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TEMA 3: SERVIDORES DE LA NUEVA ALIANZA
TEXTO: Il CORINTIOS

1. NIVEL HISTORICO

1.1. Corinto y los destinatarios de Segunda Corintios

En torno a Corinto y a la comunidad cristiana que existia alli (fundacion, crecimiento, organizacion, etc.), nos remitimos
a lo ya expuesto en el tema anterior. Es a dicha comunidad a quien va dirigida la carta de Pablo que ahora nos ocupa.
Podemos repasar, pues, lo que se dijo en el folleto anterior (LA ATENCION AL DEBIL, Primera carta a los Corintios).

1.2. Contexto histérico de la carta

2Co no es una carta acabada, como pueden ser las cartas a los Gélatas o a los Romanos; se trata mas bien de una
recopilacion de varias cartas escritas por Pablo a la iglesia de Corinto. Cuando Pablo comenzé a escribir 2Co, llevaba
ya varios afios preocupado por la situacion de aquella comunidad. Su primera visita a Corinto, cuando la evangeliz6 por
primera vez en los afios 50-51, duré mas de 18 meses (Hch 18,11). Después de dejar la ciudad para continuar su
ministerio en otras partes, escribié varias veces a aquella comunidad. No todas las cartas han llegado hasta nosotros.
1Co 5,9-11 demuestra que incluso antes de esa carta, ya les habia escrito en diversas ocasiones.

Pablo escribié 1Co en el afio 54, a raiz de las informaciones que recibié de la familia de Cloe (1Co 1,11), que habia
viajado de Corinto a Efeso, donde Pablo se encontraba. Los mismos Corintios le habian escrito pidiéndole su parecer
sobre algunos problemas que habian surgido (1Co 7,1). En 1Co 4,18-21 Pablo manifiesta su deseo de visitar de nuevo
Corinto en un futuro préximo. Después cambié de parecer, programando una doble visita (2Co 1,15-16), una de camino
de Efeso a Macedonia y otra en su viaje de vuelta a Efeso. No hizo ninguna de las dos visitas y por ello fue tachado de
indeciso (2Co 1,17). Sus colaboradores, sin embargo, viajaron varias veces alli durante ese tiempo (cf 1Co 16,10; 2Co
2,13; 7,6-7: son visitas de Timoteo y Tito). En 2Co 8,16-24, Pablo dice que piensa enviar a Tito con otros dos
compafieros a Corinto.

Cuando Pablo acaba de escribir 1Co 1-4, manda alli a Tito para llevar a cabo la colecta. Por él, o quizas por otros
caminos, Pablo se entera de que la carta no ha producido los efectos que esperaba. Algunos corintios, sea por
ignorancia o a causa de algin malentendido, cuestionan el apostolado de Pablo, instigados quizas por algunos
elementos de fuera de la comunidad; y esto hace enfadar a Pablo con aquellos que él mismo habia guiado a le fe. Por
ello, Pablo contesta con su apologia (2Co 2,14 - 7,4). Al escribir la carta, Pablo nunca penso que el problema revistiese
una tal gravedad y estaba seguro de poderlo solucionar con la misma. Pero al recibir mas noticias, decide ir él mismo a
Corinto; en ese momento se manifestara el conflicto con toda su fuerza. Posteriormente se referird a esta visita como a
la "visita penosa" (2Co 2,1; 13,2), ya que ésta fue un fracaso y él se vio obligado a volver a Efeso con un gran disgusto
(cf 2Co 12,14; 13,1). Mas tarde escribira la asi llamada "carta llena de lagrimas" (2Co 10-13), en la que se nos ofrece
una imagen mas clara de los opositores. Tito debe ser el portador de la carta. Mientras, Pablo viaj6é a Troas (2Co 2,12),
donde tenia proyectado reunirse con Tito a su regreso de Corinto. Pablo comenzé un fructifero apostolado en Trdada,
pero su impaciencia por conocer la situacion de la iglesia de Corinto le empuj6é a embarcarse para Macedonia, en un
estado de "luchas externas y temores internos" (2Co 7,5). Alli pudo encontrarse finalmente con Tito que le trajo buenas
noticias de Corinto. La dura carta que les habia enviado habia producido sus efectos: los corintios estaban dispuestos a
aceptar a Pablo y a obedecerle. Es entonces cuando escribe una carta de reconciliacion (2Co 1,1 - 2,13; 7,5-16; 8),
seguramente desde Macedonia. Finalmente les envia 2Co 9, segun algunos la tltima carta de Pablo a los corintios,
recordandoles que deben concluir la colecta que ya habian iniciado. Pablo escribié probablemente todas estas cartas
entre los afos 54 y 56.

1.3. Los opositores

1.3.1. Los opositores venidos de fuera

Pablo no nos da una descripcién exacta de la identidad (procedencia, posicion doctrinal, ensefianzas, etc.) de los
opositores que se habian infiltrado en la iglesia de Corinto, que él mismo habia fundado. Pablo se limita simplemente a
presentarlos como "falsos maestros" (2Co 11,13), "super-apoéstoles” (2Co 11,5; 12,11), "obreros falaces" (2Co 11,13),
"ministros disfrazados de Satanas" (2Co 11,14-15), "insensatos" (2Co 11,19). Pablo se refiere solamente a ellos de un
modo indirecto, negandoles, segin la costumbre retérica de aquel tiempo, incluso el reconocimiento que supondria la
mencién de sus nombres. Por ello, usa expresiones como "algunos”, "alguno”, "ciertas personas" (2Co 3,1; 10,2.7.12;
11,20.21); "muchos”, "aquellos" (2Co 2,17; 11,18); "el tal", "esa gente" (2Co 10,11; 11,13); o bien usa algunos
participios que los describen por las acciones que realizan (por ejemplo: 2Co 5,12; 10,18; 11,4.12).

Pablo los acusa de intrusos y mentirosos. Se han introducido en una iglesia fundada por él y sobre la cual solo él tiene
una responsabilidad apostélica. Son unos mentirosos que han venido de fuera predicando un evangelio diverso,
vanagloriandose presuntuosamente de unas credenciales apostélicas superiores (2Co 10,12; 11,18; cf. 11,15; 12,11).
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Presentandose dolosamente como verdaderos apdstoles (2Co 11,12-15), han intentado aprovecharse de la hospitalidad
gue les han ofrecido los corintios (2Co 11,19-20) y apartarlos de la fe que, a través de la predicacion de Pablo, habian
acogido (2Co 11,3-4). A partir de esas referencias se puede suponer que estos opositores eran personas habiles en el
arte retdrico helenista (2Co 11,6; cf. 10,10). Se vanagloriaban de lo que aparece externamente y no de aquello que se
lleva en el corazén (2Co 5,12), y, de este modo, pretendian rebajar la imagen de Pablo frente a la comunidad.

Pablo era acusado por esos falsos apdstoles de no haber tenido ninguna relacién especial con Cristo (2Co 10,7), de ser
inferior a ellos en cuanto al conocimiento religioso (2Co 11,6), de falta de competencia en sus discursos y de eficiencia
en llevar a la practica los planes apostoélicos que manifestaba en sus cartas (2Co 10,10-11; 11,5-6), y de comportarse
segun los criterios de este mundo (2Co 1,7; 10,2). La referencia en 2Co 12,12 a los signos que acompafian el ministerio
apostolico puede haber sido motivada por la acusacion de que Pablo no los habia mostrado en Corinto. Y la referencia
en 2Co 12,19y 13,3 al "hablar en Cristo" de Pablo y a que "Cristo habla por medio de Pablo", podria ser igualmente una
respuesta a las acusaciones de falta de autoridad espiritual (cf. 2Co 13,4). Estos opositores habrian también insistido en
gue el hecho de que Pablo no pidiese ninguna ayuda econdmica a los corintios -ayuda que, por otra parte, ellos
probablemente recibian- era porque no se sentia capacitado para ello al no ser apdstol (2Co 12,11.13). E incluso
podrian haber suscitado algunas sospechas acerca del interés de Pablo por la colecta en favor de Jerusalén.

Es claro el origen judio de los opositores (2Co 11,22). No tienen porqué ser judaizantes, pues el tipo de polémica contra
los judaizantes que encontramos en Galatas esta ausente de 2Co, a pesar de otras similitudes que se dan entre
Galatas y 2Co 10-13. La opinion de que se trata de algunos judeocristianos gnésticos no convence, pues la polémica
contra las ideas gnésticas que encontramos en 1Co no esta presente en 2Co, ni siquiera en 5,1-10. Es verdad que los
opositores muestran algunos rasgos tipicos de la Gnosis (por ejemplo, su interés en visiones y revelaciones: 2Co 12,1),
pero éste es un fendmeno comun a todo el pensamiento helenista, incluido el judaismo helenista. Todo nos lleva a
afirmar que Pablo tuvo que enfrentarse a misioneros cristianos de origen judio-helenista. No hay ninguna prueba de que
los opositores tuviesen algun tipo de conexién con la comunidad de Palestina. La polémica de los capitulos 10-13 se
dirige principalmente a estos opositores.

1.3.2. Los opositores de la misma iglesia de Corinto

Es muy dificil determinar la identidad y procedencia de los opositores de Pablo pertenecientes a la misma iglesia de
Corinto, ya que Pablo no alude explicitamente a ellos en la carta. Sin embargo, hay una leve indicacion acerca de su
identidad en 2Co 11,7-11; 12,13. Pablo habia recibido apoyo econémico de las iglesias de Macedonia y, sin embargo,
no lo habia aceptado de la de Corinto, seguramente debido sobre todo a la presencia latente de facciones diversas
dentro de la comunidad. La ayuda se hubiese podido interpretar como un intento de asegurarse un valioso aliado por
parte de los donantes. Ademas, Pablo pudo simplemente considerar la ayuda una carga excesiva para la comunidad y,
por ello, la rehusé. Esto pudo contribuir a enrarecer su relacion con algunos miembros de la iglesia que, poco a poco,
fueron montando una fuerte oposicion al ministerio de Pablo. Al escribir su apologia (2Co 2,14 - 7,4) Pablo pudo haber
tenido presentes a estas personas. No sabemos hasta qué punto habian llegado las cosas antes de la llegada de los
elementos de fuera de la comunidad, pero estos "falsos apdstoles” se encontraron con una fuerza anti-paulina, con la
gue formaron una alianza en contra del apostol. Dentro de ese "frente unido", parece que los "super-apéstoles”, tal
como los llama Pablo, tuvieron un rol dominante.

2. NIVEL LITERARIO

2.1. Launidad de la carta

Como ya hemos dicho, 2Co es una carta compuesta a partir de varias, de lo contrario seria muy dificil explicar los
cambios bruscos de estilo y tono y las digresiones que se encuentran dentro de la misma. Por ejemplo, 2Co 7,5-16
parece ser la continuacion natural de 2,13; se dice que un editor separd estos fragmentos para introducir 2,14 - 7,4, que
pertenecia a otra carta de Pablo a Corinto. Del mismo modo, 10-13 no pueden ser la continuacion de 1-9. Es
impensable psicolégicamente que Pablo pase tan bruscamente de congratularse por la reconciliacion a que ha llegado
con laiglesia de Corinto (1-9, especialmente 7,13-16), a un duro ataque y a una defensa de si mismo llena de ironia
(10-13). Un tal ataque a la comunidad habria dado al traste con lo que intentaba conseguir a través de los capitulos 1-9.
Por otra parte, los capitulos 8 y 9 parecen ser una repeticion.

2.2. Andlisis de los géneros literarios de la carta

2.2.1. Reconciliacion (2Co 1,1 - 2,13; 7,5-16)

Después de haber recibido por medio de Tito la noticia de que los corintios han aceptado su autoridad, Pablo les
escribe lleno de consuelo y alegria. Es una carta en la que Pablo intenta clarificar algunas cosas en torno a su persona,
como, por ejemplo, el hecho de que no haya podido visitarlos como les habia prometido (2Co 1,15-18; 1,23 - 2,4).
Algunos especialistas llaman a este género "juridico” o "forense". La palabra "consuelo”, como sustantivo o como verbo,
aparece 10 veces en 1,2 - 2,13 y 6 veces en 7,5-16, lo cual nos indica el sentimiento que llena el corazén de Pablo.
Ademas, expresiones de reconciliacién llenan la seccion 2,5-11.
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2.2.2. Apologia del ministerio apostdlico (2Co 2,14 - 7,4)

Esta seccién en torno a la teologia del ministerio constituye el nicleo de la carta. En ella, Pablo contrapone su persona
y su ministerio al de sus opositores, que son "vendedores" de la palabra de Dios, mientras que él es un ministro
auténtico, enviado por Dios mismo (2,17). La parte central de su defensa la encontramos en 3,1 - 4,6, que es una
interpretacién midrashica de Ex 34. En este pasaje, Pablo, partiendo de un motivo trivial como una carta de
recomendacion, toma pie de la discusion acerca del "velo que cubria el rostro de Moisés", para remontarse a la teologia
sublime de la gloria del Creador reflejada en el rostro de Cristo. Lo que da su dinamismo al texto es la asociacion de
ideas que recorre todo el pasaje. Esta asociacion se basa en unas palabras-enlace en las que se pasa de uno de sus
significados a otro, dando asi lugar al desarrollo de los temas. Este modo de argumentacion se llama "logica rabinica”.
El discurso parte de la afirmacion de que no hay necesidad de ninguna "carta de recomendacion”, ya que los mismos
corintios son su carta, "escrita en nuestros corazones" (3,2). La adicion de la dltima frase (en los corazones) da pie a un
cambio en el sentido de "carta" (que cambia de un "trozo de papiro” a "corazon”, con una referencia a Jer 31,33y Ez
11,19; 36,26 -la nueva alianza-, y de "tinta" al "Espiritu de Dios". La tabla de piedra nos remite a Ex 34,1ss.). En 3,7,
Pablo habla de la gloria que se manifestaba en el rostro de Moisés, a la que se alude en Ex 34,27-35 -afiadiendo
incluso un elemento nuevo de su parte: "la gloria que pasa'-, para mostrarnos que el esplendor de la nueva gloria es
muy superior.

A partir de ahi, Pablo asocia, en 3,13, un nuevo elemento al tema del "velo" que cubria el rostro de Moisés (Ex 34,29-
35). Se trata del objetivo de la gloria que pasa, es decir, su meta (ha de desaparecer para dar lugar a la nueva gloria,
inmensamente superior). El velo sigue refiriéndose a Moisés, pero ahora el sentido de "Moisés" cambia, pasando a
significar la Torah (3,15). Asi mismo, la finalidad del velo cambia (originalmente escondia la gloria de Yahvéh) pasando
a cubrir el Antiguo Testamento (3,14). Esta logica rabinica culmina en una afirmacion rotunda: "cuando alguien se
vuelva hacia el Sefior, el velo sera retirado".

En este pasaje se encuentra la discutida cufia 6,14 - 7,1, para algunos no paulina, que parece haber formado parte de
la "carta previa" mencionada en 1Co 5,9.

2.2.3. La colecta (2Co 8-9)

Cualquiera que lea estos dos capitulos comprende que se trata de una repeticién. El capitulo 8 viene a ser una carta de
recomendacion para Tito y sus compafieros que habian recibido el encargo de terminar la colecta en Corinto (8,6.16-
19.22-23). El capitulo 9 tiene las caracteristicas de una exhortacion pastoral (9,1-5) y de una homilia en torno a la
colecta (9,6-15). El cap. 9 parece ser anterior al 8, pues en 9,2 todavia no se ha realizado la colecta en Macedonia, y si,
en cambio, en 8,3.

2.2.4. La confrontacién con los opositores (2Co 10-13)

La carta tiene un tono autodefensa. El autor hace uso de la satira, la ironia y una buena cantidad de retérica. Con
frecuencia usa las expresiones maliciosas de su propios adversarios como punto de partida para atacarlos (10,1b.10;
11,7; 12,13.16). El tono es burlén. Los recursos literarios que Pablo usa con mayor frecuencia en estos capitulos son: la
metéafora, la ironia y el paralelismo. Emplea las siguientes imagenes: insensato, enfermo, siervo, desnudez, ataque,
debilidad, etc., que acostumbran a tener un sentido negativo. Pero Pablo, en lugar de asumir estas connotaciones
negativas, adopta un tono irénico jugando con dichas palabras, en orden a cambiar la perspectiva de los corintios. Por
ejemplo: "Vosotros, que sois inteligentes, soportais a los insensatos..." (11,19); "Tenéis paciencia cuando alguien os
esclaviza..." (11,20). A los adversarios los llama "superapostoles” ("Co 11,5). Sin embargo, también hace autobiografia
apostélica sincera: "os amo" (11,4); "me desgasté" (12,15) "para edificar y no para destruir" (13,10).

3. NIVEL TEOLOGICO
3.1. El ap6stol verdadero

3.1.1. Apostol de la Nueva Alianza

El tema de la Nueva Alianza no es especialmente frecuente en Pablo. Aparece en 2Co 3y en 1Co 11,25. Los esenios,
gue nos dejaron los manuscritos del Mar Muerto, se servian de él para describir su posicién dentro del judaismo de
aquel tiempo. (Aparece en otros muchos lugares del Nuevo Testamento: Hb 8,7-13; Mt 26,28, etc.).

Pablo se define como "ministro de la Nueva Alianza" (3,6). Teniendo como trasfondo las palabras de Jer 31,31-34, pone
de relieve los siguientes contrastes: Las palabras escritas en las tablas de piedra y las escritas en el corazon humano
(3,3); el antiguo testamento (3,14) y el nuevo (3,6); la contraposicion entre letra y Espiritu (3,6) y entre la letra que mata
y el Espiritu que da vida (3,6); ministro de la condena contrapuesto a ministro de la justicia (3,9).

Es la Nueva Alianza lo que da un caracter especial a Pablo y un estilo peculiar a su ministerio. Es un ministerio marcado
por la sinceridad (2,17), la confianza (3,4), la gloria (3,8-11), que requiere una gran audacia (3,12) y en el que el ministro
no ha de atemorizarse (4,1.16), un ministerio guiado no por la sabiduria terrena sino por la gracia de Dios (1,12). Entre
todas estas caracteristicas la que mas destaca es la "audacia apostolica”". Aqui radica la razén que dispensa a Pablo de
cualquier carta de recomendacion. Este es un punto que Pablo desarrolla, precisamente porque en la iglesia de Corinto
sus opositores le habian tildado de timido (10,1-2). De hecho, era a sus oponentes a quienes les faltaba la audacia,
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pues se amparaban en la astucia, actuaban ambiguamente y falsicaban la palabra de Dios (cf. 4,2); y precisamente con
esa astucia desviaron a los corintios de su devocién sincera y pura a Cristo, al igual que hizo la serpiente con Eva (cf.
11,3). Esta es la razén por la que ellos necesitaban cartas de recomendacion para reforzar su posicion que no
encontraba fundamento en una consistencia interior.

Esta audacia apostélica guarda relacién con la Nueva Alianza. Moisés, ministro de la Antigua Alianza, no se atrevio a
descubrir su rostro para mostrar la gloria que se reflejaba en él, ya que la gente temia mirarlo (cf. Ex 34,29-35). Pablo
explica que el pueblo de la antigua alianza tenia miedo de mirar porque su mente estaba ofuscada (2Co 3,12-13). La
Nueva Alianza, en cambio, esta escrita en los corazones de los cristianos ("la carta" entregada por Pablo: 3,1-3). Por
ello sus corazones han sido liberados, y se puede ya retirar el velo para que se manifieste el esplendor de la gloria (cf.
3,10-11). La dureza de corazon ha sido eliminada en los cristianos por Cristo. Tan solo los que no creen son incapaces
de ver la luz del evangelio de la gloria de Cristo, que se manifiesta a través del ministerio de Pablo (4,4). Es el mismo
Cristo quien quita el velo. No se elimina la Torah, sino solamente el velo que se encuentra entre ésta y el creyente. Por
ello, la Nueva Alianza, en la cual uno se encuentra con el Sefior, permite entender correctamente la Torah y
comprender su funcién en la historia de la Salvacion.

Pablo se compara a si mismo con Moisés y acusa a sus opositores de no ser verdaderos ministros sino personas que
se vanaglorian de su posicién, pero que tienen el corazén vacio (5,12). Esta Ultima expresion nos ayuda a entender
mejor todo el discurso. Esos falsos maestros no pueden gloriarse de su corazén porque la Nueva Alianza no ha sido
escrita en él, lo cual significa que son adn duros de corazon, pertenecientes a la antigua alianza. Asi se explica que no
posean la audacia apostolica y tengan que recurrir a métodos tortuosos. Pablo es audaz y lleno de confianza: Ha sido la
gracia de la Nueva Alianza la que le ha transformado.

3.1.2. Apo6stol del Espiritu

Este tema esta relacionado con el de la Nueva Alianza. Ordinariamente, en Pablo, el "espiritu" se contrapone a la
"carne”. Sin embargo, en 2Co, casi todas las veces que aparece "Espiritu” es en relacion con la Nueva Alianza.
Estableciendo un contraste entre la vieja y la nueva Alianza, Pablo habla de la letra y del espiritu respectivamente. Este
es primordialmente el sentido en que "Espiritu” se emplea en esta carta. Pablo afirma que los corintios son una carta de
Cristo, escrita por él no con tinta sino con el Espiritu del Dios viviente (cf. 3,3). Afirma también que la Nueva Alianza no
se encuentra en ningun cédigo escrito, sino que ha sido sellada en el Espiritu, pues la letra mata y el Espiritu, en
cambio, da vida (3,5.9). Es evidente la contraposicién entre el Espiritu y la letra.

La letra fue un camino para dar a conocer la voluntad de Dios, pero resulté un camino inadecuado. La comunicacion de
la voluntad de Dios tomd este estilo con un objeto temporal: hacer consciente al ser humano de su incapacidad y de su
inclinacion al pecado (Ga 3,9), radicadas en su fragilidad como creatura (cf. Rm 7,14; 8,3). Cumplir la voluntad de Dios
no consiste en adecuarse a unas normas externas, sino en dar expresion al amor que el Espiritu engendra en el interior
del corazén (Rm 8,4). Por eso, Pablo insiste en que la letra mata y el espiritu vivifica (2Co 3,6). La letra mata porque da
a conocer la voluntad de Dios sin ofrecer la fuerza para cumplirla y declarando, al mismo tiempo, la condena de
aquellos que no la cumplen (Rm 7,14; Ga 3,10). El Espiritu vivifica, y con esta vida suscita el deseo de cumplir la
voluntad de Dios y da la fuerza para ello (Rm 8,4).

Cuando Pablo se refiere a la respuesta a las necesidades espirituales de los creyentes en Cristo, lo hace, en general,
hablando de la accién del Espiritu. EI ministerio de Cristo, ascendido a los cielos, se puede parangonar a la accion del
Espiritu. En 3,18, la funcion del Espiritu en la vida de los creyentes es transformarlos progresivamente en imagenes de
Cristo, a través de una comunién creciente en su gloria.

Un aspecto importante de la ensefianza de Pablo sobre el Espiritu, que lo distingue de la tradicion judia, es la intima
conexion entre el Espiritu y el Sefior resucitado, el sello de JesUs que tiene el Espiritu. Por eso, es llamado a veces el
Espiritu de Jesus, o el Espiritu del Hijo de Dios (Rm 8,9; Ga 4,6). Y vivir en comunion con el Hijo de Dios, Jesucristo
(1Co 1,9) equivale a vivir en comunion con el Espiritu (2Co 13,14).

Al tratarse del Espiritu de Cristo, no esta asociado solamente con el poder y la bendicién, sino también con la cruz de
Cristo (1Co 2,1-6), con la pequefiez y el servicio a los demas, en la misma linea que el Maestro (1Co 12- 13). Los
corintios deben comprender que ser una persona "espiritual" puede no significar gloria sino debilidad y sufrimiento (2Co
4,7-8; 11,16 - 12,10). La vida terrena de JesUs es un modelo de la accion del Espiritu en los creyentes: "Pues, de
hecho, él (Cristo) fue crucificado dando muestras de debilidad, pero vive por el poder de Dios (el Espiritu). Del mismo
modo, nosotros somos débiles en él, pero viviremos en él por el poder de Dios, para vuestro bien" (13,4). Este sello de
Jesus que tiene el Espiritu explica porqué el signo supremo de su presencia y accion sea el amor (Ga 5,22). El acto
supremo de la manifestacion del amor de Dios a toda la creacién es la muerte de Cristo para su redencion, y este amor
es ahora derramado en el corazén de los creyentes por la presencia del Espiritu.

Pablo hereda tanto del Antiguo Testamento como del judaismo inter-testamentario la imagen del Espiritu como fuerza
de Dios y, en este sentido, en cuanto Espiritu de Cristo, tiene una estrecha conexién con el mensaje evangélico. El
Espiritu da fuerza e impulsa la misidn cristiana. Esto es presentado muy vivamente en los Hechos, donde la venida del
Espiritu es asociada con el comienzo de la proclamacion post-pascual del Evangelio (Hch 2). El mismo Pablo escribe a
los romanos que a él le ha sido concedido conducir a los paganos a Dios "... por la palabra y la accion, por el poder de
hacer milagros y signos, gracias a la fuerza del Espiritu..." (Rm 15,18-19). Y cuando en 2Co 12,12 afirma que "los
rasgos distintivos del apéstol los habéis visto realizados entre vosotros: sufrimientos de toda clase, sefiales, prodigios y
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milagros", Pablo se refiere a la fuerza del Espiritu. De este modo, puede hablar del trabajo apostélico como de un
ministerio del Espiritu (2Co 3,8), una parte importante del cual es la predicacién del evangelio. El Espiritu acompafio su
primera predicacién misionera y llené inconfundiblemente el corazén de los nuevos creyentes. En tres de sus cartas,
dirigidas a comunidades distintas, recuerda a los lectores la viva experiencia del Espiritu que tuvieron al escuchar el
Evangelio y convertirse (1Ts 1,4-6; Ga 3,1-3; 1Co 2,4-5). Pablo supone que tal encuentro inicial con el Espiritu confirma
la conversién de sus lectores y la validez de su evangelio, como evangelio de Dios. En 2Co 11,4, Pablo atestigua que, a
través de su predicacion, confiere el don del Espiritu. Este Espiritu da libertad al apdstol en su trabajo misionero (2Co
3,17). Una libertad que es principalmente liberacién de la ley, ya que estar bajo la ley es estar bajo el pecado (Ga 3,22-
23). Y, segun 2Co 3, el Espiritu no sélo garantiza la libertad respecto a la ley (nomos) o a la letra (graphe), sino,
tomando las palabras de Ga 3,13, la liberacion de la maldicién de la ley, porque es a eso a lo que ésta queda reducida
si se le desvincula del Espiritu y de Cristo, en quien la ley alcanza la meta que tenia sefialada (2Co 3,4-17; Rm 7,6;
10,4).

3.1.3. Apostol de la reconciliacion

"Reconciliacién” es un concepto paulino que indica que la enemistad entre Dios y el hombre o de los hombres entre si
ha sido superada y las relaciones pacificas restablecidas por la accion de Cristo (por su muerte). Este concepto se
refiere a un estado objetivo de paz y no simplemente a un sentimiento de paz interior. Pablo depende del uso secular
del griego "katallage" o "katallasso", influenciado por el mundo helenistico. Estas palabras indican un cambio, en el que
la enemistad es sustituida por relaciones pacificas. El uso que hace de ellas Pablo tiene, sin embargo, una clara
connotacion teoldgica, menos en el caso de 1Co 7,11.15 donde su sentido es meramente secular (reconciliacion de una
pareja de esposos).

Pablo es el primero, entre los autores que escriben en griego, en hablar de una accién de reconciliacion iniciada
activamente por la parte ofendida, usando para ello la forma activa del verbo (2Co 5,19). El objeto de la reconciliacién
somos "nosotros"” (5,18) y el "mundo” (5,19), probablemente con una referencia al "mundo caido". La pregunta por el
cuando se realizé esta reconciliacion viene respondida por la frase "por medio de Cristo", es decir, "a través de la
muerte de su (de Dios) Hijo", expresion que aparece explicitamente en Rm 5,10 y se explica con mas detalle en 2Co
5,14-15 con una referencia al aspecto sacrificial de la muerte de Cristo. Asi que podemos decir que Dios no es
solamente el agente o promotor de la reconciliacion, sino, al mismo tiempo, la meta hacia la cual dicha reconciliacién
esta orientada. La cita indicada no hace una alusion explicita a una enemistad entre Dios y la humanidad, pero se
refiere a una "transgresion" (5,19). Se puede deducir que es la justicia de Dios la que ofrece la base para la
reconciliacién. La ensefianza unanime de los autores neotestamentarios es que en Cristo no hubo pecado (Jn 6,46; 1Jn
3,5: Hb 4,15; 1P 2,22). Pero 2Co 5,21 afirma que, por nuestra salvacion, Dios "lo hizo pecado", y, por lo tanto, sufrié la
muerte para reconciliarnos.

En la cruz fue alcanzada, de forma objetiva, la reconciliacion para todos. Esta debe, sin embargo, ser realizada a nivel
subjetivo y, para ello, es necesaria la instrumentalidad humana. En 2Co 5,17, Pablo alude al origen divino del nuevo
orden establecido por la mediacién de Cristo, pero se refiere igualmente a su propia parte en el ministerio de la
reconciliacién (5,18). 2Co 5,17 describe el origen de la reconciliacién en el Padre, la mediacién de la misma por Cristo,
y el cumplimiento de la misma a través del ministerio del apéstol. En este sentido Pablo pasa a ser cooperador de Dios
(2Co0 6,1; 1Co 3,9; 1Ts 3,2), el titulo méas preciado de un apdstol.

La afirmacion de Pablo, en 2Co 5,19, es que en Cristo Dios reconcili6 el "mundo"”. El pensamiento de Pablo no puede
guedar limitado solamente a la humanidad, aunque sea ésta la que ocupa principalmente su discurso, ya que esta
estrechamente relacionado con el tema de la "nueva creacién”. Pablo ha hablado repetidamente de la nueva creacién
en Cristo como una realidad que sustituye a la vieja creacion destruida por la caida de Adan (5,17). En este sentido, la
reconciliacion se extiende a todo el universo. Todo es reconciliado por la cruz de Cristo. Del mismo modo que la
desobediencia de Adan trajo la ruina a todo el orden creado, asi la obediencia de Cristo va a armonizar definitivamente
el universo en los nuevos cielos y la nueva tierra.

El cosmos entero estara en paz con Dios gracias a la mediacion redentora de Cristo (cf. Rm 8,18-21; Ef 1,10; Flp 2,9-
11; Col 1,20). Esta reconciliacién césmica puede tener un sentido muy preciso en medio de la crisis ecolédgica del
mundo moderno. Un ministro genuino de la reconciliacién debe tener presente también esta dimension.

Siendo Pablo embajador y cooperador de Dios tiene una tarea dificil que realizar. Si no esté atento, puede ser un
obstaculo para la transmisién de esta gracia. Puede echar a perder el poder de la cruz de Cristo (1Co 1,17), y su
ministerio se puede convertir en un obstaculo (2Co 6,3). Esta es la terrible responsabilidad de los ministros. Por este
motivo, se apresura a reconciliarse con la comunidad que se ha alejado de él (2Co 6,11-13). Y la urgencia es mayor, si
se considera que la salvacion escatoldgica se ha hecho ya presente (2Co 6,2).

3.1.4. El ap6stol "fuerte en la debilidad"

En la literatura paulina la palabra "debilidad" (astheneia) tiene una funcion relevante. En el uso clasico de los LXX o de
otros libros del Nuevo Testamento, la palabra significa casi siempre "enfermedad"” o "falta de poder". En Pablo, sin
embargo, toma un significado teolégico muy rico, especialmente en sus escritos mas extensos: 1Co, 2Co y Rom. Este
tema se encuentra mas ampliamente desarrollado en 2Co, en la que Pablo se enfrenta contra unos opositores
helenistico-judeo-cristianos que se vanaglorian de sus propios conocimientos y le ridiculizan a él. Ante tales
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acusaciones, Pablo toma las indicaciones de sus adversarios sobre su debilidad y les da la vuelta convirtiéndolas en un
argumento en favor de su ministerio apostolico.

La idea de debilidad que tiene Pablo es marcadamente teocéntrica. Dios no depende ni de la fuerza del hombre ni de
sus conquistas, ni siquiera de la iglesia. Al contrario, busca al débil, al impio, al rebelde para redimirlos y hacerlos
vehiculos de su propia fuerza. Tal como el Sefior ha revelado a Pablo, la debilidad es el lugar donde se manifiesta el
poder de Dios (2Co 12,9). Por ello, el "cuando soy débil, soy fuerte" se va a convertir en un principio iluminador del
ministerio de Pablo (12,10). Aunque consideraba su cuerpo humano como apto para su trabajo, fue muy consciente de
su fragilidad y limitaciones (4,7). Sin embargo, a pesar de ello, fue capaz de servir a la Iglesia por encima de esa
debilidad natural. De este modo, Pablo demostro que él era el apéstol escogido por Dios y sus opositores eran siervos
de Satanas (11,12-14).

Pablo ensefia, pues, que el modo que tiene Dios de mostrar su poder es totalmente distinto del que tienen los hombres.
Los hombres y las mujeres intentan superar su debilidad. A Dios, en cambio, le complace usar esta debilidad para sus
planes. El modo de actuar de Dios, si lo entendemos correctamente, no consiste en hacer a los hombres mas fuertes,
sino mas débiles hasta que el poder de Dios se transparente plenamente en ellos. Por lo que intuimos de esta carta, los
opositores de Pablo consideraban la debilidad anicamente en un sentido antropoldgico. No tenian conciencia de su
dimension teoldgica. Esta es la razén por la que ridiculizaban a Pablo como débil (2Co 10,10). A partir del contexto
apologético de su propia defensa, Pablo, sobre todo en 2Co 10-13, desarrolla el caracter cristolégico especifico del
vocabulario de la debilidad y lo convierte en un punto de mira importante.

En 2Co 13,4, Pablo afirma: "El (Jesus) fue crucificado dando muestras de debilidad, pero vive por el poder de Dios...".
En la crucifixion la debilidad humana de JesuUs se manifestd con mayor claridad. A partir de ese momento, la debilidad
se convertira en lugar de manifestacion de la fuerza de Dios. Ahora Jesus (el resucitado) vive por el poder de Dios, lo
cual significa que la debilidad que Jesus mostré en la cruz era la Unica condicion para que el poder de Dios actuase.
Podemos decir que era en esa debilidad de Cristo donde estaba escondido el poder de Dios. Esta es la razén por la que
Pablo, al enumerar la lista de aflicciones, menciona bellamente la debilidad y la fuerza escondida (muerte y resurreccion
o poder de Dios) como abrazandose mutuamente (2Co 4,8-9); somos afligidos de todas formas (muerte), aunque no
destruidos (resurreccién); sin recursos (muerte), aunque no desesperados (resurreccién); perseguidos (muerte), aunque
no abandonados (resurreccion); abatidos (muerte), aunque no destruidos (resurreccién). Finalmente resume toda esta
enumeracion en el versiculo 10 (cf. también 11): "llevando siempre en el cuerpo la muerte de Jesus, para que también
la vida de JesUs se manifieste en nuestro cuerpo”. Asi pues, es en las aflicciones corporales de Pablo donde se
manifiesta la vida de Jesus (el poder de Dios).

Es claro que, para Pablo, la debilidad es el signo verdadero y la impronta caracteristica del apostolado y, por ello, se
gloria de ella (11,30; 12,5.9.10). Pablo asume el sufrimiento con alegria. Solamente a través de él experimenta la
muerte en su cuerpo. Segun la mentalidad judia mas comun, "cualquier sufrimiento forma parte de la muerte"; asi Pablo
puede examinar su vida y exclamar: "Muero cada dia" (1Co 15,31). El punto mas fuerte de su sufrimiento radica en su
preocupacion por sus iglesias, consecuencia de la vocacion recibida (11,28; cf 2,4-13), y que Pablo considera como
parte esencial de la misma. El mismo Dios le puso repetidas veces en situaciones de sufrimiento como un condenado a
muerte en la arena (cf. 1Co 15,32) o guiado a la muerte en la procesion triunfal de Roma (2Co 1,9; 2,14; 4,11; 1Co 4,9;
Hech 28,15s). La sabiduria y el poder de Dios, manifestados primeramente en la cruz y resurreccion de Cristo, son
ahora manifestados y revelados publicamente a través del sufrimiento de Pablo como apdéstol. Desde esta perspectiva,
entendemos mejor la afirmacioén de Pablo en Col 1,24 donde dice que completa en su cuerpo lo que falta a los
sufrimientos de Cristo: como apéstol, anuncia el conocimiento y la realidad de la cruz y el poder de Dios escondido en
ella al mundo gentil. Entre Cristo y el apdstol existe una conexién tan intima en la debilidad que ambos pueden decir
gue viven "por el poder de Dios".

3.2. Lacomunién entre las iglesias: La colecta (2Co 8-9)

En la Asamblea de Jerusalén, en el afio 48, Santiago, Cefas y Juan aceptaron la legitimidad del evangelio que Pablo
anunciaba a los gentiles. Al mismo tiempo, hicieron a Pablo y a su grupo una peticion formal para que organizaran una
colecta en orden a atender a los pobres de la iglesia de Jerusalén. Pablo se mostré de acuerdo (Ga 2,10), y ésta fue
una de sus preocupaciones principales durante el viaje apostélico de los afios 52-56.

Hay pruebas documentales que una gran parte de la poblacion de Jerusalén, en el tiempo de Jesus, vivia
principalmente o exclusivamente gracias a las ayudas organizadas a partir de las limosnas de la gente. La mencién en
Hechos de que los miembros ricos de la comunidad vendian sus campos y casas para ayudar a los miembros
necesitados de la iglesia (Hch 2,45; 4,34-35), nos demuestra que un grupo de cristianos pertenecia a dichos estratos
sociales pobres. La situacién de pobreza se agravaba con los afios sabaticos de Judea, con los que parecen coincidir la
colecta de Antioquia (Hech 11,27-30) y la de Pablo en Grecia. Como la comunidad cristiana era perseguida por las
autoridades judias (Ga 1,22-23), no habia ninguna esperanza de recibir ayuda de las fuentes tradicionales; esto dejaba
como Unica via el recurso a la iglesia de los "Gentiles", cuyos miembros, sin ser ricos (2Co 8,2; 1Co 1,26), gozaban de
una condicién econémica mejor que la mayoria de la comunidad de Jerusalén.

Ademas de proveer a las necesidades de la comunidad, las autoridades de la iglesia de Jerusalén pudieron dar también
un sentido simbdlico a este gesto de las iglesias de los gentiles. Todas las sinagogas de la didspora estaban obligadas
a recoger anualmente de cada vardn un impuesto de medio shekel y enviarlo al templo de Jerusalén. Las
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contribuciones voluntarias recogidas por Pablo no eran, en modo alguno, una version cristiana del impuesto del templo;
pero, dado el contexto de dicha practica judia, la iglesia de Jerusalén podria haber interpretado con complacencia estas
aportaciones como un reconocimiento de su posicion preeminente como madre de todas las iglesias.

Pablo no vio ciertamente la colecta desde esa perspectiva. Se trataba, ante todo, de un acto de caridad: los que tenian
mas, aunque no fuese mucho, debian compartir lo que tenian con aquellos que no tenian como una expresion
elemental de su vida cristiana. El lo compara a la completa entrega que Cristo hace de si mismo (8,9).

La colecta tenia otra dimension, no menos importante para Pablo. Observaba con gran preocupacién como las iglesias
de Siria-Palestina y las de Grecia se iban separando paulatinamente, y como las relaciones entre ambas eran
frecuentemente penosas. Cuando escribe la carta a los romanos (hacia el afio 55), la situacion habia llegado a tal
extremo que Pablo dudaba si la iglesia de Jerusalén aceptaria la colecta (Rm 15,31). Los animos tenian que estar muy
encendidos si existia incluso la posibilidad de que la ayuda econdémica, tan necesaria, fuese rechazada. Sin embargo él
persistié en su empefio. El amor auténtico (Col 3,14) debia ser expresado de una forma concreta, y Pablo encontré esta
expresiéon en la colecta (2Co 8,8-9.19; 9,12-15). Pablo continud la colecta porque consider6 un deber suyo el crear
comunién y unidad entre las iglesias, como cuerpo de Cristo que eran.

3.3. El amor misionero (Caritas Christi urget nos)

2 Cor 5,11 - 6,2 es un texto que busca hacer entender a los opositores de Pablo el significado redentor de la muerte de
Cristo. Ellos, que se vanagloriaban de la apariencia externa y no de la riqueza del corazén, habrian quitado importancia
ala cruz y a la muerte de Cristo en sus vidas. Habrian dado méas importancia a las expresiones exteriores de éxtasis y
trance, que no significan necesariamente una presencia de Cristo dentro de ellos (5,12; 12,1). Pablo, en cambio, afirma
en 5,13: "Si nos habiamos convertido en insensatos, era por Dios; y, si hemos vuelto a la cordura, es por vosotros".
Ciertamente, no son las expresiones exteriores de piedad lo mas necesario en el ministerio, sino el amor misionero de
Cristo que actla en el corazén de los misioneros. Si este amor no esta presente, uno se podra gloriar solamente de las
apariencias externas pero no de su corazon.

Cuando Pablo habla del amor de Cristo, la expresion puede tener un doble significado: nuestro amor por Cristo y el
amor que Cristo tiene por nosotros. En el contexto de su muerte sacrificial, presente en 5,14: "El amor de Cristo nos
urge, porque hemos comprendido esto: que uno murié por todos y, por lo tanto, todos murieron" (cf. también 5,15), tiene
el segundo sentido. Como el ministro es el embajador de Cristo (5,20), es natural que el amor de Cristo actle en él.
Para dar mas realce a este amor de Cristo operante en el corazén de sus ministros, Pablo emplea, de un modo
implicito, la tipologia "Adan-Cristo" en esta pericopa. Lo podemos ver en los versos 14 y 15, cuando dice: "... uno murié
por todos y, por lo tanto, todos murieron”. Como Jesus murié por nosotros, la consecuencia normal seria: "uno murio
por todos y, por lo tanto, los demas fueron rescatados de la muerte”. Sin embargo, en nuestro caso se dice que todos
murieron con Cristo. Las fuentes rabinicas nos ofrecen luz para entender mejor. Los rabinos pensaban que todos los
hombres provenian de un mismo antepasado, Adan, en el cual todos eran una misma cosa. Ellos y todo el cosmos eran
solidarios con Adan y, por lo tanto, cuando él pecé todo el cosmos quedé bajo la influencia del pecado (cf. Rm 8,20).
Con la muerte de JesUs se produce un cambio de solidaridad y sefiorio. En la vieja creatura, lo que actuaba en el
hombre era el "pecado” (Rm 5,12-14; 7,13.16.18.20), que ejercia una influencia en todas las actividades humanas.

En la muerte de Cristo, la humanidad ha experimentado un cambio de la vieja solidaridad a otra nueva. En este sentido,
Adan era el prototipo de Cristo. Que Pablo tuvo presente esta tipologia cuando escribid estas lineas nos lo demuestra el
uso de "uno"y "en Cristo" en esta pericopa. En Rm 5,7, cuando Pablo usa explicitamente la tipologia "Adan-Cristo",
emplea la palabra "uno” (héis) para referirse a Adan y a Cristo. En 2Co 5,17, las usa de modo similar. Ademas, en 1Co
15,21-22, cuando emplea la misma tipologia para remarcar la solidaridad de la humanidad con Adan y con Cristo, usa
las expresiones "en Adan"y "en Cristo". Asi pues, cuando Pablo hace uso de esta expresion en 2Co 5,17.19, no hay
duda de que quiere expresar este cambio de solidaridad.

En la "nueva solidaridad" lo que mueve a los hombres no es el "pecado”, sino el "amor de Cristo". Es un amor
misionero. Es el amor apasionado de Cristo por los hombres que le llevé a dar la vida por ellos. Podemos decir que la
experiencia mas profunda de unién amorosa de Cristo con el Padre y con todo el universo creado se dio en la cruz.
Jesus sentia una solidaridad tan estrecha con toda la humanidad que todo el mundo estaba presente en él con unos
fuertes lazos de amor y, por eso, su muerte en la cruz afecté a toda la humanidad. Todos morimos en él en esta union
de amor. Ahora es el amor de Cristo la fuerza que se impone y que no puede ser ya vencida por ninguna otra fuerza en
el mundo (cf. Rm 8,35), la que mueve a Pablo a actuar. Por eso, en Ga 2,20, dice: "He sido crucificado con Cristo; ya no
sQy Yo quien vive, sino que es Cristo quien vive en mi... que me amd y di6 su vida por mi".

Lo mas importante en esta nueva solidaridad (nueva creacion) es que los creyentes tengan una justa relacion entre si.
Esta debe estar orientada por el amor misionero de Cristo. 2Co 5,16 dice: "A partir de ahora, nosotros no consideramos
a nadie segun la carne". "Carne" tiene aqui el significado de una realidad dominada por el pecado (Rm 7,23). Esta
"carne" ha muerto ya con Cristo. El cristiano, y de un modo especial el ministro de Cristo, debe mirar a los demas no
seguln la carne (criterios mundanos), sino segun el amor misionero de Cristo. El mismo Pablo confiesa que en otro
tiempo habia conocido a Cristo sin entender su amor por la humanidad y por eso persigui6 a tantos hombres y mujeres
gue le seguian. Ahora es el amor de Cristo el que le mueve vy, por lo tanto, considera una pérdida todo aquello que, en
otro tiempo, habia considerado un beneficio (Flp 3,4-10). Este amor posibilita a Pablo sufrir por su iglesia.
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