Robert Vannoy, Exodo al exilio, Clase 9B
Realeza en Jueces, 1y 2 Samuel
Teologia de los jueces

Vista de los jueces de la realeza

Como mencioné justo antes de la pausa, quiero llamar su atencion sobre otra
seccion de ese folleto sobre la teologia de Jueces. Eso esta en la pagina 835, hasta el
tercer parrafo. La cuestion que se discute alli es la actitud hacia la realeza en Israel que se
refleja en las historias y comentarios que encontramos en el mismo libro de Jueces. ¢Es la
realeza algo bueno o malo para Israel en la mente de quien haya reunido este material? Y
nota que el tercer parrafo comienza, “A pesar de esta fuerte sugerencia hacia el final del
libro [que en aquellos dias que no habia rey en Israel, cada uno hacia lo que bien le
parecia], eso sugeriria una actitud mas bien positiva hacia la realeza.” En otras palabras,
cuando llegue la realeza habra mas orden. Todos no estarian haciendo lo que quisieran.
“Entonces, a pesar de esta fuerte sugerencia al final del libro de Jueces, la ausencia de un
rey humano contribuyé al surgimiento de condiciones caoticas durante el periodo de los
jueces, lo que sugiere que la realeza es deseable. Algunos intérpretes han argumentado
que este libro deberia verse en general como antimondrquico”. Este es un tema que fluye
hasta 1 Samuel, donde surge esta pregunta: ¢la realeza es algo bueno o algo malo?

“La base para este punto de vista se encuentra en el rechazo de Gedeon de la oferta
de la realeza por un lado y su afirmacion positiva del reinado de Yahweh por el otro en
Jueces 8:22 y 8:23 [lo vimos], combinado con una apele al relato desastroso del reinado
con Abimelec en el capitulo 9.” ;Recuerdas que mencioné que el reinado de Abimelec
terminé con la destruccion de Siquem? “De hecho, algunos intérpretes creen que la
tension que encuentran entre la vision positiva de la realeza en los capitulos 17-21 en el
epilogo [No habia rey en Israel y todos hacian lo correcto ante sus propios ojos] y la
supuesta vision negativa de la realeza que encontramos en los capitulos 8 y 9 es tan
fundamental que la actitud conflictiva s6lo puede explicarse asumiendo diferentes capas

del texto”. Eso retrocede a ese tipo de analisis de tensiones y fuentes subyacentes.



“Aparte de esta solucion, otros intérpretes han argumentado que las afirmaciones sobre
gue no hay rey y que todos hacen lo que les parece adecuado deben verse de alguna
manera en el sentido positivo de lo que estaba sucediendo y son consistentes con la
perspectiva negativa general del libro sobre la realeza. .” Creo que es algo dificil de
discutir.

Pero el siguiente parrafo da algo de lo que creo que esta pasando aqui. “Gran parte
de este debate pasa por alto un punto importante. Los capitulos 8 y 9 de Jueces no se
oponen fundamentalmente a la realeza, y los capitulos 17-21 no sugieren que la realeza
humana en si misma sea la solucion al problema de Israel”. En otras palabras, me parece
que aqui se construye una falsa antitesis. “Jueces 8:22-23 no dice que la realeza humana
sea incorrecta, pero si afirma fuertemente la importancia del reconocimiento de la realeza
de Yahweh. En contexto, es la combinacion de la negacion de la realeza de Yahweh con
la oferta de la realeza humana a Gededn lo que requirié que Gededn respondiera de la
manera que lo hizo. Los israelitas dicen: “Gobierna sobre nosotros, porque nos has
salvado de las manos de Madian”, Jueces 8:22. Esta falsa evaluacion de quién fue el
responsable de la victoria de Israel sobre los madianitas esta en contradiccion directa
tanto con el llamado a la accion de Gededn antes de la batalla, donde dice: 'El Sefior
entrega el campamento de los madianitas en vuestras manos', como con la declaracién de
Yahweh que Israel no se jacte de que su propia fuerza la ha salvado (7:2).” [Ese es el
problema para mi.] “En este contexto, Gedeon no podia hacer nada mas que rechazar la
propuesta y al mismo tiempo afirmar, en términos inequivocos, el gobierno continuo de
Yahweh sobre su pueblo, como sefiala Herbrant. Yahweh es el libertador de Israel, y este
Israel no debe olvidar. La realeza esta mal cada vez que usurpa el papel de Yahweh en
esta area”. En otras palabras, la realeza no esta mal.segun; esta mal cuando reemplaza el
gobierno de Yahweh.

“La historia de Abimelec, aunque decididamente negativa en su evaluacion del
gobierno designado de Siquem por uno de los hijos de Gededn, no es una condenacion de
la realeza.per se sino mas bien una critica de la realeza cuando se basa en el crimen y la

injusticia [que es lo que fue el "reinado” de Abimelec] y se modela segun el tipo de



realeza que se encuentra en las ciudades-estado cananeas de ese tiempo. Una visién mas
equilibrada sobre la perspectiva que el libro de Jueces aporta a la cuestion de los meéritos
relativos del papel de los jueces y los reyes es que ninguna institucion es la solucion
definitiva a los problemas de Israel como nacién. En algunos aspectos, la realeza
propiamente concebida y ejercida corregiria el caos del periodo de los jueces al
proporcionar la autoridad del gobierno central en el soberano visible para guiar al pueblo
pecador por el camino del pacto. Pero la realeza también esta sujeta a las deficiencias y
fallas de cualquier institucion humana.

Sin embargo, la realeza integrada con el pacto, ese es un concepto de realeza que
continta afirmando la soberania Gltima de Yahweh sobre su pueblo, no esta censurada en
ninguna parte del libro de Jueces”. Me parece que esto se convierte en un problema
cuando entramos en Samuel, cuando la realeza se establece realmente. La realeza alli se
establece por pacto y continla reconociendo la maxima soberania y realeza de Yahweh y
no como un reemplazo para ¢él. “El Antiguo Testamento es consistente en ver las
instituciones tanto en Jueces como en Reyes como importantes en el programa divino de
redencion. De hecho, es el fracaso mismo de los Jueces lo que apunta hacia la necesidad
del Juez que ha de venir. 2 Timoteo 4:8 habla del Sefior como un Juez justo al final, el
Juez supremo, tal como es el fracaso de los reyes de Israel y Juda lo que apunta hacia la
necesidad de la venida del gran Rey (Juan 1: 49, Apocalipsis 19:16). Esos comentarios en
este punto nos preparan para el mismo problema que reaparecera cuando lleguemos a 1

Samuel 8-12, donde en realidad se establece la realeza.

Piedad

No tengo nada en su bosquejo sobre el libro de Rut, que se inserta en nuestras
Biblias entre Jueces y Samuel. Quiero hacer sélo un breve comentario sobre Ruth. Creo
que se podria decir que hay un par de propdsitos para el libro de Rut. Este libro nos da
una imagen diferente de las cosas que sucedieron durante este periodo oscuro de los
Jueces, cuando habia tanto caos y deterioro moral y religioso. Esta es una historia

ambientada en esa época. Note en Rut 1:1: “En los dias que gobernaban los jueces, hubo



hambre en la tierra. Un hombre de Belén de Jud4, su mujer y sus hijos se fueron a vivir a
Moab. El nombre del hombre era Elimelec y el nombre de su esposa era Noemi.”
Salieron de Israel a Moab donde muere Elimelec. Sus dos hijos se casan con mujeres
moabitas, una llamada Orfa y la otra Rut. Luego mueren sus dos hijos y ella se queda sin
sus hijos y su esposo. Decide volver a Belén y Ruth, su nuera, la acompafia. Rut
finalmente se casa con Booz.

No voy a pasar por esa historia. Pero lo que quiero llamar tu atencién es el final
del libro donde tienes una genealogia de David. Si miras el versiculo 17 del capitulo 4,
lees: “Las mujeres que vivian alli dijeron: ‘Noemi tiene un hijo’ y le pusieron por nombre
Obed. Fue el padre de Isai, el padre de David. Esta es, pues, la linea familiar de Fares:
Fares engendrd a Hezron, Hezron engendr6 a Ram, Ram engendr6 a Aminadab,
Aminadab engendr6 a Nahshon, Nahshon engendr6 a Salmon, Salmon engendro a Booz,
Booz el engendré a Obed, Obed engendro a Isai, e Isai engendré a David.”

Entonces, al final del libro de Rut, tienes una genealogia que rastrea el linaje de
David y notas que en ese linaje esta Rut en la parte superior de esa linea. Bajas: abuelo,
padre, y luego a Isai, el padre de David. Eso es significativo en el contexto de este flujo
de la historia de la redencién, donde finalmente es la simiente de la mujer de la que
finalmente vendra el Cristo. El vinculo principal cuando llegamos a Mateo 1:1 es:
“Jesucristo, hijo de Abraham, hijo de David”. Asi insertado en la historia, aqui tenemos

parte de esa linea de la simiente prometida que va desde Booz y Ruth hasta David.

V. 1y 2 Samuel
A. Comentarios generales

1. El(los) nombre(s)

Vayamos a 1y 2 Samuel. Este es el nimero romano V, 1y 2 Samuel. A. es
“Comentarios generales”. 1. es “El Nombre”. El nombre esta tomado de Samuel, quien es
una figura prominente en la primera parte de este libro. Es un libro largo con 55
capitulos: 31 en 1 Samuel y 24 en 2 Samuel. Entonces hay mucho material. Samuel fue el

instrumento de Dios, enviado para ungir tanto a Saul como a David, los dos primeros



reyes de Israel. Creo que a menudo hay una idea erronea de que Samuel es el autor de 1y
2 Samuel. El claramente no es el autor porque el registro de su muerte esta en 1 Samuel
25:1. Asi que no has avanzado demasiado en el libro antes de que Samuel se haya ido. El
unge tanto a Saul como a David, pero no esta presente durante gran parte de la vida de
David y no sobrevive a Saul.

Sin embargo, creo que es probable que quienquiera que haya sido el autor, y es un
autor anénimo, no sabemos quién fue, es probable que haya utilizado material de Samuel,
asi como de Nathan y Gad. Si observa 1 Cronicas 29:29, hay una referencia explicita a
Samuel, Natan y Gad. Usted lee del cronista, “En cuanto a los acontecimientos del
reinado del rey David, de principio a fin, estan escritos en los anales del vidente Samuel,
los anales del profeta Natan y los anales del vidente Gad..” Asi que Natan y Gad fueron
profetas que advirtieron a David en varios puntos. Samuel fue quien ungio a David.
Todos mantuvieron registros y escribieron cosas. Esos registros estaban a disposicion del
cronista en el momento en que escribia, y hace referencia a ellos.

Samuel era originalmente una sola unidad: un libro, no dos. La division en dos
partes la hicieron los traductores de la Septuaginta. Un lugar de division apropiado es la
muerte de Saull, que sucede ahora en el Gltimo capitulo de 1 Samuel, capitulo 31. Es
apropiado porgue Josué termina con la muerte de Josué, Deuteronomio termina con la
muerte de Moisés, y aqui 1 Samuel termina con la muerte de Saul.

El titulo ha variado, siendo designado por la Septuaginta como “1 y 2 Libros de
los Reinos”. Cuando llegas a la Vulgata, entonces cambia a 1 y 2 Reyes. Y creo que vale
la pena tomar nota de eso. Hay una larga tradicion en los estudios biblicos catélicos
romanos en la tradicion que sigue a la Vulgata que escribe comentarios sobre 1 Reyes, 2
Reyes, 3Reyes y 4 Reyes, porque lo que llamamos 1y 2 Samuel en la tradicion de la
Vulgata es 1y 2 Reyes, y para nosotros 1y 2 Reyes es lo que la Vulgata llama 3y 4
Reyes. Asi que todavia te encontrards con comentarios que siguen a esos titulos. Puede
que te preguntes sobre eso cuando estés en la biblioteca en algin momento y leas "3y 4
Reyes". ;Qué es eso? 3 y 4 Reyes son lo que llamamos 1y 2 Reyes, porque Samuel fue

llamado 1y 2 Reyes. Asi que esos son los comentarios sobre su nombre.



2. Una breve resefia del contenido y su significado: realeza y pacto

2. es “Un breve estudio del contenido y su significado”. Samuel comienza con el
cierre del periodo de los jueces. Samuel mismo era un juez, el ultimo de los jueces. El
libro termina poco antes de la muerte de David. 1 y 2 Samuel no nos hablan de la muerte
de David. Nos enteramos de la muerte de David en 1 Reyes 1y 2 cuando hacemos la
transicion al reinado de Salomon en 1 Reyes 1y 2. Samuel abarca un periodo de unos
130 afios. No es una historia politica detallada de la época, pero en su mayor parte es una
coleccion de historias relacionadas con las tres personalidades principales del libro, a
saber, Samuel, Saul y David.

Me parece que el tema primordial que une esas narraciones es el tema de la realeza
y el pacto. Pero lo que encuentras cuando tomas la realeza y el pacto como tema es que la
realeza solicitada por el pueblo es la negacidn del pacto. Eso es en el capitulo 8 donde los
ancianos de Israel se acercan a Samuel y le dicen: “Danos un rey”. Leiste en el capitulo 8
que eso desagrado a Samuel porque también dijeron: “Queremos un rey como las
naciones de alrededor, que salga y nos guie en la batalla y presumiblemente nos dé la
victoria”. Asi que el tipo de realeza solicitada por la gente y la razén por la que querian
un rey humano proviene de la negacion de la realeza de Yahweh. La peticion fue una
negacion del pacto. La realeza instituida por Samuel era consistente con el pacto. Si
profundiza en esa seccion del 8 al 12, encontrara que Saul es finalmente investido en el
contexto de la ceremonia de renovacion del pacto en la que se reafirma la lealtad a
Yahvé. Eso esta en 1 Samuel 12. Asi que el reinado instituido por Samuel es consistente
con el pacto.

Cuando avanzas en el libro, encuentras que la realeza tal como la practicaba Saul
no se correspondia con el ideal del pacto. Se negd a escuchar la palabra del profeta. Se
nego a arrepentirse cuando Samuel le pidio cuentas. Y finalmente el Sefior rechazé a Saul
como rey y envio a Samuel a ungir a un reemplazo. Entonces encuentras que el reinado

practicado por David era una representacion imperfecta pero verdadera del ideal del rey



del pacto. David es descrito como un hombre conforme al corazén de Dios. David
ciertamente tuvo sus fallas, pero cuando Nathan lo Ilamo a rendir cuentas, se arrepintio.
No puso ninguna excusa, no trat6 de justificar su pecado. Me parece que esa €s la

diferencia fundamental entre él y Saul.

Estructura de Samuel

Entonces eso es lo que divide la unidad de este flujo de narraciones a traves de 1y
2 Samuel. Mire la pagina 2 de ese folleto. El libro en su totalidad se puede dividir en tres
secciones que se centran en las tres personalidades principales del libro: Samuel, Saul y
David. En 1 Samuel 1-12, la personalidad principal es Samuel. Aunque en los capitulos
4-6 Samuel no esté presente, esta en los otros capitulos de manera muy prominente. En 1
Samuel 13-31 el enfoque esta en Sadl. El es inaugurado en el capitulo 12 y comienza su
reinado en el 13. Desde el capitulo 13 hasta el final, se encuentra la espiral descendente
de la vida de Saul. Va de mal en peor y finalmente termina en suicidio. La tercera figura
es David, que es todo 2 Samuel, 24 capitulos.

Notara que en su folleto comento: “En la Biblia hebrea, estas secciones ocupan
respectivamente 17, 34 y 45 péginas, lo cual es algo interesante. Creo que la cantidad de
espacio dado tiene que ver con el significado que se le puede dar a cada uno de estos
individuos. El de David es, con mucho, el mas grande. Creo que eso, en si mismo, es una

indicacion del deseo del autor de resaltar el reinado de David.

B. Avances importantes en la historia de la redencion en 1y 2 Samuel
1. Samuel registra el cumplimiento provisional de la promesa de Dios a Abraham
Acerca de la tierra prometida
B. en su folleto y su bosquejo es: “Avances importantes en la historia de la
redencion en 1 y 2 Samuel”. Tengo tres cosas enumeradas aqui solo para llamar su
atencion sobre el progreso de la historia de la redencion en 1y 2 Samuel. La primera es
que Samuel registra el cumplimiento provisional de la promesa de Dios a Abraham sobre

la extension de la tierra prometida. Esa promesa a Abraham fue uno de los elementos



centrales del pacto de Dios con Abraham. Se describe en Génesis 15:18-21, vayamos a
eso. El Serior dice, “A tu descendencia daré esta tierra, desde el rio de Egipto hasta el rio
grande, el Eufrates. Entonces, en términos generales, Israel debe poseer la tierra desde el
rio de Egipto hasta el rio noreste del Eufrates. Esa promesa en Génesis 15 se confirma en
Geénesis 17:8, Numeros 34:1-12, Deuteronomio 1:7, 11:24, Josué 1:4 y Salmo 105. En
otras palabras, esa promesa se repite numerosas veces.

Me gustaria llamar su atencion sobre Deuteronomio 1:7 de esas numerosas
referencias. Dice: “Levantad el campamento y avanzad hacia la region montafiosa de los
amorreos; id a todos los pueblos vecinos en el Arab4, en las montafias, en las colinas
occidentales, en el Neguev y a lo largo de la costa, a la tierra de los cananeos y al Libano,
hasta el gran rio Eufrates. Mira, te he dado esta tierra”. Nétese otra referencia al Eufrates.
Josué 1:4 dice: “Vuestro territorio se extendera desde el desierto hasta el Libano, y desde
el gran rio Eufrates, toda la tierra de los hititas, hasta el gran mar al oeste”. Asi que creo
gue normalmente pensamos que esa tierra prometida abarca desde Dan hasta Beerseba.
Pero esos limites son mas amplios en la promesa a Abraham, repetida por Moisés, Josué
y estas otras referencias.

Ahora, creo que esa promesa se cumplio inicialmente cuando Josué entré en la
tierra, pero solo parcialmente. No se siguio hasta su finalizacion en Jueces 1, donde se
obtienen todos los limites tribales. Esto incluia fronteras desde Egipto hasta el Eufrates.
David se dio cuenta de esto, quien extendio la soberania de Israel a esos limites,
internamente contra los filisteos y también externamente. Encontraras la lista de las
conquistas de David en 2 Samuel 8. Lees en el versiculo 3: “David peled contra
Hadadézer hijo de Rehab, rey de Zoba, cuando iba a restaurar su control a lo largo del rio
Eufrates. David capturd mil de sus carros.” Asi que podria decirse de Salomén que
cuando entras en 1 Reyes y la transferencia del reino de David a su hijo Salomén en 1
Reyes 4:21, “Salomoén goberno sobre todos los reinos desde el rio hasta la tierra de los
filisteos, hasta donde como la frontera de Egipto.” ;Qué es "el rio"? Ese es el rio
Eufrates. Vaya al versiculo 24: “Porque él goberno sobre todos los reinos al oeste del rio,

desde Tifsa hasta Gaza, y tuvo paz por todas partes”. Tiphsah en este mapa esta aqui



arriba en el Eufrates. Ese era el territorio que controlaban David y Salomon.

Asi que creo que cuando lees 2 Samuel 8 con esa lista de conquistas, puede
parecer algo bastante mundano para incluirlo en el libro, pero también hay algo de
importancia teologica, y es que Dios es fiel; él cumplira lo que dice. Le habia prometido a
Israel tierras que ocupar desde el rio de Egipto hasta el Eufrates. Durante el tiempo de
Samuel y Saul, eso era basicamente impensable. Los filisteos los estaban presionando e
Israel casi fue invadido por ellos, pero en la providencia de Dios, las grandes naciones del
Creciente Fértil —Babilonia, Asiria, Heteo y Elam— estaban en periodos débiles de su
historia, y el reino de David y Salomdn crecio en la misma medida en que Dios le habia
prometido a Abraham siglos antes.

Entonces, en cuanto a la historia progresiva de la redencion, creo que lo primero
gue vemos es este cumplimiento provisional de la promesa a Abraham sobre la extension
de la tierra prometida. Dije “provisional”, porque se dice que esa promesa es una promesa
eterna. No creo que se cumpla totalmente. Busco un cumplimiento futuro de eso. Cuando
miras la situacion politica actual, es dificil imaginar que Israel gane el territorio hasta el

rio Eufrates.

2. Realeza

Regrese a 2 Samuel, donde vemos en los libros de 1y 2 Samuel el progreso de la
historia donde tenemos el registro del establecimiento de la realeza en Israel y la
asociacion de la uncion con la realeza. Hay dos elementos en eso. Por supuesto, la realeza
es una institucién muy importante, pero la asociacion de la uncién en la realeza también
es importante. Es en el libro de Samuel que la frase “ungido del Sefor” llega a usarse
como sinonimo del rey. El significado de esto se ve cuando se comprende que “ungido” y
“mesias” son la traduccion y transliteracion de la misma palabra hebrea:Mesias significa
"ungido".Cristos es la traduccidn griega tanto en el Nuevo Testamento como en la
Septuaginta paramesias, que viene del hebreo y significa “ungir”. Este término se traduce
en nuestras traducciones al inglés como “Cristo”. Asi que hay muchos significados

interesantes en este término "ungido”.



Las historias de como David y Saul fueron ungidos se encuentran en 1 Samuel
9:16 y 10:1 para Saul, y en 16:13 para David. La designacion "ungido del Sefior" para el
rey aparece en varias referencias que he enumerado alli en 1y 2 Samuel.

Ahora, en lo que respecta a la realeza, no surge de la nada en el progreso de la
historia redentora. Hay una anticipacion de la realeza en declaraciones biblicas anteriores.
Primero se expresa explicitamente en la profecia de Jacob en Silo, el gobernante de la
tribu de Juda en Geénesis 49:10. Cuando Jacob da esas bendiciones a todos sus hijos, dice
en 49:10: “No sera quitado el cetro [simbolo de la realeza] de Juda, ni el baston de mando
de entre sus pies, hasta que venga aquel a quien pertenece, y la obediencia de las naciones
sera suya.” Asi que la realeza se anticipa en esa profecia, en la bendicion de Jacob a Juda.

La realeza se desarrolla ain mas en el oraculo de Balaam en Numeros 24:7-17.
Les llamé la atencion sobre eso cuando estabamos mirando el libro de Numeros. Y luego
mire Deuteronomio 17:14-20. Esa seccion de Deuteronomio a menudo se llama la "ley
del rey", donde Moisés establece ciertos principios por adelantado que deben regir la
conducta de los reyes de Israel cuando se establezca la realeza. Asi que Deuteronomio
17:14-20 anticipa el momento en que el Sefior colocara un rey sobre su pueblo después
de que lleguen a la Tierra Prometida. Entonces, se anticipa la realeza, y no creo que la
realeza fuera algo fundamentalmente incorrecto o en conflicto con los propositos de Dios
para su pueblo. De hecho, era parte de su proposito. EIl queria un rey. Hablaremos de eso
mas tarde.

1 Samuel nos muestra cOmo se establecié la realeza. Creo que es significativo que
esto se hizo de una manera que asegurd la continuidad del pacto. Hablaremos méas sobre
eso mas adelante. Lo sorprendente es que el reinado de Saul resultd ser un fracaso porque

se aparto del pacto.

a. pacto davidico
David es colocado en el trono en lugar de Saul, y luego se le da la extraordinaria
promesa de que su dinastia durara para siempre. Eso esta en 2 Samuel 7:11-16 y 23:1-5.

Como sefialo en la primera oracion del siguiente parrafo, este es el punto culminante de



todo el libro. Creo que esa promesa a David es el evento mas importante, se podria decir,
en el progreso de la historia de la redencion tal como se registra en el libro de Samuel.
Miremos 2 Samuel 7:10 y siguientes: “Y daré lugar a mi pueblo Israel y los
plantaré para que tengan casa propia y no sean perturbados mas. Los malvados no los
oprimiran mas, como lo hicieron al principio y lo han hecho desde el tiempo en que puse
lideres sobre mi pueblo Israel. Yo también os haré descansar de todos vuestros enemigos.
El SENOR os anuncia que el mismo SENOR os establecera una casa”. Ahora, hay un
juego de palabras en esta seccion. Al comienzo del capitulo, David le habia pedido
permiso al Sefor para construir una casa para el Sefior, y Natan dice: “Adelante, hazlo”.
Pero luego tuvo que volver y reconciliarse porque el Sefor dijo: “No, no es mi voluntad
que hagas eso, pero tu hijo lo hara. No me vas a construir una casa, en el sentido de un
templo; Voy a construir una casa para ti en el sentido de una dinastia”. Entonces obtienes
este juego con la palabra "casa" en el sentido de templo versus dinastia. “Cuando
terminen tus dias y descanses con tus padres, levantaré tu descendencia para que te
suceda, que saldra de tu propio cuerpo, y estableceré su reino. El es el que edificara una
casa a mi Nombre, y yo estableceré el trono de su reino para siempre. Yo seré su padre, y
él sera mi hijo. Cuando hiciere mal, lo castigaré con vara de hombres, con azotes
infligidos por hombres. Pero mi amor nunca le sera quitado, como se lo quité a Sadl, a
quien quité de delante de ti. Tu casa y tu reino permaneceran para siempre delante de mi;

tu trono sera establecido para siempre.”

b. Pacto davidico intertextualmente
Asi que esa promesa de una dinastia eterna, ese pacto con David, también se
menciona en el Salmo 89. Veamos eso, porque estos son importantes. El término “pacto
con David” no aparece en 1 Samuel, pero en el Salmo 89:3 lees que el Sefior dice: “Hice
pacto con mi escogido; He jurado a mi siervo David: “Afirmareé tu linaje para siempre y
afirmaré tu trono por todas las generaciones”. Esa es la promesa davidica o el pacto
davidico. Vaya al versiculo 20 del Salmo 89: “He hallado a David mi siervo; con mi 6leo

sagrado lo he ungido.” Versiculo 28: “Mantendré mi amor por €l para siempre, y mi



pacto con él nunca fallara. Estableceré su linaje para siempre, su trono mientras duren los
cielos. Si sus hijos abandonan mi ley y no siguen mis estatutos, si violan mis decretos y
no guardan mis mandamientos, castigaré su pecado con vara”. Versiculo 33, “pero no
quitarée mi amor de él, ni nunca traicionaré mi fidelidad. No violaré mi pacto ni alteraré lo
que mis labios han pronunciado. De una vez por todas he jurado por mi santidad, y no
mentiré a David, que su linaje permanecera para siempre y su trono permanecera delante
de mi como el sol; seré establecida para siempre como la luna, el testigo fiel en el cielo.”
Asi gque esas son palabras poderosamente fuertes habladas de las promesas del Sefior a
David en 2 Samuel 7.

Como comento al final de la pagina 3, existe este punto culminante de todo el
libro. La linea de la profecia de Jacob a Juda ahora se estrecha y agudiza. La simiente de
la mujer saldra de la linea de David. David sera el antepasado del gran mesias rey por
venir. Esta promesa finalmente se cumple como lo describe el Salmo 89. JesUs viene
como el hijo de David en Mateo 1:1. El angel Gabriel le dijo a Maria que su hijo se
sentara en el trono de su padre David. Cuando te metes en las referencias del Nuevo
Testamento, en Mateo, dos ciegos sentados al borde del camino se dirigen a Jesis como
el hijo de David. “Ten piedad de nosotros, oh Sefior, hijo de David”. Jesus mismo les
dice: “Yo soy la raiz y el linaje de David y la estrella resplandeciente de la manana”.

Ahora, al mismo tiempo, creo que debemos notar que no son tanto los logros o las
cualidades de David como lider, sino los propdsitos de Dios que debian cumplirse a
través de él, que son los mas significativos. Por eso no esta idealizado ni colocado en un
pedestal. Sus debilidades son evidentes. El autor del libro no duda en contarnos sus
fracasos. Pero a pesar de sus debilidades, todavia se le conoce como un hombre conforme
al corazén de Dios. Esa es una frase usada en 1 Samuel 13:14 y 16:7 y citada en Hechos
13:22. En general, se puede decir que David busc6 gobernar como Dios habia querido
que Israel fuera gobernado. Su reinado reflej6 el ideal del verdadero rey del pacto, no
total o completamente, sino de manera general. Se esforzé por modelar su reinado bajo el
poder de la ley del Sefior, hasta la capacidad de todo su corazdn. Su reinado se resume en

2 Samuel 8:13 como un rey que “hizo lo justo y recto para todo el pueblo”. Ese es un



gran elogio sobre el reinado de David. Sin embargo, incluso con un individuo tan piadoso
como David, esta claro que ningun rey humano podria cumplir el alto ideal. Peco y no
cumplid con el estandar de Dios. Es por el reconocimiento de este hecho, y mas aln con
los ocupantes posteriores del trono de David, que se podria decir que David fue el
estandar por el cual se midi6 a los reyes posteriores. A menudo dice en el libro de Reyes:
“El anduvo en los caminos de su padre”, o “El no anduvo en los caminos de David”. Mas
a menudo era lo Gltimo: “El no anduvo en los caminos de David su padre”. Asi sucedio
con los posteriores ocupantes del trono de David, ya que los reyes tendian a alejarse cada
vez mas del ideal del pacto.

Es entonces cuando comienza a surgir la futura esperanza mesianica. Es decir, que
en algun tiempo futuro habra un rey que ocupara el trono de David y que sera mas grande
que cualquier hombre ordinario; serd un rey divino. Isaias 7:14, “La virgen concebird y
dard a luz un hijo, y su nombre serd Emanuel, Dios estd con nosotros”. Y esa es una sefial
dada en el contexto del fracaso de un ocupante del trono de David, Acaz. Acaz no queria
escuchar al Sefior, no queria caminar en el camino del Sefior, no queria encontrar su
seguridad en confiar en el Sefior, sino que encontrd seguridad al hacer una alianza con
Asiria. Asi que un representante digno de la casa de David reemplazara a Acaz, y se
[lamara Emanuel, Dios con nosotros. Isaias 9:6, nacera un nifio, con nombres que indican
deidad: Dios Fuerte, Padre Eterno, Principe de Paz, el principado sobre su hombro. Y lo
dilatado de su paz no tendré fin. (El qué? “El reinara sobre el trono de David sobre su
reino afirmandolo y afirmandolo con derecho y justicia desde entonces y para siempre. El
celo del Senor Todopoderoso lograra esto”. El que ocupara el trono de David sera
Ilamado Dios Fuerte, Padre Eterno y Principe de Paz.

Mire Jeremias 23:5, donde leemos de este futuro rey mesianico: “Vienen dias, dice
Jehova, en que levantaré a David renuevo justo, un Rey que reinara sabiamente y hara lo
correcto. justo y recto en la tierra™. Asi se caracterizo6 el reinado de David. “En sus dias,
Juda sera salvo e Israel vivira seguro. Este es el nombre con el cual sera llamado: El
SENOR, Justicia Nuestra.”” Este es un rey divino que se sentaré en el trono de David en

algun tiempo futuro.



En 1y 2 Samuel tenemos un registro del establecimiento de la realeza en Israel y
esto apunta hacia algo mas grande por venir: el Mesias, el rey de toda la tierra. De modo
que la realeza y la expectativa mesianica se vuelven centrales en la escatologia del
Antiguo y Nuevo Testamento. Esa es una verdad biblica enormemente importante. Tiene
sus raices en 1y 2 Samuel. Ahi es donde todo comienza, porque ahi es donde se establece
la realeza. Ahi es donde toma forma por primera vez esta idea de ser ungido, y eso se
convierte en algo que se vuelve enormemente importante en el progreso de la historia de
la redencion posterior a 1y 2 Samuel. Asi que ese es el segundo hecho. En 1 Samuel, se
nos habla sobre el establecimiento de la realeza en Israel y la asociacion de la uncién con

la realeza.

3. 1y 2 Samuel nos cuentan como Jerusalén se convirtié en el centro religioso y

politico
Lo tercero: 1y 2 Samuel nos cuentan como Jerusalén se convirtio en el centro

religioso y politico de aquellos afios. En 2 Samuel leemos acerca de la conquista de
David de la ciudad jebusea de Sion, la cual hizo su capital. Eso estad en 2 Samuel 6. En el
capitulo 6 lees que él trae el arca a esa ciudad, convirtiéndola en el centro religioso de la
nacion y demostrando implicitamente que reconoce a Yahweh como el gobernante
supremo de la tierra. El Arca de la Alianza, se describe como el asiento del trono de
Yahweh. Yahvé esté entronizado entre los querubines. Asi es como desde el Arca que el
Yahveé invisible ejerce su dominio y gobierna sobre el pueblo de Israel. Me parece que el
primer acto de David después de conquistar Sidn o Jerusalén es llevar el Arca a esa
ciudad. Simbolicamente eso esta diciendo, “Yo no soy tu soberano, Yahweh lo es.” El
esta entronizado entre los querubines en ese Arca. Desde 2 Samuel 6 en adelante,
Jerusalén se convierte tanto en el centro religioso como politico de Israel y ha
permanecido asi desde ese dia hasta el presente. Continuara siendo importante en los
propositos de Dios en el futuro escatologicamente como se ve en Apocalipsis 21y 22.
Esa es otra cosa importante que sucedié en 1y 2 Samuel. Cuando tomas el periodico hoy,

escuchas historias sobre Jerusalén. Todo eso comenzé en 1y 2 Samuel. Dios ha usado



este sitio para cumplir sus propositos en la historia. ¢ Alguna pregunta o comentario?

C. La vida de Samuel

5. El Establecimiento de la Realeza y la Continuidad del Pacto

Creo que lo mejor que hago es detenerme aqui en C., “La vida de Samuel”. Quiero
hacer algunos comentarios sobre la vida de Samuel, pero luego enfocaré la proxima
semana durante una buena parte de nuestro tiempo en la carta namero 5. C., “El
establecimiento de la realeza y la continuidad del pacto”, y algunos temas asociados con
eso. Este tema de la reestructuracion de la teocracia y la integracion de la realeza en la
estructura de la teocracia es algo que tiene una enorme importancia. Dedicaremos algo de
tiempo a eso, y luego probablemente terminaré la hora con algunos comentarios sobre 1y
2 Reyes en la ultima pagina. La préxima semana es nuestra tltima sesién, por lo que
terminaremos la préxima semana.

Creo que habia confusién en el tiempo de Cristo porque la expectativa era que el
Mesias vendria, echaria a los romanos y gobernaria la tierra. ;Por qué? Esta idea fue
fundada sobre la base de ciertas profecias. Lo que no se entendia era que Cristo iba a
venir dos veces. La primera vez, iba a venir en la forma del Siervo Sufriente, figura de
otra profecia del Antiguo Testamento, para hacer expiacién por el pecado. La segunda
vez, vendra con poder, y eso no fue resuelto ni entendido claramente por muchas

personas en ese momento.
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