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Resumen

Este articulo ofrece una profunda reflexion teoldgica y misional sobre la necesidad urgente de redefinir radicalmente
el concepto y la prdctica de la iglesia (ekklesia) en el contexto latinoamericano. En una regién que es
simultdneamente la mas urbanizada y violenta del mundo, y donde la mitad de la poblacidon tiene menos de 25 afos,
los modelos eclesidsticos tradicionales han demostrado ser en gran medida ineficaces para responder a los desafios
sistémicos de pobreza, desigualdad, migracién forzada y violencia estructural. A pesar del crecimiento numérico del
cristianismo evangélico, muchas iglesias han adoptado paradigmas centrados en el espectdculo, el consumismo
religioso, el institucionalismo rigido y una teologia escapista, lo cual ha generado comunidades desconectadas de
sus contextos y con escaso impacto transformador. En contraposicion, el articulo propone recuperar el significado
original de ekklesia como una comunidad enviada, empoderada por el Espiritu y orientada a encarnar el Reino de
Dios en todas las esferas de la vida. A través de un andlisis riguroso de las Escrituras, el contexto histérico del Nuevo
Testamento y el testimonio de la iglesia primitiva, se presentan cuatro dimensiones esenciales de la ekklesia: una
comunidad sanadora y misional, un movimiento discipulador guiado por el Espiritu, una fuerza transformadora que
confronta las estructuras de muerte, y una comunidad adoradora en comunidon profunda con Dios. Asimismo, el
articulo rastrea cémo la evolucion lingiistica y eclesioldgica —desde ekklesia hacia kuriaké e "iglesia'— ha
contribuido a una visién reducida y domesticada de la iglesia, mds centrada en el culto dominical que en la mision
integral. En respuesta, se hace un llamado a volver a la visién de Jesus: una ekklesia activa y visible, que vive la
adoracién como entrega total, que forma discipulos en todas las dreas de la vida, que encarna la justicia y la
compasién del Reino, y que actda como alma de la ciudad, promoviendo el Shalom en contextos marcados por la
fragmentacidn y la desesperanza. El articulo concluye con un consejo profético a lideres, iglesias y comunidades en
América Latina a abandonar la autopreservacion institucional y abrazar con valentia su vocacién pablica,
comunitaria y transformadora. El futuro de la iglesia no se definird por sus eventos ni por la magnitud de sus
estructuras, sino por su capacidad de formar comunidades discipuladoras, profundamente conectadas con Dios y
activamente involucradas en la restauracion de sus ciudades y naciones. Solo asi, afirma el articulo, la ekklesia podrd
ser la comunidad viva y enviada que Jesus sond, una iglesia que desafie las puertas del Hades y manifieste con
poder, compasion y verdad el Reino de Dios en nuestra generacion.




Parte 1: Los Grandes Retos para la Iglesia en
Latinoameérica

Introduccion: América Latina entre la Urgenciay el Potencial

América Latina enfrenta tres desafios —y oportunidades— fundamentales e interconectados.
Es la region mas urbanizada del planeta, con aproximadamente el 82 % de su poblacion viviendo en ciudades.’
También es la mas violenta, concentrando las tasas de homicidio mas altas del mundo? y 40 de las 50 ciudades
mas violentas del planeta.® Al mismo tiempo, mas del 40 % de su poblacion tiene menos de 30 afos, aunque este
porcentaje haido disminuyendo gradualmente en las Ultimas décadas.” Esta realidad demogréficay social plantea
alaiglesia tanto una urgencia como una oportunidad tnica: cémo involucrarse de manera efectiva en los centros
urbanos de América Latina y conectar significativamente con las nuevas generaciones.

Estos tres factores —urbanizacion acelerada, violencia estructural y una poblacién predominantemente joven—
demandan una respuesta misional contextual y prospectiva. Dado que la gran mayoria de la poblacidn vive en
areas urbanas, resulta esencial desarrollar modelos de plantacion de iglesias y estrategias de ministerio urbano
que respondan a los desafios y posibilidades especificos de la vida en la ciudad. Del mismo modo, el enfoque en
las nuevas generaciones es clave, ya que los jévenes representan una porcion decisiva de la poblacion y poseen
el potencial para impulsar una transformacion duradera. Si la iglesia desea contribuir a un futuro mas
esperanzador y justo para América Latina, debera invertir intencionalmente en el crecimiento, la formacién y la
participacion activa de la juventud, vinculando la fe con el compromiso social, la creatividad y la renovacion
comunitaria.

Mas Iglesias, ¢Mas Impacto?

Tim Keller observo con agudeza que “la plantacidn vigorosa y continua de nuevas congregaciones constituye la
estrategia mads crucial para alcanzar una ciudad. Nada mds —ni las cruzadas, los programas de alcance, los
ministerios paraeclesidsticos, las megaiglesias, la consultoria ni los procesos de renovacion eclesial— tendrd el
impacto constante de una plantacién de iglesias dindmica y extendida.”

La afirmacion de Keller ha influido profundamente en la conversacion global sobre la mision urbana. Sin embargo,
plantea una pregunta crucial para el contexto latinoamericano: ;basta con la mera multiplicacion de iglesias para
alcanzar nuestras ciudades y generar la transformacion que necesitan? En efecto, muchas urbes de la region
estan llenas de templos y congregaciones, pero a menudo carecen de un impacto verdaderamente
transformador. La cuestion, entonces, no es simplemente cuantas iglesias estamos plantando, sino mas bien:

e ;Quétipo de iglesias estamos plantando?
e ;Qué tipo de discipulos estamos formando?
e ;Quétipo de impacto estamos generando?

La simple multiplicacion de iglesias no constituye, por si sola, una respuesta suficiente a los profundos desafios
que enfrenta América Latina —especialmente si no nos preguntamos cdmo estas comunidades de fe pueden
involucrarse de manera significativa en la vida urbana y conectar con las nuevas generaciones.

Aunque el cristianismo evangélico es hoy el movimiento religioso de mas rapido crecimiento en la region —con
cercade una quinta parte de los latinoamericanos que se identifican como evangélicos, frente a una décima parte
en 20028—, este crecimiento acelerado atin no se ha traducido en una transformacion social profunda. A pesar de
las cifras impresionantes, la violencia, la pobreza, la desigualdad y la migracion siguen estando profundamente
arraigadas.” En paises como Brasil y en gran parte de Centroamérica —donde se espera que los evangélicos
superen a los catdlicos como grupo mayoritario en la proxima década—, la persistencia de estos males revela una
realidad preocupante: el crecimiento cuantitativo sin transformacion cualitativa no cumple el propésito del
evangelio.



Muchos siguen afirmando que la iglesia, como comunidad escogida por Dios, lleva una responsabilidad sagrada:
generar un cambio real y redentor en su contexto. El entonces influyente lider evangélico, Bill Hybels, resumio
esta conviccion de manera memorable al decir: “La iglesia local es la esperanza del mundo.”® Y afiadié: “Nada en la
tierra tiene mayor potencial para transformar vidas y llevar a cabo la obra del Reino en la comunidad que la iglesia
local. No hay nada como la iglesia local cuando funciona bien. Su belleza es indescriptible. Su poder es asombroso.
Su potencial, ilimitado. Ninguna otra organizacién en la tierra se le compara; nada siquiera se le acerca.”

Esta vision expresa el extraordinario prop6sito para el cual la Iglesia fue creada: reflejar el Reino de Dios en medio
de la quebrantada realidad del mundo. Sin embargo, la dolorosa realidad es que gran parte de la iglesia
contemporanea en Ameérica Latina ha tenido dificultades para vivir a la altura de este llamado. Incontables
congregaciones siguen centradas Unicamente en lo que ocurre dentro de sus propias cuatro paredes. Conformes
con mantener su funcionamiento mas que con cumplir su misién, a menudo carecen de la imaginacion y el valor
necesarios para encarnar el Reino de Dios en medio del complejo entramado urbano de nuestra region.

Esta desconexion ha generado una brecha significativa entre el amor a Dios y el amor al préjimo, y una
preocupante desalineacion entre el Gran Mandamiento y la Gran Comision. En el panorama actual de la iglesia
latinoamericana, observamos una preocupante proliferacion de modelos distorsionados de vida eclesial.

e La Iglesia Espectaculo, impulsada por el sensacionalismo y el carisma, busca entretener mas que
transformar—reduciendo la vida cristiana a eventos emocionales y experiencias llamativas.

e lalglesia Monumento, aferrada a un tradicionalismo rigido, convierte la fe en una rutina “sagrada” intocable—
mas preocupada por preservar las formas heredadas que por responder con creatividad y fidelidad a las
realidades presentes.

e Y la Iglesia Fortaleza, marcada por un fundamentalismo excluyente, levanta muros de pureza doctrinal—
expulsando a quienes son diferentes, priorizando la forma sobre el fondo, las reglas sobre la compasion, y el
tener la razon sobre el discipulado y crecimiento de la gente.

Enlugar de cultivar una fe encarnada, profunday transformadora, estos modelos tienden a perpetuar estructuras
y mensajes desconectados de las realidades cotidianas de las personas—distorsionando o neutralizando el
llamado integral de la iglesia a encarnar las buenas nuevas del Reino en todas las esferas de la vida.

Raices del Problema: Teologias y Practicas que Alejan del Propésito Original
A continuacion, se enumeran algunas de las raices mas profundas que explican por qué muchas iglesias no logran
vivir su propaésito original ni generar el impacto que el Evangelio propone:

e Una teologia escapista que enfatiza la segunda venida de Cristo y nuestra relacion vertical con Dios, pero
minimiza nuestra relacion horizontal con el préjimo, donde el papel de la iglesia es simplemente rescatar
almas de las fauces del infierno y vivir separados de la influencia perjudicial de "el mundo".

e Un marco desequilibrado de lo que muchos consideran una iglesia saludable, donde la salud de la iglesia se
mide principalmente por la asistencia alaiglesia, los edificios de laiglesiay la cantidad de diezmos y ofrendas
financieras, lo que conduce a una eclesiologia orientada a eventos y un enfoque principal en ofrecer una gran
experiencia de adoracion, en lugar de la alineacion con el Gran Mandamiento y la Gran Comision.

e Una falta de discipulado transformador, con muchas iglesias enfatizando el conocimiento en lugar del
caracter, enfatizando la informacion mas que la formacion, y muy pocas comunidades de fe enfocadas en
hacer discipulos que vivan su fe cristiana en todas las areas de sus vidas, incluyendo la busqueda activa de
abordar los desafios comunitarios y sociales.

e Una falta de formacidn teoldgica seria, donde la ensenanza biblica es superficial. Esta carencia fomenta la
prevalencia de una "teologia chatarra" centrada en la prosperidad y en experiencias emocionales, en lugar de
una formacion teoldgica solida, centrada en Cristo, que capacite a los creyentes para vivir su fe de manera
integral.

e Lainfluencia de la teologia de la prosperidad, unareinterpretacion radical de la Biblia que afirma que lariqueza
terrenal es un signo primordial de bendiciones divinas, y por lo tanto se centra en el crecimiento econdmico
de las personas, pero no en la transformacion de sus comunidades circundantes.

e Un modelo consumista y centrado en el templo, donde las iglesias han convertido a los congregantes en
consumidores, priorizando eventos y experiencias atractivas en lugar de una mision integral y servicio a la



comunidad, lo que resulta en una adoracion superficial que no promueve una fe viva y activa que impacte su
entorno.

e Unaconceptualizacion de la iglesia que se enfoca principalmente en el aspecto litdrgico y en la celebracion del
servicio dominical, relegando su papel misional, lo que lleva a que las congregaciones se centren en
actividades internas y de culto, en lugar de movilizarse como una comunidad activa que busca el bienestar
integral de su entorno, impactando en la transformacion social, econémica y espiritual de sus comunidades.

e Un liderazgo jerdrquico y personalista, donde las estructuras piramidales elevan a los lideres a figuras casi
incuestionables, promoviendo el culto a la personalidad. En lugar de fomentar un liderazgo humilde y
servicial, muchas iglesias caen en un estilo de liderazgo narcisista que busca la adulacion, en lugar de reflejar
el modelo de liderazgo de servicio que Jesus ensena.

e Una desconexién de la presencia viva de Dios, donde muchos creyentes ya no son conducidos a espacios
donde puedan ser llenos, capacitados y transformados por el Espiritu del Dios viviente. La experiencia de
encuentro con Dios ha sido reemplazada por rutinas religiosas, espectaculos emaocionales o contenidos
intelectuales, en lugar de cultivar una comunidad que anhela y experimenta la presencia real de Dios, siendo
impactada profundamente por su gloria y poder para vivir una vida transformada y misional.

e La normalizacién de patrones abusivos dentro de la vida eclesial, como el abuso espiritual, la manipulacion
emocional y el uso del miedo para controlar a las personas, limita profundamente la libertad y el desarrollo
de los creyentes. Aunque a veces se justifican con discursos de obediencia o autoridad espiritual, estas
practicas sofocan el llamado y la dignidad que Dios ha dado a cada persona. En lugar de formar comunidades
donde las personas puedan crecer y vivir su vocacion plenamente, muchas iglesias terminan reproduciendo
ambientes de control que contradicen el mensaje liberador del Evangelio.

Frutos de esta Realidad: Desconexion, Dualismo y Pobreza Espiritual

Los frutos de esta realidad revelan una profunda desconexién con la misién integral de Dios. Muchas iglesias se
han replegado sobre si mismas, priorizando rituales, estructuras y agendas internas por encima de un
COmpromiso genuino con su vocacion de servicio y la transformacion de sus comunidades. Esta desconexion
también revela una pérdida de confianza en el poder del Evangelio para provocar cambios reales, tanto en las
personas como en las comunidades. En lugar de ser una fuerza encarnada de Shalom, la iglesia, a menudo, se ha
vuelto en un espacio cerrado, donde el mensaje de las buenas nuevas se reduce a formulas espirituales sin
impacto enlarealidad concreta. Como consecuencia, se ha desarrollado una mentalidad de escasez y un complejo
de inferioridad que ha producido iglesias servilistas, dependientes de la politica o de estructuras
denominacionales rigidas. Esta actitud esta anclada en una vision dualista que separa lo espiritual de lo terrenal,
impidiendo una visidn holistica del Reino de Dios y debilitando la capacidad de la iglesia para actuar con relevancia
en el mundo. Como consecuencia, el fruto espiritual es escaso: abundan las actividades, los nimeros y los
eventos, pero hay poca evidencia de una transformacion auténtica. La frase “mucho follaje y poco fruto” describe
con precision la realidad de muchas congregaciones que, pese a su aparente vitalidad externa, no estan
produciendo un impacto tangible en la vida de sus miembros ni en las comunidades donde estan insertas.

La Urgencia de Repensar nuestra Misiologia, Eclesiologia y Liturgia

Todo esto deberia llevarnos a reflexionar profundamente: ;Qué tipo de iglesia estamos siendo? ;Qué clase de
discipulado estamos formando? ;Qué evangelio estamos encarnando? ;Qué impacto estamos generando en nuestro
entorno?

La clave para responder a estas preguntas y transformar la realidad que enfrenta la iglesia latinoamericana
reside, en gran medida, en el liderazgo y en una renovacion de nuestra comprension sobre lo que significa una
iglesia saludable y un discipulado verdaderamente transformador. Esto implica repensar con valentia los
paradigmas actuales de liderazgo, teologia, misiologia y eclesiologia, para poder responder con honestidad,
esperanzay claridad a los grandes desafios del presente.

El presente articulo sostiene que la conceptualizacion y el disefo actuales de la mayoria de las iglesias
dificilmente generaran un fruto verdaderamente transformador, ya que su propia autodefinicion y propdsito
institucional limitan esa vocacion radical. Aunque el articulo coincide con la afirmacion de Bill Hybels de que la
iglesia es la mejor esperanza para el mundo, también senala que la manera en que muchas iglesias hoy en dia
operan, se organizan y se comprenden a si mismas impide que ese potencial se haga realidad. Por su propio
diseno, no lo lograran; pues nada puede producir lo que no fue disefado para producir.



Asi que, aunque han pasado mas de 50 afios desde que se articuld la vision de la misidn integral en América Latina,
muchas iglesias aun no la han adoptado. Esto no se debe a una falta de informacion o acceso a los marcos
teoldgicos pertinentes, sino a que su autocomprension eclesioldgica y su estructura organizacional no estan
alineadas con esa mision. En otras palabras, no se puede vivir ni encarnar lo que no ha sido integrado en la
identidad y vocacion misma de la iglesia.

En las siguientes paginas, exploraremos las raices de esta desconexion y crisis y propondremos una definicion
biblica mas amplia de la ekklesia, redescubriendo su propésito y mision para volver a ser la comunidad que Jesus
Sono: una iglesia restauradora, discipuladora, transformadora y adoradora, enviada al mundo para encarnar el
Reino de Dios con poder, compasion y verdad.

El siguiente arbol de problemas ilustra los desafios previamente descritos:

" Complejo l
Industrial Eclesial

-~

Mucho Follaje y
poco fruto

Estructuras
Servilistasy
L Denominacionales

be..

Falta de Formacion |
Teologica Seria

Modelos
; Injertados/no A
Mucho Hedonismo autoctonos

Pocos procesos de I

y Narcisismo discipufado formal

Desconectadas

Adulacion de de sus Entornos

Perczonalidades

Poca Ensenanza I
Biblica Profunda

Iglesia de Show y
Espectaculo

,L’

Pastoral Servilista

Faltade
modelos
refereﬂcxales

Dependencia
enfermiza del

Faltade
Formacion

Falta de Confianza
en el Poder del
mismo Evangelio

3

[ Liderazgo de ]

Caudillo/Jerarguico Cosmovision

Dualista

Modelo
Consumista

Centrado en el
Temploy Cultismo

[ Dispensacionalisma/ ]

Elevacion de
Personajesy
Lideres

Ensenanza basada
mas en Experiencias

Complejode
Inferioridad

7 | 1 que en Formacion
Sobre-Confianza Iglesias Teologia de
ey | [ setinens | | (Tt
Paternidad la politica de Discipulado

\ Transformacional Apego al



Parte 2: ;Qué es la Ekklesia? - El Llamado y Propésito
de la Ekklesia

Introduccion: Diferentes Modelos Eclesiasticos

Muchos cristianos de hoy conciben la iglesia como el edificio donde nos reunimos, el lugar donde cantamos
alabanzas, escuchamos la predicacion y convivimas un poco con otros creyentes. De hecho, en el mundo actual,
la mayoria de las estructuras eclesiasticas estan organizadas en torno a tres diferentes modelos que definen su
enfoque y practica.

1. El Escenario - El Modelo de la Experiencia de Adoracion y del Liderazgo Carismdtico: Originado
principalmente en los Estados Unidos, el modelo del Escenario gira en torno a una experiencia dinamica de
adoracion centrada en el desempefio y el carisma. Su eje suele ser un predicador poderoso, un escenario
visualmente impactante, una banda de alabanza vibrante y servicios acompanados de luces, sonido y
recursos multimedia disefados para atraer e inspirar a la asistencia. Este modelo normalmente incluye una
amplia gama de programas y eventos orientados a fomentar la participacion y el entusiasmo. Con su énfasis
en la experiencia emocional, la predicacion “relevante”y la figura de lideres pastorales fuertes, el modelo del
Escenario se ha difundido ampliamente en América Latina—especialmente dentro de iglesias
neopentecostales, carismaticas y no denominacionales.” Si bien a menudo logra reunir grandes multitudes
y generar un ambiente de entusiasmo, su principal desafio radica en sostener procesos profundos de
discipulado, formacién comunitaria y transformacion social mas alla del escenario.

2. El Altar - El Modelo Litirgico y Sacramental: Arraigado en las antiguas tradiciones de las iglesias Catélica,
Ortodoxa y Anglicana, el modelo del Altar centra a la comunidad en torno a la celebracion de la Eucaristia o
Santa Comunidn. El altar se convierte en el corazdn de la adoracion, simbolo de la presencia de Cristo y de la
continuidad de la Iglesia a lo largo del tiempo. La liturgia—estructurada con oraciones, lecturas y rituales—
ancla a los creyentes en el ritmo sagrado de confesion, palabra y mesa. Este modelo se fundamenta en la
conviccion de que la participacion sacramental en el cuerpo y la sangre de Cristo esta en el centro mismo de
la vida eclesial, propiciando un encuentro con la gracia divina que nutre tanto la fe como la unidad. Destaca
la continuidad con las ensefanzas y practicas de la iglesia apostdlica primitiva, subrayando la reverencia, el
misterio y la profundidad teoldgica como expresiones vitales de la vida eclesial.

3.  ElPulpito - El Modelo de la Predicacion y la Ensefianza Biblica: Caracteristico de muchas iglesias reformadas
y protestantes evangélicas, el modelo del Pulpito situa la proclamacion de la Palabra en el centro de la vida
eclesial. El pulpito funciona tanto como simbolo como plataforma de autoridad, instruccion y alimento
espiritual. La predicacion expositiva y el estudio riguroso de las Escrituras constituyen la columna vertebral
de los encuentros dominicales, moldeando la teologia, la ética y la misién de la congregacion. Este modelo
enfatiza la claridad doctrinal, el compromiso intelectual y la aplicacion practica de los principios biblicos a la
vida cotidiana. Si bien ha dado origen a generaciones de creyentes y maestros profundamente formados en
la Biblia, enfrenta dificultades cuando la predicacion se desconecta de la practica comunitaria o cuando la
formacion permanece en un plano principalmente cognitivo, sin llegar a ser integral y relacional.

Estos modelos han bendecido sin duda a millones
de personas a lo largo de los siglos y contienen
muchos elementos valiosos. Sin  embargo,
comparten una limitacion comun: tienden a centrar
la vida de la iglesia en el servicio del sabado o
domingo, relegando su mision local a un lugar de
menor importancia. Con frecuencia, el énfasis
recae mas en lo que sucede dentro del edificio o del
espacio liturgico que en encarnar la mision de Dios
y formar una comunidad activa y misional,
comprometida con la transformacién integral de su 3
entorno y con un impacto tangible en los barrios y ESCENARIO ALTAR PULPITO

vecindarios locales. Como resultado, muchas




congregaciones han adoptado una mentalidad de “ir a la iglesia” en lugar de “ser la Iglesia”. El peligro de este
enfoque es que la iglesia puede dejar de ser un cuerpo vivo y transformador para convertirse en una especie de
Unidad Administrativa de Servicios Littrgicos (UASL): una institucion preocupada por mantener programas y
eventos religiosos, pero desconectada de su llamado a ser sal y luz en la ciudad. Ante esto, cabe preguntarnos:
;es esta la Iglesia que Jesus imagin6?

Hoy esta surgiendo otro modelo diferente—uno que redescubre a la iglesia como una vida compartida y un
movimiento de presencia en la ciudad, mas que como un evento programado. La metafora de la Mesa expresa
con fuerza esta vision. En contraste con el pulpito, el altar o el escenario, la Mesa representa el lugar donde la fe,
la comunidad y la mision convergen. No se limita al templo o al santuario, sino que se extiende a los hogares, las
calles, los cafés, los lugares de trabajo y los barrios—los espacios donde la vida cotidiana se desarrolla y las
relaciones echan raices. A lo largo de los Evangelios, Jesus reveld el Reino de Dios alrededor de mesas—
compartiendo comidas con pecadores y discipulos, con los pobres y los poderosos por igual. En la mesa, las
jerarquias sociales se desvanecen, los extranos se convierten en invitados y los actos ordinarios de comer y
conversar se transforman en sacramentos de gracia.

En este sentido, la mesa no es solo una metafora, sino una postura misional: una manera de estar presentes ante
Diosy ante el préjimo. Ser iglesia como mesa significa practicar la hospitalidad como misian, el discipulado como
vida compartida y el liderazgo como servicio. Implica un cambio: de institucién a movimiento, de espectadores a
participantes, de consumidores a colaboradores, de reuniones dominicales a presencia cotidiana. Aqui, partir el
pany escucharse mutuamente es tan esencial como predicar y cantar; la oraciony la justicia fluyen naturalmente
una hacia la otra. En un mundo urbano marcado por la fragmentacion, la soledad y la desigualdad, la mesa ofrece
unavision de la ekklesia como comunidad reconciliadora—un pueblo enviado a encarnar el shalom en la vida diaria
de la ciudad. Es alli donde la iglesia refleja con mayor fidelidad a su Fundador: Jesus, quien aln hoy se encuentra
con la humanidad en la mesa y desde ella envia a sus amigos a sanar el mundo.

Esta vision emergente apunta al tipo de ekklesia que nuestras ciudades necesitan con urgencia: una comunidad
relacional en su esencia, encarnacional en su practica y transformadora en su impacto. Nos invita a volver a la
intencion original de Jesus para su comunidad y nos plantea la pregunta central que este articulo explorara en las
paginas siguientes: ;0ué tipo de Iglesia imagind y soAd Jesus?

El Significado Original de la Ekklesia

Desafortunadamente, muchas personas hoy en dia conciben la iglesia simplemente como una comunidad
inofensiva, adoradora, evangelizadora y servil. Otros, por el contrario, la ven de manera mucho mas negativa:
como una institucion controladora, toxica o adoctrinadora, que busca suprimir el pensamiento independiente y
mantener el poder. Sin embargo, si la iglesia hubiera sido Ginicamente una de estas dos cosas—ya sea inofensiva
u opresiva—dificilimente habria provocado la intensa persecucion que sufrid en sus inicios. Cuando Jesus utilizo
la palabra ekklesia para describir la comunidad de discipulos que deseaba formar, tenia en mente algo muy
distinto a las connotaciones modernas cominmente asociadas con la palabra iglesia. Entonces, ;como
deberiamos definir realmente el término ekklesia? Para responder a esta pregunta, primero debemos explorar qué
tenia Jesus en mente al establecer la ekklesia. Comencemos con un breve repaso de su proposito y mision.

El Propésito y la Mision de Jests

Jesus vino a anunciar las buenas nuevas y establecer el Reino de Dios en la tierra. Sané a los enfermos, proclamo
las buenas nuevas, confronto la injusticia, perdoné pecados, conjunto y grupo de discipulos, y nos revel6 el suefo
de Dios. Pero su mision no termino ahi: murid y resucito, y al hacerlo, nos rescato del poder del pecado y la muerte,
que nos impiden experimentar el Shalom de Dios en nuestras vidas y en el mundo. Su muerte y resurreccion
marcaron un punto de inflexion definitivo, ya que Jesus vencid de una vez por todas el arma mas poderosa de
Satanas sobre la creacion: la muerte misma, el caos, la destruccion. Como dice la Escritura: ";0dnde estd, oh
muerte, tu aguijon? ;Dénde, oh hades (sepulcro), tu victoria?" (1 Corintios 15:55-57). Con la resurreccion de Cristo,
la vida—y la vida en abundancia—tienen la Ultima palabra y seran establecidas como la realidad definitiva de
nuestro universo (Juan 10:10). Incluso la muerte ha perdido su poder.



Aparte de proclamar el evangelio del Reino de Dios, Jesus llamo a un grupo de discipulos para formar una
comunidad radicalmente diferente, una comunidad cimentada en la fe y en la confianza en Dios que El mismo
llamo ekklesia (Matt 16:18; Matt 18:17). ; Pero que fue la ekklesia durante el tiempo de Jesus, un término que formé
parte del vocabulario politico griego y romano durante siglos?”

El Contexto Histérico: Templo, Sinagoga, Sanedrin y Ekklesia
Antes de definir el término, es importante sefalar que, en la época del nacimiento de Jesus y durante toda su vida
en la tierra, existian cuatro instituciones principales en Israel:

1. El Templo era el centro del culto en Israel, el lugar donde el pueblo acudia para encontrarse con la presencia
de Dios a través de los sacrificios y la mediacion de los sacerdotes. Era el Unico sitio donde se llevaban a
cabolosrituales prescritos en la Ley, y por ello, se consideraba el espacio sagrado por excelencia, el corazén
de la vida religiosa de la nacién.

2. LaSinagoga era un lugar de reunion y ensefanza donde el pueblo de Dios se congregaba en distintos lugares
para estudiar las Escrituras, orar y fortalecer su identidad comunitaria. A diferencia del Templo, que estaba
centrado en los sacrificios, la sinagoga ofrecia un espacio accesible para la formacion espiritual y el
aprendizaje, permitiendo que las comunidades locales se nutrieran de la ensefanza de la Ley y los Profetas.

3. El Sanedrin (o consejo de 70 ancianos) supervisaba los aspectos legales y judiciales de la vida judia,
cumpliendo un papel esencial en la cohesidn institucional de Israel. Ademas, en las ciudades mas
importantes existian consejos o tribunales locales —conocidos como “pequenos sanedrines” o “batei din"—
encargados de resolver asuntos legales y de supervisar la aplicacion de la Ley a nivel regional o municipal,
complementando asi la autoridad del Gran Sanedrin en Jerusalén.

4. La Ekklesia se referia a una asamblea de ciudadanos "llamados fuera” de sus hogares por un heraldo de la
ciudad para reunirse en un espacio publico. En las urbes greco-romanas esta asamblea tenia la
responsabilidad de juntarse regularmente para deliberar sobre asuntos civicos y politicos, discutir leyes,
elegir a los magistrados, y tomar decisiones sobre cuestiones publicos de la ciudad.”

Si bien en Galilea 0 Judea, durante la época de Jesus, la ekklesia no operaba exactamente como en las polis
(ciudades) griegas clasicas, algunas ciudades con mayor impronta helenistica (por ejemplo, ciertas urbes de la
Decdpolis, Tiberiades en Galilea o Séforis que se encontraba a unos 6-7 km de Nazaret, el lugar donde crecid Jests)
conservaban estructuras asamblearias inspiradas en dicha tradicion. Alli, las élites locales discutian asuntos de
gobierno municipal, aunque eran obligadas a someterse a las directrices de la autoridad romana (o del tetrarca,
en el caso de Galilea) y a respetar la legislacion judia en lo que incumbia a la poblacion local. No obstante, el
concepto de la ekklesia era conocido en la region, y a medida que los discipulos se expandian hacia Samaria y
otros confines del mundo grecorromano, lo encontraron con mayor frecuencia. De hecho, el término aparece 114
veces en todo el Nuevo Testamento, lo que indica su importancia para la emergente comunidad de seguidores.

Por ello, es clave comprender la intencion de JesUs al elegir la palabra ekklesia para describir su comunidad de
discipulos. A diferencia de templo y sinagoga, en la época de Jesus, ekklesia no tenia una connotacion religiosa,
sino civica y politica. Su origen se remonta a la democracia griega, donde funcionaba como una asamblea
gobernante o legislatura de ciudadanos encargada de la administracion de la ciudad-estado. Estaba compuesta
por hombres de dieciocho anos o0 mas, quienes habian completado al menos dos afnos de servicio militar, lo que
significaba que eran personas altamente comprometidas con su ciudad. En la mayoria de las ciudades griegas, la
ekklesia se reunia reqularmente para deliberar sobre asuntos publicos y gubernamentales, velando por el buen
gobierno, el desarrollo y el bienestar de la ciudad y su futuro. Asi, ekklesia no connotaba simplemente una
“reunién”, sino una asamblea oficial con autoridad para tomar decisiones, implementar politicas y moldear la vida
publica de la comunidad.” Este sistema de participacion ciudadana —conocido como democracia o gobierno del
pueblo— fue especialmente caracteristico de la antigua Grecia y no tenia precedentes en otras civilizaciones de
Asia, Africa o Europa.” En el contexto mexicano actual, un concepto que guarda cierta similitud con la ekklesia
griega seria el COPACI (Consejo de Participacion Ciudadana), cuyo objetivo es involucrar a los ciudadanos en la
toma de decisiones para el bienestar de sus comunidades.

Cuando el Imperio Romano, con su estructura jerarquica, pasé a controlar los territorios helenisticos, permitio
que muchas de las ciudades de tradicion griega mantuvieran sus instituciones locales —incluidas las ekklesiai -
siempre y cuando éstas no entraran en conflicto con los intereses imperiales.® Asi, Roma integré gradualmente
las ciudades helenisticas a su estructura imperial, delegando funciones administrativas clave a las élites locales.



Estas élites, organizadas en cuerpos ciudadanos formalmente reconocidos —como los consejos municipales
(ordines decurionum)—, no solo representaban los intereses de sus comunidades, sino que también actuaban
como agentes del poder romano. A través de estos cuerpos, Roma aseguraba la implementacion de sus leyes, la
promocion de su culturay el cumplimiento de sus prioridades imperiales.® Entre sus responsabilidades se incluian
la recaudacion de impuestos, la administracion de justicia local, el reclutamiento militar y la ejecucion de obras
publicas.” Si bien estos drganos, inclusive las ekklesias, conservaban ciertos elementos tradicionales de
autonomia civica, sus decisiones mas importantes —especialmente en asuntos politicos, militares o fiscales—
requerian la aprobacion del gobernador provincial o de magistrados designados por el emperador. De este modo,
Roma lograba mantener el control sobre sus territorios conquistados mediante una colaboracion estratégica con
las élites locales, asegurando asi la estabilidad y expansion de su poder en las provincias.

En este contexto imperial, el uso del término ekklesia por parte de JesUs adquiere una profundidad y una carga
subversiva mucho mas significativa.® Aun bajo control romano y llamado a representar los intereses del imperio,
la ekklesia sequia evocando en tiempos de JesUs la idea de una asamblea de ciudadanos con autoridad para
deliberar y tomar decisiones sobre el bienestar de su ciudad.

Por qué Jesis Escogio la Palabra ‘Ekklesia’

Vale la pena repetir que es profundamente revelador que Jesus y los apostoles eligieran un término secular —
ekklesia— enlugar de uno religioso para definir laidentidad y el propdsito de la comunidad que estaban formando.
Jesus bien pudo haber dicho: “Edificaré mi Templo” o “Edificaré mi Sinagoga”, los dos pilares religiosos del
judaismo de su tiempo. Pero no lo hizo. Al optar por ekklesia, se distanci6 intencionalmente de un modelo centrado
en estructuras religiosas tradicionales. Su vision iba mucho mas alld de una reforma interna del judaismo:
desplazaba el centro espiritual desde un edificio sagrado hacia una comunidad viva y reunida en Su nombre,
presente en todas partes del mundo.

Bajo esta légica, la vision de Jesus sobre la ekklesia puede entenderse como una continuacion y expansion del
concepto de gahal (5p) en el Antiguo Testamento, que describe a Israel como una asamblea convocada por Dios
para ser “un reino de sacerdotes” (Exodo 19:6), llamado a reflejar y mediar la presencia de Dios en el mundo.” A su
vez, esta dimension sacerdotal remite al relato de la creacion, donde Adan y Eva reciben el mandato de gobernar
y ejercer mayordomia en la tierra en nombre de Dios (Génesis 1:26-28). El Espiritu, al “moverse sobre” las aguas
caoticas (Génesis 1:2), simboliza ese impulso divino de transformar el desorden en un mundo ordenado y lleno de
vida. Asi, toda la creacién es entendida como un templo cdsmico, donde los primeros seres humanos —y
posteriormente Israel como gahal— estan llamados a funcionar como administradores sacerdotales que encarnan
la presencia de Dios y promueven orden, plenitud y justicia en la tierra.2

Jesus retomay reformula este llamado al establecer su ekklesia: una asamblea universal y radicalmente inclusiva,
compuesta por personas de toda nacion, etniay procedencia. Su misidn no es construir templos, sino ser templo;
no centralizar la espiritualidad en un lugar, sino dispersarla como levadura en toda la sociedad. Asi como el
Espiritu se movia sobre el caos para ordenar el mundo y generar vida, la ekklesia, empoderada por ese mismo
Espiritu, es enviada a confrontar las fuerzas de desorden —como la violencia, la injusticiay la alienacion— creando
espacios de adoracion, reconciliacion y justicia y penetrar su entorno con la presencia del Dios de Shalom. Esta
continuidad entre la vocacion de Adany Eva, el llamado de Israel como gahal, y la comision de JesUs a su ekklesia,
revela un unico proyecto divino: restaurar la creacion y formar un pueblo que irradie la presencia y el Shalom de
Dios en medio del caos del mundo.

Alaluz de esto, la eleccion de la palabra ekklesia no fue casualidad sino deliberado. Pues, al tomar un término de
raiz civica y politica —no religiosa— Jesus estaba redefiniendo radicalmente el concepto de comunidad espiritual.
Su ekklesia no seria una réplica de los modelos imperiales de poder, sino una asamblea alternativa “llamada fuera”
y convocada no por un emperador humano, sino por el Rey de reyes. Su mision: manifestar la presencia de Dios,
encarnar Su gobierno en medio de sistemas humanos quebrados, confrontar el mal en todas sus formas —
espirituales, sociales, culturales y estructurales— y sembrar senales del Reino en cada rincén de la vida.

Impregnada con el ADN del Reino y empoderada por el Espiritu Santo, la ekklesia fue concebida como una
comunidad viva, dinamica y transformadora que representa los intereses del cielo en medio de la tierra, una
comunidad restaurada que actia como embajadora del Reino de Dios (2 Corintios 5:17-21y Efesios 3:10).2 Por eso,
su identidad no se limita a una reunion dominical, sino que se despliega a lo largo de toda la semana, en todos los



ambitos de la vida. Asi, el uso del término ekklesia por parte de Jests demuestra como El define la nueva
identidad, propdsito y mision de sus discipulos como una comunidad enviada a discipular personas, ciudades y
naciones, anunciando con hechos y palabras el Shalom del Reino.?




Parte 3: ;Como Llegamos de Ekklesia a Iglesia?

Si efectivamente, para Jesus y sus apdstoles, ekklesia significaba la asamblea de ciudadanos del Reino de Dios,
empoderados por el Espiritu para representar ese Reino en la tierra, entonces como llegamos a la manera en
que hoy entendemos la palabra "iglesia"? ;Como fue que el término paso a asociarse principalmente con un lugar
de culto, un edificio eclesiastico o una estructura religiosa institucional, en lugar de una comunidad activa y
misional comprometida a buscar el shalom de su entorno?

Como la Evolucion Lingiiistica Cambio el Significado de Ekklesia a Kuriaké y Church

Una transformacion significativa en el significado de ekklesia comenz6 en el siglo IV, cuando Jerénimo tradujo la
palabra griega ekklesia al latin como ecclesia en su Vulgata. Tras el Edicto de Milan (313 d.C.), que legalizo el
cristianismo bajo Constantino, este término fue adquiriendo progresivamente nuevos matices de significado y
uso. Lo que antes designaba una asamblea empoderada por el Espiritu, llamada a encarnar el reinado de Dios en
la vida publica, comenzé a asumir el tono y la estructura del mundo romano—volviéndose mas institucional y
jerarquico, en consonancia con la cultura legal y politica del Imperio.

Con el tiempo, ecclesia pasé a designar no solo a la comunidad de creyentes, sino también el lugar de culto y el
marco institucional de la Iglesia—sus edificios, oficios clericales y sistema sacramental. La identidad de la iglesia
fue desplazandose lentamente de un movimiento dinamico hacia una estructura centralizada alineada con el
poder imperial. Aunque la traduccion fue linglisticamente correcta, redefinio sutilmente la manera en que los
cristianos imaginaban al pueblo de Dios: dejé de ser un pueblo en misidn para convertirse en una institucion
mediadora de la gracia. Este cambio lingiiistico y teoldgico tendria consecuencias de gran alcance.

e Reforzo una division clerical entre los lideres ordenados y los participantes laicos.
Sacraliz6 el espacio y el ritual, ubicando la santidad en el templo mas que en la comunidad.
Debilité el dinamismo misional de la ekklesia del Nuevo Testamento—un pueblo llamado a encarnar el Reino
de Dios en el mundo.

Esta reorientacion molded profundamente la imaginacion occidental acerca de lo que significa “iglesia”,
influyendo durante siglos en las nociones cristianas de liderazgo, pertenencia y mision.

La evolucién continud en las lenguas romances y germanicas. El
término espanol iglesia proviene directamente de ecclesia, mientras

que las palabras inglesas church y alemanas Kirche no derivan de EKKI_ESIA
ekklesia, sino de otro término griego: kuriaké (o kuriakon), que

significa “perteneciente al Sefor”. Hacia los siglos IV y V, los _

cristianos de habla griega usaban ampliamente kuriaké para

referirse a “la casa del Sefior”, es decir, al lugar de culto donde se ASAMBLEA DE
celebraba la Cena del Senor. Esto reforzo la percepcion de la iglesia CONVOCADOS
(asi como de la Iglesia) como un espacio liturgico, mas que como una LLAMADOS PARA
comunidad enviada al mundo. BUSCAR EL

) ) ) REINO DE DIOS
Curiosamente, el término kuriakon aparece solo dos veces en el EN SU CIUDAD

Nuevo Testamento—una para referirse a la “Cena del Sefor” (1
Corintios 11:20) y otra al “Dia del Sefior” (Apocalipsis 1:10}—, pero en
el uso posterior llegé a ser sinénimo de las reuniones cristianas y, con el tiempo, de los edificios de culto. Este
desplazamiento se consolidé cuando los godos tradujeron Kyriakos oikos (“la casa del Sefior”) al germanico ciric,
que mas tarde dio origen al kerk del inglés antiguo y, finalmente, a church en inglés y Kirche en aleman.? Asi, a
través de esta cadena de transformaciones lingliisticas—de ekklesia a ecclesia y luego a kuriaké—el significado
de “iglesia”, incluso en el espanol, pasé de designar un pueblo participativo guiado por el Espiritu a representar un
concepto institucional y espacial.




Del Movimiento al Monumento: La Institucionalizacion de la Ekklesia

Cuando los traductores reemplazaron ekklesia por términos como church, Kirche o Iglesia (conceptualmente
mucho mas cercanos a church que a ekklesia), gran parte de su significado original se perdid. Ni siquiera las
correcciones linglisticas de la Reforma—como la eleccion de Martin Lutero del término Gemeinde
(“congregacion”) en lugar de Kirche para referirse a la ekklesia—lograron recuperar plenamente la vision dindmica
de una comunidad guiada por el Espiritu y enviada al mundo. El énfasis sigui¢ centrado, en gran medida, en una
congregacion reunida semanalmente para el culto y la ensefanza.

Como resultado, el rico concepto biblico de ekklesia—una asamblea viva, empoderada por el Espiritu y
comprometida con el bienestar de su ciudad—fue reduciéndose gradualmente a una reunion religiosa periodica
dentro de un edificio. Lo que comenz6 como un movimiento del Espiritu se transformo, con el tiempo, en un
monumento religioso: institucionalizado, domesticado y, con frecuencia, desconectado de su mision de encarnar
y extender el Reino de Dios en todas las esferas de la vida.

En consecuencia, la ekklesia fue sacralizada y cada vez mas confinada a las dimensiones espirituales y religiosas
del cristianismo. En muchas tradiciones—catalica, ortodoxa y anglicana—la liturgia se centra en la Eucaristia,
mientras que en las iglesias protestantes, evangélicas y carismaticas, el énfasis se traslada al pulpito o al
escenario. A través de todas estas formas, la “experiencia de iglesia” ha llegado a ser sindnima de asistir a un
servicio semanal(ya sea "“ir a misa” 0 “asistir al templo o culto dominical”) mas que de participar en una comunidad
viva y transformadora.

Cuando la Reunion Religiosa Reemplaza a la Comunidad Misional

Araiz de esta evolucion, muchos—incluyendo cristianos de tradicion anabautista, quienes rechazaban la jerarquia
clerical y enfatizaban el liderazgo comunitario—interpretan hoy ekklesia como la asamblea de los santos, un grupo
apartado de las estructuras del mundo para formar parte del pueblo de Dios. Desde esta perspectiva, la ekklesia
se concibe como una comunidad separada de su entorno, reunida principalmente para la oracion, los
sacramentos y la ensefanza, con el propdsito de vivir en santidad, consagracion, y distanciado de las influencias
del mundo.?

Podriamos decir, entonces, que la mayoria de las iglesias hoy en dia
operan mas como kuriaké que como ekklesia. Incluso muchos
movimientos de plantacion de iglesias se enfocan mas en
establecer kuriakés—congregaciones centradas en el culto y la
ensefanza—que en formar ekklesias, comunidades enviadas para
transformar su entorno. Si bien la kuriaké—con su énfasis en la
adoracion, la predicacion y la comunion—es una parte fundamental
de la vida cristiana, no representa la totalidad de la iglesia que
JesUs imagino. La kuriaké encaja dentro de la ekklesia, pero la
ekklesia tiene un propoésito mucho mas amplio que la kuriakeé. Es
esencial, sin duda, que los creyentes se retnan en el nombre de
JesUs para adorar y compartir en comunion, pero confundir la
ekklesia con una simple reunion religiosa (o peor aun, con un
edificio) nos priva de su verdadero propdsito que Jesus establecio.
La ekklesia original no estaba limitada a un templo ni a reuniones semanales, sino que era un movimiento m|S|0naI
apartado para participar en la mision de Dios. Era una comunidad enviada al mundo para testimoniar el Reino de
Dios en medio de culturas que habian reemplazado la verdad del Evangelio por otras narrativas. Era una asamblea
de discipulos comprometida con la vida de la ciudad, dedicada a confrontar la injusticia y a manifestar, en palabra
y accion, la historia de Dios en el mundo.

Precisamente por eso, Jesus eligio un término no religioso para describir a su comunidad de discipulos. No queria
formar simplemente una congregacion espiritual reunida en torno a una plataforma, un pulpito o un altar. Su
vision era la de una comunidad comprometida con el bienestar integral —el shalom— de su entorno. Asi como la
ekklesia de una ciudad greco-romana tenia la responsabilidad de velar por el bien comun de su polis, la ekklesia
de Jesus —movida por el Espiritu Santo— fue llamada a ser un instrumento del Reino de Dios: separado del mundo
en su ética, valoresy proposito, pero profundamente involucrada en la transformacion de personas, comunidades



y naciones. Su mision incluia discipular, crear espacios de pertenencia y conexidn con Dios, sanar y restaurar, y
llevar paz y justicia a todos los rincones de la sociedad.

A la luz de esto, reflexionemos sobre cuatro aspectos esenciales de la ekklesia que nos ayudaran a reenfocar
nuestra mision y recuperar la vision que JesUs sofig:%

1. La Ekklesia como una comunidad sanadora y misional

2. LaEkklesia como un movimiento discipulador, movido por el Espiritu
3. LaEkklesia como una fuerza transformadora

4. La Ekklesia como una comunidad adoradora y en comunion con Dios




Parte 4: La Ekklesia - Una Comunidad Sanadoray
Misional

Enviados como Cristo: La Mision Integral de la Ekklesia

En Juan 20:21, Jesus dijo: “Shalom a ustedes. Como el Padre me envié a mi, asi yo los envio a ustedes.” Con estas
palabras, Jesus deja claro que la iglesia es una comunidad enviada a continuar su mision integral. Esta llamada a
ser embajadora del Reino, proclamando y encarnando el Evangelio en todos los ambitos de la sociedad. Jesus no
vino Unicamente a salvar almas individuales, sino a redimir personas, restaurar comunidades enteras y reconciliar
todo el cosmos bajo el seforio de Dios. Como lo expresa Juan 3:16-17, uno de los textos biblicos mas conocidos:
"Porque tanto amé Dios al cosmos (refiriéndose a la totalidad de la humanidad, el universo y todo el orden creado, e
incluso el siste: ma mundano con sus valores y prdcticas) que dio a su Hijo unigénito, para que todo el que cree en él
no se pierda, sino que tenga vida eterna. Dios no envid a su Hijo al cosmos para condenar al cosmos, sino para
salvarlo por medio de él." Ademas, en Colosenses 1:19-20 Pablo afirma: "Porque a Dios le agradd habitar en él con
toda su plenitud, y por medio de él reconciliar consigo TODAS LAS COSAS, tanto las que estdn en la tierra como las
que estan en el cielo, haciendo el Shalom mediante la sangre que derramé en la cruz." Estos pasajes enfatizan la
amplitud de la mision de Jesus y, por ende, de su ekklesia: ser agentes de reconciliacion y transformacion en todo
el orden creado.

En otras palabras, la ekklesia no existe para servirse a si misma, sino como un instrumento por medio del cual
Dios actta en el mundo.” Aqui es donde el significado original de ekklesia cobra un sentido profundo: si la
entendemos como “una asamblea de seguidores de Jesus, apartada para participar en la mision de Dios, reflejar su
Reino y buscar el Shalom de la ciudad’, entonces nuestra mision no se limita a reunirnos para la adoracién y la
edificacion, sino a vivir y encarnar el Evangelio de forma plena, mas alld de las cuatro paredes de nuestros
espacios eclesiales. Hemos sido enviados al mundo con la responsabilidad colectiva de guiar a nuestras
comunidades y ciudades hacia un futuro mejor, llevando el Shalom de Dios a todos los ambitos de la vida humana.”
En resumen, la idea de que la vida es una peregrinacion desde un paraiso perdido hacia un hogar nuevo y
restaurado es una metafora que recorre toda la Biblia y refleja profundamente el llamado de la ekklesia: ser un
pueblo en camino, que anticipa y participa activamente en la restauracion de todas las cosas.

La Mesa como Lugar de Mision

Es importante reconocer que el crecimiento de la ekklesia durante los tres primeros siglos del cristianismo se
debio, en parte, al uso estratégico que hizo Jesus de practicas sociales ya existentes—especialmente las comidas
compartidas. Esta realidad refleja la descripcion de Lucas sobre la comunidad pospentecostés:
“Se mantenian firmes en la ensenanza de los apdstoles, en la comunién, en el partimiento del pan y en la oracién”
(Hechos 2:42). Estas no eran actividades esporadicas, sino un ritmo constante de vida. Compartir la mesa
impregnaba la vida de la iglesia primitiva. Aquellas comidas eran mucho mas que reuniones sociales: se
convertian en asambleas sagradas. Las mesas se transformaban en espacios inclusivos, a diferencia de los
entornos mas exclusivos del templo o la sinagoga, permitiendo a la ekklesia involucrarse plenamente en la vida
cotidiana sin aislarse de la sociedad circundante.

De esta manera, JesUs convirtid las mesas en pulpitos y los hogares en salas de asamblea, donde los
desconocidos eran bienvenidos y, con frecuencia, se transformaban en discipulos. La ekklesia no solo hablaba de
pertenencia—la vivia. A través del pan, el vino, la Palabra y la presencia, formaba comunidades donde cada
persona encontraba un lugar, un propésito y una familia. En nuestro mundo urbano fragmentado, recuperar esta
vision centrada en la mesa podria renovar la manera en que la iglesia se relaciona con sus vecindarios—
transformando comidas ordinarias y espacios compartidos en frentes de mision y reconciliacion.

Koinonia como Estilo de Vida

De hecho, en la ekklesia primitiva, el término griego koinonia —habitualmente traducido como "comunién” o
"companerismo"— no se limitaba a expresar cercania espiritual o vinculos afectivos, sino que describia una forma
de vida compartida profundamente comprometida. Para los primeros cristianos, implicaba una participacion
activa y concreta en la vida de los demas: en sus necesidades materiales (Hechos 2:44-45), en la proclamacion
del evangelio (Filipenses 1:5), en el discipulado de las naciones (Mateo 28;18-20), en los sufrimientos de Cristo



(Filipenses 3:10) y en la obediencia al llamado de Dios (1 Juan 1:6-7). Todo ello tenia como propésito Gltimo
glorificar a Dios.?

Como afirmo el mismo Pablo, cuando la ekklesia vive esta forma de koinonia —una comunidad que se ama, se
sirve y camina unida— revela al mundo una realidad profundamente contracultural. Al vivir el Evangelio en
comunidad, Dios manifiesta su sabiduria y su plan eterno, no solo a las personas, sino también a las autoridades
y poderes invisibles del universo (Efesios 3:10).

La ekklesia, entonces, no es simplemente una inofensiva comunidad religiosa: sino es una sefal viva del Reino
transformador de Dios. Del mismo modo que el Reino estaba presente en la persona de Cristo, ahora esta presente
en su cuerpo: la ekklesia. Por eso Pablo exhortaba a los creyentes a "revestirse de Cristo" (Romanos 13:14), es
decir, avivir de tal manera que Cristo se haga visible en el mundo por medio de ellos. Esta identidad implica asumir
y encarnar la mision integral de Jesus: la ekklesia, al haber sido reconciliada con Dios, esta llamada a ser
embajadora de esa reconciliacion. Su tarea no se limita a proclamar con palabras, sino también a encarnar con
hechos el amor que restaura, la gracia que perdonay la esperanza que renueva. Donde hay ruptura, esta llamada
a tender puentes; donde hay heridas, a sanar; donde hay injusticia, a sembrar justicia. Como cuerpo visible de
Cristo en el mundo, |a ekklesia anuncia con su vida que todo puede ser hecho nuevo (2 Corintios 5:17-20).

La Ekklesia como Alma de la Ciudad: Una Comunidad Visible, Enviada y Encarnada

Desde esta perspectiva, el Reino de Dios esta inseparablemente ligado a un pueblo concreto: el pueblo de Dios.
Jesus no vino simplemente a transmitir una serie de verdades escritas o proposicionales —como si su mision
fuera dejar un libro—, sino que llama y reunié una comunidad viva de hombres y mujeres que fueran testigos de lo
que él fue, dijo e hizo. La nueva realidad que introdujo en la historia debia continuar a lo largo del tiempo no en
forma de un texto, sino en la forma de una comunidad viva, encarnada, en mision.? Asi, la ekklesia, como cuerpo
visible de Cristo en el mundo, proclama con su vida que todo puede ser hecho nuevo, anticipando y participando
del Reino que viene. Como senala el historiador Rodney Stark, “a las ciudades llenas de personas sin hogar y
empobrecidas, el cristianismo ofrecié caridad ademds de esperanza. A las ciudades llenas de recién llegados y
extranos, el cristianismo ofrecié un vinculo inmediato de pertenencia. A las ciudades desgarradas por conflictos
étnicos violentos, el cristianismo ofrecié una nueva base para la solidaridad social.”™®

La Epistola a Diogneto, escrita alrededor del afno 130 d.C., expresa con belleza esa vision que tenia la iglesia
primitiva sobre su rol en la sociedad: “Lo que el alma es en el cuerpo, eso son los cristianos en el mundo”.¥' Esta
afirmacion refleja cdmo los primeros cristianos se concebian a si mismos. No como un simple apéndice, sino
como el alma de la ciudad: esenciales para su bienestar moral, espiritual y social. No estaban preocupados por el
poder politico, ya que carecian de él. Mas bien, su postura estaba moldeada por la cruz: una vida de compasion,
servicio sacrificial y poder espiritual al servicio de su ciudad. Como resultado, intentaron imitar a Cristo
mostrando practicamente el amor de Dios a las personas necesitadas, incluidos los pobres, esclavos, viudas y
enfermos, especialmente durante tiempos de crisis. Esta actitud los distinguié notablemente en el mundo greco-
romano, donde eran al mismo tiempo admirados y ridiculizados por su rectitud, compasion, misericordia y amor
practico hacia el préjimo. Fue precisamente esa forma concreta de encarnar el Evangelio la que permitié que las
ekklesias primitivas crecieran de manera exponencial durante el siglo lll. Comprendieron que su mision no era
simplemente reunirse, sino convertirse en comunidades generadoras de Shalom—el alma de la ciudad—
expresiones vivas, visibles y enviadas de la presencia reconciliadora y renovadora de Dios en el mundo.®

Esta vision integral de la mision es retomada por el misiélogo sudafricano David Bosch, quien afirma: “La misién
de la iglesia, entonces, tiene todas las dimensiones y el alcance del ministerio de Jesus, y nunca debe reducirse a
plantar iglesias o salvar almas. Consiste en proclamar y ensefar, pero también en sanar y liberar, en mostrar
compasion por los pobres y los oprimidos. La mision de la iglesia, como la de Jesus, implica ser enviados al mundo:
para amar, servir, predicar, enseniar, sanar, salvar, liberar, interceder por otros, encarnarse, ser siervos, estar
abiertos incluso a la posibilidad del sufrimiento o la muerte, adorar y estar atentos a la guia del Espiritu.”* Eso es
ser la ekklesia que Jesus imaginé: una comunidad transformada y transformadora, empoderada por el Espiritu,
enviada al mundo para vivir, proclamar y extender el Reino de Dios.



Parte 5: La Ekklesia - Un Movimiento Discipulador
movido por el Espiritu

Del Miedo a la Mision: El Encuentro con el Resucitado

Tras la muerte de Jesus, los discipulos estaban desanimados, escondidos, y profundamente temerosos. Su
mundo se habia venido abajo. Aquel que habian sequido como el Mesias, el que hablaba con autoridad, sanaba a
los enfermos y anunciaba el Reino de Dios, habia sido brutalmente crucificado. Su corazon estaba lleno de
incertidumbre y dudas. Cuando Jesus resucitado se les aparecio, no lo reconocieron de inmediato. Pensaron que
era un fantasma. Jesus los confront6 con ternura, pero también con claridad: “;Por qué estdn asustados? ;Por
qué tienen el corazon lleno de dudas?”(Lucas 24:38).

Para demostrar que realmente estaba vivo, Jesus comié con ellos. Les mostro sus manos y sus pies. Los invité a
tocarlo, a convencerse de que no era un fantasma ni una ilusion. “;Por qué se alarman?’, les preguntd de nuevo.
“;No comprenden que he vencido a la muerte? ;No ven que los estoy enviando con poder desde lo alto?” (Lucas
24:39). En los dias siguientes, les abrio la mente para que comprendieran las Escrituras a la luz de su Reino
(Hechos 1:3), y les recordé que el mensaje del Reino y su vision de shalom debian ser proclamados a todas las
naciones y a toda criatura. Jesus no solo calmo sus temores: los comisiond. Les confié una mision global:
discipular, transformar, influir y modelar un nuevo modo de vida para las naciones. Una misién que, desde una
perspectiva humana, parecia imposible. Los envi¢ a anunciar que un nuevo Reino habia comenzado, una nueva
realidad bajo su sefario: el camino hacia el shalom integral que Dios habia sofiado desde la creacion.

Discipular Naciones: El Plan Maestro de Jesis

En Mateo 28:19-20, Jesus dejo clara la mision de su ekklesia: “Vayan y hagan discipulos de todas las naciones,
ensendndoles a obedecer todo lo que les he mandado.” Y ;qué es lo que habia mandado? “Amards al Senor tu Dios
con todo tu corazon, alma y mente; y amards a tu projimo como a ti mismo. En estos dos mandamientos se resume
toda la ley y los profetas.” (Mateo 22:37-40). Esta es la esencia de la mision discipuladora: formar comunidades
donde se aprenda a vivir el amor a Dios, al préjimo y a si mismo en cada esfera de la vida; el punto de partida para
encarnar y extender el Reino, que se manifiesta en una vidas transformadas, relaciones restauradas y
comunidades sanadas.

El tedlogo y escritor Brian McLaren, en El Mensaje Secreto de Jesus, resume las distintas versiones de la Gran
Comision (Mateo 28:18-20; Marcos 16:15; Lucas 24:49 / Hechos 1:8; Juan 20:21) en este parrafo: “No pueden guardar
en secreto las buenas nuevas del Reino. Por eso, los envio, asi como el Padre me envid, para compartir las buenas
nuevas del Reino de Dios con el mundo. A todos los que reciban y hagan suyo este mensaje, ayudenlos a formar
comunidades donde puedan aprender juntos, poniendo en prdctica lo que han escuchado. Asi, poco a poco,
aprenderdn a vivir segin mi ensenanza, tal como ustedes siguen aprendiendo cada dia. Pero no intenten hacerlo
solos. No confien solo en sus propias fuerzas, sino en el poder del Espiritu Santo. Y no se queden solo con los suyos:
crucen fronteras, rompan barreras y compartan este mensaje con personas de todas las culturas, idiomas y
naciones. Lo que han descubierto al caminar conmigo —el camino, la verdad y la vida— es para todos."*

En una de sus Ultimas conversaciones con los discipulos, antes de ascender al cielo, Jesus les dio una estrategia
clara para la expansion del Reino: “Serdn mis testigos en Jerusalén, en toda Judea, en Samaria y hasta los confines
de la tierra”(Hechos 1:8). La misién comenzaria en Jerusalén —el centro religioso, politico y econdmico de Israel—
para luego extenderse a Judea, alcanzar Samaria (desafiando barreras culturales y prejuicios histéricos siendo
gue era una region enemistada con los judios), y cruzar fronteras hasta tocar las naciones gentiles del vasto
Imperio Romano. Esta expansidon conllevaba un mensaje radical: que Jesus, y no César, es el verdadero Sefor;
que su Reino de Shalom confronta toda forma de idolatria, opresion y violencia de los reinados e imperios de la
tierra.

No fue facil para los discipulos recibir esta mision, porque ninguno de los lugares a los que fueron enviados
prometia ser sencillo. Pero Jesus no solo los envid, también los empoderd. En Mateo 28:20 les asequrd: “Yo estoy
con ustedes todos los dias, hasta el fin del mundo.”Y en Lucas 24:49 les advirtio: “Permanezcan en la ciudad hasta
que el Espiritu Santo venga y los llene con poder del cielo.”



El Poder del Espiritu: No para el Espectaculo, Sino para la Mision

El poder del Espiritu Santo nunca fue un fin en si mismo, sino la fuerza divina que impulsaria a los discipulos a dar
testimonio y avanzar el Reino de Dios entre las naciones—formando discipulos y levantando ekklesias
comprometidas a buscar el shalom de sus comunidades. Sin embargo, hoy en dia, en muchos contextos, el
proposito principal del Espiritu es frecuentemente malinterpretado—reducido a senales, prodigios, dones
espirituales, manifestaciones carismaticas o experiencias cargadas de emocion. Si bien las comunidades
carismaticas y pentecostales han contribuido de manera significativa a recuperar una teologia vibrante del
Espiritu—una que por mucho tiempo fue minimizada o marginada en las tradiciones protestantes y catolicas
tradicionales—también han perdido de vista, a menudo, el propdsito mas profundo de la obra del Espiritu:
capacitar al pueblo de Dios para encarnar y extender Su reinado de justicia, misericordia y transformacion.

Los milagros y los encuentros espirituales suelen acompanar el mover del Espiritu, pero no son el abjetivo final.
Son senales que apuntan a algo mas grande: la realidad del Reino. La mision central del Espiritu es formar un
pueblo que refleje el caracter de Dios y viva conforme a Sus propositos en el mundo. Esto implica cultivar una
comunidad marcada por la justicia, la paz y el gozo en el Espiritu (Romanos 14:17), donde el fruto del Espiritu fluya
libremente: amor, gozo, paz, paciencia, benignidad, bondad, fidelidad, mansedumbre y dominio propio (Galatas
5:22-23). Estas no son meramente virtudes privadas, sino realidades publicas, relacionales y culturales que
moldean la manera en que convivimos.

Cuando el Espiritu verdaderamente se mueve, no solo sacude las emociones—da a luz nuevas formas de vivir. El
Espiritu crea comunidades contraculturales marcadas por la generosidad en lugar de la codicia, la reconciliacion
en lugar de la division, y la humildad en lugar de la dominacion. Asi es como el shalom comienza a echar raices:
cuando el Espiritu llena no solo a individuos, sino a barrios, ciudades y sociedades enteras con el aroma del Reino.
En Ultima instancia, la verdadera sustancia del Reino no se encuentra en experiencias extaticas, sino en vidas y
comunidades transformadas—moldeadas por la rectitud, justicia, la reconciliacion y la presencia renovadora del
Espiritu—donde el shalom deja de ser una esperanza lejana y se convierte en una realidad vivida.®

La Ekklesia Misional: Comunidades que Discipulan con la Vida

El plan de Jesus, entonces, consistia en fundar y fortalecer ekklesias misionales, movidas por el Espiritu, que
vivieran conforme a los valores del Reino y extendieran el Evangelio del Shalom por toda la tierra. Desde el libro
de los Hechos hasta el Apocalipsis, vemos el compromiso inquebrantable de los discipulos con esta tarea:
levantar ekklesias discipuladoras que encarnaran la buena noticia del Reino en todo el mundo. En eso resumian
su razon de ser:

Proclamaban el Reino de Dios y el senorio de Cristo.

Formaban discipulos que crecieran en su confianza en y obediencia a Cristo.

Ensenaban el camino de Jesus y fomentaban el caracter de Cristo.

Buscaban vivir los valores del Reino en todas las areas de la vida.

Amaban y servian a sus vecinos y al préjimo con hechos concretos.

Formaban lideres que llevaban el Evangelio a nuevas culturas.

Confrontaban las estructuras de pecado e injusticia y las ideologias contrarias al Reino de Dios.

Tragicamente, muchas iglesias hoy han reducido el discipulado a actividades espirituales: asistir a reuniones de
oracion, escuchar sermones o participar en estudios biblicos. Aunque todas estas practicas son buenas y
necesarias, el verdadero discipulado va mucho mas alla. No basta con conocer las Escrituras; debemos aprender
a vivir como Jesus en cada esfera de la vida: en el hogar, en el trabajo, en la cultura, en la comunidad, en la
economia y en la politica. Por eso, cualquier teologia que presenta el Evangelio Unicamente como un “escape
espiritual” se queda peligrosamente corta: ignora nuestro mandato de discipular a las naciones y transformar
ciudades fragiles mediante el poder del Reino de Dios.

Embajadores del Reino: Multiplicando Comunidades de Shalom

La gran pregunta sigue siendo: ;Confiamos en Aquel que dice tener toda la autoridad en el cielo y en la tierra?
;Estamos dispuestos a ser la ekklesia que El s0ié? EI mismo Espiritu que llenc a los primeros discipulos sigue
actuando hoy. El desea levantar hombres, mujeres, jovenes y ninos llenos de pasion, listos para ser parte de la
respuesta de Dios a las heridas de nuestras ciudades y naciones. Somos llamados a multiplicarnos como



embajadores del Reino, proclamando con palabras y hechos que el Shalom de Dios es real y esta al alcance. Esta
es la verdadera vocacion de la ekklesia: ser un movimiento discipulador, guiado por el Espiritu, que transforma el
mundo.




Parte 6: La Ekklesia - Una Comunidad Transformadora

Las Puertas del Hades: La Mision de la Ekklesia de Confrontar las Fuerzas de Muerte

Jesus declaré en Mateo 16:18: “Edificaré mi ekklesia, y las puertas del Hades no prevalecerdn contra ella.” Para
muchos lectores modernos, estas palabras se interpretan sobre todo en un sentido espiritual. Sin embargo, una
lectura mas profunda revela que Jesus concibio a su ekklesia como una fuerza activa de transformacion, llamada
a enfrentarse a los “poderes de muerte” representados por las “puertas del Hades". En este pasaje, Jesus afirma
que ni siquiera las fuerzas del Hades —ya sean visibles o invisibles— podran resistir el avance de su ekklesia. Esta
poderosa declaracién no solo resalta la fortaleza espiritual de la comunidad de Jesus, sino que también redefine
su proposito y misién: la ekklesia no es una institucion pasiva ni confinada entre cuatro paredes, sino una
estructura vivay activa, en constante confrontacion con las fuerzas de destruccion y opresion que amenazan la
vida, el Shalom y la justicia del mundo creado por Dios. Es una asamblea dinamica, convocada y enviada para
restaurar lo que esta roto y manifestar el Reino de Dios en medio de la historia.

Es importante destacar que en el mundo antiguo las “puertas del Hades” no eran simplemente una imagen
simbolica de la muerte o lo demoniaco. En ese contexto histdrico, las puertas de las ciudades representaban
puntos neuralgicos de la vida publica: alli se concentraban la actividad econdmica, politica, juridica y social. Eran
los lugares donde se tomaban decisiones gubernamentales, se disefiaban estrategias militares, se firmaban
alianzas y se resolvian disputas legales. En esencia, funcionaban como “centros de mando” de la ciudad. Por eso,
cuando Jesus habla de “las puertas del Hades”, no se refiere Unicamente a fuerzas espirituales o demoniacas,
sino también a los sistemas humanos y estructuras de poder que perpettan la injusticia, la opresion y la
deshumanizacidon.®® Cuando estas “puertas” se asocian con el reino del Hades, representan ese conjunto de
autoridadesy estructuras —visibles e invisibles— que, desde el centro de control del reino de la muerte, extienden
su influencia destructiva con el propésito de sofocar o aniquilar la vida plena que Dios desea para su creacion.
Frente a esto, JesUs declara que tales fuerzas —tanto en su dimension espiritual como en sus expresiones
concretas como estructuras corruptas, injusticias sistémicas y mecanismos de exclusion— no prevaleceran
contra la ekklesia que El edificara. En otras palabras, daa entender que el Reino de Dios, manifestado y canalizado
a través de la ekklesia, enfrentard y superara esas estructuras, libertando a los cautivos y denunciando la
corrupcion en todas sus formas.

Es verdaderamente sorprendente que Jesus no llama a su ekklesia a replegarse frente a los poderes del mal, sino
a avanzar con valentia. Tal como El la concibi¢, la ekklesia no es una comunidad pasiva ni defensiva que se
esconde del mundo para protegerse de sus influencias. Mas bien, es una fuerza activa y ofensiva que irrumpe en
los lugares de oscuridad con la luz del Reino. No son las fuerzas del mal las que asaltan las "puertas de la iglesia";
es la ekklesia la que toma la iniciativa y asalta las puertas del Hades—decidida, en el poder del Espiritu, a llevar
libertad, sanidad y justicia alli donde antes reinaba la muerte. Esta es precisamente la misioén que Jesus proclamo
en Lucas 4:18-19: “anunciar buenas nuevas a los pobres, liberar a los cautivos, dar vista a los ciegos, poner en
libertad a los oprimidos y proclamar el afo favorable del Senor"—incluso en contextos de opresion imperial y
sistemas hostiles. Enresumen, la ekklesia no se encoge ante los sistemas de muerte, sino que desplaza el dominio
de la muerte con vida, la injusticia con justicia, y el caos con la paz de Dios. La ekklesia existe para participar en
el futuro de Dios irrumpiendo en el presente—justo en las puertas donde la muerte parece mas fuerte.

Autoridad Delegada: Una Fuerza para la Restauracion, No para la Dominacion

No debemos olvidar que, en tiempos de Jesus, Roma imponia su dominio politico y cultural a gran escala,
estableciendo su llamada “paz’ —la famosa Pax Romana— por medio de la violencia, el control y la opresidn. Del
mismo modo que el Imperio hacia sentir su presencia, poder y cultura en cada rincén del mundo conocido, Jesus
convoca a una ekklesia destinada a extender la presencia, el poder y la cultura del Reino de Dios, pero con un
caracter profundamente revolucionario: su Reino se fundamenta en la justicia, la misericordia y la verdad, no en
la fuerza ni en la imposicion. Mas aln: JesUs otorga a su ekklesia una autoridad que trasciende lo visible. Como
afirma en Mateo 16:19: “Te daré las llaves del Reino de los cielos; lo que ates en la tierra quedard atado en el cielo, y
lo que desates en la tierra quedard desatado en el cielo.” Esta autoridad no es para controlar, manipular o dominar,
sino para liberar, sanar y restaurar. Es una autoridad para romper cadenas, abrir caminos, y establecer senales
del Reino en medio de realidades rotas. La ekklesia es, asi, el instrumento visible de un Reino invisible que irrumpe
con poder donde mas se necesita.



¢Como entender esta autoridad en su dimension practica? Asi como Roma tenia su propio senado y estructuras
de gobierno que emitian decretos y moldeaban la vida de las ciudades y naciones bajo su dominio, la ekklesia de
Jesus esté investida de una autoridad espiritual delegada por el propio Rey —Cristo— para establecer en la tierra
los principios y valores de su Reino. La metafora de recibir “las llaves del Reino” (Mateo 16:19) representa la
capacidad de "atar y desatar", es decir, liberar el gobierno de Dios sobre la tierra, discernir su voluntad en cada
situacion, y declarar su seforio de forma que transforme y sirva a las personas, promoviendo siempre el bien
comun. En este sentido, la iglesia se convierte en “el cuerpo ejecutivo del Rey”: una comunidad viva y activa que
confronta las estructuras del mal y los poderes de muerte en todas sus formas, llevando luz donde reina la
oscuridad y sembrando Shalom donde abunda el caos.

No obstante, es esencial subrayar que esta “autoridad” no se ejerce bajo los esquemas opresivos que el mundo
frecuentemente conoce. Jesus fue claro al advertir a sus discipulos que no debian “enseforearse” ni “dominar”
como lo hacen los gobernantes de este mundo, sino que debian aprender a servir. De hecho, El mismo lavé los
pies de sus seguidores, dejando un ejemplo practico de como la autoridad del Reino se ejerce de abajo hacia
arriba, a través del amor, la humildad y el servicio al préjimo. En otras palabras, la ekklesia no esta llamada a
imponer un régimen teocratico ni a controlar desde posiciones de poder, sino a ser una comunidad que, por su
ejemplo de vida, testimonio y entrega, revela una nueva forma de ser, pensar y actuar. Su llamado no es solo
confrontar las estructuras opresivas del imperio o de una religion autaritaria, sino encarnar y modelar un camino
alternativo hacia la libertad, la justicia y la restauracion.”’ Esta vision esta enraizada en la antigua profecia de
Isaias: “El gobierno estara sobre sus hombros... y su Shalom no tendra fin” (Isaias 9:6-7). La ekklesia, entonces,
es el cuerpo viviente de Cristo a través del cual Dios extiende ese gobierno de Shalom.

El Poder del Testimonio Encarnado: Transformacion Desde Abajo

Es importante aclarar que esto no significa que los integrantes de la ekklesia deban rechazar ocupar posiciones
de poder politico para promover una vision mas humana, ética y justa. No hay nada de malo en que creyentes,
guiados por una vocacion genuina, aspiren a servir en cargos publicos e influir en la legislacion a nivel nacional,
estatal o municipal. Sin embargo, también es importante notar que la ekklesia primitiva no desafio al Imperio
Romano desde el senado, sino desde los hogares, los barrios y las calles. No transformd la cultura a través de
decretos legislativos, sino formando discipulos que vivian una nueva forma de humanidad. Su poder no radicaba
en su influencia politica, sino en su testimonio encarnado: en su capacidad de vivir una vida distinta en medio de
un mundo desgastado por la opresion, la violencia y la idolatria.

Los primeros discipulos comprendieron esta mision con claridad. Por eso, fundaron ekklesias misionales,
proclamaron con valentia el Evangelio del Reinoy, lo mas importante, o encarnaron con sus vidas. En ese proceso,
las estructuras, valores y costumbres del Imperio fueron cuestionadas y confrontadas. Como narra el libro de
Hechos, “voltearon el mundo de cabeza” (Hechos 17:6):

Cuidaban de los pobres, los huérfanos y las viudas, rompiendo la indiferencia y el elitismo prevalecientes.
Unian ajudios y gentiles, rompiendo barreras raciales y estableciendo una nueva forma de convivir.

o Negaban la supremacia absoluta del César al proclamar que “Jesus es el Sefior,” un acto subversivo contrala
ideologia imperial.

e Practicaban la no violencia y el perdén, contracorriente de la cultura que justificaba la venganza y la
imposicion.

o Creaban redes de solidaridad que contrastaban con la jerarquia de patronazgo tipica del sistema romano.

e No participaron en el ejercito romano, ya que su lealtad era con el Cristo Rey.*®

Estas acciones desafiaban directamente el statu quo politico, econémico y social, primero del Sanedrin en Judea
y luego del Imperio Romano. La persecucion que sufrid la iglesia primitiva no se debio Unicamente a razones
“religiosas”; era, sobre todo, porque proponian una manera radicalmente distinta de organizar la vida. Al proclamar
a Jesus como el Gnico Salvador y Rey, contradecian la autoridad suprema del César y cuestionaban la estructura
imperial. Esto generaba sospechas entre las autoridades, que veian en estas comunidades "subversivas”, una
amenaza directa a su poder y control.*® La leccion sigue siendo crucial hoy: aunque el compromiso politico tiene
su lugar, el poder transformador mas profundo de la iglesia proviene de ser el Reino antes que intentar legislarlo.



La Ekklesia No Existe para Si Misma: Su Responsabilidad Publica y Local

Lamentablemente, a lo largo de la historia, la ekklesia se ha desviado en ocasiones de su mision al aliarse con
poderes politicos para imponer la fe, lo que ha llevado a abusos y a la instauracion de teocracias y de un
nacionalismo cristiano mal entendido.” Sin embargo, en su mejor expresion, la iglesia ha sido una fuerza
profundamente transformadora: ha fundado hospitales, cuidado de los marginados, defendido la justicia social,
promovido la educacion y contribuido a estados de derecho que mejoraron el acceso al bienestar y a la justicia
para todos.” Esta vision de una iglesia encarnada en la realidad social —que no evade las problematicas de su
tiempo, sino que las enfrenta con el amor y la verdad de Cristo— esta en plena sintonia con la imagen de los
“embajadores” a la que se refiere Pablo en 2 Corintios 5:20. Un embajador representa a su nacién —en este caso,
el Reino de Dios— y actla en defensa de sus valores e intereses. Asi también, la ekklesia no es un pueblo
encerrado, sino una comunidad enviada. No es una oficina de bienes y servicios liturgicos, sino una asamblea
activa que representa, legisla y avanza los intereses del Reino en medio de la sociedad.

En conclusion, la ekklesia no existe para si misma, sino para el mundo. De hecho, unaiglesia que vive Unicamente
para si mismay su propio crecimiento termina siendo un testimonio en contra del evangelio.“2 Como dijo el tedlogo
y martir aleman, Dietrich Bonhoeffer: “La Iglesia es Iglesia sélo cuando existe para los demds... no para dominar
sino para servir."* En el plano local, significa que cada comunidad de discipulos esta llamada a encarnar el Shalom
de Dios precisamente alli donde habita, con un compromiso concreto hacia su entorno inmediato. Segun el
misitlogo y obispo anglicano, Lesslie Newbigin, “es de la esencia misma de la iglesia que existe para ese lugar, para
esa seccion del mundo de la que ha sido hecha responsable.” Esto implica sumergirse en la realidad de su barrio,
colonia o municipio, discerniendo las necesidades y los desafios, y respondiendo con la compasion y la justicia
del Reino. Cuando la ekklesia realmente vive para su comunidad y no solo junto a ella, el Evangelio deja de ser una
doctrina abstracta y se convierte en una Buena Noticia visible.

Un Solo Cuerpo para Toda la Ciudad: Unidad y Colaboracion para la Transformacion Integral

Al'mismo tiempo, esta vocacion no se limita al &mbito congregacional. Como bien senala el historiador y te6logo
belga-brasilefio Eduardo Hoornaert, en la antigiiedad cristiana no se hablaba de “las iglesias de Efeso” o “las
iglesias de Corinto”, sino de la iglesia de Efeso/de los Efesios o de la iglesia de Corinto/de los Corintios. Es decir,
aunque hubiera varias asambleas o comunidades, todas entendian que formaban parte de un solo cuerpo con una
misién compartida para la ciudad entera.’® Hoy, ese espiritu de unidad y colaboracion es igual o incluso mas
urgente. Ninguna congregacion deberia operar de forma aislada si realmente desea ver su ciudad transformada
ala luz del Reino de Dios. La accion conjunta entre diversas ekklesias no solo fortalece el testimonio cristiano,
sino que encarna una alternativa creible de unidad y reconciliacion frente a una sociedad marcada por la
fragmentacion. Al vivir de este modo, cada iglesia local no solo impacta su entorno inmediato, sino que, al tejer
redes y colaborar con otras comunidades de fe, puede contribuir a transformar su ciudad en su conjunto,
promoviendo el Shalom de Dios en todas las esferas de la vida publica y social. Como dijo el te6logo suizo, Karl
Barth: “La primera congregacidn fue un grupo visible, que provocé un alboroto pablico visible. Si la Iglesia no tiene
esta visibilidad, entonces no es la Iglesia.”*® De ello se desprende que la iglesia debe ser una manifestacion visible
de la existencia de Cristo. Esa visibilidad implica que:

e Lafetrasciende la devocion privada para traducirse en compromiso publico.
e Laekklesia se convierte en la presencia tangible de Cristo en los espacios urbanos.
e Laaccion colaborativa impulsa el Shalom de Dios en toda la ciudad.

Solo cuando la iglesia vive como un solo cuerpo visible —confrontando juntos los sistemas rotos y sanando
comunidades— las puertas del Hades verdaderamente no prevaleceran contra ella.




Parte 7: La Ekklesia - Una Comunidad Adoradora y en
Comunion con Dios

La Adoracion como Fuente de Identidad y Mision

Los primeros cristianos se entendian a si mismos no solo como una comunidad sanadora, discipuladora y
transformadora, sino como un pueblo cuya razén de ser brotaba de una comunion intima y continua con Dios. Sin
esa conexion centrada en la adoracion, su mision perdia tanto su sentido como su poder. Mientras que el
cristianismo moderno suele reducir la “adoracion” a los servicios dominicales o a rituales litirgicos confinados a
los templos?, las Escrituras y la practica de la iglesia primitiva revelan una realidad mucho mas profunda: la
verdadera adoracion consistia en la entrega total de la vida al Dios del shalom, impulsada por el deseo de reflejar
su caracter y participar en su mision en el mundo. Como senal¢ la teéloga Marva Dawn, “No podemos responder a

Dios como objeto de nuestra alabanza si antes no lo vemos, lo conocemos y le permitimos ser Dios en nuestras vidas.”
48

Para aquellos primeros creyentes, la adoracion se convirtié en el latido de su comunidad contracultural: la fuente
de donde brotaba su amor radical por Dios y por el prgjimo, su valentia ante la persecucion y su compromiso con
la Missio Dei. Esta comunién con Dios era inseparable de la comunion entre ellos. La Mesa del Senor ocupaba el
centro de su vida compartida—no solo como rito, sino como revelacion. En torno al pan y al vino encontraban
tanto la presencia de Cristo como la de sus hermanos y hermanas. Adoracion y comunidn se fundian en una sola
realidad: una adoracion que desbordaba en amor, una gratitud que se convertia en generosidad, y una comunion
que se abria a la mision. Mas que una actividad religiosa compartimentada, la adoracion impregnaba todos los
aspectos de su existencia—marcando la manera en que vivian, amaban y enfrentaban los sistemas rotos a su
alrededor. De este modo, la adoracion no terminaba en el altar; continuaba en las mesas de la vida cotidiana,
donde la gracia se traducia en hospitalidad, servicio y justicia. En la siguiente seccion, exploraremos con mas
detalle cdmo la iglesia primitiva encarnd este llamado centrado en la adoracion.

Todos Adoramos Algo: La Adoracion como una Practica Humana Universal

Es importante reconocer que la adoracién es una practica humana universal y constituye una parte esencial de
lo que significa ser verdaderamente humano. Adorar significa, en esencia, reconocer el valor o la dignidad de
alguien o algo; es proclamar que aquello que tenemos delante merece nuestra atencion, entrega y alabanza. No
se limita a rituales religiosos o reuniones en templos, sino que abarca la devocion, admiracion y energia que
dirigimos hacia aquello que consideramos verdaderamente valioso. Todos adoramos algo: el poder, la riqueza, el
placer, la aceptacion social, la sequridad personal, o el éxito personal. Aquello que ocupa el centro de nuestra vida
inevitablemente moldea nuestro caracter y nuestras acciones. Como algunos han dicho: iNos volvemos como
aquello que adoramos! — ya sea para nuestra ruina o para nuestra restauracion!*® Esta tendencia universal a adorar
explica por qué las Escrituras llaman al pueblo de Dios a una vigilancia constante: “Hijitos, gudrdense de los idolos”
(1Juan 5:21). La pregunta no es si adoraremos, sino qué o a quién entregaremos nuestra maxima lealtad—y qué
forma tomara nuestra vida al ser transformada a su imagen.

Quienes centran su vida en el dinero tienden a volverse calculadores y transaccionales; quienes rinden culto a la
belleza o al rendimiento caen facilmente en la ansiedad y la insequridad; quienes persiguen el poder con devocion
pueden volverse crueles.® Cuando adoramos una parte de la creacion como si fuera el Creador, aunque podamos
experimentar un breve “subiddn”, esa sensacion es ilusoria. Al igual que una droga alucinégena, puede dar la
impresion de vitalidad, pero en realidad nos deshumaniza progresivamente. Ese es el precio de la idolatria.®' En
cambio, dentro de la visidn cristiana, la adoracion encuentra a su destinatario legitimo: Dios. La adoracion
cristiana reorienta nuestro corazon hacia el Dios vivo, quien creo, sostiene y esta renovando todas las cosas. Nos
humaniza al reconectarnos con la fuente misma de la vida y restaurar en nosotros nuestra verdadera identidad
como portadores de suimagen. Este es el paradojico poder restaurador de la adoracion: al postrarnos ante Aquel
que nos dio aliento de vida, finalmente nos ponemos de pie como las personas que fuimos creadas para ser.

Por eso, la adoracion nunca fue una practica opcional para la ekklesia; es su fuente de identidad, vocacion y

transformacion. Mientras que, desde la perspectiva del mundo, la adoracion genuina parece “un desperdicio” —
pues no produce ganancias econdémicas ni satisface ambiciones de poder—, es precisamente esa aparente



“inutilidad” material la que revela su verdadero valor desde la dptica del Reino. Es un acto de entrega total, de
reconocimiento de la soberania de Dios y de comunién intima con EI. Y es esa comunién, paradojicamente, la que
se convierte en una fuerza transformadora. Nos libera de las l6gicas utilitarias y egoistas del mundo, y nos enraiza
en el amor, la verdad y la santidad de Dios.®? Por eso Jests sofid con una comunidad que adorara al Padre “en
espiritu y en verdad” (Juan 4:23-24): una comunidad cuya forma de vida reflejara una devocion profunda y
auténtica; una comunidad conectada con la presencia de Dios, guiada por su mision y continuamente recordada
de quién es El, quiénes somos nosotros y a qué clase de Dios servimos.® Ese tipo de adoracién no nos aleja del
mundo, sino que nos libera de sus enganos y nos equipa para transformarlo.

Presentarnos como Sacrificios Vivos: Una Adoracion Integral y Transformadora

Uno de los pasajes mas reveladores sobre el tipo de adoracion que vivia la iglesia primitiva es Romanos 12:1-2. En
este texto, el apdstol Pablo exhorta a los creyentes a ofrecer sus cuerpos como “sacrificios vivos, santos y
agradables a Dios”, lo cual describe como un acto de “adoracion espiritual’ (Aatpeia - latreia), un término que
implica un servicio constante y dedicado a Dios, mas alla de un simple rito o ceremonia. En el contexto judio, el
sacrificio se entendia principalmente como la presentacion de ofrendas en el Templo. Sin embargo, Pablo
redefine esta practica de forma radical: ahora, es el creyente mismo —con toda su vida— quien se convierte en la
ofrenda. La adoracion ya no se reduce a un momento o lugar especifico, sino que abarca cada aspecto de la
existencia: el uso del tiempo, los recursos, los talentos, las relaciones y las decisiones cotidianas. Ser un
“sacrificio vivo” significa vivir cada dia con una orientacion total hacia Dios y sus propositos.

De hecho, los distintos términos biblicos que describen la adoracidon refuerzan esta vision integral, mostrando
que la adoracion auténtica es tanto vertical como horizontal: una entrega total a Dios que se expresa en el servicio
al préjimo, en la autodonacion y en la rendicion al sefiorio divino.> No se trata simplemente de actos litirgicos o
momentos emocionales, sino de una vida que refleja el caracter de Cristo. Ademas, Pablo enfatiza que esta
adoracion conlleva una transformacion profunda: “No se amolden al mundo actual, sino sean transformados
mediante la renovacion de su mente”. Adorar es permitir que la gracia de Dios reforme nuestros pensamientos,
deseos y valores, alejandonos de los idolos culturales que deforman nuestra humanidad. Esta transformacion no
es meramente tedrica, sino practica: se traduce en una nueva forma de vivir. Asi, segun la vision de Pablo, una
ekklesia que adora de manera integral no se encierra en si misma, sino que sale al mundo como una comunidad
transformada, lista para sanar, servir y reflejar el amor de Dios en cada rincon de la sociedad. Al final, una
adoracion que no nos envia al mundo a amar y servir no es adoracidn, es solo un espectaculo.

El Sacerdocio de Todos: La Adoraciéon como Vocacion Comunitaria

Si Romanos 12 resalta la dimension personal de la adoracion como entrega total a Dios, 1 Pedro 2:4-5 pone el
acento en su dimensién comunitaria, ubicando la adoracién en el centro mismo de la identidad y vocacion de la
ekklesia. En este pasaje, Pedro retoma y profundiza el llamado original que Dios hizo a Israel en Exodo 19:4-6:
“Ustedes seran para mi un reino de sacerdotes y una nacion santa”. Esa antigua vocacion, dada en el contexto del
éxodo y la formacion del pueblo en el desierto, era una invitacion no al privilegio, sino al servicio: ser mediadores
de la presencia de Dios para el mundo, hablar en su nombre y representarle a El ante la humanidad. Pedro,
escribiendo siglos después, afirma que esta mision sigue vigente y encuentra su cumplimiento en la comunidad
de los discipulos de Jesus. Al unirse a Cristo —la “Piedra viva” rechazada por los hombres pero escogida por Dios—
los creyentes también se convierten en “piedras vivas”, edificadas como una casa espiritual y constituidas como
un “sacerdocio santo”, llamado a ofrecer “sacrificios espirituales agradables a Dios por medio de Jesucristo” (1
Pedro 2:5). Esta vision de la adoracion no es individualista ni aislada, sino comunitaria y orientada hacia la mision,
y sus implicaciones son revolucionarias: en este sacerdocio no hay espectadores pasivos.

Asi que la ekklesia no es simplemente una institucion religiosa ni un edificio fisico, sino una comunidad viva,
edificada sobre Cristo y habitada por la presencia de Dios. Cada creyente, como “piedra viva“, tiene un lugar
esencial en esta construccion espiritual. Con sus dones y su vida, cada persona aporta a la obra comin que
glorifica a Dios y bendice al mundo. La adoracion es, en ese sentido, vocacion de todo el pueblo de Dios: un
sacerdocio colectivo llamado a interceder por el mundo, reflejar el caracter de Cristo y testimoniar su Reino.® La
liturgia —del griego leitourgia, que literalmente significa “obra del pueblo”— expresa esta realidad. No es un
conjunto de rituales religiosos dirigidos por ministros especialistas, sino la participacion activa de toda la
comunidad en la Missio Dei.’® Como lo expresa Pedro en 1Pedro 2:9: “Ustedes son linaje escogido, real sacerdocio,
nacion santa, pueblo adquirido por Dios, para que anuncien las virtudes de Aquel que los llamé de las tinieblas a su
luz admirable.”®" Las implicaciones son profundas: cuando la ekklesia abraza su identidad como un sacerdocio



adorador, sus reuniones dejan de centrarse Unicamente en si mismas y se convierten en espacios para equipar a
los santos para su ministerio en el mundo.

Esta vocacion sacerdotal y misionera de todo creyente encuentra un eco profundo en la célebre afirmacion del
Catecismo Menor de Westminster (1647): “El fin principal del ser humano es glorificar a Dios y disfrutar de El para
siempre.”® La adoracion, entonces, es el propdsito mismo de nuestra existencia: vivir para la gloria de Dios y gozar
de su presencia en cada aspecto de la vida. Pero ;qué significa exactamente glorificar a Dios? Ireneo de Lyon,
uno de los padres de la Iglesia del siglo Il, lo expresé de manera profunda al decir: “La gloria de Dios es el ser
humano plenamente vivo” (Gloria Dei est vivens homo).*® Es decir, Dios es glorificado cuando los seres humanos
viven en plenitud, conforme a su propdsito. Entendida de esta manera, la adoracion no es apartarse del mundo,
sino vivida a través del servicio y el testimonio cotidiano. Cada acto que refleja el amor, la verdad y la justicia de
Dios, y que promueve la plenitud y dignidad de otras personas, se convierte en un acto de alabanza.®® Asi lo afirma
Isaias 58:6-9, donde se declara que la adoracion auténtica se manifiesta en el servicio concreto al préjimo: liberar
al oprimido, compartir el pan con el hambriento, vestir al desnudo... para que también ellos puedan vivir en
plenitud.®!

El Corazon de la Adoracion: Intimidad, Comunidad y Mision

Tanto Romanos 12 como 1Pedro 2, junto con el testimonio mas amplio de las Escrituras, destacan que la adoracion
no es una actividad secundaria, sino el latido del corazdn de la ekklesia. Asi como el cuerpo humano depende de
la sangre para vivir, la ekklesia depende de la adoracion para mantenerse centrada en Dios y cumplir su vocacion
sanadora, discipuladora y transformadora. Adorar reafirma nuestra identidad como criaturas profundamente
amadas por Dios.52 Nos moldea a su imagen, alejdndonos de los idolos que nos deshumanizan; alimenta la
esperanza, fortaleciendo nuestro compromiso con la justicia del Reino; y nos transforma en agentes de
reconciliacion que trabajan por avanzar el Shalom de Dios en el mundo.®

En su adoracién a Dios, los primeros cristianos encontraban esperanza y renovaban su expectativa en la venida
plena del Reino, cuya presencia ya comenzaban a experimentar en su vida comunitaria estrecha y solidaria. Esa
dimension horizontal de la ekklesia se ve incluso reflejado en su koinonia, donde no solo glorificaban a Dios, sino
que también se edificaban mutuamente a través de dones, salmos y cantos espirituales (Efesios 5:19). Cada
miembro era parte activa del cuerpo, y la adoracion no se limitaba a la transformacién personal, sino también de
contribuir con sus dones al crecimiento y edificacion de los demas. En este sentido, la ekklesia compartia no solo
la oracidn, la alabanza y los momentos de culto, sino también la mesa y la vida cotidiana, que eran vividos como
una adoracion continua en reconocimiento de la presencia activa y constante del Sefor en sus hogares y
ciudades. Su adoracion no era un escape semanal, sino el centro desde el cual recibian significado, fuerza e
incluso proteccion para vivir su mision en la tierra.

La Adoracion: Fuente de Esperanza en un Mundo Cinico

Comprendieron que, en un mundo cruel —marcado por luchas de poder, pobreza persistente, injusticia estructural
y profundo sufrimiento humano— quienes buscan servir la agenda del Reino enfrentan constantemente el riesgo
del agotamiento espiritual, el desaliento y el cinismo. La exposicion diaria al dolor y a la injustica puede desgastar
la fe, transformando incluso a los mas apasionados agentes de cambio en profetas amargados o incrédulos
resignados, en cuyos 0jos la luz se ha apagado.® Ante esta realidad, la adoracion se convierte en un baluarte para
el alma. Al exaltar la bondad de Dios, proclamar sus promesas y cantar juntos en comunidad, la ekklesia reafirma
que el mal no tiene la dltima palabra. La adoracion renueva nuestra mente con la verdad del Reino: que JesUs ha
vencido al mal mediante su muerte en la cruz y resurreccion, que el Dios que nos envia también camina a nuestro
lado, y que lo imposible es posible con EL% Estas practicas —orar, cantar, agradecer— no son formas de evasion,
sino actos profundamente subversivos que nos arraigan en la esperanza, nos protegen del cinismo y nos impiden
sucumbir al mismo mal que buscamos enfrentar. Ademas, nos unen como comunidad en medio del combate.
Como ocurrié en muchas luchas de liberacion alrededor del mundo, el canto en la adoracidn cristiana no solo
anima, sino que fortalece, une e impulsa. La adoracion protege nuestra vida interior de los susurros del enemigo
que intentan sembrar desesperanza, y nos recuerda que nuestra principal responsabilidad no es solo resistir, sino
proclamar con nuestra vida y adoracion que la luz prevalece sobre la oscuridad.®

De hecho, la historia biblica culmina con una escena de adoracion cosmica. En Apocalipsis 4, Juan contempla el
trono de Dios rodeado de criaturas vivientes, ancianos y angeles que proclaman: “iDigno eres, Sefor y Dios nuestro,
de recibir la gloria, la honra y el poder!” Este coro celestial nos recuerda que toda expresion de adoracion en la



tierra —ya sea grande o pequefa, publica o intima— forma parte de la liturgia universal que reconoce a Dios como
Rey de reyes y Senor de senores. Asi, cuando la ekklesia adora, se une a esa alabanza eterna y anticipa la
renovacion de todas las cosas: el dia en que “la tierra serd llena del conocimiento de la gloria del Sefior” (Habacuc
2:14).

Abrazar la Plenitud de la Adoracion: Una Vida para la Gloria de Dios

Al unir estas ideas, se vislumbra que la adoracidn cristiana es holistica y dindmica. No se limita a ciertos dias ni a
estilos musicales especificos; consiste en ofrecer nuestra vida entera a los propagsitos de Dios. Esta adoracion
es:

e  Personal: implica entrega, confianza y alabanza intima.

e Comunitaria: se expresa con mayor plenitud cuando la ekklesia entera se une en oracién, canto y servicio
mutuo.

e Transformadora: nos moldea a la imagen de Cristo y libera nuestro potencial para el bien.

e Misional: no se queda en las reuniones, sino que nos impulsa a encarnar el Shalom de Dios en el mundo.

e  Multiforme: se manifiesta en la musica, el arte, la generosidad, el servicio, la proclamacion y la obediencia
diaria.

Por encima de todo, la adoracidon nos recuerda que, en un mundo lleno de poderes rivales y reclamos de lealtad,
Jesucristo es el verdadero Rey. Es un acto profundamente politico, cultural y espiritual que confronta todo idolo
y afirma la soberania del Reino de Dios por encima de cualquier otro gobierno, sistema o ideologia. Ademas, la
adoracion nos conduce hacia una forma de vida integral. Al adorar, dejamos de vivir como si todo dependiera de
nuestras fuerzas, y celebramos que, en manos del Creador, podemos crecer en amor, gozo, paz, paciencia,
benignidad, bondad, fidelidad, humildad y dominio propio (Galatas 5:22-23). Es decir, nos volvemos
verdaderamente humanos, reflejando laimagen de Cristo y manifestando anticipadamente la nueva creacion que
Dios esta gestando en nosotros.

La transformacion no se detiene en el altar: fluye hacia las mesas cotidianas de nuestra vida. La adoracion que
comienza en la alabanza debe culminar siempre en la encarnacion. Al contemplar el amor del Padre, el Espiritu
transforma nuestros corazones para que ese mismo amor se desborde hacia nuestros vecinos. Somos enviados
a proclamar las buenas nuevas del Reino, a buscar el shalom de nuestra ciudad y a encarnar la presencia
reconciliadora de Dios alli donde la vida sucede.

Cuando la ekklesia abraza su llamado a vivir en comunion con Dios, se convierte en luzy sal en medio de un mundo
herido que anhela reconciliacion y esperanza. Al llevar la adoracion del santuario a la calle, del altar a la mesa, la
iglesia redescubre su identidad como senfal viva del Reino: una comunidad a través de la cual la belleza de Cristo
se hace visible en el corazon del mundo. Cada vez que la iglesia se retne en la Mesa, recuerda que la adoracion
no termina con la gratitud; continia como pan partido y vino derramado para la vida del mundo. Alli recordamos
quiénes somos y para qué existimos: un pueblo amado, enviado y sostenido por la gracia—ofrecido para la
renovacion de todas las cosas.




Parte 8: Volver a Ser la Ekklesia que Jesus Sono

Frente a los grandes retos que enfrenta América Latina —la violencia estructural, la fragmentacion social, la
desigualdad econémica, la migracion forzada, la corrupcion sistémica y la desilusion espiritual de las nuevas
generaciones— la iglesia no puede permanecer indiferente, ni tampoco responder con férmulas religiosas
desgastadas, discursos descontextualizados o estructuras eclesiasticas centradas en su propia
autopreservacion. El momento actual exige algo mas profundo: un retorno radical a la identidad y mision que
Jesus sonod para su ekklesia. No necesitamos mas templos ni mas eventos, sino comunidades vivas que sean
senales visibles del Reino de Dios en medio de un continente herido y hambriento de esperanza. Cuando laiglesia
se resigna ante la injusticia, la pobreza o la violencia, traiciona su vocacion y se aleja del Evangelio del Reino. Pero
cuando abraza su llamado con amor y dependencia del Espiritu, se convierte en una senal profética de esperanza
en medio del caos. Esa es la ekklesia que América Latina necesita hoy.

Una Iglesia Viva para un Continente Herido

Este retorno exige un arrepentimiento colectivo por haber reducido la iglesia a un espacio litirgico desconectado
del sufrimiento humanoy de las luchas concretas de su contexto urbano. Supone unareorientacion decidida hacia
una vision biblica, integral y misional de la ekklesia. Si bien la kuriaké —centrada en la adoracidn, la proclamacién
y la comunién— constituye una dimension esencial de la vida cristiana, no agota la identidad ni la vocacion de la
iglesia. La ekklesia que JesuUs anunci6 es mucho mas que la kuriaké; no solo es un lugar de reunion para adorar a
Diosy edificar a los fieles; es una comunidad viva de ciudadanos del Reino, convocada para ser “sal de la tierra”y
“luz del mundo” (Mateo 5:13-14). Esto implica dejar atras paradigmas obsoletos y abrazar la conviccion de que la
iglesia no es un edificio ni un evento, sino el pueblo de Dios —llamado, formado y enviado— para encarnar el
Evangelio del Reino en cada rincén de la sociedad. Significa reconocer que la gloria de Dios no se revela en
nuestras estructuras monumentales ni en nuestras agendas religiosas, sino en comunidades que aman con
hechos, que viven el evangelio con integridad y que se atreven a ir donde nadie mas va, llevando luz, sanidad y
justicia.

En este momento de la historia, América Latina necesita urgentemente una ekklesia que se levante como una
comunidad restauradora, discipuladora, transformadora y adoradora. Una comunidad que no huya del mundo,
sino que entre en sus heridas con compasion. Una comunidad que no se conforme con multiplicar creyentes, sino
que forme discipulos capaces de vivir como Jesus en el hogar, el trabajo, la politica, la academia, el mercado, la
culturay la economia.’” Una comunidad que confronte la idolatria del poder, del dinero y del espectaculo religioso
con el testimonio humilde y poderoso de una vida rendida a Cristo. Una comunidad que participa activamente en
la Missio Dei, no viviendo para si misma, sino que asuma su vocacion publica y local, siendo el alma de sus
ciudades, el rostro visible del Reino, y la esperanza encarnada para quienes ya no creen en las palabras.5

Liderazgo Renovado y Teologia Encarnada

Este llamado requiere lideres renovados. No lideres carismaticos enfocados en construir su propia plataforma,
sino hombres y mujeres formados en caracter, humildad y valor, dispuestos a morir a sus propias agendas para
servir a su generacion. Lideres que vivan lo que predican, que dirijan desde la vulnerabilidad, que escuchen el
clamor de su pueblo y sepan discernir sus heridas, respondiendo con sabiduria, compasion y valentia. Lideres que
inviten a otros a caminar hacia el Reino con pasos concretos de fe, justicia y reconciliacion. Lideres que influyen
en otros no al proyectar una imagen grandiosa ni mediante el control o la manipulacion, sino desde el servicio
humilde y la entrega de si mismos, formando discipulos en lugar de consumidores o sequidores ciegos.

También requiere una nueva imaginacion teoldgica. Necesitamos salir de los dualismos y recuperar una teologia
del Reino que vea la salvacién no solo como escape del infierno, sino como restauracion del cosmos; que entienda
la mision no como expansion institucional, sino como participacion en la redencion del mundo; que afirme que
Dios no solo quiere “ganar almas”, sino transformar culturas, sanar relaciones, regenerar economias, liberar
cautivos, y restaurar la dignidad humana en cada esfera de la existencia. Esta teologia debe ser encarnada,
contextualizada y profética: profundamente biblica, apasionadamente misional y socialmente relevante. Debe
priorizar tanto el Gran Mandamiento como la Gran Comision.



América Latina también necesita una ekklesia profundamente conectada con las nuevas generaciones. Jovenes
que no se conforman con un cristianismo superficial ni con la repeticion de férmulas religiosas sin sentido.
Jdvenes que buscan autenticidad, justicia, comunidad y proposito. Jovenes que anhelan pertenecer a algo mas
grande que ellos mismos, pero que no estan dispuestos a someterse a estructuras rigidas, autoritarias o
incoherentes. Estos jovenes no rechazan la fe, sino las distorsiones del evangelio que han conocido. Necesitan
ser discipulados, si, pero también necesitan espacios donde puedan contribuir, cuestionar, crear, liderar y sofar
con una iglesia diferente: una iglesia que se parezca a Jesus.

En este sentido, el futuro de la iglesia en América Latina no se jugara en los templas, sino en las calles. No se
definira por la cantidad de asistentes, sino por el impacto en la comunidad. No sera medido por el tamano de las
estructuras, sino por la calidad del discipulado. La iglesia que florecera seréa la que se atreva a salir, a arriesgar, a
acompanar, a sanar, a denunciar, a restaurar. Sera la iglesia que camine al ritmo del Espiritu, que escuche el
clamor de su ciudad, que viva como un cuerpo unido y que adore a Dios con su vida entera.

Por todo esto, es tiempo de volver a ser la ekklesia que Jesus sond. No una institucion autosuficiente, sino una
comunidad enviada. No un club espiritual, sino un cuerpo vivo. No un espectaculo dominical, sino una familia
restauradora. No una jerarquia religiosa, sino un pueblo sacerdotal. No una fortaleza cerrada, sino una embajada
del Reino. No una iglesia de evento, sino una iglesia en movimiento. Una iglesia que no busca ser relevante para
el mundo, sino fiel al Reino. Una iglesia que no solo hable del evangelio, sino que lo encarne, lo viva y lo extienda
con poder, compasion y verdad.

El Tiempo de Salir: Una Iglesia en Movimiento

No cabe duda, proclamar un nuevo Reino en medio de reinos ya establecidos y abrazar una cosmovisién que
desafia los sistemas dominantes —incluso los religiosos y denominacionales— con el propdsito de transformar
ciudades y naciones, no es tarea sencilla. Implica sacrificios: salir de la zona de confort, enfrentar oposicion y
pagar un precio. Por eso, cuando los discipulos se quedaron mirando al cielo tras la ascension de Jesus, los
angeles les dijeron: "Hombres de Galilea —les dijeron—, ;por qué estdn alli, parados, mirando al cielo? Jesus fue
tomado de entre ustedes y llevado al cielo, pero un dia volvera del cielo de la misma manera en que lo vieron irse”.
(Hechos 1:10-11). El mensaje era contundente: “No se queden inmdviles. No esperen que la solucién caiga del cielo.
iHay una mision que cumplir!”

Esa misma exhortacion resuena hoy con fuerza: “;Creen que mi mision es imposible en sus ciudades y naciones
fragiles? No sigan esperando. Salgan. Involicrense. Discipulen. Transformen. Vayan con mi autoridad, porque mi
yugo es fdcil y mi carga es ligera. Y recuerden: estoy con ustedes todos los dias, hasta el fin del mundo”(Mateo 11:30;
Mateo 28:20). Como dijo Karl Barth —y tantos otros antes y después de él—, la Missio Dei es la iniciativa de Dios
para redimir el universo caido. Nosotros somos invitados a formar parte de esa historia. Es cierto, la primera
venida de Jesus no resolvio todos los problemas del mundo. Pero nos reveld una vision del Reino destinada a
romper el hechizo de las falsas promesas terrenales. Aunque solo en su regreso el Reino se manifestara en
plenitud, hoy seguimos llamados a anticiparlo: a trabajar por un futuro nuevo, tomando como referencia el Shalom
de Dios revelado en Jesus. En esta misidn, Cristo nos llama a confiar sin temor y a entregarnos por completo a su
causa. No limitemos el alcance de su Reino ni subestimemos el poder de su llamado. El abrira caminos,
multiplicara lo que tenemos en las manos y transformara vidas —incluyendo la nuestra.

Que esta vision no sea simplemente una inspiracion tedrica, sino una invitacion concreta al cambio. Que cada
pastor, cada lider, cada comunidad, cada discipulo que lea estas palabras pueda preguntarse:

¢Qué tipo de discipulado estamos formando?
¢;Qué tipo de evangelio estamos encarnando?
¢Qué tipo de iglesia estamos siendo?

¢;Qué tipo de impacto estamos generando?

¢Nos atrevemos a imaginar, orar, vivir y edificar una ekklesia que haga temblar las puertas del Hades y que
encarne el Reino de Dios en nuestra generacion? El camino no sera facil. Pero la promesa sigue vigente: “Yo
edificaré mi ekklesia, y las puertas del Hades no prevalecerdn contra ella” (Mateo 16:18). El sigue edificando. Que
nosotros tengamos el valor de unirnos a esa obra.



Este ejercicio te invita a apartar tiempo para reflexionar con calma sobre las siguientes preguntas. No se trata
solo de responder rapidamente, sino de usar cada pregunta como una quia para procesar lo que has aprendido,
identificar lo que te ha desafiado y poner en palabras lo que has comprendido. Imagina que luego vas a
compartir con otros lo que descubriste: ;Qué dirias? ;Qué te sorprendié? ;Qué te movid? Esta es una
oportunidad para profundizar, conectar y transformar lo leido en una conviccidn vivida.

Introduccion: Una Region Urgente y Llena de Potencial

1. ¢0ué oportunidades y desafios fundamentales enfrenta América Latina hoy, y por qué el texto afirma
que este momento representa una oportunidad histérica para la iglesia?

2. Segun el texto, por qué no basta con plantar mas iglesias para generar transformacion, y qué raices
teoldgicas y practicas han contribuido a desconectar a la iglesia de su mision transformadora?

:Qué es la Ekklesia? - El Significado Original de la Ekklesia

3. ;Cuales son los tres modelos eclesiasticos predominantes descritos en el texto y qué limitaciones
comparten en relacion con la misién de la iglesia? ;Como contrastan con la vision de ekklesia que
Jesus propuso?

4. ;0ué significado tenia originalmente la palabra ekklesia en el mundo greco-romano, y por qué fue tan
significativo que Jesus eligiera este término en lugar de “templo” 0 “sinagoga“? ;Qué revela esto sobre
su vision del proposito y mision de la iglesia en el mundo?

(Como Llegamos de EkKlesia a Iglesia?

5. ;0Qué diferencia fundamental existe entre los conceptos de kuriaké y ekklesia, y como ha afectado
esta evolucion lingUistica la manera en que hoy entendemaos y vivimos la iglesia?

6. ;Porqué es crucial recuperar el significado original de ekklesia para redescubrir la misién que Jesus
sono para su comunidad? ;Como contrasta esa vision con el funcionamiento de muchas iglesias hoy
en dia?

La Ekklesia - Una Comunidad Sanadora y Misional

7. ¢Coémo describe el texto la mision integral de la ekklesia, y de qué manera los pasajes biblicos (Juan
20:21; Juan 3:16-17; Colosenses 1:19-20) fundamentan su llamado a vivir como una comunidad
enviada, sanadora y reconciliadora?

8. ;0Qué papel tuvieron la mesa y la koinonia en el crecimiento y testimonio de la ekklesia primitiva, y
como se expresa hoy ese llamado a ser el “alma de la ciudad” mediante una vida compartida que
encarna inclusion, servicio y comunion profunda?

La Ekklesia - Un Movimiento Discipulador movido por el Espiritu

9. ;Como transforma Jesus a sus discipulos del miedo a la mision tras su resurreccion, y qué revela esto
sobre el proposito central que tiene el Espiritu Santo en la Missio Dei? ;Como se contrasta con
algunos malentendidos contemporaneos sobre la funcion del Espiritu Santo?

10. ¢Qué implica realmente el mandato de Jesus de “hacer discipulos de todas las naciones”, como se
relaciona este mandato con el amor a Dios, al préjimo y a uno mismo, y cémo impulsa la formacion de
una ekklesia misional? ;En qué se diferencia esta vision del discipulado respecto a enfoques mas
tradicionales o limitados?

La EKKlesia - Una Comunidad Transformadora

N. ¢0ué significado tenian las “puertas del Hades" en el contexto del mundo antiguo y cémo redefine
Jesus este concepto al describir la mision activa, publica y confrontativa de su ekklesia frente a las
estructuras de poder y muerte? ;Qué tiene eso que ver con el hecho de que la iglesia primitiva fue
considerada subversiva y percibida como una amenaza por el Liderazgo judio y el Imperio Romano?

12. ¢Qué implica la autoridad delegada que Jesus otorga a su ekklesia y como se diferencia de los
modelos de poder del mundo? ;De qué manera esta autoridad se traduce en una iglesia que no existe
para si misma, sino como una presencia visible y colaborativa al servicio del bien comin?



La Ekklesia - Una Comunidad Adoradora y en Comunidn con Dios

13.

14.

;0Qué revela la afirmacion “todos adoramos algo” sobre la relacién entre adoracion e identidad
humana, y cdmo contrasta la vision biblica de la adoracién —segin Romanos 12 y 1 Pedro 2— con
practicas modernas mas reduccionistas o ritualistas?

;Por qué el texto afirma que la adoracion es el corazon de la ekklesia y una fuente de esperanza
transformadora y un antidoto contra el cinismo? ;Como conecta esta visioén con la misién de ser una
comunidad viva que refleja el caracter de Dios en medio del sufrimiento y la injusticia?

Conclusion: Volver a Ser la Ekklesia que Jests Soii6

¢;Cuales son los desafios sociales, espirituales y generacionales que enfrentan hoy las iglesias en
América Latina, y por qué el texto considera insuficiente la respuesta eclesial tradicional ante esta
realidad?

¢;Qué tipo de liderazgo, teologia y vision eclesial necesitamos para volver a ser la ekklesia que Jesus
sond —una comunidad enviada que sale de la comodidad, responde con valentia a su entorno y
encarna la promesa de que “las puertas del Hades no prevaleceran™?

15.

16.




Este ejercicio grupal te invita a dialogar con honestidad, escuchar con atencion y reflexionar en comunidad
sobre lo que el texto ha despertado en ustedes. No se trata solo de responder preguntas, sino de usarlas como
guia para profundizar en lo leido, identificar juntos lo que les ha desafiado, y poner en palabras lo que estan
comprendiendo como ekklesia. Imaginen que estan redescubriendo el sueno de Jesus para su iglesia: ;Qué les
inspira? ;Qué les confronta? ;Qué cambios sienten que Dios esta invitandoles a abrazar?

10.

;Qué desafios sociales, culturales y espirituales en América Latina interpela mas a tu comunidad de fe, y
cémo estan respondiendo concretamente a ellos? (Explora la conexién entre contexto urbano, mision y
relevancia de la iglesia.)

;Como ha moldeado tu comunidad la mentalidad de “ir a la iglesia” y qué pasos serian necesarios para
encarnar una identidad de “ser la ekklesia” en la vida cotidiana? (Conecta con el llamado a una fe encarnada
y no centrada solo en eventos.)

;Tu comunidad de fe se parece mas a una kuriaké (centrada en el culto) o a una ekklesia (enviada con
mision)? ; Qué efectos ha tenido esto en suimpacto en la ciudad? (Contrasta los modelos y reflexiona sobre
su fruto.)

¢;Qué significa para ti personalmente y para tu iglesia local vivir como una ekklesia misional, enviada como
Jesus lo fue (Juan 20:21)? (Conecta identidad y misién desde una visién cristocéntrica del envio.)

¢;Qué transformaciones ocurririan si se asumiera con seriedad el discipulado como una practica que forma
ciudadanos del Reino capaces de impactar todas las esferas de la vida? (Replantea el discipulado como
formacion integral, no solo espiritual.)

¢;Qué puertas del Hades —estructuras de injusticia, corrupcion o exclusién— existen en tu entorno? ;Como
podria tu comunidad de fe confrontarlas con la autoridad del Reino? (Anima al grupo a discernir y actuar
proféticamente en su contexto local.)

;Como puede tu iglesia ejercer la autoridad del Reino al estilo de Jesus: no para dominar, sino para servir,
sanar, liberar y restaurar? (Conecta el liderazgo con servicio encarnado y compasivo.)

;En qué formas practicas tu comunidad puede dejar de existir para si mismay comenzar a vivir como “el
alma de su ciudad"’, comprometida con el bienestar comdn? (Explora vocacion publica, responsabilidad
local y accién concreta.)

;Como puede tu iglesia fomentar una adoracion integral —personal, comunitaria, transformadora y
misional— que forme discipulos y no solo consumidores espirituales? (Reconecta la adoracion con la mision
y la identidad espiritual.)

¢;Qué pasos concretos puedes dar tU, y puede dar tu comunidad, para caminar hacia la ekklesia que Jesus
sofo: una iglesia viva, humilde, enviada, y llena de poder para transformar su entorno? (Cierra con vision,
compromiso y accion prdctica.)




Estudios Biblicos: El Llamado y Propésito de la Ekklesia

Estas cinco reflexiones biblicas te invitan a embarcarte en un recorrido profundo para redescubrir el llamado
original de la ekklesia como comunidad misional, discipuladora, transformadora y adoradora. A lo largo de esta
semana, exploraras las Escrituras para comprender qué significa vivir como parte de esta asamblea del Reino,
llamada a reflejar el caracter de Cristo en medio del mundo. Mas que asistir a una iglesia, se trata de seriglesia —
una ekklesia que adora, sirve, discipula, confronta las estructuras de muerte con la vida del Evangelio y adora al
Dios vivo. Al reflexionar y aplicar, seras invitado(a) a alinear tu vida y comunidad con el suefio de JesUs para su
pueblo.

Dia1- Llamados a Ser la Ekklesia: Mas que un Evento, una Comunidad Enviada

Idea Principal: Ser parte de la ekklesia no se trata simplemente de asistir a un culto o pertenecer aunainstitucion
religiosa, sino a formar parte de una comunidad viva, enviada, que representara el Reino de Dios en medio del
mundo.

Lectura Biblica: Mateo 16:18; Hechos 2:42-47

Reflexion: Cuando Jesus declar¢ “edificaré mi ekklesia”, eligié intencionalmente una palabra que no tenia
connotacion religiosa, sino politica y social. No hablé de un templo o una sinagoga, sino de una asamblea de
personas convocadas con un proposito publico: representar el Reino de Dios en medio de su ciudad. La ekklesia
no es un evento al que asistimos una vez por semana, sino una comunidad viva, enviada al mundo para anunciar,
encarnary anticipar el Reino. Los primeros discipulos lo entendieron asi: su fe no se limitaba al culto, sino que se
expresaba en su forma de vivir, compartir, servir y transformar su entorno.

Preguntas para Aplicar:

e ;Enqué formas he entendido la iglesia mas como un lugar o una reunién que como una comunidad viva en
mision?
¢Qué cambiaria en mi forma de vivir la fe si comprendiera que soy parte de una ekklesia enviada por Jesus?
¢;Qué acciones concretas podria tomar esta semana para vivir como ekklesia fuera de los muros del
templo?

Conclusion: La ekklesia es un movimiento del Reino, no una institucion pasiva. Es dindmica, transformadora, y
comprometida con su entorno. Ser parte de ella significa vivir con propésito, en comunidad y en mision, todos los
dias de la semana.

Dia 2 - Participacion en la Mision de Dios: EI Shalom Como Nuestra Vocacion

Idea Principal: El propdsito de la ekklesia no es mantener una vida religiosa interna, sino participar activamente
en la mision de Dios. Su llamado es llevar el Shalom —la paz, la justicia y la plenitud— a todas las esferas de la vida.

Lectura Biblica: Juan 20:21; Colosenses 1:19-20; Jeremias 29:7

Reflexion: Asi como el Padre envid a Jesus, El nos envia a nosotros como ekklesia al mundo: a proclamar buenas
noticias, sanar heridas, reconciliar relaciones y buscar el bienestar de nuestras ciudades. Esto nos desafia a salir
de una fe limitada al culto dominical y vivir una espiritualidad encarnada que transforma estructuras,
comunidades y corazones. Nuestra vocacion no es retirarnos del mundo, sino ser parte activa de su renovacion
bajo el seforio de Cristo.

Preguntas para Aplicar:

e ;Donde estoy llamado(a) a llevar el Shalom de Dios?
e ;Como podria mi comunidad convertirse en una senal visible del Reino en nuestro barrio o ciudad?



e ;Qué estructuras rotas o injustas me esta invitando Dios a confrontar y transformar con compasion?

Conclusion: La ekklesia no existe para si misma. Vive su propdsito cuando encarna el amor de Dios, se arraiga en
su ciudad y participa activamente en la renovacion de su ciudad.

Dia 3 - Discipulado como Movimiento y Estilo de Vida

Idea Principal: El discipulado no es solo aprender sobre Jests, sino vivir como El en cada esfera de la vida. Es un
proceso continuo de formacidon que transforma personas, comunidades y culturas.

Lectura Biblica: Mateo 28:18-20; Romanos 12:1-2

Reflexion: Jesus no nos envid a llenar templos, sino a formar discipulos que vivan el Reino de Dios en lo cotidiano.
El discipulado implica renovar la mente, rendir la vida, y encarnar los valores del Reino en el hogar, el trabajo, la
politica, la economia y la cultura. No se trata de acumular informacion espiritual, sino de participar activamente
en la mision transformadora de Dios.

Preguntas para Aplicar:

e ;Estoysiendo formado como discipulo o solo como asistente a eventos religiosos?

e ;Como puedo discipular a otros desde mi vida diaria, con palabras y acciones?

e ;Qué areas de mi vida alin necesitan ser transformadas para reflejar el caracter de Cristo?

Conclusion: El discipulado transforma no solo a individuos, sino también a familias, barrios y ciudades. La
ekklesia discipuladora es una comunidad viva que avanza con pasos concretos hacia el Reino.

Dia 4 - Confrontando las Puertas del Hades: Autoridad para Restaurar

Idea Principal: La ekklesia no es pasiva ni temerosa, sino una comunidad enviada con autoridad para enfrentar
el mal. Esta llamada a confrontar sistemas de injusticia y manifestar el Reino de Dios con valentia.

Lectura Biblica: Mateo 16:18-19; Lucas 4:18-19; 2 Corintios 5:20

Reflexion: Jesus prometié que ni las “puertas del Hades” —es decir, las estructuras que sostienen el pecado, la
muerte y la injusticia— prevaleceran contra su ekklesia. No somos llamados a defendernos del mundo, sino a
avanzar con el poder del Espiritu para liberar, sanar y restaurar. Somos embajadores del Reino que anuncian con
hechos y verdad que otro mundo es posible.

Preguntas para Aplicar:

e  ;Qué puertas de muerte, exclusion o injusticia existen hoy en mi comunidad?

e ;Como puedo usar mi voz, dones o liderazgo para abrir caminos de vida y reconciliacion?
e ;0Qué pasos concretos puede dar mi iglesia local para confrontar el mal con el bien?

Conclusion: Ser ekklesia es participar en la confrontacion del maly en la sanacion del mundo. No fuimos llamados
a escapar del dolor del mundo, sino a ser embajadores del Reino que lo sanan y transforman.
Dia 5 - Adoracion que Transforma: Vivir para la Gloria de Dios

Idea Principal: La adoracion no se limita a cantos o liturgias, sino que abarca toda nuestra vida ofrecida como
respuesta al amor de Dios. Es una expresion cotidiana de entrega, justicia y comunion.

Lectura Biblica: Romanos 12:1-2; 1 Pedro 2:4-10; Juan 4:23-24



Reflexion: La verdadera adoracion es integral: no se reduce al domingo ni a un lugar especifico, sino que
transforma nuestra manera de vivir, trabajar, amar y servir. Cuando la ekklesia adora en espiritu y verdad, se
convierte en una comunidad visible de esperanza, encarnando el Reino en medio del mundo. Como sacerdotes
del Dios viviente, estamos llamados a ofrecer nuestras vidas como sacrificios vivos para la gloria de Dios y el bien
de nuestro préjimo.

Preguntas para Aplicar:

e ;Qué adoracion estoy ofreciendo con mi vida diaria, mas alla de los cantos y reuniones?

e ;,Como puede mi vida de adoracion fortalecer a mi comunidad y bendecir a mi ciudad?

e ;Qué aspectos de mi rutina necesitan ser transformados para reflejar el caracter del Dios que adoro?

Conclusion: Adorar es vivir centrados en Dios y disponibles para su mision. La ekklesia adoradora refleja el Reino
no solo con palabras, sino con una vida entregada, comunitaria y profundamente transformadora.
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En su uso original en griego, la palabra griega ekklesia proviene de ek (¢), que significa "fuera de", y kaled (xaAéw), que significa "llamar"; de ahi que se
traduzca literalmente como "los que han sido llamados fuera”. Sin embargo, esta definicion debe entenderse dentro de su contexto histérico y cultural.
En las ciudades-estado griegas, la ekklesia era la asamblea civica de ciudadanos convocados por un heraldo a salir de sus casas privadas para reunirse
en un espacio publico donde se deliberaban asuntos importantes de la ciudad. Era un llamado a participar activamente en la vida publica, no a separarse
de ella. Cuando el Nuevo Testamento adopta este término para designar a la comunidad de discipulos de JesUs, lo hace con ese trasfondo civico y
comunitario, pero ahora enriquecido por su significado en el Antiguo Testamento, donde ekklesia traduce el hebreo qahal—la asamblea del pueblo de Dios
reunida para adorar, escuchar su Palabra, renovar el pacto y abrazar su llamado como pueblo de sacerdotes y luz para las naciones. Asi, la ekklesia
cristiana no es una comunidad que se aisla del mundo, sino un pueblo convocado publicamente para discernir, actuar y encarnar el Reino de Dios en
medio de la sociedad. Algunas interpretaciones cristianas —especialmente de caracter pietista o sectario— han espiritualizado el término ekklesia,
entendiendo que significa ser “llamados fuera del mundo”, en el sentido de alejamiento o separacién. Sin embargo, esta es una interpretacién teoldgica
posterior que no se corresponde con el uso histérico ni biblico del término. La iglesia del Nuevo Testamento estaba en el mundo, aunque no era del mundo,
pero nunca fue concebida como fuera del mundo. Era una comunidad publica y visible, un testimonio encarnado del Reino de Dios; una asamblea del
Reino, no retirada del mundo, sino enviada al mundo. (Thayer, J. H. 1968. A Greek-English Lexicon of the New Testament. Edinburgh, Scotland: T. & T.
Clark., 195-196)
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B Theological Dictionary of the New Testament, vol. 3, s.v. “éxiAnoia,” 501-508; ver también The Anchor Yale Bible Dictionary, s.v. “Church.”

¥ Diarmaid MacCulloch, Christianity (New York: Penguin Publishing Group, 2011), 28-29, Kindle edition.

Solo alrededor de una quinta parte de los habitantes adultos de la Atenas clasica democratica podrian ser descritos como ciudadanos activos: aquellos
que se consideraron los mejores para representar a la comunidad de la polis (ciudad). Ademas, solo los ciudadanos varones mayores de treinta afios
tenian tanto voz como voto en la formulacién de politicas durante las reuniones de ekklesia. Sin embargo, a pesar de todos estos limitantes, un gran
numero de personas comunes que no fueron privilegiadas por nacimiento o favor divino fueron hecho responsables de su propio futuro y el futuro de su
comunidad y ciudad.

® Es importante subrayar que la integracion de las ciudades al sistema imperial romano no fue uniforme ni implicé un control absoluto y monolitico. Las
relaciones entre Romay cada ciudad se estructuraban mediante pactos, estatutos municipalesy acuerdos particulares que, en Ultima instancia, buscaban
asegurar la lealtad y la contribucidn efectiva de cada polis al Imperio. Como resultado, existieron diversos modelos de gobierno local: en algunas ciudades,
la ekklesia conservé un papel relevante en la vida publica, mientras que en otras fue gradualmente subordinada o incluso relegada a funciones meramente
simbglicas, siempre bajo la supervision de la autoridad imperial. Asi se consolidd un modelo mixto: las ciudades mantenian una apariencia de
autogobierno, pero estaban subordinadas al ius romanum (derecho romano)y a una estructura centralizada de control imperial.

6 Las versiones griega y romana de la ekklesia se manifestaron en diversas formas y tamaos. Sin embargo, hay un formato particularmente notable: el
Conventus Civium Romanorum, o simplemente conventus. Segun el historiador Sir William Ramsay, cuando un grupo de ciudadanos romanos —tan
pequeno como dos o tres personas— se reunia en cualquier parte del mundo, constituian un conventus como expresion local del poder de Roma. Aunque
estuvieran geograficamente separados de la capital del imperio y del emperador, su reunién como conciudadanos traia consigo, de forma automatica, la
presencia y autoridad de Roma. En esencia, era una ekklesia romana en miniatura. Esto es especialmente relevante para nuestra reflexion porque, en
Mateo 18, después de describir la autoridad conferida a sus representantes —la ekklesia— para atar y desatar conforme a la voluntad de Dios en la tierra,
Jesus afirma que esto es posible “porque donde estan dos o tres reunidos en mi nombre, alli estoy yo en medio de ellos” (Mateo 18:20). Precisamente eso
eralo que representaba el conventus para el emperador romano.

El gobierno romano solia incorporar las estructuras civicas griegas existentes—como la ekklesia—y adaptarlas para cumplir con objetivos imperiales,
tales como la recaudacion de impuestos, el reclutamiento militar, las obras publicas y la asimilacién cultural. Asi lo explica Gerhard Kittel: “Con la
subyugacién de los estados helénicos por Roma, el término éxkAnoia no desaparecié por completo. Mds bien, se adapté a nuevos contextos de gobernanza
municipal... [LJa asamblea local podia seguir llamdndose éxkAnoia, aunque ahora operaba bajo la autoridad romana y, a menudo, debia ratificar o
implementar decretos alineados con las normas imperiales.” (Theological Dictionary of the New Testament, vol. 3, pp. 504-505). De manera similar, The
Anchor Yale Bible Dictionary senala: “En el mundo grecorromano, ékkAnaoia se referia principalmente a la asamblea de ciudadanos plenos dentro de una
ciudad-estado (polis). Para la época del Imperio Romano, las asambleas locales seguian reuniéndose, aunque su autonomia se habia reducido
considerablemente... A medida que la vida municipal se integré en la estructura imperial, la asamblea pasé a funcionar, en la prdctica, como un foro
administrativo local, subordinado a magistrados o proconsules romanos. Por lo tanto, el término [ekklesia] llegd a denotar tanto la participacién civica como
la sancién oficial.” (vol. 2 [1992], pp. 403-406). Por su parte, A. N. Sherwin-White observa: “A menudo, la asamblea civica existente era reconocida por los
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romanos, quienes superponian sobre ella una jerarquia de funcionarios imperiales... La comunidad ciudadana local continuaba reuniéndose, pero ahora con
la tarea de implementar los edictos romanos o asuntos locales que se ajustaran a los intereses imperiales.” (Roman Citizenship [Oxford: Clarendon, 1973],
caps. 4-5)

8 Encyclopaedia Britannica, s.v. “Ecclesia (ancient Greek assembly)," accessed March 7, 2025, https://www.britannica.com/topic/Ecclesia-ancient-Greek-
assembly.

¥ Aunque el concepto de ekklesia, tal como lo usa Jesus y lo desarrolla la iglesia primitiva, transciende el mundo judio, esta profundamente enraizado en
laidea del Antiguo Testamento del gahal —la asamblea o el pueblo congregado de Dios. Desde la perspectiva del tedlogo y biblista francés Lucien Legrand,
“el llamado de Dios culmina en la formacién de un pueblo. No se trata solo de un llamado al servicio del Dios verdadero, sino de una invitacion a integrar a los
seres humanos en el pueblo de ese Dios". (Lucien Legrand, Unity and Plurality: Mission in the Bible, New York: Orbis Books, Maryknoll, 1990, 31). Esta vision
encuentra eco en las célebres palabras del fildsofo francés, Blaise Pascal: “iNo el Dios de los filésofos y eruditos, sino el Dios de Abraham, de Isaac y de
Jacob! No un Dios de una verdad que puede ser ‘aprendida’ o alcanzada en aislamiento, sino un Dios vinculado a una familia humana y al que solo se puede
encontrar dentro de esa familia.”

El objetivo de la misidn de Israel, entonces, es crear una comunidad: suscitar no solo una fe individual, sino una fe compartida. Lejos de ser una innovacion
radical, la ekklesia como Jesus la concibio, entonces, es la continuacion organica de una larga historia en la que Dios llama, forma y envia a un pueblo
para vivir bajo su reinado y cumplir sus propésitos en el mundo. En la Septuaginta (LXX) —la antigua traduccion griega de las Escrituras Hebreas—, la
palabra ekklesia es la traduccion mas comun del término hebreo gahal (737). Este término, que aparece repetidamente en el Antiguo Testamento, designa
alacomunidad de Israel reunida ante Dios, ya sea para el culto, la renovacion del pacto, el juicio o la toma de decisiones (por ejemplo, Deut. 9:10; Jueces
20:2; 1 Reyes 12:3). El gahal de YHWH era una expresion visible de la relacion de pacto entre Dios y su pueblo, y su propdsito siempre estuvo ligado a la
misién: vivir como un pueblo santo para bendicién de las naciones.

Jesus, formado en esta tradicién, no invent¢ la idea de un pueblo reunido bajo el sefiorio de Dios. Mas bien, como sefialéd Joachim Jeremias, “el tnico
sentido de toda la actividad de Jesus es la reunion del pueblo escatoldgico de Dios”(Gerhard Lohfink, Jesus and Community, Fortress Press, 1984, 26). El uso
que JesUs hace del término ekklesia (Mateo 16:18) no representa una ruptura con el Antiguo Testamento, sino su cumplimiento. Al elegir esta palabra,
JesuUs sefiala una continuidad en el llamado: el Reino de Dios requiere un pueblo, una comunidad concreta formada por su reinado y portadora de su
Shalom. Esta ekklesia —la comunidad mesianica que Jesus llamé a la existencia— se construye sobre los cimientos del gahal. Asi como el gahal fue
establecido como sefal para las naciones, la ekklesia es el testimonio viviente de la llegada del Reino de Dios. En Hechos 7:38, Esteban se refiere al pueblo
de Israel en el desierto como “la ekklesia en el desierto”, vinculando explicitamente a la iglesia del Nuevo Testamento con la asamblea del Antiguo. Los
primeros creyentes no se entendian a si mismos como una nueva religion, sino como el remanente fiel del antiguo pueblo de Dios, ahora reunido en torno
al Mesias crucificado y resucitado. Por tanto, el llamado a seqguir a Jesus nunca fue un acto meramente individual o espiritual; fue un llamado a la
comunidad, a la mision y al testimonio visible.

La ekklesia es la sehal de que el reinado de Dios ha irrumpido en el mundo, superando divisiones étnicas, sociales y de género. Es, y sigue siendo, la
encarnacion viviente del Shalom —la paz, justicia y restauracion integrales de Dios. Como proclamaron los profetas (por ejemplo, Jeremias 29), el gahal
fue llamado a buscar el shalom de la ciudad. Este mismo mandato continda con la ekklesia. Ya sea reunida en casas, bajo persecucion o insertada en
contextos urbanos complejos, laiglesia esta llamada no al aislamiento, sino a una presencia encarnada. No se trata simplemente de una reunién espiritual,
sino de un pueblo definido por el Reino, que existe para el bien de los demas.

En la visién de Jesus, la iglesia no es una institucién estatica ni una asociacion voluntaria de personas piadosas. Es el pueblo escatoldgico de Dios,
formado por la gracia, unido por el amor y enviado en mision. El reinado de Dios no es un ideal abstracto, sino una realidad visible en esta comunidad de
discipulos que dan testimonio de una nueva forma de ser humano—marcada por la compasion, la reconciliacion y el servicio sacrificial. Asi, la ekklesia
fluye naturalmente del gahal. La iglesia no es una ruptura con el pasado, sino la continuacién y el cumplimiento del plan eterno de Dios: habitar en medio
de un pueblo que refleje su caracter y proclame su Reino. Al reunir Jesus a una nueva familia en torno a si, no descart6 la vocacion de Israel, sino que la
renovo y la abrié a todos los que respondieran al llamado del Mesias. Y asi continta la historia: del gahal a la ekklesia, del Sinai a Pentecostés, de Jerusalén
hasta los confines de la tierra. Un solo pueblo. Una sola misién. Un solo Reino.

20 John H. Walton, The Lost World of Genesis One: Ancient Cosmology and the Origins Debate (Downers Grove, IL: InterVarsity Press, 2009), 29-50

Z'Ed Silvoso, Ekklesia: Rediscovering God's Instrument for Global Transformation (Shippensburg, PA: Destiny Image Publishers, 2017), 23

22 paul J. Achtemeier (ed.), The Anchor Yale Bible Dictionary, vol. 2 (New York: Doubleday, 1992), pp. 403-408, articulo “Ekklesia.”

% Brandon Scott, "Should 'Ekklésia’ Really Be Translated as 'Church' in the Bible?" Early Christian Texts, March 16, 2022,
https://earlychristiantexts.com/should-ekklesia-really-be-translated-as-church/.

% Adolf Deissmann, Light from the Ancient East (New York: George Doran Co., 1927), 112.

% Un estudio mas profundo también nos lleva a considerar tres dimensiones fundamentales de la ekklesia segun los escritos de Pablo:

A) La Iglesia Universal: El término ekklesia se utiliza para describir al cuerpo de Cristo en su totalidad a nivel mundial, sobre el cual el Sefior acttia como
cabeza. (Mateo 16:18; Efesios 1:22-23; 3:10-11; 1 Timoteo 3:15).

B) La Iglesia Geogrdfica: Ekklesia también se emplea en un sentido territorial, para referirse a todos los creyentes en una ciudad, pueblo o region
especifica. (Hechos 9:31; 1 Corintios 1:2; Galatas 1:1-2; Apocalipsis 1:11).

C) La Iglesia Comunitaria: Finalmente, la palabra ekklesia se usa para designar a un grupo concreto de creyentes que viven una vida compartida en
comunidad y que se congregan para la adoracion. (Romanos 16:5; 1 Corintios 14:34-35; Colosenses 4:15; 1 Timoteo 3:15).

Estas tres dimensiones nos muestran que tanto los creyentes locales como la comunidad de fe en su conjunto estan llamados a avanzar el Reino de Dios
en sus esferas de influencia, demostrando su amor a Dios y entre ellos, y reflejando ese amor al mundo. (1 Timoteo 3:15; cf. Colosenses 2:2-3).

% Gerhard Lohfink afirma esta idea en Jests y comunidad (Fortress Press, 1984, pp. 50-52): “La idea de la iglesia como sociedad en contraste no implica
una contradiccion con el resto de la sociedad solo por llevar la contraria. Mucho menos significa despreciar a la sociedad por un pensamiento elitista. Lo
que se quiere decir es que la iglesia existe en contraste por el bien de los deméas y en favor de los demas —una funcién de contraste que se expresa de
forma insuperable en las iméagenes de ‘sal de la tierra’, luz del mundo’y ‘ciudad en lo alto de un monte’... Precisamente porque la iglesia no existe para si
misma, sino completamente y exclusivamente para el mundo, es necesario que no se diluya en el mundo, que conserve su propio rostro.”

%7 Diarmaid MacCulloch, Christianity (New York: Penguin Publishing Group, 2011), 26, Kindle edition.

% Carl C. Beck, "Partakers of Glory: The Idea of Koinonia in the New Testament”, Th.M. diss., Eastern Baptist Theological Seminary, 1962, 68

% Lesslie Newbigin, The Open Secret, Revised Edition, Grand Rapids: Eerdmans Publishing Co., 1995, 128

%0 Rodney Stark, The Rise of Christianity: How the Obscure, Marginal Jesus Movement Became the Dominant Religious Force in the Western World in a Few
Centuries. San Francisco: HarperSanFrancisco, 1996, 161

% Epistle to Diognetus, in Early Christian Fathers, ed. y trad. Cyril C. Richardson (Philadelphia: The Westminster Press, 1953), chap. 6, sec. 1.

%2 Desde sus primeros dias, el cristianismo fue reconocido como un movimiento profundamente compasivo, caracterizado por su cuidado hacia los mas
necesitados. Estaidentidad estaba arraigada en los evangelios y en las cartas de Juan, Santiago y Pablo, que a su vez se fundamentaban en las Escrituras
hebreas, las cuales revelan el amor imparcial de Dios por la viuda, el extranjero y el marginado. La ekklesia primitiva entendia que su misién era ser una
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comunidad generadora de Shalom. Un claro ejemplo de cémo los cristianos vivian esta vocacion se encuentra en la carta del gobernador Plinio el Joven
al emperador Trajano en el afo 112 d.C. Alli describe a los cristianos como personas que, aunque acusadas por su fe, llevaban una vida moralmente
intachable: “Ellos afirmaban, sin embargo, que la sumay sustancia de su culpa o error consistia en que solian reunirse en un dia fijo antes del amanecer para
cantar responsivamente un himno a Cristo como a un dios, y comprometerse mediante un juramento a no cometer fraude, robo ni adulterio, a no faltar a su
palabra ni negar la devolucion de lo que se les confiaba.” (Letters 10.96-97). Tertuliano de Cartago, uno de los primeros padres de la Iglesia, también
testimonid sobre esta reputacién en su obra Apologia: “Son principalmente las obras de un amor tan noble las que llevan a muchos a sefalarnos con un
apodo. ‘iMiren!’, dicen, ‘icomo se aman entre ellos! ... Estdn dispuestos incluso a morir los unos por los otros. ... No dudamos en compartir nuestros bienes
materiales entre nosotros. ... Esta prdctica de un amor tan especial nos marca ante los ojos de algunos. ‘iMiren!’, dicen, ‘icomo se aman entre ellos!”
(Apologeticus 39.5-7). Durante una devastadora plaga en Alejandria(ca. 243-262 d.C.), el obispo Dionisio relato el testimonio heroico de muchos cristianos:
“La mayoria de nuestros hermanos no escatimaron esfuerzos en su amor y amabilidad fraterna. Permanecieron firmes unos con otros y visitaban a los
enfermos sin temor, atendiéndolos continuamente, sirviéndolos en Cristo; y morian con ellos con gozo, tomando sobre si la enfermedad de los demds y
atrayendo el sufrimiento de sus vecinos hacia ellos mismos. Aceptaban voluntariamente sus dolores y, con gran alegria, partian de esta vida, convirtiéndose
en realidad en mdrtires de la fe. ... Asi, la misma forma de la muerte, con todo su terror, se convirtio en un medio de disciplina y ejercicio de fe.”(Eusebius's
Ecclesiastical History, (Book 7, Chapter 22). El obispo martir Cipriano de Cartago también inst¢ a sus comunidades a extender la misericordia mas alla de
sus propios circulos de fe: “No limitemos nuestra bondad y amor solo a los del hogar de la fe. Tengamos compasion también de los paganos, para que, por
nuestra bondad hacia ellos, también sean atraidos a compartir nuestra comunion espiritual... Por tanto, el bien debe hacerse a todos, sean extrafos o sean
de nuestra propia casa; con un mismo acto de bondad, amemos a nuestro préjimo como a nosotros mismos.”(Ante-Nicene Fathers 5: Treatises of Cyprian,
Treatise VIII, ch. 25-26). Este espiritu de compasion se institucionalizé en la vida de la Iglesia. Segun Eusebio (Ecclesiastical History 6.43.11-12), bajo el
obispo Cornelio (251-253 d.C.), la Iglesia en Roma cuidaba de mas de 1,500 viudas. Mas adelante, Juan Criséstomo, arzobispo de Constantinopla, en sus
Homilias sobre Mateo (66 o 67), anotd que la Gran Iglesia en Antioquia asistia a unas 3,000 viudas y mujeres solteras, asi como a enfermos y viajeros,
reflejando un compromiso profundo con el bienestar social. Incluso el emperador pagano Juliano (361-363 d.C.), que intentd revivir la religion romana
tradicional, reconocio con frustracion el impacto de la caridad cristiana. En su carta a Arsacio (Epistle 22, ca. 362 d.C.), escribi¢: “Estos impios galileos
[cristianos] no solo alimentan a sus propios pobres, sino también a los nuestros; los reciben en sus dgapes... Mientras los sacerdotes paganos descuidan a
los pobres, los detestables galileos se dedican a obras de caridad... Miren sus banquetes de amor y sus mesas dispuestas para los necesitados. Tal prdctica
es comun entre ellos, y provoca desprecio hacia nuestros dioses... Ellos sostienen no solo a sus pobres, sino también a los nuestros; todos ven que nuestra
gente no recibe ayuda de nosotros.” En resumen, desde sus inicios, la ekklesia se entendié como una comunidad profundamente comprometida con la
compasion. Inspirados por el ejemplo de Jesus y guiados por el Espiritu, sus miembros se dedicaban a cuidar sin distincién de clase, religién o estatus
social, reconociendo en cada ser humano la imagen de Dios. Este amor —costoso, imparcial y orientado al otro— no solo dio forma a la identidad de la
Iglesia, sino que también fue clave en su expansién y en su impacto social. De hecho, el cristianismo esté en el origen del desarrollo de los hospitales y de
laidea de que toda persona, por estar hecha a imagen de Dios, merece ser cuidada y amada.

%% David J. Bosch, “Reflections on Biblical Models of Mission,” in Toward the 21st Century in Christian Mission, ed. Phillips and Coote, Grand Rapids:
Eerdmans Publishing Company, 1993, 190

% Brian McLaren, The Secret Message of Jesus: Uncovering the Truth That Could Change Everything (Nashville: Thomas Nelson, 2008), 73

% Vishal Mangalwadi, Truth and Social Reform (Nashville: Integrity Publishers, 2004), 94; ver tambien Salmo 45:6-7

% En el mundo biblico, las puertas de la ciudad no eran simples puntos de entrada o salida. Eran espacios clave de gobierno, justicia, estrategia politica y
militar. Funcionaban como verdaderas plazas publicas de deliberacion, donde se tomaban decisiones cruciales para la vida de la comunidad. Esta funcién
multifacética se refleja de manera consistente en las Escrituras.

Primero, las Puertas fueron Lugar de Justicia y Gobierno: En Rut 4:1-2, vemos como Booz subié a la puerta de la ciudad y se senté alli. Luego llamé a diez de
los ancianos y les pidié que se sentaran con él como testigos del proceso legal para redimir la herencia de Noemi y casarse con Rut. Este pasaje nos
muestra que las puertas eran el lugar oficial de resolucion de disputas y validacién legal: “Luego Booz subid a la puerta de la ciudad y se sentd alli. Justo en
ese momento paso el redentor que Booz habia mencionado. Entonces Booz lo llamd: «Ven y siéntate aqui, amigo mio. Quiero hablar contigo». Asi que se
sentaron juntos. Entonces Booz llamo a diez lideres de la ciudad y les dijo: «Siéntense aqui y sean testigos».” (Rut 4:1-2, NTV) La ley mosaica refuerza esta
practica. En Deuteronomio 21:19, por ejemplo, se instruye que los padres lleven a su hijo rebelde “a la puerta de la ciudad, donde los ancianos administran
la justicia.” Asi también en Deut. 22:15 y 25:7, se menciona la puerta como el lugar designado para llevar pruebas, dirimir conflictos y ejecutar juicios
publicos. Asimismo, en Proverbios 31:23, el esposo de la mujer virtuosa es descrito como alguien que “es bien conocido en la puerta de la ciudad, donde se
sienta junto con los otros lideres del pueblo.” Esto sugiere que la puerta era el asiento del liderazgo y del respeto comunitario, un lugar donde se reconocia
la autoridad moral y civica.

Segundo, las Puertas fueron Centro de Estrategia Politica y Persuasion. En 2 Samuel 15:2-6, Absalon se levantaba temprano y se colocaba junto al camino
que llevaba a la puerta de la ciudad. Alli, interceptaba a las personas que venian a buscar justicia del rey y les decia: “Es evidente que no hay nadie de parte
del rey para oirte.” Asi, fue “robando el corazén de todo el pueblo de Israel”. “Cada vez que alguien tenia un caso para ser juzgado por el rey, Absalén lo llamaba
y le decia: ‘Mira, tu caso es legitimo y justo, pero no hay nadie designado por el rey para que te escuche’. [...] De esa manera, Absalén robaba el corazon de
toda la gente de Israel.” (2 Samuel 15:3, 6, NTV) Esto revela como la puerta de la ciudad era también un espacio de influencia politica, donde se podia
moldear la opinién publica y ganar legitimidad. En Daniel 2:49, aunque no se menciona directamente “la puerta de la ciudad”, se refleja el mismo principio:
cuando Daniel intercede por sus amigos, el rey los coloca “a cargo de los asuntos de la provincia de Babilonia“, y muchas traducciones sugieren que se
sentaban en la “puerta del rey”, un lugar simbdlicamente vinculado al ejercicio de la autoridad real.

Tercero, las Puertas fueron Puntos de Defensa y Vigilancia Militar. La dimension militar y defensiva de las puertas es evidente en textos como Jueces 5:8,
11, donde se hace alusion a la vulnerabilidad cuando se abandonaba a Dios y no habia escudos ni lanzas “entre cuarenta mil en Israel”, lo que sugiere una
crisis de defensa desde las mismas puertas. En Nehemias 3-4, gran parte del trabajo de reconstruccién de Jerusalén se enfoca precisamente en reparar
las puertas como puntos claves para la seguridad de la ciudad. Nehemias asigna a cada grupo la responsabilidad de restaurar una seccion, subrayando
que la proteccion y la integridad de la comunidad dependian en gran parte del estado de sus puertas.

Existe también Confirmacion Extrabiblica y Evidencia Histérica y Arqueoldgica al respecto: Los textos biblicos son coherentes con otros documentos del
mundo antiguo. El Codigo de Hammurabi (siglo XVIIl a.C.) menciona repetidamente la “puerta de la ciudad” como el lugar donde se resolvian litigios legales.
Por ejemplo, la Ley 5 establece que en disputas entre acreedor y deudor, “el caso debe ser llevado ante la puerta.” Esta era la sala publica de justicia.
Inscripciones reales asirias y babilénicas también destacan la importancia de las puertas. El rey Senaquerib narra con orgullo como embellecid las puertas
de Ninive y establecid alli guardianes y funcionarios para supervisar el comercio y la recaudacién de tributos, subrayando su funcion politico-administrativa.
El historiador judio Flavio Josefo (siglo | d.C.) confirma este patron al describir las puertas de Jerusalén como puntos clave donde se congregaban los
ancianos, se discutian asuntos de estado y se controlaba el acceso militar y comercial. En Antigliedades 5.202, por ejemplo, se menciona cémo durante
la época de los jueces, las asambleas se llevaban a cabo en la puerta de la ciudad. En conclusién, la evidencia biblica y extrabiblica coincide en presentar
la puerta de la ciudad como un lugar de deliberacién, justicia, estrategia politica y defensa colectiva. No era un simple umbral arquitectdnico, sino el
centro neuralgico de la vida publica.




En este sentido, cuando JesUs declara en Mateo 16:18 que “las puertas del Hades no prevalecerdn contra su ekklesia”, esta evocando no solo una imagen
espiritual, sino también una confrontacién con estructuras de autoridad y poder que intentan controlar, oprimir y dividir a las comunidades. La ekklesia
estd llamada a ser una asamblea activa que, empoderada por el Espiritu, resiste al mal, defiende la justicia y promueve el Shalom en todos los &mbitos de
la vida publica.

%7 Alo largo de la historia, han surgido interpretaciones que leen la referencia de Jesus a la ekklesia como un llamado a “gobernar” el mundo en un sentido
teocratico, incluso con tintes militaristas. Segun esta vision, los cristianos estarian llamados a “tomar el poder” en las esferas gubernamentales e imponer
una vision teocratica o de nacionalismo cristiano sobre toda la sociedad. Sin embargo, tanto el testimonio de las Escrituras como la experiencia de la
iglesia primitiva revelan una dindmica diferente: a) La ekklesia ciertamente transformo sociedades enteras, pero no lo hizo conquistando el poder romano
ni imponiendo la fe por la fuerza. b) Su influencia se extendio a través del discipulado profundo, permitiendo que los valores del Reino impregnaran la
cultura “desde abajo”. c) La estrategia de la iglesia fue el testimonio de un amor radical y un servicio genuino, que conquistaron corazones e impactaron
la vida publica. Esto no significa que la ekklesia deba retirarse de la esfera publica. Al contrario, como creyentes estamos llamados a influir, a ser luz y sal
en medio de los sistemas sociales y participar en la incidencia publica. Un cristiano con vocacién puablica puede —y debe— considerar el servicio en cargos
politicos, académicos, econdmicos o culturales como parte de su mision. La participacion en estas esferas forma parte del llamado a ser testigos del
Reino en todo lugar. Sin embargo, la ekklesia no esté llamada a establecer un régimen teocratico ni a gobernar por imposicién. Su mision esencial es ser
un pueblo misionero que anuncia y encarna las buenas nuevas del Reino: un Reino que transforma por medio del servicio, la justicia, la compasién y la
verdad. A lo largo de la historia, muchos lideres cristianos han servido con integridad y eficacia en espacios de poder, entendiendo que la manera de
Cristo es servir, no dominar. Alli donde Dios nos llame a influir, que lo hagamos con el espiritu del Reino: humildad, verdad y amor.

%8 Los primeros cristianos no solo proclamaban un mensaje espiritual, sino que vivian una practica radicalmente distinta que trastornaba el orden social
del Imperio. En Hechos 17:6, los opositores afirmaban con alarma: “iEstos que han trastornado el mundo entero ahora estdn aqui entre nosotros también!”
La palabra utilizada en griego, anastatod, sugiere un vuelco total del statu quo. El testimonio de la ekklesia primitiva no era pasivo; era una fuerza activa
que proponia una nueva forma de humanidad bajo el sefiorio de Cristo. Este testimonio se encarnaba en acciones concretas de amor y justicia:

A) En Hechos 2:44-45 y 4:32-35 leemos que “todos los creyentes se reunian en un mismo [ugar y compartian todo lo que tenian... vendian sus propiedades y
posesiones y compartian el dinero con aquellos en necesidad". No habia entre ellos ningtn necesitado. Esta préactica no era ocasional, sino parte integral
de su vida comunitaria. Pablo también exhortaba a cuidar de las viudas, mostrando estructuras claras de apoyo comunitario (1 Timoteo 5:3-16).

B)Mds alld de la solidaridad interna, la ekklesia derribaba barreras sociales profundas. Cuando Pedro entra a la casa de Cornelio y declara: “Ahora veo con
claridad que Dios no muestra favoritismo”(Hechos 10:34), se rompe una frontera étnicay cultural. El Concilio de Jerusalén (Hechos 15) ratifica esta inclusion
radical. Pablo resume esta realidad en Galatas 3:28: “Ya no hay judio ni gentil... porque todos ustedes son uno en Cristo Jests.”Y en Efesios 2:14-16 explica
que Cristo “derribo el muro de hostilidad que nos separaba... de dos pueblos hizo uno solo.” No es de extrafar que la comunidad cristiana primitiva causara
tanta sorpresa en el Imperio romano y mas alla. Lo que los cristianos eran y hacian simplemente quedaba fuera del marco de referencia de muchos
filosofos de la época (Pedrito U. Maynard-Reid, Complete Evangelism, 90-91).

C)_La proclamacion “Jesus es el Sefior” (Romanos 10:9; Filipenses 2:11) no era una simple afirmacién doctrinal, sino una declaracion profundamente
subversiva en un contexto donde el César era llamado “Sefor y Dios.” Tertuliano y Plinio el Joven confirman que los cristianos se negaban a rendir culto
al emperador, una negativa que los colocaba en oposicion directa al sistema imperial (cf. Tertuliano, Apologia 17, 34; Plinio el Joven, Cartas 10.96-97).

D) Este rechazo al poder violento se expresaba también en su ética. Jesus ensefd: “Amen a sus enemigos... oren por los que los persiguen”(Mateo 5:44, NTV),
y Pablo escribid: “No paguen a nadie mal por mal... no se dejen vencer por el mal, sino venzan el mal haciendo el bien" (Romanos 12:17-21, NTV). Tertuliano
testificaba: “Nosotros, que antes nos entregdbamos mutuamente a la espada, ahora nos negamos incluso a presenciar espectdculos donde se derrama
sangre” (Tertuliano, Apologia 37).

E) La ekklesia también formd redes de apoyo y solidaridad que desafiaban la estructura jerarquica del patronazgo romano. En lugar de depender de
benefactores poderosos, los creyentes recolectaban ofrendas para ayudar a huérfanos, viudas, naufragos y presos, segun Justino Martir y Tertuliano
(Justino Martir, Primera Apologia 87; Tertuliano, Apologia 39.5-6). Esta economia solidaria rompia con la ldgica del clientelismo imperial y encarnaba un
nuevo modelo de comunidad.

F) Incluso hubo cristianos que rechazaron el servicio militar por considerarlo incompatible con el llamado de Cristo. Tertuliano preguntaba: “; Puede un
soldado de Cristo servir también bajo el estandarte de César?” (Tertuliano, De Corona 11), y Origenes explicaba que, en vez de luchar con armas, los cristianos
intercedian espiritualmente por la paz del imperio (Origenes, Contra Celso 8.73). Hipdlito de Roma también estipulé que ningun creyente debia matar ni
jurar lealtad a dioses paganos (Tradicion Apostdlica 16).

Todo esto muestra que la ekklesia no era simplemente una comunidad devocional, sino un cuerpo vivo y contracultural. Su estilo de vida proclamaba que
una nueva realidad habia irrumpido en la historia. Como sefala Efesios 3:10, “Dios usd a la iglesia para mostrar la amplia variedad de su sabiduria a todos
los gobernantes y autoridades invisibles en los lugares celestiales.” La ekklesia, entonces, era el instrumento escogido para revelar la sabiduria de Dios al
mundo y a los poderes que lo oprimen. En conjunto, estas practicas y convicciones dieron lugar a una comunidad que verdaderamente “volted el mundo
de cabeza”(Hechos 17:6), no con violencia, sino con amor sacrificial, justicia restauradora y una solidaridad que testificaba de otro Reino: el Reino de Dios.
% Desde sus comienzos, la iglesia fue percibida no solo como una comunidad espiritual, sino como una amenaza al orden establecido —tanto por las
autoridades religiosas judias como por el Imperio Romano. En Hechos 4:1-3 (NTV), se nos dice que “mientras Pedro y Juan hablaban a la gente, se les
enfrentaron los sacerdotes... muy molestos porque ensefiaban que hay resurreccion de los muertos por medio de Jesus. Los arrestaron y los pusieron en la
cdrcel.” Mas adelante, el concilio les advierte: “;No les ordenamos que dejaran de ensenar en ese nombre?” (Hechos 5:28). La preocupacion no era solo
teoldgica, sino el efecto social del mensaje: estaban trastornando el orden publico. Esta percepcion se acentua en Hechos 17:6-7, donde el mensaje
cristiano era entendido como un acto de subversion directa contra la autoridad del César. Incluso en el juicio de Jesus, el aspecto politico es evidente.
Juan 19:12 relata: “Si dejas libre a ese hombre, no eres amigo del César. Cualquiera que se declare rey estd en rebeldia contra el César". Reconocer a Jesus
como Rey era, para Roma, traicion. Varios escritores romanos confirman esta percepcion de amenaza: a) Plinio el Joven (c. 112 d.C.), en su famosa carta
al emperador Trajano (Cartas 10.96-97), explica: “Estos cristianos se retinen antes del amanecer para cantar himnos a Cristo como a un dios, y se
comprometen a no robar, cometer adulterio ni traicionar. Sin embargo, cuando se les exige maldecir a Cristo y adorar la imagen del emperador, no lo hacen.”
La negativa a rendir culto al César era vista como obstinacion peligrosa y deslealtad al Imperio. b) Tacito, en sus Anales 15.44 (c. 115-117 d.C.), describe a
los cristianos como victimas de la persecucion de Neron: “Nerdn culpd y castigé con extrema crueldad a un grupo odiado por sus abominaciones, llamados
cristianos. Esta supersticién perniciosa, reprimida temporalmente, volvia a aparecer.” Aqui se percibe al cristianismo como una amenaza cultural
persistente. c) Suetonio, en Vida de Claudio 25.4 y Vida de Nerdn 16, afirma que Claudio expulsé a los judios de Roma por disturbios causados por “Chrestus”
(Cristo) y que Nerdn castigé a los cristianos por su “nueva y maligna supersticion”. d) Tertuliano, en su Apologia (capitulos 17 y 34), defiende a los cristianos:
“Nosotros pagamos impuestos, respetamos las leyes y oramos por los emperadores. Lo Gnico que no hacemos es rendirles culto como a dioses.” (Apologia
34). e) Justino Martir, en su Primera Apologia (capitulos 17 y 46), declara ante el emperador: “Nos sometemos a sus leyes justas y contribuimos con los
impuestos, pero no podemos ofrecer sacrificios a sus imdgenes ni llamar sefor al emperador.” La subversion no era solo teoldgica, sino también
sociopolitica, como expusimos en otras partes de este articulo. Asi que, la evidencia biblica y extrabiblica revela que la iglesia primitiva fue vista como
subversiva no solo por su fe, sino por el modo radical en que proponia una sociedad alternativa. Era una comunidad que proclamaba a otro Rey, vivia un




estilo de vida contracultural y desafiaba tanto el culto imperial como las jerarquias sociales. Su “subversion” era el fruto de su fidelidad a un Reino distinto,
cuyo centro no era Roma ni el Templo, sino Jesucristo como Sefior.

“0 a historia de la Iglesia presenta multiples ejemplos en los que la fe cristiana se ha visto mezclada con los intereses de gobernantes y potencias
estatales, generando “matrimonios” entre trono y altar que derivaron en abusos y en la imposicién de la religion por la fuerza. Aunque cada contexto
histérico difiere, el patrén comUn ha sido el uso de simbolos cristianos para legitimar el poder politico y la coercién, lo que distorsiona la naturaleza
verdaderamente transformadora del Evangelio. En seguida se articulan algunos ejemplos:

A)lglesia Imperial y Teocracias Medievales: Alvin J. Schmidt, en Under the Influence: How Christianity Transformed Civilization (Grand Rapids: Zondervan,
2001), describe cémo, a lo largo de la Edad Media y comienzos de la Edad Moderna, se gestaron experimentos teocraticos en que la Iglesia se fusiond con
el poder estatal (caps. 4 y 5). Estos modelos, si bien a veces favorecieron cierto orden y proteccion social, también coartaron libertades individuales y
persiguieron a disidentes. Rodney Stark, en For the Glory of God (Princeton: Princeton University Press, 2003), profundiza en el periodo de la “Iglesia
Imperial” surgida tras la conversion de Constantino (especialmente cap. 2). Aunque destaca logros como el cese de la persecucion a cristianos, senala
cémo esta union con el Estado llevé a la persecucion de herejes y a imponer la ortodoxia por medios coercitivos.

B)La Cristiandad Medieval y el Nacimiento de Nacionalismos: Tom Holland, en Dominion: How the Christian Revolution Remade the World (Nueva York: Basic
Books, 2019), analiza la evolucion del cristianismo en Europa y expone como, en ciertas etapas, la identidad cristiana nacionalista sirvi¢ para justificar la
violencia contra “infieles” o disidentes (véase la seccion sobre la Cristiandad medieval y los capitulos finales). Aun cuando la ética cristiana sostiene la
dignidad humana, la tentacién de usar el poder secular para imponer la fe condujo a guerras confesionales y persecuciones.

C) La Conquista de América Latina: Es un claro ejemplo de como la fe y el poder se amalgamaron durante la expansion colonial. La Corona espafiola, con
la bendicion papal (por ejemplo, las bulas “Inter caetera” de 1493), justificd la conquista de territorios americanos bajo el pretexto de evangelizar,
generando abusos y sometiendo a poblaciones indigenas. Obras clasicas y testimonios como los de Bartolomé de las Casas (Brevisima relacién de la
destruccién de las Indias, 1552) reflejan como en este proceso se usaron argumentos religiosos para legitimar la dominacion y la explotacion.

D) Nacionalismo Cristiano y Uso Politico de la Fe: Un caso sobresaliente en el siglo XX fue el de la Deutsche Christen (Iglesia Alemana), movimiento surgido
bajo el régimen nazi que pretendia alinear completamente el cristianismo con la ideologia del Tercer Reich. En vez de cuestionar los abusos del Estado,
la Deutsche Christen adopt6 elementos del nacionalsocialismo, acomodando la fe a la raza y la supremacia germana. Este episodio histérico ilustra cémo
la religion puede ser instrumentalizada para fines politicos y xenéfobos, desnaturalizando el mensaje cristiano de amor universal. Glenn Sunshine, en Why
You Think the Way You Do: The Story of Western Worldviews from Rome to Home (Grand Rapids: Zondervan, 2009), muestra como ciertas corrientes
nacionalistas “bautizan” intereses politicos con lenguaje religioso, alejandose de la esencia del evangelio. De hecho, la expresion “nacionalismo cristiano”
se usa en la actualidad para sefialar movimientos que unen la fe cristiana con ideclogias etnocéntricas o patridticas extremas, a menudo justificando
discriminaciones o violencia contra minorias. Como lo muestran los ejemplos histéricos —desde la época constantiniana hasta el siglo 21—, esta
concepcion subordina el mandato de amar al préjimo y la justicia del Reino de Dios a la exaltacién politica de una nacién o etnia. Estos ejemplos de la
“Iglesia Imperial,” la Cristiandad medieval, la Conquista de América Latina, y la fusion del nazismo con sectores de la Iglesia Alemana durante el Tercer
Reich evidencian cédmo el cristianismo, al aliarse indebidamente con el Estado paraimponer o legitimar doctrinas, haincurrido en atropellos y abandonado
su vocacion profética. El problema no reside en la participacion cristiana en la vida publica como tal —algo legitimo y, a menudo, necesario—, sino en la
subordinacion de la fe al poder temporal, que da lugar a un nacionalismo excluyente o a regimenes teocraticos que contradicen las ensefanzas de Cristo.
“I Pese a los desvios antemencionados, diversas investigaciones destacan que, cuando la iglesia se mantiene alineada con su misién original de servicio,
amor y justicia, puede generar impactos profundamente transformadores en la sociedad. Este impacto se evidencia en multiples esferas: desde la
creacion de hospitales y el acceso a la educacidon hasta el impulso de movimientos por la justicia social y el surgimiento de sistemas democraticos.

a) Fundaciones de Hospitales y Redes de Caridad: Los primeros cristianos desarrollaron practicas comunitarias que incluian el cuidado de huérfanos,
viudas y enfermos, sentando las bases de lo que siglos después se convertiria en instituciones formales de asistencia. Alvin J. Schmidt, en Under the
Influence (2001), detalla como la compasion cristiana fue el motor detras de la creacion de hospitales, hospicios y orfanatos, particularmente desde la
Edad Media en adelante (capitulos 2 y 7). Rodney Stark, en The Rise of Christianity (Princeton University Press, 1996), subraya que durante las grandes
plagas del siglo Il y Ill, mientras muchos paganos huian, los cristianos permanecian cuidando a los enfermos y moribundos. Este testimonio tangible de
amor y sacrificio fue crucial para el crecimiento del cristianismo (capitulos 4 y 5), demostrando una espiritualidad profundamente encarnada.

b) Educacién y Proteccién de los Marginados: La cosmovision judeocristiana también contribuy¢ significativamente a la educacién universal, la
alfabetizacion masiva y la defensa de los marginados. Vishal Mangalwadi, en The Book That Made Your World (Thomas Nelson, 2011), sostiene que la Biblia
y la ética cristiana fueron fundamentales para desarrollar sistemas educativos inclusivos, especialmente en favor de mujeres y pobres (capitulos 6, 8 y
9). De igual forma, Glenn Sunshine, en Why You Think the Way You Do (Zondervan, 2009), explica como la idea de un universo ordenado por un Dios racional
inspir6 el nacimiento de las universidades y de la ciencia moderna, promoviendo el desarrollo intelectual como una forma de amar a Dios con la mente
(capitulos 5-6).

c) Justicia Social y Formacién de Estados de Derecho: El cristianismo también ha influido en la abolicién de practicas inhumanas como la esclavitud y la
tortura, gracias a su énfasis en la dignidad de toda persona. Tom Holland, en Dominion (Basic Books, 2019), muestra como los valores cristianos de
compasion e igualdad revolucionaron gradualmente las estructuras legales y sociales de Europa, moldeando el pensamiento de la llustracion y de los
movimientos abolicionistas. Por su parte, Robert D. Woodberry, en su influyente articulo “The Missionary Roots of Liberal Democracy” (American Political
Science Review 106, no. 2 [2012], pp. 244-274), presenta evidencia empirica que vincula la labor de misioneros protestantes con la expansion de
instituciones democréticas, el fortalecimiento de la educacién y la promocion de libertades civiles. Como él sefiala: “Las regiones donde los misioneros
protestantes tuvieron una presencia significativa en el pasado son, en promedio, mds desarrolladas econémicamente en la actualidad, con mejores
indicadores de salud, menor mortalidad infantil, niveles mds bajos de corrupcion, mayor alfabetizacién, un nivel educativo mds alto (especialmente entre las
mujeres)y una participacién mds sdlida en asociaciones no gubernamentales.” (Woodberry, p. 244) Esto demuestra cémo la mision cristiana, vivida desde
el testimonio y el compromiso social, puede incidir en transformaciones sistémicas profundas.

d) La Iglesia como Embajada del Reino (2 Corintios 5:20): Esta metafora refuerza el caracter representativo de la ekklesia en el mundo: no esté llamada a
imponer el Reino por la fuerza, sino a encarnarlo en servicio, justicia y reconciliacion. Rodney Stark, en The Triumph of Christianity (HarperCollins, 2011),
interpreta este rol embajador como uno de los factores decisivos en la expansion del cristianismo y su capacidad de influir socialmente en el Imperio
Romano. Lejos de ser una fe privada, el cristianismo primitivo modelaba nuevas formas de comunidad, ética publica y atencién a los mas vulnerables. Por
consiguiente, autores como Alvin J. Schmidt, Rodney Stark, Tom Holland, Vishal Mangalwadi, Glenn Sunshine y Robert Woodberry coinciden en que,
cuando la Iglesia se mantiene fiel al ejemplo de Cristo —compasiva, justa, transformadora— puede dejar una huella indeleble en la historia. Sin embargo,
también advierten que cuando la fe se cristaliza en estructuras coercitivas o se alia con el poder opresor, pierde su vocacion profética y se convierte en
instrumento de control. La historia de la Iglesia estd marcada por esta tensién constante entre el uso del poder y el llamado al servicio humilde. Siempre
que la Iglesia se ha desviado hacia la imposicién religiosa, la exclusion o el dominio politico, ha traicionado el espiritu del Reino. En contraste, cuando
actua como “sal de la tierra”y “luz del mundo” (Mateo 5:13-16), su testimonio ilumina la sociedad y siembra el Shalom de Dios en el mundo.

“2 | esslie Newbigin, The Open Secret: An Introduction to the Theology of Mission (Grand Rapids: Eerdmans, 1995), 122; En esta misma linea, Gerhard Lohfink
describe a la iglesia como una “sociedad de contraste”, cuya razon de ser es servir a los demdas, manteniendo una presencia profética y apartidista que




confronte la injusticia, y al mismo tiempo refleje el amor y la santidad de Dios. Gerhard Lohfink, Jesus and Community: The Social Dimensions of Christian
Faith (Philadelphia: Fortress Press, 1984).

“ Dietrich Bonhoeffer, Works, vol. 8, ed. Wayne Whitson Floyd, Minneapolis: Fortress Press, 2010, 503

“ Lesslie Newbigin, The Gospel in a Pluralist Society (Grand Rapids, MI: Wm. B. Eerdmans, 1989), 232

“ Eduardo Hoornaert, Memoria del Pueblo Cristiano (Bogota: Ediciones Paulinas, 1986), 124-128

“ Karl Barth, Dogmatics in Outline, New York: Harper & Row Publishers, 1959, 142, Afiade: “Lo mejor es no aplicar la idea de invisibilidad a la Iglesia; todos
tendemos a deslizarnos con ello hacia una civitas platonica, en la que los cristianos estdn unidos interior e invisiblemente, mientras que la Iglesia visible es
desvalorizada o incluso despreciada...”

47 ;Como sucedi6 eso? La vision holistica de la adoracién que sostenia la iglesia primitiva —profundamente enraizada en una reverencia vertical hacia Dios,
pero también consciente de las dimensiones horizontales, comunitarias y escatoldgicas del Reino venidero— fue, con el tiempo, dando paso gradualmente
auna forma de adoracion centrada en una relacion mas individual y vertical con Dios. Dos desarrollos histéricos principales contribuyeron a este cambio.
En primer lugar, a medida que las estructuras eclesiasticas se volvieron mas jerarquicas, la practica de la koinonia (comunion)y la participacion activa de
la congregacion fueron progresivamente desplazadas por un modelo de gobierno que priorizaba la autoridad clerical. Aunque estos cambios estuvieron
en parte motivados por la necesidad de la iglesia de enfrentar herejias que distorsionaban la ensefianza apostoélica, también socavaron el énfasis original
en el Reino de Dios como una realidad fundamentalmente comunitaria y diversa en sus expresiones de adoracion. Un factor especialmente influyente fue
la adopcién del principio de territorialidad, instaurado bajo el gobierno romano en el siglo Il, particularmente durante la era de emperador Diocleciano
(Ralph P. Martin, Worship in the Early Church (Grand Rapids: William B. Eerdmans Publishing Co., 1974), 148). A medida que la iglesia asimil¢ este principio, las
asambleas locales que antes se identificaban como “la iglesia de los corintios” (es decir, la comunidad de cristianos peregrinos en Corinto) fueron
sustituidas por referencias mas institucionales como “las iglesias de Corinto”. La aceptacion de este principio territorial tuvo consecuencias significativas
a nivel pastoral, especialmente cuando el liderazgo congregacional comenz6 a alinearse con los patrones administrativos del Imperio. Este cambio fue
reforzado alin mas por la aceptacién —cauta pero sostenida— de la filosofia platénica y neoplaténica, que valoraba el orden y la estructura jerarquica por
encima de las expresiones carismaticas y neumaticas, que a menudo eran percibidas como desordenadas. Un ejemplo ilustrativo se encuentra en la
Didaché, donde alin se reconocia a los profetas y maestros como autoridades principales dentro de la asamblea cristiana, lo que reflejaba una distribucion
mas amplia del liderazgo en la comunidad. Sin embargo, aproximadamente un siglo después, la Tradicion Apostdlica, redactada en Roma hacia el afio 215
d.C., relegd a los maestros a un nivel ministerial inferior y omitié toda mencidn de los profetas. El tedlogo catélico Eduardo Hoornaert, en La memoria del
pueblo cristiano, describe este cambio afirmando que la Tradicién Apostélica revela “un cambio fundamental de mentalidad con respecto a los ministerios,
que ahora ya no se articulan en términos de ‘servicio’, sino en los de ‘gobierna’y poder en las comunidades. Como resultado, el concepto de iglesia carismdtica
cede ahora al concepto de iglesia jerdrquica. La comunidad queda dividida entre clérigos y laicos... El poder de oficiar la liturgia pasa ahora a manos del
clero.” (Eduardo Hoornaert, The Memory of the Christian People (Maryknoll, NY: Orbis Books, 1988), 160) Esta transformacion en el modelo de gobierno eclesial
alterd profundamente la practica de la adoracion y fracturé la estructura de las asambleas cristianas, afectando el nicleo mismo de la koinonia. Tertuliano,
escribiendo en 197 d.C., alin podia afirmar: “donde hay tres [cristianos], alli esta la iglesia, aunque sean laicos.” (Henry Bettenson, ed., Documents of the
Christian Church(0xford: Oxford University Press, 1967), 71) Sin embargo, una generacion mas tarde, con Cipriano, predominaba ya el principio de comunidn
jerarquica: "quien no esta en comunion con el obispo en su diécesis, no esta en la iglesia.” (E. Glenn Hinson, The Early Church: Origins to the Dawn of the
Middle Ages (Nashville: Abingdon Press, 1996), 180). Este desarrollo debilité el “servicio de comunion”y desplazo la adoracién hacia un ritual mas sacerdotal
y vertical, centrado en la nocion de “sacrificio” littrgico (Hoornaert, 160). Con el paso de los siglos, en la liturgia de la misa, el sacerdote literalmente daba
la espalda a la congregacién para celebrar el “sacrificio eucaristico” de cara al altar, una expresion de reverencia hacia Dios que, sin embargo, tendia a
minimizar la participacion activa del laicado en nombre de la pureza litdrgica. El erudito del Nuevo Testamento James D.G. Dunn resume este cambio de
forma contundente: “Tal vez, entonces, la tragedia del catolicismo primitivo fue no haber comprendido que la mayor herejia de todas es insistir en que
solo hay una obediencia eclesiastica, una sola ortodoxia.”(James D.G. Dunn, Unity and Diversity in the New Testament: An Inquiry into the Character of
Earliest Christianity (London: SCM Press, 1990), 373).

En segundo lugar, se dio una tendencia generalizada en diversas tradiciones cristianas a desplazar el centro de la presencia divina desde la comunidad
reunida hacia un unico elemento focal de la adoracion. Se fue abandonando progresivamente la comprension de que, segun la conviccién fundamental
del cristianismo primitivo, “la presencia divina se actualizaba de forma mds poderosa en y a través de la asamblea empirica de los cristianos reunidos para
adorar ‘en el nombre de Jesus’(véase Mateo 18:20). La asamblea misma funcionaba como el sacramento.”(New Testament Abstracts, vol. 21, no. 1(1977): 173)
Este cambio se manifesté de diversas maneras dentro de la gran familia cristiana, moldeando distintas expresiones liturgicas y eclesiolégicas segun
contextos histdricos y teoldgicos particulares. (David E. Aune, “The Presence of God in the Community: The Eucharist in Its Early Christian Context,” Scottish
Journal of Theology 29, no. 5 (1976): 451-459, 454): a) En la Iglesia Catdlica Romana, la Eucaristia se convirtio en el principal lugar de la presencia real de
Cristo a través de la doctrina de la transubstanciacion: se cree que Cristo estd “mas plenamente (o especialmente) presente en el pan y el vino
transformados”; b) En muchas tradiciones protestantes histéricas y congregaciones evangélicas, la proclamacion de la Palabra de Dios adquirio tal
centralidad que llegé a ser casi sacramental: “la presencia de Dios se experimenta de manera mas potente en la actualizacién kerigmatica del texto
biblico”; ¢) En las iglesias pentecostales y carismdticas, la manifestacion mas evidente de la presencia de Dios se percibe en el ejercicio de los dones
espirituales, especialmente la sanidad y el hablar en lenguas; d) En muchas congregaciones neopentecostales y no denominacionales, los “servicios de
adoracion” potentes—caracterizados por musica de alabanza emocional, tecnologia moderna (luces y sonido), y predicacion dinamica—transmiten la
sensacion de que la presencia de Dios se experimenta de forma mas plena en una experiencia personal intensa de adoracién. Sin embargo, segun el
erudito bautista David Aune, ni la Eucaristia, ni la proclamacion de la Palabra de Dios, ni las manifestaciones de ciertos dones espirituales, ni una
experiencia de adoracién emocional altamente coreografiada ocupaban en la iglesia primitiva la posicién estructuralmente central que tienen en muchas
iglesias hoy en dia (Aune, 453-454). Aun asi, con el tiempo, en cada tradicion fue emergiendo un énfasis predominantemente vertical que comenzé a
eclipsar la dimensién comunitaria de la adoracion. Aunque el adorador todavia pueda reconocer que se reine con otros y comparte un momento colectivo
—ya sea en la Eucaristia, en la escucha de la Palabra, en el ejercicio de carismas o en un tiempo de alabanza emocional—, con frecuencia el énfasis
principal sigue siendo “mi encuentro personal con Dios Padre, con Cristo o con su Espiritu”. Esta concentracion interna en la experiencia individual del
creyente, aunque ciertamente valiosa, tiende a debilitar los aspectos integrales, comunitarios y misionales que caracterizaban la adoracion de las
primeras ekklesias. Un resultado evidente de estos desarrollos es que nuestra comprension moderna de la adoracién suele estar limitada a expresiones
emocionales (como el canto o la alabanza) o a un contexto litirgico dominical formal, en lugar de abarcar la vision biblica mas amplia expresada en
términos como shachah, proskuneo, latreuo y leitourgia, que implican postrarse, servir, ministrar y reverenciar a Dios con toda la vida. El lenguaje moldea
inevitablemente nuestra teologia y nuestra practica; cuando nuestro término “adoracion” moderno no refleja la riqueza del significado biblico, puede
desviar gradualmente el enfoque de la iglesia, alejandola de la visién integrada que tenia la iglesia primitiva de la ekklesia como un pueblo reunido que
vive el Reino de Dios en todas las esferas de la existencia. Como consecuencia, la adoracién en la era moderna ha llegado a definirse con frecuencia por
la devocién personal y una orientacién vertical hacia Dios, en detrimento de las dimensiones comunitarias y misionales mas profundas que las primeras
comunidades cristianas daban por sentadas. El llamado biblico a servirnos mutuamente, a encarnar la justicia y la compasién de Dios, y a vivir como signo
de su Reino que irrumpe en el mundo, suele quedar opacado cuando la adoracién se concibe casi exclusivamente como una comunién privada y vertical




con Dios. Este cambio histdrico —originado por la consolidacién de estructuras eclesiasticas jerarquicas, la concentracion de la autoridad y la exaltacion
de ciertos elementos del culto por encima de la comunidad reunida— ayuda a explicar cémo la adoracién contemporanea se ha desviado de la comprension
que tenia la ekklesia primitiva. En lugar de una visién integral, se han adoptado concepciones mas reducidas de la adoracidn, entendida como rito litdrgico,
experiencia espiritual individual o un segmento del servicio dominical centrado en la masica. Como resultado, el discurso actual sobre la adoracidn rara
vez logra reflejar toda la amplitud de la visidn de la iglesia primitiva, en la que postrarse ante Dios estaba intimamente ligado al servicio amoroso, la
edificacion mutua y la participacion comunitaria en el avance del Reino de Dios.

“ Marva J. Dawn, Reaching Out Without Dumbing Down (Grand Rapids: William B. Eerdmans Publishing Co., 1995), 87

“ 6. K. Beale, We Become What We Worship: A Biblical Theology of Idolatry (Downers Grove, IL: IVP Academic, 2008), 16

SON.T. Wright, Simply Christian: Why Christianity Makes Sense (New York: HarperOne, 2006), 148. N.T. Wright subraya que la adoracién cristiana tiene una
dimension holistica y profundamente subversiva frente a los poderes de este mundo. Adorar a Dios de todo corazén implica proclamar con nuestra vida
que El —y no los idolos de turno (dinero, estatus, poder, violencia)— es el verdadero Sefior. De aqui fluye una ética distinta, una actitud interior y exterior
que desafiala cultura de la explotacion y lainjusticia. En su obra sobre la resurreccion y la vida de laiglesia, Wright destaca que toda la existencia cristiana,
incluida la dimensién publica y social, se enmarca en un acto continuo de adoracion al Rey resucitado.

S'N.T. Wright, Simply Christian: Why Christianity Makes Sense (New York: HarperOne, 2006), 148.

52 Marva J. Dawn, A Royal "Waste" of Time: The Splendor of Worshiping God and Being Church for the World (Grand Rapids, MI: Eerdmans, 1999)

% Como dice el Salmo 22:3, Dios habita en medio de las alabanzas de su pueblo. Alabar no es solo una reaccién a su presencia, sino también un acto de fe
que nos lleva a experimentar su poder (Salmo 100:4).

% L a palabra “adoracion”, tal como la usamos hoy en dia, es una traduccidn que abarca varios términos hebreos y griegos en la Biblia, cada uno con matices
y significados distintos dependiendo del contexto. Entender estos términos originales nos ayuda a ampliar y profundizar nuestra comprension de lo que
realmente significa adorar a Dios segun las Escrituras:

a) Servicio: Uno de los términos griegos mas comunes traducidos como “adoracion” es Aettovpyia (leitourgia), de donde proviene la palabra “liturgia”. En
el Nuevo Testamento, Aettoupyia se refiere en ocasiones a actos de servicio practico, como la colecta monetaria para los creyentes en Jerusalén (2
Corintios 9:12), o a la ayuda que Pablo recibié de otros (Filipenses 2:30). El término relacionado Asitoupydg (leitourgds) se usa para describir a Cristo
mismo como siervo (Hebreos 8:2), asi como a los ministros que sirven en nombre del Evangelio. En el Antiguo Testamento, este concepto se vincula con
lalabor sacerdotal en el Templo: una labor santa, de servicio continuo ante Dios. En este sentido, adorar incluye servir a Dios y alos demas con una actitud
sacrificial y misericordiosa, como un reflejo de Cristo.;

b) Sacrificio: En hebreo, palabras como /7712y ( ‘Gbodah)y su raiz 72y( ‘abad) se traducen como “servicio” o “trabajo”, especialmente en contextos de servicio
ritual o sacerdotal en el Templo. En griego, Aatpeia (latreia)y su verbo asociado Aatpedw (latrelio) también hacen referencia al servicio ritual, al trabajo
de los levitas y sacerdotes en el Templo. Ademas, el término griego Quaia (thysia), que literalmente significa “sacrificio”, aparece frecuentemente en la
Septuaginta y el Nuevo Testamento como referencia a las ofrendas de agradecimiento y consagracion del Antiguo Testamento. Curiosamente, en las
epistolas del Nuevo Testamento, cuando se usa Buoia, a menudo se refiere al sacrificio personal en favor de otros (Romanos 12:1, Filipenses 2:17),
mostrando que la adoracion cristiana tiene un caracter profundamente relacional y ético.;

c) Sumision: Otro término clave es el griego mpookuvéw (proskynéa), que literalmente significa “inclinarse” o “postrarse”, y tiene como equivalente hebreo
77/ (shachah). Ambas palabras describen una postura fisica de reverencia y sumision ante un ser superior, y se usan frecuentemente para describir la
adoracion dirigida a Dios. Esta forma de adoracién reconoce la soberania y majestad de Dios, expresada no solo en gestos externos, sino en una actitud
interna de humildad y obediencia. En conjunto, términos como Aatpeia (latreia), Asttovpyia (leitourgia), Buaia (thysia), mpookuvéw (proskynéd) y Ay
(shachah) nos muestran que la adoracion biblica esta profundamente ligada al servicio, al sacrificio y a la sumision. Mas que limitarse a actos litirgicos o
momentos emocionales, la verdadera adoracién se expresa en toda la vida: en cémo servimos, en lo que estamos dispuestos a sacrificar y en cémo nos
rendimos ante la voluntad de Dios. Por eso, palabras como “servicio”, “ministerio” o “entrega” podrian reflejar de manera atin mas fiel el sentido original
de "adoracion” que encontramos en las Escrituras.

% La Biblia nos muestra que la adoracion se expresa de multiples maneras, todas vélidas y complementarias, que trascienden el culto formal y abarcan la
totalidad de la vida. Servir al préjimo—especialmente a los mas vulnerables—con compasién y justicia, refleja el corazén de Dios y constituye un acto de
adoracidn, asi como lo hizo Cristo. Del mismo modo, la generosidad en las ofrendas expresa nuestra gratitud y confianza en Dios como proveedor. La
musicay el canto han sido, desde los Salmos hasta los himnos de la iglesia primitiva, medios poderosos para exaltar a Dios, expresar lamento o proclamar
victoria, uniendo a la comunidad y fortaleciendo su fe. La oracién—personal y comunitaria—junto con la proclamacion publica de la bondad de Dios, honra
al Sefior y edifica a los oyentes. Las artes creativas también juegan un papel importante: la danza, la pintura, la poesia, el teatro y otras formas artisticas,
cuando nacen de una fe viva, anuncian la belleza del Creador. Finalmente, la adoracion encuentra su expresién mas profunda en el sacrificio y la rendicion:
cuando, siguiendo el ejemplo de Cristo, dejamos de lado nuestras ambiciones personales para abrazar la voluntad divina, encarnamos el verdadero culto
espiritual.

% Desde esta perspectiva, la ekklesia entiende que todo su quehacer —en la familia, el trabajo, la economia, la cultura y la politica— puede convertirse en
una ofrenda espiritual a Dios. No existen “espacios seculares” donde su presencia no pueda ser reconocida. Cada acto cotidiano se vuelve, entonces, una
oportunidad para expresar gratitud, practicar la justicia, servir con generosidad y honrar al Rey que reina sobre toda la creacion. Asi se rescata el sentido
original de la liturgia como la obra del pueblo. No se trata simplemente de un “programa religioso”, sino de una vida transformada y ofrecida al Sefor por
toda la comunidad, con sus dones, oficios, vocaciones y potencialidades. En este marco, un verdadero adorador es alguien humilde, que esta dispuesto
a: a) Subordinar sus propios objetivos a los de Dios, priorizando el servicio al Reino; b) Expresar gratitud y alabanza al Sefior; y c) Dar testimonio de Dios,
de su verdad y del amor que ha recibido como hijo o hija suya.

57 Este llamado a la adoracion también esta reflejado en Romanos 15:8-9, donde Pablo sefiala que Cristo vino para que los gentiles glorifiquen a Dios por
su misericordia.

5% Westminster Assembly, The Westminster Shorter Catechism (1647), in The Westminster Confession of Faith and Catechisms: The Westminster Standards
(Edinburgh: Banner of Truth Trust, 2016), 6-7.

% Irenaeus of Lyons, Against Heresies, trans. Dominic J. Unger, vol. 1of The Fathers of the Church (Washington, D.C.: The Catholic University of America
Press, 1992), 526 (Book 4, Chapter 20, Section 7).

5 | a Biblia esta repleta de ejemplos que ilustran como el pueblo de Dios ha ofrecido adoracion en contextos muy distintos. Algunas de estas expresiones
muestran con claridad que la adoracion no es un simple ritual, sino una respuesta integral a la grandeza y la bondad de Dios: a) Juan 12:1-3: Maria de
Betania unge los pies de Jesus con un perfume muy costoso. Este acto, que muchos consideraban un derroche, simboliza una adoracion tan profunda
como costosa y personal.; b) Mateo 14:33: Tras el episodio de Jesls caminando sobre el agua y calmando la tempestad, los discipulos exclaman:
“iVerdaderamente tU eres Hijo de Dios!". Esta confesion verbal es un acto de adoracion que reconoce la identidad divina de Jesus.; c) Mateo 2:11y
Deuteronomio 26:10: Los magos de Oriente traen presentes al nifio Jesus; el pueblo de Israel ofrece las primicias de la cosecha al Sefior. En ambos casos,
dar recursos materiales se concibe como un acto de adoracion, manifestando gratitud y dependencia de Dios.; d) Hechos 16:25-26; Colosenses 3:15-17:
Pablo y Silas, encarcelados, alaban a Dios cantando himnos, y Dios interviene de manera sobrenatural. Asimismo, en Colosenses, se insta a la comunidad



a que "todo lo que hagan de palabra o de obra, sea en el nombre del Sefior Jesus”, acompafnandolo con accién de gracias. Estos ejemplos confirman que
laadoracion incluye actos de devocidn personal, actos de misericordia y justicia, ofrendas materiales, canticos de alabanza, confesion de fe y obediencia
practica a la voluntad de Dios. De este modo, la adoracion se vuelve un testimonio vivo que invita a los que observan a experimentar la gracia y el amor
del Sefior.

8" Robert C. Linthicum, City of God, City of Satan: A Biblical Theology of the Urban City (Grand Rapids, MI: Zondervan, 1991), 172

82 Henri Nouwen, sacerdote catdlico, psicélogo y prolifico autor espiritual del siglo XX, escribié extensamente sobre laimportancia de la vida interior como
fundamento de la vida comunitaria y de la mision cristiana. En sus reflexiones, enfatizaba que la auténtica comunién con Dios no aisla al creyente, sino
que lo lleva a una mayor compasion, sensibilidad y responsabilidad hacia los demds. Para Nouwen, el silencio ante Dios, la oracion y la adoracién no son
refugios de evasion, sino espacios donde se forja el corazon del discipulo, capacitandolo para amar, servir y sanar con la ternura de Cristo, llevando la
presencia sanadora de Dios al corazén herido del mundo. Como él mismo expreso: "Precisamente porque la oracidn es tan personal y surge desde el centro
de nuestra vida ha de ser compartida con los demds. Precisamente porque la oracidn es la expresién mds preciosa del ser humano ha de ser el constante
apoyo y proteccion de la comunidad para crecer y florecer.”(Henri Nouwen, "La oracion es para compartir," Henri Nouwen Society, meditacion diaria, 20 de
mayo de 2024, https://henrinouwen.org/meditacion/la-oracion-es-para-compartir/.)

83 Robert C. Linthicum, City of God, City of Satan: A Biblical Theology of the Urban City (Grand Rapids, MI: Zondervan, 1991), 172

8 Melba Padilla Maggay, Transforming Society (Eugene, OR: Wipf and Stock, 2011), 130

5 Myles Munroe, Understanding the Purpose and Power of Prayer: How to Call Heaven to Earth (New Kensington, PA: Whitaker House, 2002), 104.

86 N.T. Wright, Simply Christian: Why Christianity Makes Sense (New York: HarperOne, 2008), 143

57 Melba Padilla Maggay, Transforming Society (Eugene, OR: Wipf and Stock, 2011), 27-28

8 El verdadero poder de la iglesia no estéa en su nimero de asistentes, en sus recursos financieros ni en su presencia mediatica. Est4 en su capacidad de
amar radicalmente, de vivir con coherencia, de servir con generosidad y de resistir con esperanza. Esta en su capacidad de discipular naciones con la
verdad del evangelio, de sanar comunidades con la compasion del Reino, de confrontar estructuras con la justicia del cielo, y de adorar a Dios con una
vida ofrecida como sacrificio vivo. Una ekklesia asi no necesita defenderse con argumentos: su sola existencia ya es una proclamacién profética que
incomoda, que transformay que atrae.
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