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Advertencia: El estudio que ofrecemos aqui a los lectores
de Ecclesiastica Xaveriana constituye la parte principal de una
tesis presentada al Pontificio Instituto Biblico de Roma para
optar al grado de Doctor en Ciencias Biblicas, defendida el
17 de noviembre de 1965.

INTRODUCCION:

La investigacién de un concepto de la teologia neotestamentaria no pued-e
limitarse al anélisis de los textos del Nuevo Testamento en que este concepto
es usado. Para una comprensién maés profunda de las ideas religiosas es
preciso ver sus fuentes o al menos las relaciones, sea de semejanza, sea de
oposicién, que puedan existir entre ellas y las ideas analogas de los am-
bientes mas vecinos. Todos los exégetas estan de acuerdo en admitir que
por lo menos el lenguaje del N. T. no es en su méxima parte una creacién
totalmente original a partir de la nada, sino que se inserta dentro del uso
corriente del griego helenistico del siglo I P. C. Y por lo que hace a las
ideas religiosas, una cosa al menos es indudable: que los autores del N. T.
estaban plenamente imbuidos de las doctrinas del Antiguo Testamento, que
ellos utilizan en gran parte en su versién griega. Pero ademéas la mayor
parte de esos autores son judios, hijos de su tiempo y de su pueblo, y, como
se ha ido comprendiendo cada vez mas claramente, su lenguaje y sus ideas
no pueden ser comprendidos cabalmente si no se tienen en cuenta los es-
critos del judaismo extrabiblico, especialmente de la época intertestamen-
taria. Consiguientemente nuestra disertacién comprendia en su forma ori-
ginal estas cuatro partes:

I. La hy(pomoné en la literatura griega profana.
II. La hypomoné en la Biblia griega (LXX).
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II. La hypomons en la literatura judia extrabiblica.

IV. La hypomoné en el Nuevo Testamento.

Pero antes de comenzar nuestro estudio serd wtil indicar los trabajos
existentes sobre este tema. Acerca de la hypomoné en la literatura griega
en general estan ante todo, como base y punto de partida, los trabajos lexi-
cograficos. Entre estos merecen especial atencién los léxicos griegos de
Stephanus, Passow, Pape, Bailly y Liddell-Scott. Todos ellos dan ejem-
plos més o menos numerosos tomados de los principales autores e indican
muchos de los significados que tienen el verbo hypomeno y el sustantivo
hypomoné en la literatura griega. Sin embargo no se pueden considerar
exhaustivos y ni siquiera completos en cuanto a indicar todos los signifi-
cados importantes de estos términos en los diversos campos que abarca la
lengua griega. Baste anotar que ninguno de estos léxicos menciona el sig-
nificado tan peculiar que tiene la palabra hypomoné en LXX, tan diferente
del que tiene en la literatura profana.

Ademas del trabajo, por lo demas imprescindible, de los Iéxicos, tene-
mos otros estudios que se fijan méas en el contenido profundo que tienen
estos términos en el lenguaje filoséfico griego. El estudio fundamental es
el de A.-M. Festugiére ‘Yrmopovy dans la tradition grecque: Recherches de
Science Religieuse 21 (1931) 477-486. El autor ha recogido los principales
textos de los escritos filoséficos (Platén, Aristételes, Estoicismo) y se ha
esforzado sobre todo por describir la actitud humana que estos términos in-
dican. En su interés por hacer resaltar sobre todo el aspecto ético de este
concepto el autor, sin embargo, lleva inevitablemente a pensar que [a pa-
labra hypomonsé fuera ya en la literatura griega un concepto esencialmente
homogéneo y ademés un término técnico para designar con este preciso
nombre una virtud especial. Estas dos ideas no pueden admitirse asi sin
més. Posteriormente a este articulo, solo sabemos que haya sido pu’o]icado
otro estudio importante: el articulo de Hauck en el Theonogis»ches Werter-
buch zum Neuen Testament IV 5835s. En este articulo se dedican 75 lineas
al estudio de los principales significados de estas paJabras, sus diferencias
con las palabras afines y su contenido ético. Este trabajo es mas breve que
el anteriormente citado, pero indica sintéticamente el contenido que tienen
estos términos en los principales escritos filoséficos. Hauck afirma igual-
mente que la hypomoné llegé a adquirir posteriormente un lugar eminente
en la lista de las virtudes griegas y concretamente que en la doctrina estoica
de las virtudes ella, como subdivisién de la “fortaleza”, tiene un lugar im-
portante.

Por lo que se refiere a estudios sistematicos de la hypomoné en LXX
solo conocemos estos trabajos més o menos detallados: primeramente esta
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el articulo de C. Spicq. ‘Ymopovij patientia: Revue des Sciences Philoso-
phigues et Théologiques 19 (1930) 95-106, en el cual estudia este con-
cepto sobre todo en relacién con los términos hebreos correspondientes. No
es, sin embargo, una investigacién sistematica de todos los textos ni de
todos los significados con que estas palabras aparecen en LXX. En segundo
lugar tenemos el estudio correspondiente del ya mencionado articulo de
Hauck (ibid., pp. 586-588). Ninguno de los dos autores da una imagen
verdaderamente completa de este concepto en LXX. Hacen resaltar sobre

todo algunos aspectos.

Por lo que hace a la hypomoné en la literatura del judaismo extra-
biblico, los trabajos existentes son muy breves. De caracter cientifico sola-
mente podemos citar las 22 lineas que Hauck dedica a este punto en su
articulo ya citado (ibid., pp. 588s). De esta literatura cita solo algunos es-
critos y de manera muy breve. A Filén, por ejemplo, solo dedica dos lineas
y media. Este campo estaba a@in por estudiar més extensamente.

El aspecto de la hypomoné que, como es facil suponer, ha sido tratado
con a'Iguna mayor detencién es el neotestamentario. A la base de todo esta
naturalmente el trabajo fundamental de los comentarios a los libros del N. T.
Los comentarios cientificos generalmente dedican algunas lineas especiales
a este concepto en los lugares pertinentes. Sin embargo creemos que nin-
gin comentario ofrece un estudio de conjunto suficientemente amplio en
que se tengan en cuenta todos los textos y sus relaciones con las otras lite-
raturas. Estos comentarios, a pesar de todo, siguen siendo el fundamento
de todo otro estudio ulterior. Como trabajos en que se haya hecho el es-
fuerzo de ofrecer una sintesis de la doctrina neotestamentaria sobre la
hypomoné merece citarse ante todo H. Cremer, Biblisch-Theologisches War-
terbuch der neutestamentlichen Grizitat (1* ed. 1867, reeditado posterior-
mente muchas veces y ampliado), quien con todo en dos péaginas y media
(de Ia 10® ed.) practicamente no hace mas que citar los textos del N. T.,
indicando el significado inmediato y algunas ideas muy concisas. Enseguida
debemos pasar hasta el trabajo de Spicq (art. cit., pp. 101-106) quien de ma-
nera muy resumida también ha procurado indicar algunos de Tos principa-
les elementos que caracterizan este concepto en el N. T. El insiste sobre
todo en mostrar que el concepto neotestamentario estd en continuacién del
concepto septuagintico y da por consiguiente un realce muy prominente al
elemento de espera. Pero el anélisis que Spicq hace en este articulo de Ios
textos mismos del N. T. no pasa de 40 lineas (pp. 102s). Asi no es de
extrafiar que en tal estudio falten aspectos fundamentales de la hypomons
neotestamentaria. Mas denso exegéticamente y més completo como estudio
de conjunto es sin duda el trabajo de Hauck en Theologisches Warterbuch
zum Neuen Testament IV 589-593. Este autor considera que el concepto
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neotestamentario est& en continuacién natural del A. T. y del judaismo. Ad-
mite dos sentidos y valores fundamentales: “die Gottesrichtung” (para 2
Tes 3, 5; Ap 1, 9; 3, 10) y “die Weltrichtung” (para los demas textos del
N. T.). Hace numerosas observaciones interesantes, pero su caricter extre-
mamente sintético y la manera peculiar de exponer las ideas no permite
que se obtenga facilmente una idea clara sobre este concepto y su valor
dentro de la teologia del IN. T. Basados en estos estudios principalmente
estan otros trabajos de tipo mucho mas sintético y popular, entre los cuales
merece citarse especialmente el articulo de K. Wennemer, Die Geduld in

neutestamentlicher Sicht: Geist und Leben 36 (1963) 36-41.

En el afio de 1965 ha aparecido un estudio monografico detenido y
serio sobre este tema: P. Goicoechea, De conceptu “9mopovy;" apud S. Pau-
[um (Pontificium Athenaeum Antonianum. Facultas theologica —~ Thesis
ad Jauream N. 168). Roma 1965. Es la primera obra que se dedica exclu-
sivamente y ex professo a hacer un estudio minucioso sobre este concepto.
Como el titulo lo indica, se limita a S. Pablo (sin Hb). La mayor parte
del estudio (pp. 11-84) esta consagrada al analisis exegético de los textos
de las cartas paulinas en que se encuentran los términos hypomeno y hypo-
moné. Al final (pp. 87-98) se hace una sintesis doctrinal. El estudio exe-
gético se funda en los comentarios conocidos Yy no nos parece que ofrezca
ningdn punto de vista original al respecto. Su aporte esta sobre todo en
hacer resaltar la importancia que este concepto tiene en la teologia paulina
(nos parece que a veces, como a propésito de Ro 2, 7, con exageracién).
Da gran relieve al elemento de dinamicidad, a la tensién escatolégica, y
sobre todo a su conexién con la esperanza, pero nos parece que ha de-
jado sin aclarar aspectos muy importantes: {Cuéles son las tribulaciones
que tiene por objeto propio la hypomoné? {En qué se distingue de conceptos
afines? {Qué relacién propia tiene con la fe? Una consideracién méas atenta
de la estructura literaria de los pasajes tratados le hubiera ‘permitido pre-
cisar mejor ciertos elementos exegéticos. No creemos que el aspecto cristo-
légico de la hypomoné y especialmente su insercién en el misterio pascual
obtengan en este trabajo una valoracién suficiente.

Nosotros aqui no podemos reproducir de manera integra nuestra in-
vestigacién, sino que nos contentaremos con ofrecer una sintesis muy redu-
cida de las partes preliminares (la hypomoné en la literatura griega, en la
Bibli_a griega [LXX] Yy en el judaismo extrabiblico) y presentaremos en for-
ma mas amplia la parte més importante de nuestro estudio: la hypomoné
en el Nuevo Testamento.
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I. 'YIIOMONH EN LA LITERATURA GRIEGA

En nuestra tesis hemos hecho un estudio bastante detenido tanto del
aspecto semasiolégico como filoséfico de las palabras dmopévw y dmopovsy.
Este estudio o hemos publicado en forma integra en Thesaurus. Boletin
del Instituto Caro y Cuervo (Bogota) 21 (1966) 449-514. Aqui, entonces,

nos contentaremos con dar una breve sintesis de nuestro tral)ajo.

Cuando se lee el articulo de A. - M. Festugi¢re, ‘Yropovd dans la tra-
dition grecque (1), €l estudio mas detenido que hay sobre este tema y en
conjunto de gran valor, facilmente se llega a dos conclusiones inexactas:
la primera es el pensar que la palabra hypomoné, bajo esta forma precisa
de sustantivo ocupa un lugar verdaderamente destacado en la literatura
griega. Festugiére habla siempre de la hypomoné al estudiar los textos de
los filésofos, sin distinguir claramente entre el sustantivo y el verbo. Mas
atn, él presenta el trio de virtudes ‘mopovi — xapregla — dvdpeia
como algo clasico y que se encontrara asi mas o menos explicitamente. La
segunda conclusién inexacta a que puede dar ocasién este articulo es la de
creer que estas palabras se usan siempre o al menos ordinariamente con e!

centido ético caracteristico.

Esta segunda idea es corregida parcialmente en el articulo de Hauck
en el Theol. Woért, zum N. T. IV 585-593. Sin embargo la primera conclu-
sién reaparece explicitamente en este estudio, pues aqui se dice que Ia
hypomoné mas tarde ocupé un lugar preeminente en la lista de virtudes
griegas (p. 585) y mas adelante (p. 586) se dice que la hypomoné, junto
con la %0QTEQIQL es una de las virtudes en que se subdivide la avdoeia.

Estas ideas, aunque no son completamente falsas, deben ser precisadas.
Ya en este sentido habia escrito R. - A. Gauthier, a propésito del antes ci-
tado articulo de Festugiére: “Je lui ferais cepenc[ant une critique, celle
d’avoir donné au mot méme d’ fmopovi dans la langue philosophique grec-
que, une place imméritée; les vertus grecques, ce sont la triade avdgela -
napreglo - peyodoyuyio; I’ dmopovy] peut bien intervenir pour définir ces
vertus, tout comme en frangais nous pouvons définir le courage comme le
“support” de la souffrance; elle n’est pas une vertu, pas plus qu'en francais
le support. La remarque, si minime qu’eHe soit, @ son importance pour sau-
vegarder l'originalité du vocabulaire biblique, ou I Smopovy est bien, cette
fots, un vocable technique et e nom d'une vertu” (2). Después del estudio

(1) Recherches de Science Religieuse 21 (1931) 477-486.

(2) R. - A. Gauthier, Magnanimité. L’idéal de grandeur dans la philosophie painne
et dans la théologie chrétienne 210, nota 1. ’
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que hemos hecho, estamos en capacidad de precisar y matizar mejor estas
apreciaciones. Los elementos més importantes que creemos se deducen de
nuesira investigacién son los siguientes:

1. Pluralidad de significados

Después de haber hecho el estudio de cerca de 400 textos de la litera-
tura griega profana hasta el siglo I P.C. (desde Homero hasta Plutarco)
en que son usados tanto el sustantivo como el verbo hemos llegado a estas

conclusiones:

A) El verbo hypomeno es usado con bastante frecuencia. Los signi-
ficados que hemos podido distinguir pueden agruparse de la manera si-

guiente:
—~  “Permanecer debajo” (localmente). Ejemplo: Aristételes, Meteor. 1I 2,
355a34.

—~ “Permanecer”, “quedarse”. Ej.: Homero, Odisea X 232. 258.
~  “Demorarse”, “detenerse”. Ej.: Herodoto, VII 230.
~ “Continuar existiendo”. Ej.: Herodoto, IV 149,
—~ “Perseverar”. Ej.: Séfocles, Edipo Rey 1323.
—~ “Aguardar”. Ej.: Homero, Odis. 1 410.
~ “Resistir’. En la guerra: Ej.: Homero, Iliada V 498.
Fuera de la guerra: Ej.: Platén, Sophista 235b.
~ “Soportar” (algo dificil). Ej.: Herodoto, VI 12;
(algo indiferente). Ej.: Isécrates, VIII 65.
—~ “Someterse” (a un proceso judicial). Ej.: Lisias, XX 6.

~ “Llevar con moderacién” (un objeto agradable). Ej.: Pindaro, Pythicae

11 26.
~ “Admitir” (algo deshonroso). Ej.: Jenofonte, Memor. II 6, 32.
(algo indiferente). Ej.: Deméstenes, 20, 35.

—~ “Dejarse cubrir’ (los animales). Ej.: Aristételes, Hist. anim. III" 20,
522a8.

De todos estos usos el mas frecuente es el de “soportar”’, “resistir con

, "
valentia”.
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B) El sustantivo hypomoné es mucho menos frecuente. Los signifi-
cados que hemos poclido distinguir y todos los ejemplos que hemos encon-
trado en la literatura del periodo arriba indicado son:

—~ “Accién de permanecer’. Aristételes, Rhetor. Il 9, 1410a5; Dionisio
de Halicarnaso, Ant. Rom. I 44, 2.

— “Persistencia”, Demetrio Lacedemén, Pap. Herc. 1012, col. 47.
—~ “Resistencia”. Polibio, Hist. IV 51, 1.

~ “Aguante”, “Accién o capacidad de soportar”. Demécrito, Fragm. 240;
Aristipo, Fragm. 22b (Ed. Mannebach); Teofrasto, Caus. Plant. V 16,
3; Crisipo, Stoic. Vet. Fragm. Il N¢ 264; Polibio, Hist. XV, 15 8;
Diodoro de Sicilia V, 34, 5; Pseudo-Platén, Defin. 412c; Pseudo-
Andrénico Rodio, De passionibus; Cornuto, Theol. gr. 28; Inscripcién
de Rosos (Siria) (3); Musonio Rufo, VI (Ed. Hense p. 25); XXV (p.
20); Aecio, Plac. IV 23; Plutarco, Vit. par., Pelop. I; Crassus 3; Cato
min. 5; C. Caesar 17; Anton. 43; Apophthegm. Lac., Ages M. 2; Pseudo-
Plutarco, Consol. ad Apoll. 4.

— “Accién le admitir” (algo deshonroso). Aristételes,Anal. Post. I 12,
97b24; Rhetor. I 6, 1384a21; Teofrasto, Charact. VL

2. {La hypomonsé, virtud griega?

Para responder con exactitud a esta pregunta es necesario precisar los
términos. Si se entiende en el sentido de que los autores griegos explicita-
mente la enumeren entre las “virtudes” de la ética griega, hay que responder
negativamente. No conocemos ningan texto de la literatura griega pagana
en que se llame expresamente virtud la hypomoné (4). Més atn, el sus-
tantivo hypomoné es bastante raro y en la mayoria de los casos (aun cuando
tiene el sentido de “accién de soportar”) no significa mas que una accién
o cualidad virtuosa. Solamente en algunos de los textos de Plutarco (textos
no filoséficos sino biograficos) empieza a observarse un uso mas técnico,
de manera que ya casi se puec]e decir que se trata de una virtud propia, al

(3) L. Jalabert y R. Mouterde, Inscriptions grecques et latines de la Syrie III
718 IT 14.

(4) Ni A. Vigtle, Die Tugend— und Lasterkataloge im N. T., ni S. Wibbing,
Die Tugend— und Lasterkataloge im N. T., citan tampoco ningin catdlogo de vir-
tudes de la literatura griega pagana en que la Aypomoné aparezeca como una virtud
especial.
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lado de la 2yxpdreia v de la xagtepia. .Pero como conclusién general, dado
que los griegos tenfan sus catalogos de virtudes bien definidos, nos parece
maés exacto decir que para los griegos (paganos y dentro del periodo arriba
sefialado) la hypomoné no era una virtud propiamente dicha.

3. Hypomeno — Hypomoné en el vocabulario ético griego.

Pero a pesar de que la hypomoné no fuera una virtud estrictamente
tal, estas palabras (sobre todo el verbo) forman parte del vocabulario ético
griego. Sinteticemos ahora el resultado:

A) En los textos no directamente filoséficos (poetas, oradores, histo-
riadores) encontramos que el verbo hypomeno es usado especialmente para
expresar estas dos ideas fundamentales:

a) La resistencia ante el enemigo en la guerra y por extensién en otras
Iuchas. Estos términos indican la actitud de firmeza y fuerza con que el
soldado se mantiene en su puesto sin ceder a la presién del enemigo; el
&nimo intrépido que no se deja dominar por el miedo, que no teme golpes,
heridas, ni aun la misma muerte. Como motivo que sostiene esa actitud
aparece sobre todo el amor a la patria, el deseo de vengarla de sus enemi-
gos, més tarde el amor al emperador y a prontitud a Iuchar por €l en cual-
quier circunstancia. Es, pues, esta una actitud eminentemente dindmica.

b) La firmeza para soportar toda suerte de males de la vida ordinaria.
Comtin con la actitud anterior es la firmeza y valentia en sufrir, sin de-
jarse acobardar por el dolor o el miedo. En este campo de la vida civil pue-
den influir toda clase de motivos en esa actitud, de manera que lo propio
y caracteristico de hypomeno no es el motivo, sino la manera como se re-
ciben los males: con firmeza, con constancia.

B) Mas interesantes son los textos filoséficos, porque en ellos se pre-
cisan mas los elementos que caracterizan esta actitud. Hypomeno tiene en
la filosofia griega su puesto especialmente en la doctrina de las virtudes.
Ningtn otro pueblo de la antigiiedad se interesé tanto por la especulacién
sistematica en este campo. Aunque el uso de este verbo no sea en todos
los autores exactamente igual, se puede decir que primariamente y ante todo
hypomeno es la accién propia de la virtud de la fortaleza. De esta virtud
el verbo hypomeno indica sobre todo la actitud sujetiva: el mantenerse fir-
me, intrépiclo, ante circunstancias dificiles. El objeto propio y especifico de
esta: virtud, el ‘motivo que la debe guiar y sostener, Io mismo que otras cir-
cunstancias, son determinados de manera diversa en las diferentes escuelas
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filoséficas. Elemento coméin a todas esas concepciones es la fuerza que el
hombre despliega en ese “soportar valientemente”’, que es una afirmacién
de si mismo y de su propio valer. De los otros elementos que ayudan a en-
tender mejor lo que para la ética griega era esta actitud, seiialaremos los
mas importantes:

a) Virtud de la que es propio hypomeno. Ante todo, como se ha dicho,
de la fortaleza (6vdpeia). Es sustancialmente igual a ella esa virtud que
Gorgias llamaba téipa (intrepidez) (5). Esta es la doctrina clasica que
se conservard hasta los tltimos tiempos. Pero ademés encontramos, aunque
menos frecuentemente, relacionada esta actitud con otras virtudes, empa-
rentadas o subordinadas a la fortaleza: la &yxpdteia vy la xaprepia. Estas
tres virtudes, Gvdpeia, Bynootewr, xagrepie, aun externamente tienen un
elemento comtn: la virilidad y la fuerza. Mas raramente encontramos el
verbo hypomeno relacionado con la magnanimidad (Epicteto, Disert. III

8. 6).

b) Condiciones y objeto. Dependen de las concepciones propias de
cada escuela. Dos tendencias fundamentales pueden distinguirse en la ma-
nera de entender la virtud de la fortaleza, que repercuten naturalmente en
la esencia de hypomeno. Aristételes, siguiendo la tradicién épica, limita esta
virtud a la vida militar. Solo por analogia se puede aplicar, segtin él, a otras
circunstancias de la vida civil. Esta concepcién permanece, si no como tni-
ca, al menos como uno de los elementos principales. Pero ya desde De-
mécrito aparece otra manera de entender la fortaleza: sin excluir el ele-
mento guerrero, se extiende con igual propiedad también a la vida civil,
a toda clase de condiciones adversas. Su objeto es entonces toda clase de
temores y dolores, de cosas arduas y dificiles.

c) Motivos que la animan. Difieren también en esto las escuelas.
Sin embargo parece que toda la ética griega a este respecto se basa en una
especie de axioma fundamental: todo el mundo admite, nadie pone en duda,
que la valentia, la fortaleza, es una virtud y que la virtud es un bien al
cual hay que tender. Aristételes insistira en que el tnico motivo que debe
animar la fortaleza es el amor al bien por si mismo; cualquier otro motivo
extrinseco seria indigno. Los estoicos, partiendo del principio de que el hom-
bre debe vivir conforme a la naturaleza, exigen que se practique la forta-
leza, exigida por la misma naturaleza. Los epictireos la degradan al oficio
de medio para alcanzar el p]acer. En todas las concepciones griegas. préc-
ticamente, se observa la ausencia de una relacién trascendente; siempre se
queda en el horizonte limitado de lo presente. Solo excepcionalmente aflo-
ran ideas como el anhelo por una felicidad méas alla de la muerte (Platén

(5) Cf. H. Diels, Die Fragmente der Vorsokratiker II p. 287,
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en Gorgias 527b-d), o una relacién con la divinidad (Epicteto, Disert. Il
8, 6). Mas en particular puede decirse que la relacién con la esperanza esta
ausente de la concepcién griega de la hypomoné. Pero esto debe explicarse
ante todo por la concepcién griega de la esperanza misma y de los bienes
que podian ser objeto de tal esperanza.

Estos nos parecen los rasgos méas salientes de la hypomoné griega. Es
una actitud que tienen mucho de grande y noble, pero que esta inevitable-
mente iligada a un concepcién puramente natural del hombre y de su des-

tino.

II. ‘YIIOMONH EN LA BIBLIA GRIEGA (LXX)

No podemos aqui dar mas que un resumen muy esquematico del es-
tudio que hemos realizado en nuestra disertacién.
1. Significddos de hypomeno y hypomoné en LXX.

Tampoco en LXX tienen el verbo hypomeno y el sustantivo hypomoné
un significado uniforme. Segtin nuestra manera de entender los textos, estos

pueden distinguirse:

A) Verbo hypomeno.

~  “Permanecer”, “quedarse”.
Nu 22, 19
~ “Continuar”
Jos 19, 48a
—  “Resistir”
Job 6, 11; 8, 15; 9, 4; 15, 31; 22, 21; 33, 5; 41, 3
Sab 16, 22
Sir 22, 18 (bis)
Mal 3, 2
—  “Tener fuerza”
2 Mac 6, 20
Sab 17, 5
~ “Someterse” (a algo deshonroso)
Dan Susana 57

—~ “Aguardar”, “esperar’ (uso profano)
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Tob 5, 7
Sal 68, 21; 141, 8
Job 3, 9; 7, 3;:20, 26; 32. 4
— “Acechar”
Sal 55, 7; 118, 95
— “‘Esperar" (uso religioso)
4 Re 6, 33 .
Sal 24, 3. 5. 21; 26, 14 (bis); 32, 20; 36, 9. 34; 39, 2 (bis): 51, 11I;
68, 7; 105, 13; 129, 5 (bis)

Pr 20, 9c (= TM 20, 22)
Jb 14, 14; 17, 13

Sir 16, 22; 36, 15; 51, 8
Miq 7.7

Nah 1, 7

Hab 2, 3

Sof 3, 8

Zac 6, 14

Is 40, 31; 51, 5; 59, 9; 60, 9; 64, 3
Jer 14, 19. 22

Lam 3, 21. 25. 26

B) ' Sustantivo "hypomoné

~~ “Permanencia”
1 Par 29, 15

— “Esperanza” (uso profano)
2 Esd 10, 2
Sal 9, 19; 38, 8; 61, 6; 70, 5
Sir 2, 14; 16, 13
Jer 14, 8; 17, 13

En Ieccipnes variantes juzgadas no originales por los criticos se en-
cuentran el verbo hypomeno en Ex 12, 39; Jue 3, 23; Sal 144, 9; Is 25,
9; 49, 23; 64, 4; Lam 3, 24; el sustantivo hypomoné en Sir 38, 27.
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2. Contenido doctrinal

Ahora debemos pasar a examinar el contenido ‘doctrinal de este con-
cepto. Nos fijaremos sobre todo en dos ﬁuntos: una .comparacién con el
aspecto que tiene en la literatura griega y luego el valor propiamente teo-
légico de la hypomoné en LXX. '

A) Comparacién con la Literatura Griege

Para hacer esta confrontacién mas facilmente, distingamos entre el sus-
tantivo y el verbo.

a) El sustantivo hypomoné. El sustantivo es usado proporcionalmente
con mayor frecuencia en LXX que en la literatura profana. El autor pro-
fano que usa hypomoné mayor nimero de veces es Plutarco (6 veces, de las
cuales una criticamente insegura) y sin embargo sus escritos son m&s ex-
tensos que LXX. Pero tampoco se puede decir que el sustantivo sea espe-
cialmente frecuente en LXX, pues solo lo encontramos 12 veces.

Sin embargo lo que es méas digno de atencién es el sentido que tiene
el sustantivo hypomoné en LXX en la mayor parte de los textos (Gnica pro-
bable excepcién: 1 Par 29, 15): “esperanza”. Esto es algo nuevo en el uso
griego. No conocemos ningtn texto de Ia literatura profana anterior o con-
tempordneo de LXX en que se encuentre esta acepcién.

1)) El verbo hypomeno. El verbo es mucho méas frecuente tanto en la
literatura profana como en LXX. En cuanto al significado del verbo obser-
vamos que conserva una mayor variedad de acepciones que el sustantivo.
Algunas de estas (“permanecer”, “resktir’, “someterse” [a algo deshonroso],
“aguardar”) se encuentran ya en la literatura griega. El sentido “tener
fuerza, valor” coincide practicamente con la acepcién “soportar valiente-
mente” que hallamos tan frecuentemente en la literatura profana. Por el
contrario las acepciones “acechar”’ y “esperar” son propias de LXX. Este
altimo significado es precisamente el mas frecuente, sea ¢on uso profano o
relig‘ioso, y al mismo tiempo el m&s caracteristico.

{Cémo explicar esta evolucién seméntica tanto para el verbo como
para e! sustantivo? Para responder a esta pregunta debemos recordar que el
griego septuagintico es, ademés de griego popul»ar, griego de traduccién.
Aunque la evolucién popular de suyo bastaria para explicar el paso de la
acepci6n “aguardar” a la acepcién “sperare” (la evolucién contraria se hizo
en espaiiol con el verbo “esperar), en el presente caso creemos que esta
explicacién no es satisfactoria por las siguientes razones: 1) No se conoce
ningin texto griego profano de esa época en que el sustantivo o el verbo
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sean empleados con el sentido de “sperare”. Es, pues, un uso limitado a
LXX. El tnico texto de la literatura judeo-helenistica en que hypomoné
puede tener el sentido de “esperanza” es Sal Salom 2, 36, pero el texte
griego de estos Salmos no es independiente de LXX (6). 2) Dentro de LXX
el significado de “esperanza”, “esperar”, no se encuentra en los libros es-
critos originalmente en griego (2 Mac, Sab). El sentido “esperanza” para
estas palabras griegas se encuenira Ginicamente en textos que son traduc-
cién del hebreo. Parece lo mas légico el suponer que esta evolucién seméan-
tica se realiz6 gracias al influjo del hebreo. Esa evolucién fue favorecida
por el hecho de que los principales verbos hebreos que se usan para ex-
presar la idea de “esperanza” (qwh, yhl, h[(h) tienen también el signi-
ficado de “aguardar”’. Mas atn, es probable que los hebreos ordinariamente
rio fueran conscientes de la diversidad de matiees, que el griego- sf distin-
guia. Los traductores griegos,” consciente o inconscientemente, trasladaron
al griego la polivalencia semantica propia de los términos hebreos. Sin em-
bargo el hecho de que en otros casos hayan empleado verbos griegos como
&nilw, meldopor, muestra que .ellos daban a hypomeno, al menos en al-
gunos casos, el mismo sentido que a esos otros verbos.

B) Valor ético de la hypomoné en LXX.

Junto al hecho antes indicado de Ta prevalencia del significado “espe-
rar’ para el grupo de palabras que estudiamos, es igualmente notable la
total transformacién del valor ético de la hypomoné. En LXX no. encontra-
mos |a expresién tan frecuente en la Ilteratura gneg‘a profana el verbo
hypomeno seguido de un objeto como “pena”, “dolor”, etc. Esta idea
se expresa mas bien con los verbos: @éow (v. gr. 2 Mac 7, 20; Pr 24,
56 [= TM 30, 21]), dvégopar (v. gr. 2 Mac 9, 12; Job 6, 26; Is 42, 14).
avekwania  (Sab 2, 19), gvaviié (Pr 9, 12) y sobre todo dmogpépm (2
Mac 2, 27; 6, 30; 7, 36; Sir 11, 21; Job 2, 10; 4, 2; 31, 23; Sal 54, 12;
68 7; Pr6, 33; 9, 12; 14, 17; 18, 14; 22, 15; Am 7. 10; Miq 7, 8; Dan
Sus 57).

Pero ademas esta el hecho significativo que en el A. T. no se encuentra
nada que pueda ser comparado a los tratados de los filssofos griegos sobre
las virtudes, a pesar de que libros sapienciales tardios muestran el conoci-
miento de esas doctrinas, al menos en su forma popular (cf. Sab 8, 7 las
cuatro virtudes clasicas de los griegos). Asi no es de exiradar el que en
LXX, a diferencia de la filosofia griega, la hypomoné no esté en funcién
de la virtud de Ta avdpeta. Aunque esta dltima palabra se encuentra 8

(6) Ci J. Vitteau, Les psaimes de Salomon 140,



64 ECCLESIASTICA XAVERIANA

veces en LXX (7), nunca estd en relacién inmediata con hypomoné. En
un solo texto encontramos el verbo hypomerw en paralelo con un verbo
afin, Gvdoiteodar (obrar varonilmente) (Sal 26, 14). Pero hypomeno tiene
aqui ciertamente el sentido de “esperar” y la idea es totalmente diferente
de la que hallamos en la literatura profana.

Hay con todo algunos textos, relativamente pocos, en que hypomeno
tiene un contenido ético especia]. Son aquel[ds en que este verbo es usado
con los significados de “resistir’, “tener fuerza”. En algunos de estos casos
se aplica a ol)jetos inanimados y designa solo una consistencia fisica (Job
8, 15; Sab 16, 22; 17, 5; Sir 22, 18a), pero en unos pocos textos se aplica
al hombre y designa: la consistencia de Job en la calamidad (Job 6, 11
pero atin con una consistencia casi fisica; Job 22, 21 al lado de “hacerse
duro”); de la resistencia del hombre en litigio con Dios (Job 9, 4; 41,
3); ante la venida justiciera del enviado de Yahwé (Mal 3, 2); del impfo
ante el castigo (Job 15, 31); de un hombre ante su contendor (Job 33, 5).
En casi tolos estos casos, de acuerdo con toda la mentalidad semitica, se
trata mas de un mantenerse firme fisica que moralmente. Ciertamente no
hoy alusién a ninguna “virtud”. El aspecto de la firmeza moral podria verse
quizés mas en Job 22, 21 (pero el texto es muy oscuro) y mas claramente
en Sir 22, 18b “el corazén miedoso con su insensato raciocinio no resistird
ante ningGn temor’, donde aparece el resistir ante el temor como lo pro-
pio del “corazén resuelto”, que es el corazén del sabio (22, 16ss). También
en 2 Mac 6, 20 hypomeno designa el valor, la fortaleza de &nimo de Eleazar.
Este uso parece natural en un libro escrito originalmente en griego, y mas
bien sorprende, si lo comparamos con 4 Mac, que solo encontremos este
término una vez en esta narracién.

Podria pensarse que el libro de Job fuera especialmente rico en ejem-
plos de este uso. Es verdad que el verbo hypomeno se encuentra en Job
con relativa frecuencia (13 veces; ninguna vez el sustantivo). Pero al exa-
minar estos textos vemos que solo dos (Job 6, 11; 22, 21) pueden enten-
derse como relativos a una actitud moral. Sin embargo doctrinalmente estos
textos no son muy ricos. Job 6, 11 dice precisamente que Job no tiene
fuerzas para resistir y por eso ‘pide a Dios que acabe pronto con él; 22, 21
€s muy Oscuro, pero puede ser interpretado como exhortacién a sufrir con
paciencia animado por la perspectiva de la prosperidad futura. Mas que Ia
doctrina que en ellos se da sobre esta actitud ética es importante que el
traductor griego haya introducido en esos textos un concepto que no es-
taba en el original hebreo. Todo el tema del libro influyé quizas para que
el traductor introdujera esta idea en un texto que no er}tendia bien. Pero

(7) 1 Mac 9, 10; Sal 67, 7; Pr 21, 30; Ecl 2, 21; 4, 4; 5, 10; Sab 8, 7;. Ep Jer 59.
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en fin de cuentas hay que confesar que el aspecto ético de la hypomoné
en LXX se encuentra en un plano completamente secundario.

c) Valor teologal de la hypomoné en LXX.

Lo que caracteriza el concepto de la hypomoné en LXX y le da su
valor doctrinal més importante es el significado de “esperanza”. Veamos
ahora en forma algo esquematica cuéles son Jos elementos principales de la
esperanza en aquellos textos en que es expresada por hypomoné y hypomeno.

a) Sujeto. En muchos textos no se halla determinado el sujeto: se
habla de ella con valor genera]. Pero en algunos textos encontramos como
sujeto de la hypomoné ya la colectividad, ya el individuo. Puede ser el
pueblo israelita (2 Esd 10, 2; Sal 32, 20; Jer 14, 8. 19. 22; 17, 13), Je-
rusalén (Sof 3, 8) o un grupo determinado de la comunidad, “los pobres”
(Sal 9, 19), quienes son los depositarios de esa esperanza. Pero mas fre-
cuentemente es un individuo: el salmista (Sal 24, 5. 21; 38, 8; 39, 2;
51, 11; 61, 6; 70, 5; 129, 5), un profeta (Miq 7, 7; Hab 2, 3; Lam
3, 21), Job (Job 14, 14; 17, 13) o el hombre piadoso (Sir 16, 13). En
casi todos los casos, aun en aquellos en que no se especifica quién es el
sujeto, aparece esta esperanza como algo propio del pueblo israelita. Solo
en Is 51, 5 v 60, 9 el sujeto es “las islas” (paralelo a “los pueblos™ en
51, 5; paralelo a “las naves de Tarsis” en 60, 9) por consiguiente se trata
de los gentiles. Pero es de notar que en estos dos textos se habla precisa-
mente de “la iluminacién”, de “la salvacién” de los gentiles (51, 5) o del
acudir esos pueblos a Jerusalén (60,9). Aqui, pues, los gentiles se asimilan
al pueblo de Dios. Por otra parte tal vez no sea una mera coincidencia
el que hypomoné nunca se diga de “la esperanza de los impios”, que es
designada por &\mic en varios textos (cf. Pr 10, 28; 11, 23; Job 8, 13;
11, 20; Sab 3, 11; 5, 14; 13, 10; 15, 6. 10; 16, 29; Sir 34, 1; Is 31, 2;
47, 10; Jer 17, 5).

b) Objeto. Mas interesante tal vez para la comprensién del conte-
nido teolégico de este concepto es ver cual es el objeto de la hypomoné.
En algunos textos este no es especificado explicitamente (2 Esd 10, 2; Sal
9, 19; 61, 6; Job 17, 13; Sir 2, 14; 16, 13; Zac 6, 14; Lam 3, 21); pero
en la mayor parte de los textos el ol)jeto aparece expreso. El mas frecuente
de todos es Dios mismo (4 Re 6, 33; Sal 24, 3. 5. 21; 26, 14; 32, 20;
36, 9. 34; 39, 2; 68, 7; 129, 5a; Pr 20, 9¢; Sir 36, 15; 51, 8; Miq 7, 7;
Nah 1, 7; Sof 3, 8; Is 40, 31; 51, 5; 60, 9; Jer 14, 22; Lam 3, 25), también
el nombre de Dios (Sal 51, 11), su palabra (Sal 129, 5b), su designio
(Sal 105, 13), su misericordia (Is. 64, 3), su luz (Is 59, 9), su salvacién
(Lam 3, 26), la resurreccién (Job 14, 14), la paz (Jer 14, 19), las obras
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de la justicia divina (Sir 16, 22), €l tiempo salvifico anunciado por Dios
(Hab 2, 3). En todos los casos, pues, se trata o de Dios mismo o de reali-
dades que representan a Dios o de bienes especificamente divinos. La
hypomoné, en cuanto que es esperanza, ordena al-hombre fundamental-
mente hacia Dios. De ahi que encontremos la expresién:  ov &l | Omo-
wov mov, wdpte (Sal 70, 5 y equlva]entemente en Sal 38 8; Jer 14,

8: 17, 13).

¢) Circunstancias. También es importante ver en qué circunstancias
se realiza este esperanza—hypomons. Encontrames que con prev&[en_cia no-
table el medio en que esta esperanza nace es la tribulacién, la persecucién,
la angustia, el dolor. De los 37 textos que hemos enumerado en este grupo
solo unos 8 (Sal 51, 11; 61, 6; Hab 2, 3; Sof 3, 8; Zac 6, 14; Is 51, 5;
60, 9; Jer 17, 13) no hacen referencia directa a la tribulacién. En todos
los demas esta relacién es clara. De aqui no se puede deducir que la hypo-
moné en LXX deba entenderse como “paciencia”, pues también la éAmic
en el A. T. aparece con frecuencia en este mismo contexto (cf. vgr. Sal
13, 6; 21, 9: 39, 5; 60, 4; 61, 8; 70, 5; 90, 9; 93, 22; 141, 6 etc.). En reali-
dad Ia tribulacién es el ambiente en el cual el hombre toma conciencia de
su miseria e impotencia y es entonces cuando, a la luz de la revelacién di-
vina, nace la esperanza. En algunos textos se proclama tal esperanza aun
a pesar de la infidelidad del hombre para con Dios por el pecado (2 Esd
10, 2; Sal 38, 8; 129, 5; Jer 14, 8). Cuando el pecador se vuelve a Dios,

el pecado no hace imposible la esperanza.

d) Motives que animan la hypomoné. Con Irecuencia encontramos
consideraciones con las cuales se anima y sostiene esta esepranza. El pri-
mero y mas importante motivo de todos es que Dios es el protector y de-
fensor de quien se fia en El, El da la salvacién (Sal 32, 20; 51, 11; 61,
6; Pr 20, 9¢c; Sir 51, 8; Nah 1, 7; Sof 3, 8; Jer 14, 8). El escucha el
clamor del ‘afligido (Sal 39, 2; Miq 7, 7). El iluminarad a los gentiles (Is
51, 5). Esa confianza en la proteccién divina da la seguridad de que quien
espera en El “no serd confundido” (Sal 24, 3; 68, 7), de que la esperanza
no quedara fallida (Sal 9, 19; Sir 16, 13). Ademas Dios es quien obra
todo (Jr 14, 22) y El realiza prodigios nunca vistos ni oidos en favor de quie-
nes confian en El (Is 64, 3). Los que confian en Dios alcanzarén fuerzas
inagotables (Is 40, 31) y como recompensa obtendrén la posesién de la tierra

(Sal 36, 9. 34).

e) Ideas asociadas. Las ideas que, con frecuencia en paralelismo poético,
encontramos asociadas a esta hypomoné son las siguientes: ante todo otras
expresiones equivalentes para indicar la misma idea de esperanza (Sal 24;
2-3. 20-21; 32, 18-21; 38, 8; 51, 10-11; 129, 5s; Is 51, 5), pero también otras

ideas que expresan una semejante relacién esencial del hombre hacia Dios:
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Ia saplica (Sal 39, 2), el volver los ojos hacia el Sefior (Miq 7, 7), buscar
a Dios (Sal 68, 7; Lam 3, 25). temerlo (Nah 1, 7), guardar su senda (Sal
36, 34), celebrar su nombre (Sal 51, 11), y solo raramente encontramos
consideraciones de orden méas bien moral: obrar varonilmente y fortalecer
el corazén (Sal 26, 14), guardar silencio (Lam 3, 26). Asi se comprende
que lo opuesto a la hypomoné-esperanza sea: obrar inicuamente (Sal 24.
3), obrar perversamente (Sal 36, 9), abandonar al Sesior (Jer 17, 13), ol-
vidar sus obras (Sal 105, 13). Por esta razén el grito de alarma del Sira-
cida: “IAy de vosotros los que habéis perdido la esperanzal {Qué haréis
cuando os visite el Senor?” (Sir 2, 14).

Estas indicaciones concisas nos muestran claramente que la hypomoné
en gran parte de los textos de LXX, ciertamente en los mas caracteristicos.
se confunde con la esperanza del israelita y se sitGa en el centro mismo de
la religién, pues ordena todo el hombre hacia Dios.

Ill. ‘YIIOMONH EN LA LITERATURA JUDIA EXTRABIBLICA

Del estudio que hemos hecho sobre este aspecto daremos aqui igual-
mente solo un breve resumen. Dividimos los escritos en tres grupos: el
judaismo palestinense, el judaismo helenistico, y escritos de origen dudoso.

1. Judaismo palestinense

Los escritos del judaismo palestinense ofrecen poco material sobre este
tema. Son de notar sobre todo los textos de los Salmos de Salomén: 2, 36
“el Sefior es bondadoso para quienes lo invocan &v {mopovij (probable-
mente = “con paciencia”, aunque en el original hebreo el sentido podia ser
“con confianza”). El verbo hypomeno se encuentra en 10, 2; 14, 1; 16, 15
con el sentido de “soportar”.

En la literatura palestinense que se conserva en hebreo no existe un
concepto que corresponda exactamente al concepto neotestamentario de
hypomons.

2. Judaismo helenistico

Mucho més material sobre la hypomoné encontramos en la literatura
del judaismo helenistico. No podemos hacer en este breve resumen otra
cosa que citar los lugares pertinentes sin detenernos a comentarlos.

Filén de Alejandria. El sustantivo hypomoné se encuentra en los es-
critos conservados en griego 16 veces (De Cher. 78; De sacr. 4; Quod det.
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30. 45. 51; Quocl Deus 13; De plant. 169. 170; De migr. 144. 208. 210;
De congr. 37; De fuga 39. 194; De mut. 197; De somn. I 46). Ademas se
encuentran los adjetivos afines dmopovntinde (Leg. all. II188), Svovmopsévnro:
(De sacr. 30; De Abr. 185; De spec. leg. 90; De virt. 5; De exsecr.- 145),
dmopeveréog (Leg. all, T 65. 68). En algunos de los textos de Filén la
hypomoné (o términos afines) conserva una resonancia filoséfica muy mar-
cada (cf. Leg. all. I 65. 68; Quod Deus 13; De virt. 5; De Cher. 78). En
el altimo de los textos citados la hypomoné junto con la xagregio son I'a-
madas “poderosisimas virtudes”. El concepto en estos textos es el corriente
en la literatura griega.

Pero lo més caracteristico de Filén es que la asocia con la figura biblica
de Rebeca, nombre que ¢l interpreta precisamente como hypomoné. En
tales textos hypomoné tiene el sentido predominante de “‘perseverancia’,
“constancia” (cf. De sacr. 4; Quod det. 30. 45. 51; De plant. 169. 170;
De migr. 144. 208. 210; De congr. 37; De fuga 39. 194; De somn. 1 46;
también en este sentido aunque en contexto diferente: De mut. 197). Con
este mismo significado debfa de estar en el texto primitivo de Quaest. in
Gen. (obra conservada ahora solo en la versién armenia) (cf. IV 97. 110.

111.-116.-117. 127.128. 129. 133. 134. 135. 136. 137. 141. 146. 188. 199. 200.
205. 239).

Libro cuarto de los Macabeos. También ofrece bastante material acer-
ca de la hypomoné. El sustantivo aparece en 1, 11 (bis); 7, 9; 9, 8. 30;
15, 30; 17, 4. 12. 17. 23 (bis). El verbo en 5. 23; 6, 9; 7, 22: 9, 6. 22; 13,
12; 15, 31. 32; 16, 1. 8 17. 19. 21; 17, 7. 10. El concepto de hypomoné
ocupa un lugar importante en 4 Mac. La sola estadistica es diciente. El
tema dentral de Ta obra no es directamente este, pero la hyporoné es uno
de Jos conceptos fundamentales. El autor no se detiene a definirlo o ex-
plicarlo, como hace con otros términos en 1, 1 =3, 18. Lo usa como algo co-
nocido. Los elementos m&s importantes que <caracterizan este concepto pue-
den resumirse asf:

A) De acuerdo con su filosofia platénica, la hypomoné no ocupa un
Iugar especial como virtud propia. Las virtudes explicit'aumente senaladas
son las cuatro clasicas: prudencia, justicia, fortaleza y templanza (1, 2-4;
1, 18). En algunos textos la prudencia, que es la mas. alta de todas (1, 2),
es suplida por la bondad (2, 23) o por la religién (5, 23s). En la exposi-
cién propiamente filoséfica (1, 13 - 3, 18) no entra la hypomons, pero si
en la parte histérica. Aunque en esta parte no estd ausente la preocupacion
filoséfica, aqui aparece més clara la vinculacién con la tradicién judaica y
con la religién israelita. Asi, a pesar del marcado sabor filoséfico de todo
el escrito, la hypomons se encuentra en un contexto maés religioso que filo-
séfico. Y sin embargo ella conserva de acuerdo con toda la tradicién griega
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su relacién especial con la virtud de la fortaleza. (1, 11; 5, 23; 15, 30) y
con Ta xagregio (15, 30). El influjo griego se muestra también en la rela-
cién entre la hypomoné y la lucha atlética, imagen cara a nuestro autor
(cf. 6, 10; 9, 8. 23; 11, 20; 17, 11ss). La hypomoné aparece como la virtud
por excelencia del Tuchador. Dentro de este enfoque general, no es de ex-
trafiar que enconftremos las ideas comunes en la hteratum griega: el ob-
jeto es el dolor (5 23; 6, 9; 7, 22; 16, 8. 17 19) Ios tormentos (16 1;
17, 7. 10; 9, 6. 22), los términos sinénimos y afines son tipicamente griegos
(&vdpeia 1, 11; 17, 23; xapuegic 6. 13; 8, 26; 11, 12; 15, 28. 30; 16,
14; xagregoyuyic 9, 26; edyngia 6. 115 9, 23; peyadopooveiv 6. 24).

B) Y sin embargo a pesar de tantos puntos de contacto con la filoso-
fia griega, hay al mismo tiempo un profundo contraste con ella. Para nues-
tro autor esa filosofia es en realidad “la ley de Moisés” (5, 16ss). Esta
filosofia no es una ciencia profana, es la evoéfet. Esta religiosidad es
la que sostiene la “paciencia”. La ley es quien enseia, junto con las otras
virtudes, “‘a soportar voluntariamente todo dolor” (5, 23). “Un filésofo que
sigue integramente la regla de la filosofia y tiene su fe puesta en Dios, en
el Dios de Abrahan, de Isaac y de Jacob, sabe que soportar todo dolor por
la virtud es bienaventurado” (7, 21s). El acento religioso que se escucha
a lo largo de todo el libro es sincero. Teniendo la hypomoné este funda-
mento, no es de extrafar que encontremos también otra idea ausente de la
filosofia griega: Ia esperanza como sostén de la paciencia (17, 4). Natural
serA que aparezca también la idea de considerar el sufrimiento como algo

“bienaventurado” (7, 22).

C) El alto valor que encontramos atribuido en 4 Mac a la hypomoné
c]epende estrechamente de toda la concepcién del sufrimiento en esta obra.
Los martires sufren “por la religién" (9, 6. 30; 15, 32; 16, 17; 17, 7). su-
fren “por Dios” (9. 8; 16, 19; lIo mismo afirma de Daniel v los tres jévenes
de Babilonia 16, 21); esta idea aparece también en la expresién “con la
mirada puesta en Dios” (17, 10). En ese “por Dios” esta incluida la idea
de “por amor a Dios”.

D) EI fruto de la paciencia, de los sufrimientos soportados por la re-
ligién, son:

a) Ante todo la incorruptibi'idad, la inmortalidad. El autor profesa
la doctrina de Ia inmortalidad del alma (cf. 18, 23), pero al mismo tiempo
la' presenta como un premio de la victoria de los martires (14, 5; 16, 13)
y explicitamente como fruto de la hypomons (17, 12; cf. 9, 22). Esta in-
corruptibilidad o inmortalidad que es caracterizada en 17, 12 como ‘‘una
vida longeva”, es [lamada también “vida eterna” (15, 3). Pero, a diferencia
de 2 Mac 7, 9 etc., 4 Mac no ensefia la resurreccién del cuerpo. Quizés
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sea demasiado decir que la excluya. Esta vida inmortal es una vida “para
Dios” (7, 19; 16, 25), es estar “junto a Dios” (9, 8), es una vida “biena-

venturada’” (17, 18), es un “estar presentes ante el trono divino” (17, 18).

B) La paciencia produce también frutos para el pueblo. Es este, sin
duda, uno de los rasgos mas interesantes de la doctrina de 4 Mac. Los su-
frimientos de los justos tienen valor expiatorio. Mientras que en 2 Mac
aparece solo la idea de que ellos sufren a causa de los pecados del pueblo
y .que Dios de nuevo se reconciliara con ellos (cf. p. ej. 2 Mac 6, 12-17;
7. 18. 32s. 37 [idea de la intercesién]), en 4 Mac encontramos claramente
expresada la doctrina de que el soportar los sufrimientos del martirio trae
estos frutos: purificacién de la patria (1, 11; 17, 20s); es un “rescate por
ellos” (6, 29; comparar 4 Mac 6, 27-29 con 2 Mac 6, 30) (cf. también
17, 20-22); su muerte es “instrumento de propiciacién” (17, 22).

Todas estas ideas conexas con el concepto de hypomoné hacen ver que
este es uno de los fundamentales en la obra. Ellas nos muestran que, aun-
que por muchos aspectos la doctrina esté estrechamente relacionada con
las idcas filoséficas griegas, hay un espiritu muy diferente, qﬁe le comu-
nica la religién israelita, y por otra parte se diferencia del vocabulario de
LXX, pues la hypomoné no es equivalente de “esperanza”, sino que es la
virtud por excelencia de los que sufren por Dios, por la religién.

Flavio Josefo. No existiendo una concordancia de las obras de este
autor, no nos es posible indicar mas que algunos pocos textos: Ant. II 5;
I 15s. En ellos aparece la hypomoné usada con el sentido corriente en la
literatura griega: es una de las actividades en que se realiza la fortaleza,
Ia valentia.

3. Escritos de origen dudoso

-

En este apartado citaremos algunos libros que presentan ciertamente
ideas judias, pero que no parecen exentos del influjo cristiano y cuya fe-
cha de composicién parece mas bien tardia.

Testamento de los doce patriarcas. El verbo se usa con el sentido de
“sufrir’” (Dan 5, 13; Neft 7, 1), “soportar con paciencia” (José 17, 1).
El sustantivo hypomoné designa la virtud de la paciencia, fuente de mu-
chos bienes para el patriarca José (José 2, 7 en paralelismo con “magna-

nimidad”; 10, 1. 2).

Testamento de Job. En este escrito aparece la hypomoné como una
de las virtudes caracteristicas de Job (I. IV. V. XXVI). Designa la pa-

ciencia en soportar las calamidades.
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Segundo libro de Henoc. Este libro solo se conserva en. versién eslava.
Probablemente en el texto griego se hablaba de la hypomoné en V (IX).
XMI(L). XII(LI). XV (LXI). (El primer namero es el de la edicién de
Vaillant, el segundo el de la de Morfill y Charles). En este escrito la
“paciencia”’ aparece sobre todo en funcién de su futura recompensa, el pa-

raiso.

Resumiendo, se pueden indicar los siguientes rasgos como los mas
caracteristicos de la hypomoné en la literatura judia extrabiblica:

A) La hypomoné aparece especialmente vinculada a olros conceptos:
la fortaleza (Filén, 4 Mac), la nugregia (Filén, 4 Mac), la sdyuyia
(Flavio Josefo, 4 Mac), la &upovi (Filén). Muy caracteristica del am-
biente griego es la relacién de esta virtud con la lucha en la palestra (Filén,
4 Mac, Test. Job). Debida en cambio al colorido judaico es su relacmn
con la fidelidad en la pruel)a (Flavw Josefo, Test. José, Test. Job).
los sufrimientos considerados como una correccién divina (Sal Salom).

con la figura de Job (Test Job).

B) Los motivos que animan esta virtud: no es la belleza moral del
acto en si mismo considerado ni la belleza de la guerra para defender la
patria, como lo es para los griegos, sino: el amor a Dios (Test Job), la
religién (4 Mac), la esperanza (4 Mac), la fe y la esperanza en Dios
(4 Mac, Test Job).

C) Los frutos que obtiene la hypomoné son principalmente los si-
guientes: la inmortalidad (4 Mac), el paraiso (2 Hen.), muchos bienes
(Test José); tiene también valor expiatorio por los pecados del puel)lo (4

Mac).

‘YIIOMONH EN EL NUEVO TESTAMENTO

El centro principal de nuestro interés es el concepto de hypomone en
el N. T. Por esto debemos dedicar ahora nuestra atencién a los textos neo-
testamentarios en que aparecen las pala]:)ras de este grupo lingiiistico. En
esta parte daremos ante todo los datos estadisticos concernientes al uso de
estas palabars en el N. T., luego haremos el analisis exegético de “esos
textos y finalmente haremos una sintesis de los elementos que se encuentran
dispersos a través de todos esos textos. La parte mas importante y la que
ocuparéd el mayor espacio serd la del analisis de Jos textos. Efectivamente
es ‘este analisis exegético el que debe mostrarnos con precision e! contenido
teolégico de este concepto.
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Datos estadisticos.
Del grupo de palabras relacionadas con e! verbo hypomeno sélo en-

contramos en el N. T. dos: el verbo hypomeno y el sustantivo hypomoné. La
frecuencia y los lugares donde aparecen estas palabras son:

1) El verbo hypomeno: 17 veces (- 1 vez en leccién variente):

Mt 10, 22; 24, 13

Mc 13, 13

Lc2 43

Act 17, 14

Ro (8, 24 leccién variante); 12, 12
1 Cor 13, 7

2 Tim 2, 10. 12

Hb 10, 32; 12, 2. 3. 7

St1,12; 5, 11

1 Pe 2, 20 bis

2) El sustantivo hypomoné: 32 veces:

Lc 8 15; 21, 19
Ro 2, 7:5,3.4;8 25; 15, 4. 5
2Cor 1, 6; 6, 4, 12, 12

Col 1, 11

1Tes 1,3
2Tes1,4; 3 5
1 Tim 6, 11

2 Tim 3, 10

Tit 2, 2

Hb 10, 36; 12, 1
Stl, 345, 11
2 Pe 1, 6 bis

Ap 1,9: 2 2 3.19: 3, 10; 13, 10; 14, 12

No podemos decir que sean términos extraordinariamente frecuentes
en el N. T. Pero lo que si salta a la vista, sobre todo si comparamos el N.
T. con la literatura griega profana y con LXX, es que el sustantivo hypomoné
es relativamente frecuente y sobre todo mas frecuente que el verbo, lo cual
ya nos indica que este sustantivo ha adquirido un uso especializado, se ha
convertido en un término técnico del lenguaje religioso.
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Para la comprensién de este concepto teolégico es necesario que es-
tudiemos todos los textos detenidamente, sea que encontremos el verbo o
el sustantivo usados. Ambos tienen importancia doctrinal. Sin embargo
debemos distinguir dos usos muy caracterizados: el uso profano y el uso

religioso.
1) Uso profano.

En el N. T. no encontramos el sustantivo con este significado que
podemos llamar “profano”, es decir ética y religiosamente neutro. Encon-
tramos el verbo, pero tinicamente dos veces: Lc 2, 43 y Act 17, 14. El sen-
tido del verbo hypomeno en estos dos textos es claramente ‘“‘quedarse”,
“permanecer’, y no tiene ningtn valor teolégico especial en si mismo. Pero
son estos los dos tnicos casos en que este verbo es usado con este signifi-
cado. Un caso particular es 1 Pe 2, 20 donde el verbo es usado primero en
un sentido profano (con el significado de “soportar’) pero en una clara
antitesis con el sentido religioso de la segunda vez.,

2) Uso religioso.

Todos los demas textos del N. T. en que encontramos ya el verbo ya
el sustantivo tienen un valor doctrinal particular. Son estos los que vamos
a estudiar ahora (1).

EVANGELIOS SINOPTICOS

El concepto de hypomoné no es comiin en los evangelios. No se en-
cuentra ninguna vez en Jn. En Mc se encuentra solo una vez el verbo hypo-

(1) Sobre la hypomoné en el N. T. véase: C. Spicq, ‘Ynop,ow’] Patientia: Revue
des Sciences Phil. et Théol. 19 (1930) 95-106; Hauck: Theol. Wért. zum N. T.
IV 585.593; P. Goicoechea, De conceptu ‘“‘Oxopovy}’’ apud S. Paulum. En forma mds
concisa o de cardicter mds popular: H. Cremer, Bibl.-theol. Warterbuch der neutes-
tamentl. Grizitit, s.v.; J. M. S. Baljon, Grieksch-theol. Woordenboek II 266ss;
Encyclopaedia of Religion and Ethics IX 674s; Lexikon fiir Theologie und Kirche IV
§74.576; W. Meikle, The Vocabulary of Patience in the N. T.: The Expositor S.
VIII' 19 (1920s) 304-313; E. Przywara, Demut, Geduld, Liebe; Regensburger Neues
Testament X 304-307; Realencyklopidie fiir prot. Theologie und Kirche VI 410s; Die
Religion in Geschichte und Gegenwart II 1242.1244; K. Wennemer, Die Geduld in
neutestamentlicher Sicht: Geist und Leben 36 (1963) 36-41.

Hacemos notar que cuando citamos un autor sin minguna otra especificacion bi-
bliogrifica mos referimos a su respectivo comentario biblico sefialado mds completa-
mente en la bibliografia gemeral.
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meno (Mc 13, 13) y en Mt dos veces (Mt 10, 22; 24, 13). En Lc aparece
dos veces el sustantivo hypomoné (Lc 8, 15; 21, 19) y una vez el verbo
hypomeno (Lc 2, 43), pero este Gltimo en sentido profano. Analicemos es-

tos textos.

Mc 13, 13: Mt 10, 22; 24, 13

Los tres textos de Mc y Mt repiten exactamente la misma férmula:

< c ’ 2 L4
6 de Bmopeivug elg téhog
olrog cwijoetal

No hay duda de que los tres textos reproducen una tnica sentencia

v que la duplicacién en Mt es tnicamente literaria. Podemos, pues, estu-
drar estos tres textos juntamente. Sin embargo para poder comprender el
sentido de esta férmula es preciso que veamos brevemente el contexto pro-

pio de cada uno de ellos.

Contexto de Mc 13, 13. Este v. forma parte del discurso escatolégico
(Mc 13, 5-37). Dentiro de este discurso la seccién 13, 9-13 constituye una
unidad menor. Jests se dirige a sus discipulos con las palabras “Mirad por
vosotros mismos” que sirven . de introduccién @ esta pericopa. Va a ha-
blarles de su propia suerte. En seguida pasa a anunciarles que seran entre-
gados a los sanedrines, seran llevados a las sinagogas y azotados, compare-
cerdn ante las autoridades. Todo ésto “por mi causa”. Eso les ofrecera
[a ocasién de dar testimonio ‘de Jestis (13, 9). Pero antes debe ser predi-
cado el evangelio a todos los pueblos (13, 10). Luego exhorta Jests a sus
discipulos a tener. confianza en la ayuda del Espiritu, quien hablara por
su boca. En el v.. 12 se anuncia un estado de divisién terrible: los miembros
de una misma familia se entregaran a la muerte unos a otros. Estas pa-
labras dependen directamente de Miq 7, 6. En el texto de! profeta ellas
expresan el estado de injusticia universal que reina en el pais. En Mc 13,
12 estas palabras deben entenderse en estrecha relacién con el comienzo
del v. 13 "y seréis odiados de todos por mi nombre”. En los tiempos esca-
to_Iéglcos que Cnsto anuncia reinard un estado de lmquiclad como el que
Miq 7, 1-7 describe. Pero esa iniquidad se dirigira contra los discipulos de
Jests. Jests pone su destino bajo el signo de la “entrega traicionera”. La
repeticién del verbo “entregar” al principio de cada una de las tres estrofas
que forman estos anuncios (13, 9s; 13, 11; 13, 12) indica cua! es el tema
cent;'al de ellos: Ia persecucién por causa de Cristo.

Contexto de Mt 10, 22. Este v. forma aqui parie del segundo gran dis-
curso mateano, la instruccién misional a los doce (10, 5-42). Esta instruc-
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~3
(3,

cién no puede entenderse adecuadamente como una preparacién para una
misién provisional, la “primera misién”, sino que supone un horizonte més
amplio, el horizonte en que histéricamente se encontraron los apéstoles
después de Pentecostés. La seccién Mt 10, 17-22 reproduce con pocas dife-
rencias el texto de Mc 13, 9-13. Los dos textos son en realidad paralelos.
Se trata del mismo anuncio de persecucién. La diferencia principal entre
Mt 10, 17-22 y Mc 13, 9-13 esta en el contexto general. Mientras que para
Mc se trata claramente de un anuncio escatolégico, en Mt 10 este aspecto
pasa a segundo término. Aunque algunos exégetas (2) piensan que Mt
10, 17ss ya no se dirige directamente a los apéstoles sino a los cristianos
en general, nos parece mas probable que esta seccién se deba considerar
como parte de la instruccién misional, como lo piden el contexto anterior
(9, 35-10, 16), el paralelismo con Mc 13, 9-13 y la experiencia cristiana
que debié influir en la tradicién de estas instrucciones.

Contexto de Mt 24, 13. La versién mateana del discurso escatolégico
(Mt 24, 4-25, 46) presenta una seccién sustancialmente paraIeIa a Mc 13.
9-13., a saber Mt 24, 9-13. Casi todos los exégetas estan de acuerdo en con-
siderar el texto Mt 24, 9-14 como secundario respecto de 10; 17-22. La idea
general es la misma: anuncio de persecucién. Mt coloca al principio (24,
9) el término “tribulacién”, de colorido especialmente escatolégico (3). Ade-
mas introduce desde el comienzo (24, 9) claramente el anuncio de la muerte
a los apéstoles. Una adicién mateana interesante porque precede inmediata-
mente el texto sobre hypomeno la constituyen los vv. 11-12;

“Surgiran muchos seudoprofetas

y seducirdn a muchos.

Y por el acrecentarse de la iniquidad
se enfriard el amor de la mayor parte’.

El v. 12 amplia el horizonte a una comunidad numerosa y presenta
el v. 13 como una actitud aplicable a todos los cristianos.

Sentido de la formula § &t Umopeivag  elg téhog,ovtos codosral.
Tres cosas deben aclararse para comprender no sélo el significado inme-
diato del verbo hypomeno sino también su valor teolégico: el sentido exacto
de este verbo, el significado de las palabras “hasta el fin” y el valor del
verbo “se salvara”. Veamoslas por orden.

1) Sentido exacto del verbo hypomeno. Se puede dudar sobre todo en-

tre dos matices: “perseverar’ o “soportar’. Aunque las dos ideas son afines,

(2) V. gr. J. Schmid ad loc.
(3) Cf. Schlier: ThAWNT IIT 139-148.
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no son simplemente equivalentes. La primera pone el énfasis en la dura-
cién, la segunda en la dificultad del objeto. En el sentido de “perseverar”
parece que entendié ya esta sentencia la Didakhé, donde se dice que “mu-
chos se escandalizarén y pereceran, pero quienes perseveraren en su fe seran
salvados de la maldicién” (16, 5). También lo entendieron asi muchos
traductores latinos antiguos quienes tienen en Mc 13, 13 (codd. a n q)
y en Mt 10, 22 y 24, 13 (vg alii) qui perseveraverit. Sin embargo ya la
mayor parte de los testigos de las versiones latinas traducen Mc 13, 13
qui sustinuerit (vg alii; idem cod. d para Mt 24, 13) o qui toleraverit
(codd. ¢ ff?). Como P. Joiton (4) lo ha mostrado y traducen muchos co-
mentarios modernos, el sentido mas conveniente en estos textos es el de
“aguantar’, “soportar’. Se trata de soportar con firmeza y valentia esas
persecuciones, ese odio genera], aun [a muerte, que Jos apéstoles y los cris-
tianos todos tendrén que padecer por su fidelidad a Cristo. Es una actitud
heroica la que se les pide: no responder violentamente, ni huir con cobar-
dfa, sino aguantar con valor inqu»ebrantable. Es claro que el aspecto de
perseverancia estd también incluido en ese soportar, como por lo demas
lo exige el término “hasta el fin”. Esa actitud supone necesariamente la
firmeza en la fe, en la fidelidad a Cristo. El verbo “entregar” que usan
aqui Mc y Mt es casi un término técnico para designar la pasién y muerte
de Cristo (5) y no seria exagerado decir, que aqui se presenta la suerte de
los apéstoles como una prolongacién de la suerte de Cristo. Tal actitnd,
como lo expresan la Didakhé y el cod. Rushworthianus (R. irlandés del
s. IX), que traduce Mt 24, 13 qui perseveraverit in amore di, no es una
valentfa como la del hypomeno de la ética griega, que esta todo ¢l centrado
en la conciencia de la fuerza humana, sino que se apoya en la fe y en el
amor. En Mt 24, 13 aparece hypomeno en inmediato contraste con el
“abundar de la iniquidad” (6) y el “enfriarse del amor” (7). Es, pues,
algo esencialmente religioso, es la actitud que caracteriza al discipulo de
Cristo en esa tribulacién escatolégica en que se pondra a pruebha la fe, vy
se identifica con la fidelidad al evangelio.

2) Significado de las palabras “hasta el fin”. Han sido interpretadas

(4) Recherches de Science Rel. 28 (1938) 310s.
(5) Ci. Mec 3, 19; 9, 31; 10, 33 bis; 14, 10. 11. 18. 21. 41s. 44; 15, 1. 10. 15,
(6) Véasg I. de la Potterie: Nouvelle Revue Théol. 78 (1956) 785.797.

(7) Paralelos interesantes a esta idea ofrece 1 Jn, donde se encuentran también
la «iniquidad», el «escéndaloy, el «odioy, los «falsos profetass, «seduciry, «juicio» y «ca-
ridad>. Solo en Mt 13, 41 y en 1 Jn 3, 4, dentro del N. T., se lee la expresién
«hacer la iniquidad>. Sobre la exégesis patristica de Mt 24, 12 ver M. Aubineau:
Studia Patristica 4 (Texte und Untersuchungen 79) 3-10.
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de diversas maneras. Segtin algunos (8) se trata del fin del mundo. Segtn
otros (9) del fin de la persecucién o de la vida de cada uno. Por fin otros
(10) las interpretan en un sentido general que puede abarcar tanto el fin
particular de cada uno como el fin del mundo. Esta Gltima interpretacién
nos parece preferible. No creemos que la palabra “fin” sin articulo tenga
el valor de un término técnico para designar el Fin del Mundo. Pero por
otra parte en estos textos, inclusive para Mt 10, 22 (cf. v. 23) no se puede
excluir una referencia aunque sea indirecta al Fin del Mundo. Por esto
-nos parece més adecuado el sentido general. Para algunos se tratara de
la muerte en la persecucién, para otros del fin de la persecucién. Pero el
Fin definitivo no aparece como algo lejano sino como algo que interesa a
cada uno personalmente.

3) Valor del verbo “se salvard”. Importante es saber qué clase de sal-
vacién se promete aqui a quien soportare la persecucién valientemente
hasta e! fin. Algunos exégetas (11) piensan que se trata de la incolumidad
fisica. Pero es mucho mas frecuente entender esta expresién de la salva-
cién escatolégica, eterna, o por lo menos como referente a ambas (12) No-
sotros creemos que se trata de la salvacién eterna. La muerte fisica es anun-
_ciaaa explicitamente al menos a algunos (cf. Mc 13, 12; Mt 10, 21; 24, 9).
El soportar con valor no libra de la muerte fisica, sino que asegura la par-
ticipacién en el reino glorioso de Cristo, como lo ensefia todo el resto del
N. T. (ver €! resumen final sobre €l valor de la hypomoné).

~ {Reminiscencias de textos mds antiguos? No deja de ser util el ver si
en Mc 13, 13 par. tenemos una alusién a textos més antiguos. Dejando a
un lado semejanzas que no parecen muy significativas, como 4 Esd 6, 25
“et erit omnis qui derelictus fuerit ex omnibus istis quibus praedixi tibi,
ipse salvabitur et videbit salutare meum et finem saeculi mei”’, nos interesa
sobre todo ver si aqui se hace alusién a algn texto de LXX.

Se suele citar a este propésito Dan 12, 12. Algunos piensan que Mc
13, 13 hace alusién explicita a ese texto (13). La semejanza se encuentra

(8) V. gr. Schniewind ad Mec 13, 13.

(9) Swete, Lagrange, Taylor, Huby, Schmid, Cranfield, en sus comentarios a Mec.

(10) Lohmeyer, Beasley-Murray, A Commentary on Mark 13; Grundmann.

(11) V. gr. Bengel ad Mt 24, 13; Loisy, Johnson ad Mec; Foerster: ThWNT
VII 991 piensa que en la supuesta fuente judia se referia al ser rescatado de la tri-
bulacién para participar en el reino (interino) mesidnico.

(12) Asi Schniewind ad Me.

(13) P. ej. Cerfaux: Revue Biblique 64 (1957) 488;T. F. Glasson: Expository
Times 69 (1957s) 213-215.
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no tanto con el texto de la versién LXX sino con el texto de la versién
de Teodocién, quien traduce la frase “Bienaventurado el que espere...”
con el verbo hypomeno. Pero en el contexto de Daniel este verbo debe en-
tenderse con el sentido de “esperar’. Aunque en Dan 12 se habla de Ia
terrible angustia futura. la alusién a ese texto no parece tan clara, aunque

cs posible.

Mas facil es suponer que en Mc 13, 13 haya una reminiscencia de
Miq 7, 7. Esto se confirma por €l hecho de que ya en Mc 13, 12 tengamos
una alusién clara a Miq 7, 6. Y después de describir el profeta la iniquidad
reinante, continta: "‘Pero yo volveré mi vista al Sefior, esperaré en Dios
mi salvador”. Aqui LXX usa el verbo hypomeno para expresar la idea de
“esperar’. Pero es de notar su asociacién con la idea de “salvacién”. Esto
pudo influir en Ja formulacién de Mc 13, 13.

Lc 8 15

A diferencia de Mt y Mc, donde no se encuentra el sustantivo hypomons,
en Lc Jo hallamos dos veces (8, 15 y 21, 19). Mientras el segundo texto
(21, 19) es el paralelo de los textos del discurso escatolégico ya vistos

antes (Mc 13, 13; Mt 10, 22; 24, 13), el uso de hypomoné en Lc 8, 15 es

algo propio del tercer evangelio.

Los tres sinépticos reproducen la parédbola del sembrador (Mc 4, 3-9;
Mt 13, 3-9; Lc 8, 5-8), asi como también los tres tienen mas adelante la
explicacic’m de esta parél}ola (Mc 4, 13-20; Mt 13, 1823; Lc 8, 11-15).
Cada uno de los evangelistas tiene en estos textos ‘peculiaridades propias.
A nosotros nos interesa sobre todo fijarnos en la redaccién lucana de la
explicacién de la parabola: Le 8, 11-15.

8, 11 «Este es (el sentido de) la pardbola.
La semilla es la palabra de Dios».

12 Los que estan junto al camine
son aquellos que, habiéndola escuchado,
viene el diablo
y arrebata la palabra de su corazdn,
para que no crean y se salven.

13 Los (sembrados) en la roca
son los que cuando escuchan
con alegria ‘acogen la palabra,
y estos no tienen raiz,
creen por un momento
y en el momento de la prueba caen en defeccién.

14 La parte que cae en los espinos
son aquellos que la escuchan
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pero por las preocupaciones y la riqueza
se dejan ahogar y no llegan a plena madurez.

15 La parte que esti en la tierra buena
son aquellos que en un corazén bueno y perfecto escuchan
y retienen la palabra
y dan fruto en hypomoné».

Peculiaridades de la redaccion lucana. No es del caso ponernos a ha-
cer aqui un estudio de todas las particularidades de la redaccién lucana en
8, 11-15 (14). Notemos brevemente cué'es son las adiciones y las formula-
ciones propias de Lc. En 11 especifica que se trata de la pa'abra “de Dios”.
En 12 anade que la obra destructora del diablo es “para que no abracen
la fe y se salven”. En 13 aclara de nuevo la frase con la adicién de “creen”.
En 15 afiade que la altima categoria escucha la palabra “en un corazén
bueno y perfecto”. Por dltimo anade que dan fruto v tmopovii. Fuera
de estas principales adiciones, es de notar Ta siguiente formulacién diversa:
en vez de “cuando sobreviene una tribulacién o persecucién por la pala-
bra” (Mt 13, 21; Mc 4, 17) Lc 8, 13 tiene “en el momento de la prueba”,
y en vez de “se escandalizan” de Mt y Mc, Lc tiene “caen en defeccién”,
La principal omisién de Lc es la de que el fruto producido es treinta, se-
senta y cien veces méas abundante. Los exégetas estdn generalmente de
acuerdo en que la redaccién lucana es secundaria respecto de la de Mc (15).
De todas las adiciones propias de Lc la que mas nos interesa a nosotros es
la que se encuentra en 8, 15. Esta adicién de Ia hyvomoné debe tener un
sentido especial principalmente por dos razones: primero porque no tiene
correspondiente en los otros dos sinépticos, y seg‘unclo porque no se trata
de una afiadidura hecha sélo por rutina. pues la palabra aparece solo dos
veces en Lc (y ninguna en Act).

Es verdad que algin autor ha querido explicar esta adicién de
&v dmopovi] de Lc como un equivalente de las determinaciones numéricas
del fruto dadas por Mt y Mc. Efectivamente J. T. Marshall (16), de acuer-
do con su teoria de que los tres evange]istas sinépticos usaron como fuente
coman un evangelib arameo, propone -como ejemplo (probable) de lectura
equivocada la férmula usada aqui por Lc. En el evangelio arameo estarian
_dadas las indicaciones numéricas (cien, sesenta, treinta) por medio de le-
tras (q s I). Lc leeria k s [ en vez de ¢ s I, y la entenderia como una pa-

(14) Véase al respecto los comentarios a Lc y a las parabolas. En particular
cf. J. Dupont: Apophoreta 97-108. Lc 8, 15 ha sido objeto de un minucioso e inte-
resante estudio por parte de L. Cerfaux: Rev. Bibl. 64 (1957) 481-491.

(15) Cf. v. gr. Jiilicher, Die Gleichnisreden Jesu 514-538.
(16) The Expositor S. IV 4 (1891) 378-380.
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labra en si. Y aunque esta palabra no existe en arameo, en hebreo significa
“confianza, seguridad”’, que ¢l traduciria por hypomons. La explicacién es
tan sumamente improl)al)le que la citamos sélo como algo curioso. Otros
autores explican la adicién lucana de la hypomons como equivalente de las
indicaciones numéricas de Mt y Mc pero de otra manera. Traducen
év Umopovij por ~continuamente, sin interrupcién” (17). Lc en vez de for-
mular la idea del fructificar constantemente por medio de nimeros la expre-
sarfa por medio de &v dmopovij. Sin embargo esta explicacién no tiene en
cuenta el sentido ordinario de hypomoné en el N. T. Como Cerfaux (18)
lo ha indicado muy bien. la explicacién de esta adicién lucana debe bus-
carse sobre todo en una serie de contrastes que Lc ha querido hacer resaltar
en su redaccién.

Los contrastes. Lc 8, 11-15 y paralelos explican el sentido de la pa-
rabola del sembrador. Segtin esta explicacién la palabra de Dios es recibida
por los hombres de diversa manera y asi también diverso es el resultado.
De acuerdo con la parébola se distinguen cuatro categorias; las tres prime-
ras categorias representan a los malos oyentes de la palabra de Dios y la
cuarta a los buenos oyentes, que saben recibir bien la palabra y asi ella
produce abundantes frutos. Es claro, entonces, que la cuarta categoria ofrece
un contraste con lo anterior. Sin embargo hay que ver si este contraste
existe entre !a cuarta categoria y todas las tres primeras o sélo entre la
cuarta y alguna de ellas especialmente. Segtin Cerfaux (19) los cristianos
de la cuarta categoria estan descritos en constraste con los de la segunda. Asi
hace notar que en vez del entusiasmo aparente de los unos (“con alegria
acogen la palabra” 8, 13) tenemos la generosidad profunda de los otros
(“en un corazén bueno y perfecto” 8, 15); en los unos la semilla no echa
raiz ("'y estos no tienen raiz” v. 13) y creen sélo por un momento (v. 13),
mientras que los otros retienen la palabra fuertemente (v. 15); los unos
en el momento de la prueba caen en la defeccién (v. 13), mientras que los
otros hacen fructificar-la palabra soportando la prueba con firmeza (v. 15).

Nosotros pensamos que es cierto que los oyentes de la cuarta categorin
estén en contraste con los de la segunda categoria, pero no soIamente con los
de esta categoria. Si bien nos fijamos, la primera antitesis de las indicadas
por Cerfaux no lo es en realidad. El “acoger la palabra con alegria” no
implica en si ninguna prontitud sélo aparente. Obsérvese cémo Lc omitié
la palabra que méas directamente podia indicar esta prontitud a la ligera:
“al punto”, que tienen Mt 13, 20 y Mc 4, 16. Lc usa en 8, 13 una expre-

(17) Asi traducen p. ej. C. C. Torrey, The Four Gospels; Manson, Leal.
(18) Art. cit. especialmente 483ss.
(19) Art. cit. 483; igualmente Dupont, art. cit. 107.
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sién (“acoger la palabra”) que en Act 8, 14; 11, 1; 17, 11 designa la con-
versién al cristianismo. Asi, pues, no nos parece que en esta expresién se
deba ver un contraste verdadero con la cuarta categoria. Las deficiencias
del segundo tipo de oyentes comienzan sélo después. Por otra ‘parte nos
parece un poco difici! admitir que, si las tres primeras categorias cIesignan
a los malos oyentes de la palabra de Dios, como es claro, la cuarta cate-
goria, que representa a los buenos oyentes, esté en contraposicién sélo o
principalmente con la segunda. Nos parece que todo el sentido de esta’ex-
plicacién de la parébo[a exige que la altima categoria se contraponga a
todas las tres primeras.

Ya Bengel (20) habia notado que en [a cuarta categoria hay una tri-
ple antitesis; ella se opone a cada una de las tres anteriores. Esta idea nos
parece correcta. En realidad tenemos los siguientes contrastes:

~ en vez de “viene el diablo y arrebata la palabra de su corazén” (v.
12, primera categoria), tenemos en la cuarta: “retienen (firmemente) la

palabra” (v. 15).

~ en vez de “no llegan a plena madurez” (v. 14, tercera categoria), te-
nemos en la cuarta: “dan fruto” (v. 15).

~ en vez de “en el momento de la prueba caen en defeccion” (v. 13, se-
gunda categorfa), tenemos en la cuarta: “2v dmopovi) (v. 15).

—~ EI rasgo “escuchan en un corazén bueno y perfecto” (v. 15) se opo-
ne a todas las tres categorias anteriores. Se trata de los “buenos y per-
fectos” oyentes.

Estos contrastes nos parecen muy reales, y aparece claramente que la
cuarta categorfa representa a aquellos que saben recibir la palabra de Dios
con las disposiciones debidas, a diferencia de toda otra especie. Si esta ma-
nera de concebir los contrastes en las cuatro categorias de oyentes de Ia
palal)ra de Dios es justa, vemos que la expresién 2v 'ﬁnopovﬁ, que es la
que a nosotros més nos interesa aqui, estd en contraste con el “caer en
defeccién en el momento de la prueba”. Es preciso que veamos més dete-
nidamente esta antitesis.

La antitesis hypomoné— “defeccién en la prueba” exige que digamos
previamente unas palabras sobre otro concepto ligado intimamente con esas
ideas: la fe. Efectivamente Lc ha dado en su redaccién un realce particu-
lar a este concepto. Mientras que en los textos propios de Mt y Mc no se
habla explicitamente de “creer” (aunque la idea estd implicita), Lc ha

(20) Gnomon N. T. ad loc.
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afadido por su propia cuenta dos veces la mencién explicita de esta pala-
bra. En 12 dice que el diablo arrebata la palabra del corazén de los hom-
bres “para que no crean y se salven”. Es una expresién que no tiene pa-
ralelo en los otros dos sinépticos. Sin duda su lenguaje refleja mas clara-
mente el desarrollo de la teologia paulina (cf. p. €j. Ro 1, 16). Igualmente
en el v. 13 en vez del término “prematuro” de Mt y Mc, Lc dice que “creen
por un momento y en e]l momento de la prueba caen en defeccién”. Aqui
también el término “creen” es una explicitacién propia de Lc. En este con-
texto el verbo que usa Lc en el v. 13 en vez de “se escandalizan” de Mt
y Mc tiene un matiz més fuerte. Hace alusién a la apostasia de la fe. Lc
ha puesto bien claramente de realce que en todo esto se trata de una cosa
fundamental: de la fe.

Otra diferencia entre Lc y los otros dos sinépticos es que mientras estos
en la s~eg‘unda categoria de oyentes dicen: “cuando sobreviene una tribu-
lacién o una persecucién por la palabra” (Mt 13, 21; Mc 4, 17), Lc tiene
“en tiempo de prueba”. Lc ha modificado aqui intencionalmente la expre-
sién. {Por qué? Ante todo parece que para evitar las resonancias defini-
damente escatolégicas del término “tribulacién” (21). Esta palabra sélo
es usada por Mt y Mg, ademés del presente texto, en el discurso escato-
légico (Mt 24, 9. 21. 29; Mc 13. 19. 24) y trae a la mente el texto de
Dan 12, 1 en que se habla de la tremenda tribulacién final (22). Nos pa-
rece justificado creer que Lc ha querido evitar el dar a esta parabola un
sentido principalmente escatolégico y que ha querido colocarla en el tiempo
en que se desarrolla la historia de la Iglesia, en la vida de cada dia. Sin em-
bargo nos parece que esta sola explicacic’m no basta, por la observacién
siguiente. El término “tribulacién” es usado varias veces en Act (7, 10.
11; 11, 19; 14, 22; 20, 23) y en ninguno de estos textos tiene un matiz
escatolégico. Ademés Lc evita esta palabra no sélo aqui sino también en
el discurso escatolégico. Es, pues, claro' que para Lc “tribulacién” no es un
término técnico escatolég‘ico.

Por eso mas importante que el hecho de que Lc haya omitido la pa-
labra “tribulacién” nos parece el hecho de que haya escogido el término
“prueba”. Para Lc este término describe con especial aptitud esa Iucha
esencial que el diablo desarrolla contra Cristo y contra el hombre para con-
trarrestar los planes divinos. Lc, como los otros dos sinépticos, ha mos-
trado en la explicacién de la parébo]a que es el diablo quien hace la guerra
a la palabra de Dios (8, 12) y ¢l ha afadido explicitamente que es para im-

(21) Ya habia indicado esto Lagrange; recientemente H. Conzelmann, Die Mitte
der Zeit 3 390.
(22) Cf. Schlier: ThAWNT III 142-148.
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pedir la fe de Ios hombres y su salvacién. Creemos, entonces, que Lc al es-
coger el término “prueba” ha querido expresar mas claramente que se trata
de los ataques que el diablo mueve contra la obra de Dios. Los términos
“tribulacién y persecucién” podian indicar méas bien la obra de los hom-
bres. Lc tenia interés en destacar que se trata de esa lucha entre Dios y
la potencia del mal. Pero es verdad que para Lc esta lucha se desarrolla
continuamente en la vida del cristiano. Lo que el diablo quiere impedir es
la entrega del hombre a Ia palabra divina mediante la fe. Por eso, des-
pués de hablar Cristo de sus tentaciones, se vuelve a Pedro y le dice cémo
Satanas los ha reclamado para zarandearlos como el trigo (22 28-31) y
afiade: “Pero yo he orado por ti, para que no desfallezca tu fe” (22, 32).
De. la misma manera el A. T. y el judaismo muestran cémo Abrahén se

mostré “fiel” en la “prueba” (cf. Gn 22, 1; Sir 44, 20; 1 Mac 2, 52) (23).

Es por este entrelazamiento de ideas como se debe exp]icar también
la eleccién por parte de Lc del cualificativo de la actitud de los oyentes de
la cuarta categoria con las palabras &v tmopovii. La insistencia en la idea
de la fe, la mencién de lo inevitable de la prueba en la vida del cristiano,
hacfan necesario indicar en la categorfa de los perfectos oyentes de la pa-
labra de Dios aquella actitud por la cual el hombre permanece firme ante
los ataques que ¢! demonio c[irige contra su fe, no se cleja arrastrar a Ja
ruina en el momento de prueba; esa actitud es precisamente la hypomoné

(24).

Contenido de hypomoné en este texto. La cuarta categoria de oyentes
se distingue de todas las otras en que ellos “dan fruto”. Ningtin autor, que
sepamos, ha interpretado el 2v dmopovi) como indicativo del fruto que
producen, a pesar de que gramatica]mente tal interpretacién seria posible (cf.
Col 1, 10). EI contexto en realidad indica que la hynomoné es el ambiente,
]a.condicién necesaria para que se produzca ese fruto. Fl fruto mismo no
es interpretado ni explicado. Dentro de las ideas expresadas en la redac-
cién lucana. podemos decir que en ultima instancia ese fruto es la salva-
cién (cf. v. 12). La primera respuesta (y al mismo tiempo perenne respuesta)
del hombre a Ia palabra de Dios es la fe. Cuando llega el momento de Ia
prueba, la fe tiene que mostrarse por una actitud especial, la hypomoné. A
pesar de que alg‘unos pocos autores (25) han interpretado esta palabra aqui

(23) Cf. J. H. Korn, Peirasmos 49.

(24) Lc 8, 15 se esclarece mucho con 1 Tes 1, 3 (véase mas adelante) y vice-
versa. Tales ideas y experiencias como las que encontramos en 1 Tes debieron de
influir en la redaccién lucana.

(25) Asi Delitzsch en su traduccién hebrea del N. T.; Marshall, art. cit.
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en el sentido de “esperanza’”’, y otros (26) en el sentido de “perseverancia”,
“constancia’’, nosotros creemos que aqui, como en casi todos los otros textos
del N. T., se debe entender en el sentido de “soportar con firmeza”. Es la
interpretacién que daban ya las versiones latinas: in watientia (vg.; a), per
patientiam (vl), cum tolerantia (c), in sufferentia (d). Asi también lo en-
tienden muchos autores modernos (27). No debemos olvidar que se trata
de soportar la prueba, de resistir a la tentacién, de aguantar los padeci-
mientos que el diablo hara venir sobre el que ha abrazado la fe. En esa
actitud esta incluida una verdadera fortaleza; no la fuerza del guerrero que
combate con armas materiales, sino con la fortaleza de la fe que no vacila.

. Esta asociacién de la hypomoné con la prueba no es exclusiva de Lc
8, 11-15. La encontramos también en St 1, 12 y Ap 3, 10. Ademéas aparece
también en Testamento de José 2, 7.

Otras asociaciones. Ademas de los conceptos anteriores que nos pare-
cen los fundamentales para la comprensién de la hypomons, se encuentran
otros menos importantes, pero que no dejan de tener su interés. El Gnico
ugar del N. T. en que aparece la calificacién tan tipicamente griega del
x0hdg  xal  Gyadéc es Lec 8, 15. Lc ha afiadido como cosa suya propia
que los buenos oyentes “en un corazén bueno y perfecto escuchan la pa-
labra y Ia retienen”. Lc, el mas helenista de los evangelistas, ha querido
hacer esta alusién al ideal griego de la xatoxayadia. Claro que para él no
tiene ni el sentido social que podia tener en la antigua Grecia (28), ni el
sentido estrictamente filoséfico propio de Sécrates o Platén. Para Lc el ver-
dadero waloxayodds es el cristiano que se entrega generosamente a las exi-
gencias del evangelio. Es interesante, sin embargo, anotar que en diversos
textos griegos profanos encontramos también hypomeno asociado especia.[-
mente a la xoaloxayadia. Ver p. ej. Platén, Gorgias 507b y 527c-d; Muso-
nio Rufo VII (Ed.Teubner p. 28s). Sin embargo no fue la adicién de las
palabras, “en un corazén bueno y perfecto” la que determiné la otra adi-
cién propia de Lc. gv Hmopovij, sino los contrastes antes mencionados.

Lc 21, 19

El segundo y tltimo ejemplo de hypomoné en Lc lo encontramos en el
discurso escatolégico, en el lugar paralelo a los textos antes estudiados de

(26) Knabenbauer, Plummer, Lagrange, Marchal, Rengstorff, J. Schmid, Holtz-
mann, Hauck, Leany; Jiilicher, Die Gleichnisreden Jesu 531; Dupont, art. cit., quien
sin embargo expresamente hace notar que se debe entender en relacion con la prueba.

(27) V. gr. Grundmann, Creed, Geldenhuys, Klostermann; Cerfaux, art. cit.
(28) Cf. Grundmann: ThWNT III 540.542.
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los otros dos sinépticos: Lc 21, 19 (= Mt 24, 13 y Mc 13, 13). EI contexto
es el mismo de Mc 13, 13: anuncio de persecuciones a los apéstoles. La sec-
cién Lc 21, 12-19 aparece paralela a Mc 13, 9-13 aunque presenta sus par-
ticularidades propias, entre las que merece especial -atencién la formu'a-
cién de Lc 21, 18-19 (29). Después de que Jesiis anuncia a los apéstoles. que
seran apresados, perseguidos por su nombre, para lo cual ellos recibirdn un
auxilio especial de Jests, y después de advertirles que seran entregados aun
por sus parientes y amigos y que aun moriran algunos y que seran ijeto
de un odio general, les dice:

«Pero ni un cabello de vuestra cabeza perecera.

Con_vuestra kypomoné poseeréis vuestras almasy (Lec 21, 18-19).

¢{Qué significan exactamente estas palabras? La primera sentencia “ni
un cabello de vuestra cabeza perecera” es evidentemente de tipé proverbial.
Se quiere indicar (pars pro toto) la incolumidad de la persona. Esta expre-
sién (o equivalente) se encuentra, p. ej., en 1 Re (=1 Sam) 14, 45; 2 Re
(= 2 Sam) 14, 11; 3 Re (= 1 Re) 1, 52; y el mismo Lucas la usa en Act
27, 34 (otra locucién parecida en Lc 12, 7 = Mt 10, 30). {Pero se anuncia
aqui a los apéstoles la incolumidad fisica? {Entonces cémo se compagina
con el anuncio hecho inmediatamente antes de que algunos de los apésto-
les sufrirdn la muerte? Este v. no puede explicarse satisfactoriamente sino
en unién con el siguiente.

El v. 19 presenta en forma paralela al anterior, aunque con la adicién im-
portante del concepto de hypomons, la misma idea: “con vuestra hypomoné
poseeréis vuestras almas” (traduciendo a la letra). La frase “poseer el alma”
sin duda es paralela y practicamente sinénima de "no perecer un cabello de
la cabeza”. Pero necesita una explicacién mas amplia. La locucién misma
“poseer su alma” no se encuentra en ningtin otro sitio del N.T. ni en LXX
(30). Pero ella se debe poner en relacién con otras expresiones semejantes.
Especialmente es de notar Lc 17, 33 “quien quisiere poseer (sggimonjousdar)
su almn, la perdera, y quien la perdicre, la vivificara”. También esta ex-
presién es exclusiva de Lc en el N. T. Pero encontramos una equivalente
en Hb 10, 39 &ic megimoinotv ynyiic. La locucién meowoteioda Y
se encuentra también en Ez 13, 185 y en griego clasico (31)..Y creemos que

(29) No es del caso detenernos a discutir qué fuentes ha utilizado Le en la see-
cién 21, 12-19. '

(30) Esta expresién no debe ser confundida con la locucién wvxnv xtdodot
que se encuentra en Gn 12, 5; Lev 22, 11, que significa ¢comprar una personay (um
esclavo). Lo propio del texto lucano es que se trata de <poseer su propia alma>.

(31) Cf. Jenofonte, Ciropedia TV 4, 10.
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es equivalente a las expresiones “salvar su alma” (Lc 9, 24 par.) “encon-
ttar su alma” (Mt 10, 39). El sentido primero e inmediato de todas estas
expresiones ‘es el de conservar incélume la propia existencia, la persona.
En muchos casos se trata tinica o principalmente de la vida fisica. Pero no
debemos olvidar que en la mentalidad semitica el “alma” representa toda
la persona (32). Y es claro que Lc lo entendia asi, como un equivalente de
“su propia persona’, si nos fijamos que por ejemplo en 9, 24-25 la locu-
cién “perder su alma ” esta reemplazada la segunda vez con esta otra “per-

derse a si mismo”.

De esta manera pensamos que se debe entender el “poseer su alma”
de 17, 33. En estas y otras expresiones paradéjicas (9, 23-25) el querer pre-
servarse a si mismo es el buscar su seguridad en las cosas de este mundo,
en si mismo. Perderse a si mismo es buscar su seguridad en Cristo; es al
parecer una pérdida, una renuncia, pero en realidad es una ganancia segura
(cf. también Jn 12, 25). No se trata en primer lugar de la vida material;
se trata de la verdadera y propia existencia. En Hb 10, 39 “la posesién del

alma” ciertamente es la salvacién eterna.

A pesar de que un cierto ntimero de exégetas explican Lc 21, 18-19
solamente en el sentido de que se promete a los apéstoles la -incolumidad
fisica en medio de las persecuciones (33), nosotros creemos que esta inter-
pretacién, no es aceptable aqui. Es verdad que estas expresiones considera-
das independientemente de todo el contexto de Lc y del N. T. pueden sig-
nificar sélo la preservacién de la vida fisica, pero no en el contexto actual.
Ante todo habria una contradiccién palmaria entre el v. 16 y los vv. 18-19.
No debemos olvidar que Lc modificé la formulacién de Mc 13, 12 “os da-
ran muerte", que a primera vista podia aplicarse a otras personas, y es-
cribi6 “daran muerte (a algunos) de vosotros” indicando bien claro que
algunos de los apéstoles habian de padecer la muerte. Por otra parte no
es creible que Lc haya querido» entender este anuncio de manera diversa
a como lo entendieron Mc y Mt con su “ese se salvarad”. Por dltimo todo
=l N. T. pone en relacién especial la hypomoné no con la vida fisioa sino
con la vida eterna. Asi, pues, aunque Cristo anuncia persecuciones y aun la
muerte a sus apéstoles, promete también el triunfo, no una incolumidad
fisica, sino la posesién de la verdadera vida. Es la ‘misma idea que encon-
tramos en 12, 4-9. Por consiguiente también el v. 18 debe entenderse como
una expresién concreta, vivida, de esa promesa de salvacién no terrena

sino eterna.

(32) Cf. J. Schinid: Einsicht und Glaube 112-131; R. Schnackenburg: Bibei und
Leben 4 (1963) esp. 80-86.
(33) Loisy, J. Schmid; Harder: Theologia Viatorum 4 (1952) '78.
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A la pregunta de por qué Lc haya preferido la expresién “poseeréis
vuestras almas” en vez del término “salvarse” no es facil dar una respuesta
definitiva. Se debe tener en cuenta primero la posibilidad de que haya uti-
lizado una fuente (oral o escrita) diferente de Mc. Es posible ademés que
haya prefenc[o estas locuciones por ser més pintorescas. Puede haber tam-

bién una reminiscencia de Sal 32 (33), 19-20.

Pero esta preservacién trascendente se promete a los apéstoles mediante
la hypomoné. Aqui Lc ha modificado también la expresion: en vez del
verbo hypomeno (que él utiliza s6lo en el sentido de “permanecer” 2, 43;
Act 17, 14) emplea el sustantivo (como en 8, 15). Probablemente en esto
hay que ver el inﬂujo de la terminologia pauIina.

~ En las traducciones y explicaciones de esta palabra encontramos tam-
bién el predominio de uno de estos dos matices: perseverar o soportar. Al-
gunos autores (34) traducen por “perseverancia”’, “constancia”. Algunos
(35) llegan hasta querer deducir del uso de esta palabra que Lc pensaba
en un Iargo penodo de pe1-secucmn Nosotros creemos que aqui también
predomina el matiz de “aguante”. Se trata de soportar con firmeza las per-
secuciones y aun la muerte, sin desfallecer en la fidelidad a Cristo. Es ver-
dad que el elemento de constancia estd también presente. Pero el sustantivo
hypomoné por si sélo no implica mas que el verbo el que se trata de una
persecucién muy larga.

La omisién de “hasta el fin” (cf. Mc 13, 13) no cambia sustancial-
mente e colorido de esta sentencia. Es verdad que Lc ha modificado un
poco el matiz escatolégico de estas persecuciones, pero sobre todo por la
frase introductoria (“antes de todas estas cosas” 21, 12). Con esta modi-
ficacién de los tiempos la persecucién se sitta mas claramente en un pe-
riodo previo al Fin. Pero no se suprime todo colorido escatolégico. No nos
parece que 21, 19 sea una prueba de que Lc transforma un concepto esca-
tolégico en uno ético (36). Si la hypomoné fuera para Lc un concepto prin-
cipalmente ético, no hubiera colocado este trozo en el discurso escatolégico.
Ella conserva aqui su relacién con el Fin de la historia. Precisamente por
eso se propone como el medio por el cual los apéstoles alcanzarén la vida
eterna. Pero si es verdad que Lc presenta esta virtud como necesaria en
toda la existencia del cristiano que se desarrolla en este periodo anterior
al] fin, como mas explicitamente lo muestra 8, 15.

(34) Bover, Osty.
(35) J. Schmid, Leal; Conzelmann, op. cit. 1I9.

(36) Como pretende Conzelmann, op. cit. 211 (nota 1) y 217..
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Evangelios sindpticos. Resumen.

""" El uso relativamente raro de las palabras hypomeno, hypomons, en los
sinépticos no permite que digamos que ellas pertenecen a los conceptos de
primera importancia. Sin embargo _el hecho de que se encuentren en los tres
sin6pticos indica que perteneceﬁ a la mas antigua tradicién evangélica. De
estos_ejemplos los de Lc (8 15; 21, 19) son los que méas claramente dela-
tan la elaboracién posterior teolégioca. Los textos de Mc y Mt reproducen
tres veces (Mc 13, 13; Mt 10, 22; 24, 13) exactamente la misma sentencia
en contextos casi iguales y se reducen facilmente a una sola fuente pri-
mitiva. Lc 21, 19 es testigo, aunque un poco méas modificado, de esa misma
tradicién. Lc 8, 15, en cambio, es una formulacién propia del tercer evan-
gelista Nosotros fuzgamos que no hay razén suficiente para pensar que
Mc 13, 13 par. no represente en su sustancia la doctrina de Cristo. Sin em-
bargo no tenemos un, medlo seguro de saber si esas exactamente fueron las
mismas palabras que él pronuncié (37). La. formulacién griega que te-
nemos en Mc 13, 13; Mt 10, 22; 24, 13 puede estar influenciada por Dan
12, 12 (Teod.) aunque esto no nos parece seguro. De todas maneras el con-
tenido mismo de hypomeno en estos textos no coincide con el que tiene ese
mismo verbo en Ia mayor parte de los textos de LXX (y el citado texto de
Dan), sino que se acerca més. al significado que hemos encontrado en la
literatura Juclla extrabiblica.

_El valor teolc’)gico de estos textos de los sinépticos puede resumirse asi:
la entrega de los apéstoles a su misién de testigos de Cristo exige de ellos
una fidelidad perfecta. Sin embargo esta fidelidad se vera puesta a prueba
en la persecucién, en la tribulacién, que los enemigos del evangelio desatan
contra los discipulos de Ceristo. Esa tribulacién tiene un caracter escato-
log:co, hace parte de esa lucha casi césmica que precede el advenimiento
glorioso de Cristo. Sin embargo (cf. especialmente Mt 10, 22 y Lc 21, 19)
no vendré tnicamente en ese futuro misterioso, sino que pertenece ya a la
carrera actual del apéstol en la historia presente de la Iglesia. En esos
momentos necesita esa actitud que Mt y Mc deSIgnan con el verbo hypomemo
v Lc con el sustantivo hypomoné. El apéstol debe “aguantar”, soportar con
firmeza todas esas tribulaciones y persecuciones, sin vacilar en la fidelidad
a su misién de testigo del evangelio. A quien se mantuviere asi hasta el

(37) Creemos que el verbo arameo que responde mejor al sentido del verbo
hypomeno en el N. T. es sebar, el cual en peal significa entre otras cosas cesperars
y en poel significa <cargars, «soportars, <aguantars (cf. el Targum de Sal 55, 13;
69, 8; Pr 30, 21 en P. de Lagarde, Hagiographa Chaldaice). Confirma esta opinion
el hecho de que la Peshitta traduzca ordinariamente el verbo hypomeno por saiber
(= soportar, aguantar).
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fin se promete la salvacién eterna, aun a pesar de. tener. que. sufrir la muerté

fisica.

Lc 8, 15 con acomodacién original ha hecho ver que esa actitud no es
exclusiva del apéstol llamado especialmente al servicio de la predicacién del
evangelio, sino que es necesaria para todo cristiano, por el mismo hecho de
haber abrazado la fe. El demonio tiene declarada la lucha al evangelio y
hace todo lo posible por retraer al hombre de la fe. Hace venir la prueba
- priticipalmente por medio de la persecucién. Y el cristiano necesita entonces
csa actitud de aguante valiente, mconmowble. en que se muestra la solidez
v la constancia de la fe. Asi ella puede producir el frute verdadero, es de-

cir, la salvacién.

CARTAS PAULINAS: 1. 2 TESALONICENSES

Aunque el concepto de hypomoné no puede Ilamarse de los centrales
en la teologia paulina, ocupa con todo un lugar importante. El verbo hy-
pomeno no es frecuente en las cartas paulinas: sélo se encuentra. cuatro
veces (méas una en leccién variante). Pero el sustantivo hypomoné aparece
16 veces, o sea la mitad de todas las veces que se encuentra en el N. T.
Lo que es mas importante, sin embargo, para la teologia de la hypomoné
en el N. T. no es el hecho de que esta palabra se encuentre con relativa-
mente mayor frecuencia en Pablo que en otros escritos. Proporcionalmente
es mas frecuente, por ejemplo, en St que en cualquiera de las cartas pau-
linas. Lo que es importante es que Pablo ha enriquecido este concepto co-
Tocandolo en el centro mismo del misterio cristiano y ligandolo a los con-
ceptos basicos de su teologia. Los textos paulinos son asi de trascendental
importancia para la comprensién de la hypomoné en el N. T. Nosotros los
estudiaremos -aqui siguiendo el orden cronolégico de las cartas.

1Tes 1,3

En 1 Tes, la primera carta que se nos conserva de S. Pablo y al mismo
tiempo uno de los mas antiguos, si no el mas antiguo escrito del N. T., en-
contramos ya una mencién de la hypomoné. Esto prueba que este término
pertenecia al més antiguo vocabulario cristiano. A pesar de lo conciso de
las expresiones paulinas encontramos en este texto un rico contenido teo-
légico.

Remitiendo al excelente comentario de B. Rigaux para lo referente al
contexto remoto, podemos contentarnos con indicar el contexto inmediato.
Después del saludo inicial acostumbrado, aqui reducido a lo esencial (1,
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1), Pablo (en nombre también de Silvano y Timoteo) introduce su carta
con una accién de gracias dirigida a Dios en estos términos:

1, 2 <Damos gracias a Dios siempre por todos vosotros
haciendo memoria en nuestras oraciones sin cesar,

3 recordando

la actividad de vuestra fe,

la laberiosidad de vuestro amor

y la hypomoné de vuestra esperanza
de nuestro Sedior Jesucristo,

delante de Dios nuestro Padre,

4 sabiendo...» etc.

Por lo que hace a la forma literaria baste notar con Rigaux que al
primer verbo (“‘damos gracias”) estan subordinados tres participios (“ha-
ciendo memoria”, “recordando”, “sabiendo”) puestos al comienzo de sus
respectivas frases (38). La accién de gracias a Dios queda asi especificada
por tres clausulas que indican tres motivos de alabar a Dios: 1) la ince-
sante memoria que hace Pablo de los tesalonicenses en su oracién; 2) el
recuerdo de la vida cristiana floreciente de los tesalonicenses concretizada
en la fe, el amor y la esperanza; 3) la conciencia de la vocacién cristiana
de ellos y su aceptacién generosa del evangelio. El segundo punto (v. 3)
es el que a nosotros nos interesa especialmente.

Pablo conserva un vivo recuerdo de la vida cristiana de los tesaloni-
censes recién convertidos al cristianismo (cf. Act. 17, 1-9). Pero en vez de
des-ign»ar ese fervor cristiano con términos genéricos, lo describe con ios
tres elementos que constituyen la esencia de la vida cristiana: la fe, la ca-
ridad, la esperanza. Ademas, con un fino sentido de lo concreto y real.
caracteriza cada una de esas virtudes con un rasgo propio. Con estas pa-
labras quiere Pablo expresar (39): primero que la fe de los tesalonicenses
era una fe viva, operosa, eficiente. La “obra” de la fe no debe limitarse a
un tipo particular de buenas obras, sino que se entiende mejor de toda ac-
tividad de la vida cristiana animada por la fe. Su fe no se reducia a meras
férmulas sino que se manifestaba en toda clase de acciones. Luego sefiala
como caracteristico de la caridad de los tesalonicenses el x6moc. Esta pa-
labra designa toda clase de trabajo duro y abnegado y la fatiga resultante.

(38) Por esta razén nos parece preferible seguir la puntuacién de la vg sixto-
clementina, uniendo ¢sin cesar» a lo anterior y no a lo siguiente.

(39) Para una mas amplia informacién sobre los dos primeros pares, véase el
comentario de Rigaux.
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Aqui designa esa laboriosidad abnegada de la caridad que no ahorra sa-
crificios por servir a sus hermanos. Su caridad tampoco se quedaba en so-
las palabras sino que se traducia en obras duras y abnegadas (40). En al-
timo lugar sefiala Pablo como expresién de la vida cristiana la esperanza
y como caracteristica especial de esta virtud la hypomoné. Este es histérica-
mente el primer texto del N. T. donde se encuentra la triada especial fe-
esperanza-caridad (41). También encontramos en Ap 2, 2 otra vez la
triada #gya-xémoc-Umwopovi ), pero con un sentido algo diferente.

Explicacion de las palabras  mopovy) tiic 8AniSos.  Raros son
los que traducen aqui la palabra hypomoné por “expectacién” (42). Este
sentido no es el de esta palabra en el N. T. Ya las versiones latinas tra-
ducian por sustinentia (vg), patientia (d e) y asi lo entienden los moder-
nos generalmente, aunque como de ordinario hesitando entre los dos»m-a;ti--
ces de “perseverancia” o de “aguante”. Lo importante sobre todo es ver
cuél es el contenido teolégico de hypomoné en este texto. Lo primero que
aparece claro es que ella es una manifestacién caracteristica de la espe-
ranza. Pero evidentemente no es idéntica con la esperanza. Es su manifesta-
cién en el momento de la tribulacién. El contexto de 1 Tes nos lo hace
ver claramente. Por Act 17, 1.9 sabemos que la recepcién que los judios
reservaron a Pablo en Tesalénica no fue nada amistosa. Pablo mismo en
1 Tes 1, 6 recuerda a los cristianos de Tesalénica cémo ellos, lo mismo
que el apéstol, recibieron la palabra “entre grandes tribulaciones con el
gozo del Espiritu Santo”. La tribulacién era a causa de su conversién (3,
7), pero la fe de los tesalonicenses no vacilé en esas circunstancias, antes
bien se difundi6 por doquier (1, 8). En 2, 14 recuerda de nuevo Pablo
cémo ellos tuvieron que sufrir de sus compatriotas las mismas tribulacio-
nes que los judios convertidos al cristianismo de parte de los suyos. Pablo,
a pesar de todo, temia por la firmeza de los tesalonicenses y asi se decidié
a enviar alla a Timoteo para que los fortaleciera y animara en lo tocante
a su fe. Pablo, al recordar esto, les escribe a sus discipulos: “Vosotros sa-
béis que ese es nuestro destino. Cuando estdhbamos con vosotros ya os ad-
vertiamos que deberiamos padecer tribulaciones, exactamente como ha su-

(40) Al respecto ver ademds .esp. Spicq, Agapé II 10-15.

(41) Cf. también 1 Tes 5, 8; 1 Cor 13, 13; Gal 5, 5s; Col 1, 4s. Sobre esto ver
Rigaux 185-189; E. Brunner: Exp. Times 49 (1937s) 428s; E. Walter, Glaube Hoff-
nung und Liebe im N. T.; Spicq, Agapé Il 365-378.

(42) Ambrosiaster tiene ‘en la cita inicial <expectatio» (sin el equivalente de
«esperanzay como en el cod. A), pero en el comentario mismo tiene «patientiay. T.
H. Weir, art. cit. «the hopeful waitings. -
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cedido, vosotros lo sabéis. Y por eso yo no pudiendo soportar maés mandé
a averiguar acerca de vuestra fe, no fuera que el Tentador os hubiera ten-
tado y resultara indtil nuestro trabajo” (3, 3-5). Afortunadamente Timoteo
al volver de Tesalénica trae a Pablo buenas noticias de la fe y la caridad
de los cristianos de alla (3, 6). Asi él se siente “consolado y animado” al
ver “que permanecen firmes en el Sedor” (3, 8). Este contexto nos muestra
claramente en qué consiste la hypomons de los tesalonicenses que Pablo
recuerda gratamente. Fs esa firmeza en soportar las tribulaciones sobre-
venidas por su adhesién a la fe cristiana.

Inmediatamente estos textos nos traen a la mente la explicaci()n de la
parébola del sembrador que vimos antes. Los puntos de contacto son no-
tables. Lc 8, 13 dice que algunos “acogen la palabra con alegria”. Pablo
escribe que los tesalonicenses “acogieron la palabra... con el gozo ‘del Es
piritu Santo” (1, 6). Los tesalonicenses han abrazado la fe (cf. 1, 7 etc).
Los oyentes de Lc 8, 13 también pero sélo “por un momento”. Porque ine-
vitablemente viene la “prueba” o la “tribulacién” (como dicen Mc 4, 17 y
Mt 13, 21), por obra del “Tentador” (1 Tes 3, 5), o del “diablo” (Lc 8, 12)
para hacerlos apartar de Ia fe. Los oyentes de Lc 8, 12 sucumben a la tenta-
cién, en cambio los buenos y perfectos oyentes retienen firmemente la palabra
y dan fruto mediante la hypomoné (Lc 8, 15). Esa ha sido precisamente la
actitud de los tesalonicenses: en las tribulaciones que el Tentador ha mo-
vido contra ellos han mostrado la hypomoné. Han sopdrtadq esos padeci-
mrientos permaneciendo firmes en su _fe. Es claro que es la redaccién Tu-
cana de la parél)ola la que depende del lenguaje y de la teo]ogia paulina
y no viceversa. Pero los fundamentos de esta teologia de la tribulacién y de
fa hypomoné son anteriores a Pablo y a los sinépticos escritos. Provienen
de la antigua tradicién apostélica. Aparece, pues, claro de estas relaciones
que la hypomoné de 1 Tes 1, 3 consiste esencialmente en ese aguantar la
tribulacién pot el evangelio sin desfallecer en la fidelidad dada a la pa-
labra divina, en la fe.

Pero hay ademas aqui otros elementos que son propios de la perspec-
tiva paulina. Ante todo Pablo expresa con gran claridad la idea de que
el sufrir tribulaciones por la fe es una necesidad ineludible. El ya antes se
lo habia dicho a los tesalonicenses y ahora se lo repite: “Fse es nuestro
destino” (3, 3). Esas tribulaciones provienen del “Tentador” (3, 5). quien
quiere oponerse a la obra de Dios. Sin embargo ellas no son un hecho im-
previsto dentro de los planes divinos. Ese es el camino que ha escogido
Dios. Por eso Pablo ya sabia que asi tenia que suceder (3, 3s). Pablo no
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hace aqui mas que apuntar brevemente este tema, pero lo tocard més ex-
plicitamente en otros lugares mas tarde (43).

Sin embargo ta! vez el aspecto méas caracteristico de la hypomoné en

1 Tes 1, 3 es su intima relacién con la esperanza. La hypomoné es la ma-

nifestacién caracteristica de la esperanza. Esta relacién constituye uno de

los elementos fundamentales de este concepto tal como o entiende ] N. T.

y especialmente S. Pablo. Asi se distingue del concepto septuagintico de

hypomoné que se confunde con el de esperanza. Pero sobre todo se dife-

rencia del éoncepto griego centrado todo él en la idea de Ta fuerza del hom-

-bre y no en la esperanza de algo futuro o externo al hombre mismo. La
hypomoné cristiana no se funda en una inexistente autonomia de la' fuerza

humana, sino que esta. toda ella penetrada de la tensién hacia un encuen-

tro personal cierto pero futuro del hombre con Cristo y con el Padre. Esa

esperanza da sentido y orientacién a toda su existencia (44). En el mo-

mento de la tribulacién ella To sostiene y le ayuda a mostrar csa actitud

que el N. T. llama la- hypomoné. También esta es una fuerza, pero que no

saca el hombre de si mismo sino de la ayuda del Seiior. Esa firmeza es

ante todo el permanecer inconmovible. en la fe, 6 como lo dice Pablo en

A Tes 3, 8 “permanecer firmes en e|l Sefior’. La asociacién intima con la

esperanza Ja encontraremos también en Ro 5, 2-4; 8, 24.25; 12, 12; 15, 4.

Per altimo del hecho mismo de estar tan intimamente vinculada la
hypomoné cristiana a la esperanza se sigue también que aquella participa
de su relacién esencial hacia Cristo. Esta relacién aparece en este texto
sobre todo en virtud de la esperanza, pero encontraremos muchos otros
“textos en que esta orientacién netamente “cristiana’” de la hypomoné apa-

rece més directa.

2Tes 1. 4

Dos veces (1, 4; 3, 5) encontramos la hypomoné en 2 Tes (45). El
primer texto aparece en un contexto paralelo al de 1 Tes 1, 3. Después del

(43) Cf. Flp 3, 10 y al respecto B. M. Ahern: Cath. Bibl. Quarterly 22 (1960)
1-32; 1d., New Horizons 107-143 (forma revisada del articulo precedente y resumen
ambos de su tesis doctoral); Col 1, 24 y al respecto J. Kremer, Was an den Leiden
Christi noch mangelt; J. Schneider, Die Passionsmystik des Paulus.

(44) Cf. B. Olivier: Lumen Vitae 9 (1954) 443-456.

(45) Sobre los problemas generales de 2 Tes, especialmente el de su autenticidad,
véasg Rigaux. Ademds Id., Saint Paul et ses lettres 139s. Nosotros hablaremos siem-
pre de Pablo como autor de 2 Tes. De menor importancia es el problema de cudndo
fue escrita esta carta.
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saludo inicial (2 Tes 1, 1-2) Pablo introduce la carta con una accién de
gracias dirigida a Dios en estos términos:

1, 3 <«Continuamente debemos dar gracias a Dios por vosotros, hermanos,
como es justo,

porque vuestra fe hace tan grandes progresos
y la caridad de todos y cada uno de vosotros para con los demas

crece tanto

4 que nosotros mismos nos ufanamos de vosotros en las iglesias de
Dios por vuestra hypomoné y vuestra fe
en todas las persecuciones y tribulaciones que padecéis;

5 indicio seguro del justo juicio de Dios,
habiendo sido vosotros juzgados dignos del Reino de Dios,
por el cual hasta padecéis».

Dos ideas centrales dominan la seccién 1, 3-10: 1) accién de gracias
a Dios por la fe, la caridad y la paciencia de los tesalonicenses en las tri-
bulaciones; 2) el pensamiento de la venida del Sefior quien retribuird a
todos segiin sus obras; a los que hacen guerra al evangelio: castigo eterno;
a los que sufren tribulacién por la fe: reposo celestial. De la primera idea
se pasa insensiblemente a la segunda mediante el tema de las tribulaciones.
La hypomoné aparece materialmente en la primera parte, la accién de gra-
cias propiamente dicha, pero su contenido se esclarece sobre todo por las
ideas que siguen. Por el paralelismo que existe entre 1 Tes y 2 Tes ya
aparece claro que el concepto en los dos textos es sustancialmente el mismo.
Sin embargo encontramos también nuevos elementos que se afaden a los
va vistos en los textos anteriores.

Objeto de la hypomonsé. Aqui aparece con mas claridad que en 1 Tes
I, 3 que el objeto de la hypomoné son “las persecuciones y tribulaciones”
(1, 4). Pablo no precisa méas en qué consistian esas tribulaciones, pero apa-
rece claro que se trata de las persecuciones que los tesalonicenses debian
sufrir de parte de sus compatriotas a causa de su fe, como en 1 Tes. Los
términos con que Pablo se refiere a esos sufrimientos son clasicos en tales
descripciones: “persecucién”, “tribulacién’, “padecer”’, “sufrir”.

La hypomoné aparece en 2 Tes 1, 4 asociada intimamente a la fe. No
es una yuxtaposicién irrelevante como lo muestra ya el hecho de que estén
fos dos sustantivos dependientes de un solo articulo. Como anota Rigaux,
la palabra z{oric debe entenderse aquf en su sentido teolégico de ““fe”
y no como “fidelidad” (46). Pablo menciona dos veces en esta accién de

(46) Asi lo han entendido Liinemann, Bornemann.
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gracias la fe: primero dando gracias a Dios de su desbordante crecimiento
y luego gloriandose de cémo se ha mostrado firme en las tribulaciones. Por
Lc 8, 15y 1 Tes 1, 3 ya sabemos que esta asociacién de conceptos es per-
fectamente natural (47). La hypomoné se debe mostrar precisamente cuando
la fe se ve atacada, cuando la persecucién la pone en peligro. La fe se
prueba en la tribulacién. Esto es designio de la Providencia divina. Por eso
S. Pablo dira a los filipenses: “por gracia (de Dios) se os ha concedidn
no sélo creer en Cristo sino también padecer por EI” (Flp 1, 29). La fe
es e| motivo por el cua' ellos sufren las persecuciones. Al soportar esas
persecuciones sin desfallecer se muestra la firmeza y solidez de la fe. De
ello han dado una muestra notable los tesalonicenses y San Pablo se ufana
de esto ante las otras comunidades cristianas. La fe es ademéas la que da
al cristinno esa fuerza invencible.

Valor escatolégico de la hypomoné. El designar los padecimientos de
los tesalonicenses en 1, 4. 6. 7 con el término “tribulacién” insinta ya el
caracter escatolégico de estas tribulaciones (48). Aqui aparece explicado
al decir Pablo que esos sufrimientos son “indicio seguro de! justo juicio de
Dios”. No solamente el hecho de que se vean sujetos a tribulaciones sino
el que los cristianos puedan soportarlas sin vacilar en la fe, con hypomons,
es un indicio seguro del justo juicio de Dios, aq-uel juicio en el que Dios
dard a cada uno segtn sus obras (cf. Ro 2, 2-11). A los que persiguen
v atacan el evangelio dara perdicién eterria (2 Tes 1, 6-10), pero a aquellos
qgue permanecen firmes en su fe aun en medlo de la persecucién, darg
alivio y reposo (1, 7).

San Pablo expresa el valor de la hypomoné en este texto especialmente
con estas palabras: eig ©0 xatofiwdfivar Ypds tic Pacileiag Tob- Ocod,
tato fig xal mdoyete (1. 5). De estas palabras deducimos estas im-
portantes ensefianzas: 1) Los cristianos padecen por el Reino de Dios.
La preposicién tép puede indicar diversas clases de relacién entre el su-
frimiento y el Reino de Dios. Pero si tenemos en cuenta otros textos en
que encontramos expresiones muy semejantes a esta (ver 2 Cor 12, 10
toda clase de aﬂicciones “por Cristo”; Flp 1, 29 “padecer por'él": Act
5, 41 “ser injuriados por el nombre”; 9, 16 “padecer por mi nombre”; 15,
26; 21, 13), el sentido aparece claro. Se trata de padecer “por amor a!
Reino de Dios”. Es equivalente al “padecer por amor a Cristo” de Flp 1,
29. Quien acepta la fe y se entrega de lleno a Cristo, tendra que sufrir por
El. Igualmente se puede decir esto del Reino de Dios. 2) Despues de de-
cir que los padecimientos por la fe soportados con hypomoné son un “in-

(47) A pesar de que von Dobschiitz encuentra singular esta asociacién.

(48) Cf. Schlier: ThWNT IIT 144ss.
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dicio seguro del justo juicio de Dios” (1, 5) afiade San Pablo: eic 10
narafiodfivar dpds tiic Bac. tob Oeol. Los exégetas entienden estas pa-
labras generalmente del futuro juicio de Dios: en él Dios declarara a los
cristianos, que tales cosas han tenido que padecer, dignos del Reino
Unos pocos™ (49) entienden el verbo xaratid en sentido efectivo: por
la paciencia en los sufrimientos los cristianes se hacen dignos del Reino.
Estas explicaciones son sin duda posibles, aunque no aparece bien claro
el papel que desempefian las particulas eic 16 (sentido final o con-
secutivo). Nosotros propondriamos otra -explicacién. Que las particulas ¢
6  puedan entenderse en sentido consecutivo, es claro. El punto critico
es este: {en qué sentido se debe entender el verbo xaraEiwdijvar ? Generai.
mente se entiende de un acto futuro, del juicio. Aunque por parte’ de la
forma verbal (aoristo) no hay dificultad para que este -infinitivo se refiera
a un acto futuro, esta interpretacién no se impone. El aoristo puede en
tenderse con igual (si no mayor) propiedad de un acto pasado. De hecho
el verho xataEi® se encuentra en el N. T. (siempre en voz pasiva) en
los otres dos ejemplos restantes (Lc 20, 35; Act 5, 41) como referente o
un designio ya cumplido v mas que como una declaracién judicial creemos
gue se debe entender como un designio salvifico de la voluntad divina.
Exactamente en este sentido es usado también en 4 Mac 18, 3 (fueron juz-
gados dignos de una porcién divina). Otro ejemplo muy pertinente es Ig-
nacio de Antioqufa, Smyrn. 11. Estos ejemplos muestran que este verbo
mejor que de la sentencia divina por la cual declararad dignos del Reino a
los cristianos que han permanecido fieles en la tribulacién, se entiende del
designio bondadoso de Dios por el cual los destiné a su reino. Es un de-
signio eterno de Dios aunque manifestado sé'o en el evangelio (cf. Et 1,
3ss; Col 1, 11-12; 1, 25ss etc.). Es ese designio que Pablo expresa en 1 Tes
2, 12 con estas palabra-s “Dios’ os llama a su reino y gloria" (cf. 1 Tes 5.

24) v en 2 Tes 2, 13s describe por medio de las ideas de la eleccién y el

Hlamamiento.

Segitin esta mterpretacxon, los padeclmlentos gque los tesalonicenses so-
portan firmemente sin vacilar en su fe tienen un dob]e valor s:g‘mflcahvo
ellos son indicio seguro del futuro juicio de Dios por e_l cual recompensara
a_oada uno segin su conducta y ellos son una sefia’ inequivoca de que
Dios los ha Ilamado y elegido a su Reino. Es claro que estas dos cosas, el
[lamamiento divino y su juicio futuro, estan en correlacién. Esta  manera
de interpretar el texto de 2 Tes 1, 4-5 nos parece méas fecunda teolégica-
mente. La posesién gloriosa del Reino de Dios no s6lo seré una compen-
saci6n por los padecimientos sufridos en la tierra, sino que sera la culmi-
nacién de un plan divino comenzado con el llamamiento eterno (1 Tes 2.

(49) Knabenbauer, Neil.
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12), continuado con el auxilio para soportar firmemente las tribulaciones,
camino ‘necesario para llegar a la gloria (Ro 8, 17), y coronado con la glo-
rificacién delinitiva (2 Tes 1, 7; 2 Tim 2, 12 etc.). Todo se desarrolla den-
tro de un ilan establecido por la providencia divina (cf. Act 14, 22). Asi
no sélo el llamamiento es un acto de la benevolencia de Dios sino también
el tener que padecer por Cristo (Flp 1, 29; Act 5, 41). El que los pade-
cimientos y por consiguiente la hypomoné sean el camino para llegar al Rei-
no no es una doctrina propia solo de Pablo. Ella se funda en wltima ins-
tancia en la predicacién de Cristo (cf. Mt 5, 10-12; Lc 6, 22-23 el Reino
es de aquellos que padecen persecucién por la justcia), y encontraremos
explicitamente puesta la hypomoné como mnedio para llegar al Reino en 2
Tim 2, 12; 2 Pe 1, 6-11; Ap 1, 9, sin hablar de los textos en que en vez

del Reino se presenta la misma realidad con otras palabras.

2 TQS 3‘, 5
Después dec haber tratado el tema de Ja venida del Sefior (1,6 - 2, 12),

pasa Pablo a exhortar a los tesalonicenses a la fidelidad en guardar las
tradiciones recibidas (2, 13-17), les pide oraciones por su trabajo evange-
lizador y les expresa la confianza que siente en ellos 3, 14 y afiade esta
stplica:

3, 5 «El Sefior enderece vuestros corazones
hacia el amor de Dios
vy la hypomoné de Cristo».

La mencién de la hypomoné en este texto tiene una importancia es-
pecial por el hecho de estar ella relacionada directamente con Cristo; pero
por otra parte la expresién es sumamente concisa y no se vuelve a encon-
trar de la misma manera exactamente (no es igual a las que se encuentran
en 1 Tes 1, 3y Ap 1, 9). Por esta razén es de todos los textos en que
sale esta palabra el mas oscuro y el mas discutido. Las dos expresiones
“el amor de Dios” y “la hypomoné de Cristo” se prestan a diversas inter-
pretaciones- Antes de exponer la que a nosotros nos parece més probable,
indicaremos sucintamente las diversas maneras como son entendidas estas
expresiones por los exégetas.

1) En Ia frase “el amor de Dios” el punto dudoso es que clase de
genitivo sea "Dios”. Lo entienden como genitivo sujetivo (“el amor de
Dios por los hombres”) un gran ntimero de exégetas modernos (50). En

(50) Wohlenberg, von Dobschiitz, Frame, Milligan, Neil, Oepke, Steinmann, Ri-
gaux, .



98 ECCLESIASTICA XAVERIANA

cambio como genitivo objetivo (el amor de los hombres hacia Dios”) lo
entendian generalmente los antiguos (51) y lo interpretan atn cierto ni-

mero de modernos (52).

2) En la frase “la hypomoné de Cristo” se discute sobre el sentido de
la palabra hypomoné y sobre qué clase de genitivo sea “de Cristo”.

A) El sentido de la palabra hypomonsé. Esta palabra ha sido inter-
pretada de diversas maneras. Ya Criséstomo (53) habfa propuesto como
una de las posibles interpretaciones el referirlo a la espera del advenimiento
de Cristo. También el Ambrosiaster (54) parece haberlo entendido ast.
Aunque la ediciéon de Migne tiene en el texto inicial “patientia Christi”
(como vg), en nota se dice que la edicién romana tiene exspectationem
Christi. En realidad esta versién concuerda mejor con la explicacién dada
en el comentario: “Hoc illis exoptat a Deo (...) ut in Dei charitate cor
eorum proficeret ad expectandum adventum Domini”. Bastantes exégetas
modernos han aceptado esta interpretacién de -hypomoné como “‘expecta-
cién” (55). En favor de esta interpretacién se aduce que este es el sen-
tido que tiene esta palabra en LXX y sobre todo se insiste en el hecho de
que toda 2 Tes estd penetrada de la idea del advenimiento de Cristo. Al-
gunos relacionan este texto con 1 Tes 1, 3.

Sin embargo es més comtn el entender la palabra hypomoné en este
texto en el mismo sentido de los demaés textos del N. T., como “paciencia”.
Ya la vg tiene “patientia”. Asi lo entendié también la Peshitta (mesaibe-
rantthd = paciencia). Asi lo entienden muchos exégetas antiguos (56) y
modernos (57). La principal razén a favor de esta interpretacién es que
este es el sentido corriente en San Pablo y en el resto del N. T.

B) EI genitivo “de Cristo”. La interpretacién del genitivo depende en
parte del sentido que se adopte para la palabra hypomoné. Obviamente
quienes lo entienden en el sentido de “expectacién” deben tomar el genitivo

(51) Criséstomo, Teodoro de Mopsuestia, Pelagio, Juan Damasceno.

(52) Dibelius, Masson; Stauffer: ThAWNT I 51 (nota 140); Spicq, Agapé IT 39-43.
(53) PG 62, 493.

(54) PL 17, 484.

(55) Amiot, Buzy, von Dobschiitz, Leal; Hauck: ThWNT IV 589s; Spicq, Agapé
IT 39-43; Wennemer: Geist und Leben 36 (1963) 38.

(56) Es la interpretacién que prefieren Criséstomo (PL 62, 493), Teodoro de
Mopsuestia, Pelagio, S. Tomas.

(57) Dibelius, Frame, Knabenbauer, :Milligan, Neil, Rigaux, Staab; Steinmann.
Algunos autores proponen varias interpretaciones como posibles.
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siguiente como objetivo: la expectacién cuyo objeto es Cristo. Quienes
prefieren interpretar la palabra hypomoné como “paciencia” de nuevo aqui
se dividen en la explicacién del genitivo. Las principales interpretaciones
son estas: a) como genitivo sujetivo. Este a su vez pued»e entenderse de
diversas maneras: genitivo de posesion (la paciencia que tuvo Cristo y prac-
ticé en su vida, especialmente en su pasién) (58); genitivo de ejemplari-
dad: se hace resaltar sobre todo el aspecto del ejemplo que dio Cristo (una
paciencia tal como la que tuvo Cristo, de la cual ¢l nos dio ejemplo) (59);
genitivo de autor (la paciencia cuyo autor y fuente es Cristo, a la cual él
nos llama y para la cual él nos da la fuerza) (60). b) Genitivo de causa
o motivo. Algunos autores antiguos lo entienden como si expresara el mo-
tivo por el cual el cristiano sufre con paciencia: por Cristo. Se encuentra
sobre todo en los antiguos (61). ¢) Modernamente algunos autorés juzgan
que la distincién ordinaria entre genitivo sujetivo y objetivo no hace jus-
ticia a la riqueza de contenido propio del uso pa-ulino de este genitivo y lo
interpretan como un genitivo que en forma sintética hace referencia a la
doctrina paulina de la ‘unién de los fieles con Cristo (62).

Nuestra opinién. Vistas en forma sucinta las principales explicacibnes
de estas concisas expresiones paillinas, pasemos ahora a exponer nuestra
manera de entender este texto. Es preciso que nos fijemos en toda la frase.
Pablo expresa aqui una stplica: “el Sefor enderece vuestros corazones...”
Parece lo mas probable que “el Sefior” sea el mismo Cristo (como en los
vv. precedentes). La frase “enderezar los corazones” merece atencién. Ella
no se encuenira en ningtin otro lugar de! N. T., pero si en LXX. Sin em-
bargo el verbo xarsu¥ivm aparece también en Lc 1, 79 y 1 Tes 3, 11. En
el N. T. siempre tiene como sujeto al Sefior. Aunque su significado primi-
tivo es el material de “hacer recto”, el uso figurado de ‘“dirigir, enderezar,
ordenar” es muy frecuente. Interesante es sobre todo el giro “enderezar el

(58) Frame, Knabenbauer, Milligan, Neil, Steinmann; Goicoechea, De conceptu
<hypomoné» apud S. Paulum 21-24 («imprimis»).

(59) Criséstomo (PG 62, ;193), S. Tomés, Frame, Knabenbauer, Steinmann. Se
cita en confirmacién St 5, 11 (la paciencia de Job). Cf. también Policarpo, Flp 8
«hagdmonos imitadores de suw hypomonéy.

(60) Frame, Neil, Staab. Se compara con Ro 15, 5; Col 1, 11.

(61) Asi parecen entenderlo al unir los conceptos de amor y paciencia de ma-
nera que se trate de sufrir por amor a Dios y a Cristo: Teodoro de Mops., Pelagio,
Juan Damasceno, Eutimio Zigabeno, S. Tomsis.

(62) Deissmann, Paulus?2 126s; Dibelius; O. Schmitz, Die Christus-Gemein-
schaft des Paulus im Lichte seines Genetivgebrauches 139s; A. Wikenhauser, Die
Christusmystik des Apostels Paulus? 17; M. Zerwick, Graecitas biblica* N? 38 (27);
Rigaux. Especialmente desarrollado se halla el tema en la obra de Schmitz.
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corazén (o los corazones)”. En LXX casi- siempre se refiere a ‘‘enderezar el
corazén hacia el Sedor” (1 Cr 29, 18; 2 Cr 20, 33; Sir 49, 3), “a buscar
al Sedior” (2 Cr 12, 14; 19, 3; 30, 19). Solamente en Sal 77 (78). 8 sig-
nifica “tener el corazén recto” y en Pr 21, 2 “hacer rectos los corazones”.
Se trata en todas estas locuciones, segiin la manera de expresarse propia
de los semitas, de enderezar las intenciones, la voluntad, toda la vida es-
piritual, hacia (el Seror). Estas observaciones quizas favorecen el entender
“el amor de Dios” més bien del amor de los fieles a Dios que del amor de
Dios a los fieles, pues el amor de Dios hacia nosotros no depende de nues-
tras disposiciones. Sin_ embargo, debemos notar que el sentido de la pala-
bra hypomoné en este texto no depende del sentido de las palabras “el amor

de Dios”.

En cuanto al sentido de la palabra hypomoné nosotros creemos que
conserva el mismo que tiene en 1 Tes 1, 3 y 2 Tes 1, 4 (y generalmente en
San Pablo y el resto del N. T.). Se trata del soportar con firmeza las tri-
bulaciones a causa de la fe. Lo dicho acerca de 1, 4 vale aqui también.

Mas dificil es la cuestién de cémo se debe entender el genitivo “de
Cristo”. En realidad la expresién no es clara. El genitivo puede interpretarse
de diversas maneras y para las diversas interpretaciones pueden aducirse
razones valederas. El paralelismo con las palabras anteriores (“el amor a
Dios”) en este caso nos parece que no ayuda mucho, pues no se puede tra-
tar de “soportar a Cristo”. Creemos que lo mas seguro aqui es hablar, como
hace M. Zerwick (63), de un “genetivus generaliter determinans”. Se puede
de lo contrario sacrificar la plenitud del sentido propio de las expresiones
paulinas en bien de la claridad. Aunque este principio no se puede aplicar
a casos en que el contexto indica con suficiente claridad que se trata de
un genitivo determinado, en casos como este nos parece que es justificado
acudir a esta p!enit'ucl de significado. El genitivo paulino “de Cristo” en-
cierra una riqueza de contenido muy grande, Nosotros, por consiguiente,
juzgamos que no estd fuera de lugar ver en la expresion “la hypomoné de
Cristo” expresadas con mayor o menor claridad las siguientes ideas:

1) Paciencia por amor a Cristo. La idea de sufrir por Cristo es una
idea muy paulina. Claramente la encontramos en 2 Cor 4, 10s; 12, 10;
Ro 8, 35ss; Flp 1, 29. Sustancialmente encontramos esta idea en 2 Tcsv
1, 5 (padecer por el Reino de Dios). Si, pues, el cristiano sufre “por Cristo”,
su hypomoné serd una hy[pomoné por Cristo. Gramaticalmente es posil)le

(63) Graecitas biblicat N° 36-39 (25-28).
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expresar la relacién indicada con la preposicién vmég por medio del ge-

nitivo (64).

2) Paciencia en unién con Cristo. Creemos que con razén se pueden
poner en relacién con este texto aquellos pasajes en que San Pablo habla
de los sufrimientos del cristiano en unién con Cristo. Importantes al res-
pecto son sobre todo Ro 8, 17; 2 Tim 2, 11s; 2 Cor 1, 5s; 4, 10s; Gal 6,
17; Flp 3, 10; posiblemente Col 1, 24. La unién mistica con Cristo que el
fiel empieza a vivir desde el bautismo (Ro 0, 3s etc.) penetra toda su exis-
tencia y especialmente hace que sus sufrimientos sean una prolongacién
de los padecimientos de Cristo, que el cristiano sufra con Cristo (65). Asi
se puede decir que la hypomoné del cristiano es la hypomons de Cristo.
No deja de tener su interés el que segtn los relatos de Lucas en Act Jests
se revela a Pablo en el camino de Damasco como “Yo soy Jestis a quien
ta persigues” (Act 9, 5; 22, 8; 26, 15). Precisamente de "persecuciones" se-
mejantes se trata en estas cartas (cf. 1 Tes 2, 14). Jestis es perseguido en
los cristianos y soporta con ellos pacientemente.

3) Otras ideas. Menos claramente nos parece que estén incluidas en
[a frase “paciencia de Cristo” otras ideas que se encuentran en otros textos.
Ast p. ej. en 2 Cor 12, 9s; Flp 4, 13; 2 Tim 4, 17 encontramos la doctrina
que Cristo es quien da al hombre la fuerza para soportar los padecimientos.
Pero en el texto presente creemos que esta idea esta expresada mas que
por el genitivo “de Cristo” por el comienzo de la frase, “el Sefior enderece
vuestros corazones...” Cristo es quien debe con su influjo vital ordenar
y dirigir las mentes y las voluntades de los cristianos hacia el amor de
Dios y la paciencia.

La idea de que los cristianos deben soportar los sufrimientos imitando
a Cristo se encuentra en 1 Tes 1, 6; Ro 15, 1-4; Flp 2, 5-9, aunque Pablo
no usa el verbo hypomeno para indicar la actitud de Cristo (pero si se en-
cuentra en Hb 12, 2s). Es posible que esta idea esté también implicita en
2 Tes 3, 5, sobre todo si se tiene en cuenta que en 1 Tes 1, 6 ya se expresa

esta idea (66). ‘ I

(64) Cf. v. gr. Ro 10, 2 «celo de Diosy — celo (de los judios) por Dics y com-
parese con 2 Cor 7, 7 «celo por mis>. En 2 Cor 4, 10 el llevar por doquier <el es-
tado de muerte de Jesis» incluye el ser entregado a muerte «por Jestis> (v. 11).

(65) Cf. al respecto J. Schneider, Die Passionsmystik des Paulus; B. M Ahern:
Cath. Bibl. Quart. 22 (1960) 1-32; Id., New Horizons 107-143.

(66) Sobre la imitacién de Cristec cf. Rigaux 380s; E. Larsson, Christus als
Vorbild.
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1. 2 CORINTIOS

1 Cor no es especialmente rica acerca de la hypomoné. Sélo encon-
tramos en esta carta un ejemplo de] verbo (13, 7) y ninguno del sustantivo.
2 Cor nos ofrece tres ejemplos del sustantivo hypomons. Numéricamente
no es esto mucho; pero la densidad teolégica de estos textos hace .que se
puedan considerar los pasajés de 2 Cor como de suma importancia para
la teologia de este concepto.

1Cor13, 7

El tnico ejemplo de hypomeno en 1 Cor lo encontramos en el famoso
pasaje sobre la caridad (1 Cor 13) (67). Este “himno”, si se quiere Ilamar
asi, o “exhortacién parenética”, como prefieren otros (68), consta de fres
partes, a saber:

12, 31b Introduccién.

13, 1-3 Primera parte: se comparan progresivamente los carismas y
la caridad para mostrar el valor supereminente de ésta. La
frase “pero si no tengo caridad” repetida tres veces da cohe-
sién externa a esta parte.

13, 47 Segunda parte: se indican las diversas formas en que se ma-
nifiesta la caridad (la veremos més detenidamente).

13, 8-13 Tercera parte: se exalta la grandeza eterna y el valor impe-
recedero de la caridad, por medio de varias antitesis.

El texto que a nosotros interesa especialmente (13, 7) se encuentra
en la segunda parte, que debemos ver mas de cerca:

13, 4 (A) <La caridad es longénime,
amable es la caridad;

(B) no es envidiosa la caridad,
no es jactanciosa,
no se hincha,

(67) Sobre este himno a la caridad, ademds de los comentarios a 1 Cor, cf. A.
von Harnack: Sitzungs-Berichte der Preussischen Akademie der Wissenschaften zuw
Berlin (1911) 132-163; F. Prat, La théologie de Saint Paul II 404.408; G. von Rad:
Geschichte und A. T. 153-158; R. Balducelli, I1 concetto teologico di caritd; Spicq,
Agapé IT 53-120.

(68) Spicq. op. cit. 59-63.



PEDRO ORTIZ VALDIVIESO, S. J. 103

5 no hace cosas indecorosas,
no buwsca su interés,
no se irrita,
no es rencorosa,

6 no se goza de la injusticia,
sino que se deleita con la verdad;

7 (C) mdvia otéyel,
VT TIGTEVEL,
mdvro EAmiler,
molvro Dwopével.

La disposicién que damos (69) muestra que esta segunda parte del
himno consta de tres unidades (podemos Ilamarlas “estrofas”), que de-
signamos con las letras A, B, C. La estrofa A tiene una estructura simétrica:
el sustantivo “caridad” al principio y al fin, y en medio los dos verbos (pa-
ralelismo concéntrico o quiastico). La estrofa B, se distingue por la repe-
ticién de ocho frases negativas coronadas con una afirmacién enfética. La
estrofa C consta de cuatro frases simétricas, dispuestas como la estrofa A
en paralelismo concéntrico. Tenemos, pues, al principio (A) y al fin (C)
la misma figura.

Nosotros no estudiaremos todo este pasaje, sino tGnicamente la estrofa
C. que mas directamente nos interesa. Notemos que el sujeto de todas es-
tas frases es “la caridad” repetida tres veces al principio y después sobre-
entendida. Aparece a la manera de otros conceptos paulinos personificada
y como el agente de toda la vida moral y religiosa del cristiano.

La interpretacién de ‘1 Cor 13, 7 (estrofa C) presenta diversos pro-
blemas exegéticos cuya solucién necesariamente matizara la sustancia teo-
légica de la hypomons.

Ante todo, {de qué caridad se trata aqui?, {del amor hacia Dios o
del amor hacia el préjimo? Por lo que se refiere a las estrofas A y B Ila
cuestién parece bastante clara. Se trata del amor al préjimo, que es
longénime, benigno, etc. Pero cuando llegamos a Ja estrofa C 'y espe-
cialmente a la parte tercera del himno (13, 8-13)' el asunto no aparece tan
claro. Nosotros creemos con algunos autores (70) que poner la pregunta

(69) La puntuacién del v. 4 es discutida. Damos la que nos parece mas de
acuerdo con la estructura de este pasaje. .

(70) Lietzmann, Wendland.
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bajo la alternativa “o amor a Dios o amor al préjimo” es plantear mal el
problema. San Pablo habla aqui de la agape sin ninguna limitacién en el
concepto mismo. Como frecuentemente se ha anotado, no se trata aqui de
una virtud moral sino de un principio dindmico que da vida a toda la ac-
tividad del creyente. Es una fuerza vital divina que tiene su fuente en el
amor que Dios tiene por nosotros (cf. Ro 5, 5 etc.) y que no se puede se-
parar de esos dos principios dinamicos de la existencia cristiana, Cristo, cuya
unién con el creyente comunica a éste una nueva vida (cf. Ro 8, 39; Gal
5, 6), y el Espiritu Santo, que habita en los corazones de los fieles (Gal
4, 6; 5, 22; Ro 5, 5). Esa fuerza vital sobrenatural no se puede limitar al
solo amor a Dios ni al solo amor al préjimo. Comprende inseparablemente
ambos. Y si Cristo consideraba que estos dos amores son de igual valor
(Mt 22, 37ss par.), Pablo podra sin dificultad designar ambos con el t4ni-
co término de agape. Nosotros creemos que San Agustin ha expresado bien
esta realidad: "Ex una igitur eademque caritate Deum proximumque dili-
gimus” (71). Esto no quiere decir que en cada una de las sentencias sobre
Ja caridad estén siempre igualmente explicitos estos dos aspectos. Pero no
hay dificultad en que se pase de un aspecto a otro sin cqmbi&r de termi-
nologia. Qué aspecto prec]omine en el v. 7 no se puede determinar a priori,
sino mediante la exégesis de los cuatro verbos con que se designan otras
tantas actividades de la caridad. ’

Exégesis del v. 7. La dificultad de esta estrofa C (v. 7) consiste en el
sentido que tienen los cuatro verbos. Veamoslos uno por uno.

El verbo otéyw en el N. T. es exclusivo de Pablo (1 Cor 9, 12;
13, 7; 1 Tes 3, 1. 5). Ha sido entendido en nuestro texto de dos maneras:
1) con el sentido de “cubrir, excusar, disimular”. En Sir 8, 17 significa “te-
ner oculto” (un secreto). En este sentido es interpretado aqui por cierto na-
mero de exégetas modernos (72). 2) En los demés textos del N. T. tiene
el significado de “soportar, aguantar’. Asi lo entendieron aqui las anti-
guas versiones latinas (suffert), siriacas, coptas, y los PP (73) y muchos
comentarios tecientes (74). 3) En vez de otéye.suponen -algunas versio-
nes antiguas latinas de PP. (75) el verbo ovépyer que significa “ama”.
Pero esta leccién no se encuentra en ningan cédice griego. A nuestro pa-

(71) De Trinitate VII 8.

(72) von Harnack, art. cit. 147; Prat, op. cit. II 407 (nota 1); Allo, Héring;
Spicq, Agapé II 91s; Goicoechea, op. cit. 26, etc.

(73) Origenes, Juan Criséstomo, Ambrosiaster, Agustin, Jerénimo, etc.

(74) Robertson y Plummer, Lietzmann, Wendland, etc.

(75) Cipriano (PL 4, 632, 733) <omnia diligits; lo mismo Zenén de Verona
(PL 11, 275).
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recer se debe preferir la segunda interpretacién. Ante todo por ser este el
significado que este verbo tiene en los demés textos del N. T. y especialmente
en esta misma carta (1 Cor 9, 12). Pero ademés porque creemos que esta
en paralelismo con {mopéver. Ya hemos dicho antes que las estrofas A
y ‘C estan compuestas en paralelismo quiéstico. Nosotros, pues, traducimos
“todo lo aguanta”. El sentido exacto de esta expresién nos lo aclara muy
bien 9, 12 donde Pablo encarece como ¢l no ha querido usar de sus dere-
chos a ser sustentado por los fieles en cuyo servicio trabaja, y anade: “sin
embargo nosotros no hemos usado de este derecho, sino que todo lo aguan-
tamos (mdvta otéyopuev) para no poner ningn obstaculo al evangelio
de Cristo”. Como se ve, este verbo no se refiere a soportar las molestias que
nos provocan nuestros hermanos en la fe, sino a aguantar las fatigas que
impone la consagracién al ministerio apostélico, al servicio del evangelio.
Creemos que en 13, 7 hay una alusién clara a 9, 12. Pero esta prontitud
por aguantar trabajos y fatigas por el evangelio no es exclusiva del apés-
tol ministerial, como se ve por textos como 16, 16; Ro 16, 6. 12; 1 Tim

5. 17.

Los verbos “cree” y “espera” pueden ser discutidos juntamente. La di-
ficultad principal est4 en saber si se refieren a la fe y esperanza hacia
Dios o de la benévola credulidad y esperanza hacia el préjimo. Parece
que la mayor parte de los comentaristas antiguos y modernos interpretan
estas palabras en el segundo sentido. La principal razén a favor se busca
en el contexto general de esta pericopa, especialmente los vv. 4-6. Piensan
los que asi interpretan que se debe continuar en la misma perspectiva.
Un ntimero menor, aunque no despreciable, de comentaristas antiguos y
modernos (76) admiten, al menos como posible, que se trate de la fe y
la esperanza hacia Dios. Nosotros nos unimos a esta opinién. Hay un
crescendo que se manifiesta por una parte en la cuédrup]e repeticién de
ndvro, y por otra en la mencién de la fe y la esperanza, rodeadas de
sus manifestaciones mas egregias, el sacrificio desinteresado al servicio
del evangelio (por consigueinte de la fe) y la hywomoné que soporta
todas las tribulaciones a causa de Cristo sostenida por la esperanza. 'Tene-
mos en esta estrofa con que culmina esta seccién una asociacién de con-
ceptos que es caracteristica: el servicio abnegado del evangelio, la fe, la
esperanza, la hypomoné, todo animado por la caridad. Son los mismos que
habfamos encontrado en 1 Tes 1, 3 y (sin la mencién explicita de la espe-

ranza) en 2 Tes 1, 3-5; 1 Tim 6, 11; 2 Tim 3, 10; Tit 2, 2. Esta aso-

(76) Agustin, Sermo 350, 3; S. Tomds; Stanley (ambas interpretaciones); Sic-
kenberger (ambas); Wendland (la considera posible); la prefieren sin mas W. Meyer,
Héring. ‘Goicoechea, op. cit. 26 piensa que ademéds de la credulidad hacia el préjimo
estd incluida en el verbo <¢creers la fe teolbgica. '
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ciacién de ideas nos parece exigir que también en 1 Cor 13, 7 se entien-
dan la fe y la esperanza con su valor teolégico. Esta manera de entender
[a seccién 13, 4-7 encuentra una confirmacién en el paralelismo que pre-
senta con la seccién siguiente del himno (13, 8-13). También esta tercera
seccién del himno se desarrolla en un crescendo que va de la superioridad
de la caridad respecto a los carismas (profecias, lenguas, ciencia) hasta la
preeminencia de la caridad respecto de la fe y la esperanza. Las tres, fe,
esperanza y caridad, son permanentes, pero la caridad estd por encima
de todas. Es claro que en 13, 13 se trata de la fe y la esperanza teols-
gicas, dirigidas hacia Dios y es también claro que este v. constituye el cli-.
max de esta seccién. Nos parece, entonces, lo méas razonable entender ia
fe y la esperanza del v. 7 en el mismo sentido. También aqui aparece la
superioridad de la caridad, pues ella anima y vivifica la fe y la esperanza.
En esta interpretacién el segundo y el tercer mdvra mejor que como acu-
sativos de objeto se entenderan como acusativos adverbiales (“de todas
maneras”, “‘en toda clase de circunstancias”, “completamente” cf. 1 Cor 11,
2) (77). El primero y el cuarto mdvra pueden tomarse también en este
sentido, si se quiere conservar a los cuatro el mismo uso; pero nos parece
més probable que se deban entender como acusativos de objeto (como en

1 Cor9 12 y 2 Tim 2, 10).

El verbo hypomeno en 13, 7 aparece ya bastante claro por lo dicho
anteriormente. La frase se debe traducir “todo lo soporta”. En si la frase
es muy concisa y el contexto inmediato no da mayores indicaciones sobre
el contenido mas profundo de esta expresién. Pero si aceptamos la exé-
gesis dada de los vv. anteriores, descubriremos que con estas breves frases
Iaplclanas Pablo hace alusién a toda la doctrma de la hypomoné que
ya hemos visto en los textos estudiados antes. Creemos que la frase
movra dmopéver dejada para el fin de toda la seccién 13, 4-7 constituye
un climax. No porque la hypomoné sea una virtud independiente y su-
perior a la fe y a la esperanza, sino porque ella es su manifestacién mas
patente, como lo hemos visto en Lc 8, 15 y 1 Tes 1, 3. Ella demuestra
la fe en su grado heroico, cuando se ve atacada por el enemigo; ella revela
la esperanza cuando la tribulacién puede hacer desesperar de alcanzar la
posesién del Bien supremo. Aunque, como hemos dicho, vuop,evem esta
en paralelismo con otéyer, los dos verbos no son sinénimos en este caso.
El primero se refiere (como en 9, 12) al aguantar las privaciones aceptadas
voluntariamente ‘en servicio del evangelio. El segundo se refiere al soportar
las tribulaciones suscitadas por los enemigos de la palabra de Dios (como

(77) Cf. Blass-Debrunner-Funk, A Greek Grammar of the N.T.... N¢? 154;
Arndt-Gingrich, A Greek-English Lexicon of the N. T. s. v. ’
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ordinariamente). El concepto de hypomeno es, pues, sustancialmente el mis-
mo que hemos visto en los textos anteriormente estudiades.

Sin embargo hay un elemento nuevo aqui, que es de interés. Hypomeno,
lo mismo que los otros conceptos, aparece como una actividad propia de la ca-
ridad. Ella anima y da vida a ese soportar las pruebas. No precisamente
porque ella nos lleva a sufrir con paciencia las debilidades de nuestro
préjimo (esto lo expresa mas bien el v. 4). La caridad es la fuente de !a
hypomoné en un doble sentido. Primero porque en cuanto que es amor a
Dios da la fuerza para soportar las tribulaciones que tenemos que pade‘-
cer por El. La fe y la esperanza solas no bastarian en algunas ocasiones
para soportar los padecimientos por causa de la fe si no estuvieran acom-
pafiadas del amor. Esta es la verdadera fuerza que ayuda a superar todos
los obstaculos. Esto lo expresan claramente otros textos (Ro 8, 35-39; 2
Tes 3, 5; cf. ademés en términos equivalentes Mt 10, 17-22; 24, 9-13 par.;
1 Cor 9, 12; 2 Cor 4, 11; 12, 10; Flp 1, 29; Act 5, 40s). La vocacién de
Pablo se habia presentado desde el principio bajo este signo: “Yo le mos-
traré cuénto tiene que padecer por mi nombre” (Act 9, 16). Padecer por
el nombre de Cristo no se puede si no hay un amor generoso por Cristo.
La prueba mejor de que “el amor todo lo soporta” la han dado todo los
martires de la larga historia de las persecuciones a la fe cristiana (78). En
segundo lugar la caridad, en cuanto que es amor al préjimo, es la que im-
pulsa a soportar toda clase de tribulaciones por el préjimo y especialmente
en servicio del evangelio, del apostolado, como mas expresamente lo encon-

tramos en 2 Cor 1, 6; 6, 4ss; 2 Tim 2, 12; Hb 10, 32ss.

2.Cor 1, 6

En 2 Cor encontrames tres veces la palabra hypomoné: 1, 6; 6, 4; 12,
12. Pero la idea de soportar padecimientos por el evangelio es una de las
mas importantes en esta carta. Nosotros no podemos éntrar a estudiar este
tema en toda su amplitud, sino que nos fijaremos sélo en.'aquellos elemen-
tos que directamente se encuentran en relacién con la hypomoné.

Después del saludo inicial (1, 1-2), viene un exordio o introduccién
en forma de alabanza a Dios (1, 3-11), que equivale a la accién de gra-
cias comin en otras cartas paulin'as. Este exordio consta de dos secciones:

(78) En lugar de muchos otros baste citar el ejemplo de los martires de Lyon y
especialmente de Sta. Blandina: «Por ella mostré Cristo que lo que a los ojos de
los hombres es despreciado, sin brillo, es considerado digno de gloria a los ojos de
Dios por el amor a El que se muestra en la potencia y no se gloria en las apariencias»
(Eusebio, Hist. Eel. V 1, 17),
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1, 3-7 Pablo alaba a Dios por el consuelo que El le comunica y que se
transmite también a los cristianos; 1, 8-11 la tribulacién tan grave que ha
tenido que padecer le ha hecho comprender mejor su propia debilidad y la
potencia del auxilio divino que nunca faltaré. Todos, pues, deben dar gra-
cias a Dies juntamente. Es caracteristico de la mentalidad paulina y de su
teologfa el comenzar por hablar no de la tribulacién sino del consuelo. El
tono que predomina no es el de la lamentacién sino el de la confianza.

El texto que a nosotros nos interesa especialmente es la primera sec-
cién de este exordio:

1,3 <«Bendito sea Dios, Padre de nuestro Sefior Jesucristo,
Padre de la misericordia y Dios de todo consuelo,

4 quien nos consuela en toda nuestra tribulacién,
para que a nuestra vez nosotros podamos consolar a quienes se hallan
en cualquier tribulacién,
comunicandoles el consuelo que nosotros recibimos de Dios.

5 Porque asi como se desbordan sobre nosotros los padecimientos de
Cristo, asi también por medio de Cristo se desborda nuestro consuelo.

6 Si sufrimos tribulaciones, es por vuestro consuelo y salvacion;
si somos consolados, es por vuestro consuelo,
que muestra su eficacia en el sufrir con hypomoné los mismos padeci-
mientos que nosotros padecemos. .

7 La esperanza que tenemos por vosotros es firme,
pues sabemos que asi como compartis los sufrimientos,
asi también compartis el consueloy.

Desde el punto de vista formal es de observar la solemnidad de las
frases que se van sucediendo con ritmo lento y de amplia cadencia, muy
aptos para esta oracién de alabanza. Desde el punto de vista teolégico las
dos ideas que se destacan en este pasaje son la del consuelo y la del sufri-
miento. Las dos estdn fntimamente ligadas. La hypomoné no aparece en
este texto como el concepto central, pero sin embargo esta estrechamente
vinculada a esos otros dos conceptos, de manera que podemos decir que
en ella se puede ver resumida la teologia paulina del sufrimiento y del con-
suelo, si tenemos en cuenta todo el conjunto de esa doctrina. Nosotros ha-
remos un breve andlisis de los elementos que contriBuyen a comprender
mejor esa doctrina tales como los encontramos en este texto.

El padecimiento. Aunque la atencién de Pablo no se dirige en primer
lugar a la tribulacién, sino al consuelo recibido de Dios, metodolégica-
mente es preferil)le que comencemos por ver lo que este texto nos dice so-
bre el padecimiento. Ante todo debemos anotar que ninguna otra carta pau-
lina nos habla tan abundantemente de los sufrimientos que Pablo tuve que
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soportar en su misién apostélica. Es verdad que él no-se dedica aqui ex-
presamente a elaborar una teologia de los sufrimientos aposté]icos. Sus ex-
posiciones estan subordinadas a otros intereses, especialmente el de la pre-
sentacién de su ministerio apostlico a la verdadera luz. Pero como ellos
son una de las sefiales distintivas de este (6, 4ss; 12, 12), necesariamente
tenia que ofrecernos preciosos . elementos sobre la doctrina .del padecimiento,
y consiguientemente de la hypomoné. Asi no es de extrafiar que en esta
carta Pablo nos hable tan elocuentemente de sus penalidades.

El primer elemento doctrinal importante que debemos tener en cuenta
lo encontramos en el v. 5 “asi como se desbordan sobre nosotros los pade-
cimientos de Cristo”. La traduccién de vg. oscurece el verdadero signi-
ficado de estas palabras. Pablo no dice “abundant in nobis” (79) sino
“abundant.in nos”. Hay, pues, una comunicacién, un rebosar de los sufri-
mientos de Cristo hacia el apéstol (80). Asi aparece méas claro que el apés-
tol esta participando en la Pasién de Cristo a través de sus propios sufri-
mientos. FEsta doctrina es de extraordinaria importancia. A nosotros nos
parece claro que cuando Pablo hakla de “los padecimientos de Cristo”
se refiere como punto de donde parte ese flujo comunicante a la pasién y
muerte de Cristo (81), como aparece del resto mas claro en Flp 3, 10
donde Ja secuencia de . términos ‘“padecimientos”, “muerte”, ‘“‘resurec-
cién” de Cristo no se puede entender sin relacién a esos eventos a la vez
histéricos y trascendentes (82). Los cristianos de Corinto sabian ya muy bien
que la cruz de Cristo esta en el centro mismo del evangelio, que su pasién
y muerte pertenecen a la esencia misma de la economia salvifica (cf. 1
Cor 1, 17:25; 2, 2; 15, 1Iss; textos que la predicacién oral completaria
ampliamente) (83). Si, pues, ese era el plan divino, el apéstol y todo cris-

(79) Como también traducen algunos modernos. Véase p. ej. la traduccién de
Nacar-Colunga «abundan en nosotros»; Goicoechea, op. cit. 27-32 entiende también
«abundant in nobisy.

(80) Creemos, pues, que el <nosotrosy de 1, 5 se refiere solo a Pablo. Cf. K.
Priimm, Diakonia Pneumatos II / 1 31-35.

(81) Algunos (v. gr. Michaelis: ThWNT V 930s) niegan que estos «padecimientos
de Cristoy se refieran a la pasién propia de Cristo y los explican como padecimientos
del cristiano, porque a la esencia del ser cristiano pertenece el sufrir. Pero con esta
interpretacion no se hace justicia ni a las palabras de Pablo ni a la teologia de la
unién con Ciristo.

(82) También Ahern: art. cit. 20-21 quien no da la debida importancia a la ex-
presion paulina en 2 Cor 1, 5 reduce a muy poca cosa la relacién de los sufrimientos
del cristiano con la pasién de Cristo. Por lo demds, véase su estudio acerca de
Flp 3, 10.

(83) Sobre la doctrina paulina del sufrimiento en general - véase la bibliografia
citada en la nota 43.
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tiano en general deben participar de ese mismo régimen. Esta participa-
cién de los cristianos en esa economia divina se funda en varios motivos:

1) Ante todo en el principio que encontramos con frecuencia en el
evangelio, segin el cual el discipulo debe seguir el camino de su maestro
(cf. Mt 10, 38 par.; 16, 24; Jn 15, 18ss). Esta doctrina que sin duda re-
monta al mismo Jests, no podia ser desconocida por Pablo, aunque no se
encuentra explicitamente en 2 Cor. Nosotros pensamos que no es un des-
propésito verla incluida, al menos implicitamente, en la frase “los padeci-
mientos de Cristo se desbordan sobre nosotros” (cf. 1 Tes 1, 6; Ro 15, 1-4;
Flp 2, 5-9). Al fin y al cabo no es otra cosa que admitir que todo cristiano
estd llamado a seguir la misma economia que siguié Cristo, que fue la
del sufrimiento para llegar a la gloria.

2) Pero la anterior idea no basta para comprender todo el profundo
contenido de las palabras de Pablo (84). Hay que recurrir a esa otra fe-
cunda idea de la teologia paulina, segiin la cual el cristiano por su inser-
cién en Cristo mediante el bautismo entra en una comunicacién vital con
El, de manera que el cristiano sufre y muere con Cristo para también re-
sucitar con él (cf. Ro 6, 3ss; Flp 3, 10; Col 2, 12; 3, 3; 2 Tim 2, 11 etc.).
Esta participacién mistica supone por una parte la pasién, la muerte y la
resurreccién histérica de Cristo y de otra parte también una participacién
real en los sufrimientos, en la tribulacién, de parte del cristiano. Esos su-
frimientos no tienen por consiguiente el valor de un acto individual y per-
sonal del hombre solamente, sino que son también la prolongacién de la
pasi6n y muerte de Cristo (cf. 2 Tes 3, 5; Act 9, 5 etc.). Esto solamente
es comprensible si Cristo no es solo un personaje que vivié6 y murié en un
pasado histérico sin relacién con nuestro presente propio, sino que sigue
viviendo, después de su resurreccién, y operando en su cuerpo mistico, del
cual el cristiano es miembro, como ya Pablo habia enseiiado a los corintios
(1 Cor 6, 15; 12, 12-27; cf. también Ef 1, 23; 5, 30; Col 1, 18 etc.). Gra-
cias a esa existencia perenne de la Cabeza y a esa unién vital con sus miem-
bros, los padecimientos de Cristo siguen teniendo una realidad perenne y

“se desbordan sobre nosotros” (85).

Pablo dice en 2 Cor 1, 5 que los padecimientos de Cristo se desbor-
dan sobre él, el apéstol, y mas adelante dice que los cristianos de Corinto
participan de los mismos sufrimientos de Pablo (vv. 6-7). Eso debe en-
tenderse con un doble significado: primeramente que los cristianos de Co-
rinto esdn padeciendo sufrimientos del mismo tipo humano que los que él

(84) Ci. A. Schulz: Neutestamentliche Aufsitze 265-269.
(85) Cf. J. Schneider, Die Passionsmystik 49s.
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ha tenido que soportar, es decir, toda dlase de vejaciones fisicas y morales.
Pero ademas y sobre todo que esos sufrimientos tienen el mismo valor teo-
légico: son persecuciones por el evangelio, por Cristo y son una participa-
cién de los padecimientos de Cristo. Es interesante que Pablo diga que
esa comunicacién de los padecimientos de Cristo (asi como del consuelo)
la obtengan los fieles mediante el apéstol. A través de ¢l se establece una
conexién que une a Cristo con los fieles en su sufrimiento. A eso se extiende
también su diakonia. El apéstol les comunicé a ellos el evangelio y con él
a Ciristo y al Espiritu y necesariamente les comunica a ellos su parte en [a
cruz. Claro que, como anota Pritmm (86), lo esencial para el valor de los
padecimientos de los cristianos no es su comunién con Pablo, sino con Cris-
to (cf. 1Cor 1, 13; 3, 5ss). Sin embarg‘o esta idea es importante para com-
prender el valor del ministerio apostélico.

Al lado de estos elementos sobre la teologia del sufrimiento aparece
complementaria una idea en 2 Cor 1, 3-11 que es también interesante:
“el consuelo”. Ella constituye el objeto central de esta oracién de alabanza
a Dios (1, 3-8), “el Dios de todo consuelo, quien nos consuela en toda
nuestra tribulacién”. Ese consuelo que Pablo recibe de Dios es un auxilio
continuo (presente de continuidad). Este “consolar” (87) no es un simple
pronunciar palabras tranquilizadoras, como es ordinariamente el consolar
humano, sino algo mas efectivo: es la comunicacién de una fuerza, un
verdadero “confortar” y dar &nimos. Sin embargo a ese confortar activo y
eficaz se sigue naturalmente como consecuencia también el otro aspecto
mas bien psicolég‘ico del consuelo, en cuanto sedativo de la pena moral
(que es el que predomina en nuestra palabra “consolar’). Por eso Pablo
proclama la a]egria que siente en la tribulacién (2 Cor 6, 10; 7, 4; Ro
5, 3; Col 1, 24). Esta alegria forma parte integral del consuelo y participa
con él de esa fuerza sobrenatural. Respecto del consuelo dice Pablo lo mis-
mo que dice de los padecimientos, que por medio de él se comunica a los
fieles. EI es consolado por Dios “para que a nuestra vez nosotros podamos
consolar a quienes se hallan en cualquier tribulacién comunicandoles el
consuelo que nosotros recibimos de Dios” (1, 4). La comunicacién de los
padecimientos no es un fin en sf, sino que se subordina a la comunicacién
del consuelo. Por eso dice Pablo: “Si sufrimos tribulaciones, es por vuestro
consue'o y salvacién. Si somos consolados, es por vuestro consuelo...” (1,
6) v “asi como compartis los sufrimientos, asi también compartis el con-
suelo”. Esto no se puede entender plenamente si no tenemos presente que

(86) Op. cit. 16ls.

(87) Sobre este concepto véase O. Schmitz: ThWNT V 771-798; Priimm, op.
cit. I1/1 162-165.
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este “consuelo” es el comienzo de la pasticipacién en la vida gloriosa de
Cristo (4, 10-12), es una de las manifestaciones de la participacién del
cristiano en la resurreccién de Cristo, en esto obra ya “el poder de su re-
surreccién” (Flp 3, 10; 2 Cor 1, 9; 5, 15; Ef 2, 5s; Col 2, 12; 3, 1-4).
Asi como Pablo habla de la resurreccién de Cristo como obra del Padre
(1 Cor 6, 14; 2 Cor 4, 14 etc.), asi también dice que el consuelo viene
del: Padre (1, 3-4). Sin embargo ¢l llega al apéstol y se comunica a los
fieles “por medio de ‘Cristo” (1, 5). Pablo no dice en paralelismo perfecto
con la participacién de los padecimientos que el “consuelo de Cristo” se
desborda sobre ¢l, sino que “por medio de Cristo” también rebosa su con-
suelo. Los padecimientos tienen su punto de origen en Cristo. El consuelo
tiene su fuente en el Padre y llega a los cristianos por medio de Cristo (y
en parte también por medio del apéstol).

La hypomone Es en este tejido de ideas donde encontramos la hytpo
moné: ... si somos consolados, es por vuestro consuelo, que muestra su
eficacia en el sufrir con hypomoné los mismos padecimientos que nosotros
padecemos” (1, 6). Se trata, pues, de la eficacia del consuele que por mi-
nisterio del apéstol Dios hace llegar hasta ellos. Siendo un confortar efi-
ciente, se debe mostrar en algo positivo: es la hypomoné. Con esta pala-
bra més que una virtud abstracta, quiere designar Pablo la accién de so-
portar con paciencia esos sufrimientos comunes a unos y otros. Por eso va
determinada con las palabras siguientes “de los mismos padecimientos que
nosotros padecemos Se trata, como en los otros textos que hemos estu-
diado, de sufrir la tribulacién sin vacilar en la fidelidad al evangelio vy a
Cristo (cf. 1, 24; 8, 7). San Pablo no da aqui un énfasis especial al con-
cepto de hypomoné. Es que en realidad él queda absorbido por los con:
ceptos de “sufrimiento” y de “consolacién”. La hypomoné es, como ya lo
habfamos indicado, una participacién de los padecimientos de Cristo, pero
al mismo tiempo y con igual razén, es una manifestacién de la participa-
cién del cristiano en la resurreccién v en la vida gloriosa de Cristo. Por eso
el consuelo en los padecimientos muestra su eficacia en la fuerza que da
a los cristianos para soportar esos sufrimientos. Por eso también la hypo-
moné es ya una garantia de la gloria futura (cf. Ro 15, 4; 2 Tim 2, 12),
y por esa razén igualmente la hypomoné es la manifestacién caracteristica
de la esperanza (1 Tes 1, 3; Ro 8, 24s). Ella tiene ademas un verdadero
valor soteriolégico: “si sufrimos tribulaciones, es por vuestro consuelo y
salvacién”. Ella participa del valor salvifico de la cruz y de la resurrec-

cién de Cristo (cf. 2 Tim 2, 10).
2 Cor 6, 4.

La primera parte de 2 Cor (1, 12—7, 16) esta esencialmente dedicada
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a poner en su verdadera luz el ministerio apostélico que Pablo ejerce. No
és una simple apologia negativa de su apostolado sino que es al mismo
tiemipo un documento de altisimo valor postivo acerca del ministerio apos-
télico. Entre las acusaciones que sus detractores han levantado contra ¢l
parece estar la de ser arrogante y despético (88). Pablo pasa entonces a
hacer una defensa de la manera como él ha desempefiado su ministerio
apostélico (5, 117, 16). Este tiene un fundamento que es la fuente de
todo su valor; Pablo ha recibido de Dios el ‘ministerio de la reconciliacién
(5, 14-6, 2). El ‘es legado de Cristo, por su boca estd hablando Dios a los
corintios (5, 20). Sin embargo ese mensaje divino es Hevado a los hom-
bres por medio de un instrumento humano. {Pablo si ha estado a la al-
tura de su misién? El-apéstol se siente obligado a presentar su defensa per-
sonal:

6, 3 <A nadie ds_mos motivo de ofensa,

para que no sea desacreditado este ministerio;

4 por el contrario, como .servidores de Dios, todo nos sirve de re-
comendacién:
hypomoné en abundancia,

tribulaciones, aflicciones, angustias,

5 golpes, prisiones, tumultos,

fatigas, vigilias, ayunos...»

El lema que Pablo ha tenido en su vida apostélica ha sido: no dar
a nadie ningn motivo de ofensa, para que su ministerio no pueda ser de-
sacreditado (v. 3.). El ha antepuesto siempre las consideraciones por su
apostolado. A esta defensa negativa sigue la enumeracién positiva de las
credenciales que acreditan su conducta. En nuestros- dias -de legalismo y
burocracia ninguna recomendacién vale si no esta puesta en papel tim-
brado y autenticada con firmas y sellos de autoridades oficialmente re-
conocidas. Pablo acredita su ministerio con su propia vida y su ‘actividad
conocidas en muchas ciudades del Asia y de:Grecia. “Como servidores de
Dios que somos, todo nos sirve de recomendacién”. La vg ha cambiado
un poco el sentido de esta frase traduciendo “in ommnibus exhibeamus
nosmetipsos siout Dei ministros”. Pero el “como servidores de Dios” es
sujeto y no predicado. El participio equivale a un indicativo presente y
no a un subjuntivo. Desde tiempos antiguos (San Agustin) hasta los co-
mentarios recientes se ha admirado la elocuencia impresionante de este
catalogo de recomendaciones, que deja apabullados a sus adversarios.

(88) Ver Prat, op. cit. I 172s.
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A la cabeza de la primera serie de nueve virtudes del verdadero
apéstol encontramos la hypomoné. Pablo no habla de “virtudes”, ni se
trata en todas ellas de virtudes morales. Las cuatro dltimas sobre todo mas
se deben considerar como manifestaciones carisméticas de ese “poder de
Dios” que cierra la serie (v. 7a). Qué es lo que Pablo entiende por hy-
pomoné ya lo sabemos por muchos textos estudiados; pero aqui esta pa-
labra esta ilustrada por medio de una segunda enéada intercalar, con la
cual se especifican no los aspectos sujetivos de la virtud de la hypomofné
sino las circunstancias en que Pablo ha tenido que ejercitarla.

La enéada de circunstancias y objetos en que Pablo ha tenido que
ejercitar abundantemente su hypomoné se reparte en tres ternas segin
cierta homogeneidad. Veamoslos un poco mas detenidamente.

La primera terna enuncia penaliclac[es y sufrimientos en forma gené-
rica: “tribulaciones, aflicciones, angustias”. De las “tribulaciones” habla
frecuentemente en 2 Cor (nueve veces). El carécter escatolégico que ca-
racteriza con frecuencia este término (89) no nos parece primordial en los
textos de 2 Cor (solo en 4, 17 aparece claramente en funcién de la gloria
futura). La asociacién de la hypomoné con este término es frecuente. En
2 Cor 6, 4 probablemente las tribulaciones a que alude son los padeci-
mientos causados por la oposicién de los enemigos del evangelio. Las
“aflicciones” (cf. también 2 Cor 9, 7; 12, 12) aluden probablemente de
un modo general a los sufrimientos por su misién apostélica. Las “an-
gustias” aqui parecen indicar un crescendo. A pesar de que en 4, 8 habia
dicho que su tribulacién no llegaba hasta la angustia (le daba alli sin
duda un sentido mucho maés fuerte: “ser ahogado”), aqui menciona entre
sus padecimientos las “angustias”. También en 12, 10 aparece al final de
una serie de cinco términos. Significara algo asf como “angustia terrible”.
Como en 12, 10 lo dice explicitamente, se refiere también a las angustias
pasadas “por Clristo”.

La segunda terna desciende a la enumeracién de casos mas concretos
en los cuales Pablo ha mostrado su hypomoné: “golpes, prisiones, tumul-
tos”. Los tres indican diversos tipos de vejaciones sufridas de parte de los
enemigos de Cristo, ya judios ya paganos. La primera palabra designa
toda clase de golpes, bofetadas, palizas, pedradas, azotes (cf. Act 16, 22s:
1 Cor 4, 11). En 11, 23ss precisara méas esta clase de sufrimientos: “de
los judios cinco veces he recibido cuarenta golpes menos uno, tres veces
fui apaleado, una apedreado”. Las “prisiones” son mencionadas también
en 11, 23 (cf. Act 16, 23; sin duda Act no nos da una crénica completa
de todas las prisiones del apéstol). Por gxataotacior se deben entender

(89) Cf. Schlier: ThAWNT III 144ss.
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los “tumultos” més bien &ue “la vida errante” (90) (cf. Act 13, 50; 14,
4ss; 16, 22; 17, 5. 13; etc.).

La dltima terna enumera igualmente tipos determinados de penalida-
des: “fatigas, vigilias, ayunos”. En primer lugar “trabajos duros y Iati-
gosos”. Pablo usa tanto el sustantivo como el verbo- afin con frecuencia
para designar sus trabajos apostélicos (cf. v. gr. 1 Cor 3, 8; 2 Cor 10,
15: 11, 23. 27 etc.). Luego vienen “las vigilias y desvelos” (cf. también
11, 27) y los “ayunos” (también 11, 27).

Muchos comentaristas (91) siguiendo la distincién hecha ya por Teo-
doreto (92) llaman las dos primeras ternas "penalic{aﬂdes involuntarias” y
la dltima terna “penalidades voluntarias”. Esta distincién puede aceptarse,
pero creemos que no debe entenderse en el sentido de interpretar “las
vigilias” y “ayunos” como préacticas ascéticas (93). Todo el contexto de
2 Cor exige que se interpreten como privaciones soportadas en servicio
de su misién apostélica, de su ministerio. Lo mismo insinta el hecho de
que ellas se encuentren aqui para indicar ocasiones en que Pablo ha de-
bido practicar la hypomons.

Todas estas vejaciones y penalidades, efectivamente, estdn subordi-
nadas a la consagracién total del apéstol a su ministerio. Este texto nos
revela, por consiguiente, un aspecto importante de la hypomoné en la teo-
logia paulina: su dimensién 'apostélioaJ. Este aspecto ya lo habfamos en-
contrado sustancialmente en Mc 13, 13 y en Mt 10, 22 y paralelos. Pero
el texto paulino lo presenta bajo una luz mucho mas clara. Esta virtud,
por lo demas, aparece como necesaria no solamente porque asi lo impon-
gan las circunstancias externas en que inevitablemente el apéstol ha de
proclamar su testimonio, sino que ella constituye una de las credenciales
mas auténticas (no la tnica, pero necesaria) del verdadero apc’)stol. En
la serie de nueve virtudes y carismas que Pablo enumera aqui como reco-
mendaciones de su ministerio, la hypomoné ocupa el primer lugar. Este solo
hecho no le da una posicién de privilegio, pues el orden es mas bien as-
cendente (hasta terminar con “el poder de Dios”). Pero si da a ella un
realce especial el que solo esta virtud sea mayormente determinada con una

nueva serie de nueve términos.

(90) Asi interpreta Juan Criséstomo.

(91) P. ej. Plummer, Allo, etc.

(92) PG 82, 413 quien sin duda tenia presentes textos de filésofos griegos seme-
jantes a Demécrito, Fragm. 240; Ps. Isécrates, A Deménico 21.

(93) J. Miiller-Bardorff: Theologische Literaturzeitung 81 (1956) 347-352 inter-
preta estos térmions aqui y en 11, 27 en sentido ascético-litirgico: privaciones para

hacer mds intensa la oracién.



116 ECCLESIASTICA XAVERIANA

2 Cor 12, 12.

De§pués de haber Pablo en una segunda seccion de esta carta (8, 1
- 9, 15) dado instrucciones para la organizacién de la colecta en favor de los
cristianos de Jerusalén, vuelve de nuevo en 10, 1ss al tema de la apologia de
su ministerio. Esta vez la idea central que lo preocupa es la de defender
su .dynamis (94). Especial interés tiene en demostrar la autenticidad de su
apostolado frente a las acusaciones de los “pseudoapéstoles” que estan em-
peiiados en minar su autoridad (cf. especialmente 11, 12ss) y en un im-
petu de “‘insensatez” (11, 16ss) se ve obligado' a compararse .con ellos, para
mostrar que en cuanto a titulos los sobrepasa con mucho (11, 23ss). Sus
adversarios lo obligan a que ¢l también se “glorie” y no solamente de sus
‘?delail‘idxades" (11, 30ss), sino también de los carismas recibidos de Dios
(12, 1ss). Todo esto no es para él un motivo de orgullo, porque en medio
clt_a toda esa sobreabundancia de titulos, ¢l se siente atn plenamente inmer-
gido en la “debilidad”. En esas “debilidades” se complace porque sabe
por revelacién dada a él por Cristo que “el poder alcanza su plenitud en

la debilidad” (12, 9).

Después de haber presentado toda esta lista de titulos que acreditan
su apostolado, Pablo se detiene temeroso de haberse dejado llevar a un ex-
ceso de elocuencia en su defensa y resume con palabras sobrias cuéles son
verdaderamente las credenciales de su ministerio apostélico:

12, 11 ¢jMe he vuelto loco! Vosotros me habéis obligado.

Y en realidad vosotros me debiais haber recomendado.
Porque en nada me quedé atrds de esos superlativamente apéstoles,
si bien nada soy.

12 Las sefiales del apéstol fueron realizadas entre vosotrcs: una plena
hypomoné, signos, prodigios y milagros».

Toda esta apologia deberia haber sido innecesaria, pues los corintios
tenian razones para saber muy bien que Pablo en nada se quedaba atras
de aquellos “superlativamente apéstoles” que querian suplantarlo. Tenfan
razones, porque ellos habfan visto con sus propios ojos que Pablo podia
presentar “las sefiales del ~ap6sto]" (95). Esas “serales” son los criterios
por los cuales se distingue el verdadero del falso apésto!. Esas credenciales

(94) Sobre este concepto ver O. Schmitz: Festschrift Deissmann 139-167; W.
Grundmann, Der Begriff der Kraft in der neutestamentl. Gedankenwelt; Id. : ThWNT
II 286-318; -Priimm, op. cit. II/1 243.312,

(95) Al respecto ver A. Vitti, Verbum Dni 8 (1928) 75:80. 106-110. 176-184; J.
Cambier: Biblica 43 (1962) 481-518; Priimm, op. cit. II/1 451-457.
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no consistian en titulos de sangre o de raza, sino en realidades que ““fueron
obradas entre vosotros”. No eran palabras sino obras que estaban cum-
pliéndose a su vista. La forma pasiva del verbo (“fueron realizados™) esta
probablemente escogida para indicar que el agente supremo de esas sefiales
era el mismo Dios. {Cuéles fueron esas senales? Eso es lo que especifican
las palabras siguientes: “plena hypomons, sefiales, prodigios y milagros” (12,
12). Detengamonos a ver mas despacio estas palabras.

Las palabras que acabamos de citar no son del todo claras, como puede
verse por la diversidad de interpretaciones que dan los comentarios. La os-
curidad proviene sobre todo del hecho que estas palabras estan construidas
en griego con la preposicién “en”. Las principales explicaciones son las
siguientes: ‘

1) Un gran ntimero de autores modernos (96) entienden por “senales”
solamente las tres dltimas palabras {“signos, prodigios y milagros”) y ex-
plican las palabras v adoy Omouovii como algo que indica  la manera
como esas sefiales fueron obradas:.en medio de tribulaciones soportadas con
paciencia.

2) Los comentaristas antiguos en general (97) y cierto namero de au-
tores modernos (98) creen que la hypomoné es la primera de las seiiales.

3) Unos pocos (99) entienden por sefiales solamente las tres palabras
finales y traducen la frase gv mdoy Omopovi] por “con toda regularidad”
(Héring “avec une régularité parfaite”).

Creemos que no hace falta mucho trabajo para mostrar la poca pro-
babilidad de la tercera explicacién. Este sentido de hypomoné (“‘regulari-
dad”) no se encuentra en el N. T. al menos aplicado a objetos o sucesos.
Siempre designa ‘una actitud cristiana muy caracteristica. Especialmente es
dificil de conciliar con todas las ideas expresadas antes por San Pablo acerca
de su apostolado y especialmente con 1, 6 y 6, 4. Se debe, pues, escoger
entre la primera y la segunda explicaciones. La diferencia entre estas dos
esta en el punto de si se debe considerar la hypomoné como una de “las
senales de! apéstol” o mas bien como una virtud que acompafia a aque-

(96) Bachmann, Kuss, Lietzmann, Plummer, Schmiedel, Sickenberger, Wendland;
Windisch.

(97) V. gr. Juan Criséstomo (PG 61, 584), Ambrosiaster (PL 17, 332), Teo-
filacto (PG 124, 936s).

(98) Cornely, Allo, Osty; Cambier, art. cit.; Priimm. op. ecit. II/2 256; Goicoe-
chea, op. cit. 37-41.

(99) Bible du Centenaire, Héring.
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Ilas. El asunto no es solo cuestién de terminologia sino que tiene su im-
portancia para la cabal comprensién de este concepto.

La solucién depende en parte considerable de la interpretacién que
se dé a la palabra onpeiov. Esta palabra solo se encuentra dos veces en
2 Cor, ambas veces en 12, 12. Pero inmediatamente nos damos cuenta de
que esta palabra no tiene igual sentido en los dos casos. En el primero sig-
nifica “senal distintiva” (100), en el segundo “sefial sobrenatural, milagro”
(101). La expresién “sefiales del apéstol” no vuelve & aparecer en ningtin otro
[ugar. Sin embargo creemos que el sentido de esta expresién debe explicarse
con ayuda de un término que Pablo usa con frecuencia en 2 Cor: “reco-
mendar”. Y aunque esta palabra es usada varias veces en un sentido peyo-
rativo (3, 1; 5, 12; 10, 12. 18 primero), otras veces tiene un buen sentido,
sea que se aplique a 'a conducta del cristiano en general (7, 11) o que se
emplee especialmente para designar las recomendaciones del verdadero
apésto]l (4, 2; 6, 4; 10, 18 segundo; 12, 11). Un paralelo particularmente
esclarecedor de 12, 12 es el texto que ya hemos estudiado antes (6, 4), donde
Pablo expone los titulos que lo acreditan como ministro de Cristo. Y no es
una mera coincidencia el que alli también la primera de esas “recomenda-
ciones” sea la hypomoné mostrada en tan diversas circunstancias. Fs, pues,
mucho més razonable el entender también en 12, 12 la hypomoné como
la primera de las “sefiales del apéstol”. Pero ademéas de esto, toda la apo-
logia que hace Pablo de su apostolado lleva naturalmente a la misma in-
terpretacién. {Qué otro sentido tiene la triple repeticién de los catalogos
de penalidades (6, 3-10; 11, 23-33; 12, 9-10) sino el de recalcar asi la au-
tenticidad de su apostolado? Precisamente cuando quiere mostrar que ¢l
sobrepasa con mucho a los famosos “superapéstoles” lo primero que hace
es enumerar sus padecimientos aposté.‘icos (11, 23ss). Todo indica con su-
ficiente claridad que la expresién “sefiales del apéstol” debe entenderse no
solamente de las manifestaciones milagrosas del poder divino (signos, pro-
digios y milagros) sino de aquellas sefales que caracterizan y distinguen
al verdadero ministro de Dios y que se manifiestan también (y quizés maés
eficazmente) en la conducta que lleva, especialmente ante e! sufrimiento.
La hypomoné es entonces en 12, 12 como en 6, 4 la primera de las sedales

del apéstol.

Después de lo dicho acerca de los otros dos textos antes estudiados (1,
6; 6, 4), no hace falta explicar el significado inmediato de la palabra hy-
pomoné en 12, 12. En este texto se refiere sobria y concisamente a todo io

(100) Cf. Rengstorff: ThWNT VII 199-261.

(101) Este segundo uso es mds frecuente en el N. T. Cf Id., ibid.
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dicho antes sobre los innumerables trabpjos y padecimientos que ha so-
porbado el apéstol al servicio del evangelio.

Queda solamente que completemos mejor lo que ya hemos dicho par-
cialmente acerca del valor teolégico de la hypomoné segtin los textos estu-

diados de 2 Cor.

Para justificar el que Pablo en 6, 4 y 12, 12 presente esta virtud como
la primera de las sefiales del apéstol, se podria recordar ante todo las pa-
labras de Cristo en Jn 15, 1821 y Mt 10, 24, segtin las cuales el discipulo
debe seguir las huellas del Maestro (cf. también 1 Tes 1, 6) y Jn 13, 16
“el enviado (apéstol) no es mayor que quien lo ha enviado’. Esta doctrina
sin duda era conocida de toda la Iglesia primitiva y es una de las maneras
de expresar las ensefianzas cristianas sobre la funcién del sufrimiento en

la economia salvifica.

Pero hay atin algo mas profundo en todos estos textos paulinos, que
podemos ver o expresamente propuesto o al menos latente. En los textos que
hemos analizado de 2 Cor vemos que la hypomons aparece vinculada a dos
conceptos fundamentales de la teologia paulina. Ante todo, v esto es To
més obvio, pues se encuentra en casi todos los textos del N. T., ella se rea-
liza esencialmente en el padecimiento, en la tribulacién. Pero hay un as-
pecto muy importante en estos textos. La tribulacién, los padecimientos tie-
nen no primeramente un carécter escatolégico, sino un carécter cristolégico.
Esos padecimientos no son solamente a causa de Cristo (4, 11; 12, 10), sino
que son una prolongacién de los padecimientos de Cristo, que se desbordan
sobre el apéstol y por su ministerio Ilegan hasta los fieles (1, 5-6).

Esos padecimientos son para Pablo una “debilidad” (11, 30; 12, 5.
9. 10 etc.). Como tales ellos tienen un doble aspecto: por una parte son
un efecto de la lucha que Satanas lleva contra el evangelio (12, 7), pero al
mismo tiempo son una participacién de la “debilidad” del propio Cristo:
“somos débiles en éI”, porque éI “fue crucificado como hombre déhil” (13,
4). Ya este aspecto de la hypomoné muestra uno de los valores fundamen-
tales de esta: virtud del cristiano. Pero esto no es todo. Esto solo seria in-
completo. Ella no solo tiene vinculado ese elemento de “debilidad” sino que
por igual medida ella es una manifestacién de la dynamis. Porque asi co-
mo segin Pablo la “debilidad” de Cristo es solo una cara del misterio de
Cristo, que tiene su complemento en la dynamis, asi también sucede con e!
cristiano. Ese poder, esa fuerza de Dics se mostré plenamente cuando Cristo
en la cruz llegé a lo mas profundo de su “debilidad”. La resurreccién de
Cristo es la manifestacién por excelencia del “poder de Dios” (1 Cor 6,
14; 2 Cor 13, 4; Ro 1, 4; Ef 1, 19s). Ahora bien, por la insercién en Cristo

mediante el bautismo e! cristiano participa no solo de la muerte de Cristo
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sino también de su resurreccién. Fsta participacién no solo tendra lugar
en la futura resurreccién (1 Cor 15, 12ss), sino que comienza a realizarse
ya desde ahora de diversas maneras (2 Cor 5, 15; Ro 6, 4-11; Ef 2, 5s;
Col 2, 12s; 3, 1-4; etc.). Una de las manifestaciones de esta participacién
del cristiano en la resurreccién de Cristo es precisamente el comenzar a
participar de la dynamis de Dios y de Cristo. Aunque solo tendra su plena
revelacién en la vida futura (1 Cor 15, 43), también se muestra ya en la
vida presente de diferentes modos; uno de ellos es la participacién del po-
der apostélico, el cual no solamente consiste en la autoridad potestativa
(2 Cor 13, 4), sino que se muestra de una manera especialmente clara en
la superacién de la “debilidad”, en el poder superar la tribulacién. Los pa-
decimientos no son solo una participacién de la “debilidad” de Cristo sino
que son también la ocasién para que se manifieste el “poder” de Dios y
de Cristo (4, 7-12; 12, 9-10; 1 Tes 1, 5s; Flp 3, 10). Las palabras del Se-
fior a Pablo proponen el principio fundamental “la dynamis alcanza su ple-
nitud en la debilidad” (12, 8). Por eso el apéstol puede decir: “Yo con
agrado preferiré gloriarme de mis debilidades, para que el poder de Cristo
venga a reposar sobre mi. Por esto me complazco en las debilidades, las
injurias, las aflicciones, las persecuciones y las terribles angustias sufridas
por Cristo, por que cuando me hago débil es cuando soy fuerte” (12, 9-10).
Aparece claro que !a hypomoné ejercitada en todas esas tribulaciones es
una manifestacién de la “fuerza”’, pero no de la fuerza del hombre, sino
del poder divino. Esto lo veremos claramente expresado también en Col 1,
11 y2Tim 1, 8 (cf. 2, 10. 12). Por este motivo la hypomoné va unida al
“consuelo” que el apéstol y los cristianos reciben de Dios por medio de
Cristo (1, 6), porque ambas son manifestaciones del “poder” de Dios. Por
esta razén no se debe considerar algo fortuito el que Ta serie de nueve cua-
lidades con que se recomienda el ministro de Dios en 6, 4-7 comience con
“hypomoné en abundancia” y termine con “el poder de Dios”, asi como
tampoco nos debe extranar el que la hypomoné aparezca en 12, 12 al lado
de los milagros y prodig‘ios como una de las “senales distintivas del apéstol".
Porque el que el apéstol soporte con firmeza inquebrantab‘e todas esas
aflicciones es una manifestacién del “poder de Dios” a la prr y aun supe-
rior a los milagros. Esta actitud que él ha mostrado tan abundantemente
prueba que él si esta investido de esa Jyvnamis que sus adversarios nro le

reconocen.

Esta insercién de la hypomoné en pleno corazén del misterio pascual
(cruz y resurreccién de Cristo) y en la teologia del Cuerpo Mistico es Ta
que da a esta virtud su verdadero valor cristiano elevandola del rango de
una simple virtud moral a una real participacién del hombre en la obra
salvifica de Cristo. No creemos que ningtin escrito del N. T. aporte ele-
mentos tan valiosos a esta doctrina como 2 Cor.
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ROMANOS

Fn Ro encontramos seis veces la palabra hypomoné (2, 7; 5, 3. 4; 8,
25: 15, 4. 5) vy una vez el verbo hypomeno (12, 12; més una vez en lec-
cién variante: 8, 24). Ro es, pues, la carta que mas ejemplos ofrece dc
estas palal)ras. Sin eml)argo, si tenemos en cuenta que Ro es la carta mas
larga de todas las del N. T., veremos que esta proporcién no es extraordi-
naria. Si dejamos a un lado Ro 2, 7, texto en que la hypomoné aparece
bajo un colorido particular y diferente de los demas textos, los pasajes de
Ro en que se habla de la hypomoné hacen resaltar sobre todo un aspecto
de este concepto que ya habiamos visto en 1 Tes, 3: su intima relacién
con la esperanza. Estos textos nos comp'etaran lo que en 1 Tes 1, 3 nos
dice Pablo en forma tan concisa.

Ro 2, 7.

El desarrollo del tema de “la revelacién de la justicia de Dios” (102)
que domina la primera parte de Ro (1, 16—4, 25) se hace por medio de dos
exposiciones antitéticas y complementarias. Primero muestra Pablo que fuera
del evangelio no hay sino pecado, €l cual acarrea la “revelacién de Ta ira
de Dios” (1, 18), y esto no solamente es verdad de los paganos (1, 18-32),
sino también de los judios, a pesar de su Ley, de su circuncisién y de
sus promesas (2, 1 - 3, 8). Todos son pecadores (3, 9-20). La segunda parte
(3. 21 - 4, 25) expone en forma positiva dénde se encuentra revelada la
justicia de Dios: en la fe en Jesucristo. El primer texto que a nosotros nos
interesa (2, 7) forma, pues, parte de la seccién donde Pablo expone que
también los judios estan bajo el dominio del pecado. Antes de comenzar
a deshacer uno por uno los motivos que pueden hacer creer al judio que
estd en posesién de esa justicia, la Ley (2, 12-24), la circuncisién (2,
25-29), las promesas divinas (3, 1-8), se vuelve al judio, no como “judio”
en primer lugar (término que sélo aparece mas adelante 2, 9s) sino como
a aquél “que juzga” a los demas (2, 1), para mostrarle que al juzgar y
condenar a los otros se condena a si mismo, pues el verdadero juicio lo
hace Dios, quien juzga a todos imparcialmente (2, 1-11). Todo este pa-
rrafo (2, 1-11) ests, pues, centrado sobre la idea del juicio.

E! judio, en efecto, hacia un juicio muy severo de los pueblos gentiles
y los condenaba tanto por sus desvios acerca del culto de Dios como por

(102) Entre la abundante bibliografia sobre este tema queremos citar especial-
mente S. Lyonnet: Verbum Dni 25 (1947) 23-34. 118-121. 129-144. 193-203. 257-263;
O. Kuss 115-121.
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sus vicios (103). Pero el judio al hacer semejante juicio se condena a si
mismo, pues sus obras prueban que él también es pecador. Y Dios juzga
segin las obras. Por consiguiente no escapara al juicio imparcial de Dios.

Los judios saben muy bien por la Escritura (104) que Dios juzgara
a todos los hombres con justo juicio; y si bien es verdad que en muchos de
esos textos el juicio aparece sobre todo como colectivo y enderezado sobre
todo a castigar a los gentiles, la Escritura también ensefa el juicio indi-
vidual, sin distincién entre judios y paganos. Esto es lo que va a mostrar
especialmente en el parrafo 2, 6-11.

Veamos el texto de este trozo, pues es aqui donde encontramos la pa-
labra hypomoné.

2, 6 <«El retribuird a cada uno segiin sus obras. (a)

7 A los que por la perseverancia (hypomoné) en obrar el bien (b)
buscan gloria, honor e incorruptibilidad, () A
vida eterna. (d)

8 A los que (viven) de pugnacidad (e)

y son rebeldes a la verdad (f) B
pero déciles a la iniquidad, (8)
ira y furor. (B)

9 Tribulacién y angustia (k%)
sobre toda alma humana (8) B
que obra el mal, ()
judio primero y también griego (¢’)

10 Pero gloria, honor y paz (d)
a todo el que obra el bien, (¢) A
judio primero y también griego. (b’)

11 Pprque no hay acepcién de personas en Dios» (a’)

Como es facil observarlo estudiando el texto segin la manera como .-
lo hemos distribuido, este trozo esta compuesto segtn un procedimiento
literario bastante artificioso. El ritmo de las frases es generalmente rapide
por lo relativamente corto de las lineas. Lo propio de la estructura se ma-
nifiesta en la correspondencia mutua de las estrofas a base de paralelismo,
antitesis, e inversién del orden de desarrollo. La linea a aislada sirve de
introduccién y exposicién del tema y tiene su correspondiente parale]o en a’

(103) Cf. Bonsirven, Le judaisme palestinien au temps de Jésus-Christ I 99-110;
Strack-Billerbeck III 36-43.

(104) Véase R. Pautrel, art. Jugement I: Dictionnaire de la Bible. Supplément.
IV 1321-1344.
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al final. El desarrollo del tema se hace por medio de cuatro estrofas con
ntmero de lineas simétricamente regulares (3 4 4 3). No solamente la dis-
posicién externa de las estrofas es regular, sino que su contenido se desen-
vuelve segtin los mismos procedimientos de paralelismo, antitesis e inversién
del orden. La estrofa A y la estrofa B son antitéticas. Igualmente antitéti-
cas son las estrofas B’ y A’. Las estrofas A y A’ son sinénimamente para-
le'as Io mismo que las estrofas B y B’. La inversién del orden (A B B* A’)
da al todo una disposicién quiéstica. Pero es interesante que esta inversién
quiastica vale no solamente para las estrofas entre si, sino que también para
las lineas que forman el todo (a... h: h’... a’), aunque en el caso de
las ‘Iineas la correspondencia no es en todas tan exacta como en el de las

estrofas (105).

El tema general de esta pericopa Io da Ia linea a “(Dios) retribuira
a cada uno segtn sus obras”. Estas palabras estan tomadas de Sal 61 (62),
13 “Ta retribuyes a cada uno segtin sus obras”. Esto explica por qué la
lIinea a haya sido dejada aislada dentro de la estructura. Todo lo que sigue
se prrede decir que es un comentario de ese texto, adaptado al oI)jetivo par-
ticular que interesa a Pablo. La argumentacién para el judio aparece asi
especialmente eficaz.

Como se puede ver facilmente, la hypomoné no desempeiia en este
texto més que un papel accesorio. No aparece como uno de los conceptos
primordiales de este texto. Por consiguiente, podemos dejar a un lado los
problemas teolégicos que presenta esta pericopa en su conjunto (106) para
fijarnos tnicamente en este punto: {qué significado exacto tiene aqui esta
palabra?

Las principales interpretaciones que se han dado de la palabra hypo-
moné en 2, 7 son las siguientes:

1) “Paciente expectacién”. Asi parece que la entendié Pelagio (107)
quien explica este texto en primer lugar con estas palabras: “Boni operis
merces per patientiam expectatur, quia in praesenti wita non redditur”.

—

(105) Cf. J. Jeremias: Zeitschrift fiir die neutestamentl. Wiss. 49 (1958) 149;
K. Grobel, A Chiastic Retribution-Formula in Romans 2: Dankesgabe an R. Bult-
mann 255-261.

(106) Especialmente el valor teolégico de este texto para la doctrina paulina
de la retribucién, sobre todo en relacién con la doctrina de la justificacién. Al res-
pecto ver los comentarios; ademds G. Didier, Le désintéressement du chrétien 121-
123; J. 1. Vicentini: Verbum Dni 36 (1958) 270-283.

(107) Edicién de Souter 21.
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2) “Paciendia en el sufrimiento”. Las versiones latinas traducen por
“secundum patientiam boni operis”. San Agustin (108) tiene “sustinen-
tiam”, Origenes (109) explica: “ostendit laborem quemdam et agones im-
minere his qui bonum opus facere volunt”, Asi también lo entiende Teo-
doreto (110). Entre los modernos parece que Lietzmann lo ha interpretado
asi.

3) “Perseverancia’. Ya Pelagio (111) proponia como alternativa esta
otra interpretacién: “Sive: Tunc erit perfectum opus, si in finem usque
duraverit”. Esta es la interpretacién que dan la mayor parte de los comen-
tarios modernos (112).

Segtin nuestra manera de ver, la primera interpretacién en este texto
es imposible, tanto por el contexto general de la pericopa, cuanto por el
genitivo que sigue inmediatamente a hypomons: “de la obra buena”. En
favor de la segunda explicacién estaria sobre todo el que el significado de
“paciencia” es el comtn en el N. T. Sin embargo nosotros creemos que
aqui el contexto no favorece esta explicacién. Ante todo notemos que Tos
términos “tribulacién” y “angustia”, que aparecen con frecuencia relacio-
nados a la hypomoné (113) y en otros casos confirman el significado de
“paciencia”’, aqui estdn ya muy distantes (v. 9) y sobre todo sin relacién
con la hypomoné. Para precisar el sentido de la palabra hypomoné en este
texto podrian ser utiles las estrofas sinénimas o antitéticas. En la estrofa
antitética B encontramos como paralelo de  xad’ vmwopoviv Eoyov dyadod
las palabras 8t 2pieiog. Pero desgraciadamente el sentido de este sus-
tantivo es mas dudoso atn que el de hsyporrwné y asi no ofrece un punto
de apoyo seguro. En la estrofa paralela y sustancialmente sinénima A’ no
hay tampoco un paralelo exacto a la palabra hypomoné, pero esto hace
ver que el acento se debe poner no en aquella palabra sino en el “obrar el
bien”. Creemos, entonces, que el significado exacto de la palabra hypomoné
debe deducirse sobre todo del determinativo que sigue: “en obrar el bien”.
Estas palal)ras, creemos, indican con bastante claridad que la frase debe
traducirse “por la perseverancia en obrar el bien”. La palabra hypomons,
pues, no alude a las tribulaciones que es necesario soportar sino tinicamente
a la permanencia constante en la préactica del bien.

(108) De doctr. christ. III, XI 17 (PL 34, 72).

(109) Trad. de Rufino (PG 14, 880).

(110) PG 82, 68s.

(111) Ed. Souter, ibid.

(112) Asi p. ej. Sanday y Headlam, Lagrange, Michel, Huby, Lyonnet, Kuss, ete.

(113) Cf. Mt 24, 9. 13; Ro 5, 3; 12, 12; 2 Cor 1, 4. 6; 6, 4; 1Tesl3 6°
2 Tes 1, 4; Ap. 1, 9.
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Nosotros pensamos que este es el tnico texto del N. T. donde el sus-
tantivo hypomoné no hace referencia al soportar con firmeza la tribulacién.
Esto puede parecer extraio, pero no lo es en realidad si nos fijamos en la
idea general de este texto y la comparamos con los otros textos en que sc¢
encuentra [a hypomoné. Mientras que en todos Tos otros textos aparece este
concepto usado para designar una actitud (una virtud, si se quiere) propia
del cristiano (114), en Ro 2, 7 designa una actitud universal, aplicable a
“judios y griegos”. No debemos perder de vista que Pablo no esta dirigién-
dose aqui a los cristianos en cuanto tales para instruirlos sobre la actitud
gue deben tener en la tribulacién y la prueba, sino que esta convenciendo
a] judio de que estd sustancialmente en igual condicién que el pagano res-
pecto del juicio de Dios. Asi no es de extrafiar que 'a hypomoné esté usa-
da aqui con un matiz diferente del caracteristico de la virtud propia del
cristiano que tiene que padecer por el evangelio (115).

. . «
Por otra parte el sentido de “perseverancia” y concretamente de “per-
severancia en el bien” se encuentra frecuentemente en Filén, como lo he-

mos visto antes.

Ro 5, 3. 4.

Mas importantes desde el punto de vista teolégico son los siguientes
lugares de Ro en que Pablo emplea el término hypomons. Antes de estu-
diar el texto 3, 3. 4, es preciso que veamos brevemente cua! es el contexto

de este pasaje.

Una vez mostrado que quien ha abrazado la fe en Jesucristo ha ob-
tenido por ese mismo hecho (incluido el bautismo, naturalmente) la jus-
tificacién (3, 21 - 4, 25), Pablo pasa en 5, 1 a mostrar cé6mo ese don ten-
dra su complemento en la salvacién. Segin una interpretacién que nos
parece que se debe aceptar (116), Pablo usa aqui como argumento de esa

(114) Véase mds ampliamente este punto adelante en Resumen y Conclusién.

(115) No estamos, pues, de acuerdo con la interpretacion que Goicoechea, op.
cit. 42-45. 97 hace de este texto. Segun él la hypomoné aqui seria una recapitulacién
de toda la vida cristiana, un término técnico para designar toda la vida religiosa. Pero
no tiene en cuenta la diversidad de significado respecto de los otros textos que im-
plica la adicién de las palabras «en obrar el biens. Sobre todo no parece tener sufi-
cientemente en cuenta que este texto no es parenético, dirigido a los cristianos en
cuanto tales para instruirlos sobre las exigencias de la vida cristiana, sino un trozo
polémico ordenado a mostrar al judio su igualdad de condicién respecto de la jus-
ticia.

(116) Cf. B. B. Warfield: The Expositor S. V 1 (1895) 226-236; J. Lebreton:
Rev. Prat. d’Apologétique 8 (1909) 178-190; S. Lyonnet: Rech. de Sc. Rel. 39
(1951) 301-316. ' ’
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verdad el hecho de la experiencia cristiana. Pablo se dirige ahora a cris-
tianos, que han abrazado la fe cristiana y han recibido el bautismo, en su
calidad de tales y apela a su experiencia religiosa. El se une a ellos v
habla asi en primera persona de plural “nosotros”: “Justificados, pues, por
la fe estamos (117) en paz con Dios por obra de nuestro Sefior Jesucristo.
Por obra suya también hemos obtenido mediante la fe el acceso a esta
gracia en que estamos afirmados, y nos gloriamos en la esperanza de la
gloria de Dios” (5, 1s). El cristiano que ha abrazado la fe en Cristo no
puecle menos de experimentar el sentimiento de paz con Dios, de estar so-
bre terreno firme y sé¢lido y de una alegria llena de confianza. Ese senti-
miento de paz con Dios no es algo puramente sujetivo y arbitrario, sino
que se funda en la obra reconciliadora de Cristo, quien con su muerte y
resurreccién abrié el camino para que pudiéramos llegar hasta esa gracia
que no es otra que la familiaridad filia]l con Dios, en la cual el cristiano
se siente afianzado. Todo eso se desborda en el sentimiento que Pablo ex-
presa con nos gloriamos”, y en el que estan incluidas por una parte la con-
fianza, la seguridad, la certeza, y por otra la alegria rebosante. E! motivo
de ese “gloriarse” es la esperanza de la gloria de Dios de la que participaré
el cristiano. Que tal esperanza de poseer en el futuro la gloria sea un mo-
tivo de “gloriarse” se comprende facilmente. Pero Pablo no se queda ahi,
sino que afiade:

5,3 «No solo eso,
sino que nos gloriamos de las tribulaciones,
sabiendo que
la tribulacién produce kypomoné,

4 la hypomoné aquilatamiento,
el aquilatamiento esperanza,
y la esperanza no defrauda,

5 porque el amor de Dios ha sido deyramado en nuestros corazones
por el Espiritu Santo que nos fue dados.

Pablo, pues, y los demaés cristianos no sélo se glorian de la esperanza
de poseer la gloria, sino que también se glorian “de las tribulaciones”. Aun-
que algunos (118) han interpretado las palabras “en las tribulaciones” no
como el objeto de ese “gloriarse” sino como “en medio de las tribulaciones™
(nos gloriamos de la esperanza), nosotros creemos con la mayor parte de
Tos exégetas que las tribulaciones son el objeto de ese gloriarse. Esto lo in-

(117) Literalmente «tenemos». Preferimos esta leccién, en vez de <¢tengamoss,
siguiendo el texto de B3S1 F G P etc. y algunos editores (Weiss, Nestle-Aland) y
muchos exégetas modernos.

(118) Zahn; indeciso Michel.
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dica ya la antitesis con el “nos gloriamos de la esperanza” (119), Pablo
se gloria de las tribulaciones, Hay que dejar a estas palabras su fuerza pa-
radéjica. Por lo demé&s esta interpretacién es exigida por los textos para-
lelos de 2 Cor que vimos antes: “Yo con agrado preferiré gloriarme de mis
debilidades para que el poder de Cristo venga a reposar sobre mi. Por esto
me complazco en la debilidades” (2 Cor 12, 9-10). Aunque los motivos
que animan ese gloriarse de las tribulaciones y las debilidades son un poco
diferentes, los dos textos expresan sin embargo sustancialmente el mism»
sentimiento (cf. también 2 Cor 7, 4; Col 1, 24; .1 Tes 1, 6). La compara-
cién con el texto citado de 2 Cor hace ver que el punto de vista propio de
cada texto ha influido en la eleccién de los respectivos términos para de-
signar los padecimientos. En 2 Cor 12, 9s la idea predominante es la de
la investidura de la dynamis de Dios. Por esto escoge la palabra “debili-
dades” para designar sus aflicciones. En Ro 5, 3 la idea central es la de
Ia esperanza de la gloria. Por eso elige el término “‘tribulaciones”. Aqui
aparece claro el caracter escato'égico de esta palabra. Ese paradéjico “glo-
riarse de las tribulaciones” exige una epricacién y Pablo Ia da en seguida.

La explicacién esta introducida por la palal:»ra “sabiendo” muy carac-
teristica de Pablo (120). Con frecuencia es usada para dar la razén de lo
que precede o sigue. Siempre hace referencia a un conocimiento cualificado.
No es una simple opinién, ni un conocimiento sacado de la experiencia
humana; es una fntima conviccién basada en la revelacién divina, y con-
siguientemente indica un conocimiento propio de la fe (121). Lo que con
esa clase de ciencia sabemos es “que la tribulacién produce hypomons, la
hypomoné 'aquilatamiento, el aquilatamiento esperanza y la esperanza no
defrauda...” (5, 3-4). El perfodo habia comenzado (5, 1-3b) en un tono
personal y concreto y ahora pasa a un estilo mas solemne, més bien de
tipo sapiencial y sentencioso (122). Propio de este estilo es usar términos
abstractos, personificarlos. dejar a un lado Ios elementos personales. A estas
caracteristicas se afiade el procedimiento literario de la concatenacién o
climax. FEsta figura es conocida tanto en la literatura biblica como en la
profana (griega y judia) (123). Algunos piensan, movidos por las obser-

(119) El verbo puede construirse con la preposicion £7{ (v. 2) o con v (2, 23;
2 Cor 12, 9).

(120) Cf. Ro 6, 9; 13, 11 etc.

(121) Cf. Michel ad loc.

(122) Cf. Michel ad loc.

(123) Del A. T. véase Os 2, 23s; Sab 6, 17-20. Del N. T. Ro 10, 14s; St 1, 3;
2 Pe 1, 5-7. Strack-Billerbeck ad Ro 5, 3 trae ejemplos de la literatura rabinica.
Michel ad loc. tiene ejemplos del helenismo.
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vaciones indicadas, que Pablo usa aqui una tradicién parenética ya exis-
tente (124). Como confirmacién se compara este texto con St 1, 3, con el
cual presenta ciertas afinidades. Ambos textos dependerian de esa tradi-
cién. Sin embargo por otra parte también se debe tener en cuenta que el
vocabulario aqui usado por Pablo es tipicamente paulino. 6ompfﬁ es ex-
clusivo de Pablo en el N. T. (siete veces) (125). xaregydlopar aparece
22 veces en el N. T., de las cuales 20 en San Pablo. Las palabras “tribu-
lacién”, hypomoné, “esperanza”’, defraudar” son también predominantemente
paulinas. Habra que concluir, por consiguiente, que si Pablo utilizé una
tradicién anterior le dio claramente la impronta de su propio estilo literario,
y consecuentemente la pericopa debe interpretarse dentro del conjunto de
las ideas paulinas y no como parte de una hipotética tradicién anterior.

La cadena de motivos por los cuales Pablo y los cristianos se glorian
de las tribulaciones lleva de “la tribulacién” a la seguridad de la esperanza
(“no defrauda”). Cada eslabén de la cadena propone un motivo mas facil
e inmediatament: comprensible. El primero es: “la tribulacién produce
hypomoné”. Hay que notar que en este como en todos los otros miembros
la primera palabra lleva el articulo pero no la segunda. Esto tiene su razén
de ser. Asi en el primero, por ejemplo, Pablo no habla de la tribulacién en
cuanto tal, sino de un tipo especial, conocido de sus lectores. Se trata de
aquellas aflicciones que padece el creyente por Dios (cf. Ro 8, 35s). La
seguncla pa]abra en cambio no tiene articulo para hacer resaltar la natu-
raleza del efecto producido. El verbo “produce”, explicito en el primer miem-
bro, estd sobreentendido en los demas. Fsa tribulacién por el evangelio
produce hypomons. Es la actitud de que da pruebha el cristiano que esta
firme en su fe en tales circunstancias. Después de todo Io que hemos dicho
a propésito de los textos paulinos ya estudiados, esta doctrina es perfecta-
mente clara.

El segundo miembro de la concatenacién dice: “la hypomoné aquilata-
miento”’. Como ya se ha hablado de la hypomoné, ahora si 'leva el ar-
ticulo. Como ya lo indicamos, la palabra  doxipf es exclusiva de Pablo
en el N. T. No se encuentra en LXX ni se conocen ejemplos de esta pa-
labra en la literatura profana anteriores a las cartas paulinq-s, pero si otras
palabras de esta misma raiz (126). Este término supone la idea de la prueba
superada satisfactoriamente. La prueba estd aqui ya incluida en el término
“tribulacién” (véase Lc 8, 15 y lo dicho antes). Pero el aspecto que hace
resaltar aqui esta pala-]ora es el resultado de la prueba soportada con hy-

(124) Grundmann: ThWNT II 261 (nota 14); Michel ad loc.
(125) Sin embargo se encuentra el sustantivo dox{uiov en St 1, 3 y 1 Pe 1, 7.
(126) Cf. sobre este concepto Grundmann: ThWNT II 258-264.
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pomoné: el ser juzgado aprobado. Creemos que el término mas adecuado
en espafiol para traducir esta palabra es el de “aquilatamiento” (127), en-
tendido en este caso no como el proceso, la accién de aquilatar, sino como la
cualidad propia de quien ha sido aquilatado, puesto a prueba y aprobac[o‘
Es claro que este aquilatamiento no es ni un sentimiento sujetivo, ni un
reconocimiento de parte de los hombres, sino que, como dice Pablo en otra
parte, ‘no quien se recomienda a si mismo es aquilatado, sino aquel a quien
el Sefior recomienda” (2 Cor 10, 18; cf también 1 Cor 4, 3ss). Los tér-
minos tan concisos de este pasaje no explican mas precisamente bajo qué
aspecto es aquilatado el hombre que soporta la prueba con hypomonsé. Pero
si tenemos en cuenta que se trata de tribulaciones padecic[as por Cristo, que
la hypomons incluye como elemento esencial 'a firmeza en la fe, y que
otros textos semejantes a este (especialmente St 1, 3 y 1 Pe 1, 6s) expli-
citan que se trata del aquilatamiento de la fe, debemos también entenderlo

asi en Ro 5, 4 (128).

En seguida dice Pablo que “el aquilatamiento (produce) esperanza’.
Con esto no se quiere afirmar ciertamente una verdadera sucesién tempor=1,
como si la esperanza solo comenzara a existir una vez que la fe ha sido
aquilatada por la prueba. Ella coexiste con la fe desde elxprincipio (cf. Ef
4, 4). La esperanza es uno de los fundamentos més sélidos de la hypomoné
(cf. 8, 24s; 1 Tes 1, 3). Sin embargo aparece aqui a! final de esta cadena,
porque ella es la razén suprema de nuestro gloriarnos en las tribulaciones.
El aquilatamiento de la fe hace aparecer mas palpable la esperanza 'y la
esperanza no defrauda’™. La esperanza no es una realidad pasajera, pro-
visoria, sino permanente (1 Cor 13, 13). Ella no es solo un aspirar desde
lejos a la gloﬁa divina, sino que es ya una posesién anticipada, incipiente,
que llegara a su p]enitud en la vida eterna (Ro 8, 24; Col 1, 5). Quien
posec esa esperanza con el aquilatamiento de la fe por la hy-._nom,oné siente
esa confianza rebosante de a'egrfa que le permite “gloriarse de la tribula-
cién”’. El que la tribulacién Heve a la g'loria no es a'go accidental. En toda
esta concatenacién estd latente la idea que ya hemos visto en otros textns:
ese es el camino dispuesto por Dios. Por eso toda esta cadena esta introdu-

(127) Usado también por Bover en su traduccién. Equivalente es la palabra ale-
mana «Bewilhrungy usada generalmente en las traducciones de esa lengua. Menos fe-
lices son las traducciones «vertu éprouvéey (Bible du Centenaire, Lagrange, Crampon»,
Bible de Jérusalem), «characters (Sanday y Headlam, Dodd), «Erfahrungs (Lutero).
Grossouw: Rev. Bibl. 61 (1954) 520 quiere ver aqui la idea de «virtud a toda pruebay,
que seria mds griega que paulina.

(128) En la literatura judia (Salmos de Salomén 16, 14s; 4 Macab 17, 12) en-
contramos también la idea de que por la kypomoné se obtiene el aquilatamiento (en
4 Mac «de la virtuds, dentro de su helenismo caracteristico).
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cida por ese “sabiendo” que alude al conocimiento dado por la revelacién
al cristiano. Por altimo y como una nueva comprobacién que asegura la in-
falibilidad de Ia esperanza y de manera indirecta la alegria en la tribula-
cién, dice Pablo: “Porque el amor de Dios ha sido derramado en nuestros
corazones por el Espiritu Santo que nos fue dado”. El amor de Dios es
la razén suprema de nuestro destino a la gloria y el que nos asegura el
camino para llegar a ella por medio de sus dones.

Por lo que hace al concepto de hypomoné, este texto tiene sobre todo el
valor de colocarlo en relacién directa con el aquilatamiento de la fe y como
uno de los eslabones que segin la disposicién de Dios llevan de la pre-
sente condicién de prueba a la posesion de la esperanza.

Ro 8, 25

El hombre justificado esta destinado y puesto en el camino, que es al
mismo tiempo un comienzo, de la salvacién. Se halla trasladado a una
nueva vida. Todo esto gracias a Jesucristo. En los capitulos 5-11 expone
Pablo diversos aspectos de esta nueva vida del cristiano que lo Ileva a la
salvacién. Primeramente el cristiano por el bautismo ha sido incorporado
en Cristo y con esto queda libre del dominio del pecado (cc. 5-6); pero
ademas esta libre de la ley (c. 7). La vida del cristiano en adelante no es
una vida segn la carne sino segtn el Espiritu (c. 8). El Espiritu habita
en el cristiano como coprincipio (junto con Cristo) vital que anima toda
la existencia nueva del hombre justificado. Esa doble realidad fundamental,
nuestra insercién en Cristo, el Hijo por naturaleza, y la habitacién en no-
sotros del Espiritu, hacen del cristiano también un hijo de Dios (8, 14-17).
Al hablar de esto San Pablo tiene unas palabras que, aunque no contengan
explicitamente la palabra hypomoné, son de importancia capital para com-
prencler otros textos en que si se encuentra expresamente ese término:
“Cuantos se dejan conducir por el Espiritu son hijos de Dios. En efecto
no habéis recibido un espiritu de esclavitud para que volvais otra vez al
temor, sino que recibisteis un espiritu de filiacién adoptiva, por el cual
exclamamos: iAbb4, Padre! Ese mismo Espiritu se une a nuestro espiritu
para dar testimonio de que somos hijos de Dios; y si somos hijos, también
somos herederos, herederos de Dios, coherederos de Cristo. Y si padecemos
con él, es para ser también con él glorificados. Yo juzgo en efecto que los
padecimientos del tiempo presente no son dignos de ser comparados con
la gloria que nos estd reservada y un dia se revelara” (8, 14-18). EI Es-
piritu, pues, no solamente realiza esa transformacién en el secreto del co-
razén, sino que El es el que anima e incita al cristiano para que pronun-
cie las mismas palabras con que Cristo se dirigia a su Padre (Mc 14, 36)
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(129). Pero si somos hijos, Io somos “en el Hijo” y gozamos con ¢l de
todos Jos derechos de la filiacién y particularmente el de herencia.

A la doctrina enunciada de que somos herederos de la gloria parece
oponerse un hecho real: ahora sélo vemos padecimientos. A eso responde
Pablo: “pues bien, si estamos padeciendo actualmente, estamos padeciendo
junto con él y para ser también con él glorificados” (130).

Se sigue entonces de estas palabras de Pablo que la unién del fiel
con Cristo no solamente comprende esas realidades espirituales antes pro-
puestas sino que se extiende también a una real participacién de los sufri-
mientos de Cristo, de la cruz. Ya hemos visto esta misma doctrina antes
(véase a propésito de 2 Tes 3, 5 y especialmente 2 Cor 1, 6). Nosotros pen-
samos que explicar estas expresiones tnicamente en el sentido de “padecer
por Cristo” (131) no hace justicia a la riqueza de la teologia paulina. Hay
que entenderlas dentro de la doctrina de la incorporacién mistica en Ciristo.
Volveremos mas detenidamente sobre este punto al tratar de 2 Tim 2,

10-12. Pero la asociacién a Cristo en el sufrimiento tiene un fin ulterior: es

para ser glorificados junto con él. La frase debe entenderse con sentido
final; pero indica no el fin que buscamos nosotros al padecer (132), sino
el fin que Dios ha dispuesto y busca al hacernos participar de la cruz de
Cristo (133). No solamente el pac[ecimiento nos llevard a la gloria, sino
que no hay proporcién entre las dos cosas.

Sin embargo esa gloria estd atn por revelarse y toda la creacién es-
pera anhelantemente esa manifestacién. Toda la creacién se ha asociado
al hombre en su sujecién a la “frustracién” y por eso ella participa de esos
“dolores de parto” (8, 19-22). “Y no solamente eso, sino que nosotros mis-
mos que poseemos las primicias de! Espiritu también nosotros gemimos
dentro de nosotros mismos en espera [de la adopcién a hijos (134)] de la
liberacién de nuestro cuerpo" (8, 23). Es en este contexto donde encontra-
mos los vv. 24-25 que nos interesan especialmente:

(129) Sobre esto ver W. Marchel, Abba Pére, esp. 232-243.

(130) Asi también Michel.

(131) En este sentido lo explican Michaelis: ThWNT V 924s; Michel.

(132) Interpretacién dada por Cornely, quien ve aqui expresada la doctrira ca-
télica sobre el mérito.

(133) Asi la mayor parte de los exégetas.

(134) Esta palabra es omitida por buenos testigos textuales (P46 D F G it Ambst
Ef etc.). Aunque la retienen las ediciones modernas, algunos autores prefieren omi-
tirla. Cf. P. Benoit: Rech. de Sc. Rel. 39 (1951) 267-280; Huby-Lyonnet; Lyonnet
(Bible de Jér.).
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8, 24 «Por lo que se refiere a la esperanza, (ya) hemos sido salvados.
Pero una esperanza que se ve no es esperanza,
pues dquién espera lo que (ya) esta viendo? (135)

25 Y si lo que esperamos es algo que no vemos,
lo aguardamos por hypomonés.

Los vv. 24-25, en nuestra opinién, quieren esclarecer las ideas antes
expuestas de que la gloria estd atin por revelarse y de que nosotros en es-
pera de esa liberacién definitiva tengamos que “gemir”, no solamente por
el anhelo sino también por la opresién de los padecimientos (v. 18; cf 2
Cor 5, 2. 4). Aunque la idea genera! es bastante clara, las expresiones

mismas presentan ciertos puntos oscuros.

La frase tfj ydp &Anidi 2odOnuev es traducida e interpretada de di-
versas maneras (136). Nosotros pensamos que este dativo se puede entender
muy aptamente como dativo de relacién (137). Por otra parte hay que con-
servar el valor propio al articulo y al tiempo aoristo del verbo (138). Cree-
mos que se debe traducir: “Por lo que se refiere a la esperanza, (ya) hemos
sido salvados”. La esperanza no es solamente un aspirar a algo futuro, sino
que es ya una posesién iniciada, es un poseer las “primicias” (v. 23), prenda
y garantia de la posesién perfecta. Esas “primicias” ya las poseemos y por
eso podemos decir: “por lo que se refiere a la esperanza, nuestra salvacién
ya es un hecho cumplido”. La salvacién no sélo es escatolégica sino que es
también presente (139). Sin embargo a pesar de que esto sea asi, la “es-
peranza’ esencialmente dice relacién a algo futuro, y a pesar de que posea-

(135) Algunos pocos manuscritos (A S* 1739mg 1908mg) traen aqui vymwouevel en
vez de SAJNCEL que se encuentra en la mayor parte de los testigos del texto.
Seria este el tinico caso del N. T. en que el verbo kypomeno ciertamente deberia
ser entendido con el sentido de «esperars. Pero creemos con los editores del N. T.
griego en general que se debe preferir la segunda leccién.

(136) Lagrange: «C’est en espérance que nous avons été sauvésy. Bover: «En
esperanza es como hemos sido salvados». Michel: «Denn nur auf Hoffnung hin
sind wir gerettets. Leenhardt: «Notre salut nous a fait pour l'espérances. Dodd:
«We were saved with this hope in view». Cf. M. —F. Lacan, «Nous sommes sauvés
para l'espérance» (Rom VII, 24): A la recontre de Dieu. Mémorial A. Gelin 331-339.

(137) Cf. Blass-Debrunner-Funk op. cit. N°® 197. Un ejemplo muy semejante a
este encontramos en 2 Cor 1, 24 «por lo que se refiere a la fe os mantenéis firmess.

(138) No creemos que sea exacto el entenderlo como un perfecto gnémico (La-
can, art. cit. 332) y el traducirlo por nuestro presente. Debe conservirsele su pleno
valor de aoristo indicativo con connotacién explicita de un hecho pasado.

(139) Creemos que esta idea del valor a la vez presente y duradero de la es-
peranza es la central en 1 Cor 13, 13. Cf. F. Dreyfus: Studiorum Paulinorum Con-
gressus Internationalis Catholicus I 403-412.
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mos la salvacién en germen, “gemimos” bajo el peso de los padecimientos.
{Esto por qué? Es lo que explica Pablo en seguida: “Pero una esperanza
gue se ve, no es esperanza, pues {quién espera lo que (ya) estd viendo?
Y si lo que esperamos es algo que no vemos, lo aguard~mos 8. Smopoviig
(8, 24b-25). La esperanza siempre sefiala hacia algo que “no se ve”. El ob-
jeto de nuestra esperanza no es “algo que se ve”, si no, no serfa esperanza.
El objeto de nuestra esperanza es “algo que no vemos” por dos razones: pri-
mero porque aiin estd por revelarse (v. 18) y segundo porque, como se explica
en 2 Cor 4, 18, no es una realidad temporal sino eterna. Siendo el objeto
de nuestra esperanza una realidad invisible, tenemos que aguardar su
plena realizacién. {Qué quieren decir las palabras 81 dmopovijc que acom-
pafian esa ansiosa expectativa? Algunos en la antigiiedad (140) y pocos
modernamente (141) las han entendido en el sentido de “expectacién”’, Pero
seria esta una tautologia innecesaria, ademas de que este significado no es
el caracteristico de hypomoné en el N. T. Ya en la antigitedad la vg (per
patientiam) y algunos PP (142) Jo mismo que la mayor parte de los exé-
getas modernos entienden estas pa]abras en el sentido ordinario del N. T.:
soportando con firmeza las tribulaciones. Estas palabras, por consiguiente,
establecen de nuevo la conexién con los vv. 17-18 donde se hablaba de los
__padecimientos, y con los vv. 22-23 donde se habla de los gemidos y de los
" dolores de parto. Con la preposicién 8ud se expresa ese clima o ambiente
fundamental que acompaiia la expectativa: soportando con paciencia. Siendo
asi que lo que esperamos es algo eterno pero que todavia estd por revelarse,
es preciso que mientras aguardamos el pIeno cumplnmento soportemos con
firmeza las tribulaciones, pues el orden querido por Dios es: en el presente
padecer con Cristo y solo més tarde ser con él glorificados. Entre estas dos
cosas hay un nexo querido por Dios: “este leve y momenténeo peso de
nuestra tribulacién nos produce una eterna plenitud de gloria que supera
toda medida. Nuestras miradas estan puestas noe en To visikle sino en lo
invisible. pues lo visible es provisional, mas lo invisible eterno” (2 Cor 4,
17s). Este texto aclara muy bien el sentido de Ro 8, 25. Asi, pues, la hypo-
mons3 aparece como el puente que establece el paso de esta vida de dolor
y miseria a la gloria futura que ya empezamos a poseer con la esperanza.
Ella supene la tribu'acién pero al mismo tiempo nos garantiza la posesién
de la esperanza.

(146) Cipriano, De bono patientiae 13; Test. IIIl 45 segén codd. LMV; Ambro-
siaster, Esta interpretacién parecen saponer las variantes de A §*.

(141) V. gr. Dodd.

(142) Origenes, Criséstomo.
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Ro 12, 12.

En la parte parenética de Ro (12, 1 - 15, 13) encontramos otros dos
textos en que San Pablo habla de la hypomonsé. El primero de estos textos
(12, 12) esta en una seccién (12, 1 — 13, 14) en que Pablo da diversas ex-
hortaciones concernientes a la vida cristiana y especialmente a la caridad,
perfecto cumplimiento de Ia Ley. Dentro de esta seccién encontramos una
serie de avisos breves y sentenciosos de contenido diverso (12, 9-21). Nos
interesa sobre todo un pequeiio trozo que presenta una clara unidad formal:
12, 10-13. Se compone de diez exhortaciones formuladas todas de manera
paralela: articulo 4 sustantivo en dativo (excepto el altimo en acusativo)
seguidos inmediata o mediatamente de un participio o un adjetivo en plu-
ral. Las exhortaciones no estdn agrupadas en forma claramente légica. Al
principio y al fin (vv. 10 y 13) se inculcan diversas formas de caridad. En
el v. 12 tenemos estas tres exhortaciones:

12, 12 <En la esperanza alegres,
en la tribulacién paciemtes (Gmoiévoreg.

en la oracién constantess.

Ya hemos visto en otros textos que la actitud que necesita el cristiano
en la tribulacién es la hypomoné (ver especialmente Mt 24, 9; Ro 5, 3;
2 Cor 1, 4—6; 6, 4; 1 Tes 1, 6; 2 Tes 1, 3ss). Por los textos ya estudiados
sabemos a qué clase de tribulaciones alude Pablo. A pesar de que en este
mismo contexto él hable de la caridad, no se refiere aqui a las molestias
causadas por nuestros hermanos y que pueden herir la caridad fraterna, sino
que se refiere a las vejaciones sufridas por el evangelio. Aunque no se
exprese un nexo directo entre esta actitud del cristiano en las tribulaciones
y las exhortaciones que estan colocadas inmediatamente antes y después,
Ia relacién de ese soportar con paciencia la tribulacién y la alegria en lo
esperanza es tipicamente paulina. L.a relacién con la oracién aparece me-
nos frecuentemente expresada, pero la vemos también en Col 1, 9-11. Y
si la fuerza para soportar con entereza los padecimientos la recibe el cris-
tiano de Dios (15, 5; Col 1, 11), es obvio que esta ha de ser una de las
cosas que el cristiano debe pedir en la oracién.

Ro 15, 4. 5.

En la segunda parte (14, 1 - 15, 13) de la seccién parenética de Ro se
ocupa Pablo (143) de ciertos proI)Iemas nacidos de las diversas actitudes

(143) La mayor parte de los exégetas actuales admite la autenticidad paulina
de Ro 15 y sw pertenencia al resto de Ro. Cf. Rigaux, S. Paul et ses lettres 158.
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de los miembros de la comunidad cristiana, los “fuertes” y los “débiles”,
acerca del uso de comidas y bebidas y otras observancias de la vida prac-
tica (144). Para la solucién de tales conflictos é! propone como norma su-
prema un doble principio: primero obrar segtin la propia conciencia ba-
sada en la buena fe y no en el juicio dudoso, y segundo guiarse siempre
cada uno respecto de los demés por la norma de la caridad. Dentro del
desarrollo de estas ideas expone en 15, 1-6 méas particularmente cual es la
actitud general que deben observar los “fuertes”, aque'los que no se sien-
ten obligados a guardar todas aquellas prescripciones dietéticas y de ca-
lendario, respecto de los “débiles”, que juzgan necesario someterse a ellas:

15, 1 «Nosotros los fuertes debemos cargar las flaquezas de los débiles
y no buscar nuestra propia complacencia.

2 Que cada uno de nosotros procure complacer a su préjimo
para el bien, con miras a la edificacién.

3 Pues tampoco Cristo buscé su complacencia,
sino que, segin estd escrito:
‘Las injurias de los que te injuriaban recayeron sobre mi’.

4 Porque cuanto fue escrito de antemano,
fue escrito para nuestra instruccién,
para que por la hypomoné y por el consuelo de las Escrituras
retengamos la esperanza.

5 El Dios de la hypomoné y del consuelo os conceda
tener un mismo sentimiento unos para con otros
segin Cristo Jests

6 para que undnimemente, a una voz, glorifiquéis a Dios
Padre de nuestro Sefior Jesucristos.

Los términos con que Pablo inculca las exigencias de la caridad estan
Cargados de sugerencias y de contenido profundo. Los fucrtes deben imitar
al siervo de Yahvé que “‘tomé nuestras debilidades y cargé sobre si nues-
tras enfermedades” (Is 53, 4 segtin la forma citada por Mt 8, 17). Pablo in-
siste especialmente en la idea de “no buscar su propia compIacencia". Con
esto quiere ir a la raiz de donde proceden las divisiones y el proceder sin
miramientos por los deméas hermanos: el buscar su propio interés y su pro-
pio gusto. La conducta cristiana debe basarse al contrario en otro principio:
el renunciar al egoismo, al vivir centrado sobre sus propios intereses y pla-
ceres. La caridad “no busca sus propios intereses” (1 Cor 13, 5; cf. 1 Cor

(144) Sobre este punto especial de los «débiles> ver sobre todo M. Rauer, Die
Schwachen in Korinth und Rom; recientemente ademas -J. Dupont: Stud. Paulin.
Congr. Intern. Cath. I 357-366 (con biblicgrafia).
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10, 24. 33; Flp 2, 4). El mejor incentivo a esa abnegada renuncia de si
mismo lo encuentra Pablo en el ejemplo de Cristo. el cual “no buscé su
complacencia” (15, 3). Con el titulo que usa aqui (“Cristo”) quiere referirse
a él en cuanto revestido de esa misién mesianica. Por eso usa para des-
eribir la actitud ejemplar de Cristo las pa]al)ras de Sal 68 (69), 10 “las
injurias de los que te injuriaban recayeron sobre mi” (cita tomada diree-
tamente del texto de LXX). Este es uno de los Salmos que el N. T. con-
sidera especialmente anunciader de la persona y de la obra de Cristo (145).
Fra un complemento de las profecias sobre el Siervo de Yahvé. Cristo,
pues, ha cumplido estas pa]abras del salmista diciendo al Padre (146)
esas palal)ras, haciéndose solidario con El en el ser injuriac[o. Con ‘esta
actitud Cristo no da ejemplo de! “tomar sobre si las debilidades de los de-
mas”, puesto que no eran ~‘debilidades” de Dios las que él tomaba sobre
si, sino que con esto Cristo nos ensefia esa actitud fundamental que es la
raiz de donde nace lo otro: el no buscar su propia complacencia, el renun-
ciar a si mismo por amor a los demas (147). Es de notar que en Flp 2,
4-11 encontramos una argumentacién semejante.

Pablo justifica ese recurso al texto de las Escrituras con un principio
de gran importancia: "porque cuanto fue escrito de antemano, fue escrito
para nuestra instruccién”. Es doctrina de todo el N. T. y muy paulina (cf.
Ro 4, 23; 1 Cor 9, 10; 10, 11; 2 Tim 3, 16). Por consiguiente el ejemplo
de Cristo no solo tiene valor por ser un acto propio de Jests, realizado en
un momento determinado de la historia, sino que es algo que pertenece a
toda la economia de nuestra salvacién, que ya& estaba dispuesto y anun-
ciado por Dios, y al cual nosotros debemos también adherirnos.

Lo que fue escrito de antemano para nuestra instruccién, lo fue “para
que por la hypomoné y por el consuelo de las Escrituras retengamos la es-
peranza’. Las ensefianzas de las Escrituras deben producir en nosotros dos
frutos previos subordinados a un objetivo superior.

Lo~ frutes inmedintos que deben suscitar en nasotras las Escrituras
son “la hypomoné y el consuelo”. La repeticién del articulo antes de cada
uno de Tos dos sustantivos realza el valor propio de cada una de estas dos
cosas. Gramaticalmente parece preferible unir el genitivo siguiente “de las

(145) Es citado explicitamente en Jn 2, 17; 15, 25; Act ¥, 20; Ro 11, 9s; 15,
3; Ef 4, 8. Alusiones a él p. ej. en Mt 27, 34. 48 par.; Hb 11, 26.

(146) Varios exégetas protestantes (Sanday y Headlam, Jiilicher, Kiihl, Lietzmann
hasta la 3% ed., etc.) interpretan como si estas palabras se dirigieran no a Dios sino
al préjimo. Los comentaristas catélicos en general y algunos otros (v. gr. Lietzmana
4% ed., Michel) las entienaden ecomo en el Salme dirigidas a Dies.

(147) Es la interpretacién dada por Lagrange.
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Escrituras” solo a “el consuelo” (148), pero de todas maneras ambas co-
sas aparecen como fruto de la instruccién recibida de las Escrituras. {A
qué se refiere aqui la hypomons? Algunos piensan que Pablo contintia pen-
sendo aqui todavia en funcién del conflicto entre “fuertes” y “débiles”.
Asi, p. ej., Zahn asigna la hypomoné a los fuertes y el consuelo a los
débiles. Leenhardt interpreta la paciencia en el sentido de que el caso de
los débiles no les debe parecer desesperado. Pero nosotros hemos visto que
en Pablo (fuera de Ro 2, 7) y en el resto del N. T. (como acabaremos de
ver) la hypomoné implica la tribulacién, el padecer por el evangelio, y no
se refiere a la simp'e condescendencia con los hermanos. Por eso la inter-
pretacién mas probable nos parece ser la de Lagrange, quien ve en 15, 4
no una referencia a los fuertes y los débiles, sino, lo mismo que los vv. 2-3,
principios de validez méas ‘general. El ejemplo de Cristo considerado a Ia
luz de las Escrituras nos ensefia el principio basico que hace posible el
pleno florecimiento de la caridad: la renuncia a los propios gustos e in-
tereses. Pero el ejemplo de Cristo que toma como suyas las injurias di-
rigidas contra Dios amplia el punto de vista. Del caso del conflicto entre
fuertes y débiles se pasa al caso de los padecimientos por la fe. El cris-
tiano debe imitar a Cristo y meditando su actitud a la luz de las Es-
crituras soportar también con paciencia, renunciando a sus intercses per-
sonales, todas las injurias dirigidas contra Dios, que no son evidentemente
las meticulosidades y escrapulos de los “débiles”, sino los ataques con-
tra su fe cristiana. Para eso es para lo que necesita de hypomons.

Pero las Escrituras no solamente nos ensefian que debemos soportar
con paciencia esas injurias siguiendo el ejemplo de Cristo sino que nos da
también “el consuelo”. Puesto que Pablo se refiere aqui a las Escrituras
del A. T., “el consuelo” debera entenderse aqui sobre todo a la luz de
tales textos; ademas en relacién con la “esperanza” a la cual se ordena.
Sa' 68 (69), 21 precisamente muestra que ese consuelo no puede venir
del hombre y por eso el salmista pone toda su confianza en Dios (cf tam-
hién Sal 118 (119), 76). Las Escrituras no sélo ensefian que el hombre
debe buscar su consuelo en Dios, sino que El da al hombre su auxﬂ‘io y

su consuelo (cf. Sal 85 (86), 17).

Esa paciencia en soportar Jas pruebas y ese consuelo recibido de las
Escrituras deben ayudar a “obtener la esperanza’. No se trata aqui de
entrar en posesién perfecta de la gloria, sino, como lo indica el subjuntivo
presente, de continuar teniendo esa esperanza que ahora ya sostiene al hom-
bre. Aqui como en 5, 3s la hypomoné aparece como medio para que la
esperanza se muestre en toda su pureza. Ella en efecto le enseiia al hombre

(148) Con Michel y otros.



138 ECCLESIASTICA XAVERIANA

con la eficacia del sufrimiento que su bien no esta en lo visible sino en
lo invisible y eterno (cf 8, 24s). La Escritura le enseiia que Dios es quien
libra de la tribulacién y concede la posesién plena de la esperanza.

Pablo concluye ahora todo este periodo con la stplica: “Que el Dios
de la hypomoné y del consuelo os conceda tener un mismo sentimiento unos
para con otros segtin Cristo Jests para que un&nimemente, a una voz, glo-
rifiquéis a Dios, Padre de nuestro Sefior Jesucristo” (vv. 5-6). El calificar
a Dios como “el Dios de” una virtud o un don especial es propio de la
stplica en favor de los destinatarios en las cartas del N. T. y especialmente
de San Pablo (149). Con ello se quiere expresar una propiedad especial-
mente atribuible a Dios y que El concede a los hombres con especial ge-
nerosidad. Dios es el autor, la fuente de la hypomoné y del consuelo. Se
trata de la hypomoné y el consuelo, ambas con articulo, no sélo porque son
cosas ya mencionadas, sino porque fuera de El no existe ni hypomoné ni
consuelo verdaderos.

Pero después de llamar a Dios “el Dios de la paciencia y del consuelo”
pide a Dios que conceda a Jos cristianos esa unidad de sentimientos, segén
Cristo Jests, que se manifiesta en la unanimidad de la oracién litargica. A
pesar de que aqui vuelve el pensamiento al tema de la divisién en la co-
munidad cristiana y esa concordia la debe dar “‘el Dios de la hypomons, no
es posible referir la hypomoné a la actitud de los fuertes para con los dé-
biles. Estos no hacen ninguna injuria ni afrenta a aquellos. Pablo quiere
subrayar que ambas actitudes, la de soportar la tribulacién por la fe y la
condescendencia con el préjimo, proceden de la misma raiz, de la renuncia
a los propios intereses, como lo hizo Cristo.

COL. 1, 11: PACIENCIA Y LONGANIMIDAD

En las cartas de la cautividad solo encontramos un ejemplo de "a
palabra hypomoné: Col 1, 11. Después del saludo inicial (1, 1-2) y antes
de comenzar la parte mas abiertamente doctrinal (1, 13ss), coloca Pablo
una introduccién de estilo littrgico compuesta de dos partes: una accién
de gracias (1, 3-8) y una stplica en favor de los destinatarios (1, 9-12).
Veamos esta parte un poco més detenidamente.

(149) Cf. ¢Dios de la paz»> (Ro 15, 33; 16, 20; Flp 4, 9; 1 Tes 5, 23; Hb 13,
20), «del amor y de la paz» (2 Cor 13, 11), ¢«de la esperanzay (Ro 15, 13), «Padre
de las misericordias y Dios de todo consueloy (2 Cor 1, 3), «de toda gracia» (1 Pe
5, 10).
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Las buenas noticias que Ilegan a Pablo sobre la fe, la caridad y la
esperanza de los colosenses mueven al apé6stol a que por su parte pic[a
los mejores dones espirituales para ellos. Luego pasa a enunciar el ob-
jeto primero y fundamenta! de su saplica: que obtengan con pIenitud el
conocimiento cabal de la voluntad de Dios y se vean revestidos de toda
sabiduria e inteligencia espiritual (1, 9). En seguida indica los frutos que
deben producirse en los cristianos por esa plenitud del conocimiento de la
voluntad de Dios: “proceder de manera digna del Sefior” ( 1, 10). Ese pro-
ceder cristiano se debe manifestar de diversas maneras: primero debe pro-
ducir frutos en toda clase de obras buenas y hacer progresos en ese cono-
cimiento préctico de Dios (1, 10). Luego el proceder de manera digna del
Sefior se mostrara en la fuerza que el Sefior comunica al cristiano:

1, 11 «Fortalecidos con todo poder
segin corresponde a la potencia de su gloria
en orden a una perfecta kypomoné y longanimidad»

Cada uno de los tres esticos que forman este versiculo indica un ele-
mento de esa comunicacién de la potencia de Dios.

“Fortalecidos con todo poder”. La vida cristiana no se puede realizar
sino con el auxilio de una “fuerza” o “energfa” especial. Pero no se trata
de una fuerza que el hombre saca de sus propios recursos, sino que recibe
de Dios; por esto la forma pasiva “fortalécidos”. Pablo pide a Dios que
muestre su generosidad con los colosenses fortaleciéndolos con “todo poder”,
es decir, con todo aquello que se lama poder y energia. Es esa misma ener-
gia que Cristo comunica a su apésto] para que pueda llevar su lucha en
servicio del evangelio (1, 29) (150) y aunque aqui no lo encontremos dicho
expresamente, debemos completar este concepto con Flp 3, 10 y lo dicho

antes acerca de 2 Cor 12, 12.

“Segtin corresponde a la potencia de su gloria”. Con estas palabras se
indica qué clase de poder es ese del que deben estar fortalecidos los cris-
tianos: tal como corresponde a la potencia de su gloria. Pero si corresponde
a esa potencia es porque ella es la que lo comunica. El término ®x0ITOC
en el N. T. sélo se aplica a potencias sobrehumanas: 11 veces se halla

dicho de Ia potencia divina (151) vy una vez del diablo (152). Cuando

se dice en forma abso'uta se refiere siempre a Dios (especialmente en las

(150) Ideas semejantes encontramos en Ef 6, 10; 3, 16 (cf. también 2 Re 22,
33 segin LXX). Sobre la distincién de los conceptos afines cf. Schlier: Der Brief
an die Eph2 85.

(151) Lec 1, 51; Act 19, 20; Ef 1, 19; 6, 10; Col 1, 11. En doxologias: 1 Tim
6, 16; 1 Pe 4, 11; 5, 11; Jud 25; Ap 1, 6; 5, 13.
(152) Hb 2, 14 <el que tiene el poder de la muertes.
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doxologias). La potencia y la fuerza sin limites pertenecen solo a Dios.
Dios manifiesta esa potencia especialmente en ciertas actuaciones: en la
encarnacién del Hijo de Dios (Lc 1, 51) y en la resurreccién de Cristo
(Ef 1, 19s). Estas dos son las demostraciones méas maravillosas de la po-
tencia divina. Pero también y como una prolongacién de esas actuaciones
fundamentales Dios muestra su potencia en la difusién de la palabra di-
vina (Act 19, 20). El cristiano en su existencia cotidiana experimenta
también el auxilio de esa fuerza de Dios para llevar la Iucha contra las
potencias de las tinieblas (Ef 6, 10ss) y para poder mostrar en la tribula-
cién esa virtud necesaria que es la hypomoné, lo mismo que para la “lon-
ganimidad” (Col 1, 11). En este dltimo texto Pablo Hama esta potencia
“la potencia de su gloria™ (153). {Por qué precisamente de su “‘gloria”?
Una primera explicacién debe verse en e! concepto mismo de “gloria” en
la Biblia (154). La gloria de Yahvé siempre lleva una relacién, al menos
implicita, con su poder. En especial cuando acude en ayuda del hombre
afligido con su poder, manifiesta también su gloria (155). Ademas de esta
asociacién de ideas, piensan algunos (156) que aqui Pablo usa la palabra
“gloria” como sustituto del nombre de Dios, segtn la costumbre judia de
reemplazar el nombre divino por el término sheking. Pero en esos casos sc
omite el pronombre. Aqui el nombre de Dios esta suplido por el pronom-
bre “de EI”. En esta mencién de “su gloria” hay que ver ademas sobre todo
ana referencia a esa gloria futura a la cual El ha llamado a los cristianos
(cf. Ef. 1, 18) y que encuentran en el mismo Cristo (Col 1, 27; 3, 4). Asi
“la potencia de su gloria” es esa potencia que Dios manifiesta al socorrer
al hombre déandole las fuerzas necesarias para poder superar los obstaculos
y llegar asi algan dia a alcanzar esa gloria a que Dios lo ha llamado
¢ que en Cristo le es dado participar.

“En orden a una perfecta hypomoné y longanimidad”. Toda esa fuerza
que Dios comunica al hombre estd enderezada a suministrarle “perfecta
paciencia y longanimidad”. El contexto inmediato de Col 1, 11 no nos
da mayores precisiones sobre el valor exacto que se debe dar a la palabra
hypomoné; no indica a qué clase de objetos se refiere particularmente. Esta

yp q
palabra no tiene paralelo en la parte correspondiente de Ef 1, 15ss. Pero

(153) Asociacion semejante de «potenciay y <«gloria» tenemos en Is 40, 26 LXX
y sobre todo en las doxologias (1 Pe 4, 11; Jud 25; Ap 1, 6; 5, 13). Cf. ademids
1 Pe 5, 10 que tiene especial afinidad con nuestro texto .

(154) Sobre el concepto salvifico de la gloria en Pablo ver esp. H. Schlier:
Stud. Paulin. Congr. Intern. Cath. I 45-77 con bibliografia.

(185) Cf. Sal 16(17), 15; 20(21), 6; 56(57), 6.12; 61(62), 8; 62(63) 3; 101(102),
16 etc. Esta relacion aparece muy clara en Sal 23(24), 8. Cf también Ef 3, 16.

(156) Lohmeyer; Goicoechea, op. cit. 67s.



PEDRO ORTIZ VALDIVIESO, S. J. 141

no vemos ninguna razén por la cual no se debe entender en el mismo sen-
tido de la mayor parte de los textos paulinos: se trata de aque!la actitud
que el cristiano necesita cuando se ve acometido por la tribulacién a causa
del evangelio. Col 1, 11 nos ensefia con especial dlaridad que para eso el
cristiano necesita de una fuerza especial que le comunica Dios quien al
hacerlo revela su gloria y la gloria a la cual tiene destinado al hombre
en Cristo. En ese hacer posible al hombre Ta hypomonié y la [onganimidad
debemos ver uno de los medios con que Dios nos capacita para alcanzar
nuestra parte en la herencia de los santos en la Tuz (1, 12).

La hypomons y la longanimidad (157).

Dado que en este texto, lo mismo que en 2 Tim 3, 10 y St 5, 10
encontramos asociada la hypomoné a la longanimidad (paxgodvuia),
es ttil preguntarnos qué diferencia hay entre estos dos conceptos en e
Nuevo Testamento. La longanimidad aparece como uno de los atributos
propios de Dios, aunque relativamente con menor frecuencia que en el A
T. (cf. Mt 18, 26 implicitamente; Lc 18, 7; Ro 2, 4; 9, 22; 1 Pe 3, 20;
2 Pe 3, 9. 15). Como virtud del hombre aparece en Mt 18, 26. 29 para

designar el “tener paciencia” hasta que el deudor pague.

Es sobre todo en las epistolas paulinas donde encontramos la longani-
midad como virtud humana. Ella es ante todo “fruto de! Espiritu” (Gal
5, 22) y efecto de la potencia divina que da al hombre las fuerzas necesa-
rias para practicarla (Col 1, 11). Se exige a todos los cristianos por el he-
cho de su vocacién a la fe (Ef 4, 2). Es una de las manifestaciones de la
caridad (1 Cor 13, 4) y va especialmente unida a la bondad (Ro 2, 4 al
lado también de la “tolerancia”, como atributos divinos; como virtudes hu-
‘manas en 2 Cor 6. 6; Gal 5, 22; Col 3, 12; 1 Cor 13, 4). Pertenece a
aquellas cualidades que acreditan al ministro de Dios en su apostolado
(2 Cor 6, 6; 2 Tim 3, 10). Es necesaria a todo cristiano y por eso es
objeto frecuente de sus exhortaciones (Ef 4, 2; Col 3, 12; 1 Tes 5, 14;
2 Tim 4, 2). {Pero en qué consiste para Pablo exactamente esa “longani-
midad”? Es ciertamente una forma de la caridad fraterna. Aunque en 1
Tes 5, 14 exhorta a ejercitar'a para con todos, principalmente se practica
para con los hermanos en la fe. Es necesaria cuando se ha recibido alguna
injuria del préjimo (1 Tes 5, 14s). Quien es longénime no devuelve mal
por mal (ibid.), sino que soporta con mansedumbre (Ef 4, 2; Col 3, 12)
y perdona generosamente (Col 3, 12). No encontramos que ella se prac-
tique especialmente cuando se padecen persecuciones por Ia fe.

(157) Sobre este concepto ver. W. Meikle: The Expositor S. VIII 19 (1920s)
219-225. 304-313; Horst: ThWNT IV 337-390; Gauthier, Magnanimité 202-208.
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En Hb 6, 12. 15 aparece la “longanimidad” bajo un aspecto diferente.
Esta subordinada a la promesa. Aqui no tiene que ver nada con el per-
dén de las ofensas o con el refrenar la ira. Es mas bien una constancia
expectante que no desfallece en la esperanza de ver cumplida la promesa
divina aun a través de la prueba, como lo hizo Abrahan. También en St
5, 7-10 aparece la longanimidad bajo este aspecto: es la actitud propia
de los que esperan la Parusia del Sefior, como el labrador espera el fruto
de la tierra. Para ello es necesario fortalecer los corazones (v. 8), no que-
jarse unos contra otros (v. 9). St apela ademaés al ejemp[o que dieron los
profetas con su paciencia en soportar aflicciones y su expectacién. Por al-
timo debemos anotar que en Act 26, 3 es usado este término en sentido
profano (escuchar con paciencia).

Como se puede ver, el significado de estas palabras no es perfecta-
mente uniforme. Sin embargo debemos decir que en general se diferencia
claramente del concepto de hypomoné en la Biblia. En la Biblia la “longa-
nimidad” pertenece ante todo a Dios. Cuando es virtud humana es princi-
palmente una manifestacién de la caridad fraterma. Con todo, se debe tam-
bién admitir que en algunos textos esta virtud préacticamente se confunde
con la hypomoné. Asi por ejemplo en Sir 2, 1-6; menos claramente en Is
57, 15; Job 7, 16. Muy afines aparecen estos dos conceptos en Hb y St. No
creemos en cambio que se deban considerar sinénimos en Col 1, 11.

CARTAS PASTORALES

Las cartas pastorales ocupan un lugar aparte dentro del corpus pau-
linum (158). En estas cartas encontramos tres veces el sustantivo hypomoné
(1 Tim 6, 11; 2 Tim 3, 10; Tit 2, 2) y dos veces el verbo hypomeno (2
Tim 2, 10, 12). En los tres textos citados aparece la hypomoné formando
parte de una lista de virtudes. Aparece, pues, menos caracterizada que en
las cartas paulinas més antiguas. Se ha dicho (159) que en las cartas
pastorales la hypomoné ocupa el lugar que la longanimidad ocupa en las
cartas “‘paulinas™ (es decir, de autenticidad indiscutida). Si esto es verdad,

(158) Para todos los problemas generales de las pastorales remitimos a los es-
tudios tan completos de Spicq, Les Epitres pastorales; Id., Dict. de la Bible. Suppl.
VII 1-73. Cf. también Rigaux, S. Paul et ses lettres 149-152. También aqui no-
sotros hablamos de Pablo como autor de estas cartas, pero procuraremos explicar los
textos ante todo dentro del contexto de las pastorales. Sin embargo, mientras quizas
sea posible explicar las cartas paulinas mas antiguas sin recurrir a las pastorales,
no se puede entender estas sin ayuda de aquellas.

(159) S. Wibbing, Die Tugend— und Lasterkataloge im N. T. 101.
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el concepto de hypomoné en estas cartas pastorales se diferenciaria clara-
mente del concepto que hemos visto en las otras cartas. Para poder res-
ponder a este interrogante es preciso estudiar los textos. Los analizaremos
siguiendo el orden cronolégico.

1 Tim 6, 11.

Pablo tiene un interés especial en estas cartas por instruir a sus disci-
pulos y colaboradores en los deberes incumbentes a su oficio pastoral. Gran
parte de 1 Tim estd dedicada a dar instrucciones para las diversas cate-
gorias de la comunidad cristiana. Al fin de estas exhortaciones Pab'o pre-
viene a su discipulo sobre los falsos doctores, que no se atienen a la ense-
fianza de nuestro Sefior Jesucristo, que creen que la piedad es un negocio
(6, 3-10). En contraste con esos falsos maestros debe estar el ministro de
Dios. El apéstol se dirige en 6, 11-16 a Timoteo para dirigirle una exhor-
tacién solemne e inculcarle cual es la conducta que él debe siempre seguir:

6, 11 «Td, en cambio, hombre de Dios, huye de estas cosas.
Y persigue
la justicia, la piedad,
la fe, la caridad,
la kypomoné, la mansedumbrey.

Desde e! punto de vista formal, el pasaje no presenta un ritmo o es-
tructura especial. Pero por lo que hace a la enumeracién de las seis vir-
tudes recomendadas aqui, nos parece que hay que dividirlas en tres pares,
como lo mostrard mejor la exégesis.

El verbo “perseguir” es usado con frecuencia para designar ese es-
fuerzo del hombre por alcanzar la vida de santidad (160) y en el N. T.
es una expresién especialmente pau'ina (161). Como cosas que debe per-
seguir Pablo enumera seis virtudes (sin darles este nombre): “justicia, pie-
dad, fe. caridad, hypomons, mansedumbre”’. Nosotros no estudiaremos de-
tenidamente cada uno de estos conceptos (162). Indiquemos sélo breve-
mente que la “justicia”, al lado de la “piedad” o “religiosidad”, indica la
rectitud de toda la vida humana en su relacién no sélo con los hombres
sino también con Dios. Mientras el término “justicia” es muy comén en
las cartas paulinas més antiguas (con un contenido especial, es verdad),

(160) Se dice especialmente de <perseguir la justicias, p. ej. en Dt 16, 20;
Sal 33(34), 15 (citado en 1 Pe 3, 11); Pr 15, 9; Sir 27, 8; Is 51, 1.

(161) Cf. Ro 9, 30s; 12, 13; 14, 19; 1 Cor 14, 1; 1 Tes 5, 15; 2 Tim 2, 22.

(162) Sobre esto ver el comentario de Spicq.
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la “piedad” solamente aparece en las pastorales. El siguiente par men-
ciona la fe y la caridad. El que vayan juntas estas dos virtudes aqui in-
dica que “f¢” debe entenderse en su sentido teol6gico. El ministro de Dios
mas que nadie debe perseguir estas dos virtudes esenciales de la vida
cristiana.

El a'timo par estd formado por la hypomoné y la mansedumbre. En
las pastorales Pablo recomienda @ Timoteo instruir a sus contradictores con
mansedumbre, pues quizas Dios les dara la gracia de la penitencia (2 Tim
2, 25) y a Tito recomienda exhortar a sus fieles a mostrar una perfecta man-
sedumbre para con todos los hombres (Tit 3, 2). En 1 Tim 6, 11 proba-
blemente se refiere a aquella mansedumbre que el maestro debe mostrar con
sus discipulos reacios y deseosos de contradecir (como en 2 Tim 2, 25).

{Qué valor especial tiene en este contexto la hypomoné? E'la aparece
como compafiera de la mansedumbre y especialmente necesaria al ministro
de Dios. Spicq ‘(ad loc.) explica este concepto en este lugar diciendo que
“la patience (.. ) implique a la fois la confiance en Dieu et la constance
persévérante dans les épreuves de toutes sortes, par exemple dans le re-
noncement au superflu, ou la privation du nécessaire et, d'une fagon pIus
générale, lorsque le devoir est pénil)le a étccomplir; si bien qu’e"e est Ia
condition d’exercice de toutes les autres vertus morales (cf Rom V, 3, 4),
et spécia]ement un critére du véritable Apétre appuyé sur le secours divin
et qui ne faiblit pas...” Nosotros no creemos que e! concepto de hypomons
deba extenderse e toda clase de circunstancias dificiles de la vida. El es-
tudio de los textos nos indica que esta virtud se refiere ordinaria y comiin-
mente a cierta clase especial de penalidades y tribulaciones: aquellas que
todo cristiano y especialmente el apéstol tiene que sufrir por el evangelic
y que proceden de los enemigos de! evangelio. Por consiguiente las dos
virtudes que encontramos yuxtapuestas en este texto, hypo-moné y manse-
dumbre en el sufrimiento, no se refieren a la misma clase de aflicciones,
sino que corresponden precisamente a las otras virtudes fundamentales men-
cionadas inmed:at.mente anles, [a fe y la caridad. Cuando la fe se ve asal-
tada por la tribulacién y la persecucién. es necesaria la hypomons. Cuando
la cari-c_lad se ve ofendida por el insu'to y la injuria, hace falta Ia manse-
dumbre. Tenemos aqui, por consiguiente, un par de virtudes semejante al
que vimos en Col 1, 11: hypomoné y longanimidad. No creemos, pues, que
corresponde ni al sentido propio de la palabra hypomoné en las cartas
paulinas (incluidas las pastorales) ni a la estructura literaria de este pa-
caje el hacer de la fe, la caridad y la hypomoné una triada especial y pen-
sar que aqui la hypomonsé se identifique con la esperanza y la sustituya (163).

(163) Asi p. ej. Goicoechea, op. cit. 72.75.
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Las palabras que siguen a continuacién en el v. 12 “combate el buen
combate de la fe” hacen referencia especial a la idea expresada por medio
de la hypomoné. De nuevo veremos en otros textos que esta virtud -es pro-
pia de la vida cristiana considerada come un combate atlético (cf. especial-
mente Hb 10, 32 y 12, 1ss). Se trata del combate en el cual la fe es ata-
cada y puesta a prueba. Quien resiste esos asaltos con hypomoné recibira
la corona merecida, que es la vida eterna. Parece, pues, lo méas razonable
pensar que el concepto de hypomoné en este texto es sustancialmente el
mismo de los textos antes vistos.

Tit 2, 2.

En Tit 2, 1-10 da el apéstol a Tito instrucciones sobre las cosas que
debe recomendar a las diversas clases de fieles. También aqui el ministro
de Dios aparece en contraste con los falsos doctores venidos sobre todo de
la circuncisién (1, 10-16). Tito debe ensefiar “lo que conviene a la sana
enseianza’” (2, 1). Sin que Pablo quiera hacer aqui una enumeracién com-
pleta de los deberes propios de cada grupo de cristianos, se detiene a re-
comendar a Tito algunas de las cosas en que debe insistir es-pecia!mente.
Instrucciones para los ancianos (2, 2), para las ancianas (2, 3-5), para
los jévenes (2, 6-8) y para los esclavos (2, 9-10). A nosotros nos interesa
para nuestro estudio tnicamente la primerai instruccién, la dirigi-cla a lqs
ancianos:

2, 2 «Los ancianos que sean sobrios, dignos, duefios de si mnsmos,
vigorosos en la fe, la caridad, la Aypomonés.

Esta recomendacién de las virtudes propias de Tos ancianos se com-
pone de dos grupos de a tres. Las tres primeras (“que sean sobrios, dignos,
duenos de si mismos”) se refieren sobre todo a la conducta moral y son
virtudes que se esperan ‘prin»cipa[mente de un anciano, cuya ausencia en
ana persona de edad _es mas escandalosa. No nos detendremos a estudiar
particu'arizadamente este primer grupo (164).

El que nos interesa especialmente es el segundo grupo. En este grupo
encontramos también tres virtudes pero determinadas por un participio:
tywaivovtag (vigorosos). Sin duda hay aqui una alusién a los achaques pro-
pios de la edad avanzada. Los ancianos, que fisicamente son quizas los
mas débiles de la comunidad, muchos enfermos e impedides, (y si no, “se-
nectus ipsa morbus”), deben dar un ejemplo especial de otra clase de vigor
y energia: ‘vigorosos en la fe, la caridad, Ia hypomoné”. Con esto quiere

(164) Ver al respecto Spicq.
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el apéstol indicar no tres cualesquiera virtudes de la vida cristiana, sino
tres en las cuales se resume lo més fundamental de ella. A un anciano
se le perdona féacilmente el que sea débil y negligente en las virtudes
secundarias, pero no el que flaquee en las cosas esenciales. La sensatez
propia de su madurez debe manifestarse en dar el verdadero valor a las
cosas fundamentales. Por eso deben ser vigorosos en la fe, la caridad y la
hypomoné. El que en primer lugar se mencionen la fe y la caridad como
virtudes esenciales en que se debe mostrar el vigor del anciano es perfecta-
mente natural, pero que junto a ellas, formando (aqui si) una triada es-
pecial, aparezca la hypomoné, necesita una explicacién. Esta asociac’én
serd tanto mas extraiia si se cree que la hypomoné no es mas que una de
tantas virtudes morales. Su puesto estaria entonces mas bien en el grupo
precedente.

Para explicar 'a presencia de la hypomoné en tan selecta compania
se podria recurrir a la idea de que en este texto la_ hypomoné practicamente
sustituye a la esperanza; tendria el sentido comin en LXX (165). Pero
nosotros hemos visto que en el N. T. la hypomoné no sz confunde ni se
identifica con la esperanza. Es necesario entender la hypomoné en Tit
2, 2 con el mismo sentido que tiene ordinariamente en las cartas paulinas
y especialmente también en las pasto-ra-]es. La hypomoné no es una simple
virtud moral, sin embargo. Se puede decir que el'a no es otra cosa que una
manifestacién especialmente patente de la fe y de la esperanza, en la tri-
bulacién, en la persecucién, en la afliccién que se sufre por amor al evan-
gelio. Es la virtud mas propia del martir. Por esto no se trata de una triada
heterogénea el asociar “la fe, la caridad y la hypomoné”.

Pero la adicién de la paciencia en este texto junto a esas otras dos
virtudes tiene su razén especial. Ella esta especialmente preparada y exi-
gida por la palabra “vigorosos”. La hypomoné es una de las manifestacio-
nes més claras de esa energia que Dios comunica al hombre, como lo he-
mos visto a propdsito de 2 Cor 12, 12 y Col 1, 11. Esa fuerza y ese vigor
son mas necesarios a un anciano que a ningan otro, y al mismo tiempo
su ejemplo es tanto mas eficaz. San Pablo y los cristianos de Creta debian
de conocer la historia de! anciano Eleazar, quien sufrié firmemente los tor-
mentos y la muerte, y de quien dice el hagiég‘rafo: “De esta manera este

(165) Asi parece entenderlo J. de Guibert: Rech. de Sc. Rel. 4 (1913) 566s.
Segin Hauck: ThWNT IV 591 la hypomoné en este texto esti cerca del limite con
la esperanza. En este mismo sentido Spicq: Revue des Sc. Phil. et Théol. 19 (1930)
102s y Agape III 50s. Pero en el comentario a Tit 2, 2 insiste sobre todo en el as-
pecto de la perseverancia. Goicoechea, op. cit. 76s insiste también en el aspecto
de virtud teologal, como sustituto de la esperanza, pero la explica sobre todo como
constancia en las tribulaciones.
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hombre murié dejando con su muerte un ejemplo de valentia y un memorial
de virtud no solamentz para los jévenes sino también para la mayor parte
del pueblo” (2 Mac 6, 31). El apécrifo 4 Mac expresamente exalta la
hypomoné de Eleazar y de los otros martires. Si, pues, ese anciano por no
comer carne de cerdo mostré tal firmeza ante los padecimientos, los cris-
tianos, no ya por cuestiones de alimentos, pues “todo es puro para los puros”
(Tit .1, 15), sino por el evangelio deberan mostrar igual valentia. El con-
texto de Tit no insintta que las tribulaciones que tuvieran que soportar
fueran entonces de esa gravedad, pero, aunque mas leves, no debian de
faltar.

2 Tim 2, 10-12.

La segunda carta a Timoteo tiene dos textos sobre la hypomoné (2
10-12 y 3, 10) de los cuales el primero es especialmente importante para Ta
comprensién del contenido teolégico de este concepto.

La primera parte de 2 Tim (1, 6 — 2, 13) esta destinada a infundir &ni-
mo a Timoteo. Diversos datos entresacados de las cartas paulinas deian su-
poner que Timoteo, -c[iscipulo preferido y compaifiero fiel de Pablo. era de
un caracter mas bien timido (166). Por eso, sin duda, y ademéas porque
la comunidad de Efeso confiada a sus cuidados estaba expuesta a espe-
ciales dificultades y persecuciones (167), tiene Pablo un interés particular
en animar a su colaborador a sufrir con firmeza los pac[ecimientos a que
esta expuesto. Pablo para este fin recuerda a su discipulo varios motivos
que le deben infundir valor. El ha recibido gracias especiales dadas con
el mismo Espiritu (1, 6-14) y en virtud de su vocacién y de la imposicién
de manos consecratoria (168). Por esa consagracién Timoteo ha sido des-
tinado a tomar parte en el oficio que Pablo reclama para si con ufania y
humildad al mismo tiempo: heraldo, apéstol y maestro al servicio del evan-
gelio (1, 11). Esta misién lleva consigo como consecuencia y a la vez
como distintivo, el verse sometido a la persecucién, a la tribulacién (1, 8.
12. 16). Pablo se encuentra ahora de nuevo en cadenas (1, 16). Es una
tribulacién mas que se afiade a las muchas otras padecidas antes. Timoteo.
quien ha sido asociado al ministerio, debera también compartir esos su-
frimientos, pero tiene necesidad de unas palabras de aliento. Pablo e dice:
“Dios no nos ha dado un espiritu de timidez, sino de poder, de amor y
de dominio propio. No te avergiiences, pues, del testimonio de nuestro Sefio:

(166) Cf. 1 Cor 16, 10s; 2 Tim 1, 4. 7s.
(167) Cf. Act 19; 1 Cor 15, 32; Ap 2, 2s.
(168) Al respecto ver Spiq 320-327.
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ni de mi, su prisionero, antes bien toma tu parte de los sufrimientos del
evangelio con la energia de Dios” (1, 7-8). Esa energia de Dios que se ma-
nifiesta en todos sus designios salvificos realizados en Cristo Jestis y espe-
cialmente en el reducir la muerte a la impotencia y en la difusién del
evangelio (1, 9-11) es la que da también al apéstol la fuerza para soportar
los sufrimientos (169). Por eso dice: “Yo no me avergiienzo, porque sé en
quién he puesto mi confianza” (1, 12).

No todos los cristianos desgraciadamente, han tenido esa fuerz-n.-. Mu-
chos, con honrosas excepciones, lo han abandonado (1, 15-18). Por eso
con tanto més ahinco dice a Timoteo: “T@ en cambio, hijo mio, Hénate de
fuerza en la gracia que estd en Cristo Jestas” (2, 1), y, después de enco-
mendarle que busque otros colaboradores para su misién pastoral, le dice:
“Comparte los sufrimientos como buen soldado de Cristo Jestis. Nadie em-
pefiado en la milicia se enreda en negocios de la vida civil, para poder dar
satisfaccién a quien lo ha alistado en sus filas” (2, 3-4). Pablo acude a
tres imégenes para inculcar a Timoteo la necesidad de ese espiritu de sa-
crificio y fortaleza que es necesario al ministro del evangelio. La primera
imagen es la de la vida militar. EI apéstol es soldado de Cristo (170).
Como tal tiene que pasar duros trabajos y privaciones. Pero el soldado no
estd solo, tiene sus compafieros de armas, que son a la vez compafieros de
fatigas (2, 3). Pero este “com-padecer” tomara su verdadero valor més ade-

lante (2, 11).

La vida apostélica también es semejante a la lucha atlética: “Tgual-
mente, si alguno se ejercita en la lucha, no recibe la corona si no lucha
segan las reg]as" (2, 5) (171). Por dltimo usa Pablo la imagen del Ia-
brador: “Es el labrador que trabaja duramente quien debe en primer lugar
beneficiar de los frutos” (2, 6). Las tres imagenes expresan bajo diversas
formas una misma exigencia fundamental: padecer, luchar, fatigarce. Ese
es el camino necesario para llegar al término [feliz.

Pero Pablo quiere mostrar mejor a Timoteo dénde debe sacar las fuer-
zas para soportar valientemente todas las penalidades y tribulaciones pro-
pias de su ministerio y para eso Ie dice:

2, 8 <Acuérdate de Jesucristo resucitado de entre los muertos,
de la descendencia de David,
de acuerdo con mi evangelio,

(169) Cf. también 4, 17; 2 Cor 12, 9s y lo dicho acerca de Col 1, 11.

(170) Cf. también Flp 2, 25; Flm 2; 1 Tim 1, 18. Sobre esta imagen ver
Bauernfeind: ThWNT VII 701-713.

(171) Sobre la imagen de la lucha atlética ver lo que se dird a propésito de
Hb 10, 32; 12, 1.
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9 al servicio del cual padezco hasta verme en prisiones
como un malhechor,
sin embargo la palabra de Dios no esta encadenada.

10 Por esto todo lo soporto (bopévw) en pro de los elegidos,
para que también ellos alcancen 1a salvacién,
que estd en Cristo Jesis junto con la gloria eterna.

11 Ciertas son las palabras:
Si hemos muerto con él, también viviremos con él;

12 si sufrimos com paciencia (fmoy,évoy.sv) también reinaremos con é’;
si lo negamos, él también nos negard,

13 si somos infieles, él permanece fiel,
pues no puede negarse a si mismoy.

Todo este pasaje contiene importantes elementos doctrinales. Nos fi-
jaremos en aquellos que mas directamente se refieren a nuestro estudio.

Como motivo supremo de aliento.propone Pablo a Timoteo la memo-
ria de Jesucristo resucitado de entre los muertos. Mejor que_el hecho en si
de la resurreccién (vg: I. Ch. resurrexisse a mortuis) Timoteo debe tener
ante sus ojos la persona de Jesucristo en su calidad de resucitado. E! par-
ticipio perfecto pone de mamflesto que se trata de una cualidad actual-
mente presente, aunque tenga su origen en un hecho pasado. “Acordarse
de Jesucristo resucitado” es recordar por una parte que la cruz tiene su
culminacién en la gloria de la resurreccién y por otra parte que Cristo esté.
presente para dar al apéstol (v al cristiano en general) esa energia que se
manifesté en su resurreccién. Pero estas ideas aparecerdn mas claramente
expresadas en la segunda parte.

La adicién de las palabras “de la descendencia de David™”, que a pri-
mera vista puede,n parecer un poco exftrafas y fuera de !ugar, deben ex-
pIi'carse primero por el hecho de que Pablo probablemente cita una férmula
tradicional de [a primitiva profesién de fe cristiana (cf. Ro 1, 3). Pero ade-
mas pueclen exp[ic&rse como especialmente traidas aqui para preparar las
palabras ‘“reinaremos con él” (v. 12a). Jesucristo, descendiente de David,
es el Rey mesiénico, quien nos llevaré a tomar parte de su reino. Pablo re-
cuerda las ensefianzas que ha propuesto siempre al predicar ! evangelio.
Timoteo las conoce muy bien y basta ahora con aludir a ellas brevemente.

Al servicio del evangelio (asi entendemos el v. 9a) Pablo ha tenido
que sufrir mucho hasta verse en prisiones como si fuera un malhechor. Pero
a pesar de verse en ese estado, tiene la seguridad del triunfo de su causa.
porque la palabra de Dios no puede ser encadenada. Por una parte otros
contintian la predicacién, y por otra aun el mismo Pablo desde su prisién
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continta trabajando por el evangelio de palabra y por escrito. Pero sobre
todo ¢l sabe que sus sufrimientos contribuyen a la obra salvadora del evan-
gelio.

Pablo contintia con estas palabras: “Por esto todo lo soporto en pro
de los elegidos, para que también ellos alcancen la salvacién que estsd en
Cristo Jestis junto con la gloria eterna” (2, 10). Algunos (172) refieren
las palabras “por esto” al v. 9b: teniendo la seguridad de que la pa-
labra de Dios no estd encadenada soporto todo... Otros (173) las re-
fieren a lo siguiente: para que los elegidos alcancen la salvacién. Pero tam-
bién se pueden referir, y quizés dando mejor sentido, a todo lo anterior,
comenzando desde el v. 3. Sabiendo que todo ministro del evangelio debe
sufrir como buen soldado, debe luchar como atleta esforzado, debe fati-
garse como un labrador diligente; que tal fue el camino que llevé a Cristo
ala gloria de la resurreccién, como lo ensefia el e'vangelio a cuyo servicio
Pablo sufre cadenas, sin que por esto la palabra de Dios esté encadenada:
sabiendo bien todo esto, todo lo soporta con paciencia. Aqui el verbo hypo-
meno dice més que xoxonad®d del v. 9. Expresa que el apéstol soporta esos
sufrimientos con firmeza, con valor. Pablo anade aqui un motivo especiaal
a ese soportar con paciencia: “en pro de Jos elegidos”. Fs decir de todos
los cristianos (174). “Para que también ellos alcancen la salvacién que
estd en Cristo Jests junto con la gloria eterna”. Se trata, por consiguiente,
de la gloria eterna, no solamente de la justificacién presente. Estas palabras
son suficientemente claras. Lo que debemos explicar més es la conexién que
establece Pablo entre el soportar los sufrimientos y el que los elegidos al-
cancen la salvacién.

Algunos autores (175) reducen el valor del sufrimiento soportado con
paciencia al ejemplo. No hay duda gue este es ya un verdadero valor de
la paciencia (176) y ciertamente Pablo dio tal ejemplo (177). Pero con
razén muchos intérpretes (178) ven en esta conexién algo mas: los sufri-
mientos que el apésto]l padece por el evangelio tienen en si un efecto sal-

(172) Bengel, von Soden, Belser, de Ambroggi, Meinertz, Weiss.

(173) Alford, Spicq; Goicoechea, op. cit. 78 las refiere a lo que precede y tam-
bién (principalmente) a lo que sigue.

(174) Cf. Ro 8, 33; Col 3, 12; Tit 1, 1.
(175) Weiss, Lock.
(176) Cf. 1 Tes 1, 6; Ro 15, 1-4; Flp 2, 5-9; 1 Pe 2, 21.

(177) Clemente Romano propone a Pablo como modelo de Aypomoné en 1 Cor 5.
(178) Belser, Humphreys, Jeremias, Spicq; Goicoechea, p. cit. 78ss.
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vifico. Nosotros ya habiamos encontrado esta idea en 2 Cor 1, 6 (cf. tam-
bién Col 1, 24). Estos textos no se pueden explicar suficientemente si no
acudimos a la doctrina del N. T. y especialmente de Pablo sobre la solida-
ridad entre Cristo y los fieles en toda la vida pero especialmente en el su-
frimiento.

Dos principios son I)ésicos para toda esta ensefianza. Primeramente
el que la salvacién de la humanidad se haya realizado por la cruz y la re-
surreccién de Cristo (179). Y segundo que entre el cristiano y Cristo hay
una solidaridad misteriosa pero real. Esto conlleva por una parte que Cristo
sufra con y en los hombres (cf. Mt 25, 34-45; Act 9, 4s) y que el cristiano
participe de los padecimientos de Cristo (cf. 2 Cor 1, 5 y demés textos
citados a propésito de este texto), como también el que el cristiano y en
especial el apéstol participen _también del valor soteriolégico de esos su-
frimientos a Ja par que del valor vivificador de la resurreccién de Cristo
(cf. 2 Cor 1, 6 y 12, 12 y comentario). Es verdad que la salvacién esta
“en Cristo Jestis como en su verdadera causa y origen, pero también es
verdad que asi como se desbordan sobre el apéstol y el cristiano los pade-
cimientos de Cristo, asi también se desborda la fuerza vivificante de su
resurreccién. Asf, pues, el traer a la memoria a Cristo resucitado adquiere
an significado especial. Su resurreccién comienza a ejercer su eficacia ahora,
pero no revelard todo su poder sino mas ta}rde.

Se discute si la expresién “ciertas son las palabras” deben unirse a lo
que precede o a lo que sigue (180). En el texto presente nos parece que,
dado e! carécter tan marcadamente sentencioso de lo que sigue y el tono
més personal de Io que -prececle, estas palabras se deben unir a lo siguiente,
Ellas llaman la atencién del lector y le indican que se trata de una doctrina
tradicional cuya certeza, seguridad, aceptacién, son especialmente reco-
mendables.

Los vv. 11b-13b se destacan de lo anterior por su forma regular, y
formalmente y por su contenido constituyen una unidad bien definida. El
todo consta de cuatro miembros; cada miembro se compone de un estico,
excepto el Gltimo que consta de dos. Por Ja forma y €l contenido los dos
primeros miembros forman un par de pa-raflelismo perfecto. Los miembros ter-
cero y cuarto- comienzan también en forma paralela, que se rompe intencic-

(179) Cf. Ro 3, 24s; 5, 6-9; etc. De las pastorales cf. esp. 1 Tim 2, 5s; Tit
2, 14.

(180) Esta férmula se encuentra también en 1 Tim 1, 15; 3, 1; 4, 9; Tit 3,
8. Sobre ella cf. Spicq ad 1 Tim 1, 15; H. B. Swete: Journ. of Theol. Stud. 18
(1916s) 1-7. Algunos (como Spicq) refieren esta férmula en nuestro texto a lo ante-
rior. Pero mds general es referirla a lo que sigue.
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nalmente en el altimo miembro. Por otra parte los mlembrog tercevo y cuarto
ferman una antitesis a los miembros primero y segundo '

Un gran némero de exégetas modernos (181) piensan que en 2 Tim
2, 11b-13 tenemos la cita de un himno tradiciona! cristiano. En favor de lo
cual se puec[e aducir ante todo la_l férmula introductoria “ciertas son las pa-
labras”, que puede indicar que se trata de palabras que el autor cita. Por
otra parte la forma ritmica puede hacer pensar que se trata de un “himno”.
Sin embargo es imposible demostrar la exactitud de tal suposicién. Ni la
férmula introductoria (182) ni el estilo ritmco (183) prueban que se cite
aqui un himno existente ya bajo esta forma anteriormente. Lo tnico que
prueban es que el autor se refiere aqui solemnemente a una doctrina tradicio-
nal de la Iglesia y que tenemos uno de los innumerables ejemplos de prosa
ritmica del N. T. Se ha dicho (184) que la factura de este “himno” es mas
semitica que griega. Fis verdad que Ia simetria de los esticos y el paralelismo
sinonimico y antitético insintian una mentalidad semitica. Sin embargo el
vocabulario no es el caracteristico de una traduccién de! hebreo o del ara-
meo. El uso de los compuestos con ouv-, de los verbos Smopéve (con el
sentido de “soportar con paciencia”’) y de gmiotd (en LXX ¢6lo usado en
Sab y Sir) muestran claramente que la composicién fue hecha originaria-
mente en griego. Tiene, es verdad, el caracter judeo-helenistico de gran
parte de la literatura del N. T. El fondo mismo es metamente cristiano.

La hipétesis de algunos de que se trata de un himno litargico (185)
y mas concretamente de un himno bautismal (186), tendria su interés pa-
ra la exégesis, si se pudiera confirmar independientemente. Pero en reali-
dad ella se basa en una interpretacién no absolutamente cierta del v. 11b.

Por nuestra parte creemos que 2 Tim 2, 11b-13b se explica mejor de
la siguiente manera. El v. 11b es la cita de una tradicién cristiana y es:
pecialmente una doctrina paulina. La formulacién est4 copiada casi exacta-

_(181) V. gr. Dibelius, Lock, Jeremias, S~piéq; Swete, art. cit.; Michel: ThWNT
V 217; Grundmann: ThWNT VII 794. .

(182) No se puede probar que en todos los textos en que aparece esta férmula
se citen textualmente palabras ajenas, aunque si es cierto que se hace referencia a
una doctrina corocida.

(183) El estilo propio de la prosa ritmica se encuentra en casi todo el N. T. y
ciertamente es frecuente en las cartas.

(184) Spicq 348; Jeremias; Miche!, art. cit., anotan que el autor debe de ser
«judeo-cristianoy .

(185) von Soden (para los vv. 11-12), de Ambroggi.

(186) Humphreys, Spicq, Kelly; Michel, art. cit.; M. —E. Boismard, Quatre
hymnes baptismales dans la Premiére Ep. de Pierre 11.
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mente de Ro 6, 8. Se puede hacer referencia expresamente. a ese texto (187 )
Creemos que hasta aqui tienen razén los que piensan que se trata de una
cita. Pero no nos parece que Ios vv. 12-13 sean ya una cita. Son mas bien
la ampliacién, segtn los esquemas tipicos de la literatura judeo-helenistica
cristiana, del v. 11b. Esta ampliacién da al todo una forma que se podria
llamar “himno”, pero que estd hecha dentro del interés primordial de toda
esta parte de la carta, que es de exhortacién a sufrir valientemente por el
evangelio. No es por consiguiente un himno litargico, sino mas bien un
himno parenético, si se quiere Namar asi. Las ampliaciones (vv. 12-13) es-
tdn hechas en parte a base de doctrinas tradicionalmente paulinas (espe-
cialmente vv. 12a.13) y en parte con la utilizacién de otras tradiciones
cristianas (especialmente v. 12b). Pero nos parece que el autor de esta
composicién es e] mismo del resto de la carta (188).

Exégesis de los vv. 11b-13b (189). “Porque si hemos muerto con él,
también viviremos con él; si sufrimos con paciencia, reinaremos también
con é[”. Como se ve claramente, estos dos esticos son paralelos y se deben
explicar el uno con ayuda del otro. Para la caba! comprensién del conte-
nido teolégico de la hypomoné en este texto es necesario que veamos tam-

bién el significado del v. 11b.

(A qué muerte se refiere Pablo aqui? Desde tiempos antiguos los pa-
receres de los cémentaristas han es«t-a_do divididos. Unos (190) piensan que
Pablo se refiere a la muerte fisica, ‘al ‘martirio. Otros (191) Ia interpretan
como la muerte con Cristo en el bautismo. Otros (192) Io entienden de
ambas. Por fin algunos (193) piensan que se trata de la muerte espiritual
al pecado Nosotros pensamos que esta expresmn debe entenderse por una

(187) Recordemos que segin Ro 16, 21 Timoteo se encuentra al lado de Pablo
cuando este escribe Ro. .

(188) Esta’ és. sustancialmente también la explicacién que propone J. Dupont,
Syn Christo 107-110.

(189) Ademis de los comentarios cf. E. Lohmeyer: Festgabe A. Deissmann
218.257; J. Dupont, op. cit.; R. Schnackenburg, Das Heilsgeschehen bei der Taufe
nach dem Ap. Paulus, esp. 76 164; Michel: Th(WNT V 217; Grundmann: ThWNT
VII 794.

(190) Tertuliano (Scorp. XIII 11), Teodoreto (pero también en el bautismo);
Freundorfer, Jeremias, Lock (secundariamente), Knabenbauer, von Soden, Weiss,
Wohlenberg; Schnackenburg, op. cit.

(191)  Grundmann, Humphreys, Lock (primariamente), Spicq, Kelly; Goicoeches,
op. cit. 80.

(192) Teodoreto.

(193) Ambrosiaster (ademas del bautismo), Pelagio.
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parte de acuerdo con la teologia paulina, pero por otra también en conso-
nancia con el contexto en que este texto se encuentra.

El verbo “morir con” sélo se encuentra dentro del N. T. en Mc 14,
31 (de la muerte fisica) (194); 2 Cor 7, 3 (muerte fisica de Pablo con
los cristianos, pero en sentido figurado para expresar una solidaridad indi-
soluble) y nuestro texto. Pero aunque este verbo no sea frecuente, la idea
misma de morir los fieles con Cristo es frecuente en Pablo. Hay una con-
secuencia importante del morir con Cristo en el bautismo y. estar incorpo-
rados en Cristo: los padecimientos del cristiano son una prolongacién de
los padecimientos de Cristo (2 Cor 1, 5; Flp 3, 10; Col 1, 24; Ro 8, 17;
Gal 6, 17) y, como lo dice expresamente en 2 Cor 4, 10, un Ilevar por do-
quier el estado de muerte de Jestis (cf. también 2 Cor 13, 4) un estar
“conformado con su muerte” segtin Flp 3, 10. Si tenemos en cuenta que
en 2 Tim 2, 3-13 |a idea dominante no es la teologia sacramental ni la ex-
hortacién a la renovacién moral sino la exhortacién a sufrir por el evangelio,
es preciso entender este texto de acuerdo con 2 Cor 4, 10-12 y demaés textos
comvp‘lementa:rios. Es verdad que a Ia base de todo esta la muerte con Cristo
en el bautismo, pero no es el aspecto sacramental el que aqui predomina.
No creemos que Pablo se refiere expresamente al martirio, pues en primer
lugar dice: “si hemos muerto...” en aoristo. No es un pretérito de antici-
pacién. Por otra parte habla en plural, dejando el tono personal de los vv
9-10. Los padecimientos presentes son ya una “muerte”, como lo dice expre-
samente 2 Cor 4, 11-12; 1 Cor 15, 31; Flp 3, 10 (e implicitamente en Ro 8,
17). El que esos padecimientos culminen de hecho con la muerte fisica
(como fue el caso de Pablo) no es exigido a todos los cristianos. San
Juan Criséstomo habia ya explicado en este sentido este texto: “¢Dénde
‘hemos muerto junto con éI'? Se refiere a aquella muerte que se realiza en
el bautismo y en los padecimientos (y cita 2 Cor 4, 10; Ro 6, 4. 6. 5). Aqui,
sin embargo, se refiere también a la (muerte) de las pruebas, y sobre todo
a ésta, pues entre pruebas estaba cuando escribia esto” (195). Esta expli-
cacién, por otra parte, se confirma con el v. 12a, su paralelo, que se re-
fiere a To mismo.

Pero el “morir con Cristo” tiene un complemento necesario: “‘también
viviremos con éI”. El “vivir con Cristo” en este texto como lo indica clara-
mente su paralelo “reinar con €l”, se refiere a la vida gloriosa futura con
Cristo. Aunque la vida de Cristo ya comienza a manifestarse en el cristiano

(194) Nétese la curiosa asociacién de «morir con Cristo> y la promesa de «no
negarlo» que hace Pedro y compdrese con 2 Tim 2, 1ls.

(195) PG 62, 265. También Humphreys y Spicq ven aqui ademds de la muerte
con Cristo en el bautismo una alusién a los padecimientos.
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en el tiempo presente, Pablo se fija aqui directamente en la vida eterna.
El v. 11b, por consiguiente, aparece del todo equivalente & Ro 8, 17 “si
padecemos con él, es para ser con él glorificados” (cf. también Flp 3, 10s;

Col 3, 3s).

El segundo estico (v. 12a) dice: el dmopévouev, xnai cupPooiledoopeve
Para conservar la simetria perfecta se esperaba que dijera e ouvumopévopey
(196). Pero aqui omite la preposicién que indica la unién con Cristo. Es cu-
rioso que el N. T. en general evita aplicar el verbo hypomeno a Cristo (solo
lo encontramos en Hb 12, 2-3) (197). Debemos anotar que el concepto mismo
de hypomerw tal como lo entiende San Pablo incluye ya el soportar estos pa-
decimientos de que se trata (es decir, por el evangelio) en unién con Cristo
(cf. 2 Tes 3, 5). Solamente a aquel sufrir que es por Cristo, y con Cristo se
le puede dar plenamente el nombre de hypomoné. Pero este aspecto lo da
Pablo por supuesto y por ya expresado en el paralelo “si morimos con éI”.
El concepto mismo de hypomeno en este texto es suficientemente claro. Pa-
blo tiene presentes todos los padecimientos de su vida apostélica, compar-
tidos muchos por Timoteo, y en especial aquellos en los cuales se encuentra
ahora. El aspecto particular de la hypomoné que aqui quiere destacar es el
de su recompensa y coronacién gloriosa: “también reinaremos con éI”. No
es frecuente el que Pablo designe la gloria futura de los cristianos como un
“reinar”’, asi como tampoco es frecuente que Pablo dé a Cristo el titulo de
“rey” (cf. sin embargo 1 Cor 15, 24s; Ef 5, 5; Col 1, 13; 2 Tim 4, 1). La
idea de reinar con Cristo en la gloria se encuentra bajo términos equiv&len-
tes en Ef 2, 6 (cf. Ef 1, 20ss) (198). El fundamento de ella se encuentra
en Dan 7, 18. 27 (199).

Con esta sentencia “'si soportamos, reinaremos con &I’ (2, 12a) con-
cluye Pablo una serie de imégenes con que en esta seccién describe Pablo
la esperanza gloriosa que debe animar a Timoteo en sus padecimientos y
dificultades apostélicas:

(196) Se ha conjeturado que asi estaria en el original (Price citado en la edicién
de Nestle). Pero no tiene apoyo en la tradicién manuscrita y es innecesario.

(197) Lc 2, 43 no viene al caso, pues es usado en un sentido profano («¢quedarses).

(198) Cf. ademds Lc 22, 28-30 como premio a los apdstoles que han permane-
cido firmes con Cristo en sus tentaciones; Ap 1, 9 (texto que veremos mds adelante);
22, 5.

(199) No se relacionan directamente con este texto los numerosos pasajes en
que la vida gloriosa futura se representa como <entrar en el Reinoy o expresiones
equivalentes, donde la idea es mds bien la de formar parte del Reino como vasallo.
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“compartir las penalidades” ~ “agradar’ (vv.3s)

“combatir” ~  "“ser coronado” (v.5)

“pasar fatigas” —~  “beneficiarse de los frutos” (v.6)

“soportar” ~ “alcanzar la salvacién” (v.10)
. “con-morir”’ —~ “con-vivir’ (v.11)

“soportar” s “con-reinar’ (v.12)

Con esto quiere hacer méas eficaz su exhortacién. Estas diversas expre-
siones ensefian todas la misma idea que ya hemos visto tantas otras veces

(cf. lo dicho a propésito de 2 Tes 1, 4 y Ro 8§, 17. 25).

La gravedad de esta exhortacién queda reforzada por la segunda parte.
sobre todo por el v. 12b. El v. 13 concluira de manera consoladora la anti-
tesis comenzada. El v. 12b constituye una antitesis perfectamente légica a
los dos esticos anteriores: “‘si o negamos, éI también nos negara”. Esta sen-
téncia se. basa claramente en la tradicién evangélica mateo-lucana: Mt 10,
33 y Lc 12, 9. En el contexto de 2 Tim el “negar a Cristo” (200) aparece
como la consecuencia de “avergon‘zarse del testimonio de nuestro Sedor”
(1, 8) a que pueden inducir las aflicciones, si el hombre se deja dominar
del espiritu de temor (1, 7) (201). Pablo, que sufre por el evangeho, “no
se avergiienza” (1, 12) y “todo lo soporta” (2, 10). Negar a Cristo es fla-
quear en esa valentia propia del apostol y por consiguiente lo opuesto de
hypomeno. La negacién supondrfa una separacién total de Cristo, por nues-
tra culpa ciertamente, pero que acarrearia como consecuencxa mev:table
la separacién escatolégica del lado de Cristo.

- El altimo miembro (v. 13) comienza en forma paralela al estico prece-
dente (v. 12b): “si somos infieles”. Aqui no se puede tratar del no creer
las -verdades del evangelio (202). Estd en oposicién al “soportar con pa-
ciencia” y debe ponerse en relacién con todo el contexto. Es.poﬂr una parle
una falta de confianza (cf. 1, 12), pero sobre todo una falta de fidelidad,
de lealtad a Cristo, manifestada en retroceder ante la tribulacién. Nosotros
creemos que el “ser infieles” no se debe entender como completamente siné-

(200) Sobre este concepto de «negars ver Schlier: ThWNT 1 468-471; Michel:
V 199.220.

(201). La relacién con el «avergonzarse» se encuentra también en Mc 8, 38 = Lc
9, 26. Schlier, art. cit. 470 piensa que el negar a Cristo en este texto consiste en
que «man den Niichsten nicht in seinen Anspriichen aufnimmts., No vemos cémo de-
duce esta idea de este texto. .

(202) Asi lo entiende la vg («si non crediderimusy). Criséstomo: no creer en la
resurreccion de Cristo.
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nimo de “negar a Cristo” en este texto. De lo contrario habria una contra:
diccién entre 12b y 13. La “negacién” es el rechazo absoluto (cf. Tit I,
16). La “infidelidad” ogui en cambio debe de ser una debilidad reparable,
un dejarse dominar por la timidez ante la tribulacién, como parece estar
tentado Timoteo.

Pero aqui ya no se sigue con la léglca humana, sino que todo se in-
vierte. Aunque nosotros ‘seamos infieles, “él permanece fiel, pues no puede
negarse a si mismo~ (2, 13). El ser “fiel” es uno de los atributos funda-
mentales de Dios en el Antiguo y el Nuevo Testamento (203). Espécial-
mente interesante es otro texto en que Pablo da este titulo de “fiel” a Cristo:
despues de pedir oraciones a los tesalonicenses para que se vea libre de los
hombres malos y perversos, dice: “No todos poseen la fe. Pero el ‘Sefior
es fiel y él os fortalecera y os g‘uardara del Maligno. Nosotros, a nuestra
vez, tenemos confianza en el Sefior por 'lo que se refiere a vosotros: lo que
os ordenamos, vosotros lo ejecutéis y lo seguiréis ejecutando. Que el Sefior
enderece vuestros corazones hacia el amor de Dios y la paciencia de Cris-

* (2 Tes 3, 2-5). Y cuando Pablo dice que Dios es fie!, quiere mostrar
que Dios no puede faltar a sus designios salvificos manifestados ya en el
Ilamamiento a la fe (1 Cor 1, 9; 1 Tes 5, 24) ¥ que siempre estd dispuests
a dar al hombre esa fuerza que necesita para superar la pruel)a (1 Cor 10,
13). Esa misma es Ja fidelidad de Cristo. Lo contrario serfa “negarse a si
mismo” (cf Ro 3, 3). Pablo quiere ante todo infundir &nimo a Timoteo, no
temor. Estas palabnab deben de]ar en su espiritu ante todo el sentimiento
de confianza. El debe decir con Pablo: “Yo sé en quién he puesto mi con-
fianza” (cf. 1, 12). Tal confianza es la que da a la hypomons toda su
fuerza. B SR :

Las ideas’ antes expuestas son las que nos parecen’ fundamentales para
la inteligencia del concepto de hypomeno en este texto. Spicq (ad loc.)
piensa que aqui Pablo sigue desarrollando aén la imagen militar empleada
en los vv. 3-4. Como confirmacién trae. espeCIaImente un texto de Nicolas
de Damasco (s. I AC) quien habla de un rey de las Galias que tenia
600 militares ligados con voto a serle fleIes y dlce “A estos los reyes los
tienen para que vivan y mueran Junto con ellos, pues a esto se obligan con
voto. A cambio de ello dominan juntamente con él y tienen el mismo ves-
tide y Hevan la misma vida ¥ mueren con. él con absoluta necesu’lad sea
que: el rey muera por enfermedad o en la guerra o de otra manera. Y na-
die puede decir que ninguno de eIIos, cuanc[o_ ha muerto el rey, por cobar—

(203) Cf. Dt 7, 95 32, 4; Sal 144(145),.13; Is 49, 7; 1 Cor 1, 9; 10, 13; 1 Tes
5, 24.
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dia haya rehusado la muerte o se haya sustraido” (204). A pesar de que
hay curiosas coincidencias de vocabulario, sin embargo la idea fundamental
es diferente. En el caso de los militares galos se trata de vivir y gobernar
juntos hasta morir juntos. Para San Pablo se trata de sufrir y morir con
Cristo para después vivir y reinar con él. Por otra parte el reino escatolé-
gico en Pablo no tiene colores militares. No nos parece, pues, claro que en
2 Tim 2, 11-13 contintte atin aludiendo a la imagen militar.

2 Tim 3, 10.

El altimo texto de las cartas paulinas en que encontramos la hypomons
estd en la segunda parte de 2 Tim. Esta parte (2 Tim 2, 14 ~ 4, 8) consta
sobre todo de recomendaciones concernientes al oficio pastoral de Timoteo:
primero (2, 14-26) la actitud que debe guardar frente a los que se apar-
tan de la recta doctrina; Iuego (3, 1 - 4, 8) una admonicién sobre las dificul-
tades que sobrevendran en los Gltimos tiempos. En esta dltima seccién co-
mienza (3, 1) Pablo por anunciar a Timoteo que en los “dltimos dfas sobre-
vendrén tiempos dificiles”, pasa en seguida a dar una lista impresionante
de cémo seran entonces los hombres: dominados por toda clase de vicios
contra Dios y el préjimo (3, 2-9). En contraste absoluto con esa descrip-
cién estd la figura de Timoteo quien ha seguido el ejemplo de Pablo. Es
en la primera parte de esta descripcién del apéstol donde encontramos el
texto que nos interesa:

3, 10 <«Td en cambio has seguido
mi doctrina, mi conducta, mis proyectos,
mi fe, mi longanimidad, mi earidad,
11 mi hkypomoné, mis persecuciones, mis padecimientos,
tales como los que me sobrevinieron
en Antioquia, en Iconio, en Listra.

Tales persecuciones he sufrido,
y de todas me libré el Seiior.

12 Pero igualmente todos

los que quieren vivir religiosamente en Cristo Jests
serdn perseguidosy.

El periodo comienza con un enfstico “T, en cambio” que por una
parte marca el contraste con los hombres antes descritos y por otra esta en
relacién con el “mi” que sigue un poco més adelante. Pablo y Timoteo

(204) Nicolds de Damasco, Hist. 116 (en C. y T. Miiller, Fragmenta historicorum
Graecorum IIT 418s Fr. 89). Esta noticia se basa en César, De bello gallico ITI 22,

reproducido casi a la letra.
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han llevado una conducta totalmente diferente de la descrita antes (3, 2-9).
Timoteo “ha seguido” fielmente el ejemplo de Pablo, como discipulo atento
y aprovechado. No se trata Gnicamente de aprender una teoria sino princi-
palmente de compartir la misma vida del maestro. Cuél fuera ese género
de vida que Timoteo ha compartido fielmente lo describe Pablo por me-
dio de una enumeracién compuesta de nueve sustantivos, distribuidos cla-
ramente segn el esquema ternario: tres grupos de a tres. Con esta lista
Pablo ha querido dar no un catalogo completo de sus cualidades y carac-
teristicas como apéstol, pero si indicar algunas de las més importantes y de
las cuales él ha dado un ejemplo especimlmente eficaz a Timoteo. La
primera terna (doctrina, conducta, proyectos) pone el acento en el oficio de
doctor y maestro propio del ministro de Dios, pero de un maestro que en-
sefia no sélo con su palabra sino también y principa‘mente con su propia
conducta, con las determinaciones que en cada momento debe tomar (205)
Luego, no porque sean de menor importancia, sino porque el orden no es
esencial, “la fe, Ia longanimidad, la caridad”. La fe y la caridad son las
virtudes esenciales de la vida cristiana y por consiguiente no son exclusivas
ni propiamente distintivas del apés_tol. Pero este debe mostrarse especial-
mente eminente en ellas. La Ionganimidad es una virtud especialmente ne-
cesaria al verdadero doctor en su oficio pastoral (cf 2 Cor 6, 6; 2 Tim 4,
2). No es necesario que nos detengamos especialmente a estudiar estos con-
ceptos. Debemos fijarnos sobre todo en la dltima terna.

A pesar de que la divisién en versiculos de Stephanus, seguida tradi-
cionalmente en las ediciones, separe la hypomoné de las palabras siguientes,
nos parece claro que “hypomoné”, persecuciones, padecimientos” forman una
unidad ritmicamente y para el sentido. Las “persecuciones” y los “padeci-
mientos” no son en realidad mas que la ulterior explicacién de la hypomons,
més exactamente de las ocasiones donde Pablo ha ejercitado la hypomons.
FEsta dltima terna adquiere en esta lista un relieve especial, no tanto por
el hecho de estar en dltimo lugar sino porque todo el périodo siguiente
(vv. 11-12) es una exposicién més amplia de estos conceptos.

Examinando, por consiguiente, las expresiones que siguen y exp[ican
la hypomoné tendremos también un comentario a este término. Ante todo
las' “persecuciones”. Este era el destino que Cristo habfa anunciado a los
apéstoles (Mt 5, 10-12; Mc 10, 30; Lc 21, 12) y Pablo experimenté con
frecuencia (cf 1 Cor 4, 12; 2 Cor 4, 9; 12, 10). El término “padecimientos”
es mas extenso en su significado e incluye toda clase de sufrimientos (cf.
Ro 8, 18; 2 Cor 1, 5-7). Pero Pablo aqui piensa en los sufrimientos pade-

(205) Sobre estas palabras cf. G. H. Whitaker: The Expositor S. VIII 18
(1919) 342-344.
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cidos en su ministerio apos-télico,y ‘por causa del evangelio, tales como los
muchos que Lucas nos narra en Act. Pablo no se contenta con wuna:indi-
cacién genérica de esos padecimientos, sino que los explica con las pala-
bras que siguen. Cuando Pablo dice que Timoteo “ha seguido” a Pablo: en
sus persecuciones y padecimientos indica que también Timoteo compartio
muchos de ellos. Sin embargo cuando dice que “tales como Jos que me so-
brevinieron en Antioquia, en Iconio y en Listra” quiere méas bien indicar
como ejemplo algunos de interés particular. El que escoja sélo estas tres
ciudades esta de acuerdo en primer lugar con el ritmo ternario seguido antes.
Pero ademés menciona especialmente estas ciudades de Pisidia y Licaonia,
por ser Timoteo originario de Listra (cf. Act 16, 1) y porque fueron los
padecimientos que sufri6 Pablo cuando convirti6 a Timoteo al cristianismo
(Act 13, 50-52; 14, 1-7. 19). Este recuerdo tenia para él un valor pers_oni_x[
particular. Aunque Timoteo no haya estado presente sino a los sufrimientos
soportados en Listra, ciertamente llegarian a sus oidos también los pade-
cidos poco antes en las otras ciudades. Pablo contintia en seguicla “ta]es
persecuciones he sufrido”. Aqui se refiere a todas: ellas sin nombrar nin-
guna en particular, porque tiene interés en poner de relieve otra cosa: el
auxilio del Serior. El verbo con que designa ese “sufrir” es el verbo dmopéom
Este verbo no es muy frecuente en el N. T. (200), y aunque es sustancial-
mente equivalente de hypomeno (207), no tiene el caracter técnico de este
ultimo. Pablo no puede mencionar las persecuciones sin anotar expresa-
mente que “de todas ellas lo libré el Seor” (208) (cf. también 2 Cor
1. 10).

Después de haber recordado el ejemplo de hypomoné que Pablo ha
dado a su discipulo Timoteo, pasa a explicar de modo mas general el por-
qué de tales persecuciones. Ellas no son exclusivas de Pablo, como indi-
viduo, sino que se derivan de un principio de validez universal: “Pero igual-
mente todos los que quieren vivir religiosamente en Cristo Jestis serdn per-
seguidos” (3, 12). “Vivir religiosamente (o piadosamente) en Cristo Je-
sas”: La “piedad” o “religiosidad” es uno de los conceptos caracterfsticos
de las cartas pastorales (209) y designa esa actitud fundamental de reli-
giosidad sincera que se manifiesta no sélo en los “actos de piedad” sino en
toda Ja. conducta humana sea en su relacién para con Dios como para con
Ins hombres. Al “vivir religiosamente” afiade Pablo otro calificativo: “en
Cristo_ Jests”. Es un término que en si ya encierra todo Io que puede cali-

(206) Solo se encuentra en 1 Cor 10, 13; 2 Tim 3, 11 y 1 Pe 2, 19.

(207) La equivalencia de estos dos verbos 'aparece especia]menfe ciara en 1 Pe
2, 19s, pero también aqui.

(208) Hay probablemente una alusién a Sal 33(34), 18. 20.
(209) Ver al respecto Spicq 125-134; Foerster: ThWNT VII 175-184.
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ficar la vida cristiana con lo que tiene de més propio y santo. Probable-
mente con estas dos expresiones queria designar en el fondo una misma
cosa. En realidad todo cristiano (solamente de este se trata aqui) que vive
“religiosamente” vive “en Cristo Jestis” y viceversa, Pablo no se refiere a
una vida cristiana de nombre solamente sino a un vivir de acuerdo con to-
das las exigencias préacticas que esa vocacién presenta al hombre. Se dice
“todos los que quieten” no porque no todos los cristianos estén obligados
a vivir religiosamente en Cristo Jestis (cf. Tit 2, 11s) sino porque el hombre
puede sustraerse a tal exigencia, como lo haran todos aquellos descritos an-
tes en los vv. 3-9. La palabra “todos” tiene un énfasis especial. Quiere mos-
trar que el sufrir persecuciones no es exclusivo de Pablo, sino que es el
destino de todos los cristianos: todos tendran que sufrir por el evangelio,
por Cristo (cf 1 Tes 3, 3; 2 Tes 1, 4s y comentario; Act 14, 22). Si las per-
secuciones son algo ineludible para el que quiere vivir religiosamente en
Cristo Jestis, sera para él igualmente necesaria la hypomoné, el soportarlas
con la firmeza de la fe y la esperanza que nace precisamente de esa unién
vital con Cristo. El es el que hace desbordar sobre nosotros sus padeci-
mientos pero él es también quien nos da la fuerza para soportarlos (2 Cor
1, 5-7). El comentario -de Pelagio a. estas palabras de San Pablo es inmi-
sericorde: “Timendum ergo nobis est ne non pie vivamus, qui nihil patimur
propter Deum” (210).
¥ 0% %

Después de haber terminado el estudio de la hypomoné en las pas-
torales (y con esto también en todas las cartas paulinas) podemos decir
que el concepto de hypomoné es sustancialmente’ el mismo en todas las
cartas (si se exceptia Ro 2, 7 que estd aparte de todos los demés textos
pauliros). Nos parece innecesario hacer aqui un resumen de la teologia
paulina sobrje la hypomoné, pues en la sintesis final que haremos, dcspués
de haber estudiado todos los textos del N. T.. esto aparecera bastante cla-
ramente, dado que son las cartas pa,ulinas Tas que mas material ofrecen al
respecto. No podemos compartir la ‘opinién expresada por S. Wibbing
(211) que la hypomoné ocupa en las cartas pastorales el pueésto que la
Jonganimidad ocupa en las cartas protopaulinas. La longanimidad es para
Pablo siempre una de las manifestaciones de la bondad, de la caridad, mien
tras que la hypomoné, no sélo en las las cartas protopaulinas, sino, como
lo acabamos de ver, también en las pastorales, esta sustancia]mente vin-
culada a los paclecrmlentos por el evangelio y supone sobre todo la firmeza
en la fe en medio de Ia tribulacién, sostenida siempre por la esperanza.

( Contimwni)

(210§ Ed. Souter ad loc.
(211) Die Tugend— und Lasterkataloge im N. TF. 101.



