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Llegamos ahora al punto final de nuestra consideracion del tema de la realeza y el

pacto en 1y 2 Samuel. Es decir, la realeza, tal como la practicoé David, era una
representacion imperfecta, pero verdadera, del ideal del rey del pacto. Y como mencioné
antes, encontramos el reinado de David descrito en el libro de 2 Samuel. Tras la muerte
de Saul al final de 1 Samuel, David fue inicialmente aclamado como rey por la tribu de
Judd, sobre la cual reind durante un tiempo en la ciudad surefia de Hebrén (2 Samuel 2:1-
7). Posteriormente, fue aceptado como rey por las tribus restantes de Israel tras el fracaso
del hijo de Saul, Isboset , en perpetuar la dinastia de su padre entre las tribus del norte. Es
en 2 Samuel 5 que David finalmente comienza su reinado sobre toda la nacién. Leemos
en el versiculo 3 de 2 Samuel 5: «Cuando todos los ancianos de Israel vinieron al rey
David en Hebron, el rey hizo un pacto con ellos en Hebrén delante del Sefior, y ungieron
a David como rey sobre Israel.

Lo primero que menciona el narrador después de describir el comienzo del reinado
de David sobre todo Israel es su captura de la fortaleza de Sion. En ese momento, Sién
era una ciudad pequefia pero fuertemente fortificada habitada por los jebuseos . Estaba
ubicada en la cresta sureste de lo que luego se convertiria en el monte del templo de
Jerusalén. Desde un punto de vista politico, Sidn estaba idealmente situada para una
nueva sede de gobierno. Estaba ubicada centralmente y no pertenecia ni a Jud4, que era la
tribu de David, ni a Benjamin, que era la tribu de Sadl, estando ubicada en la frontera
entre los dos. Ademas, debido a que el sitio estaba rodeado por tres lados por profundos
valles y estaba fuertemente fortificado, proporciond a Israel una capital nacional casi
inexpugnable. Aunque este logro de David se describe en solo unos pocos versiculos
(capitulo 5 versiculos 6-10), su importancia no se puede exagerar. Este fue un
acontecimiento de gran importancia porgque, como capital de David, Sion no sélo se

convertiria en el centro religioso y politico de Israel, sino que con el tiempo llegaria a



ocupar un lugar muy importante en la historia tanto del judaismo como del cristianismo
y, de hecho, también en la historia mundial posterior.

2 Samuel 5 introduce al lector en una serie de narraciones que retratan el reinado
de David en todo su esplendor, a la vez que revelan algunas de sus intrigas y
complejidades. Encontramos estas narraciones desde 2 Samuel 5 hasta el final del libro,
en el capitulo 24. 2 Samuel 6 y 7 abordan temas centrales de todo el librode 1y 2
Samuel. Como hemos sefialado en analisis anteriores, la realeza y el pacto son los dos
temas mas importantes en 1y 2 Samuel. Como también hemos sefialado, cuando los
ancianos de Israel pidieron un rey como las naciones vecinas en 1 Samuel 8, negaron el
pacto y, en esencia, rechazaron al Sefior, quien era su rey. Pero, cuando el Sefior le
ordend a Samuel que le diera un rey al pueblo, lo hizo en el contexto de una renovacion
del pacto que establecia la monarquia de Israel en el contexto de la renovacion de la
lealtad a Yahvé y, al mismo tiempo, integraba la realeza humana en la estructura de la
teocracia de una manera que proveia para el reconocimiento continuo de Yahvé como el
Rey divino de Israel.

Analizamos esto particularmente en relacion con 1 Samuel 11:14 a 12:25. De ahi
en adelante, el rey humano en Israel debia ser un agente del gobierno de Yahvé sobre su
pueblo. No debia ser un rey autbnomo, como los de las naciones vecinas. Estaba obligado
a obedecer los requisitos de la Ley Mosaica, asi como las instrucciones de los profetas.
Pero Sadl, el primer rey de Israel, resultd ser una decepcidn. No ejercio su cargo real de
una manera que demostrara un continuo reconocimiento de Yahvé como el verdadero
soberano de Israel. Desobedecié repetidamente la palabra del Sefior dada a través del
profeta Samuel. Cuando fue confrontado por su desobediencia, intento justificar sus
acciones, en lugar de reconocer su pecado. Esto condujo al rechazo de Saul por parte del
Sefior y a la uncién de David para reemplazarlo en el trono de Israel.

Ahora que David se ha convertido en gobernante de todo Israel, en 2 Samuel 6 se
nos relata una decision muy importante que tomd, estrechamente relacionada con el tema

de la realeza y el pacto (el tema principal del libro). Se trata de la decision de David de



traer el Arca de la Alianza a Jerusalén (Sidn), su recién adquirida capital. Lo mencioné
brevemente al principio de estas lecciones. Al traer el Arca a Jerusalén, David reconocia
implicitamente que Yahvé era el Soberano divino de Israel. Permitanme mencionar
brevemente el Arca de la Alianza. Cuando Dios dio a Moisés instrucciones para la
construccion del tabernaculo, el Arca de la Alianza fue el primer componente que se
describid. El Arca era una caja rectangular de madera recubierta de oro, de
aproximadamente 1,2 metros por 7,5 metros por 7,5 metros. Debia colocarse tras una
cortina en el Lugar Santisimo, al que el sumo sacerdote entraba solo una vez al afio, el
Dia de la Expiacion. El espacio sobre el Arca, entre los querubines, a cada extremo de su
cubierta, era el punto focal de la morada de Dios entre Su pueblo. En Exodo 25:22 se le
dice a Moisés: "Me encontraré contigo alli" (este es Yahvé hablandole a Moisés); "Me
encontraré contigo alli y te hablaré desde arriba del propiciatorio, entre los querubines de
oro que se ciernen sobre el Arca del Pacto. Desde alli te daré mis mandatos para el pueblo
de Israel”. En 1 Samuel 4:4 y 2 Samuel 6:2, se hace referencia al Arca como el trono
sobre el cual Yahvé esta sentado invisiblemente. Usando una metéfora similar, 1
Crobnicas 28:2 y Salmo 132:7 se refieren al arca como el escabel del trono de Yahvé.
Moisés recibi¢ instrucciones de depositar una copia de los Diez Mandamientos dentro del
Arca. Entonces, entre las funciones simbdlicas del Arca, dos de las mas prominentes son
las de contenedor y trono. Dado que el Arca era una caja que contenia una copia de la ley
de Dios, quien estaba entronizado invisiblemente sobre ella, era un simbolo visible del
reinado divino de Yahvé sobre su pueblo Israel. Asi pues, al traer el Arca a Sién, David y
el pueblo de Israel reconocian pablicamente que Yahvé era su gran Rey.

Despues de que David trajo el arca a Sion, esta ciudad llegd a ser reconocida como
el lugar donde el Sefior habia hecho morar su Nombre, como se anticipé en
Deuteronomio capitulo 12 versiculos 5y 11. Desde este punto en adelante, numerosos
textos en el Antiguo Testamento hablan de Sion, no solo como la ciudad real de David y
la capital de la nacion de Israel, sino también como el lugar desde donde el divino Rey de

Israel, Yahvé, rein6 sobre toda la tierra. Salmo 9:11 - "Cantad alabanzas al Sefior que



reina en Jerusalén". Salmo 76:2 - "Jerusalén es donde vive el Sefior; el monte Sidn es su
hogar". Salmo 99:2 - "El Sefior se sienta en majestad en Jerusalén, exaltado sobre todas
las naciones". Salmo 132:13 - "Porque el Sefior ha elegido a Jerusalén; la ha deseado
como su hogar". Isaias 8:18 — “Somos sefiales y simbolos en Israel del Sefior
Todopoderoso, que mora en el monte Sidon.” Jeremias 8:19 — “Escuchen el llanto de mi
pueblo; se oye por toda la tierra. “;Ha abandonado el Sefor a Jerusalén?”, pregunta el
pueblo, “; Ya no estd nuestro Rey?”. Segtin la ensefianza biblica, Sion, Jerusalén, morada
de Yahvé, el Rey divino de Israel, seguira siendo un punto focal de la historia humana
hasta la creacion de un nuevo cielo y una nueva tierra, y hay muchos textos que hablan
del papel de Jerusalén en el desarrollo de la historia redentora.

Asi, mientras que en 2 Samuel 6, David honré al Sefior al afirmar su reinado sobre
la nacion de forma muy visible y tangible al traer el Arca a Jerusalén, en el siguiente
capitulo, 2 Samuel 7, encontramos que el Sefior correspondié y honré a David
prometiéndole una dinastia eterna. 2 Samuel 7 es, de hecho, el punto culminante de todo
el libro de 1 y 2 Samuel. Aqui vemos que la linea de la descendencia prometida, que se
extiende desde Abraham hasta Juda, se estrecha y se agudiza. Aqui aprendemos que la
descendencia de la mujer, mencionada en Génesis 3:15, que finalmente aplastaria la
cabeza de la serpiente, provendra del linaje real de David. David es quien sera el
antepasado del gran Mesias Rey que vendra. Esta promesa, por supuesto, se cumple
finalmente en Cristo. Reflexionando sobre la promesa del Sefior a David, descrita en
detalle en 2 Samuel 7, el Sefior dice en el Salmo 89:3 y siguientes (y no voy a leer todo
eso, pero si algunos versiculos). Hay una recapitulacion de la promesa que el Sefior le
hizo a David en 2 Samuel 7, donde el Sefior dice: «He hecho un pacto con mi elegido, he
jurado a David, mi siervo: “Estableceré tu descendencia para siempre y afirmaré tu trono
por todas las generaciones”... He encontrado a David, mi siervo; lo he ungido con mi
aceite sagrado. Mi mano lo sostendrd; ciertamente mi brazo lo fortalecera... Mantendré
mi amor por él para siempre, mi pacto con él nunca fallara. Estableceré su descendencia

para siempre, su trono mientras perduren los cielos. Si sus hijos abandonan mi ley y no



siguen mis estatutos, si violan mis decretos y no cumplen mis mandamientos, castigaré su
pecado con vara, su iniquidad con azotes; pero no le quitaré mi amor, ni traicionaré jamas
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
continuara para siempre y su trono perdurara delante de mi como el sol; sera establecido
para siempre como la luna, el testigo fiel en el cielo ”. En el Nuevo Testamento,
encontramos que Jesus nace como el Hijo de David, el hijo de Abraham (Mateo 1:1). El
angel Gabriel le dijo a Maria que su hijo se sentaria en el trono de su padre David (Lucas
1:32 y 33). Dos ciegos, sentados junto al camino, se dirigen a Jesus en Mateo 20,
versiculo 30, como el Hijo de David. “Sefior, ten misericordia de nosotros”, dijeron,
“Hijo de David”. Jesus dice de si mismo: “Yo soy la raiz y el linaje de David, la estrella
resplandeciente de la mafiana”.

Cabe sefialar, sin embargo, que en la descripcién biblica de David, lo mas
significativo no son tanto sus logros ni sus cualidades como lider, sino los propdsitos de
Dios que debian cumplirse a través de él. Por esta razén, David no es idealizado. No se le
coloca en un pedestal. Sus debilidades son evidentes, no se ocultan ni se disimulan. El
fracaso mas conocido, pero de ninguna manera el unico, de David fue su participacion en
adulterio con Betsabé y el asesinato de su esposo, Urias. En este incidente, descrito en 2
Samuel 11:2-12:25, David repentinamente comenzo a ejercer como un rey como todas las
demas naciones, que se apropiaban de su pueblo para satisfacer sus propios deseos.
Recuerde la descripcion de esto en 1 Samuel 8. De repente, David se vio por encima de la
ley y se convirtié en una ley para si mismo, en lugar de comportarse como un rey sumiso
a la ley del Sefior y a las palabras de los profetas. De repente, David actué de maneras
inconsistentes con el comportamiento de un verdadero rey del pacto. La ultima frase del
capitulo 11, que dice, "el Sefior estaba disgustado con lo que David habia hecho",
conduce directamente a la primera linea del capitulo 12, que dice, "Entonces el Sefior
envio al profeta Natan para contarle a David esta historia”. La yuxtaposicion de estas dos

clausulas, "el Sefior estaba disgustado con lo que David habia hecho" y "el Sefior envid al



profeta Natan para contarle a David esta historia”, es el eje sobre el cual la narrativa se
mueve de una descripcion de los pecados de David que encontramos en el capitulo 11 a la
descripcion del llamado del Sefior a David para rendir cuentas, que encontramos en el
capitulo 12. Natan fue el mismo profeta que le habia dicho a David que su dinastia
perduraria para siempre (en el capitulo 7). Ahora, sin embargo, en 2 Samuel 12, le trae a
David un mensaje radicalmente diferente. Era el deber de Natan confrontar a David con
la enormidad de sus pecados y luego anunciarle las graves consecuencias gque su pecado
traeria a la vida de su familia y de la corte. En el centro de la reprimenda de Natén,
establece un contraste entre las obras de gracia del Sefior hacia David, descritas en los
versiculos 7 y 8: «Te ungi, te salvé, te di, te habria dado mucho mas»; un contraste entre
sus obras de gracia y el incumplimiento de David de sus responsabilidades del pacto en
12:9: «Has menospreciado la palabra del Sefior». Los pecados de David se designan
como asesinato y el robo de la esposa de otro hombre (versiculo 9b). Debido a estos
pecados, David sufrird un triple castigo. Primero, la espada afligira a su familia tal como
la habia infligido a Urias (versiculos 9 y 10). Segundo, la insurreccidn surgira dentro de
su propia casa (versiculo 11a). Y tercero, sus esposas seran humilladas publicamente por
otro hombre, tal como él habia humillado a Urias en privado (versiculos 11by 12).

Las narraciones subsiguientes en 2 Samuel y los primeros capitulos de 1 Reyes
incluyen descripciones del cumplimiento de estos castigos. Al escuchar la acusacion de
Natan, David respondi6 de inmediato con palabras de arrepentimiento y contricion. Dijo
en el versiculo 13: «He pecado contra el Sefior». Si observamos eso en el texto hebreo,
asi como Natan solo pronuncio6 dos palabras en el texto hebreo cuando le dijo a David:
«TU eres ese hombre», David también pronuncia solo dos palabras en el texto hebreo
cuando confiesa su culpa. Estas dos breves declaraciones encarnan la esencia de la
dindmica de toda la unidad narrativa. Como sefala Ariel Simon, «EIl "TU eres ese hombre'
de Natan y la respuesta de David: 'He pecado contra el Sefior' derivan su fuerza de su
brevedad por excelencia». La confesion de David fue completa, sin reservas e

inequivoca. «He pecado». En contraste, recordamos a Saul, quien intentd eludir la



responsabilidad y justificar su comportamiento pecaminoso cuando fue confrontado por
Samuel. David asumio plena responsabilidad por sus actos pecaminosos. Del Salmo 32:3
y 4, parece que sus pecados no confesados habian pesado mucho en su espiritu. Alli dice:
“Mientras callé, mis huesos se consumieron en mi gemir todo el dia. Porque dia y noche
tu mano pesaba sobre mi. Mis fuerzas se debilitaban como en el calor del verano ”. Asi
que estaba listo para arrepentirse. Su reconocimiento de que su pecado era contra el
Senor: “Contra ti, y solo contra ti he pecado. He hecho lo que es malo ante tus 0jos”
(Salmo 51:4) no pretende negar ninguna ofensa contra Urias y Betsabé y, por extension,
contra toda la nacion de Israel, sino mas bien, es un reconocimiento de que todo pecado
es, en primera instancia, una violacion de la ley de Dios. En su raiz, el pecado de David
fue exactamente como lo habia descrito Natan. Fue un “menosprecio de la palabra del
Setior” (versiculo 9). En este caso, la Palabra del Senor era la Ley Mosaica, que el rey de
Israel debia leer todos los dias de su vida, para que aprendiera a temer al Sefior
guardando todas las palabras de estas instrucciones y decretos (Deuteronomio 17:19) en
la ley del Rey. Como hemos sefialado, el verdadero rey del pacto no estaba por encima de
la ley ni era una ley para si mismo. Estaba obligado a honrar la ley del Sefior, al igual que
cualquier otro israelita.

En la descripcion mas completa de la confesion de David, que se encuentra en el
Salmo 51, David pide al Sefior que tenga misericordia de él y que borre la mancha de sus
pecados, que lo limpie de su culpay lo purifique de su pecado (Salmos 51:1-2). Luego le
suplico al Sefior que no lo desterrara de su presencia ni le quitara su Espiritu Santo
(Salmos 51:11). La formulacién de esta Gltima peticion parece reflejar la profunda
conciencia de David de que estas cosas eran exactamente lo que el Sefior le habia hecho a
Saul. En 1 Samuel 16:1y 14, el Espiritu del Sefior se habia apartado de Saul y un espiritu
maligno de parte del Sefior lo atormentaba. Su peticion, por lo tanto, fue una apelacién
directa a la promesa de Dios de que, a diferencia de la casa de Saul, su propia dinastia no
seria desechada, sino que perduraria para siempre, segun la promesa de 2 Samuel 7. Ante

la concesion del Seor a la peticion de David, la respuesta de Natan, “Si, pero el Sefior te



ha perdonado y no moriras por este pecado”, también debe verse como mas arraigada en
esta promesa de pacto de gracia de Dios a David que en el espiritu de arrepentimiento de
David, por importante que fuera.

Hay algo a la vez inquietante y tranquilizador en esta narracion. A nivel personal,
ofrece uno de los recordatorios més vividos de las Escrituras: todos los seres humanos,
sin importar cuan elevados sean sus estatus a los 0jos de quienes los rodean, sin importar
el llamado especial que hayan recibido del Sefior, siguen siendo criaturas caidas y
capaces de las iniquidades mas inimaginables.

Es por esta razon que la Biblia nos anima a depositar nuestra confianza en el Sefior
antes que en los seres humanos. Salmo 118:8: «Es mejor refugiarse en el Sefior que
confiar en el hombre». Salmo 146:3: «No pongan su confianza en principes, ni en
hombres mortales que no pueden salvar». Los seres humanos siempre decepcionaran,
pero el Sefior nunca fallara a quienes son suyos. Ninguno de los héroes de la Biblia es
retratado como un santo sin pecado, incluyendo a los méas piadosos gobernantes de Israel
en el periodo del Antiguo Testamento.

Sin embargo, frente a la pecaminosidad humana, esta narracion también retrata a
un Dios que no solo interviene misericordiosamente en la vida de David para
confrontarlo con su pecado, sino que también le perdona la vida y le da otro hijo que
llevaria adelante la linea de la promesa. Asi, a pesar de la inquietante realidad de la
pecaminosidad humana, que se muestra tan plenamente en esta narracion, es, al mismo
tiempo, una narracion llena de la seguridad de la gracia. Asi como en el Jardin del Edén
el Sefior persiguio a Adan y Eva después de que desobedecieron el mandamiento de
prueba y los confrontaron con su pecado, en esta ocasion el Sefior no permitio que David
pensara que sus malas acciones estaban ocultas al escrutinio divino. Asi como en el
Jardin del Edén la busqueda de Dios por Adan y Eva no estuvo condicionada a su
arrepentimiento previo, en el caso de David, el Sefior tom¢ la iniciativa. Le envio a
Samuel para confrontarlo y llevarlo al arrepentimiento, aunque el perdon de Dios a David

no lo eximié de las consecuencias de su pecado.



El Dr. Davis dijo: «Yahvé perdona la culpa del pecado, pero impone sus
consecuencias. Limpia la contaminacion del pecado, pero puede continuar su disciplina».
Y creo que eso es lo que sucede en el caso de David. Dios se mostro fiel a su promesa de
preservar su casa, y como David declaré mas tarde, el Sefior continu6 siendo su refugio
(Salmo 32:7) y aquel cuyo amor inagotable lo rodeo, sin importar cuan dificiles fueran
las experiencias de su vida.

Hacia el final de 2 Samuel, en el capitulo 22, encontramos un cantico de David, y
creo que este cantico podria titularse apropiadamente "Cantico de David en alabanza del
Reino de Dios". Este notable cantico de 51 versos sitta algunos de los temas centrales de
1y 2 Samuel en una perspectiva teoldgica. Entre otras cosas, en 2 Samuel 22 se
encuentra una firme afirmacion de David, como Rey ungido de Israel, de que seguia
reconociendo a Yahvé como su Soberano supremo y el de Israel. Cuando David dice en
el versiculo 29 que "el Sefior es la lampara que alumbra sus tinieblas", el lector recuerda
que en el capitulo anterior, el capitulo 21, sus guerreros se refirieron a David como la
lampara de Israel. Esto se encuentra en 2 Samuel 21:17. Una comparacion de estas dos
declaraciones sugiere que David comprendia que cualquier luz que su vida proyectara era
solo un reflejo. No tenia luz que dar en si mismo. Fue la luz de Israel solo en la medida
en que su propia vida y reinado reflejaron algo de la luz de Yahvé. Aunque Yahvé no se
menciona en el cantico con el término "Rey", especificamente, la soberania divina
universal y la sincera afirmacion de David de ella y su alabanza a Dios por ella son el
tema dominante.

Una pregunta que ha llamado mucho la atencion en el estudio de los libros de 1y
2 Samuel, es por qué el Sefior quitd a Saul del trono por desobedecer la palabra del
profeta Samuel (como hemos visto en 1 Samuel 13 y 15), cuando David, quien tambiéen
pecod gravemente en el caso de Urias y Betsabé, fue perdonado (2 Samuel 12) y recibié la
promesa de que su dinastia perduraria para siempre (2 Samuel 7). Creo que la respuesta a
esta pregunta se encuentra en esta cancion. En los versiculos 21 al 27 de 2 Samuel 22,

David dice dos veces que el Sefior lo recompenso por hacer lo correcto (versiculos 21y
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25). En el versiculo 21, leemos: "EI Sefior me ha tratado conforme a mi justicia;
conforme a la limpieza de mis manos me ha recompensado”. En el versiculo 25, "El
Seflor me ha recompensado conforme a mi justicia, conforme a mi limpieza ante sus
ojos". David también afirma que sigui6 las leyes del Sefior y nunca abandoné sus
decretos (versiculo 23), y por lo tanto era "irreprensible ante Dios™ (versiculo 24).
Continua diciendo que el Sefior se muestra fiel a los que son fieles y puro a los que son
puros, pero a los malvados se muestra hostil (versiculos 26-27). Ademas, dice que el
Sefior rescata a los humildes pero humilla a los orgullosos (versiculo 28). Estas
declaraciones se hacen inmediatamente después de que David ha descrito en el vivido
lenguaje de la teofania (versiculos 8 al 16), cdmo el Sefior lo rescato de la agonia de la
muerte. Su crisis, que él describe como la agonia de la muerte, se describe en los
versiculos 5-7, y luego mas adelante en 17-20. Podria leer solo algunos de esos
versiculos. En el versiculo 5, "Las olas de la muerte se arremolinaron a mi alrededor; los
tormentos de la destruccion me abrumaron. Las cuerdas del sepulcro se enroscaron a mi
alrededor; las miradas de la muerte me enfrentaron”. En el versiculo 17, "El extendi6 su
mano desde lo alto, me tomd, me sacé de las aguas profundas. Me libré de mi poderoso
enemigo, de mis adversarios que eran demasiado fuertes para mi", y asi sucesivamente.
Hay una descripcion extensa de este rescate de la agonia de la muerte. La razén por la
que el Sefior lo rescatd se declara en el versiculo 20: fue porque el Sefior se deleito en él.
Leen en el versiculo 20: «Me sac6 a un lugar espacioso; me rescatd porque se deleit6 en
mi». Y la razon por la que el Sefior se deleit6 en él fue porque hizo lo correcto. O, «EI
Sefior me tratd conforme a mi justicia» (versiculos 21 y 25) que mencioné hace un
minuto. «El Sefior me ha tratado conforme a mi justicia» (versiculo 21 en la traduccién
NVI). Versiculo 25: «El Sefior me ha recompensado conforme a mi justicia, conforme a
mi limpieza ante sus 0jos». Asi que, la razén por la que el Sefior se deleitd en él fue
porqgue hizo lo correcto (versiculos 21 y 25), fue fiel (versiculo 26), fue puro (versiculo
27), humilde (versiculo 28) en lugar de orgulloso (versiculo 28) o malvado (la NVI dice

«perverso» en el versiculo 27).
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En el contexto, parece que David usa estas categorias para distinguirse de Saul. El
Sefior rescato al humilde (es decir, a si mismo), pero humill6 al orgulloso (es decir, a
Saul). Parece que el rescate del que habla David aqui (versiculos 5 al 7, 17 al 20) es su
rescate de la mano de Saul, quien habia intentado matarlo en numerosas ocasiones.
Repasamos numerosas narraciones en 2 Samuel, donde Saul intenta quitarle la vida a
David. Creo que también queda claro que David no afirma ser perfecto sin pecado.
Tampoco hace declaraciones orgullosas ni autocomplacientes. Mas bien, simplemente
dice con humildad que, a diferencia de Sadl, su estilo de vida demostraba que su deseo
mas profundo era andar en el camino de la fidelidad al pacto.

Entonces, ¢por qué el Sefior perdon6 a David por su pecado, pero destituyé a Saul
por el suyo? Creo que fue porque, a pesar de sus fracasos, el corazén de David era recto
hacia el Sefior. Y cuando peco, se arrepintio rotundamente y busco el perdédn del Sefior.
En cambio, cuando Saul pecd, en lugar de inclinarse ante el Sefior y el profeta Samuel
con verdadera humildad y contricion, buscé maneras de explicar y justificar su conducta
pecaminosa. Creo que es Util ver como esta importante seccién del salmo de David se
conecta con lo que precede en 1y 2 Samuel. En este contexto mas amplio, parece claro
que el autor del libro ha colocado este cantico de David en este lugar particular de lo que
a menudo se llama la conclusion de Samuel (capitulos 21-24) para destacar el claro
contraste gque se encuentra entre Saul y David. Fue gracias a Saul que el Sefior rescato a
David del peligro mortal. Saul habia rechazado al Sefior, y por esta razén el Sefior lo
habia rechazado a él. A diferencia de Saul, a pesar de sus graves pecados, David aln
podia legitimamente afirmar su lealtad a Yahveé. Creo que esto es lo que David quiere
decir con sus declaraciones sobre hacer lo correcto en los versiculos 21y 25, y guardar
los caminos del Sefior en el versiculo 22, etc. En general, es apropiado decir que la vida
de David se caracterizo por la fidelidad al pacto. Y este hecho crucial diferencio su
reinado y su estilo de vida de los de Saul de maneras claramente perceptibles.

Cuando David, por ejemplo, afirma ser «irreprensible» ante Dios (versiculo 24),

esto no debe entenderse como una afirmacion de perfeccion moral, sino como una
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afirmacion de fidelidad al pacto. Cuando David afirma en el versiculo 24b que se habia
mantenido alejado del pecado, Juan Calvino comenta: «El verbo que usa no denota una
sola caida, sino una desercion que aleja y aleja por completo al hombre de Dios. David,
es cierto, a veces cayo6 en pecado por la debilidad de la carne, pero nunca desistié de
seguir la piedad ni abandono el servicio del que Dios lo habia llamado».

Gert Kwakkel , en un volumen titulado Segun mi justicia: La conducta
recta como fundamento de la liberacion en los Salmos 7, 17, 18, 26 y 44 (y podria decir
que el Salmo 18 es basicamente el mismo que 2 Samuel 22 - son dos versiones diferentes
del mismo salmo) - pero Kwakkel llama la atencion sobre una declaracion de Moisés en
Deuteronomio 18:13 de que los israelitas deben "ser irreprensibles ante el Sefior su Dios",
donde la expresion en el texto hebreo es la misma que la afirmacion de David en 2
Samuel 22:24 cuando dice que era irreprensible ante el Sefior su Dios. Y Kwakkel sefiala
que, en su contexto en Deuteronomio 18:13, esa declaracion implica que uno no se
involucra en adivinacion, hechiceria, brujeria y similares, sino, por el contrario, que uno
da evidencia de lealtad a Yahvé al escuchar lo que revelara sobre el futuro a través de la
palabra de sus profetas. Si recuerdan ese pasaje de Deuteronomio 18, la pregunta es: ¢;de
donde obtendra Israel una palabra del Sefior cuando Moisés ya no esté? Y Moisés dice:
«No la obtendran recurriendo a adivinos ni adivinos. El Sefior les levantara un profeta. A
él deben escuchar y obedecer». Asi que, cuando Moises dice que los israelitas deben ser
irreprensibles ante el Sefior, implica con eso que no deben recurrir a la adivinacion, la
hechiceria ni la brujeria, sino escuchar la palabra del profeta.

Se encuentra que esto tiene relevancia aqui para el contraste entre David y Saul,
porgue Saul si se involucro en brujeria y no escuchd las palabras del profeta Samuel,
mientras que el Antiguo Testamento no contiene registro de que David haya participado
alguna vez en adoracién falsa y proporciona numerosos ejemplos de su respuesta
obediente a las instrucciones y correcciones de los profetas que el Sefior le envio. Incluso
si uno pudiera cuestionar justificadamente si los matices de ser irreprensible en 2 Samuel

22:24 son idénticos a los de Deuteronomio 18:13, dados sus diferentes contextos, parece
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que aun seria legitimo concluir, como lo hace Kwakkel , que ser irreprensible "estaba
evidentemente relacionado con la aceptacion de los mandamientos de Yahvé como la
directriz decisiva para su vida". Eso es lo que David, en esencia, afirma con esa
declaracion de que era irreprensible ante el Sefior. David podia legitimamente hacer esa
afirmacion. Saudl no.

Una cuestion secundaria que surge en relacién con la obediencia de David, en
contraste con la desobediencia de Saul, es si la obediencia de David mereci6 el favor
divino de la misma manera que la de Saul merecid el juicio de Dios. Creo que aqui queda
clara la diferencia. Es necesario hacer una distincion. Si bien la desobediencia de Saul
ciertamente merecio el juicio que recibid, la obediencia de David dist6 mucho de ser
perfecta y, por lo tanto, incapaz de merecer el favor de Dios. Sin embargo, esta
conclusion no significa que la obediencia de David fuera insignificante o irrelevante en
relacion con su papel en el cumplimiento de los propositos redentores de Dios. De hecho,
es sorprendente que haya declaraciones en 1 Reyes que parecen sugerir que David recibio
la promesa de esta dinastia perdurable precisamente debido a su obediencia. 1 Reyes 6:3:
«Mostraste fiel amor a tu siervo, mi padre David». ¢{Por qué? —“porque fue honesto, leal
y fiel contigo.” 1 Reyes 15:4 y 5 —*“Pero por amor a David, el Sefior su Dios le dio una
lampara en Jerusalén para levantar un hijo después de ¢él y para establecer a Jerusalén.”
(Por qué? “porque David hizo lo recto ante los ojos del Sefior y no se desvid de nada de
lo que le habia ordenado en toda su vida, excepto en el caso de Urias el hitita.”

Una situacion similar existe con el pacto de promesa que Dios hizo con Abraham,
donde también hay textos que plantean la cuestion de la relacion entre la obediencia de
Abraham y la promulgacion de las promesas que el Sefior le habia dado. En Génesis
22:15 al 18, después de que Abraham mostr6 su disposicion a obedecer al Sefior al
quitarle la vida a Isaac y el Sefior intervino y le proporcioné un carnero, el angel del
Serior se le acerca y le dice: «Esto dice el Sefior: porque me has obedecido y no me has
negado a tu hijo, tu Unico hijo, juro por mi nombre que ciertamente te bendeciré.

Multiplicaré tu descendencia incontablemente, como las estrellas del cielo y la arena a la
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orilla del mar. Tus descendientes conquistaran las ciudades de sus enemigos». Y esta
importante promesa: «Por medio de tu descendencia seran benditas todas las naciones de
la tierra». ¢Por qué? «Todo porque me has obedecido». Génesis 26:4 y 5: esta promesa se
le repite a Isaac y alli leemos: «Haré que tu descendencia sea tan numerosa como las
estrellas del cielo. Les daré todas estas tierras, y a traves de tu descendencia seran
benditas todas las naciones de la tierra». ;Por qué haré esto? «Porque Abraham me
escuchd y obedeci6 todos mis requisitos, mandatos, decretos e instrucciones». Y entonces
uno se detiene y se pregunta: ;Esa promesa a Abraham: «En tu descendencia seran
benditas todas las naciones de la tierra...», que segun Pablo es el evangelio predicado
previamente a Abraham en Galatas, esta condicionada a la obediencia de Abraham?
Aungue no hay tiempo suficiente para un andlisis exhaustivo de las implicaciones
de estas declaraciones, creo que, considerando todos los aspectos, parece claro que la
conclusion es: Dios tuvo en cuenta la obediencia de Abraham y David para la
promulgacion de las promesas que les hizo. No en el sentido de una causa eficiente ni de
una recompensa meritoria, ciertamente no. Sino en el sentido de un medio divinamente
ordenado para la administracion de la promesa. Fue Dios quien obré en Abraham y David
el querer y el hacer su buena voluntad, de modo que su obediencia fue fruto de la gracia
de Dios que operaba en sus vidas. Génesis 18:18 y 19 habla de Abraham: «Seguramente
Ilegara a ser una nacion grande y poderosa, y todas las naciones de la tierra seran
bendecidas por medio de él». ;Por qué? “‘Porque lo he elegido’, dice el Sefior, ‘para que

guie a sus hijos y a su casa después de él a seguir el camino del Sefior, haciendo lo que es

299 (113

recto y justo’”, de modo que, o con el resultado de que “‘el Sefior cumplird para Abraham

lo que le ha prometido’”.

Este es el mismo principio de Efesios 2:8-10: “Porque por gracia sois salvos por
medio de la fe; no de vosotros mismos, pues es don de Dios; no por obras, para que nadie
se glorie. Somos hechura de Dios, creados en Cristo Jesus para buenas obras, las cuales

Dios prepard de antemano para que anduviésemos en ellas”. Asi pues, la obediencia de

Abraham y David, si bien no merecia la recompensa de la promesa, estaba, sin embargo,
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intrinsecamente ligada a la administracion de la promesa. Y la eleccién de Dios de
Abraham y David como instrumentos de sus propoésitos redentores no excluyo su
respuesta de fe y obediencia en el sentido de obviar la importancia de esa respuesta, sino
que la incluyd, como un acompariamiento inevitable de la obra de la gracia divina en sus
vidas. Creo que esto significa, por supuesto, que, en ultima instancia, el favor de David
ante Yahvé residia en la eleccion soberana que Yahvé hizo de David para que fuera un
hombre conforme al corazén de Dios (1 Samuel 13:22). En cuanto al lugar de David en el
drama de la historia redentora, encontramos que, si bien encarno el ideal del verdadero
rey de la alianza como ni Saul ni ningan otro rey israelita después de él lo hicieron, su
reinado fue, sin embargo , imperfecto. En el mejor de los casos, pronosticé el reinado del
gran futuro papel mesianico, que establecera un reino en el que la paz y la justicia sean
plenas y completas.

A medida que los fracasos de David se multiplicaban y expandian por quienes lo
sucedian en el trono de Israel durante el periodo del Antiguo Testamento, los profetas
comenzaron a sefialar al rey que vendria del linaje de David y que seria conocido como
un "renuevo justo" (Jeremias 23:5). Este rey seria una persona que no solo reinaria con
sabiduria y haria lo que es justo y correcto (Jeremias 23:5), sino que seria una persona
conocida por el extraordinario titulo: "El Sefior es nuestra justicia" (Jeremias 23:6). Lo
que Jeremias anticipd aqui, pero no explicé completamente, es que el Hijo mayor de
David haria algo que superaria con creces lo que cualquier gobernante humano podria
esperar lograr. Seria un rey que no solo seria sin pecado, sino que, al expiar los pecados
de otros, extenderia su justicia a aquellos sobre quienes gobernaba. Su nombre seria Jesus
porque salvaria a su pueblo de sus pecados. Se sentaria en el trono de su padre David; Su
reino no tendré fin. Por lo tanto, en general, se puede decir que David procur6 gobernar
como Dios dispuso que gobernara el trono de Israel. Se esforz6 por modelar su reinado
segun los requisitos del Libro de la Ley; sirvi6 al Sefior como rey con todo su corazon. Su
reinado se resume en 2 Samuel 8:15 describe a David como un rey que “hizo lo justo y lo

recto para todo su pueblo”. Este versiculo describe todo el reinado de David en una sola
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frase. En esta declaracién general, pero significativa, el narrador describe a David como
un gobernante que exhibio las cualidades que el Sefior deseaba para todo su pueblo (hacer
lo justo y lo recto), pero, mas especificamente, como una persona gque poseia las
cualidades esenciales para alguien con autoridad real. Hacer lo justo y lo recto significaba
obedecer los requisitos del Pacto Mosaico.

Si lees Ezequiel 18, versiculos 5y 9, dice: «Supongamos que hay un hombre justo
que practica la justicia y la rectitud. Sigue mis decretos y guarda fielmente mis leyes. Ese
hombre es justo y ciertamente vivira —declara el Sefior soberano— ». Al hablar del gran
rey mesianico del futuro, Isaias dice: «El retofio que saldra del tronco de la familia de
David» (Isaias 1:11) «juzgara a los necesitados con justicia y a los pobres con derecho.
Practiquen la justicia y la rectitud». Como mencionamos antes, Jeremias dice: «El
renuevo justo que se sentara en el trono de David sera un rey que practicara la justicia 'y
el derecho. Vienen dias —declara el Sefior— en que levantaré a David un renuevo justo,
un rey que reinara con sabiduria y practicara la justicia y el derecho en la tierra. En sus
dias, Juda sera salvo e Israel vivira seguro. Este sera su nombre: el Sefior, justicia
nuestra». De hecho, él esta practicando la justicia y el derecho. Estas son las mismas
cualidades que caracterizan el gobierno de Dios sobre todas sus criaturas, y hay muchos
textos que lo demuestran. En Salmos 89:14 y 97:2, se encuentra la declaracion que habla
de la justicia y el derecho como los cimientos del trono de Dios. Asi pues, esta breve pero
contundente declaracién (2 Samuel 8:15) de que el reinado de David se caracteriza por su
conducta justa y correcta nos dice que, a pesar de las caidas y los fracasos asociados con
su vida, su reinado exhibi6 algo del caracter del propio reinado de Dios. A diferencia de
Saul, David fue un verdadero, aunque imperfecto, representante del ideal del rey del
pacto. Escalion Keyes ha sefialado que existen numerosas referencias a Daviden 1y 2
Reyes que hablan de su conducta justa. Se dice de él que hizo lo recto ante los ojos del
Sefior en numerosos textos, que guardo los estatutos y mandamientos de Yahvé, que fue
recto de corazon, que fue justo, que fue fiel, que fue completamente leal a Yahve, que

siguid a Yahvé con todo su corazon, que anduvo en integridad de corazon, que anduvo en
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los caminos de Yahvé - expresiones de este tipo que caracterizan el reinado de David y lo
establecen como el modelo que otros reyes de Israel debian seguir.

Asi pues, aqui, en 1y 2 Samuel, encontramos esta historia sobre el establecimiento
de la realeza en Israel. El establecimiento de la realeza en Israel anticipa y proporciona el
marco organizativo para algo mayor que estaba por venir: el Mesias, el rey de toda la
tierra. A partir de entonces, tanto en el Antiguo como en el Nuevo Testamento, la realeza
y la expectativa mesianica se convierten en un elemento central en el desarrollo de los
propodsitos redentores de Dios. Todo esto comienza a tomar forma en 1y 2 Samuel.

Gracias.
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