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 Queridos hermanos y hermanas  

 Directores (as) y Profesores (as) 

 Escuela Dominical 

 

 Junto con saludar  a todos y todas en el glorioso nombre de nuestro  

 Señor y amado Jesucristo, compartimos con Uds. Lo siguiente:  

 

 presentamos el cuadernillo de clase Adultos esperamos sea una 

herramienta útil, para planificar sus  clases.  

 

 Agradecemos a todos quienes han tomado parte, para la formación de 

este  cuadernillo, contribuyendo con sus conocimientos y saberes al 

conocimiento y  formación colectiva de los estudiantes de las escuelas 

dominicales de la Misión. 

 

 Pastor Eduardo Cid, secretario consejo directivo. 

 Pastor Oscar Avello iglesia la florida 

 Pastora Cleria Vallejos: 1era Iglesia Tome.  

 Hermana Rodrigo Beltran Iglesia La Pintana 

 Hermano Rigoberto Neira: 1era Iglesia Lota 

 Hermano Eladio Artiaga: 1era Iglesia Concepción. 

  

 

 Desde  ya  les  deseamos   a   todos  un  excelente  y  exitoso 2019, en la  

 gran responsabilidad de enseñar la palabra de Dios. 

 

 

Lámpara es a mis pies tu palabra, 

    Y lumbrera a mi camino. Salmos 119:105 
 

 

 Que Nuestro Buen Dios, les bendiga       

 

 

 

Departamento Educación y Cultura 

 

 

Marzo de 2019.- 

   

   

 
 
 
LECCIÓN N °1: LA SABIDURIA 
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OBJETIVO: reconocer conceptos importantes del termino sabiduría, para su mejor 
comprensión y contextualización. 
 
Es importante reconocer el significado de sabiduría, con el fin de comprender una 
de las cualidades principales que constituyen la personalidad del rey Salomón. 
Con el fin de contextualizar aspectos relevantes de su reinado.  
 
¿Qué es la Sabiduría de Dios Según la Biblia? 
 

En términos humanos diríamos que la Sabiduría es la capacidad en conocimiento 

y habilidad que tiene una persona. Pero la Sabiduría de Dios es un atributo 

absoluto que solo Dios posee (Ro 16:27), la cual se demuestra en la creación y en 

la redención en Cristo (Pr 3:19, 8:22-31; 1 Co 1:30; Col 2:2-3). También Dios la 

concede a los que lo buscan con reverencia (Pr 2:6, 9:10). Cuando hablamos de 

la Sabiduría Divina en relación a las personas, se refiere a las habilidades 

otorgadas por Dios a las personas en todos los aspectos de la vida (artesanía Ex 

35:1; conocimiento y comprensión para decidir rectamente 1 Re 5:12; 1 Co 6:5). 

Si buscamos un término más exacto de lo que es la Sabiduría, la definición más 

precisa es que “Dios es la Sabiduría”. Debido que es el creador de todas las cosas 

en el cielo y en la tierra y nada le es oculto a Él (Leer Salmo 139). Pues lo que es 

oculto para el hombre y su sabiduría humana limitada para Dios no lo es. Un 

ejemplo muy claro para explicar lo que es la Sabiduría de Dios y la del hombre, 

es como tratar de meter todo el mar en un vaso. 

 

¿Cómo Obtener Sabiduría de Dios o Sabiduría Espiritual? 

La Sabiduría de Dios no es algo que se obtiene por leer 200 libros o resolver la 

ecuación más complicada. Esta sabiduría es la revelación de Dios por medio del 

Espíritu Santo (2 Sa 23:2) y solo se obtiene por una búsqueda reverente de Dios (Pr 

2:3-6) y la lectura de su Palabra (Pr 2:1-6). El Espíritu de Dios es quien nos provee 

de su Sabiduría y quien nos hará entender sus palabras (Pr 1:23). Pero la Biblia nos 

dice que solo hay uno que bautiza con el Espíritu Santo de Dios y es Jesucristo (Mt 

3:11; Lc 3:16). Solo por medio de la fe en Cristo es obtenida esta sabiduría (Col 2:2-

3), ya que es el único intercesor entre Dios y el Hombre (1 Ti 2:5), entregándose a 

sí mismo por nuestros pecados para que nos fuera quitado el velo de nuestra 

mente y nos fuese revelada la Sabiduría de Dios (He 10:19-22; Mr 15:37-39). 

 
El principio de la sabiduría es el temor de Jehová (Pr 1:7). 

Características de la Sabiduría de Dios en Proverbios 
Para ser sabio primero hay que obedecer a Dios (Pr 1:7, 9:10). 

El Espíritu de Dios es quien nos instruye Sabiduría (Pr 1:23). 

La Sabiduría es concedida por Dios (Pr 2:6). 

Te guarda del mal camino (Pr  2:10-19). 

Es doblemente dichoso quien la obtiene (Pr 3:13). 

No solo condese muchos años vida, sino también vida eterna con Cristo (Pr 3:13-

19). 

Es un atributo de Dios (Pr 3:19). 

https://biblia.com/bible/rvr60/Rom%2016.27?culture=es
https://biblia.com/bible/rvr60/Prov%203.19?culture=es
https://biblia.com/bible/rvr60/Pr%208.22-31?culture=es
https://biblia.com/bible/rvr60/1%20Cor%201.30?culture=es
https://biblia.com/bible/rvr60/Col%202.2-3?culture=es
https://biblia.com/bible/rvr60/Prov%202.6?culture=es
https://biblia.com/bible/rvr60/Pr%209.10?culture=es
https://biblia.com/bible/rvr60/%C3%89xo%2035.1?culture=es
https://biblia.com/bible/rvr60/%C3%89xo%2035.1?culture=es
https://biblia.com/bible/rvr60/1%20Rey%205.12?culture=es
https://biblia.com/bible/rvr60/1%20Cor%206.5?culture=es
https://www.biblegateway.com/passage/?search=salmo+139&version=RVR1960
https://biblia.com/bible/rvr60/2%20Sam%2023.2?culture=es
https://biblia.com/bible/rvr60/Prov%202.3-6?culture=es
https://biblia.com/bible/rvr60/Prov%202.3-6?culture=es
https://biblia.com/bible/rvr60/Prov%202.1-6?culture=es
https://biblia.com/bible/rvr60/Prov%201.23?culture=es
https://biblia.com/bible/rvr60/Mat%203.11?culture=es
https://biblia.com/bible/rvr60/Mat%203.11?culture=es
https://biblia.com/bible/rvr60/Luc%203.16?culture=es
https://biblia.com/bible/rvr60/Col%202.2-3?culture=es
https://biblia.com/bible/rvr60/Col%202.2-3?culture=es
https://biblia.com/bible/rvr60/1%20Tim%202.5?culture=es
https://biblia.com/bible/rvr60/Heb%2010.19-22?culture=es
https://biblia.com/bible/rvr60/Mar%2015.37-39?culture=es
https://biblia.com/bible/rvr60/Prov%201.7?culture=es
https://biblia.com/bible/rvr60/Prov%201.7?culture=es
https://biblia.com/bible/rvr60/Pr%209.10?culture=es
https://biblia.com/bible/rvr60/Prov%201.23?culture=es
https://biblia.com/bible/rvr60/Prov%202.6?culture=es
https://biblia.com/bible/rvr60/Prov%202.10-19?culture=es
https://biblia.com/bible/rvr60/Prov%203.13?culture=es
https://biblia.com/bible/rvr60/Prov%203.13-19?culture=es
https://biblia.com/bible/rvr60/Prov%203.13-19?culture=es
https://biblia.com/bible/rvr60/Prov%203.19?culture=es
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Tiene mayor valor que las riquezas (Pr 4:7, 8:10). 

 
Qué es Sabiduría: 

La sabiduría es una cualidad atribuida a quien posee una gran cantidad de 

conocimientos y se distingue por usarlos con prudencia y sensatez. 

La sabiduría se desarrolla con el tiempo, a partir de las experiencias propias y 

ajenas, y de la observación y la reflexión sobre la vida. De allí que dos fuentes 

fundamentales para cultivar la sabiduría sean la memoria y la experiencia. 

La sabiduría dota al individuo de un mayor entendimiento y profundidad en el 

conocimiento sobre las circunstancias que determinan la existencia. Además, 

proporciona al individuo herramientas para el acertado discernimiento entre 

aquello que es bueno y lo que no. 

Quien actúa con sabiduría se preocupa por obrar bien: es prudente, sortea los 

problemas (sobre todo cuando son innecesarios) o los sabe resolver, evita 

situaciones riesgosas y valora el sentido de la existencia. Por esto, la sabiduría 

está dotada de un profundo sentido moral: su valor radica en que quien actúa 

con sabiduría estará siempre guiado por el bien, pues de lo contrario, deja de 

considerarse como tal. 

En este sentido, la sabiduría  es característica de aquellos que observan una 

conducta prudente y sensata en su vida: en los negocios, el trabajo, la familia, las 

decisiones. 

Por otro lado, en disciplinas de conocimiento, como las ciencias, las leyes o las 

artes, la sabiduría se atribuye a aquellos que se han instruido suficientemente en 

ellas y su conocimiento en estos campos es amplio y profundo: “Su sabiduría en la 

filosofía aristotélica es indiscutible”. 

Sabiduría en la Biblia 

Según la Biblia, Dios es la fuente primordial de toda sabiduría, pues sus 

enseñanzas “son la fuente de la sabiduría, y ella nos enseña a obedecer sus 

mandamientos eternos” (Eclesiástico, I: 5). Además, Dios es omnisciente: todo lo 

sabe, todo lo conoce, y solo en Él están todos los secretos de la sabiduría. Por otro 

lado, otro tipo de sabiduría reconocida en el texto bíblico es la atribuida al rey 

Salomón, hijo del rey David, quien llegó a gobernar durante cuatro decenios en 

Israel, y cuya sabiduría fue famosa en la Antigüedad. 

Sabiduría popular 

La sabiduría popular está constituida por dichos, consejas y refranes. Como tal, 

emana directamente de la oralidad de un pueblo y recoge los axiomas y los 

valores que identifican las maneras de ser y proceder de la gente. La sabiduría 

popular está fundamentada en las costumbres y en la idiosincrasia de las 

personas, y, en este sentido, se encuentra arraigada en el cúmulo de 

experiencias y conocimientos que constituyen el inconsciente colectivo. La 

sabiduría popular es típica de los ancianos, que están siempre llenos de 

anécdotas o consejos para ilustrar situaciones u orientar los actos cotidianos. 

 

 

LECCIÓN N ° 2  : SABIDURIA Y GRANDEZA DE SALOMON Y DEL REINO 

OBJETIVO: CONTEXTUALIZAR EL REINADO DEL REY SALOMON 

https://biblia.com/bible/rvr60/Prov%204.7?culture=es
https://biblia.com/bible/rvr60/Pr%208.10?culture=es
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ESTUDIO DE ALGUNOS CAPÍTULOS DE LOS LIBROS DE LOS REYES REFERENTES AL 

PECADO DE ISRAEL, QUE PROVOCARON COMO CASTIGO DE DIOS LA DIVISIÓN DEL 

REINO Y SU POSTERIOR RUINA. EL EJEMPLO DEL REINO DEL NORTE. 

 

(Basado en el Comentario Bíblico Beacon, Tomo II, Casa Nazarena de 

Publicaciones) 

 

 

 SABIDURIA Y GRANDEZA DE SALOMON Y DEL REINO, 1 REYES 3:1–4:34 

El historiador presenta a Salomón como una persona sabia, cuya sabiduría 

era la muestra más evidente de que la bendición de Dios estaba sobre él. 

 a) Una alianza con Egipto (1 Reyes 3:1). Salomón hizo una alianza política 

con Egipto mediante su matrimonio con una princesa egipcia, tal vez la hija del 

último rey de la vigésima primera dinastía. Los tratados entre naciones 

habitualmente se sellaban con un matrimonio real. El tratado aparentemente 

beneficiaba a los egipcios, puesto que Israel era entonces la nación más fuerte. 

Sin duda abarcaría actividades comerciales, las que eran una parte importante 

del reinado de Salomón (1 Reyes 10:26-29). Este matrimonio no era contra la ley 

mosaica, pues sólo estaban prohibidos específicamente matrimonios con mujeres 

cananeas (Éxodo 34:11–16; Deuteronomio 7:1–5). El matrimonio con una mujer 

extranjera estaba permitido si ella renunciaba a sus dioses y confesaba su fe en el 

Dios de Israel (Deuteronomio 21:10–14). 

b) El culto en los lugares altos (1 Reyes 3:2–3). Estos dos versículos se 

relacionan con las condiciones existentes antes de la construcción del templo. El 

pueblo sacrificaba en los lugares altos; también Salomón sacrificaba y quemaba 

incienso en los lugares altos. Lugares altos (bamath) se aplicaba a veces a una 

altura o colina donde los israelitas adoraban a Dios. Era puramente una 

connotación geográfica. También se aplicaba a los lugares de culto de los 

cananeos antes que Israel ocupara la tierra, y en una cantidad de casos a los 

mismos lugares después del establecimiento de Israel en la tierra. 

Si el culto de Israel había tomado esta forma, no era un arreglo satisfactorio. 

Ya no distaba mucho del culto cananeo. No obstante, se permitió por un tiempo, 

hecho aceptable por la lealtad y obediencia de los adoradores a Dios. 

Aparentemente por eso es que el historiador dio énfasis al amor y la obediencia 

de Salomón al mencionar su práctica de acudir al lugar alto principal para 

ofrecer sacrificios a Dios. La declaración de que aún no había sido construido el 

templo señala también el hecho de que, cuando se concluyera el templo, debía 

terminar el culto en los lugares altos. De acuerdo con Deuteronomio 12:11–14, el 

templo era el lugar para ofrecer sacrificios, puesto que allí estaba el nombre de 

Dios. Sin embargo, la práctica de sacrificar en los lugares altos no fue 

completamente eliminada sino hasta algún tiempo después de concluido el 

templo. Fue tolerada aun por algunos de los reyes justos hasta la época de 

Ezequías (1 Reyes 15:14; 22:43; 2 Reyes 12:3; 14:4; 15:4; 15:35). 

b) Revelación en Gabaón (1 Reyes 3:4–15; 2 Cr. 1:1–13). Gabaón se 

identifica con el-Jib, a 10 kilómetros al noroeste de Jerusalén. Excavaciones 
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realizadas allí desde 1956 por James B. Pritchard han descubierto que ya estaba 

ocupada por los cananeos desde el año 2800 A.C., siguiendo una prolongada 

ocupación por los israelitas durante la monarquía hebrea. Se descubrió un 

sistema de agua comparable a los de Jerusalén, Gezer y Meguido; éste sería el 

“estanque de Gabaón” mencionado en 2 Samuel 2:13. La identificación ha sido 

confirmada por el hallazgo de asas de cántaros en el fondo del “estanque”, 

algunas de las cuales llevan estampado el nombre Gabaón (gb’n). Durante la 

mayor parte del reinado de David y en los primeros años del reinado de Salomón, 

el tabernáculo mosaico estuvo ubicado en Gabaón mientras en Jerusalén se 

había armado una tienda para el arca (2 Crónicas 1:2–4). Sadoc era sacerdote en 

el tabernáculo de Gabaón (1 Crónicas 16:39) y Abiatar lo era delante del arca en 

la tienda de David en Jerusalén (1 Reyes 2:26). Sadoc alcanzó prominencia hacia 

fines del reinado de David. Los holocaustos que ofreció Salomón indicaban su 

dependencia de Dios y su devoción a Él. La gran cantidad de sacrificios se 

explica por los muchos caudillos de Israel reunidos allí con Salomón (2 Crónicas 

1:2). La razón para el sacrificio se puede inferir de la preocupación expresada por 

Salomón en su oración. Bajo su dirección el pueblo se reunió allí para buscar la 

bendición divina sobre su reino. Dios honró la ocasión apareciéndosele en sueños 

a Salomón, la noche siguiente. Pide lo que quieras que yo te dé es 

aparentemente una invitación a presentar a Dios cualquier petición. Tal propuesta 

da por sentado que las peticiones estarán dentro de la voluntad de Dios, como en 

las palabras de Jesús: “Pedid y se os dará” (Mateo 7:7). La respuesta de Salomón 

es excepcional y ejemplar en su aprecio de lo que Dios había hecho, en su 

humildad, en su sentido de responsabilidad y en su preocupación por lograr la 

comprensión y percepción necesarias para conducir a su pueblo. Porque has 

demandado esto he aquí lo he hecho conforme a tus palabras. Salomón 

descubrió lo que muchos otros han experimentado desde entonces; a saber, que 

Dios no sólo respondió a su oración, sino que aumentó los dones generosamente. 

Esta gran ocasión exigía sacrificios y el banquete para los siervos realizado 

después en Jerusalén. 

c) Salomón disfruta de éxito y fama (1 Reyes 4:20–34). Salomón gobernaba 

sabiamente y detrás de su sabiduría estaba Dios, que se la había concedido. Se 

entiende que las condiciones descritas se aplican a la primera parte del reinado 

de Salomón y, tal vez, a la mayor parte de su reinado: 

i. Un pueblo feliz (1 Reyes 4:20, 25). Judá e Israel, todos los israelitas del país. 

Su gran número, durante los reinados de David y Salomón era considerado como 

el cumplimiento de la promesa hecha a los patriarcas (Génesis 22:17 y 28:14). Su 

difundida felicidad, seguridad y alegría son descritas por el historiador. Estas 

circunstancias se aproximaban al ideal más que en ninguna otra época de la 

historia israelita. 

ii. Un dominio extenso (1 Reyes 4:21, 24). El extenso dominio que Salomón 

heredó de David (2 Samuel 8:1–14) era un cumplimiento de la promesa hecha a 

Israel antes del cruce del Jordán (Josué 1:3–4). Providencialmente había sido 

posibilitada por la falta de una potencia más fuerte en el Cercano Oriente; este 

fue el período en que no las había a lo largo del Nilo, ni en Mesopotamia, ni en el 

Asia Menor. El dominio de Salomón consistía en imponer vasallaje a las naciones 
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vecinas, tales como Filistea, Edom, Moab, Amón y una cantidad de estados sirios 

(arameos). Se extendía de la región al sur de Hums en el norte (Kunu en los textos 

egipcios y Conna en los romanos), hasta el torrente de Egipto en el sur. Los 

presentes mencionados en el versículo 21, serían tributos exigidos. 

iii. Las provisiones para la corte (1 Reyes 4:22–23, 26–28). La alimentación de 

la corte de Jerusalén consumía, por día, aproximadamente 11.000 kilos de flor de 

harina (soleth) y 22.000 de harina común (gemah). Diez bueyes gordos, veinte 

bueyes de pasto. Esto es indicativo del tamaño de la corte de Salomón (sus 

funcionarios con sus respectivas familias y servidumbre han sido estimados en 

5.000 personas o más). Indudablemente significaba una carga pesada para cada 

distrito. Los muchos caballos para los carros, y tal vez una caballería, exigían más 

granos y forraje de los distritos. Salomón tenía en sus ciudades de carros 

probablemente 4.000 caballos; la cifra de 40.000 parece demasiado grande y 

puede deberse a un error de copia (4.000 es la cifra que se da en 2 Crónicas 

9:25). Esta cifra está de acuerdo con la cantidad de carros (1.400) de 1 Reyes 

10:26; y está apoyada perfectamente por las investigaciones arqueológicas. 

iv. La reputación se extiende y crece la fama (1 Reyes 4:29–34). Dios estaba 

haciendo grandes cosas por medio de su pueblo. Era inevitable que otros oyeran 

acerca de la manifestación de su poder a través de su siervo Salomón y fueran 

atraídos. Este parece ser sobre todo el pensamiento del historiador al hablar en 

términos tan elogiosos acerca de la reputación de Salomón. El Cercano Oriente 

en la antigüedad, antes de la época de Salomón, poseía un considerable acervo 

de sabiduría. El historiador así lo reconoce cuando hace referencia a toda la 

sabiduría de los egipcios. Había también en los días de Salomón otros que 

estaban interesados en la sabiduría, por ej., los orientales, es decir, los edomitas. 

Pero Salomón los sobrepasaba a todos. Considerando la supremacía de Israel, 

Salomón bien puede haber sido insuperable en sus días en términos de su propio 

interés personal en la sabiduría y en su capacidad para originar dichos sabios. 

Etán ezraíta era conocido por su gran sabiduría y se le atribuye el Salmo 89, uno 

de los salmos de “sabiduría” o enseñanza. Hemán, Calcol y Darda, hijos de 

Mahol, se enumeran en 1 Crónicas 2:6 como entre los hijos de Zera, junto con 

Etán. Ya que “hijos de” puede significar “descendientes de”, no hay 

necesariamente discrepancia. “Hemán ezraíta” aparece como autor del Salmo 

88, otro de los salmos de sabiduría. Los tres mil proverbios que se dice que 

compuso Salomón, puede ser una referencia a su interés por coleccionar dichos 

sabios existentes, así como proverbios originales suyos (mashalim). De la misma 

manera se puede entender el hecho de que compusiera 1.005 cantares (shirim). 

Como hombre sabio, su reputación atrajo la atención de muchos gobernantes, 

como lo ilustra la visita de la reina de Sabá. Salomón, a través de sus empresas 

intelectuales, fue humanamente responsable, directa o indirectamente, de los 

escritos de sabiduría de nuestra Biblia (Proverbios, el Cantar de los Cantares, 

Eclesiastés y algunos de los Salmos). 

d) Riqueza y sabiduría de Salomón (1 Reyes 10:14–29; 2 Crónicas 1:14–17; 

9:13–28). La visita de la reina de Sabá contribuyó a exaltar la riqueza y la sabiduría 

de Salomón: 
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i. Renta (1 Reyes 10:14–15). La renta percibida anualmente de los estados 

vasallos era de seiscientos sesenta y seis talentos de oro. A esto se agregaba los 

ingresos del control del comercio que ejercía Salomón. 

ii. Los escudos de oro (1 Reyes 10:16). La guardia real usaba en ocasiones 

especiales escudos recamados de oro, de dos tamaños (1 Reyes 14:27–28 y 2 

Crónicas 12:10). Estos estaban guardados en la casa del bosque del Líbano. 

Doscientos eran escudos grandes (sinnot) que protegían todo el cuerpo, con 

seiscientos siclos de oro en cada uno. Trescientos eran pequeños escudos 

redondos (meginnot), con tres libras de oro cada uno. 

iii. El trono de marfil (1 Reyes 10:18–20). El trono estaba muy 

elaboradamente adornado con marfil y recubierto de oro. Varias de sus 

características eran o símbolos del estado o de significación religiosa relacionada 

con la autoridad del rey. En ninguna parte había nada comparable a ese trono en 

su belleza y en su valor material. 

iv. Los vasos de beber de oro (1 Reyes 10:21). El oro se presenta como el 

único metal digno de Salomón. Por contraste, la plata, que normalmente es 

estimada superior a los metales más comunes, era considerada casi con 

desprecio. 

v. Las ciudades de los carros (1 Reyes 10–26). Estas ciudades eran otro 

aspecto de la gran riqueza y el poder de Salomón. Los carros, así como sus 

muchas esposas (1 Reyes 11:1-2) y su gran atesoramiento de oro y plata, estaban 

prohibidos por la ley mosaica (Deuteronomio 17:16–17). El menosprecio de estas 

estipulaciones específicas era una clara indicación del comienzo del derrumbe 

moral y espiritual. La segunda aparición de Dios (1 Reyes 9:1–9) había estado 

destinada al parecer a anticipar ese derrumbe, del cual parece haber habido ya 

indicaciones obvias. 

vi. La plata y el cedro convertidos en cosas comunes (1 Reyes 10:27). Dos 

materiales normalmente valiosos y altamente apreciados fueron reducidos a algo 

ordinario, por la gran riqueza y gloria de Salomón. 

vii. Resumen: “Salomón excedía a todos los reyes de la tierra” (1 Reyes 

10:23–25). Se refería más específicamente al mundo de Salomón y los israelitas, es 

decir, el antiguo Oriente Cercano y Medio. Como lo ha demostrado la 

investigación arqueológica, el reino de Israel bajo David y Salomón era la 

principal potencia política. Particularmente Salomón fue el rey más grande y 

poderoso, sin excepción. Era visitado por diversas razones y se le llevaba toda 

clase de presentes, de acuerdo con la etiqueta de las visitas diplomáticas. Así, 

pues, desde los puntos de vista de la sabiduría, la fama, la riqueza y el poder 

(político, comercial e industrial), no era exagerado decir que Salomón excedía a 

todos los reyes. 

 

 

 

 

LECCIÓN N ° 3:  APOSTASIA Y DECADENCIA, 1 REYES 11:1–43 

OBJETIVO: Reconocer hechos históricos fundamentales que llevaron al fracaso del 

reinado de salomón  
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APOSTASIA Y DECADENCIA, 1 REYES 11:1–43 

La tragedia de la vida de Salomón no fue alguna repentina catástrofe 

personal, sino el gradual deterioro de su completa devoción a Dios. Esta situación 

estaba relacionada con los intereses de sus esposas que lo llevaron a participar 

de sus cultos idolátricos. Salomón transitó la tan recorrida senda del alejamiento 

de Dios: el conocimiento del corazón se convierte en mero conocimiento 

intelectual, y el conocimiento intelectual, finalmente, da lugar al franco 

abandono. Su vida ilustra vívidamente la verdad de que “una gran sabiduría y 

refinado conocimiento de Dios” no son garantía de una continuada fidelidad a 

Dios. 

Además, la vida de Salomón enseña que las grandes bendiciones y 

oportunidades que Dios concede encierran también amenazas para la relación 

de la cual esas bendiciones y oportunidades surgen. Nuestras mismas 

bendiciones pueden socavar la fe de aquel sobre quien se derraman. Es evidente 

que la correcta relación de un individuo con Dios descansa siempre sobre una 

obediencia continua, consciente y voluntaria. Cuando falta la obediencia, la 

alternativa es la desobediencia, aun la idolatría, como sucedió con Salomón. Tal 

desobediencia acarrea el juicio divino. 

a) La apostasía de Salomón debida a sus muchas esposas (1 Reyes 11:1–8). 

La posesión de muchas esposas por Salomón era contraria a la política de los 

reyes de Israel (Deuteronomio 17:17). Fue en sus postrimerías cuando Salomón 

llegó a aceptar gradualmente y participar en lo que había tolerado. Edificó 

lugares de culto para sus mujeres extranjeras, para que pudieran adorar a sus 

dioses en Jerusalén; luego, él mismo se les unió en sus cultos paganos (1 Reyes 

11:5, 7–8). Su corazón no era perfecto y no siguió a su Dios como David su padre. 

Su corazón estaba dividido en su lealtad y fue desobediente en una cuestión de 

suma importancia, lo que jamás sucedió con David. 

b) Palabras de ira de Dios a Salomón (1 Reyes 11:9–13). Dios, que es santo, 

no hace excepciones en lo que respecta al pecado y la injusticia. Era un mensaje 

primordialmente de juicio, pero no sin misericordia. El castigo debido a la idolatría 

de Salomón sería evidente en la división de su reino poco después de su muerte. 

Tendría que vivir pensando en que la mayor parte de lo que había intentado 

edificar y establecer no subsistiría. Este, tal vez, fuera para él el verdadero castigo. 

La nota de misericordia está en la declaración de que su reino no sería totalmente 

destruido; subsistiría una tribu como testigo de la misericordia de Dios, y por amor 

a David. 

c) Los adversarios como instrumentos de juicio (1 Reyes 11:14–40). Los 

incidentes en que están implicados Hadad, Rezón y Jeroboam se emplean para 

ilustrar la verdad de que Dios envió su divino juicio sobre Salomón en primer 

término por medio de aquellos que se levantaron contra él. Esta es otra manera 

de que el reinado de Salomón sirva de ejemplo para entender e interpretar la 

historia de épocas ulteriores. El problema de Salomón fue la idolatría; y fue el 

cáncer de los reinos del Norte y del Sur. Así como Dios castigó al idólatra Salomón 

por medio de sus adversarios, castigó también a las partes idólatras del reino 

dividido por medio de adversarios extranjeros: los asirios y los babilonios. 
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LECCIÓN N °4:  DIVISIÓN DEL REINO 

OBJETIVO: Reconocer hechos historicos acerca de la division del reino de Israel 
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ACERCA DE LA DIVISIÓN DEL REINO 

Hay una cantidad de explicaciones de la división, pero ninguna debiera 

obscurecer el hecho de que se produjo como el juicio divino sobre la “casa de 

David” debido a la apostasía de Salomón.  

Motivos de la división del reino:  A pesar de todo lo dicho por Dios a Salomón, y lo 

hecho por éste, su corazón se apartó de su presencia. Además de amar a la hija 

de Faraón, estuvo con muchas otras, llegando a una suma de setecientas mujeres 

de reinas, trescientas concubinas, las que eran de Moab, Amon y Edom, lugares 

que seguían a dioses ajenos. A raíz de ello, el rey cambió su rumbo, construyo 

altares para que sus mujeres adoraran a sus dioses y desvió su corazón yéndose 

tras dichos dioses. 1era Reyes 11: 4-6 "4 Y cuando Salomón era ya viejo, sus 

mujeres inclinaron su corazón tras dioses ajenos, y su corazón no era perfecto con 

Jehová su Dios, como el corazón de su padre David. 5 Porque Salomón siguió a 

Astoret, diosa de los sidonios, y a Milcom, ídolo abominable de los amonitas. 6 E 

hizo Salomón lo malo ante los ojos de Jehová, y no siguió cumplidamente a 

Jehová como David su padre." 

 

El pecado de Salomón trajo consecuencias no solo para Salomón, sino también 

para todo el pueblo de Israel. Jehová le indica que su reino no seguiría en pie. 1ª 
Reyes 11:13. (Una de las tribus quedaría en manos del hijo de Salomón… Roboam, 

para que alumbre la vida de David).   

 

Otros factores influyentes: El factor de los celos tribales tenía sus raíces ya en 

la época de la conquista (cf. Jos. 22); y después se había manifestado 

intermitentemente (cf. Jue. 8:1 ss.; 2 S. 20:1 ss.). Los altos tributos pueden haber 

sido una queja justificada (1 Reyes 12:9). Es posible que los nombramientos 

políticos recayeran exclusivamente sobre miembros de la tribu de Judá (1 Reyes 

12:16). Todas estas fueron causas secundarias y constituyeron los medios por los 

cuales se hizo realidad el juicio divino. 

 

Antes de morir, Salomón deja como sucesor a su hijo Roboam, a quién el pueblo 

no le reconoció como rey, por el contrario, fueron en su contra. Por tal motivo, 

Roboam sólo reinó sobre los hijos de Israel que moraban en la tierra de Judá y la 

tribu de Benjamín. Los motivos por los cuales el pueblo no reconoció a Roboam 

como rey fue el endurecimiento del corazón de éste hacia el pueblo, el cual pide 

clemencia y una relación tributaria más justa del pueblo al rey. Sin embargo el 

joven rey Roboam, desechando el consejo de los ancianos, presta oídos a sus 

jóvenes amigos, y aumenta la carga al pueblo, lo que causa la rebelión definitiva 

del la nación. 1era de Reyes 10:1-19 

 

Más tarde Jeroboam tomó el poder de todas las otras tribus (Israel). 1ª Reyes 
12:20.  

 

Subsiste el problema de cómo entender el papel de Jeroboam en la división 

y después de ella. Él había sido señalado por el profeta Ahías como alguien que 

Dios podía usar para provocar la división (1 Reyes 11:35). Pero poco después de 
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ésta, Jeroboam cae bajo condenación, y su pecado sigue siendo la principal 

ofensa del reino del Norte durante toda la existencia de éste. El historiador no da 

la respuesta directamente, pero puede inferirse fácilmente de los detalles que 

incluye acerca de Jeroboam. 

Jeroboam hubiera servido mejor al propósito de Dios si se hubiera 

conformado con ser un dirigente político sólo por el período que Dios juzgara 

necesario para el castigo de la “casa de David”. Su interés personal por asegurar 

su dinastía, según la promesa de Ahías (1 Reyes 11:38), más bien que dejarse 

guiar por Dios, lo llevó a actitudes religiosas abortivas y corruptoras. Así fue como 

excedió el designio de Dios para él como instrumento de juicio, del mismo modo 

que Asiria excedió el designio de Dios para ella como instrumento de su ira (Isaías 

10:5–19). 

 

Caracterización:  

 

  
 

 

 

Pero, sin duda, una de las principales ventajas del reino del sur, fue contar sólo 

con una familia de reyes, todos los descendientes de la familia de David (se 

cumple la promesa de Dios). A diferencia del reino del norte, el cual tuvo nueve 

dinastías con 19 reyes que destruyeron finalmente lo creado por Salomón en 

dicho territorio.  

 

 

 

 

LECCIÓN N °5:  REINADO DE JEROBOAM 

REINADO DE JEROBOAM, 1 REYES 11:26–40 

OBJETIVO: Contextualizar el reinado de Jeroboam. 

 

De acuerdo a lo que se observa en el 

mapa, el reino del norte tuvo algunas 

ventajas sobre el reino del sur, partiendo 

por el hecho de tener más tribus; y, por 

ende, mayor territorio y población. Contaba 

con el valle del río Jordán y los centros 

militares de Salomón se encontraban dentro 

del territorio. Pero a pesar de ello, el reino 

del sur contaba con el centro político y 

religioso. Jerusalén (y el templo) se 

encontraba en dicho territorio. Es 

importante mencionar que Jeroboam 

impidió ir a adorar a Dios a Jerusalén (1ª 

Reyes 12:25-31), lo que provocó un éxodo 

de sacerdotes y levitas hacia Judá, 

fortaleciéndolo.  
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REINADO DE JEROBOAM: 

 

Jeroboam era israelita, a diferencia de los otros adversarios de Salomón 

que eran extranjeros. Jeroboam había sido designado por el profeta Ahías, de 

Silo, para gobernar sobre la porción del reino que había de separarse de la casa 

de Salomón. Actuando prematuramente sobre la base de la seguridad que el 

profeta le había dado, Jeroboam alzó su mano contra el rey, es decir, cometió 

alguna acción traicionera. Como David, Jeroboam había sido señalado por un 

profeta para suceder a un gobernante desobediente después de la muerte de 

éste; pero, a diferencia de David, no esperó el tiempo de Dios, sino que trató de 

adelantarse. Por consiguiente, tuvo que huir a Egipto para salvar su vida. 

Los diez pedazos de la capa eran una representación simbólica de la 

porción de Israel que se separaría de Salomón. Pero una tribu quedaría reservada 

para David en Jerusalén. La referencia a que David tendría lámpara … en 

Jerusalén se repite en 15:4; 2 Reyes 8:19 y 2 Crónicas 21:7. La explicación tal vez 

se encuentre en 2 Samuel 21:17. El gobierno de David era considerado como la 

“lámpara de Israel”, que según la promesa de 2 Samuel  7:16 no se extinguiría. La 

promesa de Dios a Jeroboam acerca de una casa firme comparable a la de 

David, aparentemente significaba la estabilidad del trono para la parte que se 

separaría del reino de Salomón, por el tiempo que Dios permitiera la separación. 

La voluntad de Dios no era que la división fuera permanente. Las condiciones de 

esa estabilidad eran las mismas que para David y Salomón: “si prestares oído a 

todas las cosas que te mandare”. 

 a) Disposiciones religiosas de Jeroboam para Israel (1 Reyes 12:26–33). 

Jeroboam tomó disposiciones para atender las necesidades religiosas de su 

pueblo que consideraba indispensables para la existencia continuada de su 

reino. En esto excedió el designio de Dios para él como un instrumento del juicio 

divino sobre la casa de David. El énfasis sobre la significación del templo como 

santuario central era válido aun en esta etapa primitiva del reino. Los israelitas del 

reino del Norte habrían podido y debido adorar en Jerusalén, y al mismo tiempo 

el reino hubiera continuado bajo “la casa de Jeroboam” por el tiempo que Dios 

había dispuesto: 

i. Los becerros en Bet-el y Dan (1 Reyes 12:28–31). En consulta con otros, 

Jeroboam hizo dos becerros de oro y los presentó a Israel como sus dioses. 

Colocó uno en Bet-el, cerca del límite sur de su reino y el otro en Dan, cerca del 

límite norte, más allá del lago Huleh. Ambas ciudades tenían notable pasado 

religioso. Bet-el, llamada anteriormente Luz, era el lugar en que Dios se le había 

aparecido significativamente a Jacob en dos ocasiones (Génesis 28:10–21; 35:5–

15). Dan, llamada anteriormente Lais, era el lugar en el cual sacerdotes de linaje 

mosaico sirvieron a los danitas (Jueces 18:24-31). Los becerros (o más 

correctamente, toros) de Jeroboam, así como las demás características de su 

culto, hicieron regresar muy sutilmente a su pueblo a ciertas características de su 

pasado; lo cual constituyó un atractivo muy efectivo. Fue esto, junto con la 

verdadera idolatría, lo que dio lugar justificadamente a la severa condenación 

implícita en la repetida expresión vengativa, “los pecados de Jeroboam hijo de 

Nebat”. 
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(Se han ofrecido varias explicaciones acerca del trasfondo y la 

significación de los becerros de Jeroboam. Una muy común es la de que copió el 

culto bovino de Egipto. Las razones para esto son obvias: primero, Jeroboam 

había pasado un tiempo considerable en Egipto como refugiado político; 

segundo, su declaración respecto a sus toros fue un recuerdo muy claro del 

becerro de oro de Aarón (Éxodo 32:1–6), que tenía un antecedente egipcio muy 

evidente. El becerro de Aarón aparentemente había sido un intento de 

representar visiblemente a Dios mediante la apropiación de una forma egipcia. 

No es necesario, sin embargo, postular un origen egipcio para los becerros de 

Jeroboam. Aunque no pueden ser excluidos elementos egipcios, hay abundante 

evidencia para mostrar que la fuente inmediata de sus toros fue la religión 

cananea. Los cananeos, así como los arameos y los heteos, representaban sus 

dioses o sobre un trono en el lomo de animales o de pie sobre un animal. Se 

puede entender, pues, que Jeroboam adoptó simplemente la idea de un toro 

como un pedestal para entronizar (instalar) al invisible Jehová en sus altares. 

Probablemente reconoció que no podía romper muy drásticamente con el culto 

aceptado a Dios. Así pues, cuando presentó sus becerros y anunció: “He aquí 

vuestro Dios”, casi seguramente en sus altares, estaba presentando al Dios 

invisible entronizado (instalado) sobre el pedestal de un toro. Si bien la intención al 

presentar sus toros, tal vez, no haya sido una descarada idolatría, tenían 

asociaciones paganas estrechas). 

ii. Sacerdotes elegidos al azar (1 Reyes 12:31–32). Los altares que construyó 

Jeroboam aparentemente seguían el modelo de los templos o lugares de culto 

cananeos. Construyó casas (templos) en los lugares altos, al parecer tanto en Bet-

el como en Dan, aunque sólo se menciona específicamente a Bet-el. Los 

sacerdotes que designó para sus santuarios eran del pueblo en general, no de los 

hijos de Leví. 

iii. Cambio de una fiesta (1 Reyes 12:32–33). Jeroboam transfirió la fiesta de 

los Tabernáculos, que hubiera debido celebrarse en el séptimo mes, a los quince 

días del mes octavo. Esto puede haberse debido a que en las tribus del norte la 

cosecha era más tardía, aunque parece más probable que fuera un retorno a una 

observancia festiva anterior a Moisés. Este plan fue inventado de su propio 

corazón. De modo que cada paso que daba estaba destinado a promover la 

causa de Jeroboam antes que la causa de Dios. 

b) Condenación del altar de Jeroboam (1 Reyes 13:1–34). Un varón de Dios 

habló al rey para comunicar la palabra del Señor al rey y a la nación. En esto hay 

una evidente manifestación de la misericordia y paciencia de Dios para con un 

pueblo pecaminoso y rebelde. Siempre hay advertencias más que adecuadas 

antes que llegue el juicio: 

i. Jeroboam y el profeta de Judá (1 Reyes 13:1–10). Bet-el, la moderna Beitin, 

estaba situada a unos 33 kilómetros al norte de Jerusalén, en territorio 

benjaminita, a una corta distancia más allá de la frontera entre Judá y Benjamín. 

En el momento de la división, la parte norte de Benjamín se había separado junto 

con las otras tribus; pero la parte sur, más cercana a Jerusalén, permaneció con 

Judá. Movido por el Espíritu de Dios, un varón de Dios fue a Bet-el a pronunciar la 

condenación divina sobre el culto de Jeroboam. El altar clandestino en el cual 



15 

Jeroboam estaba a punto de quemar incienso fue el objeto condenado. El poder 

de Dios se manifestó a través del profeta en la milagrosa destrucción del altar, en 

la parálisis que afectó el brazo de Jeroboam y en la curación de esta, y en la 

predicación de que Josías de la casa de David destruiría el altar y sus sacerdotes. 

Esta notable manifestación de la autoridad divina cambió la actitud de Jeroboam, 

hacia el profeta, de antagonismo a respeto. 

ii. El viejo profeta de Bet-el (1 Reyes 13:11–32). En 13:1–26 vemos que “Dios 

Espera una Obediencia Absoluta”. La obediencia puede colocarnos en 

situaciones difíciles; La obediencia nos confronta con oportunidades en las que es 

difícil hacer distinciones ciertas; La obediencia puede convertirse fácilmente en 

desobediencia, cuando uno no está en guardia; La desobediencia es castigada 

sin tener en cuenta la fidelidad y el servicio anteriores. 

c) El mayor pecado de Jeroboam (1 Reyes 13:33–34). La advertencia del 

profeta había tenido el propósito de que Jeroboam escuchara, se arrepintiera y 

cambiara de proceder. Aunque escuchó al profeta de Judea, continuó en su 

oposición a Dios. Aumentó el número de lugares altos y sacerdotes sin 

autorización, proporcionando así una mayor oportunidad para que su pueblo se 

entregara a su falso culto. La religión de Jeroboam era una mezcla de verdad y 

error, pero en último análisis era una religión hecha por el hombre y centrada en 

el hombre. Como tal, era una idolatría en la que los deseos y procederes del 

hombre tomaban precedencia sobre los propósitos y los planes de Dios. Era una 

idolatría peor que la idolatría de los paganos. El pagano adora dioses falsos, pero 

lo hace sinceramente; Jeroboam conocía el bien, pero practicaba el mal. 

 

 

 

 

 

 

 

 

 

 

 

 

 

 

 

 

 

 

 

 

LECCIÓN N ° 6: REINADO DE ACAB 

OBJETIVO: Reconocer el pecado de Israel a través de la influencia de sus reyes.  
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5) REINADO DE ACAB DE LA “CASA DE OMRI”, 1 REYES 16:29–22:40 

El reinado de Acab (874-853 A.C.) fue una época crucial para el pueblo del 

antiguo Israel. Los sirios, a las órdenes del dinámico Ben-adad ya habían logrado 

el dominio de gran parte del territorio del norte de Israel. Los sirios habían 

desviado su atención un poco por el surgimiento del poder asirio en la 

Mesopotamia, pero ellos seguían siendo una seria amenaza no sólo para el reino 

del Norte, sino también para Judá. Sin embargo, al historiador esto no le preocupa 

tanto como el establecimiento del baalismo en Samaria. Por la influencia de la 

reina Jezabel y los esfuerzos de sus sacerdotes, el baalismo amenazaba extinguir 

el culto de Dios en ambos reinos. Era el momento en que hacía falta un alma 

osada si había de permanecer viva la causa de Dios; Dios tenía esa alma en el 

profeta Elías, así como en Eliseo después de los días de Acab. 

 a) Matrimonio de Acab con Jezabel (1 Reyes 16:29–34). Probablemente 

Omri arregló el matrimonio de su hijo Acab y Jezabel, hija de Et-baal rey de los 

sidonios (fenicios). Indudablemente era un matrimonio que había sellado un 

tratado entre ambos pueblos. Aunque en el relato bíblico se omiten las 

implicaciones políticas, el programa religioso que promovió Jezabel bien pudo 

ser parte del trato (por ejemplo, el acuerdo de Acaz con Asiria en años 

posteriores, 2 Reyes 16:10–16). 

i. Interés de Omri y Acab en una alianza. Los sirios, con las ciudades del 

norte de Israel que habían arrebatado a Baasa, podían dominar las rutas 

comerciales hacia el oeste. Este dominio les ayudaba a atraer la riqueza 

necesaria para hacer de Damasco el estado sirio más poderoso. Sin embargo, 

debilitaba a Israel y amenazaba con privarlo del intercambio vitalmente 

necesario con Fenicia. Omri, probablemente iniciando una acción diplomática, 

emprendió la formación de una alianza que sería de beneficio mutuo para su 

nación y Fenicia. Esto condujo al matrimonio de su hijo y sucesor con la hija de Et-

baal (Ittobaal) de Fenicia. La Biblia dice simplemente que Acab tomó por esposa 

a Jezabel, sin indicar cuándo. Probablemente estaba casado con ella antes de 

llegar al trono. 

ii. Introducción del culto de Baal (1 Reyes 16:31–33). El matrimonio de Acab 

se había realizado con total menosprecio de los mandamientos de Dios contra 

tales uniones mixtas. El menosprecio de Omri y Acab por un mandamiento divino 

llevó directamente a la rebelión contra otros mandamientos. El mismo Acab se 

convirtió en adorador de Baal, para el cual construyó un templo en Samaria en el 

cual oficiaban los centenares de sacerdotes de Jezabel (1 Reyes 18:19). Hizo 

algún tipo de símbolo de Asera, una indicación de que el degradante culto de la 

fertilidad se había introducido en Samaria. Aparentemente trató hasta cierto punto 

de conservar su culto de Dios (1 Reyes 21:27–29), pero su verdadera religión era el 

culto de Baal. 

b) El malvado plan de Jezabel (1 Reyes 21:1–29). Puesto que el programa 

religioso de Jezabel había sido sumamente restringido, su complot contra Nabot 

puede ser considerado como un último intento de enfrentar a sus dioses tirios con 

el Dios de Israel: 

i. Nabot se niega a vender a Acab (1 Reyes 21:1–4). Nabot era un israelita 

de Jezreel que poseía un trozo de tierra que Acab quería. Jezreel estaba situada 
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al pie del monte Gilboa en el lado este del valle o llanura que le daba nombre. La 

viña de Nabot estaba cerca de la residencia real, el palacio de verano, y Acab, 

al parecer por un capricho, la quería para un jardín. Nabot estaba en su derecho 

al negarse a vender. En realidad, hubiera violado no sólo la costumbre, sino la 

conciencia, si hubiera vendido (Levítico 25:23–28; Números 36:7). Acab reconoció 

que Nabot estaba religiosamente obligado a conservar la posesión de su tierra y 

que esa obligación no podía ser abrogada. No obstante, él la quería para sí; se 

enfurruñó y no quería comer. Lo único peor que un niño enfurruñado y 

encaprichado es un adulto enfurruñado y encaprichado. 

ii. El complot de Jezabel (1 Reyes 21:5–16). Jezabel, la tiria, carecía de la 

conciencia desarrollada por las tradiciones israelitas y el respeto a los derechos 

de los demás. Cuando Acab no se apoderó directamente de la viña de Nabot, 

cosa que le era difícil entender, procedió a poner en práctica su diabólico plan. 

La falsa acusación de blasfemia contra Nabot ante los ancianos y los nobles 

invitados nunca fue sustanciada; Nabot fue apedreado conforme a la ley (Levítico 

24:13–16), habiendo atestiguado dos personas sobre su presunto delito 

(Deuteronomio 17:6–7). Desaparecido Nabot, Acab fue a tomar posesión de su 

jardín. 

iii. Las malas acciones son juzgadas (1 Reyes 21:17–29). En esta ocasión no 

fue meramente uno de los “hijos de los profetas” quien fue enviado a Acab, sino 

el propio Elías. Cuando se encontraron los dos hombres, Acab llamó a Elías su 

enemigo. Otra vez estaba equivocado; el peor enemigo de Acab era él mismo, 

no Elías. Las dificultades y el juicio que habría de caer sobre Acab eran el 

resultado de sus propios hechos, no de los de Elías. La persona que se entrega al 

pecado, como lo hizo Acab, atrae malas consecuencias sobre sí misma. Elías 

tenía una grave advertencia para Acab y Jezabel. Ellos y toda su casa serían 

exterminados, así como dinastías anteriores habían sido rechazadas por causa de 

sus pecados; Jezabel moriría de una muerte horrible en la misma ciudad en que 

había perpetrado sus crímenes. El que de Acab fuere muerto significa “a los hijos 

de Acab que mueran”. En el versículo 25 el historiador resume el reinado del rey: 

“A la verdad ninguno fue como Acab, que se vendió para hacer lo malo ante los 

ojos de Jehová.” 

 

6) RAZONES DE LA CAIDA, 2 REYES 17:7–23 

Desde 1 Reyes 12 hasta este punto se presenta la evidencia que incrimina al 

reino del Norte. Sólo faltan el resumen (2 Reyes 17:7–17), la declaración final (2 

Reyes 17:18) y una reiteración de la razón de la caída del reino del Norte (2 Reyes 

17:21–23). El historiador ha incluído numerosos ejemplos de casi todas las ofensas 

contra Dios, registradas en los versículos 7–17. La historia de Israel fue una trágica 

enumeración de desobediencias y fracasos en la observancia de la 

responsabilidad del pacto. Su desobediencia no le dejó a Dios otra posibilidad de 

acción. El versículo 8 nos recuerda que ningún siervo de Dios está excusado de 

vivir rectamente por causa de la presión política. Israel fue castigado porque 

anduvieron en los (malos) estatutos que hicieron los reyes de Israel. Endurecieron 

su cerviz, es decir, “fueron tan obstinados como habían sido sus padres”. Siguieron 
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la vanidad, significa “siguieron a ídolos falsos”. Por tanto, la nación cayó y el 

pueblo fue llevado en cautiverio. 

Cabe observar que, de acuerdo con el punto de vista profético, el 

historiador no presta atención alguna a la inevitabilidad de la caída ante el 

crecimiento del poderoso imperio asirio. Se refleja la fe en que el Señor Dios, que 

había librado a su pueblo de la mano de Faraón, hubiera podido librarlo 

igualmente de los asirios.  

En los versículos 9–18 hallamos “El Final del Camino”. Es un largo camino el 

que lleva de la inocencia al desastre, y un paso conduce al siguiente. Vemos el 

implacable progreso del mal: 1° Pecados en secreto; 2° Adoración de otros 

dioses; 3° Menosprecio por la Palabra del Señor; 4° Endurecimiento de los 

corazones e incredulidad; 5° Desenfreno del mal; 6° Juicio y desastre. 

Pero a pesar del juicio final, a todo lo largo del camino, hasta el mismo final, 

el llamado de Dios es siempre un llamado a “volver al Señor” (Isaías 55:6–7). 
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LECCIÓN N ° 7: Reyes del reino del Norte 

OBJETIVO: Reconocer los reyes que gobernaron sobre el reino del Norte. 

 

REYES Y PROFETAS REINO DEL NORTE. 

 

INTRODUCCION 

1° Reyes 11:29-35 nos relata la Profecía que entrega el profeta Ahias a 

Jeroboam Según el relato bíblico, Jeroboam era hijo de Nabat, de la tribu 

de Efraín y de la ciudad de Seredá. El nombre de su madre era Zerúa. Era un 

funcionario de Salomón. Bajo la influencia de las palabras del profeta Ahías, quien 

profetizó que él gobernaría las 10 tribus del Norte de Israel, comenzó a formar una 

conspiración con el fin de convertirse en el rey de las 10 tribus del Norte; pero al 

ser descubierto, escapó a Egipto (1° Reyes 11:29-40), donde estuvo durante un 

tiempo bajo la protección del Faraón Sisac. 

Después de la muerte de Salomón, los conflictos de tipo económico 

generaron tensiones. La conducta altanera de Roboam con respecto a las 10 

tribus del norte, contribuyó a generar una rebelión y Jeroboam regresó a Israel 

aclamado como rey (1 Reyes 12:1-20). La historia de Israel a esto le llamaría la 

División del Reino  comúnmente conocidos como el Reino del Norte y Reino del 

Sur con las siguientes características. 

- Judá cuya capital era Jerusalén era un estado pequeño, aislado, ubicado en 

una región con pocas posibilidades económicas, montes, estepas, lejos de 

importantes rutas comerciales. La población eran mayoritariamente de la tribu 

de Judá y una parte muy reducida de miembros de la tribu de Benjamín. Este 

reino duró hasta el 586 A.C. cuando es conquistado por Babilonia al mando de 

Nabuconodosor. 

- Israel cuya capital fue en un comienzo Siquem, después Tirsa, para quedar 

establecida definitivamente en Samaria;  estaba situada de mejor forma y la 

componían las 10 tribus restantes del Norte del territorio. Tenían un vasto 

territorio con una fuerza militar importante y además con buenas posibilidades 

de cultivo agrícola y comercio asociado. Este reino duró hasta el año 722 A.C. 

cuando cayeron en manos del imperio Asirio  y su reyes Sargon II y después su 

hijo Senaquerib. 

-  

CONTEXTO HISTORICO BIBLICO 

Roboam sucedió a su padre Salomón, los ancianos de las tribus nortinas vinieron 

al nuevo Rey y le dijeron: “Tu padre agravó nuestro yugo, mas ahora disminuye tú 
algo de la dura servidumbre de tu padre y del yugo pesado que puso sobre 
nosotros y te serviremos” (1° Reyes 12:4). La respuesta de Roboam la encontramos 

en 1° Reyes 12:12 “Mi padre agravó vuestro yugo, pero yo añadiré a vuestro yugo, 
mi padre os castigó con azotes, mas yo os castigaré con escorpiones” 
La consecuencia de esto fue que los ancianos de Ias tribus del norte eligieron otro 

rey, Jeroboam quien había regresado de Egipto después de arrancar de la 

sublevación iniciada por el mismo en el reinado de Salomón. De esta forma se 

cumplía la Profecía de Ahias. (1° Reyes 12:20) 

 

https://es.wikipedia.org/wiki/Efra%C3%ADn
https://es.wikipedia.org/wiki/Salom%C3%B3n
https://es.wikipedia.org/wiki/Ah%C3%ADas
https://es.wikipedia.org/wiki/Sisac
https://es.wikipedia.org/wiki/Roboam
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El Reino del Norte. 

 El primer rey de las tribus del Norte. 

El nuevo rey de Israel según 1° Reyes 12:25-32 reedificó algunas ciudades como 

Siquem y Penuel. Al principio eligió Siquem como la capital, pero se cambió 

después de Tirsa (1° Reyes 14:17). También reedificó el culto a Jehová en dos 

antiguos santuarios israelitas: Betel y Dan. De esta forma dispuso de dos lugares de 

culto alternativos con la finalidad de evitar el desplazamiento de gente hacia 

Jerusalén con el fin de independizarse de Roboam y las Tribus del Sur. 

Al morir Jeroboam lo sucedió su hijo Nadab, pero pronto fue asesinado por Baasa 

quien tomó control sobre el país. La dinastía de Baasa duró muy poco tiempo ya 

que su hijo Ela fue asesinado por Zimri el que también fue muerto en manos de 

otro rival Omri. 

A continuación se describe una Cronología de los Reyes del Reino del Norte y sus 

dinastías, en total solo durarían un poco más de 200 años antes de ser 

conquistados por los Asirios, sus habitantes exiliados  se mezclaron con habitantes 

de  los reinos invasores lo que significó que en pocos años las tribus del norte 

desaparecieran por completo. La historia llamaría a esto “LAS 10 TRIBUS PERDIDAS 

DE ISRAEL” 

 

REYES DE ISRAEL  (REINO DEL NORTE) 

930 - 722 AC - Nueve Dinastías 

          
Nº Rey Fecha 

AC 
Bueno/ Años de Relación 

con 
predecesor 

Fin de su 
reino 

Cita 
Bíblica 

Malo reinado 

1 
Jeroboam 

I 
930-909 M 22   

Herido 

por Dios 

1ª Re 11, 

26-14, 20 

2 Nadab 909-908 M 2 Hijo 
Asesinado 

por Basá 

1ª Re 15, 

25-28 

3 Basá 908-886 M 24 
Hijo de 

Ajías 
Murió 

1ª Re 15, 

27-16, 7 

4 Elá 886-885 M 2 Hijo 
Asesinado 

por Zimrí 

1ª Re 16, 

6-14 

5 Zimri 885 M 7 días 

Capitán 

carros de 

guerra 

suicidio 
1ª Re 16, 

9-20 

6 (Tibní)* 885-880 M 5 
Hijo de 

Ginat 
Murió 

1ª Re 16, 

21-22 

7 Omrí 885-874 M 12 
Capitán 

del Ejército 
Murió 

1ª Re 16, 

23-28 

8 Ajab 874-853 M 22 Hijo 
Herido en 

batalla 

1ª Re 16, 

28-22, 40 
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9 Ocozías 853-842 M 2 Hijo 

Muerte 

por una 

caída 

1ª Re 

22,40-2ª 

Re 1,18 

10 Joram 852-841 M 12 Hermano 
Asesinado 

por Jehú 

2ª Re 3, 

1-9,25 

11 Jehú 841-814 M 28 (ninguna) Murió 
2ª Re 9, 

1-10. 36 

12 Joacaz 814-798 M 17 Hijo Murió 
2ª Re 13, 

1-9 

13 Joás 798-782 M 16 Hijo Murió 
2ª Re 13, 

10-14, 16 

14 
Jeroboam 

II 
793-753 M 41 Hijo Murió 

2ª Re 14, 

23-29 

15 Zacarías 753 M 6 meses Hijo 
Asesinado 

por Selum 

2ª Re 14, 

29-15, 12 

16 Selum 752 M 1 mes (ninguna) 

Asesinado 

por 

Menajem 

2ª Re 15, 

10-15 

17 Menajem 752-742 M 10 (ninguna) Murió 
2ª Re 15, 

15-22 

18 Pecajías 742-740 M 2 Hijo 
Asesinado 

por Pecaj 

2ª Re 15, 

22-26 

19 Pecaj 740-732 M 20 
Capitán 

del Ejército 

Asesinado 

por Oseas 

2ª Re 15, 

27-31 

20 Oseas 732-722 M 9 (ninguna) 
Exiliado a 

Asiria 

2ª Re 15, 

30-17 

 

Conclusión.  

Deuteronomio 7:1-26 nos relata lo que Jehová esperaba de su pueblo. Sin 

embargo esto nunca se pudo concretar, especialmente en tiempos de la División 

del Reino. Cada uno de los reinados hizo como bien le parecía depositando en 

los respectivos reyes y sacerdotes de turno la responsabilidad de seguir el Pacto 

del Sinaí. La mezcla de las tribus con las costumbres, religión, dioses y forma de 

vida de las naciones extranjeras terminó por hacer desaparecer desde la raíz 

toda experiencia vivida con el Señor en el camino a la Tierra Prometida. La 

desaparición de estas tribus y de cada uno de sus habitantes no fue tan potente 

como la razón que hizo desaparecer y olvidar su identidad y el legado aprendido 

de generación en generación dado por el Señor y que en manos de costumbres 

extranjeras fue motivo suficiente para exterminar todo cuanto se sabe de las 10 

tribus perdidas del norte de Israel. 

 

 

 

 

LECCIÓN N ° 8:  PROFETAS DEL REINO DEL NORTE 
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OBJETIVO: contextualizar la responsabilidad profética del tiempo. 

 

LOS PROFETAS DEL REINO DEL NORTE 

 

INTRODUCCION 

 

 Con el Reino dividido y con reyes gobernando en ambos territorios (reinos). 

Jehová decidió enviar Profetas a fin de que estos declararan su Palabra y 

Voluntad y las consecuencias de obedecer o desacatar su voz. Habitualmente al 

estudiar a estos hombres de Dios a través de lo que profetizan más que estudiar 

donde y en qué contexto histórico lo hacen se pierde gran parte de la riqueza 

que se puede adquirir estudiando en su contexto general.  Por ejemplo Jeremías 

habla al Reino de Sur también llamado Judá y advierte a sus reyes que la mano 

de Jehová vendría desde el Norte con castigo fuerte si desobedecían sus 

advertencias y no dejaban de practicar sus cultos a dioses ajenos. Jeremías 1:14-

19  

 Esta lección hablaremos de dos profetas del reino del Norte. Estudiaremos  

además sus profecías en su contexto histórico y las advertencias que Dios hace a 

los reyes a los cuales le profetizaron antes de que este Reino cayera. 

PROFETAS  DE LOS REINOS DEL NORTE Y DEL SUR 

870 - 424 AC 

  

  

Nº Profeta Fecha 

AC 

Pre/post 

Exilio 

Profetiza a: Poder mundial Cita Bíblica 

1 Elías 870 Pre Israel Asiria 1º Re 17 – 2º Re 2, 15 

2 Eliseo 850 Pre Israel Asiria 1º Re 19, 1 – 2º Re 13, 21 

3 Abdías 848-841 Pre Edom Asiria 2º Re 8, 16-24   2º Cr 21, 1-20 

4 *Joel 840 Pre Judá Asiria 2º Re 12, 1-21  2º Cr 24, 1-27 * 

5 *Jonás 800-753 Pre Asiria Asiria 2º Re 13, 10-25 – 14, 23-29 * 

6 *Amós 760-753 Pre Israel Asiria 2º Re 14, 23 – 15, 7 * 

7 *Oseas 750-715 Pre Israel Asiria 2º Re 14, 23 – 18, 12 * 

8 *Isaías 740-680 Pre Judá Asiria 2º Re 15, 1 – 20, 21 2º Cr 26, 16 – 32, 

23 * 

9 *Miqueas 735-700 Pre Judá Asiria 2º Re 15, 32 – 19, 37 2º Cr 27, 1 – 32, 

23 * 

10 *Sofonías 632-628 Pre Judá Asiria 2º Re 22, 1-2   2º Cr 34, 1-7 * 

11 *Nahum 664-654 Pre Asiria Asiria 2º Re 21, 1-18  2º Cr 33, 1-20 * 

12 *Jeremías 625-580 Pre Judá Asiria/Babilonia 2º Re 22, 3 – 25, 30  2º Cr 34, 1- 36, 

21 * 

13 *Habacuc 610-605 Pre Judá Babilonia 2º Re 23, 31 – 24, 7  2º Cr  36, 1-8  * 

14 *Baruc 600 Exilio Judá Babilonia 2º Re 24, 8 – 25, 30 2º Cr 36,  9-21 * 

15 *Daniel 605-535 Exilados Exilio Babilonia/Persia 2º Re 23, 34 – 25, 30  2º Cr 36, 4-23 * 

16 *Ezequiel 590-571 Exilados Exilio Babilonia 2º Re 24, 8 – 25, 30  2º Cr 36, 9- 21 * 

17 *Ageo 520 Post Judá Persia Es 5, 1 – 6, 15 * 

18 *Zacarías 520-480 Post Judá Persia Es 5, 1 – 6, 15 * 
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19 *Malaquías 432-424 Post Judá Persia Es 5, 1 – 6, 15 * 

* Estos Profetas tienen también libros del Antiguo Testamento con su nombre 

 

El Rey Acab (Ajab - Ahab) y el prófeta Elias. 

 

 Bien conocida es la historia del rey Acab y su esposa Jezabel y como estos 

se relacionan con el Ministerio del profeta Elías. 

 Acab fue el séptimo rey de Israel y sucedió a su padre Omrí en el año 918 

A.C. reinó 22 años se casó con Jezabel, mujer ambiciosa e idolatra que introdujo 

a Isarel el culto a Baal y Astoret. Acab construyó un templo en Samaria dedicado 

a Baal, persiguió a los profetas de Dios y siguió el mal consejo de su esposa 

realizando un crimen despreciable y horrendo matando a su vecino Nabot para 

quedarse con su viñedo. (1°Reyes 21:1-16)  

 Jehová viendo todas estas cosas decretó 3 años de sequía y hambre que 

fue profetizado por Elías 1° Reyes 17:1, incluso él mismo padece de este periodo lo 

que obliga a este hombre de Dios a ser alimentado por cuervos durante un 

tiempo para luego trasladarse a Sarepta en la región de Sidón y ser cuidado y 

cuidar de una viuda.1° Reyes 17:8-24  

Elías defensor del Dios Verdadero. En la base del relato sobre la sequía que 

duró tres años está la explicación de Elías sobre una verdadera sequía provocada 

por Jehová.  (1° Reyes 18: 20-46) La lluvia era considerada como un don 

procedente de Baal, el dios cananeo de la vegetación, mientras que Elías 

afirmaba que Jehová era el único Dios que concedía la fecundidad de los 

campos. La narración del juicio de Dios en el monte Carmelo,  muestra cómo Elías 

logró obtener que la región del Carmelo, habitada por una población mixta, 

incorporada a Israel procedente del reino de Tiro, fuera considerada como 

territorio israelita y se adorase allí solamente a Jehová, a pesar de la presencia de 

un santuario cananeo. La matanza de los profetas de Baal tiene que 

comprenderse como la afirmación del derecho de Dios sobre la tierra que 

pertenecía a su pueblo. Dada la protección del baalismo por parte de la autoridad 

oficial, Israel estaba a punto de perder su propia identidad religiosa. En este 

momento crítico Elías salvó la fe en el único Dios utilizando los elementos de 

naturaleza como el viento y el fuego.  

 Huyendo de la persecución de Jezabel, Elías no busca refugio en los 

santuarios, sino que recorre al revés el camino del pueblo liberado de Egipto, 

dirigiéndose al monte Horeb, en donde Dios se había revelado a Moisés. La 

misteriosa teofanía, indicada como "paso del Señor" (1° Reyes 19: 11), reviste un 

profundo significado. Jehová no es como el dios fenicio de la tempestad, del 

fuego y del terremoto, sino que actúa de modo silencioso y casi imperceptible. Se 

manifiesta no de forma concreta ni mediante el poder indeterminado del espíritu, 

sino a través de las palabras susurrantes de los profetas y de la acción invisible 

producida por los acontecimientos externos. Elías se ve introducido en una nueva 

concepción de Dios, de su naturaleza, de su manifestación y de su manera de 

obrar. El Dios de Israel se desmarca claramente de la figura del dios semita 

naturalista. 
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El rey Jeroboam II y el prófeta Amós 

Amós era un pastor de Tecoa, pequeño poblado en el territorio de Judá, 

pero el mensaje que dio fue para toda la casa de Israel en días del Rey Jeroboam 

II,  hijo de Joás y para las demás naciones del mundo (Amos 1:1) En ese entonces 

no era un mensaje nuevo, y aún hoy día conserva su valor. Aunque Amós habló 

acerca de los juicios que estaban por ser derramados sobre las naciones que 

rodeaban a Israel y sobre los dos reinos de la casa de Israel, su mensaje es el 

mismo que Dios ha dado desde las primeras etapas de la historia del mundo. Es 

un mensaje sencillo pero profundo, que lleva en sí una advertencia: hay una 

forma de gozar de la gracia de Dios y obtener la vida eterna. Ese camino siempre 

está abierto para el hijo obediente, pero para el que no se arrepiente, para quien 

endurece su corazón contra el Señor, el camino está cerrado. En lugar de vida 

hay muerte; en lugar de gozo hay pesar; los castigos reemplazan a las 

bendiciones; los juicios y la destrucción reemplazan a la protección. 

 El Profeta que no era Profeta. 

Yo no soy profeta ni hijo de profeta;  soy boyero y recojo higos. Jehová es 

quien me tomó de detrás de mi rebaño y me dijo: anda, profetiza a mi pueblo de 

Israel" (Amós 7:14). Así habló Amós a Amasías, el sacerdote del santuario real de 

Betel, a mediados del siglo VIII A.C. Amós un hombre nacido al sur de Belén, del 

Reino de Judá, por lo tanto, vive en la zona montañosa y relativamente árida, del 

cuidado de las ovejas y de los sicomoros cultivados seguramente en alguno de 

los vallecitos que corren del este  al oeste. En la escena del capítulo 7 lo 

encontramos profetizando en Betel, santuario del Reino del norte, de tradición 

patriarcal y de gran importancia a partir de la División del Reino entre Roboám y 

de Jeroboam. 

 Su llamado a la conciencia de los israelitas desagrada evidentemente al 

clero oficial que trata de deshacerse del profeta y hacerlo regresar a su tierra, 

Judá: "Huye al país de Judá (antes que el rey tome medidas contra ti); come allí 

tu pan y  haz de profeta allá" (Amós 7: 12). Amós niega ser uno de aquellos 

miembros de corporaciones o grupos de profetas cuya existencia en Israel nos es 

conocida por textos como 1° Samuel 10: 5-10.  Estos grupos o sociedades de 

profetas que aparecen en las Escrituras están conectados ya sea con la religión y 

culto al dios “baal”  o con grupos separados para la adoración y servicio a 

Jehová, estaban compuestos por hombres que llevaban una cierta vida común 

agrupados generalmente en torno a un santuario, y que vivían de los donativos de 

los que acudían hasta ellos. Amós  no es un profeta de profesión. No vive de eso. 

Si se encuentra en Betel es porque ha recibido, en una experiencia personal, un 

mensaje de Dios que debe comunicar al pueblo de Israel. Él es, en ese momento, 

la expresión de lo que se puede catalogar como un llamado a la "conciencia de 

Israel". ¿Por qué reclama esa "conciencia"?  

Consumada la división en el año 930, Omri (885-874) lleva a Israel (Reino del 

norte) a una gran prosperidad, al tiempo que funda Samaria, donde establece la 

capital. Esta prosperidad tuvo una de sus bases en la relación comercial y militar 

con los fenicios, alianza que selló con el matrimonio de su hijo Acab con Jezabel, 

hija del rey y sumo sacerdote de Tiro. La Biblia nos habla de la invasión de cultos 

de baal, que son el tema de la actividad de Elías. Por otra parte la Biblia (1° Reyes 
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22: 39) da testimonio del género de vida lujosa que empezó a enseñorearse de un 

pueblo que hasta entonces había llevado una vida campesina y sencilla. 

Aniquilada la dinastía de Omri por Jehú (841-814) encontramos en la 

descendencia de éste a un nuevo Jeroboam (II) (783-743) que gracias a la 

debilidad momentánea de sus poderosos y temibles vecinos (Asiria, Siria, Egipto) 

logró superar un período de decadencia agrandando los límites del país, 

consolidando su situación militar y económica. Sobreviene un nuevo tiempo de 

prosperidad. El intercambio comercial con Fenicia es intenso; las conquistas de 

Transjordania permiten controlar las rutas de Siria y Arabia y las caravanas que 

por ahí transitan son fuente de entrada para Israel. Pero es evidente que la riqueza 

encierra en sí un peligro. La vida fácil despierta el afán de gozar sin freno de las 

posibilidades que las riquezas ofrecen. Se constituye una clase social rica 

desconocida en la época de la vida tribal o patriarcal y por eso escandalosa a 

los ojos de los que ven en el pasado nacional y religioso una tradición de 

igualdad y hermandad. El poder que dan los medios económicos, más fácilmente 

multiplicados por los que se dedican al comercio y al préstamo que por los que 

trabajan su familiar pedazo de tierra, hace que los primeros tengan la posibilidad 

de estrujar a los segundos reduciéndolos prácticamente a la esclavitud. Tal 

actitud de espíritu se reflejará necesariamente en la religión, especialmente si se 

trata de esta religión a Jehová. Las actividades del culto serán espléndidas 

gracias a los medios económicos de los devotos, pero será un culto exterior, en el 

que no "se buscará a Dios de corazón o sinceridad.  El culto a Jehová es 

supersticioso y a menudo mezclado de formas y elementos importados de 

religiones extranjeras, especialmente cananeas. Esto está evidentemente contra 

el espíritu del Dios  de la Alianza del Sinaí, y lo extraordinario es que siempre haya 

habido en ese pueblo una "voz de la conciencia" que no quiere ni puede callarse. 

Esa conciencia, ese verdadero espíritu, toma forma en la palabra de los profetas, 

que es la Palabra de Jehová continuando a lo largo de la historia la formación de 

su Pueblo.  

 

 

CONCLUSION 

"En verdad el Señor Jehová no hace nada sin que haya revelado su 
propósito a sus servidores los profetas... El Señor habla, ¿quién no profetizará? 

(Amós 3: 7- 8). Ese pastor, que no es un "pastorcillo" sino un hombre rudo que sabe 

lo que es encontrarse con los leones del desierto (Amós 3:12), se va a enfrentar, 

en nombre de los pobres (Amós 11: 6-8;  4: 1; 5 : 11- 12; 8: 4-8), con esos refinados 

gozadores de Samaría (4: 1; 5: 11; 6: 4 - 6) que obtienen sus bienes injustamente 

(11: 6.). Lo hará en el tono que cuadra a un hombre como él: rudo, directo, sin 

ambigüedades. En la forma de un siervo de Dios decidido a cumplir con lo que 

Dios le ha instruido hacer, utilizando comparaciones que provienen de su 

experiencia pastoril y agrícola (3 :3-8; 7: 1- 4). Lo que no quiere decir que sea sin 

arte o mal expresado. No el arte culto, fino de Isaías (hombre de corte) sino el 

arte, reconocido del hombre común que se hace de su vivencia y estilo de vida 

personal de los pastores boyeros y  que conserva la tradición de los estilos y 

formas populares de expresión poética  de su entorno. Con esos elementos Amós 
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consigue una fuerza de expresión que impresiona profundamente aun a través 

del paso inexorable del tiempo. Pero lo más importante no es la forma de sus 

profecías  sino su contenido que alcanza profundidades verdades divinas, toca 

puntos tan esenciales de la religión aún en nuestro tiempo. El cristiano de estos 

días encontrará a menudo en sus palabras un llamado a su propia conciencia. La 

Bendición y la prosperidad que Dios nos da supone un llamado a la 

responsabilidad y por cierto a la sencillez de corazón teniendo conciencia que 

Todo lo que tenemos y no tenemos es por Voluntad de nuestro Creador. 

 

 

 

 

 

 

 

 

 

 

 

 

 

 

 

 

 

 

 

 

 

 

 

 

 

 

 

 

 

 

 

 

 

 

 

LECCIÓN N ° 9  : Libro de Reyes 

INTRODUCCIÓN A LOS LIBROS DE LOS REYES 
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La historia de los hebreos desde el gran rey David hasta la caída de 

Jerusalén se encuentra relatada en los libros de los Reyes. Los dos libros 1 y 2 de 

los Reyes de nuestras Biblias eran originalmente uno solo, que se encontraba al 

final de los “Primeros Profetas”, en el canon hebreo. La división en dos partes se 

produjo por primera vez en la Septuaginta (primera traducción del Antiguo 

Testamento al griego). En ella, se denominó a las dos partes Tercero y Cuarto 

Reinos. Luego, en la Vulgata latina, se les nombró III y IV “de los Reyes”. En las 

Biblias hebreas impresas, esta división se encuentra por primera vez en la Primera 

Biblia Rabínica de Daniel Bomberg, publicada en 1517. 

 

CONTENIDO 

El contenido de 1 y 2 Reyes es un relato y una interpretación teológica de 

acontecimientos significativos de la historia de Israel desde el término del reinado 

de David hasta la caída de Jerusalén, con una anotación final sobre la liberación 

de Joaquín de la prisión. Muchas veces el relato del reinado de un rey 

determinado contiene incidentes del encuentro del rey con uno o más profetas. 

Numerosas referencias en los dos libros de Reyes muestran claramente que 

el historiador hizo uso de varias fuentes, especialmente tres: 

1) “El libro de los hechos de Salomón” (1 R. 11:41); 

2) “El libro de las historias de los reyes de Israel” (1 R. 14:19); 

3) “El libro de las crónicas de los reyes de Judá”. 

 

AUTOR Y FECHA 

1 y 2 Reyes, como la mayoría de los libros del Antiguo Testamento, son 

anónimos. Cualquier teoría en cuanto a fecha de composición y autor es sólo una 

conjetura. La tradición dice que Jeremías escribió el libro de Jeremías, el libro de 

los Reyes y Lamentaciones. Hay una cantidad de detalles que hacen aceptable 

esta tradición. El énfasis en partes de Reyes y la interpretación de la historia de la 

monarquía son los mismos que los de Jeremías. También, 2 Reyes 24:18–25:30 es 

casi idéntico a Jeremías 52:1–34. Sin embargo, los eruditos bíblicos rara vez 

atribuyen la autoría de Reyes a Jeremías. 

Las teorías en cuanto a autor y fecha están en su mayor parte, o bien dentro 

del contexto del moderno análisis literario del Pentateuco, o relacionadas 

vitalmente con éste. Norman Snaith, por ejemplo, ha sugerido que 1 y 2 Reyes 

pasaron por dos ediciones, la primera alrededor de 609 A.C. y la segunda 

alrededor de 550 A.C., y que más o menos un siglo después fueron completados 

con algunas anotaciones menores. 

Por su parte, G. Ernest Wright, demostrando la influencia de los estudios de 

Martín Noth y Gerhard von Rad, ha adoptado la posición de que desde 

Deuteronomio hasta Reyes (con excepción de Rut) constituyen una de tres obras 

históricas principales del Antiguo Testamento. Esta obra es denominada “la 

Historia Deuteronómica”. Su posición es que esta gran sección histórica, en su 

utilización de las fuentes y su común “punto de vista deuteronómico”, no es obra 

de varias personas o de una escuela de historiadores, sino más bien de un solo 

autor. Este historiador habría escrito poco después del último incidente registrado, 

esto es, después del 561 A.C. 
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Este último enfoque tiene algunos puntos que lo hacen más plausible que el 

descrito anteriormente, particularmente su énfasis de que es obra de un solo 

hombre. Esto va en armonía con la tradición. Estas opiniones son intentos serios y 

eruditos para descubrir los detalles ocultos relativos a la autoría y la fecha, pero 

en muchos sentidos no son satisfactorios. La única sugestión que se puede hacer 

con certidumbre razonable es que un historiador, desconocido para nosotros, 

utilizó varias fuentes a fin de interpretar los acontecimientos de la monarquía 

desde el punto de vista del pacto de Dios con el pueblo hebreo. Escribió durante 

el período del exilio, poco después del 561 A.C. 

 

POSICIÓN TEOLÓGICA Y PROPÓSITO 

Los dos libros de Reyes no son historia en el sentido corriente del término, 

sino, más bien, historia escrita desde un determinado punto de vista “teológico” 

(1) con un propósito específico en mente. El historiador entendía que el pacto de 

su pueblo se remontaba a los días de Moisés, o aún más allá, a los días de 

Abraham. Comprendía que eso significaba, por un lado, el privilegio de un pueblo 

llamado a ser “un reino de sacerdotes, y gente santa” (Ex. 19:6; cf. Am. 3:2); y, por 

otro lado, la responsabilidad que entrañaba el ser un pueblo destinado a ser 

“gente santa” (Ex. 19:6). 

La responsabilidad del pacto era al parecer la principal preocupación del 

historiador al evaluar la monarquía. La veía como un llamado de Dios a una vida 

de obediencia en términos de santidad tanto negativa como positiva (2). Lo que 

se subraya en Deuteronomio es la obediencia dentro del contexto del llamado a 

la santidad (3), y éste fue el criterio que el historiador aplicó a los reinados de los 

reyes. Así pues, su propósito fue evaluar el desempeño de cada uno de los reyes 

en términos del principio de obediencia, o en términos del llamado a la santidad. 

Desde otro punto de vista, el propósito del historiador fue mostrar que la 

promesa hecha a David (2 S. 7:12–16) se estaba cumpliendo o se cumpliría. Una 

cantidad de veces se refiere a la “lámpara” dejada a David en Jerusalén (1 R. 

11:36; 15:4). Además, ve en la perduración de Judá una significativa indicación 

de la promesa a David de mantener encendida la lámpara. Sin embargo, esto 

estaba en tensión con el hecho de la caída de Judá por su desobediencia, un 

hecho que el historiador no minimiza. Como han sugerido algunos comentaristas, 

incluyó la mención de la liberación de Joaquín de la prisión, como una indicación 

de que Dios no había olvidado su promesa a David. Abrigaba la esperanza del 

cumplimiento de esa promesa, aunque no estaba en la providencia de Dios que 

él viera cómo se cumplía. 

 

ACERCA DE LA CRONOLOGÍA 

Los libros de los Reyes con su relación continua, sincronizada de los 

reinados de los reyes del reino dividido, plantean algunos problemas cronológicos 

muy complejos. Hay una cantidad de aparentes discrepancias que han sido 

reconocidas desde hace mucho, pero para las cuales no se ha encontrado 

solución. Eruditos que se han interesado por esos problemas han sugerido como 

solución diversas cronologías. 
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NOTAS 

(1) “Teológico” no debe ser interpretado aquí con la connotación de algún 

sistema o determinada formulación doctrinal en el sentido moderno de la 

palabra. Se refiere más bien a la interpretación religiosa del historiador, derivada 

primordialmente de su concepto de Dios. El era monoteísta y consideraba a los 

ídolos de otros pueblos como vanos objetos, desprovistos de significación, obra 

de los hombres. 

(2) La base para equiparar el llamado a la santidad con el énfasis sobre la 

obediencia se encuentra particularmente en el llamado “Código de Santidad” 

(Lv. 17–26). “Sed santos” se aplica repetidamente a lo que Israel no debía hacer 

en muchos casos y a lo que debía hacer en muchos otros. Además, hay 

frecuentes admoniciones (advertencias-reprensiones) a guardar las leyes de Dios, 

esto es, obedecer. Es evidente, pues, que el llamado a la santidad es un llamado 

a la obediencia. 

(3) El principal énfasis de Deuteronomio es que Israel debe servir a Dios con una 

lealtad íntegra, que no debe dar lugar al culto de los ídolos que los rodea (véase 

Dt. 4:35). Se da énfasis además a las condiciones por las cuales Israel llegó a 

poseer su tierra y por las cuales la conservará o le será quitada. Así pues, la 

lealtad a Dios, la obediencia, o el responder al llamado a la santidad, es para él 

la cuestión principal. Este es el punto de vista “deuteronómico”. 

 

 

 

 

 

 

 

 

 

 

 

 

 

 

 

 

 

 

 

 

 

 

 

Lección N° 10: Pecado de Judá: Vivir en desobediencia a  Dios, nos hace cautivos 

de sus consecuencias 

Texto : Jeremías  16:11-13  
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Otros textos de apoyo  Jeremías 7:18 II Reyes 24: 4 Jeremías 16:11- 13 17 :2 -5 

Objetivo :  En estas lecciones trabajaremos  el proceso histórico, religioso y social  

que culminó con la cautividad del reino del Sur de Israel (Judá) con su capital 

Jerusalén.  

 

DESARROLLO DEL TEMA:  

Ahora bien, nos preguntamos ¿De qué forma nos acercamos a estudiar este 

drama de un pueblo?  No es muy edificante  acercarnos sólo para aprender un 

poco de  la historia de Israel, sino entender  que este es un tema 

fundamentalmente de fe,  un drama de una fe no asimilada por un pueblo y sus 

dirigentes políticos y religiosos. Comprender que aún sus componentes pueden 

estar vigentes hoy, y nos invitan como iglesia  a revisar nuestra propia forma de 

relacionarnos con ese mismo Dios que ya fue  traicionado en el pasado por un 

pueblo. El acercarnos con autocomplacencia pensando que hoy todo está bien y 

que los pecados de Israel son cosas del pasado no nos sirve de mucho, si 

queremos ser leal a la palabra de Dios, la palabra de Dios nos invita a estar 

revisando continuamente nuestra fidelidad a Dios.  

La idolatría, uno de los pecados más recurrentes en Israel, también puede 

manifestarse en su iglesia hoy  de múltiples formas, los ídolos ya no son tal vez  las 

imágenes de Asera,  Astoret u otro, pero lo que ocupa nuestro corazón puede ser 

un ídolo. La desobediencia puede adquirir diversas formas.  El no confiar en Dios 

total e incondicionalmente,  es tan vigente como en el pasado. Por todo lo 

anterior, tal vez nuestro acercamiento al doloroso tema del cautiverio de Israel 

debe ser de humildad, de asimilación de las lecciones del pasado  y de revisión 

de nuestra propia forma de vivir la fe. 

Breve relato de los últimos años de Judá 

El reino del norte fue llevado en cautividad en el año 750 A.C. por Asiria, como 

resultado de la idolatría y la ceguera del pueblo.  Sin embargo, Judá no aprendió 

la lección. Con sus reyes idólatras pronto se vio hundida en la idolatría y la 

maldad, tan decididamente que aún el Señor dice: ”Manasés los indujo que 

hicieran más mal que las naciones que Jehová destruyó delante de los hijos de 

Israel” (II Reyes 21:9). En esta forma Judá pierde el favor de Dios. Dios envió a sus 

profetas para advertir al pueblo sobre la inminente destrucción, pero sus 

advertencias cayeron en el vacío (II Reyes 23:36 -  25:1 ss. Aún los profetas de la 

corte, que hablaban en nombre de Dios, hablaban humanamente lo que las 

autoridades  y el pueblo quería  oír, no volviéndolos de su mal camino y de la 

maldad (Jeremías 23: 9 – 22) haciendo que cayeran en el Juicio de Dios. 

En el siglo VI A.C  el imperio Asirio que había llevado en cautividad al reino del 

Norte, fija su objetivo en Judá, pero este opuso resistencia por lo que sólo pudo 

imponerle un tributo que empobreció al reino. De hecho, la biblia relata que 

cuando Egipto se levanta contra Asiria, es Judá quien le sale al paso, en esta 

batalla muere Josías (II Reyes 23: 28-30)  Luego de la decadencia de Asiria, Judá 

queda como  reino vasallo de Egipto por un período muy corto, en este período el 

Faraón Necao  destrona a Joacaz, que había reinado tres meses y hecho lo malo 

a los ojos de Jehová, y puso a Joacim en su lugar (II Reyes 23: 31 – 35). Cuando 

los Egipcios fueron derrotados en Carquemis en el 605 A.C.  Babilonia se apropió 
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de todas sus posesiones, por lo que Joacim vino a ser su vasallo.  Cuando tomo el 

poder Nabucodonosor II, también conocido como Nabuconodosor el grande, o  

Nabuconodosor,  tomo muchos de los jóvenes más brillantes de cada ciudad en 

Judá, para llevarlos en cautiverio; incluyendo a Daniel, Ananías (Sadrac), Misael 

(Mesac), Asarías (Abed-nego). (Daniel 1:1-8) 

Por tres años mantuvo su lealtad a Babilonia y pagó su tributo, luego de lo cual se 

rebeló (II Reyes 24:1) el rey fue muerto y mucho pueblo fue llevado cautivo a 

Babilonia. Las sendas malvadas de los  reyes habían acelerado el creciente 

deterioro de Judá, y ya no había esperanzas de un cambio de dirección a la 

tragedia (II Reyes 24:1-6). Fue sucedido por su joven hijo, Joaquín. Este intentó 

seguir adelante resistiendo a los babilonios, pero fracasó en el término de tres 

meses. Los babilonios deportaron nuevamente  a muchos de los judíos educados 

y capacitados y a los religiosos con el fin de debilitar la capacidad de dirección 

en Judá. Joaquín también fue exiliado, y su tío, quien tomó el trono con el nombre 

de Sedequías, reinó en su lugar. Prometió lealtad como rey vasallo, pero con el 

tiempo encontró resistencia entre el pueblo. Los sectores nacionalistas fueron 

influyentes y prevalecieron en su resistencia al poder extranjero. Una sublevación 

en Babilonia hizo que   se retiraran de Judá las fuerzas babilónicas  que vigilaban 

a esta nación y el creciente sentimiento patriótico entre el pueblo llevó al rey a 

buscar el apoyo de Egipto en una rebelión contra la Babilonia. El resultado de 

esta infidelidad fue el sitio y  la invasión de Judá por parte de Nabucodonosor, 

que terminó con la 3a captura de Jerusalén en 20 años, la total destrucción de  

Jerusalem, el fin del reino de Judá y la deportación de la mayor parte de los 

habitantes del país (2 R. 24:18-20; 25:1-21; 2 Cr. 36:13-21).  Las condiciones en esta 

época en Jerusalem, llegaron a ser increíbles (la hambruna durante el sitio fue tan 

terrible , que aún las madres se comían a sus hijos (véase libro de lamentaciones).  

Preguntas 

1.- ¿Qué aprendimos de la experiencia de Judá? 

2.- ¿Qué les parece la actividad del profeta Jeremías? ¿La de los profetas del 

palacio? 

3.-  ¿De qué forma nos olvidamos de Dios hoy?¿Cuándo lo negamos también? 

4.- ¿En qué situaciones expresamos falta de temor a Dios?  
 

 

 

 

 

 

 

LECCIÓN N ° 11 : DESCUBRIENDO LOS PECADOS DE JUDÁ 

Texto : Jeremías 5: 1- 31 
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Objetivo: Entender que pecado es olvidar a Dios y que hacerlo tiene sus 

consecuencias 

Reflexión Inicial: Cuando Dios se le revela a Abraham, tiene un propósito, de 

hacer de El, un pueblo especial, que le ame, que le necesite; caminar con Él.  

Para ello Dios prodiga su amor, pero también demanda amor de su pueblo, 

sujeción a sus propósitos, pues sus propósitos son más altos que los nuestros. Judá, 

habiendo sido su pueblo al cual es se ha revelado, no quiere ceñirse a ese Dios 

de sus raíces, y esta afirmación se manifiesta de diversas formas. 

 

Nuestro texto 

Dios a pesar del pecado está dispuesto a perdonar. Desafía a Jeremías a recorrer 

las calles de Jerusalén y localice alguien que haga justicia. Si encuentra un 

hombre que lo haga, Dios perdonará a la ciudad. El profeta va a los pobres, 

fracasando. Luego se va los líderes. Sin embargo tampoco encuentra en ellos 

Justicia. No hay justicia  ni lealtad en ningún nivel de la sociedad. 

Fijémonos que el profeta está en Jerusalén, centro de adoración a Jehová, por la 

existencia del templo, pero en toda la ciudad no hay uno que  haga  justicia y 

busque verdad.   Aúnque digan : Vive Jehová, juran falsamente. Las palabras y 

aún las mejores intenciones no son nada si no hay respaldo en la forma de 

proceder. Para ir a Dios hay que ir con la verdad.  

La hipocresía, jactancia o  mentira hace que Dios se niegue a escucharnos y nos 

aleja de El. De esta forma cuando servimos, cantamos u oramos  debe ser con 

sinceridad, si le queremos agradar. Vivir falsamente la fe es detestable a los ojos 

de Dios 

Si se sirve a ídolos se termina siendo como ellos, sin corazón, que teniendo ojos no 

ven, teniendo oídos no oyen, esto nos convierte en necios, estúpidos (21).  

Descubramos la razón del enojo de Dios en este capítulo y otros 

1.- Negaron a Jehová, dijeron El no es  Jeremías  5.12 

2.- No defendieron la causa del pobre Jeremías  5:28 

3.-  Profetas falsos, sacerdotes carnales y pueblo asintiendo Jeremías  5:31 

4.- No temieron a Jehová Jeremías 5: 22, 24. 

5.-  Construyeron altares a dioses Jeremías  32:35 

6.-  Despreciaron las leyes del Señor y el pacto. Jeremías  6:19  

7.-  Libertinaje sexual adulterio generalizado, prostitución: Jeremías  5:7-8 

8.- Olvidan a Dios y adoran a otros dioses Jeremías  18:15  Jeremías  5:19  7:18 

9.- Sacrifican a sus hijos quemándolos como holocautos a Baal  Jeremías 19:5 

10.- Persiguieron  a los profetas de Dios Jeremías  20:2  26:11ss 

11.- Corrupción de Dirigentes políticos y religiosos  Jeremías 23:1    23:11 ss 

12.- Practican la hechicería, la adivinación Jeremías  27:9 

13.- Falta de conversión a Dios, participan del templo sin cambios en lo cotidiano 

Jeremías 7:4 -10 

 

Reflexión: Como vemos, no podríamos hablar del pecado de Judá, sino de un 

conjunto de pecados, que degrada a una sociedad entera, donde cada nivel 

tiene su propia responsabilidad. Algunos pecando por acción, otros por omisión, 

porque asienten y participan en lo que hacen los primeros. El pecado nunca 
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producirá  felicidad, ni paz. El cautiverio de Judá es sólo la consecuencia de esta 

degradación social  por haber olvidado y negado a Dios. Olvidar a Dios 

imposibilita  la protección y bendición de Dios.  Dios a pesar de todo , está 

dispuesto a perdonar, pero no  un hay justo sobre el cual respaldar esa 

misericordia. Qué importante es que un pueblo una iglesia, cuente con algún 

justo, para que Dios revoque una sentencia; por eso es de vital importancia, que 

cada miembro de la iglesia, procure vivir de acuerdo al corazón de Dios, el 

hombre o mujer más sencillo, que aún pasa desapercibido en la iglesia, puede 

ser el justo al que Dios ama. 

 

 Preguntas 

1.- ¿Qué significa  hacer  justicia? 

2.- ¿Qué significa buscar verdad? 

3.-  ¿Cuál es el papel de los profetas de la corte (13)? 

4.- ¿En qué situaciones expresamos falta de temor a Dios?  

 

 

 

 

 

 

 

 

 

 

 

 

 

 

 

 

 

 

 

 

 

 

 

 

 

 

 

 

 

LECCIÓN N ° 12:  La humillación y sincera constricción son caminos de bendición 

TEXTO BIBLICO  II Reyes  22   
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Objetivo de la lección:  Reconocer que cuando hay humildad y sujeción en el 

creyente, Dios lo utiliza para sus propósitos de bendición, a pesar del entorno 

contrario. 

 

Desarrollo del tema: 

Reflexión preliminar 

El mover de Dios se manifiesta de muchas formas, muchas veces pueden parecer  

inquietudes nuestras, pero no. Es Dios quien  está  trabajando con algún propósito 

en nuestras vidas, esta es tal vez la experiencia de muchos creyentes y esta  es  la 

experiencia de Josías rey de Judá,  que no había tenido los mejores modelos de 

rey, habiendo tenido un abuelo y un padre que” habían hecho lo malo ante los 

ojos de Jehová “ (  Manases y Amón ) sin embargo, nace en él una necesidad  de 

restaurar el templo , y nos da un ejemplo de creyente. No quedó como 

observador  frente a las condiciones difíciles de un templo agrietado. Esta 

restauración sería sólo  una de las obras que marcaría su vida, pues desde los 12 

años había buscado la  restauración del culto a Jehová.  

Escudriñando nuestro texto 

Josías había asumido como rey, cuando tenía 8 años, luego del asesinato de su 

padre  Amón,  siendo aún muchacho, antes de los 12 años,   Dios comenzó a 

tratar con el (Crónicas 34:3) reinó treinta y un año, e hizo lo recto ante los ojos de 

Jehová.  Cuando tenía 18 años quiere reparar el templo, lo que  hace 

preguntarnos si en esta época el templo estaba plenamente en uso, al parecer se 

había convertido en un depósito de efectos religiosos, pero no solo de la fe a 

Jehová sino también de otros dioses. Al parecer no había grandes multitudes 

usando el templo, debido a la gran fuerza de la adoración  en Judá, a otros 

dioses, que permitía hacer adoración en las azoteas de las mismas casas, ( 

Jeremías 7:18) 

Josías quiere restaurar el culto a Jehová, para este fin, se dispone a reparar el 

templo, que al parecer no se usa ya, entonces  se preocupa de los recursos 

económicos y humanos que hará posible este cometido, nótese en los versículos 

5 -7 el rey expresa la confianza  en los obreros que trabajen en el templo, 

dándole libertad para ejecutar a conciencia su trabajo. En ese quehacer en el 

templo, se encuentra el libro de la ley de Dios (Crónicas 34: 18 – 28).  Por la lectura 

podemos entonces concluir que no se impartía la palabra de Dios al pueblo ya 

que no estaba presente, y cuando se encuentra,  su lectura produce el efecto de 

temor, humillación y constricción  en el rey, ante lo que considera un juicio 

inminente de Dios, ya que Josías está consciente que durante años no se ha 

hecho la voluntad de Dios, de acuerdo a los trozos leídos, que al parecer podrían 

corresponder al libro de Deuteronomio (5 primeros capítulos) donde se advierte 

sobre la idolatría y Josías está consciente que  en el pueblo   hay mucha idolatría. 

Entonces  manda con mucho temor, y urgencia  a buscar palabra de Dios e 

inquirir la condición en que el pueblo y él, se encuentran frente a Dios, esta 

palabra  se obtiene a través de la profetiza Hulda.  Allí por profecía de Hulda, Dios 

emite un juicio lapidario y doloroso  sobre Judá. Profetiza los que Jeremías ya 

había anunciado durante mucho tiempo. 
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El juicio viene, la ruina de Jerusalem  ya no es posible evitarla,  pero respecto de 

su rey Josías, Dios expresa  misericordia. ¿Qué fue lo que produjo este cambio 

hacia Josías?  Fue la humillación y sincera constricción de Josías, la que  hizo que 

Dios le oyera y tuviera misericordia de él, de forma que en su reinado  este juicio 

no se concretaría. Nótese lo que dice Dios: Por cuanto oíste la palabra del libro y 

tu corazón  se conmovió, y te humillaste delante de Dios al oír sus palabras sobre 

este lugar y sobre sus moradores, y te humillaste delante de mí y rasgaste tus 

vestidos y lloraste en mi presencia, yo también te he  oído, dice Jehová…. sus ojos 

entonces   no verían el juicio de Dios sobre Judá.  

 Leamos, meditemos y oremos 

En más de alguna oportunidad hemos escuchado que una respuesta suave 

aplaca la ira (proverbios 15:1) mayormente frente a Dios, sólo la humillación  de 

cualquier forma es la clave del perdón de Dios. Un ejemplo de ello es la 

experiencia de Nínive, que por su humillación se salve por 100 años. En nuestro 

caso, es de fe la conducta de Josías, de temor frente a lo que Dios pudiera hacer 

con todos,  por el pecado generalizado. Es el dolor que él expresa, temor y 

humillación sincera,  los componentes que determinaron un cambio  y 

misericordia  de Dios a Josías.  

Acaso hoy como pueblo de Dios, ¿No debemos volver a la Palabra de Dios? Vivir 

de acuerdo a ella, que nos haga vivir a  Dios como el centro de nuestra 

existencia. Vivir en función de los propósitos de El.  Donde está nuestro corazón, 

ese es nuestro dios, podemos engañarnos a nosotros mismos, pero a Dios no 

podemos engañarle, El conoce nuestras motivaciones más profunda. Jeremías ve 

también a quienes se engañan y  llegan al templo y en lo cotidiano no existe 

conversión (Jeremías 7:4-7).  Es vital para todo creyente que la Palabra de Dios 

sea su norma de fe, y  si estamos de acuerdo a ella, reposicionará  nuestra 

existencia viviendo  a Dios como centro de nuestra existencia. 

 Para Josías, la lectura de La Palabra de Dios le ha tocado tan fuertemente que 

hace dar importancia a  lo que piense Dios del pueblo de Judá y de él como rey,  

por eso Josías  manda a buscar palabra de Dios.  

Dialoguemos 

1.- ¿Cómo te has sentido cuando has derramado tu corazón frente a Dios? 

2.- ¿Por qué es importante la humillación frente a Dios? 

3.- ¿Sabes de una experiencia bíblica o personal de alguien,  en que la 

humillación a Dios haya producido bendición? 

4.- ¿Por qué es importante también en nuestra vida cotidiana, guardar silencio 

cuando en la contraparte hay ira? 

5.- ¿Qué nos enseña a nosotros como creyentes la conducta del rey Josías? 

6.-  ¿Cómo definiría usted la fe de Josías? ¿Cómo definiría el fervor? 

 

 

 

 

 

Lección N ° 13: La Reforma de Josías, revelación del pecado de Judá 

Texto: II Reyes 23: 1-20 
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Objetivo:  Reconocer la relación Dios  y Judá a través  de la reforma de Josías 

 

Reflexión preliminar  

Cuando revisamos  la profundidad de la  labor de Josías  apreciamos  el nivel de 

alejamiento de la sociedad de Judá  del Dios de Israel.   Dios expresó su juicio 

sobre Judá  y nada va a cambiar la inminente ruina de la sociedad que ya está 

corrompida. Sin embargo a pesar de ello, Josiás, desea hacer lo “bueno a los ojos 

de Dios”, tal vez pensando que las calamidades  anunciadas no serán para 

siempre. Busca producir un cambio en la vida espiritual de Judá. Sabe que el 

Juicio de Dios viene, que no será en su tiempo de reinado, por ello busca rescatar 

a la sociedad de su tiempo.  

Todo movimiento de renovación se inicia con personas que son sensibles a la 

palabra de Dios, apasionadas por lo que consideran la verdad, es lo que 

aconteció a Juan Wesley  al que se le ha negado el espacio para predicar en los 

templos anglicanos por su predicación tan apasionada, y de renovación 

espiritual”  y acuña  la frase: Si me quitan la parroquia, el mundo es mi parroquia”  

y Dios lo usó también para ser un reformador reformado. 

Josías como reformador del culto a Jehová     Texto II Reyes 23: 1 – 16, 19, 20 

Cuando Josías recibe la respuesta que Dios había entregado por medio de la 

profetiza Hulda, entonces  quiere compartir su  renovación con el pueblo. Reúne a 

los ancianos de Judá y de Jerusalem, con todos los varones de Judá, y los 

moradores de Jerusalem, sacerdotes y profetas, con el pueblo y les leyó  las 

palabras del libro del pacto, hallado en el templo, buscando producir el efecto 

que esta había tenido en su corazón.   

 A continuación Josías hace pacto de ir en pos de Jehová, y guardar sus 

mandamientos y sus estatutos con todo el corazón y con toda el alma. Todo el 

pueblo  confirmó el pacto.(II Reyes 23: 1- 3). Luego se lanza a remover todos 

obstáculos que impiden la adoración al Dios vivo,  a derribar los lugares altos, de 

los que estaba lleno la nación, estos eran espacios de adoración a los  falsos 

dioses.  

Actividad realizada por Josías para renovar el culto a Jehová  Texto  II Reyes 23: 4 

-16, 19, 20,24   

1.- Limpia el templo de objetos de adoración  a los dioses Baal, Asera. Y los 

quema, estos habían sido puestos allí , por diversos reyes idólatras. 

2.-  Separa o elimina a los sacerdotes idólatras, de la Luna, el sol, Baal, signos del 

Zodíaco, y todo el ejército de los cielos (astros) 

3.- Sacó la imagen de Asera del Templo y la quemó. ¿Por qué estaba ahí? Tal vez 

por dar facilidad a los extranjeros para expresar su fe en el templo, pero con ello, 

contaminaron el templo, la fe del pueblo  y ofendieron  a Dios.  

4.- Se derribó vestíbulo   en el templo dedicado a la prostitución idolátrica, entre 

hombres que era parte del culto a Asera.  

5.-. Se profanó todos los santuarios paganos desde Geba hasta Beerseba. Se 

derribó los altares a ídolos. 

6.- Se destruyó el lugar donde se sacrificaban a niños en honor al dios Moloc.  

7. Se destruyeron caballos y carros que servían al dios sol. 

8. Se destruyeron altares construidos por su abuelo Manasés y su padre Amón. 
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9. Se destruyó también los altares que Salomón construyó a los dioses: 

– Astoret dios sidonio 

– Quemos dios de Moab 

– Milcom dios de Amón 

10.- se destruyó los altares de Jeroboán que construyó en honor a Asera. 

11. Eliminó a los sacerdotes idólatras. 

12. Josías eliminó a los encantadores, adivinos y terafines (ídolos horribles), y 

todas las abominaciones que se veían en la tierra de Judá y en Jerusalén, para 

cumplir las palabras de la ley. 

13.- Por último, se llamó al pueblo a realizar “La Pascua a Jehová”, conforme 

estaba escrito en el libro del pacto (2 Reyes 23:21). 

Reflexión final 

 Al observar todas las acciones que tuvo que hacer Josías, para limpiar el camino 

al ejercicio de la fe de Jehová, nos damos cuenta de las aberraciones que se 

permitían, partiendo desde el templo a todos los niveles de la sociedad. Es justo el 

enojo de Dios con el pueblo de Israel, pues han olvidado  y negado a Dios. Han 

buscado abrigo en dioses falsos, no se diferencian de otros pueblos y no se 

distingue a Judá como el pueblo de Dios.  

Sin embargo el pecado de olvidarse de Dios y de dar culto a los ídolos, no es 

exclusivo de ese tiempo y de ese pueblo.  Hoy  vivimos en función de muchas 

cosas que nos pueden robar la centralidad de Dios en nuestras vidas: 

El trabajo puede ser un dios que  esclaviza y muchas veces se está dispuesto a 

todo por él, no hay tiempo para Dios por este. 

El progreso: Todo por el progreso,  trabaja  el y trabaja ella, no hay tiempo para 

Dios, ni aún para los hijos y eso que se trabaja por darle todo lo que los hijos 

necesitan, pero muchas veces, lo que necesitan los hijos es nuestra atención, es 

nuestra afectividad, pero estamos muy cansados para ello. 

El materialismo cada vez más generalizado aún dentro del pueblo de Dios 

El humanismo cada vez se torna una excusa para negar a Dios su lugar.  

El consumismo: Esa sed compulsiva de comprar de tener y de mostrar 

El estatus o dios apariencia: Si el vecino, familiar o colega  tiene un nuevo  

automóvil, no puedo ser menos, debo comprar uno mejor o igual, no puedo 

verme menos que  él. Vendemos imágenes a los demás, se rinde culto exagerado 

“al que dirán”.  En este  ídolo tal vez hay mucho de vanidad y de egolatría. 

El Poder sobre las personas: También el dominio, el poder  sobre otras personas es 

un ídolo, Jesús bien lo sabía por eso  exhorta a sus discípulos, a no dejarse tentar 

por el poder Marcos 10:41-45 

La moda: Puede ser un ídolo, sobre todo cuando ocupa nuestra conversación y  

tiempo de estar juntos como hermanos.  

Una adición por inocente que nos parezca  puede ser perjudicial, el alcohol, las 

drogas, el  celular, el computador, la televisión pueden ser ídolos que  quitan el 

lugar y el tiempo  que debe tener Dios en nuestras vidas. 

En realidad todo lo que ocupe la centralidad de nuestra vida  y nos aleje de Dios 

puede ser  un ídolo. 

Preguntas 

1.-  Describa la relación de Dios con Judá, a través de lo que Josías realizó 
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2.- ¿Qué opina sobre el estado de la  fe  de Judá e Israel en Dios en este tiempo? 

3.- ¿Por qué debemos obedecer a Dios? 

4.-  Enumere aquello que nos quita  la centralidad de Dios de nuestras vidas  

como creyentes? 

5.- Defina aquello  que le agrada a Dios, lo que no le agrada 

 

 

 

 

 

 

 

 

 

 

 

 

 

 

 

 

 

 

 

 

 

 

 

 

 

 

 

 

 

 

 

 

 

 

 

 

 

 

 

Lección N ° 14:  Retorno de Judá: 
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objetivo: Reconocer hechos fundamentales de la historia del pueblo de Judá que 

llevaron a la liberación y retorno del pueblo.  

 

Desarrollo del tema: 

 

Los libros de Esdras y Nehemías relatan la historia de Israel, desde el primer 

retorno a Jerusalén, hasta el final del segundo periodo de Nehemías como 

gobernador de Judá, (538 a.c. hasta poco antes de 400 a.c.) 

En Jeremías 25:11-12 y 29:10, el profeta habló de 70 años en cautiverio en 

babilonia. 

Los judíos que no regresaron a Jerusalén y permanecieron en babilonia, fue por 

decisión propia, lo que indica que habían adoptado la forma de vida de 

babilonia, pero debían aportar (edras1:4) 

Tener a Mardoqueo el Judío en la corte, recordemos que fue el segundo después 

del rey Asuero, les daba un lugar favorable en el imperio. Este buen trato era parte 

de las razones que judíos prefirieron quedarse en babilonia y no venir a Judá 

cuando surgió la oportunidad. 

No regresan con la manos vacías: edras 1:6 

Lo mismo ocurrió con los hijos de Israel durante la salida de Egipto, ex. 12:35-36, 

se hizo recolección de los objetos preciosos para adornar el templo tal como el 

Señor lo había indicado. 

Regresan los utensilios de oro: Edras 1:7-8 y 5:14-15 

El rey Cirio ordena sacar y entregar los utensilios de la casa de Jehová que 

Nabucodonosor había sacado de Jerusalén. 

Caída de Babilonia: Edras 1:1-4 

Dios en su inmensa bondad no dejaría a sus pueblo en exilio siempre, antes del fin 

de los 70 años de exilio en Babilonia cayó ante el ejército invasor del rey persa 

Ciro (539 a.c. ) en su primer año de mandato en Babilonia, Ciro promulgo un 

decreto que permitía a los judíos exiliados regresar a Jerusalén.  

Nehemías llega a Judá: Nehemías 4: 1-5 / 4: 9-11 / 4: 16-17 

Nehemías llega a Judá y dirige la reconstrucción de la ciudad y las murallas y 

para enfrentar el saboteo, Nehemías divide los trabajadores y que un grupo 

estuviera armado siempre en un mano y trabajando con la otra. 

1er Retorno: Bajo la dirección de Zorobabel regresan hombres, mujeres y niños de 

aproximadamente 50.000 personas que hicieron el trayecto de a Judá o Jerusalén 

el año 538 -537 a. C.  Esdras 2:64-65 comenzaron a reparar el Altar y la 

reedificación del Templo. Edras cap. 5 y 6:1-12. 

Zorobabel actuó como gobernador de Judá Hag. 1:1 y 2:2, era descendiente de 

Jeconías o Joaquín rey de Judá que fue llevado al exilio cautivo a Babilonia, lo 

que significa que era del linaje real de David por tanto antepasado de Jesucristo. 

Mat. 1:12 

Zorobabel fue sobresaliente en el segundo templo de Jerusalén. Se profetizo 

favorablemente en cuanto a la confianza que fue depositada en él Hag. 2,4, 21 y 

23 y Zac. 4:6-9 

el primer templo de Salomón tardo 7 años en construirse 
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el segundo templo de Zoraobabel tardo 20 años, hubo adversarios desde afuera, 

por parte de los samaritanos y obstáculos internos al dejar la construcción del 

templo por sus casas. Edras 4:1-4 hageo 1:1-4, entonces Zorobabel comienza a 

reedificar la casa de Dios. que estaba en Jerusalén. edras 5:2 

2do retorno: en el año 458 regreso otro grupo con el sacerdote edras, erudito en 

la ley del Dios del cielo Edras 7:12. Edras es un sacerdote de la línea de Aarón y 

un escriba muy preparado en la ley de Moisés, la misión de Edras era restablecer 

la ley de Moisés y enseñarla. Edras 7:20 y 25 

3era retorno: En este tercer grupo de repatriados, llega Nehemías, en el año 445 

a.C. aprox. Mientras Zorobabel estaba en la reconstrucción del templo y Edras en 

la enseñanza de la ley, Nehemías estaba en babilonia, era copero del rey, con 

este oficio gozaba de una gran cercanía del rey. Un día tuvo noticias de lo que 

ocurría en Jerusalén. (Nehemías 1;3-4 y 8 al 11). El rey le tenía aprecio y 

extrañado por la tristeza de Nehemías le consulto.  Nehemías 2:1-8 

 

La murallas o el muro quedo terminado en 52 días, se trabaja día y noche y los 

pueblos vecinos se dieron cuenta que Dios estaba al lado de su pueblo y no les 

molestaron más Neh. 6:15-16 

Edras lee la ley ante la asamblea Neh. 8:1-9, lloraban porque a la lectura de la ley 

pudieron darse cuenta de su pecado, el pueblo tuvo conciencia de su mala 

conducta y temía el castigo. Todos prometieron con n lagrimas en los ojos, ser 

fieles a la ley y firmaron un pacto de guardarla. Neh. 10. 
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LECCIÓN N °15 : UNA MIRADA AL MATRIMONIO I PARTE 

    Eclesiastés 4:9 – 12. 
 

I.- INTRODUCION. 

Hablar del matrimonio no es fácil, especialmente en nuestros días, nuestra 

pregunta como introducción debiera ser, no qué opinan los hombres sobre el 

matrimonio, sino: ¿qué opina Dios sobre el matrimonio? ¿Cuál fue su propósito al 

crearlo? 

El matrimonio es una figura muy importante en nuestra sociedad, hablar del 

matrimonio es un poco complejo ya que cada persona habla de el de la manera en que lo 

está experimentando en su propia vida. 

El matrimonio es una entrega y un compartir total de la persona con otra persona 

hasta la muerte. La Palabra del Señor dice: “Mejores son dos que uno”, aquí 

nuestro Padre Celestial en su infinita sabiduría nos muestra que las cargas y las 

aflicciones de la vida son más llevaderas si son enfrentadas en compañía. El 

matrimonio es un trabajo en equipo, lo que cada uno hace debe ser por amor al 

otro y preocuparnos por las necesidades del otro antes que por las propias. 

Que bueno es decir que Dios no nos ha dejado desamparados. Él en su Palabra 

nos dice como vivir y que los esposos y las esposas sin importar si son recién 

casados o veteranos en el matrimonio, pueden aprender de esta sabiduría que es 

profunda y el tiempo ha demostrado su efectividad. 

 

II.- OBJETIVOS DEL TEMA. 

 

 

-Ver lo que Dios nos dice de vivir y afrontar la vida en compañía. 

 

-Fomentar, el valor y la exigencia de vivir en matrimonio. 

 

-Fortalecer verdadero propósito de Dios de la vida en matrimonio. 

 

 

III.- DESARROLLO. 

 

1.- DEFINICIÓN DEL TÉRMINO. 

 

-Matrimonio: El término matrimonio proviene del latín matrimonĭum. Esta voz, en su 

origen, se encontraba formada por las raíces latinas matr-, procedente del 

vocablo latino mater, matris, que significa ‘madre’, y por el elemento -monium, 

que se empleaba para designar actos rituales o jurídicos. 

Podemos definir como matrimonio a un conjunto de dos personas íntimamente 

relacionadas, formadas por un hombre y una mujer, que viven juntos, que 

participan en el progreso material, espiritual, en la convivencia armónica, respeto 

mutuo, transmisión de valores, los cuáles día a día deben dignificar la 

personalidad de ambos; donde haya disciplina, solidaridad, servicio, sinceridad, 

honestidad y amor.  
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2.-ASPECTOS DEL MATRIMONIO EN EL ANTIGUO Y NUEVO TESTAMENTO. 

 

-En el Antiguo Testamento. 

En el libro del Génesis encontramos ya referencias y relatos alusivos al 

matrimonio, son conocidos y corresponden a los capítulos primero y segundo, la 

creación del hombre y la mujer. En el relato del capítulo 2:18-24, vemos la 

conocida narración de la costilla de Adán. Dios hizo dormir a Adán y le arrancó 

una costilla con la que modeló a la mujer, hay una idea de recuperación de la 

unidad perdida. Las frases de suceden: "esta sí que es carne de mi carne", "por 

eso dejará el hombre a su padre y a su madre", "serán una sola carne". Son textos 

que tratan de explicar el sentido del matrimonio, Dios ha creado todo, incluido al 

hombre y a la mujer. 

En Génesis 1:27-28, aparece la indicación de que Dios creó al hombre, "hombre y 

mujer los creó", en una idea de semejanza con Dios, y de igualdad entre ellos. De 

todos los seres de la creación el hombre y la mujer son distintos a todos los 

demás, e iguales entre sí. La invitación matrimonial sigue: "creced y multiplicaos" 

les da la gracia de la fecundidad, que debemos entender como una bendición 

sobre las personas. De estos relatos del libro de Génesis podemos deducir al 

menos dos principios para el matrimonio: la especial igualdad y solidaridad, 

compañía ideal del hombre y la mujer, y la idea de fecundidad, de procreación y 

la crianza de los hijos, quienes son una bendición de Dios: “Y los bendijo Dios, y 

les dijo: Fructificad y multiplicaos” (Génesis 1:28a), “He aquí, herencia de Jehová 

son los hijos; 

Cosa de estima el fruto del vientre” (Salmos 127:3). 
Otro tema que nos interesa comentar es la poligamia, una práctica frecuente en 

los pueblos cananeos, y que también practicaron los judíos. La poligamia es el 

matrimonio con varias esposas, tal y como aparece en Génesis 4:19: “Y Lamec 

tomó para sí dos mujeres; el nombre de la una fue Ada, y el nombre de la otra, 

Zila”. 

El ideal de la fecundidad condujo a la poligamia: “Y tuvo Gedeón setenta hijos 

que constituyeron su descendencia, porque tuvo muchas mujeres” (Jueces 8:30; 
2ª);  “Tenía Acab en Samaria setenta hijos…” (Reyes 10:1a), costumbre que era 

aceptada dentro de las normas sociales, de los tiempos antiguos: “Si un hombre 

tuviere dos mujeres, la una amada y la otra aborrecida, y la amada y la 

aborrecida le hubieren dado hijos, y el hijo primogénito fuere de la aborrecida” 

(Deuteronomio 21:15); “Y tenía él dos mujeres; el nombre de una era Ana, y el de 

la otra, Penina. Y Penina tenía hijos, más Ana no los tenía” (1 Samuel 1:2). 
Otro punto importante como otros aspectos importantes de la vida de Israel, era 

que el matrimonio estaba normado por leyes. 

Según la voluntad expresa del creador: “Y dijo Jehová Dios: No es bueno que el 

hombre esté solo; le haré ayuda idónea para él” (Génesis 2:18), el matrimonio era 

en Israel una práctica general.  Existían viudas, pero no solteros o solteras. 

En el grupo social específico de Israel, se prohibían ciertos matrimonios dentro de: 

una misma parentela (Levítico 18:6-19), con extranjeros (Deuteronomio 7:1-3). La 

desobediencia de Salomón a este principio ocasionó dificultades y su caída (1 
Reyes 11:1-8). 
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Los judíos solían casarse muy jóvenes, el compromiso matrimonial era 

frecuentemente arreglado por los padres.  El novio pagaba a los padres una 

compensación y llegaba a ser dueño de ella: “Siquem también dijo al padre de 

Dina y a los hermanos de ella: Halle yo gracia en vuestros ojos, y daré lo que me 

dijereis. Aumentad a cargo mío mucha dote y dones, y yo daré cuanto me 

dijereis; y dadme la joven por mujer” (Génesis 34:11-12), pero nunca se le 

consideraba como una mercancía.   

Ella no podía abandonar a su marido porque él era su dueño, pero podía ser 

expulsada de la casa en cualquier momento y además estaba expuesta a la 

humillación de quedar en segundo plano ante una nueva esposa que su marido 

escogiese o prefiriese. 

En Israel existía una ley que era el matrimonio por levirato, término derivado del 

latín levi, que significa el hermano del esposo.  Tan importante era dejar un 

heredero que, si un hombre se moría antes de tener hijo, uno de sus hermanos 

debía casarse con la viuda, al primogénito de este nuevo matrimonio se le 

consideraba legalmente como hijo del difunto (Deuteronomio 25:5-10). 
En el caso de Ruth (Ruth 1:11) que no tenía cuñados, el levirato se extendió para 

abarcar al pariente más cercano (Ruth 2:20, 3:12). 
 

-En el Nuevo Testamento. 

La frase “se marido de una sola mujer” se refiere a los cristianos en el Nuevo 

Testamento. (1ª Timoteo 3:2). 
La ley mosaica permitía al hombre repudiar a su esposa, costumbre que 

fomentaba el egoísmo y el machismo. Pero sabios (Proverbios 5:15-19) y profetas 

(Malaquías 2:14) elogian la estabilidad conyugal.  

Sin embargo, Jesús lleva a su clímax esta enseñanza en lo que respecta a la 

indisolubilidad del matrimonio y está en estos relatos bíblicos, con palabras 

mismas de Jesús: Mateo 5:31-32, 19:3-9, Marcos10:1-12 y Lucas 16:18.  

Además, se menciona el tema del “celibato”, que por lo general se entiende 

como célibe a aquel que no quiere casarse y prefiere la soltería de manera 

permanente “Le dijeron sus discípulos: Si así es la condición del hombre con su 

mujer, no conviene casarse. Entonces él les dijo: No todos son capaces de recibir 

esto, sino aquellos a quienes es dado” (Mateo 19:10:11). Esta opción puede ser 

religiosa (Sacerdotes, monjas) o social (aquellos que optan por dicho estado 

como opción personal). 

Otro punto, es que en el matrimonio se asume otro rol muy importante, el ser 

padres, y los padres son responsables de la educación moral y espiritual de los 

hijos: “Y vosotros, padres, no provoquéis a ira a vuestros hijos, sino criadlos en 

disciplina y amonestación del Señor” (Efesios 6:4), guiándolos en una disciplina 

amorosa de manera que aprendan a tomar decisiones basadas en verdades 

bíblicas.  

También tenemos que decir que el Nuevo Testamento usa muchas figuras en su 

enseñanza acerca de la iglesia. Comparando y mostrando de esta forma el 

significado e importancia de la Iglesia. En Efesios 5:22-24, el apóstol Pablo está 

comparando la relación del matrimonio entre Cristo y la Iglesia.  



44 

El sometimiento conyugal del marido y la mujer se asemeja al sometimiento 

propio de la Iglesia a Cristo. Cuando nosotros morimos al pecado, nos unimos 

(nos casamos) a Cristo: “Así también vosotros, hermanos míos, habéis muerto a la 

ley mediante el cuerpo de Cristo, para que seáis de otro, del que resucitó de los 

muertos, a fin de que llevemos fruto para Dios” (Romanos 7:4). 
También como un marido, Cristo ama a su Iglesia. Usando el ejemplo de esposos 

y esposas, Pablo el apóstol escribió: “Maridos, amad a vuestras mujeres, así como 

Cristo amó a la iglesia, y se entregó a sí mismo por ella, para santificarla, 

habiéndola purificado en el lavamiento del agua por la palabra, a fin de 

presentársela a sí mismo, una iglesia gloriosa, que no tuviese mancha ni arruga ni 

cosa semejante, sino que fuese santa y sin mancha” (Efesios 5:25-27). 
En el libro de Apocalipsis la esposa de Cristo es la Nueva Jerusalén, la ciudad 

celestial: “Y yo Juan vi la santa ciudad, la nueva Jerusalén, descender del cielo, 

de Dios, dispuesta como una esposa ataviada para su marido” (Apocalipsis 21:2).  
Y finalmente, Cristo y la Iglesia actúan juntos para llamarnos al hogar: “Y el Espíritu 

y la Esposa dicen: Ven. Y el que oye, diga: Ven. Y el que tiene sed, venga; y el 

que quiera, tome del agua de la vida gratuitamente” (Apocalipsis 22:17). 
Con todo esto podemos decir con toda seguridad, que el matrimonio está dentro 

de la preocupación y los planes de nuestro Señor. 

 

 

3.-JUNTOS, PARA SEGUIR Y SERVIR A DIOS. 

-ABRAHAM Y SARA, COMPAÑEROS EN LA FE. 

Cuando nos encontramos con esta pareja en el libro de Génesis, no vemos una 

presentación extensa. A diferencia de los sucesos que precedieron la creación 

de Adán y Eva, leemos una breve historia y genealogía de Abraham y de Sara 

que se llamaban Abram y Sarai entes de que Dios cambiara sus nombres (Génesis 
11:26-30). 
Aunque esto fue así, no es menor decir que, la historia de Abraham y Sara y su 

notable fe abarca 13 capítulos en libro de Génesis. 

-El mandato de Dios. 

Dios le dio a Abraham una orden inicial: “Pero Jehová había dicho a Abram: Vete 

de tu tierra y de tu parentela, y de la casa de tu padre, a la tierra que te mostraré” 

(Génesis 12:1). 
Abraham era de Ur de los Caldeos, una de las ciudades más avanzadas de su 

época, de ahí salieron Abraham y Sara para ir a tierra de Canaán. 

Abraham hizo tal como el Señor le mando. Dios le había mandado salir, dejar su 

país, su familia y la casa de su padre. Lo llamaba a encaminar su vida en una 

dirección completamente nueva. No le prometió que sería fácil, solo le dijo 

“vete”. 

-Una promesa para el futuro. 

Dios hizo a Abraham una promesa alentadora y además le infundió seguridad: “Y 

haré de ti una nación grande, y te bendeciré, y engrandeceré tu nombre, y serás 

bendición. Bendeciré a los que te bendijeren, y a los que te maldijeren maldeciré; 

y serán benditas en ti todas las familias de la tierra” (Génesis 12:2-3). 
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Dios ordenó y Abraham respondió con un corazón con fe, dispuesto a obedecer y 

una promesa a la cual aferrarse. Mudarse nunca es fácil ni está exento de 

emociones complicadas.  

¿Cómo respondió entonces Sara? 

A partir del silencio y de lo que Pedro escribió de ella más adelante: “como Sara 

obedecía a Abraham, llamándole señor…” (1ª Pedro 3:6). Podemos decir 

entonces con toda seguridad que Sara fue íntegra en su confianza en Dios. 

-Una pareja en crisis. 

El primer dato que tenemos de Sara es que era estéril: “Mas Sarai era estéril, y no 

tenía hijo”. Ser estéril era algo realmente serio en aquellos tiempos, tanto que era 

motivo suficiente para que el esposo dejara a su esposa. Y lo que hacía más 

dolorosa y confusa su condición era el hecho de que Dios había prometido a 

Abraham que se convertiría en una gran nación y para que esto fuera una 

realidad tenía que tener hijos. 

-Sara, una mujer bella. 

Apenas habían llegado a su destino se vieron enfrentados a una gran hambruna 

entonces sin ni siquiera haber consultado a Dios, se dirigieron a Egipto, lo que 

significa que Abraham estaba tomando sus propias decisiones y seguía su propio 

consejo.  

Y puesto Sara que era hermosa y atractiva, aún a los 65 años, Abraham temió por 

su vida e ingenió un plan para protegerse: “Y aconteció que cuando estaba para 

entrar en Egipto, dijo a Sarai su mujer: He aquí, ahora conozco que eres mujer de 

hermoso aspecto; y cuando te vean los egipcios, dirán: Su mujer es; y me 

matarán a mí, y a ti te reservarán la vida. Ahora, pues, di que eres mi 

hermana, para que me vaya bien por causa tuya, y viva mi alma por causa de ti” 

(Génesis 12:11-13). 

Justo en el momento en que la pareja entraba a Egipto, el faraón hecho una 

mirada a la guapa Sara, y después de enterarse que era la hermana de Abraham 

la puso en su harén. Pero a pesar de la garrafal cobardía de Abraham y de su 

falta de fe en la protección de Dios, el Señor fue paciente y poderoso, protegió a 

Sara y envió grandes plagas contra faraón y su casa (Génesis 1217). 

-Su desatino en el caso de Agar. 

Durante diez años, Abraham y Sara vivieron con la promesa divina de un 

heredero, pero Sara seguía siendo estéril e ingenió un plan para conseguir un 

heredero, ella le ofrece su sierva Agar para que Abraham engendrara un hijo: 

“Dijo entonces Sarai a Abram: Ya ves que Jehová me ha hecho estéril; te ruego, 

pues, que te llegues a mi sierva; quizá tendré hijos de ella. Y atendió Abram al 

ruego de Sarai” (Génesis 16:2). 
Los problemas de Abraham empezaron cuando escuchó a su esposa. Ahora bien, 

hay que entender que este relato bíblico no enseña que una esposa no pueda 

hacer sugerencias a su esposo, o comunicar sus ideas y pensamientos. Tampoco 

dice que está mal que un esposo escuche a su esposa. De hecho, muchas veces 

el consejo de una esposa es el mejor que puede recibir. Después de todo la 

esposa es la compañera de la vida. 

En los sucesos posteriores al nacimiento de Ismael, hijo de Agar, Sara se volvió 

mezquina y amargada y trató a Agar con crueldad.  
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La felicidad por el cumplimiento de la promesa. 

Más adelante, Sara al fin dio a luz a un hijo en su vejez y en el tiempo que Dios le 

había dicho: “Y Sara concibió y dio a Abraham un hijo en su vejez, en el tiempo 

que Dios le había dicho” (Génesis 21:2). Le puso por nombre Isaac, quiere decir 

“risa” y dijo: “Dios me ha hecho reír, y cualquiera que lo oyere, se reirá conmigo” 

(Génesis21:6). 
Después le pidió a Abraham enviar a Agar y a su hijo Ismael al desierto. Abraham, 

una vez más escuchó a su esposa, sin embargo, y esta vez Dios confirmó la 

sugerencia de Sara: “Entonces dijo Dios a Abraham: No te parezca grave a causa 

del muchacho y de tu sierva; en todo lo que te dijere Sara, oye su voz, porque en 

Isaac te será llamada descendencia” (Génesis 21:12). 
-La felicidad de los últimos años. 

Después que Agar fue expulsada, Sara regresó a una vida sana y monógama con 

su amado marido y su hijo, quien era un constante recuerdo para Sara y Abraham 

de la incondicional fidelidad de Dios. Hasta donde podemos saber, los restante 

años los vivieron con alegría y paz, 

Sara vivió ciento veintisiete años (Génesis 23:1), y Abraham ciento setenta y cinco 

años (Génesis 25:7). 
-Héroes en salón de la fama. 

A pesar de sus problemas como pareja, Abraham y Sara fueron un hombre y una 

mujer de fe. Además de su historia en Génesis aparecen en cuatro libros del 

Nuevo Testamento en virtud de su fe en Dios: en Romanos 4, Gálatas 3:6-29, 

Hebreos 11:8-12 y Santiago 2:21-23. 

¿Cómo manifestaron Abraham y Sara su confianza en el Todopoderoso? 

La respuesta es sin duda por la fe. En Hebreos 11 que es un capítulo conocido 

como el salón de la fama, se observa como viajan juntos por décadas y 

escuchan a Dios, le siguen con todas sus fuerzas, aun cuando no sabían dónde 

iban. Ahí se ve su fe en acción. Así será la fe en su matrimonio cuando busquen a 

Dios y su Palabra y le sigan de todo corazón en su andar por la vida. 

-Reflexionemos. 

El estudio de las vidas de Abraham y Sara constituye un cuadro extraordinario. 

Ningún otro matrimonio en la Biblia recibe tanto espacio en ella. En los trece 

capítulos que describen detalladamente sus vidas hasta la muerte de Sara, nos 

hacemos una idea de la historia su amor, sus pruebas, su compañerismo y sus 

aventuras. 

Abraham, el esposo, fue un hombre de fe, y Sara, la esposa, también una mujer 

de fe, una combinación perfecta pues cada uno poseía una fuerte confianza en 

Dios.  

Siguieron el plan de acción de Dios para sus vidas. Hicieron lo que Dios les dijo. 

Como expertos constructores de un edificio, en su matrimonio siguieron las 

especificaciones y las normas establecidas por Dios. 

A medida que construyen su matrimonio sin importar las circunstancias, sus 

errores, o cuánto tengan que perdonarse, tenemos que seguir confiando en Dios y 

esperar en Él con paciencia y no olvidar lo que nuestro Señor dijo a Abraham, 

cuando reiteró su promesa de un hijo por medio de Sara: “¿Hay para Dios alguna 
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cosa difícil? Al tiempo señalado volveré a ti, y según el tiempo de la vida, Sara 

tendrá un hijo” (Génesis 18:14). 
 

LECCIÓN N ° 16: UNA MIRADA AL MATRIMONIA II PARTE 

EL MATRIMONIO EN EL NUEVO TESTAMENTO:  

 

-JOSÉ Y MARÍA, UNA PAREJA EN APUROS. 

La Palabra del señor nos presenta en el Nuevo Testamento la historia de José y 

María. Ellos juegan un papel determinante en los sucesos tocantes al nacimiento y 

ministerio de nuestro Señor Jesucristo. 

-El anuncio del ángel. 

Durante el período de compromiso de José y María, ella recibió la visita del ángel 

Gabriel que le dijo: “Y ahora, concebirás en tu vientre, y darás a luz un hijo, y 

llamarás su nombre Jesús” (Lucas 1:31). Este anuncio presentaba cierto problema, 

puesto que María aún no se había casado, era virgen. Pero ella no rechazó el 

anuncio, más bien se sometió al plan de Dios diciendo: “He aquí la sierva del 

Señor; hágase conmigo conforme a tu palabra” (Lucas 1:38).  
Sin embargo, la obediencia de María al llamado de Dios para su vida traería 

problemas, pues José aún no conocía el plan del Señor. 

-Afirmación de Elisabet. 

Cuando el ángel Gabriel anunció que María daría a luz también mencionó este 

hecho: “Y he aquí tu parienta Elisabet, ella también ha concebido hijo en su vejez; 

y este es el sexto mes para ella, la que llamaban estéril; porque nada hay 

imposible para Dios” (Lucas 1:36-37), María salió rápidamente de Nazaret para 

visitar a su prima. 

El Evangelio de Lucas nos presenta el relato tanto del tiempo que pasó María con 

Elisabet como la comprensión de ella y que ayudaron a María en los primeros 

días de su embarazo: “Y aconteció que cuando oyó Elisabet la salutación de 

María, la criatura saltó en su vientre; y Elisabet fue llena del Espíritu Santo, y 

exclamó a gran voz, y dijo: Bendita tú entre las mujeres, y bendito el fruto de tu 

vientre. ” (Lucas 1:41-42). 
-Primera crisis. 

María se quedó tres meses con Elisabet y luego regresó a su pueblo, a su familia y 

al lado de José. Fue entonces cuando tuvo lugar la primera crisis. No sabemos 

cómo se enteró José del embarazo de María, pero si sabemos cómo era José 

quien conocía bien a ley de Dios y lo que decidió con respecto a María: “José su 

marido, como era justo, y no quería infamarla, quiso dejarla secretamente” 

(Mateo 1:19). 
Pero antes que José pusiera por obra su decisión, recibió el primero de cuatro 

sueños: “Y pensando él en esto, he aquí un ángel del Señor le apareció en sueños 

y le dijo: José, hijo de David, no temas recibir a María tu mujer, porque lo que en 

ella es engendrado, del Espíritu Santo es. Y dará a luz un hijo, y llamarás su 

nombre Jesús, porque él salvará a su pueblo de sus pecados. Todo esto 

aconteció para que se cumpliese lo dicho por el Señor por medio del profeta, 

cuando dijo: He aquí, una  virgen concebirá y dará a luz un hijo, Y llamarás su 

nombre Emanuel, m que traducido es: Dios con nosotros” (Mateo 1:20-23). 
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Luego de este sueño, José la tomo como esposa: “Y despertando José del sueño, 

hizo como el ángel del Señor le había mandado, y recibió a su mujer. Pero no la 

conoció hasta que dio a luz a su hijo primogénito; y le puso por nombre Jesús” 

(Mateo 1:24-25). Poco antes del nacimiento de Jesús, viajaron a Belén para 

registrarse en el censo del gobierno romano. Mientras estaban allí, nació Jesús el 

Salvador del mundo (Lucas 2:1-7). 
-Segunda crisis. 

No sabemos cuánto tiempo permanecieron ellos en Belén, pero sí que llegaron 

unos sabios del oriente, ellos habían seguido la estrella que anunciaba la llegada 

de Jesús. Por desdicha, su visita de ellos, turbó al rey Herodes, este quiso saber 

mas acerca de la estrella y del niño que sería el guiador: “Y tú, Belén, de la tierra 

de Judá, No eres la más pequeña entre los príncipes de Judá; Porque de ti saldrá 

un guiador, Que apacentará[a] a mi pueblo Israel” (Mateo 2:6 y Miqueas 5:2). 
Finalmente, los magos viajaron a Belén y esto desencadenó la segunda crisis y el 

segundo sueño de José: “Después que partieron ellos, he aquí un ángel del Señor 

apareció en sueños a José y dijo: Levántate y toma al niño y a su madre, y huye a 

Egipto, y permanece allá hasta que yo te diga; porque acontecerá que Herodes 

buscará al niño para matarlo” (Mateo 2:13). 
Y como sucedió con el primer sueño, José hizo inmediatamente lo que se le dijo: 

“Y él, despertando, tomó de noche al niño y a su madre, y se fue a Egipto” (Mateo 
2:14), y estuvo allí hasta la muerte Herodes. 

 

-Tercera crisis. 

Furioso al sentirse engañado por los magos, Herodes mando a matar a todos los 

niños varones menores de dos años que residía en Belén y sus alrededores, 

pensando que con eso eliminaría con certeza la amenaza de su reino. Entonces 

vivieron la tercera crisis y el tercer sueño de José: “Pero después de muerto 

Herodes, he aquí un ángel del Señor apareció en sueños a José en Egipto, 

diciendo: Levántate, toma al niño y a su madre, y vete a tierra de Israel, porque 

han muerto los que procuraban la muerte del niño” (Mateo 2:19-20). El problema 

fue que tuvieron que mudarse otra vez y así lo hicieron. 

-Cuarta crisis. 

Cuando José guiaba a María y a Jesús de regreso a Israel se enteró que 

Arquelao, hijo de Herodes, gobernaba en lugar de su padre. José, como protector 

temió por la seguridad de su familia.  

Sin embargo, Dios mismo acudió en su ayuda por medio del cuarto y último 

sueño: “Pero oyendo que Arquelao reinaba en Judea en lugar de Herodes su 

padre, tuvo temor de ir allá; pero avisado por revelación en sueños, se fue a la 

región de Galilea, y vino y habitó en la ciudad que se llama Nazaret, para que se 

cumpliese lo que fue dicho por los profetas, que habría de ser llamado nazareno” 

(Mateo 2:22-23). 
-Reflexionemos.  

Lo que sucedió en esta maravillosa historia, fue mucha confianza y sumisión. La 

humilde María fue la primera en decir que toda la alabanza es para Dios y nadie 

más. Ella solo obedeció al llamado de Dios y estuvo dispuesta a someterse a todo 

lo que Él le pidió. 

https://www.biblegateway.com/passage/?search=mateo+2%3A1-15&version=RVR1960#fes-RVR1960-23177a
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Sin embargo, la humildad de José también es evidente en todos sus hechos. 

Escuchó a Dios y tomó a María como su esposa y nunca cuestionó las exigencias 

del Señor para sus vidas. 

Las crisis son una realidad en nuestras vidas entonces la pregunta que tenemos 

que hacernos es:  

¿Cómo vamos a responder a cada crisis que se nos presenten en nuestro 

matrimonio? 

La respuesta esta en su Palabra: “Y sabemos que a los que aman a Dios, todas las 

cosas les ayudan a bien, esto es, a los que conforme a su propósito son llamados” 

(Romanos 8:28). Saber que Dios tiene todo bajo control nos permite confiar en Él 

para todo. 
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LECCIÓN N °  17 : UNA MIRADA AL MATRIMONIO III PARTE 

EL matrimonio y las decisiones incorrectas 

 

4.-JUNTOS, PERO NO AGRADARON A DIOS. 

-LOT Y SU MUJER.  

Lot, hijo de Haran y sobrino de Abraham, emigró con su tío a Canaán (Génesis 
11:31 y Génesis 12:4-5) y su mujer. 

-Sus riquezas terrenales. 

Abraham y Lot tenían numerosos rebaños que los escasos pastos de Judá no 

bastaban para ambos.  Les fue preciso separarse y Lot escogió la llanura del este 

del Jordán: “Entonces Lot escogió para sí toda la llanura del Jordán; y se fue Lot 

hacia el oriente, y se apartaron el uno del otro” (Génesis 13:11). Pero no sólo se 

quedó en la llanura, sino que extendió sus tiendas hasta entrar a vivir en la misma 

Sodoma: “… en tanto que Lot habitó en las ciudades de la llanura, y fue poniendo 

sus tiendas hasta Sodoma” (Génesis 13:12b).   
-Abraham acude en su rescate. 

Lot y su familia compartieron suerte con sus nuevos vecinos y fueron llevados 

cautivos por los cuatro reyes que atacaron las ciudades de la región.  Abraham 

acudió a rescatarlo: “Y recobró todos los bienes, y también a Lot su pariente y sus 

bienes, y a las mujeres y demás gente” (Génesis 14:16) pero Lot y su mujer 

siguieron viviendo en Sodoma que era un sumidero de iniquidad que Dios dijo que 

la destruiría. 

¿Qué pensarían Lot y su familia cuando se vieron prisioneros? 

¿No verían en esa situación un aviso de Dios por haberse apartado de tío 

Abraham, ambicionando otros pastos del Jordán y mezclándose con aquella 

gente, viciosa y llena de maldad? 

Abraham sin duda, oró muchas veces por ellos. Recordemos las intercesiones de 

Abraham para que Sodoma no se destruyera (Génesis 18:16-33). Estas oraciones 

llevaron a los ángeles a Sodoma y les dieron a ellos la posibilidad de liberación. 

- El privilegio de hospedar ángeles. 

El buen corazón de Lot no pudo permitir que aquellos dos ángeles que encontró a 

la puerta de la ciudad quedaran a merced de aquellos pervertidos sexuales. 

Realmente fue un privilegio para esta pareja hospedar ángeles en su hogar, y que 

privilegio escuchar sus advertencias (Génesis 19: 12-17). Leemos que aquellos 

huéspedes celestiales daban prisa a Lot y a su mujer, cuando esta se entretenía 

seguramente, en busca de joyas y cosas de valor por su casa.  

-Convertida en estatua de sal. 

Mientras ella salía corriendo, desobedeció la orden de no volver la vista atrás: 

“Entonces la mujer de Lot miró atrás, a espaldas de él, y se volvió estatua de sal” 

(Génesis 19:26). Este acto reveló la desobediencia, su incredulidad, su esclavitud 

a las cosas de este mundo.  Recibió el castigo de Dios, perdió su vida y su cuerpo 

se convirtió en estatua de sal.  

-Acordaos de la mujer de Lot. 
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La esposa de Lot fue una de las pocas que merecieron el honor, de ser 

mencionada por Jesús, ya que el Señor tuvo que hacerlo no como elogio, sino 

como una triste advertencia: “Acordaos de la mujer de Lot” (Lucas 17:32), al 

referirse a la verdad de la segunda venida, nuestro Señor usó la destrucción de 

Sodoma y Gomorra y la liberación de Lot como una ilustración de la liberación de 

los suyos. 

-Reflexionemos. 

Lot fue un hombre de carácter débil y se piensa que su mujer contribuyó 

poderosamente en su personalidad. 

La esposa de Lot fue su peor mitad. Fue incapaz de desprenderse del mundo, en 

tiempo de dificultad reveló su verdadero carácter. Ella nos muestra que el amor al 

mundo es muerte. 

Aunque ya somos del Señor, el aviso para nosotros es: “Mas el que persevere 

hasta el fin, éste será salvo” (Mateo 24:13). 
 
-ANANÍAS Y SAFIRA. 
(Hechos 5:1-11) 
Los primeros capítulos del libro de los Hechos de los Apóstoles se ven como la 

Palabra del Señor se difunde en Jerusalén y Palestina. Se describe principalmente: 

la venida del Espíritu Santo en Pentecostés, como los apóstoles comienzan la gran 

tarea de predicar el evangelio, el inicio del progreso en la iglesia en Jerusalén y 

la vida en comunidad de los primeros cristianos. 

-Son parte de la Iglesia primitiva. 

En este contexto se desarrolla el relato de las sagradas escrituras: Ananías y 

Safira, matrimonio cristiano de la Iglesia primitiva en Jerusalén, cuya contribución 

al fondo común de sus propiedades vendidas fue fraudulenta.  Probablemente 

querían aparentar que seguían el ejemplo de Bernabé: “Entonces José, a quien 

los apóstoles pusieron por sobrenombre Bernabé (que traducido es, Hijo de 

consolación), levita, natural de Chipre, como tenía una heredad, la vendió y trajo 

el precio y lo puso a los pies de los apóstoles” (Hechos 4:36-37).  
-El engaño y la mentira. 

Ananías y Safira estuvieron de acuerdo en engañar a Pedro, diciendo que habían 

vendido la heredad en tal precio no siendo así: “y sustrajo del precio, sabiéndolo 

también su mujer; y trayendo sólo una parte, la puso a los pies de los apóstoles” 

(Hechos 5:2). Pero el Espíritu santo reveló al apóstol Pedro que estos mentían de 

común acuerdo, diciéndoles que no habían mentido a los hombres sino a Dios. 

El pecado de esta pareja fue la gran mentira e hipocresía y no la retención de 

una parte del precio de la venta, ya que la contribución era voluntaria, pues 

todos los que poseían heredades o casas las vendían y traían el precio de lo 

vendido y lo ponían a los pies de los apóstoles: “Así que no había entre ellos 

ningún necesitado; porque todos los que poseían heredades o casas, las vendían, 

y traían el precio de lo vendido” (Hechos 4:34) y se repartía entre los necesitados.   

El castigo de esta pareja fue severo, ya que al morir ellos Dios quiso mostrar en el 

principio de la era cristiana, públicamente la seriedad de tratar con un Dios Santo.    

-Reflexionemos. 
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Podemos decir con toda seguridad que Dios no puede ser engañado y a su vez Él 

descubre de alguna forma el engaño.  Este matrimonio, al contrario de Priscila y 

Aquila, no ayudó en nada a contribuir en la obra del Señor y no fue el matrimonio 

ideal que Dios esperaba de ellos. 

El amor por el dinero y los bienes materiales impidieron que Ananías y Safira 

siguieran a Cristo y compartieran con cristianos de condición más humilde y a la 

vez buscaron para sí, su propia muerte. 
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LECCIÓN N ° 18  : UNA MIRADA AL MATRIMONIO IV PARTE 

.- EL MATRIMONIO EN EL PLAN DE DIOS. 

 

¿Qué es lo que Dios desea de su matrimonio? 

La Biblia nos muestra con mucha claridad cuál es el plan que Dios tiene para 

todos los matrimonios. Dentro de un concepto matemático exacto, uno más uno 

igual a uno no es, pero sí una descripción precisa del propósito de Dios para el 

matrimonio está expresada en el relato de la creación, donde se presentan y 

explican los conceptos de: “dejar, unirse y ser una sola carne”. 

Hay sólo una declaración acerca del matrimonio y que el Señor incluye en su 

Palabra, una vez en el A. T, y tres veces en N.T. y se encuentran en: Génesis 2:24, 

Mateo 19:5, Marcos 10:7-8 y Efesios 5:31 dice así: “Por esto dejará el hombre a su 

padre y a su madre, y se unirá a su mujer, y los dos serán una sola carne”. 

Esta declaración contiene el propósito matrimonial de Dios, para todos los 

tiempos. Hoy en día, hay muchos matrimonios tristes e insatisfechos no sólo entre 

los no creyentes sino también entre los cristianos y esto es causado en gran parte 

por la falta de atención al plan de Dios para el matrimonio. 

¿Cuál es entonces el plan de Dios para el matrimonio? 

-El plan de Dios para el matrimonio señala que el esposo y la esposa deben dejar 

a sus padres. 

Esto no significa que hay que abandonarlos y dejarlos por completo: “Les decía 

también: Bien invalidáis el mandamiento de Dios para guardar vuestra tradición. 

Porque Moisés dijo: Honra a tu padre y a tu madre; y: El que maldiga al padre o a 

la madre, muera irremisiblemente” (Marcos 7:9-10), tampoco que deben 

separarse geográficamente a una gran distancia. Vivir demasiado cerca al 

comienzo del matrimonio puede hacer más difícil el “dejar”. 

En la práctica, este principio sugiere que la pareja de casados viva aparte, para 

que puedan desarrollar su independencia, su propio estilo de vida y también es 

importante para tomar sus propias decisiones. 

Dejar a los padres significa que su relación con ellos debe cambiar radicalmente, 

que deben ocuparse más con las ideas, opiniones y prácticas de su cónyuge. 

-El plan de Dios para el matrimonio es que el esposo y la esposa deben unirse el 

uno al otro. 

En nuestros tiempos, las parejas jóvenes parecen casarse con la idea de que si su 

matrimonio fracasa pueden obtener el divorcio, pero el Señor no lo planeó así. 

Dios desea que los matrimonios estén juntos para siempre, hasta que la muerte los 

separe, Él quiere que sea una unión permanente: “Así que no son ya más dos, sino 

una sola carne; por tanto, lo que Dios juntó, no lo separe el hombre” (Mateo 19:6).  
De acuerdo con lo que dice Proverbios 2:17, el matrimonio es un pacto o contrato 

irrevocable: “La cual abandona al compañero de su juventud, Y se olvida del 

pacto de su Dios”. Por lo tanto, cuando dos personas se casan prometen que 

serán fieles el uno al otro: “cada uno tenga su propia mujer, y cada una tenga su 

propio marido” (1a Corintios 7:2b).  
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El matrimonio según nuestro Señor involucra adherirse el uno al otro en 

enfermedad y en salud, en pobreza o en riqueza, en alegrías y tristezas, en gozo y 

dolor, en tiempos buenos y malos, en acuerdos y desacuerdos. El matrimonio 

según Dios significa que saben que se pueden enfrentar problemas y que tendrán 

que buscar la ayuda de Él y resolverlos en lugar de escapar de ellos. 

Para el esposo y la esposa que trabajan juntos en equipo, cada uno de ellos 

estimulando al otro a que desarrolle al máximo sus capacidades, las 

recompensas serán satisfactorias. 

-El plan de Dios para el matrimonio involucra ser una sola carne. 

En el nivel más elemental esto se refiere a las relaciones sexuales o unión física. 

Dentro de los límites del matrimonio, las relaciones sexuales son santas, buenas y 

hermosas, pero fuera del contexto del matrimonio son feas, degradantes y 

pecaminosas: “Honroso sea en todos el matrimonio, y el lecho sin mancilla; pero 

a los fornicarios y a los adúlteros los juzgará Dios” (Hebreos 13:4). 
Sin embargo, el ser “una sola carne” involucra más que el acto matrimonial que 

es el símbolo o la culminación de una unión completa, de una entrega total a la 

otra persona. El propósito de Dios es que cuando personas se casan deben 

compartir todo: sus cuerpos, sus posesiones, sus habilidades, sus problemas, sus 

éxitos, sus sufrimientos, sus fracasos, etc. 

Los esposos ya no son dos sino una carne, y este concepto debe manifestarse en 

maneras prácticas, tangibles y demostrables. Dios no quiere que sea solo un 

concepto sino una realidad completa entendiendo que la intimidad total y la 

profunda unidad son parte del plan de Dios para un buen matrimonio. 

Dentro de los propósitos del Señor para los matrimonios, hay otros puntos 

importantes que tenemos que considerar: 

-Dios desea que la mujer sea una ayuda idónea para el hombre.  

“Y dijo Jehová Dios: No es bueno que el hombre esté solo; le haré ayuda idónea 

para él” (Génesis 2:18).  
Dios considera que el hombre no debe de estar solo, sino que esté acompañado 

de una esposa. 

Ayuda Idónea viene de la palabra hebrea ezer kenegdo y significa ayuda 

compatible con su naturaleza, condición, y deseos, parte de él mismo, una 

formada de él, un perfecto parecido de su persona, una ayuda como él, y esto no 

hace a la mujer, inferior, o superior al hombre. 

Antes que Adán se diera cuenta de que necesitaba una compañera, Dios ya 

sabía de esta necesidad. Este pasaje de las Sagradas Escrituras nos puede ayudar 

a entender mejor este concepto: “Mejores son dos que uno; porque tienen mejor 

paga de su trabajo. Porque si cayeren, el uno levantará a su compañero; pero !ay 

del solo! que cuando cayere, no habrá segundo que lo levante. También si dos 

durmieren juntos, se calentarán mutuamente; mas ¿cómo se calentará uno solo? 

Y si alguno prevaleciere contra uno, dos le resistirán; y cordón de tres dobleces no 

se rompe pronto” (Eclesiastés 4:9-12). 
-Dios desea que la esposa esté sujeta al esposo. 

“Casadas, estad sujetas a vuestros maridos, como conviene en el Señor” 

(Colosenses 3:18).  
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El plan de Dios para los matrimonios es que la mujer esté sujeta a su marido, ya 

que él es la cabeza del hogar, pero, esto no significa que la mujer es menos que 

el hombre. Estar sujeta al esposo significa que como esposa respetara las 

decisiones del esposo siempre y cuando esas decisiones no afecten el bienestar 

de la familia.  

Cuando el esposo hace su parte, y la mujer lo apoya, las cosas marcharan por el 

buen camino. La mujer que está sujeta a su marido en amor ayudará mucho para 

que su matrimonio sea un matrimonio feliz. 

-Dios desea que el esposo cumpla con su responsabilidad de ser la cabeza del 

hogar.  

“porque el marido es cabeza de la mujer, así como Cristo es cabeza de la iglesia, 

la cual es su cuerpo, y él es su Salvador” (Efesios 5:23).  
Que no ignore tal responsabilidad, esto significa que debe de ser un líder, uno que 

facilita, un iniciador.  Ser cabeza en el hogar significa que el primeramente 

proyecta un buen ejemplo a su esposa e hijos, envolviéndose en los asuntos de la 

familia. Una cosa es dictar a otros lo que deben de hacer, y otra cosa muy 

diferente ser parte de la acción.  

El esposo que se preocupa por los asuntos del hogar, por el bienestar de su 

esposa e hijos, que se preocupa por dar un buen ejemplo, es un esposo que la 

Biblia describe como la cabeza del hogar. Y como cabeza del hogar debe de 

proveer para los suyos: “Porque si alguno no provee para los suyos, y mayormente 

para los de su casa, ha negado la fe, y es peor que un incrédulo.” (1 Timoteo 5:8).  
 
6.-FORTALECIENDO EL MATRIMONIO. 

Una de las grandes amenazas que nuestra sociedad está sufriendo, es la 

desintegración de matrimonios y las estadísticas de divorcios continúan 

aumentando cada día más. Si solamente regresáremos a los consejos divinos que 

Dios nos ha dado en su Palabra, las cosas serían totalmente diferentes. 

Observemos lo que Dios nos enseña acerca de la relación que debe haber en el 

matrimonio, basado a la luz de las Sagradas Escrituras.  

Existen al menos cinco puntos claves que creo deben de estar siempre en la 

familia para que pueda permanecer unida y feliz: 

-El Amor un ingrediente esencial para la felicidad en el matrimonio. 

El Amor es una llave que garantiza esta felicidad en el matrimonio. La Biblia 

enseña que el esposo y la esposa deben de amarse con un amor especial: 

“Maridos amad a vuestras mujeres, así como Cristo amo a la Iglesia, y se entregó 

a sí mismo por ella.” (Efesios 5:25). 
El deber más importante de todo esposo es amar a su esposa. Esto es el 

fundamento de la relación matrimonial. Este amor lo llevara a cuidarla, así como 

Cristo cuida a su Iglesia, así debe imitar tal amor y tales cuidados, cuando el 

esposo ama realmente a su esposa imita a Cristo en sus cuidados nunca le hace 

daño, los daños ocurren cuando olvida este amor. 

 

 

-El Perdón es otro ingrediente esencial para el matrimonio feliz. 
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Ni el esposo, ni la esposa son perfectos. Van a tener que perdonarse el uno al otro 

las ofensas que de vez en cuando existan. Cuando el perdón existe en el hogar 

las cosas marchan mejor, y hay más comprensión de parte de ambos. 

Pablo un escritor inspirado por el Espíritu Santo nos enseña que el perdón es muy 

importante: 

 “Soportándoos unos a otros, y perdonándoos unos a otros si alguno tuviere queja 

contra otro; De la manera que Cristo os perdonó, así también hacedlo vosotros” 
(Colosenses 3:13). 
-La Comunicación en el matrimonio es otro factor importante para la felicidad. 

La falta de comunicación ha sido uno de los factores que ha contribuido a la 

separación de varias familias. Tanto el esposo como la esposa deben de formar 

una relación donde siempre haya comunicación, para que ambos sepan lo que 

cada uno piensa y desea, evitando las mentiras esto es de suma importancia. 

 “Por lo cual, desechando la mentira, hablad verdad cada uno con su prójimo… 

“(Efesios 4:25). 

-La Oración otro factor importante en el hogar. 

La Oración es algo muy importante, porque somos seres que dependemos de 

Dios y porque es una de las armas más poderosas para edificar y fortalecer el 

matrimonio. 

Es una gran bendición para un matrimonio, ponerse de acuerdo para postrarse 

delante de Dios y presentar sus peticiones, ya que la oración es la mejor 

alternativa para aliviar todos los inconvenientes que surgen de la convivencia. 

 “Vosotros, maridos, igualmente, vivid con ellas sabiamente, dando honor a la 

mujer como a vaso más frágil, y como a coherederas de la gracia de la vida, 

para que vuestras oraciones no tengan estorbo” (1ª Pedro 3:7). 
-Cristo en el hogar. 

Debemos hacer todo lo posible por lograr que nuestro Salvador sea el centro de 

lo que se realice en nuestro hogar. Un hogar donde no está el Señor presente es 

un hogar donde siempre van a ver problemas, Cristo es la clave principal para 

que un matrimonio marche bien y para que la felicidad este siempre. Con Cristo 

en el hogar, el matrimonio tendrá éxito. 

“Yo soy la vid, vosotros los pámpanos; el que permanece en mí, y yo en él, éste 

lleva mucho fruto; porque separados de mí nada podéis hacer” (Juan 15:5). 
 

 

REFLEXION DEL MATRIMONIO EN EL CONTEXTO ACTUAL: 

 

Cuando hablamos de los puntos claves para fortalecer el matrimonio,  el primero 

de estos puntos fue el amor, pero que se puede decir hoy del amor en el 

matrimonio, cuando la cultura moderna nos  enseña que el amor a si mimos es 

más poderoso que la comunión del amor, esto no quiere decir que no debamos 

amarnos a nosotros mismo, de hecho Dios dice, "Y el segundo es semejante: 

Amarás a tu prójimo como a ti mismo" mateo 22:39.  pero que pasa, si ese amor 

se fortalece en un  yo y no considera un nosotros, que pasa cuando la tolerancia 

se ve como un valor o virtud del que se deja pasar a llevar,  y  no se valora, como 

el gesto de respeto que debe existir por el otro. Esto en el contexto del aumento 
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social de los divorcios, separaciones y convivencia, esta última se puede 

interpretar como la manifestación del temor al compromiso de amar a una 

persona, para toda la vida.  

 

la cultura publicitaria del amor, siempre ha estado presente en el desarrollo de los 

matrimonio, en cómo se percibe el amor y como se estima desde un punto de 

vista idílico y no real; desde niñas a las mujeres se les invita a soñar con un felices 

para siempre, los cuentos de hadas siempre terminan con "felices por siempre", 

cuando lo que debería ser es y se "amaron por siempre", por que el matrimonio 

no es un felices por siempre, porque la felicidad es un estado emocional; como lo 

es la tristeza, pero el gozo de nuestro Señor; eso si es por siempre. Sin embargo 

hoy lo desestimamos buscando el bienestar en cosas que el mundo nos dice que 

son importantes para ser felices y si en estas cosas no te acompaña quien es tu 

marido o esposa, no importa... lucha solo, y busca tus sueños y realízate como 

persona, este tipo de pensamientos nos lleva a olvidar el proyecto común del 

matrimonio como una sola carne, haciendo de este compromiso algo 

desechable. por eso es importante reflexionar sobre lo fundamental del amor que 

precede todas las cosas, (1era de Corintios 13). 

Pero, que es amar realmente, amar es respetar, es negarse por el otro, es no 

irritarse, es esperar siempre lo bueno y soportar los malos momentos, es 

acompañarse, es buscar lo nuestro y no solo lo mío,.. es un camino que se avanza 

de a dos, donde ambos son uno, y cada uno vive por el otro, donde se sufre, pero 

también se goza.   En el ejemplo de Abraham lo podemos ver, Abraham a pesar 

de que su mujer no le daba hijos la amo, y respeto, nunca la disminuyo, nunca 

puso su tristeza por no ser padre, por sobre el amor que sentía por ella, negó su 

deseo, su sueño; por la felicidad de Sara,  Y encomendó su deseo a Dios y no la 

culpo por ello, todo lo contrario la alentó a esperar en el Señor. Y Sara, a pesar del 

amor que sentía por abraham fue capaz de negarse a sí misma por amor a El y le 

pidió que tomara a su sierva para concebir un hijo, colocando el deseo de 

abraham por sobre el de ella, ...que pudo haber sido una decisión incorrecta, 

pude ser.., pero el hecho es que antepuso la felicidad de abraham por sobre la 

de ella, es decir se negó a sí misma, por amor. 

 

Volvamos al amor, ¿que es el amor...? 

"4El amor es sufrido, es benigno; el amor no tiene envidia, el amor no es 

jactancioso, no se envanece; 
5 no hace nada indebido, no busca lo suyo, no se irrita, no guarda rencor; 
6 no se goza de la injusticia, mas se goza de la verdad. 
7 Todo lo sufre, todo lo cree, todo lo espera, todo lo soporta. 
8 El amor nunca deja de ser" 1era Corintios 13:4-8 

  

El matrimonio no es una lucha por quien tiene la razón o quién es más importante. 

Nuestro Dios, lo deja claro en su palabra, cuando nos dice, “Vosotros, maridos, 

igualmente, vivid con ellas sabiamente, dando honor a la mujer como a vaso más 

frágil, y como a coherederas de la gracia de la vida, ..." al utilizar la palabra  

coeherederas, pone al hombre y a la mujer en un mismo nivel,  sin embrago 
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también deja claro que la mujer fue creada como ayuda idónea para el hombre, 

y esto en nada es deshonroso, ya que ayuda es la que se recibe de una persona 

en quien se confía. Así mismo Dios estableció un propósito para el hombre a 

quien llamo  "cabeza de la Mujer", y esto tampoco  en nada es deshonroso, ya 

que la cabeza sin un cuerpo no puede ejecutar las acciones. en este sentido 

ambos se necesitan, para poder expresarse como matrimonio.  

Dios estableció un orden y propósito para el matrimonio, asignando roles claros y 

responsables de esos roles. que en la manifestación perfecta del amor, pueden 

desarrollarse, en perfecta comunión.  

 
IV.-CONCLUSIONES. 

 

-Queda pues claro que el matrimonio no fue inventado por el hombre. El propio 

Dios lo estableció cuando creó a nuestros primeros padres en el paraíso terrenal.  

-Dios le dio las características que permiten al amor humano alcanzar su 

perfección y que la vida familiar sea plena y fructífera. Por su propia naturaleza, la 

sociedad que se establece se orienta hacia el bien de la pareja y de los hijos que 

ésta traiga al mundo. 

-Fuera del matrimonio, o sin una realización adecuada de su naturaleza, no 

existen las condiciones adecuadas para que el amor humano fructifique ni para 

que la vida familiar sea exitosa. 

-Pídale a Dios que le ayude para tener un matrimonio lleno de felicidad. Luego, y 

pese a las dificultades y pruebas que nos llegan a todos, usted tendrá alguien 

verdaderamente "especial" que lo reanime y lo ayude en el camino. Y en esta 

unión dispuesta por Dios que llamamos matrimonio, estará aprendiendo de un 

modo extraordinario, cómo obedecer el segundo de los grandes mandamientos 

de nuestro Creador: "Amarás a tu prójimo como a ti mismo" (Mateo 22:39). 
-La Palabra del Señor, es la herramienta que nos muestra como edificar cada 

parte de nuestras vidas incluido nuestro matrimonio y su decisión y compromiso 

de enfocarse en su crecimiento será un paso determinante que nos permitirá 

avanzar en el.  

-El plan de Dios para cumplir los roles de esposo y esposa nunca cambia y nos 

guiará todos los días para construir un matrimonio duradero. 

-Qué emocionante es saber que Dios tiene un propósito para los matrimonios 

pidámosle que nos ayude a poner en práctica los consejos sabios que Él nos da 

por medio de su Palabra. 

 

“El que halla esposa halla el bien, Y alcanza la benevolencia de Jehová” 

(Proverbios 18:22). 
 

 

 

 

 

 

 

https://biblia.com/bible/rvr60/Mat%2022.39?culture=es
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Lección  N ° 19  : Herencia de los padres 

Objetivo:  Concientizar sobre la importancia del rol paterno en la cimentación de 

la fe en las siguientes generaciones.  

Lectura Bíblica: Deuteronomio 4:9-10 

 

DESARROLLO DEL TEMA:  

 

En estudios anteriores revisamos ampliamente el sentido del matrimonio y la 

importancia de este para Dios. No obstante es fundamental convenir en una de 

las ordenanzas fundamentales de Dios a los padres, en la formación de los hijos.   

 

Tradición oral, se constituye en la primera práctica de enseñanza de la historia y 

palabra de Dios, aun cuando no existían formas definidas de escritura,  la 

enseñanza por medio de la expresión oral se constituía en un pilar de instrucción 

fundamental, para los hijos. En este contexto Dios es claro, enseña al pueblo de 

Israel a contar su historia a su descendencia, aprovechando todos los momentos 

de día,  " La experiencia de Israel en Horeb 9 Por tanto, guárdate, y guarda tu alma 

con diligencia, para que no te olvides de las cosas que tus ojos han visto, ni se 

aparten de tu corazón todos los días de tu vida; antes bien, las enseñarás a tus 

hijos, y a los hijos de tus hijos. 10 El día que estuviste delante de Jehová tu Dios en 

Horeb, cuando Jehová me dijo: Reúneme el pueblo, para que yo les haga oír mis 

palabras, las cuales aprenderán, para temerme todos los días que vivieren sobre 

la tierra, y las enseñarán a sus hijos;"1, la cita anterior es una clara orden de Dios al 

pueblo de Israel, no obstante es una norma fundamental para las familias 

cristianas, ya que su palabra nos declara que "la fe es por el oír,  y el ori, por la 

palabra de Dios". 2 En este sentido es importante ensañar la palabra de Dios a los 

hijos, que  aprendan a escucharla y vivirla.  

 

La niñez es una etapa fundamental en el desarrollo humano, en los primeros años 

de vida se construye el campo o red neuronal que permite el desarrollo cognitivo 

(del pensamiento), mientras más neuronas se conecten entre sí, mayores serán las 

posibilidades de los niños de aprender. en este sentido las experiencias y 

aprendizajes vividos en esta etapa del desarrollo humano son fundamentales en 

la forma que se entiende el mundo en la juventud y vida adulta. En este sentido 

debemos recordar que su palabra nos advierte al respecto " 6 Instruye al niño en 

su camino, Y aun cuando fuere viejo no se apartará de él"3, este versículo hace 

clara referencia a que el niño que es enseñado en la palabra de Dios, no será 

apartado de su fe, que lo que aprende en su niñez adquiere relevancia y 

significado en etapas posteriores del desarrollo humano.  

 
1 Deuteronomio 4:9-10 
2 Romanos 10:17 
3 Proverbios 22:6  
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El rol de la familia es fundamental en la formación cristiana de los hijos (as), 

recordemos que la palabra de Dios nos habla de la fe de la abuela y madre de 

Timoteo, donde se puede ver el traspaso de una fe no fingida. (2da Timoteo 1:5).  

 

La palabra de Dios es clara; el matrimonio es importante y fundamental en la 

educación de los hijos e hijas, para prevalecer la enseñanza de la sana doctrina, 

una enseñanza en la que se debe insistir y corregir, porque el padre que ama 

corrige a sus hijos.4 , en este contexto el Señor entrega una gran responsabilidad a 

los padres sobre los hijo, ya que el padre que no amonesta a sus hijos también 

tiene consecuencias sobre su omisión.  Recordemos el caso de Eli, quien no 

estorbo a sus hijos, que hicieron lo malo ante Dios. ( 1era de Samuel 3:11-14) 

 

CONTEXTO ACTUAL: 

 

Hoy nos encontramos en una sociedad cada vez más competitiva, donde los 

logros académicos y profesionales de nuestros hijos e hijas adquieren gran 

jerarquía, y por cierto es importante que ellos y ellas se formen secularmente, y es 

responsabilidad de los padres poder proveer las oportunidades,  sin embargo 

cuando esta formación adquiere mayor relevancia que la enseñanza de nuestra 

fe, debemos reflexionar y buscar formas y estrategias que nos permitan volver a lo 

fundamental; la formación personal, por sobre la escolar, la formación en valores, 

desarrollando virtudes que permitan a nuestros hijos e hijas insertarse honesta y 

competentemente en cualquier medio social, fundamentada en la educación de 

una fe no fingida, de una fe vivida. 

 

Conclusión:  es importante y fundamental instruir al niño desde temprana edad, 

para asegurar que Dios, su palabra y enseñanzas, sean fundamentadas desde su 

niñez, creciendo en el contexto de apropiación de la vida de un cristiano, con 

fundamentos claros que no tengan riesgo de ser corrompidos.  Es la mejor 

herencia que podemos dejar a nuestro hijos e hijas.   

 

 

 

 

 

 

 

 

 

 

 

 
4 Hebreos 12:6-7, proverbios 13:24  
 


