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Resumen

El presente articulo tiene como fin exponer al lector el desarrollo
socio-historico de la palabra ekklesia en las primeras comunidades
cristianas dirigidas por el apdstol Pablo. Este escrito muestra al
lector o lectora la aplicabilidad que el Apdstol propone a la ekklesia
cristiana tomando por referencia la idea de la ekklesia grecorromana
y la traduccion de la palabra hebrea gahal (pa%) al griego por parte de
la Septuaginta, la LXX. Se analiza la manera como Pablo resignifica
esta palabra, que, en un principio no tenia vinculos proximos con la
cristiandad, pero que aporta aspectos importantes que convierten la
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palabra ekklesia en una identidad simbolica para los comportamientos
socio-religiosos de las primeras comunidades cristianas, del siglo I
e.c.

Palabras claves: Iglesia, judios, grecorromano, Templo, casa-
familia, simbolo, identidad.

Abstract

The purpose of this article is to present to the reader the socio-
historical development of the word ekklesia in the first Christian
communities led by the apostle Paul. This article shows the reader the
applicability that the apostle proposes for the Christian ekklesia by
referring to the idea of the Greco-Roman ekklesia and the translation
of the Hebrew word gahal (P;7%) into Greek by the Septuagint, the
LXX. This is an analysis of the way in which Paul redefined this word,
which at first did not have a close link with Christianity, but which
provides important aspects that make the word ekklesia a symbolic
identity for the socio-religious behaviors of the first Christian
communities in the first century.

Key words: Church-Ekklesia, Jews, Greco-Roman, temple, home-
family, symbol, identity.

Introduccion

Tradicionalmente se relaciona la palabra ekklesia® a la asociacion
de creyentes que profesan la religion cristiana, ignorando que esta
palabra tiene sus raices en un ambiente socio-cultural un tanto
distanciado de la cristiandad, que, en un proceso de re-significacion,
el cristianismo primigenio adopta y la hace propia.

Ya en el texto biblico neotestamentario, son pocas las referencias
que se hacen sobre la palabra ekklesia en los escritos que no provengan

52 Iglesia. Se coloca la equivalencia fonética de la palabra en griego exkiecia.
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de Pablo. En efecto, es Pablo el que desenvuelve de manera amplia
el término de ekklesia en el cristianismo del primer siglo; debido
a esto, Raymond Brown (1998, pp. 50-62), Pablo Richard (1998,
pp-115-121), Herman Ridderbos (2000, pp. 557-562) plantean que el
apostol es el que propone y establece una linea muy importante para
el concepto socio-historico de la iglesia en el cristianismo primitivo.

Fitzmyer (2008) expone que en los evangelios se nombra la
palabra ekklesia unicamente en Mateo 16,18 y 18,17 y, en Hechos
de los Apostoles, aparece en 5,11 antes de la entrada protagdnica
de Pablo en el 8,1; que, desde ese capitulo en adelante, la narrativa
de Hechos va a girar en torno al Apostol y a sus viajes misioneros
en las principales ciudades del Imperio Romano y la conformacion
de ciertas iglesias (pp. 187-188). Fitzmyer concluye que es en los
escritos paulinos donde mas se ve referenciada la palabra ekklesia
como un ente socio-religioso que sigue los parametros del Resucitado.
(Hechos, 17 veces; Romanos, 5 y 1* Corintios, 15).

Para hablar de la ekklesia en el Nuevo Testamento es necesario
analizar el aporte socio-histérico de Pablo para el desarrollo de la
palabra ekklesia, dado que, “el apostol a los gentiles” es uno de los
pioneros en presentar el desarrollo social de las primeras comunidades
cristianas del siglo I e.c.

Es preciso mencionar que en el presente articulo se trabaja con
los escritos que se le adjudican a Pablo como escritor primigenio e
historico con respecto al denominado “corpus paulino”. Estas cartas
se las conocen como proto paulinos o cartas de la primera generacion
paulina, son manuscritos que tienen como principal autor a Pablo, el
apostol. Estas cartas son siete: 1 Tesalonicenses, 1 y 2 de Corintios,
Filipenses, Filemon, Galatas y Romanos (Fabris y Romanello, 2009,
p. 7). Los otros escritos en el corpus paulino estan divididos en las
Deutero paulinas y las pastorales®. Por tanto, el enfoque de estudio
seran las siete cartas ya mencionadas. El argumento mas valido
para probar la autenticidad de estos primeros escritos paulinos es
el contenido y coherencia historica de los presupuestos teoldgicos
y eclesiologicos que se ven reflejados en estas cartas, con Pablo

53 Deutero Paulinas: Colosenses, Efesios, 2° Tesalonicenses. Pastorales: 1 y 2 Timoteo y Tito.
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como personaje historico. No se desmeritan las otras divisiones del
corpus paulino, ya que también tienen un alto contenido sociolégico
y teoldgico de la ekklesia, pero éstas reflejan un periodo de tiempo
posterior a la vida de Pablo; es decir, tienen ya una tradicion paulina
pero no son propias del Apdstol (Brown, 1998, pp. 41-81).

Se expondra al lector o lectora la manera de Pablo en re-
significar y aplicar el término ekklesia en las primeras comunidades
cristianas, del siglo I. Este escrito tendra tres secciones: la importancia
del lenguaje para dar identidad a una comunidad, el desarrollo de la
ekklesia en contextos judios y grecorromanos en el primer siglo y, por
ultimo, la re-significacion socio-historica que Pablo da al concepto
ekklesia y su aplicabilidad a las comunidades que dirigia.

La importancia del lenguaje para el desarrollo
historico y cultural de la sociedad

Segun Eco (1998) el lenguaje varelacionado con el sentido que tiene
el simbolo dentro de una cultura. Esto quiere decir, que la cultura es la
gestora del lenguaje y solamente en el entendimiento de dicha cultura
especifica se podra comprender el lenguaje y los simbolos que abriga.
Por su parte, Paul Tillich (1969, pp. 54-65) analiza el lenguaje como
forma de simbolo, y su interpretacion por parte de una comunidad
en particular, mostrando una identidad propia en el proceso de re-
significacion que, en muchos casos, es diferente a la interpretacion
del proceso hermenéutico que tienen otras comunidades en relacion
con el mismo simbolo.

Tillich (1969) plantea que “el simbolo representa algo que no es
¢l mismo, algo que aquel representa y de cuyo poder y significacion
participa” (p. 56). Como menciona Tillich, el simbolo no es lo que
representa sino a quien lo representa, es decir, no se agota en lo que
dice sino en quien interpreta lo que dice. Asi que, es la comunidad
la que participa de ese nuevo significado y es ésta la que va a
reinterpretar el simbolo para adquirir una identidad propia. En otras
palabras, no es el arbol, el rio, el sol, la persona o la divinidad que
crea un significado, sino que es la comunidad que utiliza ese objeto o
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sujeto, sea historico o mitologico, para crear una realidad y junto con
ella su propia identidad, participando asi en la construccién de dicho
simbolo.

En el caso de Pablo, él reinterpreta la palabra ekklesia en un
ambiente grecorromano y judeo-helénico para dar identidad a una
emergente comunidad que se ve caracterizada por la experiencia
colectiva de la resurreccion de Cristo.

El lenguaje va a jugar un papel importante para la sociedad y su
cultura, ya que, en la utilizacion de ciertas palabras que en su momento
eran ajenas y muy probablemente profanas para una comunidad en
particular, pasan a tener una aplicabilidad propia de dicha comunidad,
con su nuevo significado.

Desarrollo socio-histoérico
de la palabra ekklesia

Ambiente grecorromano

La palabra ekklesia, proviene de dos vocablos en el griego, ek
que quiere decir fuera y xolew que quiere decir llamar, en otras
palabras, es una comunidad de los llamados (Gonzalez, 2010, p. 147).
La nocién de la ekklesia no era en un principio un término que se
relacionaba con el ambito religioso cristiano, por el contrario, este
término se utilizaba para definir la reunion o asamblea de los hombres
libres de una comunidad, los cuales tenian la facultad de escoger el
futuro de la polis o ciudad.

Ekklesia, vocablo derivado de xalew [kaléo], llamar (1lamada), a
través de ek — karew [ekkaléo], que se empled para la movilizacioén
del ejército, y atestiguado desde Euripides y Herddoto (s. V a. C),
designaba en el lenguaje de la antigiiedad la asamblea plenaria de
los ciudadanos en plenitud de derechos de la moAig /polis], ciudad.
Tuvo su periodo algido en el s. V a. C. y se celebraba a intervalos
regulares (en Atenas de 30 a 40 veces por afio; en otras partes con
menos frecuencia); también en casos urgentes se llevaba a cabo como
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ekklesia extraordinaria. (Coenen, Beyreuther y Bietenhard, 1990, p.
322)

La ekklesia tenia una estructura social propia. Las personas que se
congregaban en esta asamblea poseian la facultad de cambiar las leyes
de la ciudad, de elegir un funcionario para la direccion principal de la
urbe, y de administrar el ambiente juridico, reguldndolo mediante las
cortes de la justicia ordinaria. Esta asamblea era un espacio donde se
tomaban las mayores decisiones de una ciudad. Queda por aclarar que
las personas que conformaban esta asamblea eran hombres libres, con
derecho al voto y que en su mayoria pertenecian a familias adineradas
o0 eran aristocratas, los cuales decidian sobre el pueblo (Roloff, 2005,
pp. 1250-1267). No podian estar las mujeres, nifos, esclavos o
extranjeros residentes (Alvarez, 2009, pp. 143-150).

Segun Coenen, Beyreuther y Bietenhard (1990), los que
conformaban esta asamblea tenian el derecho a expresarse y proponer
asuntos politicos, economicos y juridicos. Estas propuestas eran
aceptadas si existia un relevante nimero de personas que secundaban
ciertas ofertas. Se estima que existia un promedio de cuatrocientas
personas que conformaban la ekklesia en el contexto grecorromano
(pp. 322-324).

Laekklesiano se encargaba tan solo de administrar legislativamente
la ciudad, sino que también tenia un tinte religioso muy predominante,
ya que giraba en torno a la adoracion de los dioses o patronos de
la ciudad. Harland (2003) plantea que la ekklesia, en el entorno
grecorromano, comenzaba sus reuniones adorando y haciendo
sacrificios a los dioses o a los benefactores de la ciudad en donde
se encontraba. Este fenomeno se debe a que las sociedades antiguas
eran muy religiosas y el proyecto socio-politico era el de honrar a los
dioses y patronos para que la ciudad pudiera ser prosperada.

Xavier Espulga y Monica Mir6 (2003) refiriéndose a la relacion de
lareligidon con los aspectos socio —politicos en la cultura romana dicen:
“en la mentalidad romana, cualquier accidn individual o colectiva en
la vida de los hombres implicaba la participacion activa o pasiva de
la divinidad” (p. 87). Por este postulado es necesario recalcar que, en
las sociedades grecorromanas, era indispensable la religion y el culto
a los dioses, ya que conllevaba el favor — una correcta adoracion — o
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el repudio — una incorrecta adoracion — de los dioses para el pueblo.
Por esta razon, las reuniones hechas en las ciudades-estados tenian un
vinculo religioso muy profundo e importante.

El escritor romano Valerio Maximus, 15 a.e.c — 35 e.c., (como
es citado en Espulga y Mir6, 2003, p. 87) se refiere a las reuniones
politicas que se hacian en el periodo grecorromano, planteando lo
siguiente:

Nuestra cuidad considerd que todo tenia que ser puesto siempre
después de lareligion, incluso aquellas cosas que quiso adornar
con el honor de la suprema majestad. Por eso, los romanos no
dudaron en poner al servicio de los actos sagrados sus poderes,
pensando que gobernarian los asuntos humanos siempre que lo
sometieran de manera correcta y constante a la pujanza divina.
(Hechos y dichos memorables I, 1,9)

Todos los asuntos politicos eran llevados a cabo con el aval de los
dioses. En la cosmovision grecorromana era indispensable colocar los
asuntos politicos y sociales en mano de los dioses. La propuesta era
descansar en la provision y el amparo de la divinidad, estableciendo
asi una forma de refugiar al pueblo en la fe de la deidad. Asi que,
colocar en la politica asuntos religiosos no es nada nuevo, desde
€pocas antiguas las culturas tenian esta practica.

En cuanto a la propuesta de Harland (2003), la ekklesia
grecorromana unia el poder socio- politico con la adoracion religiosa
a los dioses o benefactores de cada ciudad, ya que la religion era el eje
transversal que movia los otros aspectos sociales. Esta es una practica
que Pablo va a retomar y reinterpretar para que la ekklesia cristiana
la practique, pero bajo la adoracion del Cristo y del reino prometido
a sus fieles.

Es preciso mencionar que la ekklesia grecorromana tenia una cierta
autonomia con respecto a las politicas imperiales de ese entonces.
Segun los autores Gil (2015) y Horsley (1997), la ekklesia dentro
del ambiente grecorromano tenia un caracter alternativo, autbnomo
e independiente. La ekklesia en el ambiente grecorromano era una
asamblea que tenia fines socio-politicos y juridicos en los cuales
decidian aspectos que beneficiaran al pueblo; esta asamblea tenia
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un tinte religioso, pero también era exenta y con caracter facultativo
frente a las politicas imperiales que los gobernaban.

Por tanto, la ekklesia era utilizada para designar el grupo que
se reunia para ordenar leyes politicas y sociales en las sociedades
grecorromanas, que si bien es cierto tenian un tinte religioso, su
objetivo funcional no era un aspecto propio de la religion.

Desarrollo sociolégico de la palabra ekklesia en
el ambiente judio helenistico

El pueblo judio ha vivido varias conquistas en su tierra, primero
por parte de los babilonios (Reino del Sur), luego por los medos-
persas, griegos, y por los romanos®. En el intervalo de tiempo de
conquistas entre los griegos y romanos, se dio la dominacion del
periodo Tolomeo (301-198 a.e.c) el cual suministré la traduccion
de los escritos sagrados judios al griego, lo que se conoce como la
Septuaginta; “fue durante el reinado de Filadelfio que la Ley judia
(EI Pentateuco) fue traducida al griego. Los otros libros del Antiguo
Testamento fueron traducidos posteriormente” (Harrinson, 1987, p.
6). Es necesario esclarecer que esta traduccion tiene un proceso de
varios afnos para que el producto final saliera aproximadamente un
siglo antes de la era comun (Paul, 1978, pp. 32-38). A causa de esto,
es necesario revisar como se utiliza la palabra ekklesia para entenderla
en un contexto judeo-helenistico.

En el ambiente judio-helenistico, esta palabra como representacion
de un grupo posee la exclusividad de simbolizar la reunion de una
asociacion de fe. La ekklesia se utilizaba para definir la reunion
de una agrupacion religiosa, tal como lo hizo la traduccion LXX y
posteriormente en los escritos del Nuevo Testamento. En la traduccion
de LXX, la palabra ekklesia aparece unas cien veces y tres de ellas
sin equivalencia en el hebreo, mayormente para definir el término en
hebreo gdhal pn%; término que se utilizaba para hablar de la asamblea

54 Existieron después otras conquistas, pero, para este escrito, interesa hasta el dominio del Imperio
Romano
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de todo el pueblo de Yahvé cf. Dt. 9.10, 23.2; Jue. 20.2; 1R. 8:.55, 65
(Kittel y Friedrich, 2003, p. 1087-1092).

Pero, si bien es cierto esta palabra era utilizada en la traduccion
del gdhdl en la LXX, no siempre fue asi. En el siglo V a.e.c., en los
grupos judios de la didspora, comenzaron a utilizar la palabra sinagoge
(owvaywyn) proveniente del verbo (oivayw) para traducir en ciertos
contextos literarios la palabra gahadl. La cual quiere decir reunir,
convocar, con el fin de proponer una tertulia en donde se pudieran
leer y aprender los textos sagrados judios. Segtin Coenen, Beyreuther
y Bietenhard (1990), la palabra gahal no siempre sera traducida por
ekklesia, antes bien, en muchos casos sera traducida como sinagoge,
un sinénimo de ekklesia.

Asi p. ej. en Gn, Lv y Nm gdhal se traduce 21 veces por
synagoge, de los 15 pasajes de Ez, ekklesia s6lo aparece en
Ez 32, 3.23; y en los 5 pasajes de Jer nunca sale, sino que
la mayoria de las veces se encuentra synagoge; junto a este
término en todos esos pasajes aparece también oyhog /ochlos],
tropel de gente (p. ej. Jer 31,8; Ez 16,40; 17, 7) y mAnfog
[pléthos], multitud (Ex 12, 6; 2 Cr 31, 18). Por contraposicion,
la palabra synagoge (225 veces, de ellas 34 sin equivalente
hebreo) ha sido empleada, salvo contadas excepciones, para
traducir la hebrea ‘edah, para la que practicamente no se
encuentra otra traduccion de importancia; excepciones: Nm 4,
34: depog [demos], pueblo; 17, 5: emovotaoig [episystasis],
levantamiento, insurreccion, Sal 1,5: fovAn [boulé], consejo;
en 9 pasajes no se ha traducido directamente la palabra hebrea,
sino que se ha omitido por tautologia. (p. 323)

Es decir que el gahal tiene de por si un llamamiento mas solemne y
especial, esta palabra va a significar el llamado de Dios al pueblo para
cumplir las leyes mandadas por El; mientras que el ‘edah no tiene ese
peso simbolico cultural y social, el ‘edah traducido principalmente
como sinagoga va a significar una comunidad que teme a Yahvé. Por
tanto, estos autores llegan a la conclusion que:

Mientras gahal podia evidentemente traducirse por los dos
vocablos griegos, nunca fue traducido ‘edah por ekklesia. Por tanto,
parece que synagoge esta en la situacion de expresar el contenido
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de ambos equivalentes hebreos, mientras que ekklesia sélo puede
emplearse con un sentido muy especifico. (Coenen, Beyreuther y
Bietenhard, 1990, p. 323)

La palabra gahdl se va a relacionar mucho con la idea de la
ekklesia en el ambiente grecorromano, debido a que ambas palabras
evocan a una comunidad reunida con el fin de analizar y poner en
practica las leyes sean civiles o religiosas. Otra similitud es que en esta
comunidad tnicamente podran participar los hombres y cabe recalcar
que, tanto la palabra gdhdl y la ekklesia van a tener un significado
de una reunion solemne y especial. Asi que, fue mucho mas facil
relacionar la palabra hebrea gdhal con la palabra griega ekklesia
cuando se hizo la traduccion de los textos hebreos al griego. Pablo re-
significa esta idea de la ekklesia judia-helénica y la va a colocar en las
colectividades de fe, como una comunidad que se retine para adorar a
Dios tal como lo plantea 1? Cor. 2. 1-5; 14, 1ss; 1 Tes. 1:3-10. Textos
que plantearan el sentido religioso de la ekklesia, como organizacion
que adora a Dios.

Desarrollo sociolégico de la palabra
ekklesia en las primeras comunidades
cristianas paulinas

La palabra ekklesia no es una invencion del cristianismo ni mucho
menos de Pablo, debido a que antes de que las primeras comunidades
cristianas existieran, ya existian asambleas llamadas ekklesia tanto en
el ambiente grecorromano como en los textos de la LXX.

Pero es en los textos paulinos donde mas se nombra el término
ekklesia, debido a que Pablo desarrolla de manera amplia este término,
re significandolo con el fin de darle una identidad a las primeras
comunidades cristianas que dirige.

La importancia de Pablo, como el personaje que aplica el término
en el ambiente cristiano, se debe al gran uso que el Apdstol le da a la
palabra ekklesia, en sus escritos. Segiin Roloff (2005), los textos en
que mas se utiliza esta palabra son los escritos de Pablo; este autor
afirma lo siguiente:
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Las 114 veces que aparece ¢l término en el NT se distribuyen
muy desigualmente. Entre los Sindpticos, unicamente Mateo
ofrece tres ejemplos (16, 18; 18, 17 [bis]). El término falta por
completo en el evangelio de Juan. Se emplea con la mayor
frecuencia en Pablo (46 ejemplos; 22 de ellos en 1 Corintios),
las Deuteropaulinas (16 ejemplos) y Hechos (23 ejemplos).
Hebreos ofrece 2 ejemplos. En cuanto a las Cartas catolicas, el
término aparece Unicamente en 3 Juan (3 veces) y en Santiago
(1 vez). De las 20 veces que aparece en Apocalipsis, 19 se
encuentran en expresiones formulisticas empleadas en las
cartas dirigidas a las siete iglesias (Ap 1-3). (pp. 1251-1252)

Por tanto, la importancia del término desarrollado en Pablo se
debe a que, en sus escritos, aparecen 46 ejemplos de ekklesia, siendo
un apunte interesante que en la carta de los romanos solo se hace
referencia de esta palabra en el capitulo 16°°. Ahora bien, la ekklesia
cristiana paulina no parte de la nada, el mismo Pablo toma elementos
de varias organizaciones y sus estructuras sociales, las reinterpreta
a la luz del Cristo y las aplica en las comunidades a las que dirige.
Pablo hace que la ekklesia tome una funcion alternativa a la sociedad
mediterranea del siglo I, proponiendo un modelo de comportamiento
que es muy diferente al patron social del Imperio Romano pero que no
se sale de la cotidianidad de las personas que conforman la ekklesia.
En otras palabras, Pablo no inventa algo nuevo, simplemente lo re-
significa, haciendo una reforma social a partir de las comunidades que
siguen al Cristo. Mas adelante se ampliara este tema, mas la idea aqui
es mostrar al lector que Pablo toma varias estructuras sociales y las
aplica a las comunidades cristianas.

55 Gil (2015); Horsley (1997); Stegemann y Stegemann (2001) y Perrot (1989) proponen que
este tltimo capitulo de la carta a los romanos es un fragmento afiadido posteriormente,
la cual en un principio, era dirigido a una iglesia desconocida. Estos autores llegan a esta
conclusién debido a que durante toda la epistola no se hace mencién a la ekklesia; siendo
“Romanos” la carta impersonal de Pablo.
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El desarrollo de las comunidades paulinas en el
medio urbano

Una de las multiples razones para que la teologia y eclesiologia
paulinas sean tan importantes para el cristianismo, es precisamente
porque las comunidades paulinas se desarrollaron en un ambiente
urbano. Las comunidades paulinas tuvieron mucha cercania con las
principales ciudades del imperio, razén por la cual, el evangelio a
los gentiles se extendio de manera sorprendente. En otras palabras,
Pablo fue un hombre estratégico y consciente de la importancia
de la diversidad cultural externa al judaismo de Jerusalén, ya que
inicid6 comunidades en puntos especificos para la expansion del
evangelio en la civilizacion grecorromana. Meeks (1988) hace una
referencia respecto a lo mencionado: “hoy todo el mundo reconoce
que el cristianismo, después de sus primeros comienzos en Palestina,
fue todo un fendmeno urbano” (p. 28). Tal como lo afirma Meeks,
una caracteristica social de las comunidades paulinas fue que se
establecieron en las principales cosmopdlitas del Imperio Romano;
tales como Roma, Damasco, Filipo, Efeso, Corinto, Tesalonica, entre
otras ciudades.

Esta idea de expasion misionera en las principales ciudades
grecorromanas, ayudo a que el evangelio llegara mas rapido a lo largo
y ancho del Imperio. Pero no todas las confesiones de la incipiente fe
vieron con agrado esta expasion misionera paulina. En otras palabras,
la razén primordial del conflicto no consistié en la restriccion de
la predicacion sino en los deberes que debian cumplir los nuevos
convertidos sobre la “Ley mosaica”. Un ejemplo fue la rivalidad de
la ekklesia jersusalina con la ekklesia de los gentiles (Gal. 2:11-18;
Hch. 15), aspecto que a lo largo del cristianismo del primer siglo
fue siempre una discusion de nunca acabar. Por este motivo, Pablo
toma distancia con la ekklesia de Jerusalén y comienza a reinterpretar
el concepto del Nuevo Israel (Ro. 9-11) proponiendo una vision de
“ser” una comunidad integradora a las demas culturas del Imperio
Romano. Pablo renovo su pensamiento judeo-helénico y dialogd con
otras espiritualidades yacentes del Imperio.
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¢Movimiento Social o sectas?

Para el sociologo White (2007) el movimiento paulino fue
sincretista y sectario, debido a que Pablo hara una diferencia entre
ellos y nosotros (2* Cor. 6,14-18; Gal. 5,18-26). Este autor argumenta
que las comunidades paulinas fueron asociaciones que involucraron
distintas espiritualidades; “fue movimiento integrador, a menudo
sincretista, que se importa eficazmente (por traslado o mutacién) a otro
sistema cultural religiosamente definido, con el que trata de sintetizar
su novedosa vision simbodlica del mundo” (p. 170). Pablo, con el
contacto de otras culturas diferentes a la judia y con la predicacion
del Cristo, va a tener un movimiento que incluya a todas las personas.
Este involucramiento provoco un acceso a variadas expresiones de
fe, teniendo una derivacion de distanciamiento sobre las tradiciones
judias fundamentalistas.

Por otro lado, Ekkerhard Stegemann y Wolfgang Stegemann (2001)
van a plantear todo lo contrario, ellos no llamaran el movimiento de la
ekklesia paulina como un movimiento sectario y sincretista sino como
un elemento reintepretativo. Para estos autores, la idea de la secta
paulina no es conveniente debido a que llaman a este movimiento,
como movimientos sociales, argumentando que “el término que nos
parece menos convincente es el de secta, por ser un grupo que no
dice nada mas sobre la entidad en cuestion, a no ser que se trata de un
grupo minoritario” (p. 387). Lo que plantean estos teoricos es que la
ekklesia®® paulinas, en sus diferentes caracteristicas y problematicas,
fueron asociaciones que reintepretaron su contexto socio-politico y
religioso con una vision renovada partiendo de la fe en el Resucitado.

Se consideraque ambas posiciones pueden llegarse acomplementar.
Por un lado, la ekklesia se convierte en una secta judia debido a que
se aleja de ciertas preceptos tradicionales de la religion y propicia el
espacio de involucramiento de otras expresiones de fe depuradas por

56 Resaltar que, en términos generales, es posible hablar de la ekklesia paulina (singular) como
modo de una linea ideologica, practica y teoldgica en comun, donde el apostol fundamento las
principales doctrinas. Pero seria descabellado mencionar que esta ekklesia fue uniformada al pen-
samiento Ginico de Pablo; es por esto que se hace referencia en esta parte a la ekklesias (en plural),
ya que cada comunidad que Pablo fund6 u organizo tuvo sus caracteristicas esenciales y propias
que las diferenciaban de otras iglesias en el Imperio instruidas por el apodstol.
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la creencia en el Cristo, creencia que de por si ya es una herejia para el
claustro judio religioso tradicional; pero por otro lado, la ekklesia, en
su funcion de secta, cumple labores de un movimiento socio-religioso
que hace incidencia en la civilizacion mediterranea grecorromana.
Siguiendo con esta idea, se expone como Pablo intepretara muchas
formas sociales y religiosas que eran comunes en las sociedades
mediterraneas del primer siglo, haciendo una re-significacion y
colocando una identidad al primigenio cristianismo paulino.

Estructuras sociales reinterpretadas
por la ekklesia paulina.

Pablo no inventd una palabra, sino que se apropi6 del concepto
de la ekklesia que tenian las sociedades grecorromanas y judia-
helénicas. Pablo toma varias formas organizativas y las aplica a las
comunidades que siguen al Cristo, haciendo que estas comunidades
adquieran una identidad propia, de ahi lo que propone Alvarez (2009)
como una comunidad alterna a la sociedad imperante del siglo I e.c.
Algunos socidlogos y profesores llamaran este proceso social de la
ekklesia paulina como alternacion (Berger, 1976) o también llamados
como grupos de interés (Stegemann y Stegemann, 2001, pp. 386-
387). Asi que esta comunidad llevara procesos de re-socializacion
que permitira al individuo adoptar una nueva identidad. Por tanto, las
analogias que Pablo utiliza para aplicarlas a la ekklesia son: casa y
familia; asamblea popular y las reuniones de oraciones.

Casa y familia.

El apostol Pablo reinterpreta el modelo patriarcal y plantea un
modelo donde la ekklesia es una familia, en el cual, el inico Sefor
sera Cristo (Gal. 3, 28). El Apostol propone que no existe ningin tipo
de jerarquizacion entre los miembros de la comunidad, sino que todos
siendo muchos son uno en Cristo (Ro. 12,5), formulando que Cristo
es el xvplog de la ekklesia y por ende todos estan bajo el dominio
de Jesucristo. Un claro ejemplo de lo expuesto se puede ver en la
carta que Pablo escribe a Filemodn, diciendo que reciba a Onésimo ya
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no como un esclavo sino como un hermano amado en Cristo (FIm.
1,16). Pablo rompe la jerarquizacién en las comunidades cristianas
que dirige, y muestra una forma alternativa de vivir la vida bajo el
dominio de Dios. El hace hincapié¢ que, en la ekklesia de Dios, no
existe amos o esclavos (equidad social), hombres o mujeres (equidad
de género); sino personas que reconocen el dominio de Cristo y se
tratan entre si como hermanos, trabajando con diferentes dones para
la edificacion del cuerpo de Cristo (1* Cor. 12, 12-31).

A las metaforas de la casa y de la familia corresponden
también las amonestaciones éticas al amor al projimo y al amor
fraterno. Estas se inspiran, a su modo, en antiguas normas de
reciprocidad, en las que el amor fraterno representa mas bien
un comportamiento solidario en el seno de la familia nuclear o
en la parentela, y el amor al préjimo mas bien la reciprocidad
equilibrada entre vecinos y amigos. (Stegemann y Stegemann,
2001, p. 377)

Pablo bosqueja una representacion ideologica de familia; la
ekklesia pertenece a una familia, a un mismo cuerpo (Ro. 12, 5; I
Co. 15, 5ss) “Pablo busca que las asambleas reflejen algo del rostro
de Dios, su paradodjica identidad, su paraddjico modo de estar en la
historia, su paraddjico proyecto para restaurar Israel” (Gil, 2015, p.
138). Por tanto, una buena analogia que el Apostol reinterpretara e
implementara es la de la familia proyectando una forma novedosa de
vida a los congregantes de la ekklesia.

Por otro lado, Pablo corta lazos con el concepto colectivo sobre
templos paganos y con el templo de Jerusalén (2 Cor. 6, 16) debido
a que se va a dar un cambio socio-cultural en las comunidades que
maneja, creando una comunién mas intima y mas reciproca®’. El se
aleja de los cultos a través de los templos, debido que en los templos
no existia un concepto de union, antes bien eran lugares donde le
interesaba mas el factor economico y politico antes de una genuina
adoracion a la divinidad.

57 La practica de que la adoracion a la divinidad, sea cual sea, solo se hace en el/los templo/s dedi-
cados a dios (Alvarez, 2009, pp. 25-28).
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Cabe aclarar que el alejamiento de Pablo con respecto a un templo
fisico no era una idea nueva en las sociedades mediterraneas del
primer siglo (principalmente en las comunidades judias) ni tampoco
fue una novedad inventada por el cristianismo paulino. Mas bien,
en las sociedades judias antes del primer siglo, existia la concepcion
de que la comunidad era el templo de Yahvé, debido a tres factores
esenciales: uno de ellos fue porque en el Templo se movia mucha
corrupcion, y por lo tanto, muchos judios tomaron distancia del
Templo Fisico. Otra causa fue que muchas comunidades judias
estaban lejos de Jerusalén y se les imposibilitaba la adoracion a
Yahvé en el Templo. Finalmente, el tercer factor consistia en que
el Templo fisico no era construido por Dios sino por hombres asi
que, intepretaron que la comunidad, construida por Yahvé, seria el
templo del Sefior. Lo dicho anterioriormente es respaladado por los
escritos de la comunidad del Qumran; aqui se puede analizar que esta
comunidad se aparatd del Templo fisico en Jerusalén y comenz6 a
resignificar el concepto femplo aplicandolo a la comunidad.

Adolfo Roitman (2013), refiriéndose al pensamiento qumranita
concerniente al Templo en Jerusalén, cita uno de los textos del
Qumran que plantea:

Cuando estas cosas existan en Israel, el consejo de la
comunidad sera establecido en verdad como una plantacion
eterna, una casa santa para Israel y el fundamento del santo
de los santos para Aaron, testigos verdaderos para el juicio y
escogidos de la voluntad (de Dios) para expiar por la tierra y
para devolver a los impios su retribucion (VIII, 4-7). (p. 16)

Este texto se encuentra en el manuscrito llamado Rollo del Templo,
y relata precisamente que esta comunidad qumranita tenia en su
imaginario que el Templo de Yahv¢ era la misma comunidad, debido
a que no miraban con buenos ojos el Templo de Jerusalén.

La pregunta que surge es: (fue Pablo influenciado por el
pensamiento qumranita con respecto a su postura frente al templo?
No se puede decir a ciencia cierta si Pablo fue influenciado por esta
postura qumranita, pero lo que si se sabe, por la comparacion de los
escritos paulinos y otros escritos de la época, es que la proposicion
de que Pablo re significara el concepto de Templo aplicandolo a la
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comunidad no es una estipulacion paulina, sino que estaba en el
imaginario colectivo de ciertas comunidades sectarias judias de esa
época. Se puede plantear que Pablo no utilizé el concepto Templo
como se lo venia manejando durante siglos en la cosmovision judia
tradicional, sino que re-significo el 7Templo aplicandolo a la comunidad
cristiana como Templo de Dios. Esto ocasiond que las reuniones de
los integrantes de la creciente fe se hicieran en un ambiente familiar,
en un ambiente en el cual se reinterpretan los patrones familiares del
patriarcalismo grecorromano, dando un sentido de existencia a la
ekklesia de ser una comunidad que no tiene jerarquias (Gal. 3, 28) y
que la comunidad es el 7Templo de Dios y ya no un lugar fisico como
lo consideraba el gran nlimero de judios residentes en Jerusalén.

En otras palabras, Pablo en sus primeros escritos, da una identidad
a la ekklesia muy significativa e importante, debido a que plantea que
los miembros se deben preocupar los unos por los otros, tal como lo
hace una familia, siendo Cristo el Sefior de la ekklesia. Y, por otro
lado, infunde en el pensamiento de estas comunidades que el Templo
de Dios es la misma comunidad, por ende, donde esté la comunidad
ahi esta el Templo de Dios (2 Cor. 6, 16-7,1). Lo que diferencia este
imaginario paulino de otros imaginarios va a ser la creencia en el
“Cristo Resucitado”.

Asamblea popular.

Como se ha mencionado, las ekklesia grecorromanas eran
organizaciones en que soOlo podian participar hombres libres,
ciudadanos de la ciudad y con dinero. Pero en este caso, Pablo
reinterpreta esta asamblea y la convierte en algo popular donde no
existe orden jerarquico, donde no existe una distincion inequitativa
entre la mujer, hombre o nifios, sino que todos son iguales delante
de Dios. Pablo plantea que en las comunidades cristianas no deben
existir distinciones entre hermanos (Flm. 1) sino que todos, sefiores
y esclavos, hermanos y hermanas en Cristo, estaban reunidos para la
adoracion a Dios.

El historiador Celso (como es citado por Gil 2015, p. 118), el
cual vivio a mediados del siglo II (e.c.) describe el escenario de
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ciertas comunidades cristianas que aun, en siglo II vivian de manera
comunitaria, sin jerarquizaciones ni dominios del uno hacia el otro.

En las casa privadas vemos también a tejedores de lana,
zapateros remendones, limpiadores de ropa y a los mas
iletrados y toscos del campo, que no se atrevian a decir nada
frente a sus maestros mayores y mas inteligentes; pero tan
pronto se apoderan en privado de algunos nifios y, con ellos,
de algunas mujeres estiipidas, estos iletrados comienzan a
pronunciar algunas afirmaciones sorprendentes... Dicen
(a los jovenes) que si les gusta (el Evangelio) pueden dejar
a sus padres y maestros para ir con las mujeres y los nifios
pequeiios a la tienda de los tejedores de lana, o a las tiendas de
los zapateros remendones o de los lavaderos, de manera que
puedan aprender la perfeccion. (Origenes, Contra Celso 3,55)

Seglin esta fuente, en las primeras comunidades cristianas se
evidencia una especie de vivencia equitativa y fraternal entre los
participantes de la misma; si bien es cierto, hay una dominacion de
parte de los hombres a los nifios y mujeres, en realidad, los estudios
sociologicos proponen que, en las primeras comunidades cristianas no
se planteaba, por lo menos en la teoria, ese dominio de los unos hacia
los otros. Pablo quiso que la ekklesia sea diferente a la estratificacion
social del primer siglo, pero no es por eso que no existié anhelo
de dominio de un grupo a otro, es mas, las mismas cartas paulinas
reflejan este deseo, pero Pablo intenta apaciguar estas ideas (Gal. 3,
28; Fil. 2, 5ss; 1Cor. 14).

En cierta medida, esto fue una novedad social en el primer siglo,
Theissen (1985) y Malina y Rohrbaugh (1996) exponen que la
estratificacion social no permitia que hombres adinerados se juntaran
con pordioseros o personas del comun, debido a que las normas
sociales como el ionor y vergiienza no concebian esta practica como
algo correcto. En otras palabras, lo que Pablo desed es que la ekklesia
fuese una asamblea donde no existiera estratificacion de clases o de
grupos sociales, sino una comunidad que se reuniera con el fin de
exaltar a Dios.

En cuanto a esta analogia con la ekklesia grecorromana, la
ekklesia que muestra Pablo no iba a adorar a los dioses romanos
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ni al Pontifecum debido a que el Cristo, el kvplog, era el tinico que
debia ser adorado. Un claro ejemplo de esta protesta por parte de
las comunidades cristianas primigenias a la pax deorum se encuentre
en Filipenses 2, 9-11; en este texto, el Apdstol hace una critica a la
estabilidad idolatrica de los dioses romanos (Alvarez, 2009). Este
texto, el cual la tradicidn cristiana ha considerado como el cantico
de la encarnacion del Cristo, es en realidad una reprobacion a la pax
romana y la pax deroum, ya que las primeras comunidades cristianas
esparcidas en las principales ciudades del Imperio Romano, no iban
a seguir con la tradicion cultica de la civilizacion en general sino que
unicamente adorarian al Cristo Resucitado. El texto de Fil. 2, 9-11
va a plantear que so6lo Cristo sera exaltado, haciendo que tanto los
reyes de la tierra como el Emperador Romano se rindiera al dominio
de Jesucristo. Tal vez para el cristianismo en la actualidad es normal
y alentador leer este texto, pero en realidad para las comunidades
paulinas, este texto representaria el exterminio, segregacion y exilio;
ya que este texto va a bajar del pedestal al dominio del Imperio
Romano, debido a que el Imperio junto con su Emperador Romano
era el Sefior de todo el mundo conocido de ese entonces; y, para
el ego imperial, esto iba en contra de lo ya establecido. Este texto
es una reprobacion politica al Imperio y una afirmacion de que el
Cristo es el Sefior de la Tierra, dando como resultado que en ciertos
sectores del Imperio las comunidades fueran perseguidas, exiliadas o
exterminadas.

Esta vision de adoracion al Cristo provocd una serie de disgustos
por parte del Imperio, debido a que la sociedad romana era muy
religiosa y creia que si los dioses no eran adorados, la maldicion
caeria sobre el Imperio. Esto desagrado al Imperio Romano, debido a
que las comunidades cristianas provocaron no tan solo el disgusto a
sus dioses, sino una inestabilidad econdémica, ya que el culto religioso
iba de la mano de los intereses politicos y sociales.

Un aspecto que es importante sefialar es que el Imperio Romano
respetaba el libre culto de otras expresiones religiosas, siempre
y cuando estas pagaran tributos; a estos grupos religiosos se les
dio el nombre de collegia, tal como lo tenian los judios. Pero las
comunidades cristianas no tenian este titulo, ya que las comunidades
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cristianas paulinas se distanciaron de ciertos aspectos del judaismo
tradicional de Jerusalén, por tanto, no los amparaba la religion judia
ni la religion imperial; en otras palabras, eran una amenaza para sus
primos-hermanos judios y para la pax deroum y la pax romana.

David Alvarez (2009) menciona cémo estas comunidades
paulinas fueron en cierta medida controladas por el Imperio Romano.
... Tal hostilidad se manifesté de diversas formas y grados: desde la
divulgacion de rumores insidiososos, pasando por la aplicacion de
castigos fisicos a los culpables de los altercados, hasta su condena a
la cércel e incluso a la pena capital, como sucedi6 con el mismo Pablo

(p. 150).

Asi que, la ekklesia paulina por un lado era una sub-sociedad que
suscitaba la equidad entre los participantes de la asamblea, teniendo
una identidad y un sentido unico de adorar al Cristo, pero, por otro
lado, sus practicas religiosas atentaban contra la pax romana y la pax
deroum del Imperio, estableciéndose como una sociedad alternativa
que promovia un culto diferente que no iba acorde a las practicas
religiosas y sociales del Imperio.

Reuniones de oracion.

Pablo, teniendo una tradicion muy apegada al judaismo (Fabris
y Romanello, 2009, pp. 33-35), no rompe completamente con las
tradiciones y conceptos del judaismo, sino que los reinterpreta. La
ekklesia paulina se distanciaba del templo de Jerusalén, pero no de
todas las précticas judias. Pablo las reinterpreta con el fin de que
puedan servir para un buen manejo eclesioldgico de las comunidades
cristianas primigenias.

Pablo no se aparta de la sinagoga, sino que piensa que es la ekklesia
la que guiara a la sinagoga y al pueblo de Israel a reencontrarse de
nuevo con Yahvé. Pablo toma el significado de la sinagoga como un
lugar de oracion (proseuche) planteando que la ekklesia en cualquier
lugar en que se reuna, sea una comunidad de oracion. Si bien es
cierto, las sinagogas del primer siglo ya estaban institucionalizadas
por el judaismo (Gower, 1990), Pablo se apropia del valor simbolico
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para plantear que en el lugar que sea, la ekklesia puede tener un
tiempo de oracion, de lectura de las Escrituras, de hospitalidad, entre
otros aspectos que se practicaban en la sinagoga, pero refleja que la
ekklesia es la comunidad llamada de Dios (Stegemann y Stegemann,
2001, pp. 396-410).

Conclusion

David Alvarez (2009) hace una mencién comparativa de lo que
se ha mencionado hasta ahora y es un buen resumen para aclarar al
lector o lectora sobre el desarrollo socioldgico de la ekklesia cristiana
paulina:

Era una estructura fundamentalmente privada (como la
casa), pero con una vocacion publica muy llamativa (como
la ekklesia); era una organizacion mixta y plural (como las
asociaciones voluntarias), pero con una alteraciéon de los
roles hegemonicos (como en algunos cultos mistéricos);
cultivaba fuertes vinculos afectivos (como la casa), pero no
renunciaba a una dimensioén supralocal (como la sinagoga o
las asociaciones); creaba un espacio de oracion y recogimiento
(como la sinagoga o los cultos), pero desafiaba los valores
hegemonicos dominantes desde el sentido de la cruz exigiendo
recrear las relaciones personales y sociales; etc. (p. 126)

De esta forma, las comunidades paulinas lograron salir adelante
en medio de los obstaculos politicos y socio-religiosos. Una de las
razones de la trascendencia socio- religiosa paulina fue que sus
comunidades de fe estuvieron ubicadas en lugares estratégicos como
las principales ciudades cosmopolitas del Imperio Romano, pero, por
otro lado, los parametros sociales que se manejaban eran integradores
en medio de una pluralidad cultural. Los parametros que planteaba
Pablo en la identidad de la ekklesia intentaban hacer el dialogo
intercultural y aplicandolo con las ensefianzas del Cristo. Por estas
razones el desarrollo socioldgico de la ekklesia paulina fue la mas
notoria en el Nuevo Testamento.

Como ya se ha analizado, las palabras tienden a re-significarse, y
esa re-significacion formula una representacion de objetos, personas
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y asociaciones, que utilizan la comunidad intérprete para plasmar una
identidad propia. Como plantea Tillich (1969), el simbolo estd en
constante cambio para re-significar comportamientos dentro de una
sociedad.

Se ha mostrado que el desarrollo de la palabra ekklesia en la época
antigua no es una invencion del cristianismo, sino que existieron
organizaciones socio-judiciales y religiosas antecesoras a la religion
cristiana que utilizaron esta palabra para otros fines distintos en un
principio, pero que las comunidades paulinas las entretejieron para
darse a si mismas una razon de existir. Es importante insistir que Pablo
fue un hijo de su época, nunca se salié6 del mundo que lo rodeaba,
sino que estuvo inmerso en ¢l, y que, mediante la predicacion del
evangelio, provoco, a través de sus ideales, cambios significativos
en la sociedad en que se encontraba, partiendo de las comunidades
cristianas que inauguraba.

Concluyendo con lo mencionado, las palabras simbolizan
acciones, comportamientos y grupos dependiendo de la comunidad
que reinterprete dichas palabras; en el caso de Pablo y las
comunidades dirigidas, el apostol reinterpreté el concepto de ekklesia
bajo los parametros sociales, politicos y juridicos grecorromanos
y las directrices religiosas del judaismo helénico, provocando un
nuevo ¢ innovador imaginario de espiritualidad partiendo de la fe
en el Crucificado, dando como resultado una incidencia significativa
en la civilizacién grecorromana del primer siglo. La importancia
que tienen los primeros escritos de Pablo recae sobre el imaginario
innovador de comunidad de fe que el “apodstol a los gentiles” relata
en sus primeras cartas frente a los factores socio-religiosos y politicos
de las sociedades mediterraneas. El éxito de Pablo, como pionero de
una identidad transformadora de y desde la fe, se debe a tres puntos
esenciales: a) el intento, medianamente acertado, de involucramiento
de las distintas expresiones de fe que se encontraban en las ciudades
del Imperio a través de la creencia en el Xiotocg (christos), alejandose
de ciertos conceptos tradicionales del judaismo de Jerusalén (los
cuales le condujeron a complicaciones con el cristianismo de
Jerusalén y sus alrededores), pero adoptando ideas intransigentes
al judaismo institucionalizado; b) la visién geopolitica en plantar
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comunidades cristianas en las ciudades comerciales y culturales méas
importantes del Imperio Romano y c) el valor de re-significacion
a ciertos comportamientos sociales mediterraneos; dando como
resultado una nueva postura frente al pensar y actuar desde la fe en el
Ungido Resucitado.
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