testamento y la esencia del sacrificio de alabanza alzada a Dios en
las liturgias del templo (Salmo 141:2). Es mas, los Salmos encapsulan el mensaje de todo el Antiguo
Testamento. Martin Lutero, aquel gran Reformador y erudito biblico, ponia esta etiqueta a los Salmos,
“una Biblia pequena y un resumen del Antiguo Testamento.”5 Y tenia razon, ya que todos los temas
principales la teologia del Antiguo Testamento son abordados en el Salterio, incluyendo el pacto, la
presencia divina, la regencia divina de Dios sobre la historia, la realeza divina, Dios como Creador, la
ley de Dios, la justicia y misericordia, la redencion, las bendiciones y maldiciones, la piedad personal, y
la adoracion—mencionando unos pocos temas.6

Los Salmos en la adoracion cristiana. “Si velamos bien en la iglesia, David viene primero, Ultimo y en
el medio.”7

Hemos aprendido que los Salmos eran vitales para la vida devocional personal y centrales para la
adoracion colectiva a lo largo de toda la historia de la iglesia. Méas aun, los Salmos anticipan a Jesucristo
como Hijo de Dios e Hijo de David. La lectura cristiana de los Salmos permite nuestra apreciacion de la
pasion de Jests de Nazaret y nuestra entrada a ella.”8

Los Salmos como un “manual. “No canten los Salmos sélo con las voces; canten alabanzas a Dios en
el corazon.”9

Justo como Jeronimo pedia que sus lectores conectaran la Salmodia interna y externa, hemos
aprendido que los Salmos representan a la teologia en lo concreto, no en lo abstracto. Los Salmos
instruyen al lector de las muchas formas por las que los justos pueden acercarse a Dios para
hablarle...mas bien, para cantarle. También, los Salmos nos ensefian acerca de la importante dinamica
entre el individuo y la comunidad religiosa mayor. EI Criséstomo pragmatico hasta encontro virtud en el
método de cantar los Salmos como un vehiculo pedagdgico, puesto que la lectura era trabajosa y
fastidiosa.10

Pero mas importante aun es la observacion de Atanasio de que el Salterio es un “manual.” Los
Salmos nos dicen cémo obedecer las prohibiciones biblicas, como arrepentirnos, cOmo expresar nuestra
gratitud, y como alabar a Dios. “En otras partes de la Biblia se nos exhorta a que alabemos al Sefior,
reconociéndolo; Aqui en los Salmos se nos muestra como hacerlo.”11

¢ Como pudiera yo o mi iglesia usar los Salmos en la adoracion?

Esta ultima seccion de nuestro estudio de los Salmos en la adoracion esté disefiada como una
guia practica para que implementemos la salmodia en la devocion privada y en la adoracion publica. Las
categorias no son exhaustivas sino representativas. jSeé t creativo!

De nuevo, la bibliografia no es comprehensiva; mas bien, solo introduce los temas. El contenido
de la bibliografia representa una gama extensiva de las opiniones religiosas, y el que yo incluya una obra
no quiere decir necesariamente la aceptacion de la postura teoldgica del autor. (Por desdicha, no todos
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los titulos estan vigentes. Busca en tus bibliotecas locales y en las librerias que se dedican a vender
libros usados.) Las obras han sido seleccionadas como recursos para estimular y personalizar la
apropiacion de los Salmos para la adoracidn cristiana. jSepas tu discernir!

La devocion privada.

La meditacion es el escuchar a Dios, el tener comunion con Dios a solas en silencio. La
meditacion biblica es el despego del mundo material tanto como el aferrarse al mundo espiritual. La
meditacion abarca el pensamiento enfocado, la concentracién y reflexion, y el involucrarse
emocionalmente. La meditacion biblica es una practica activa de adoracién, renovacién espiritual,
refrescamiento mental, y comunion divina.

No obstante, la meditacion biblica no es necesariamente una préctica silenciosa, ya que una de
las palabras hebreas para “meditar” significa “murmurar, gemir, gruiir, leer con connotacion, meditar
hablando consigo mismo” (haga; Salmo 1:2). El contenido de la meditacion biblica es la persona de
Dios, sus obras, y su Ley tal como se revela en la creacion (Salmo 145:5) y la Escritura (Salmo 119:97).

Referencias biblicas a la “meditacion” que se encuentran en la version inglesa New English
Version: Salmos 1:2; 19:14; 39:3; 48:9; 77:12; 104:34; 119:15, 23, 27, 48, 78, 97, 99, 148; 143:5; 145:5.

Referencia biblicas a la “meditacion” que se encuentran en la version inglesa New Revised
Standard Version: Salmos 1:2; 19:14; 38:12; 49:3; 63:6; 77:3, 6, 12; 104:34; 119:15, 23, 27, 48, 78, 97,
99, 148; 143:5; 145:5.

La oracion, la alabanza, y la adoracion. Los Salmos representan el didlogo honesto de fe, incluyendo la
accion de dar gracias, la alabanza, y la adoracion tanto como la expresion de gozo, esperanza, angustia,
dolor, y duda, enraizados todos en las experiencias cotidianas de la vida. Los Salmos nos ensefian que
traigamos todas las respuestas, sean alabanzas o lamentos, a Dios con una actitud de oracion.

Tal vez encuentres de utilidad usar los esbozos de los tipos de salmos como una guia de oracion,
especialmente el lamento ya que éste traslada al suplicante de la queja a la alabanza. Quizas quieras
experimentar escribiendo tus propios salmos, basandolos en los esbozos de las distintas formas de los
salmos. Sea como fuere, aprende a hacer que los Salmos sean un gran recurso para la oracion cristiana, y
permite que tus propias oraciones, alabanzas, y adoraciones sean tan ricas y variadas como el mismo
Salterio.

La vida, el estilo de vida, y la cosmovision. La atraccion constante de los Salmos estriba en su habilidad
de hablar a la persona total, informando nuestro intelecto, moviendo nuestras emociones, y dirigiendo
nuestra voluntad.12 Por esta razon, el Salterio juega un papel integral en la formacion del estilo de vida
y cosmovision cristianos.

La adoracion colectiva: A continuacion hay un resumen de los usos litargicos de los Salmos visto en
nuestro estudio del lugar de los Salmos en la adoracion hebreo-judia y cristiana:

. La entrada o procesional y llamamiento a la adoracion,
. La preparacion para la adoracion,

. La preparacion para oir la Palabra,

. La preparacion para la Mesa del Sefior o la Eucaristia,
. La confesion,

. Las oraciones y alabanzas,

. La alabanza por el cantar,

. El cantar congregacional y el del coro,
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Los usos antifonales y de responso.
La despedida o salida y bendicion, y
Las ocasiones especiales y el afio eclesiastico.
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