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¢Son vigentes el don de lenguas, el de profecia y el de sanidad?
Los cesacionistas creen que no. Los pentecostales y miembros

de la Tercera Ola opinan que si. La perspectiva abierta, pero
cautelosa, responde con un timido “quizas”. ;Cual es la respuesta?
¢ Hay una respuesta?

¢ Son vigentes los dones milagrosos? plantea el debate sobre

lo carismatico. Esta obra ofrece un foro imparcial donde comparar

las cuatro perspectivas principales: cesacionista, abierta pero con cautela,
Tercera Ola, carismatica/pentecostal. Un autor de cada una de estas lineas

de pensamiento presenta su posicion, y ésta va acompafnada de los comentarios
y la critica de las perspectivas opuestas.

Este libro ayudara a los cristianos de diferentes perspectivas a entender mejor
su propio posicionamiento y los posicionamientos de los demas.

Wayne Grudem (editor) es profesor de Biblia y Teologia en Phoenix Seminary,
Scottsdale, Arizona. Anteriormente ensefié en el Trinity Evangelical Divinity School,
Deerfield, lllinois.

COLECCION TEOLOGICA CONTEMPORANEA es una serie
de estudios biblicos y teoldgicos dirigida a pastores, lideres de
iglesia, profesores, estudiantes y laicos interesados en el estudio
serio de la Biblia. Su propdsito es proveer las herramientas
necesarias para tratar el texto biblico, para conocer el contexto
teoldgico de la Biblia, y para reflexionar sobre la puesta en
practica de todo lo anterior en el transcurrir de la vida cristiana.

La coleccion se divide en tres areas:
* Estudios Biblicos

* Estudios Teoldgicos

* Estudios Ministeriales
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Presentacion de la
Coleccion Teoldgica Contemporanea

Cualquier estudiante de la Biblia sabe que hoy en dia la literatura cristia-
na evangélica en lengua castellana atin tiene muchos huecos que cubrir. En
consecuencia, los creyentes espanioles muchas veces no cuentan con las
herramientas necesarias para tratar el texto biblico, para conocer el contex-
to teologico de la Biblia, y para reflexionar sobre cémo aplicar todo lo
anterior en el transcurtir de la vida cristiana.

Esta conviccion fue el principio de un suefio: la “Coleccién Teolégica
Contemporanea.” Necesitamos mis y mejores libros para formar a nues-
tros estudiantes y pastores para su ministerio. Y no solo en el campo bibli-
co y teoldgico, sino también en el prictico - si es que se puede distinguir
entre lo teoldgico y lo prictico -, pues nuestra experiencia nos dice que por
practica que sea una teologia, no aportar4 ningin beneficio a laIglesia si no
es una teologia correcta.

Seria magnifico contar con el tiempo y los expertos necesarios para es-
cribir libros sobre las areas que atin faltan por cubrir. Pero como éste no es
un proyecto viable por el momento, hemos decidido traducir una setie de
libros escritos originalmente en inglés.

Queremos destacar que ademas de trabajar en la traduccién de estos
libros, en muchos de ellos hemos aftadido preguntas de estudio al final de
cada capitulo para ayudar a que tanto alumnos como profesores de semi-
narios biblicos, como el publico en general, descubran cuales son las en-
sefianzas basicas, puedan estudiar de manera mas profunda, y puedan
reflexionar de forma actual y relevante sobre las aplicaciones de los temas
tratados. También hemos afiadido en la mayoria de los libros una biblio-
grafia en castellano, para facilitar la tarea de un estudio mas profundo del
tema en cuestion.

En esta “Coleccién Teologica Contemporanea,” el lector encontrari
una variedad de autores y tradiciones evangélicos de reconocida trayecto-
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ria. Algunos de ellos yason conocidosen el mundo de habla hispana {como
F.F. Bruce, G.E. Ladd y L.L. Morris). Otros no tanto, ya que 20n no han
sido traducidos a nuestra lengua (como N.T. Wright y R. Bauckham); no
obstante, son mundialmente conocidos por su experiencia y conocimiento.

Todos los autores elegidos son de una seriedad rigurosa y tratan los
diferentes temas de una forma profunda y comprometida. Asi, todos
los libros son el reflejo de los objetivos que esta coleccién se ha propuesto:

. 'Traduciry publicar buena literatura evangélica para pastores, profe-
sores y estudiantes de la Biblia.

2. Publicar libros especializados en las dreas donde hay una mayor es-
Casez.

La “Coleccién Teoldgica Contemporinea” es una serie de estudios
biblicos y teolégicos dirigida a pastores, lideres de iglesia, profesores y es-
tudiantes de seminarios e institutos biblicos, y creyentes en general, intere-
sados en el estudio serio de 1a Biblia. La coleccién se dividira en tres areas:

Estudios biblicos
Estudios teologicos
Estudios ministeriales

Esperamos que estos libros sean una aportacion muy positiva para el
mundo de habla hispana, tal como lo han sido para el mundo angléfono y
que, como consecuencia, los cristianos - bien formados en Bil::lia y en
Teologfa - impactemos al mundo con el fin de que Dios, y solo Dios, reci-
batodala gloria.

Queremos expresar nuestro agradecimiento a los que han hecho que
esta coleccién sea una realidad, a través de sus donativos y oraciones. “Tu
Padre ... te recompensara”.

Dr. MatHEW C, WiLLIAMS

Editor de la Coleccién Teoldgica Contemporanea

Profesor en IBSTE (Barcelona)y Talbot School of Theology (Los Angeles, CA., LE vy
Williams@bsab.com
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Lista de titulos

A continuacién presentamos los titulos de los libros que publicaremos,
DM, en los proximos tres afios, y la tematica de las publicaciones donde
queda pendiente asignar un libro de texto. Es posible que haya algin cam-
bio, segiin las obras que publiquen otras editoriales, y seglin también las
necesidades de los pastores y de los estudiantes de la Biblia. Pero el lector
puede estar seguro de que vamos a continuar en esta linea, interesandonos
por libros evangélicos serios y de peso.

Estudios biblicos

Jesus

Michael ]. Wilkins & ].P. Moreland {editores), Jesds bajo sospecha, Terras-
sa: CLIE, Coleccibén Teoldgica Contemporanea, vol. 4, 2003. Una defensa
de la historicidad de Jesus, realizada por una serie de expertos evangélicos
en respuesta a “El Seminario de Jests,” un grupo que declara que el Nuevo
Testamento no es fiable y que Jests fue tan solo un ser humano normal.

Robert H. Stein, Jestis, el Meséas: Un Estudio de la Vida de Cristo, Downers
Grove, IL; Leicester, England: InterVarsity Press, 1996 [Jesus the Messiah: A
Survey of the Life of Christ]. Hoy en dia hay muchos escritores que estan
adaptando el personaje y la historia de Jests a las demandas de laeraenla
que vivimos. Este libro establece un dialogo con esos escritores, presenta-
do al Jesus biblico. Ademas, nos ofrece un estudio tanto de las ensefianzas
como de los acontecimientos importantes de la vida de Jesus. Stein ensefia
Nuevo Testamento en Bethel Theological Seminary, St. Paul, Minnesota,
EE.UU. Es autor de varios libros sobre Jests, y ha tratado el tema de las
parabolas y el problema sin4ptico, entre otros.

Juan

Leon Morris, Comentario del Evangelio de Juan [Commentary on Jobnj, 2nd
edition, New International Commentary on the New Testament. Grand
Rapids, ML: Wm. B. Eerdmans Publishers, 1995. Los comentartos de esta
serie, New International Commentary on the New Testament, estan considerados
en el mundo angléfono como unos de los comentarios mas serios y reco-
mendables. Analizan el texto de forma detallada, deteniéndose a conside-
rar temas contextuales y exegéticos, y el sentido general del texto.
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Romanos
Dougas]. Moo, Comentariode Romanos[Commentary on Romans], New

International Commentary on the New Testament. Grand Rapids, ML: Wm.
B. Eerdmans Publishers, 1996. Moo es profesor de Nuevo Testamento en
Wheaton College. Los comentarios de esta serie, New International Commen-
tary on the New Testament, estan considerados en el mundo anglofono como
unos de los comentarios mis serios y recomendables. Analizan el texto de
forma detallada, deteniéndose a considerar temas contextuales y exegéti-
cos, v el sentido general del texto.

Galatas
F.F. Bruce, Comentario dela Epistola alos Galatas, Terrassa: CLIE, Colec-

cién Teolbgica Contemporanea, vol. 7, 2003.

Filipenses

Gordon Fee, Comentario de Filipenses(Commentary on Philippians), New
International Commentary on the New Testament. Grand Rapids, ML:
Wm. B. Eerdmans Publishers, 1995. Los comentarios de esta serie, New
Duternational Commentary on the New Testament, estan considerados en el mun-
do angléfono como unos de los comentarios més serios y recomendables.
Analizan el texto de forma detallada, deteniéndose a considerar temas
contextuales y exegéticos, y el sentido general del texto.

Pastorales

Leon Morris, 1 & 2 Tesalonicenses {1 & 2 Thessalonians], rev. ed., New
International Commentary on the New Testament. Grand Rapids, MI:
Wm. B. Eerdmans Publishers, 1991. Los comentarios de esta serie, New
International Commentaryon the New Testament, estan considerados en el mun-
do angléfono como unos de los comentarios mas serios y recomendables.
Analizan el texto de forma detallada, deteniéndose a considerar temas
comtextuales y exegéticos, y el sentido general del texto.

Primera de Pedro

Peter H. Davids, La Primera Epistola de Pedro[The First Epistle of Peter],
New International Commentary on the New Testament. Grand Ra-
pids, MI: Wm. B. Eerdmarns Publishers, 1990. Los comentarios de esta
setie, New International Commentary on the New Testament, estan considerados
en el mundo angléfono como unos de los comentarios mas serios y reco-
mendables. Analizan el texto de forma detallada, deteniéndose a conside-
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rar temas contextuales y exegéticos, v el sentido general del texto. Davids
ensefia Nuevo Testamento en Regent College, Vancouver, Canada.

Apocalipsis

Robert H. Mounce, FI Libro del Apocalipsis[The Book of Revelation], rev. ed.,
New International Commentary on the New Testament. Grand Rapids, MI:
Wm. B. Eerdmans Publishers, 1998. Los comentarios de esta serie, New
International Commentary on the New Testament, estan considerados en el mundo
angléfono como unos de los comentarios mas serios y recomendables. Anali-
zan el texto de forma detallada, deteniéndose a considerar temas contextuales
y exegéticos, y el sentido general del texto. Mounce es presidente emérito de
Whitworth College, Spokane, Washington, EE.UU., y en la actualidad es pas-
tor de Christ Community Church en Walnut Creek, California.

Estudios teolg g}cos

Cristologia

Richard Bauckham, Dios Crescificado: Monoteismo y Cristologia en el Nuevo
Testamento, Terrassa: CLIE, Colecciéon Teolbgica Contemporinea, vol. 6,
2003. Bauckham, profesor de Nuevo Testamento en St. Mary’s College de
la Universidad de St. Andrews, Escocia, conocido por sus estudios sobre el
contexto de los Hechos, por su exégesis del Apocalipsis, de 2* de Pedro y
de Santiago, explica en esta obra la informacién contextual necesaria para
comprender la cosmovisién monoteista judia, demostrando que laidea de
Jesus como Dios era perfectamente reconciliable con tal visién.

Teologia del Nuevo Testamento

G.E. Ladd, Una Teologia del Nuevo Testamento, Terrassa: CLIE, Coleccién
Teolbgica Contemporanea, vol. 2, 2003. Ladd era profesor de Nuevo Tes-
tamento y Teologia en Fuller Theological Seminary (EE.UU.); es conocido
en el mundo de habla hispana por sus libros Creo en la resurreccion de Jesss,
Critica del Nuevo Testamento, Evangelio del Reino y Apocalipsis de Juan: Un co-
mentarto. Presenta en esta obra una teologia completa y erudita de todo el
Nuevo Testamento.

Teologta Joanica

Leon Morris, Jestis es el Cristo: Estudios sobre la Teologia Jodnica, Terrassa:
CLIE, Coleccion Teoldgica Contemporanea, vol. 5,2003. Morris es muy

13
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conocido por los muchos comentarios que ha escrito, pero sobre todo por
ol comentatio de Juan de la serie New International Commentary of the New
Testament. Morris también es el autor de Creo en la Revelacién, Las cartasa

Jos Tesaloricenses, EL Apocalipsis, sPor qué murid Jesis?, y El salario del pecado.

ia Paulina .
Te(if”%f%(’dght, Flverdadero pensamsknrodePabfo, Terrassa: CLIE, Coleccxop
Teolbgica Contemporénea, vol. 1,2002. Una respuestaa aquellos que di-
cen que Pablo comenzé una religion diferente a la de Jests. Se trata deuna
excelente introduccién a la teologia paulina y ala “nueva pers:pc.sctlva!” dfel
estudio paulino, que propone que Pablo Juché contra el exclusivismo judio
y no tanto contra el legalismo.

Teologia Sistematica N

Millard Erickson, Teologiasistermdtica{Chmistian Theology], 2’nd‘.admon,, Grand
Rapids: Baker, 1998. Durante quince afios esta teologia sistematica de
Millard Erickson ha sido utilizada en muchos lugares como una introduc-
cién muy completa. Ahora se ha revisado este clasico tefniendo en cuenta
los cambios teolégicos, al igual que los muchos cambios intelectuales, poli-
ticos, econdmicos y sociales.

Teologia Sistematica: Revelacién/ Inspiracién o
Clark H. Pinnock, Revelacion biblica: el ﬁmdamentodelateologmaﬂmc’z,
Prefacio de ]I Packer, Terrassa: CLIE, Coleccién Teolégn;a Contempora-
nea, vol. 8, 2004. Aunque corocemos los cambios teologicos de Pinnock
en estos Gltimos afios, este libro, de una etapa anterior, €s una defensa

evangélica de la infalibilidad y veracidad de las Escrituras.

Estudios ministeriales

Apologética/Evangelizacién

Michael Green & Alister McGrath, ;Comollegara ellas?Dq%ndamosy’cq-
mumiquemas kafecristiana alos no creyentes, Terrassa: CLIE, Coleccién T:aologl-
ca Contemporanea, vol. 3,2003, Esta obra explora la evangehz?colon y l.a
apologética en el mundo postmoderno en el que nos ha tocado vivir, escri-
to por expertos en evangelizacién y Teologia.
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Dones/Pneumatologia

Wayne. A. Grudem, ed., ;Son vigentes los dones milagrosos? Cuatro puntos de
vista, Terrassa: CLIE, Coleccion Teologica Contemporinea, vol, 9, 2004,
Este libro pertenece a una serie que se dedica a exponer las diferentes
posiciones que hay sobre diversos temas. Esta obra nos ofrece los argu-
mentos de la perspectiva cesacionista, abierta pero cautelosa, la de 1a Ter-
ceraOla, y la del movimiento carismatico; cada una de ellas acompafiadas
de los comentarios y la critica de las perspectivas opuestas.

Soteriologia

J. Masthew Pinson, ed., Cuatro puntos de vista sobre la Seguridad de la Salva-
cion fFour Views on Eternal Security], Grand Rapids: Zondervan, 2002. ¢Pue-
de alguien perder la salvacion? ¢Codmo presentan las Escrituras 1a compleja
interaccion entre la Gracia y el Libre albedrio? Este libro pertenece auna
serie que se dedica a exponer las diferentes posiciones que hay sobre di-
versos temas. En él encontraremos los argumentos de la perspectiva del
calvinismo clastco, la del calvinismo moderado, la del arminianismo refor-
mado, y la del arminianismo wesleyano; todas ellas acompariadas de los
comentarios y la critica de las posiciones opuestas.

Mujeres en la Iglesia

Bonnidell Clouse & Robert G. Clouse, eds., Mugeres en el ministerio. Caatro
puntos devistafWomen in Ministry: Four Views], Downers Grove: IVP, 1989.
Este libro pertenece a una serie que se dedica a exponer las diferentes
posiciones que hay sobre diversos temas. Esta obra nos ofrece los argu-
mentos de la perspectiva tradicional, la del liderazgo masculino, la del mi-
nisterio plural, y la de la aproximacién igualitaria; todas ellas acompaiiadas
de los comentarios y la critica de las perspectivas opuestas.

Vida cristiana

Deallas Willard, Renveva tu Corazon: $é como Cristo[Renouation of the Heart:
Putting on the Character of Christ], Colorado Springs: NavPress, 2002. No
“nacemos de nuevo” para seguir siendo como antes. Pero: ¢Cuantas veces,
al mirar a nuestro alrededor, nos decepcionamos al ver la poca madurez
espiritual de muchos creyentes? Tenemos una buena noticia: es posible
crecer espiritualmente, deshacerse de hibitos pecaminosos, y parecerse cada
vez mas a Cristo, Este bestseller nos cuenta cémo transformar nuestro cora-

zdn, para que cada elemento de nuestro ser esté en armonia con el reino de
Dios.
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Prefacio

¢Como acta el Espiritu Santo en las iglesias de hoy? ¢Realiza sanidades
milagrosas, da profecias y mensajes en lenguas? ¢Otorga a los cristianos
un nuevo poder para ministrar cuando experimentan “el Bautismo del Es-
piritu Santo” después de la conversion? ¢Expulsa a los demonios cuando
los cristianos lo ordenan?

O, tal vez, ¢son estas cosas reliquias de un pasado distante, del tiempo
en el que se estaba escribiendo el Nuevo Testamento y los apéstoles esta-
ban vivos, dirigian, ensefiaban (y hacian milagros) en las iglesias?

Entre los evangélicos de hoy existe poco consenso en la respuesta a
estas preguntas. Muchos pentecostales dicen que los cristianos deberian
buscar ser bautizados por el Espiritu Santo después de la conversién, y
gue esta experiencia resultara en un nuevo poder espititual para el minis-
terio. Otros evangélicos, sin embargo, responden que ya han sido bauti-
zados por el Espiritu Santo, porque sucedié en el momento de convertirse
en cristianos. ¢Quién tiene razdén? ;Cuales son los argumentos de cada
postura?

Como afiadidura a estas preguntas, existen también muchas diferencias
sobre los dones espirituales extraordinarios. ¢{Puede alguien, actualmente,
tener el don de profecia, de modo que Dios le revele cosas y esta persona
pueda revelarselas a los demas? O gse circunscribe al tiempo en que el Nuevo
Testamento estaba todavia por terminar, en el primer siglo d.C.2 Y ¢qué hay
de las sanidades? Cuando los cristianos oran hoy en dia: ¢deben esperar que
Dios sane frecuentemente de manera milagrosa? ¢Pueden algunas personas
todavia tener un don de sanidad? O ¢Debemos enfatizar al orar que Dios
realice la sanidad a través de los medios normales, como los doctores y la
Medicina? De nuevo: ¢deberiamos animar ala gente para que viera el valor
de la enfermedad, y orar para que tenga Gracia para resistir?

Existe incluso menos consenso todavia sobre el don de hablar en lenguas.
Algunos cristianos dicen que es una ayuda 0til en su vida de oracién.
Otros dicen que es una sefial de haber sido bautizado en el Espiritu Santo.

17
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Otros dicen que en la actualidad no existe porque es una forma de revelacion
verbal de Dios que terminé cuando el Nuevo Testamento fue completado.

Podriamos continuar con mas preguntas sobre si el Espiritu Santo nos
guia en la actualidad a través de sentimientos ¢ impresiones de su voluntad,
acerca de expulsar demonios, sobre buscar dones milagrosos, sobre
afirmaciones como que la evangelizacién debe ir acompafiada por demos-
traciones del poder milagroso de Dios. Pero la idea ya ha quedado clara:
estamos ante un area de debate amplio e interesante, de inmensa impor-
tancia para la Iglesia de hoy.

Las cuatro posiciones

¢Existe algiin camino en medio de este conjunto de preguntas y di-
ferentes visiones? El primer paso debe ser definir claramente cuiles son
los principales puntos de vista en el mundo evangélico. Silo anico que
hacemos es lograr este objenvo ya habremos conseguido algo valioso.

Pero, ¢cuales son las posiciones principales? ¢Puede clasificarse a todo
el mundo evangélico en estas cuatro posiciones? Al discutirlo con los
editores Stan Gundry y Jack Kuhatschek de la Zondervan Publishing
House, algunas posturas inmediatamente quedaron claras.

La posicién cesacionista” argumenta que no existen los dones milagrosos
ni los dones del Espiritu Santo en la actualidad. Los dones como la
profecta, hablar en lenguas y las sanidades estaban circunscritos al primer
siglo, y fueron utilizados cuando los apéstoles establecian las iglesias, y
el Nuevo Testamento atn no habia sido completado. Esta posicién esta
bien definida y es defendida a menudo entre los estudiosos evangélicos.

Existen cesacionistas dentro de los segmentos reformados y
dispensacionalistas del mundo evangélico. El cesacionismo reformado esta
representado para muchos en el Westminster Seminary, en especial por
Richard Gaffin, Los cesacionistas dispensacionalistas mantienen posturas
similares en este tema, pero estan en instituciones diferentes; estan repre-
sentados por instituciones como el Dallas Seminary y The Master’s
Seminary. Dentro de la tradicién luterana, los grupos conservadores, como
el Missouri Synod [Sinodo de Missouri] también mantienen en su mayotia
una postura cesacionista.

" N. del T. En este libro utilizaremos la palabra “cesacionistas” para denominar a
grupo de creyentes que defiende el cese de los dones milagrosos.
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En clara oposicion a los cesacionistas estan tres grupos que promueven
eluso de los dones milagrosos hoy en dia: Pentecostales, Carismaticos y Tercera
Ola. Aunque la gente en ocasiones utiliza los términos “pentecostal” y
“carismatico” indiscriminadamente para referirse a todos estos grupos, los
términos se entienden mejor de la siguiente manera:

Pentecostal se refiere a cualquier denominacidn o grupo que tenga sus
origenes en el avivamiento pentecostal que comenz en los Estados Uni-
dos en 1901, y que mantiene la doctrina siguiente: (1) todos los dones del
Espiritu Santo mencionados en el Nuevo Testamento estan pensados para
hoy, (2) el Bautismo del Espiritu Santo es una experiencia poderosa que
sigue a la conversidn, y deberia ser buscado por los cristianos en a ac-
tualidad, y (3} cuando el Bautismo del Espiritu Santo tiene lugar, las
personas hablaran en lenguas como una “sefial” de que han vivido esa
experiencia. Los grupos pentecostales normalmente tiene sus propias
estructuras denominacionales distintivas, entre las cuales estan las Asam-
bleas de Dios, la Iglesia de Dios en Cristo, y muchas otras.

Carismatico, por otra parte, se refiere a cualquier grupo (o personas) que
tenga sus origenes en el movimiento de renovacién carismatico de los
afios 60y 70, y que busque practicar todos los dones milagrosos men-
cionados en el Nuevo Testamento (incluyendo profecia, sanidad, milagros,
hablar en lenguas, interpretacién y discernimiento de espiritus). Entre los
carismaticos existen diferentes puntos de vista sobre si el Bautismo del
Espiritu Santo es subsiguiente a la conversién y sobre si hablar en lenguas
es una sefial de ello o no. Los carismaticos se han abstenido de formar
sus propias denominaciones, pero se ven a si mismos como una fuerza
renovadora dentro de las iglesias protestantes y catélico-romanas. En los
Estados Unidos no existe una denominacién carismatica representativa,
pero el portavoz carismitico mas prominente es seguramente Pat
Robertson, con su Christian Broadcasting Network, el programa de te-
levision “El Club 700” y la Regent Untversity (antiguamente CBN

En los afios 80, nacié un tercer movimiento, un movimierito que el
profesor de Misiones C. Peter Wagner del seminario Fuller ha llamado la
Tercera Ola* (se referia ala renovacion pentecostal como la primera ola
de la obra regeneradora del Espiritu Santo en la Iglesia moderna, y el
movimiento carismatico como la segunda ola). Las personas de la Tercera
Ola animan a todos los creyentes a utilizar los dones milagrosos del Nuevo

"N del T: Este movimiento también es llamado en Espafia “Neopentecostalismo”
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Testamento en la actualidad y dicen que Ia proclamacidn del Evangelio
debe ir acompaiiada, habitualmente, por “sefiales, maravillas y milagros”,
segtin el patrén del Nuevo Testamento. No obstante, ensefian que el
Bautismo del Espiritu Santo sucede a todos los cristianos en su conver-
sibn'y que las subsiguientes experiencias son mejor llamadas “ser llenos”
del Espiritu Santo o “ser dotados de poder”. Aunque creen que el don
de lenguas existe todavia, no lo enfatizan come los carismaticos o los
pentecostales. El representante mas prominente de la “Tercera Ola” es
John Wimber, pastor de la Comunidad Cristiana de la Vifia, en Anaheim,
California, y lider de la Asociacion de Iglesias de la Vida.?

Estas son las posiciones claramente definidas: cesacionista, pente-
costal, carismatica y la de la Tercera Ola. Dificilmente, no obstante,
representan a todo el mundo evangélico. Existe todavia una posicion mas,
mantenida por un gran nimero de evangélicos, quienes no se ven dentro
de ninguno de estos grupos. No estan convencidos de los argumentos
cesacionistas que relegan ciertos dones al primer siglo, pero tampoco estin
convencidos de la doctrina o la practica de aquellos que enfatizan la validez
de tos dones en la actualidad. Estan abiertos a la posibilidad de que haya
dones milagrosos hoy en dia, pero les preocupa la posibilidad de que se
den los abusos que han visto eti los grupos que practican estos dones.
No creen que el hablar en lenguas esté vetado por la Escritura, pero ven
que muchos ejemplos modernos 1o se ajustan a las pautas de las Escri-
turas; a algunos les preocupa también que frecuentemente acabe en di-
visiones y resultados negativos en las iglesias actuales. Creen que las iglesias

| John Wimber, en su libro sobre doctrina cristiana, escribe: «;Cémo podemos expe-
rimentar el Bautismo del Espiritu? Llega con la Conversién... La Conversién y el Bautismo
del Espiritu Santo son experiencias stmultaneas» (Power Points [San Francisco: Harper
Collins, 1991), 136).

2 Como editor, no me quedé satisfecho con el nombre “Tercera Ola” para este movi-
miento, porque no tiene un significado aparente que se refiera al énfasis distintivo del
movimiento. Consideré el término “evangélicos expectantes”, porque un rasgo distintivo
es el alto nivel de expectacion en que Dios obre milagrosamente en la actualidad, pero
los autares lo rechazaron por ser completamente desconocide. Un portavoz reciente de
este grupo ha elegido el término de «evangélicos capacitados», sin que ello implique la
ausencia de capacitacién en los demas, det mismo modo que el término “bautista” no sig-
nifica que otros no se bauticen, o el término “presbiteriano”, que otros no tengan ancianos.
Indicaria que la capacitacion del Espiritu Santo es un énfasis prominente en la ensefianza
y practicade este gropo: Ver Rich Nathan y Ken Wilson, Empocered Evangelicals (Ann Arbor,
Mich.: Servant, 1995). Quizis esta es la mejor alternativa, pero el consenso de los cuatro
autores, incluido el Dr. Storms, era que de momento, “la Tercera Ola” es el vérmino mas
familiar y el que mejor funcionaria en este libro. (N del T: en Espaiia también se conoce
con el nombre de “Neopentecostalismo™)
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deberian enfatizar la evangelizacién, el estudio biblico y una obediencia
fiel como claves para el crecimiento personal y de Iglesia, en lugar de los
dones milagrosos. No obstante, aprecian algunos de los beneficios que
las iglesias pentecostales, carismaticas y de la Tercera Ola han aportado
al mundo evangélico, especialmente un tono refrescantemente contempo-
raneo en la adoracion y un reto para renovar la fe a través de la oracién.

Mientras los editores de Zondervan y yo hablibamos, nos dimos
cuenta de que este Gltimo grupo era gigantesco en el mundo evangélico,

pero que no tenia nombre. En el libro nos referiremos a ellos como la
postura abierta, pero cantelosa.” Representa el amplio campo de evangélicos
que no estan en los otros grupos. Sospecho que es la opinién mayoritaria
entre los evangélicos hoy, al menos en los Estados Unidos.

Nos quedamos entonces con cinco posiciones: (1) cesacionistas, (2) abierta,
perocautelosa, (3) TerceraOla, (4) carismiéticos y (5) pentecostales. Sin embargo,
cortar con cinco ensayos 10 hubiera sido satisfactorio, porque tres de ellos habrian
argumentado a favor de la validez de los dones milagrosos en la actualidad, ha-
ciendo queel libro no estuviera equilibrado en la respuestaala principal pregunta
que propone. De modo que combinamos las posturas (4) y (3), y le pedimos
al autor pentecostal que representara tanto €l punto de vista pentecostal como,
cuando fuera diferente, el carismético. Al final, nos quedamos con los cuatro
puntos de vista ahora representados en este libro: (1) cesacionistas, (2) abierta,
pero cautelosa, (3) Tercera Ola, y (4) carismticos / pentecostales.

Los autores

Para conseguir las mejores opiniones posibles de cada grupo, mi
objetivo como editor general era encontrar los representantes mas respon-
sables de estas cuatro posiciones entre los estudiosos protestantes evan-
gélicos de la actualidad. Queria que los ensayos actuaran reciprocamente
con las preguntas eruditas, de modo que la bisqueda se limité a los
individuos que tenfan doctorados académicos y que hubieran demostrado,
€11 SUS Anteriores escritos e investigaciones, una competencia considera-

_"Notadel Traductor: en el original inglés esta postura se denotnina an oper but cautions
position, lit. “una posicin abierta, pero cautelosa®. Con ello, el autor pretende condensar
la idea de que la Biblia no se define con total claridad en este tema, por lo que no esta
cerrado a la posibilidad de que Dios siga dando dones milagrosos en la actualidad. La
cautela, no obstante, le Heva a no dar por supuesto que todas las manifestaciones aparen-
temente milagrosas de hoy en dia, provengan de Dios.
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ble en la exégesis biblica. También buscaba a personas que tuvieran repu-
tacién en presentar justamente las posiciones con las que no estaban de
acuerdo, pero que no obstante, afirmaran y defendieran sus propias
convicciones firmemente. Tanto los editores de Zondervan como yo es-
peramos que cuando este libro se publique, cada lector sepa que el autor
que representa su opinion Jo ha hecho con justicia y habilidad. Los autores
de los cuatro ensayos son los siguientes:

(1) Cesacionistas: Para la posicion cesacionista consultamos al doctor
Richard. B. Gaffin, profesor de Teologia Sistematica en el Westminster
Theological Seminary de Filadelfia. Ya ha publicado una defensa extensa
del cesacionismo en su libro Perspectives on Pentecost: Studies in New Testament
Teaching on the Gifts of the Holy Spirit (Philisburg, N J.: Presbyterian and
Reformed, 1979), que ha tenido una influencia considerable desde su
publicacion. Es licenciado en Filosofia y Letras por el Calvin College,
licenciado en Teologia, Master en Divinidad y Master en Teologia por
el Westminster Seminary, donde ha ensefiado Nuevo Testamento duran-
te 23 afios, y ahora ensefia Teologia Sistematica desde 1986. El Dr. Gaffin
es ministro en la Iglesia Cristiana Ortodoxa.

(2) La Postura abierta, pero cautelosa: Para el reto de representar a este
inmenso grypo de evangélicos invitamos al Dr. Robert L. Saucy, profesor
distinguido de Teologia Sistemtica en la Talbot School of Theology de
California, donde, a lo largo de una carrera como profesor que abarca
ahora 34 afios, ha instruido a muchos de los actuales lideres evangélicos.
Es licenciado en Filosofia y Letras por el Westmont College y tiene un
Master en Teologfa v un Méster en Divinidad obtenidos en el Dallas Se-
minary, habiendo publicado tres libros y numerosos articulos especializa-
dos. El Dr. Saucy es miembro de una iglesia bautista conservadora.

(3) Tercera Ola: Para representar este punto de vista reciente entre los
evangélicos, nos dirigimos al Dr. C. Samuel Storms, el presidente del Grace
Training Center, un instituto biblico conectado con la Comunidad Me-
tropolitana de la Vifia de Kansas City, y también pastor de la Comunidad
Metropolitana de la Vifia. El Dr. Storms es licenciado en Filosofia y Letras
por la Universidad de Oklahoma, obtuvo el Master en Teologia en el

Dallas Seminary y el doctorado en la Universidad de Texas en Dallas.
Cuenta con mas de 20 afios de experiencia pastoral, y es autor de 6 libros.
Recientemente ha hablado y escrito sobre su decision de adherirse al
movimiento de La Viiia.

(8) Pentecostales / carismiticos: Para representar estas opiniones, hablamos
con el Dr. Douglas A. Oss, profesor de Hermenéutica y Nuevo Testa-
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mento, y Jefe del Departamento de Biblia y Teologia del Central Bible
College (Asambleas de Dios) en Springfield, Missouri, donde lleva ense-
flando desde 1988. El Dr. Oss es licenciado en Filosofia y Letras por la
Western Washington University, tiene un Master en Divinidad en el
Assemblies of God Theological Seminary y se doctord en el Westminster
Seminary de Filadelfia. Esta a punto de publicar dos libros, The
Hermeneutical Framework of Pentecostalism y un comentario sobre 2 Corintios,
y ha publicado varios articulos especializades. El Dr. Oss es miembro de
una iglesia de las Asambleas de Dios.

(5) El Editor General: Para completar la informacién ofrecida sobre los
otros autores, debo afiadir que actualmente soy profesor de Teologia
Biblica y Sistematica en el Trinity Evangelical Divinity School, en Deet-
field, Tllinois, donde llevo ensefiando desde 1981. Mi trasfondo académico
incluye titulos en Harvard (Licenciatura en Filosofta y Letras), Master en
Divinidad en el Westminster Seminary y estoy doctorado por la Univer-
sidad de Cambridge, en Inglaterra. Durante la mayor parte de mi vida he
estado en iglesias “moderadas”, con tres excepciones:

En mi época universitaria tuve el privilegio de trabajar un verano en
Mt Vernon, Nueva York, como asistente del reverendo Harald Bredesen,
quien, en aquella época, era un portavoz prominente de la renovacién
carismatica. Mas tarde, ya en el Seminario, fui becario durante el verano
de una iglesia ortodoxa presbiteriana “cesacionista” en Westfield, Nueva
Jersey. El Pastor Robert Atwell, un cesacionista, simplemente me pidi6
que no hiciera de mis convicciones sobre los dones milagrosos un tema
de controversia en la iglesia. Finalmente, entre 1989 y 1994, mi mujer y
yo formamos parte de una iglesia de La Vifia, y también ayudamos a
establecer otra, pero el viaje de 45 minutos finalmente demostré ser mucha
distancia para implicarnos eficazmente en ella, Por esa razén comenzamos
air a una maravillosa iglesia bautista cerca de casa, de la que ahora somos
miembros,

Gracias a este trasfondo variado, he adquirido una apreciacion profun-
da por lasinceridad y por la vida cristiana de las personas que mantienen
estas “cuatro posturas”. Esto no significa que crea que estos temas no
tienen importancia, o que todas las posiciones son igualmente persuasivas.
jAhora corresponde a los lectores elegir cual de las cuatro es mis fiel a
la Escritura!
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El proceso
Los ensayos

Cada autor escribié primero un trabajo de 50 paginas con su posicio-
namiento, que no podfa ser cambiado una vez entregado. (Se hizo para
ser justo con los otros autores, que asi podian estar seguros de que sus
respuestas se referiran a los mismos escritos que aparecerian en el libro}.
Los autores tenian que tratar los siguientes temas en orden, aunque el
espacio dedicado a cada uno podia variar:

(1) El Bautismo del Espiritu Santo y las experiencias posteriores a la
conversion.

(2) La vigencia o no de algunos dones.

(3) Una discusién de dones especificos: profecia, hablar en lenguas y sa-
nidades.

(4) Implicaciones practicas parala vida de iglesia.

(5) Riesgos de la posicién propia y de las otras.’

Estos trabajos de posicionamiento circularon entre los autores, y cada
autor escribi6 una respuesta de 8 paginas a los otros trabajos. Llegado este
punto, las posiciones han sido definidas, defendidas y criticadas. Muchos

. M [4
otros libros con cuatro puntos de vista acaban asi.

Las conferencias de los autores

No obstante, tras escribir los articulos y las respuestas, los cuatro
autores y yo (como editor) nos reunimos en una conferencia de dos dias
a puerta cerrada en Filadelfia, los dias 14 y 15 de noviembre de 1995. El
propbsito era que los autores hablaran con tiempo después de habe.r
escrito y leido tanto sobre estos temas. Quizas resultara en un entendi-

3 Los autores y yo decidimos conjuntamente no discutir ¢l tema de la “Bendicién de
Toronto” en este libro, porque (1) es un tema distinto del de este h!)r?, que se centraen
ciertos dones del Espiritu Santo en la actualidad; (2) es un hecho historico y especifico,
pero aqui estamos escribiendo sobre continuidad, la vida diaria dela }glesna; y ) lnclt{so
dentro de las cuatro posturas representadas en este libro, existen diferentes evaluacio-
nes de lo que ha pasado en Toronto. No obstante, algunos comentarios y bibliografia pue-
den encontrarse en el articulo del Dr. Storms y en ¢l del Dr. Saucy.
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miento mas preciso de las otras posturas (asi fue). Quizas los autores
descubrieran que estaban siendo entendidos como no pretendian (ocurri6
ert una o dos ocasiones). Quizis la discusién podia entrar en mas detalles
que en los articulos (podian y lo hicieron). Quizis incluso los autores cam-
biaran de posicién (ninguno lo hizo).

La gente me ha preguntado por qué estos cuatro hombres, que creen
en la misma Biblia, y que tienen el mismo amor profundo y personal por
nuestro Sefior, no pudieron ponerse de acuerdo sobre estas cosas. Yo les
digo que toda la Iglesia tardd hasta el afio 381 {en Constantinopla) para
fyjar finalmente la doctrina de 1a Trinidad, y hasta el afio 451 (en Calce-
donia} para fijar las disputas sobre la Deidad y la humanidad de Cristo
en una persona. {No debemos sorprendernos si estos complejos temas
sobre la obra del Espiritu Santo no se resuelven en dos dias!

Por otro lado, creo que todos se esforzaron por entender y actuar de
forma reciproca con las demas posturas. El didlogo cara a cara tiene un
valor inmenso, especialmente cuando no es interrumpido por teléfonos,
citas y clases que ensefiar.

Durante esta conferencia, los cinco nos embarcamos en 17 horas de
discusion intensa, con los Nuevos Testamentos griegos a veces en la mano,
y cambiando de alineaci6n segiin los temas de discusién iban pasando del
Bautismo del Espiritu Santo a la guia, la profecia, el don de lenguas, la
sanidad, la guerra espiritual y otros temas relacionados. Una y otra vez
volvimos a la pregunta sobre si la iglesia del Nuevo Testamento, como
es descritaen Hechos y en las epistolas del Nuevo Testamento, realmente
debe tomarse como modelo para la vida de iglesia actual.

Por supuesto, los cuatro autores y los editores de Zondervan sabian que
yo habia escrito previamente defendiendo una de estas posiciones, pero
aceptaron mi juramento de ser lo méas imparcial posible al editar y moderar
nuestra conferencia de dos dias. Espero haber tenido éxito en tal empresa.
Debo explicar que cuando nos enfrascamos en la conferencia de dos dias,
de vez en cuando me bajaba de mi puesto de “moderador” y participaba
activamente en la discusion (especialmente sobre el don de la profecia, sobre
el que he escrito bastante). No obstante, los doctores Gaffin y Saucy, que
sostenian la opinion contraria en este tema, fueron muy capaces de defender
su posicidn, y no creo que mi participacion tergiversara ladiscusion de forma
significativa. En cualquier caso, mi papel como moderador era centrar la dis-
cusion en un asunto cada vez, jy avisar de cuando parar para cenar!

¢Coémo respondieron los autores a esta conferencia? Creo que uno

hablé por todos ellos cuando dijo: “no me hubiera perdido esto por nada”.
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Una evaluacién mas detallada puede encontrarse en la “Declaracion final”
de cada autor, que fue escrita después de esta conferencia.

Puntos de vista no representados en este libro

En el mundo evangélico, especialmente en el ambito popular, existen
varios puntos de vista no representados en este libro. Por ejemplo, nadie
en el libro argumenta ninguna de las siguientes ideas:

(1) Si una persona no ha hablado en lenguas, no es verdaderamente
cristiana,
(2) Si una persona no ha hablado en lenguas, no tiene el Espiritu Santo
€01 $u INterior.
(3) Las personas que hablan en lenguas son mas espirituales que las que
no lo hacen.
(4) Si se ora por una persona y ésta nio se cura, probablemente es culpa
de la persona enferma por no tener suficiente fe.
(5) Dios quiere que todos los cristianos sean ricos hoy.
(6) La voluntad de Dios siempre es sanar a un cristiano que esta enfer-
mo.
(7) Si hablamos simplemente con “palabras de fe”, Dios nos dari lo
que pidamos con esta fe.
(8) Hoy en dia, existen apdstoles en el mismo sentido que Pedro y
Pablo.
(9) Si estamos guiados de verdad por el Espiritu Santo, no necesitamos
la direccién de las Escrituras.
(10) Deberiamos seguir a lideres ungidos con ministerios fructiferos, in-
cluso si niegan la inerrancia de las Escrituras.
(11) Hablar en lenguas es demoniaco en su origen.
(12) Al guiarnos, el Espiritu nunca usa nuestras intuiciones, corazonadas
0 Sentumientos.
{13} Nio debemos esperar que Dios sane actualmente en respuesta a una
oracion.
(14) Dios nunca hace milagros en la actualidad, porque éstos cesaron al
morir los apéstoles.
(15) Los carisméticos y los pentecostales no son cristianos evangélicos.
(16) El movimiento carismatico es una parte de la religion de la Nueva
Era.
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(17) El movimiento de la Tercera Ola (o el movimiento de La Vifia) no s
evangélico (o es una secta).

(18) Los carismaticos son generalmente anti-intelectuales.

(19) Los cesacionistas en general son racionalistas y su fe es mayoritaria-
mente un intelectualismo inerte.

(20) Es legitimo criticar a otra posicién contando anécdotas o errores
hechos por laicos.

Creo que es justo decir que los cuatro autores se unirian en su rechazo
a estas ensefianzas. Estas posiciones, hasta donde sabemos, no son de-
fendidas por los lideres académicos de ninguna rama del mundo evangé-
lico. En algunos casos son interpretaciones erroneas de las ensefianzas de
las Escrituras, y en otros casos son caricaturas de otras posiciones. Pero
creemos que en todos los casos son ensefianzas que son de tropiezo para

el Cuerpo de Cristo, y no de edificacién, para que éste se afiance en la
verdad y en fidelidad a la Palabra de Dios.

Principios compartidos por los autores

Finalmente, aunque quedaron diferencias importantes en algunas
cuestiones clave, creo que las paginas siguientes mostraran que estas cuatro
opiniones comparten algunos principios. Estuvimos de acuerdo en que
Dios responde a las oraciones en la actualidad. En nuestras discusiones
juntos nos dimos cuenta, de una manera mucho mas intensa, de la unidad
fundamental que compartimos como hermanos en Cristo, y también de
que esta unidad en Cristo no se rompe por nuestras diferencias en estos
temas, a pesar de ser tan importantes para la Iglesia de hoy.

Somos conscientes de que este libro puede ser la base para muchas
discustones posteriores entre cristianos que lo lean y que tengan opiniones
diferentes. Es nuestra esperanza que la evidente bendicion que Dios dio
anuestras discusiones, la cual nos permiti6 dilatarlas clara y directamente
durante 17 horas sin que nadie ni una vez perdiera los nervios o lanzara
ataques personales, y todo el mundo buscando sinceramente entender las
Escrituras de un modo mas preciso, se haga también evidente en las dis-
cusiones que sigan a estos ensayos.

Ahora, es la esperanza de los cinco que, al publicar este libro, el Sefior
quede complacido para utilizarlo en clarificar la continua disputa sobre
estos temas, para proporcionar declaraciones responsables de las princi-
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pales posiciones, y para mostrar claramente donde existe una base comiin,
y dénde estan las principales diferencias. Y quiz a partir de este funda-
mento, el entendimiento que la Iglesia tiene de estas materias progresara,
“hasta que todos lleguemos a la unidad de la fe y al pleno conocimiento
del Hijo de Dios” (Ef. 4:13).

Finalmente, quiero dar gracias de manera especial a mi ayudante, Jeff
Purswell, por recopilar los indices de autores y de textos biblicos, y por
trabajar cuidadosamente las numerosas referencias que aparecen en el
libro; a mi secretaria, Kim Pennington, por coordinar fielmente la corres-
pondencia y la transmisién de los manuscritos entre los cuatro autores;
a Stan Gundry, Jack Kuhatschek y Verlyn Verbrugge de Zondervan por
su ayuda editorial rapida y precisa en cada fase de este proyecto.

WayNE A, GRUDEM

Trinity Evangelical Divinity School
Deerfield, lilinois

Febrero de 1996

28

£EQ
G1J
oC
IDB
IDBS
JETS
JPT
JSNTSup
KV
Lw
LXX
NASB
NEB
NICNT
NICOT
NIDNTT
NIGTC
NRSV
NIV
NVI
SBLSernPap
SjT
TDNT
TDOT
5%
VoxEv
VT

Abreviaturas

The Evangelical Quarterly

Grace Theological Journal

Duternational Critical Commentary

Interpreter’s Dictionary of the Bible

Interpreter’s Dictionary of the Bible Supplement
Journal of the Evangelical Theological Society

Journal of Pentecostal Theology

Journalfor the Study of the New Testament Supplement Series
King James Version

Luther’s Works

Septuaginta

New American Standard Bible

New English Bible

New International Commentary on the New Testament
New International Commentary on the Old Testament
New International Dictionary of New Testament Theology
New International Greek Testament Cormmentary

New Revised Standard Version

New International Version o

Nuewa Version Internacional

Seminar Papers of the Society of Biblical Literature
Scortish Journal of Theology

Theological Dictionary of the New Testament
Theological Dictionary of the Old Testament

Tyndale Bulletin

Vox Evangelica

Vatrs Testamentnm

Word Bitticdl G
Westminster Theological Josrnal

29



Capitulo 1
LA POSTURA CESACIONISTA

Richard B. Gaffin, Jr.



La postura cesacionista
Richard B. Gaffin, Jr.

Algunos comentarios preliminares

1. La designacién del punto de vista que me han pedido que represente
en este simposio sugiere solamente que estoy en contra de algo. De modo
que, antes de nada, permitanme ser franco sobre lo que apoyo en el conti-
nuo debate sobre la obra del Espiritu Santo en la Iglesia de hoy. Tanto
como los demas, estoy a favor de la verdad expresada en Juan 3:8, la verdad
de que en su actividad, el Espiritu Santo es como el viento que sopla, Sobe-
ranoy, en ultima instancia, incalculable. Cualquier teologia del Espiritu Santo
que sea s6lida, siempre se encontrara con algun imposible por explicar, con
algiin area de misterio. La posicidn cesacionista que mantengo est4, cuan-
do menos, motivada por un deseo racionalista de acomodar toda la obra
del Espiritu Santo dentro de un paquete pequeiio y ordenado.

Al mismo tiempo, no debemos adoptar un tipo de “capricho del Espi-
ritu”. El Espiritu como el viento de Juan 3:8 no se mueve en el vacio. Toda
la Escritura ensefta que, en su propia soberania, el Espirita ha circunscrito
su actividad de acuerdo con los patrones en ella revelados. Estos patrones,
y 1o lo que el Espiritu elija hacer mas alla de ellos, son los que deben dar
forma a las expectativas de la Iglesia de hoy.

El reproche tipico que se le hace a la postura cesacionista es el de “in-
tentar meter al Espiritu Santo en una caja”. Pero, segiin la Escritura, como
intentaré mostrar a continuacion, el Espiritu, soberanamente, ha decidido
meterse en una “caja”; podriamos decir que el fervor del Espiritu es un
“fervor ordenado” (Cf. 1 Co. 14:33, 40).

2. El contexto de Juan 3:8, la conversacidn sobre nacer de nuevo entre
Jestis y Nicodemo, sugiere otra observacién. En este simposio no estamos
discutiendo sobre si el Espiritu de Dios esta obrando hoy en dia de manera
poderosa, dindmica, sobrenatural y directa. No existe, en mi opinion, upa
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obradel Espiritu mas radical, impresionante, milagrosay completamen’te
sobrenatural que la que hace - hoy, ahora mismo - con aquellos que estan
nada menos que: “muertos... en delitos y pecados” (Ef 2: 1—5).‘1\‘/155 allade
cualquier capacidad humana - reflexiva, racional, mistica, intuitiva u otra-
el Espiritu les hace “vivos para Dios en Cristo Jesus” (Ro. é:11).

Esta actividad, como [a posterior de Jests en el Evangelio de Juan (p
e., Juan 5:24-25; 11:25-26) y Pablo (p. ej., Ef. 2:5-6; Col. 2.12-13), deja
claro que se trata de una obra de resurreccion no menos real, no menos
milagrosa, no menos escatoldgica que la futura resurreccion de los cuerpos
de los creyentes cuando Cristo vuelva. La posicién cesacionista que yo, al
igual que muchos otros, mantengo, no cedera ante nadaen enfatiza.r que fa
actividad presente del Espiritu en los creyentes es de “extraordinaria gran-
deza de poder... conforme a la eficacia de la fuerza de su poder [de Dios), el
cual obré en Cristo cuando lo resucité de los muertos y lo senté a su dies-
traen los lugares celestiales” (Ef. 2:1,5).

Para expresarlo suavemente, uno no deberia sugerir simplemente que
todas las posiciones cesacionistas son resultado de la esclavitud al realismo
caracterizado por el “sentido comin™, o son “un quasi-deismo intelectua-
lizado” (con la dificilmente sutil sugerencia de que se encaja en las acusa-
ciones aniquiladoras de Jestis en Mateo 22:29 y de Pablo en 2 Ti. 3:5)°, 0
revelan una “hermenéutica anti-sobrenatural” al interpretar Hechos,? o estan
tan atadas a un pensamiento ilustrado caduco y no biblico que, a pesar de
estar «encolerizadas por el racionalismo de Bultmann», no obstante, “han
creado su propia marca de racionalismo.™

A continuacién haré lo que pueda para disipar tales conceptos erro-
neos. Pero debemos tenerlo claro. La filosofia occidental desde la Ilustra-
cién ha negado mayoritariamente el poder de la resurreccién anteriormen-
te confesado. Del mismo modo que otros cesacionistas, soy perfectamente
consciente de que en nuestras actitudes y estilos de vida a menudo com-
prometemos tal poder y afligimos al Espiritu Santo (ver Ef. 4:30); necesita-
mos percatarnos de esto, y permanecer déciles a tal amonestacion. Pero no
nos ayudara considerar nuestra postura como un quasi-defsmo apartado de

'H.I Lederle, “Life in the Spirit and Worldview”, en Mark, W. Wilson, ed., Spirit and
Renewal: Essays in Honor of Rodman Williams Sheffield: Academic Press, 199§], 29.‘

1], Runhens, On the Cessation of the Charismata: The Penstecostal Polemicon Post-biblical Miracles
[Sheffield: Academic Press, 1993], 204, 206.

Y Deere, Jack, Sorprendido por El Espiritu Santo, Miami: Ed, Carisma, 1996.

*G.D.Fee, God's Empowering Presence. The Holy Spirit in the Letters of Pawl [Peabody, Mass.:
Hendrickson, 1994], 887-88; Deere, Poaver of the Spirit, 112, también enlaza con Bultmann.
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lo sobrenatural, o como parte de los escombros dejados por el compromi-
so de laTlustracién con la autonomia de la razén humana.

De hecho, existen buenas razones para preguntar st aqui no deberfamos
devolver la pelota, al menos a algunos que hablan desde la perspectiva
carismatica. En un reciente documento paraJ. Rodman Williams, por ejem-
plo,a Henry Lederle le anima que la espiritualidad carismitica, tal y como
laentiende, cubra una cosmovisién que tiene afinidades con el postmoder-
nismo, en tanto que este movimiento filosofico busca recuperar «un senti-
do del todo y de lainterrelacion entre el conocimiento y la experiencia».®
En otras palabras, él cree que lo que gran parte de la filosofia racionalista
occidental desde la Tlustracién ha suprimido durante tanto tiempo, los as-
pectos no racionales e intuitivos de la espiritualidad humana, la filosofia
contemporanea lo esta tratando de forma mas adecuada,

Pero, ¢es este énfasis postmodernista realmente un avance? ¢No es la
espiritualidad de Lederle la que se ha acomodado al espiritu de los tiem-
pos? ¢Realmente hemos ganado algo para el Evangelio por rechazar una
forma de filosofia, solamente para identificarla con una forma diferente
que, aunque busca limitarla, sigue afirmando la autonomia racional? Tal
enfoque no hace justicia, por ejemplo, 2 1a oposicidn generosa de Pablo
entre su sabiduria guiada por el Espiritu y la sabiduria del mundo (1 Co.
1:18-3:23), o su esfuerzo “destruyendo especulaciones y todo razonamien-
to altivo que se levanta contra el conocimiento de Dios, poniendo todo
pensamiento en cautiverioa la obediencia a Cristo.” (2 Co. 10:4-5). Lo que
se pide es confrontacidn, no limitacién o contencién por expansion.

Los filésofos postmodernos, especialmente desde Descartes, han re-
chazado acertadamente la idea de que la razén humana es neutral y no esti
sesgada, Pero, por lo que puedo ver yo, siguen comprometidos - en algu-
nos casos con mas resolucién que la llustracion - con la autonomia huma-
na. Cualquier afirmacion sobre la autonomia, ya sea racional o de otro tipo,
del siglo XTI o del XX, borra ladistincién entre la criatura y el Creador. Y
la totalidad humana no puede ser recuperada hasta que cada vestigio de
autonomia sea abandonado en sumisién al Dios Trino de fa Biblia. El po-
der pentecostal y las pretensiones postmodernas no tienen nada que ver.

3. La posicibn cesacionista est4 casi siempre asociada con el nombre de
B.B. Warfield, tanto por su talla imponente como teblogo, como por su

libro Connterfeit Miracles[Falsos Milagros)’ L6gicamente, los opositores se

*Lederle, “Spirit and Worldview™, 26
¢Cf. Ibid.,24
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han centrado en este libro y suponen que, al refutarlo, han refutado la
posicion cesacionista como un todo.® En otras palabras, creen que el pun-
to de vista cesacionista esta encuadrado dentro de la argumentacion de
Warfield.

Las ideas que defenderé se encuadran de lleno en ka tradicién de War-
field. Creo que en el corazdn de este razonamiento hay una vision funda-
mentalmente valida de las Escrituras. No obstante, necesitamos hacer
un par de observaciones, frecuentemente ignoradas por ambos lados del
debate:

(2) Warfield no pretendia presentar un caso exegético; Counterfeit Miracles es
principalmente un estudio de la Historia de laTglesia y de la teologfa historica,
como muestra un simple vistazo al indice del libro. Para estar seguro, ofrece
breves indicaciones sobre como lo argumentaria exegéticamente,’ pero no
desarrolla su argumentoy, por lo que yo sé, tampoco habla del tema en otros
escritos. Es erréneo dar por supuesto que es imposible presentar una defensa
exegética de la posicidn cesacionista més extensa y unida.”®

(b) Warfield no solamente debatié exegéticamente, sino que en mi opt-
nién, probablemente podia haber presentado un mejor caso exegético para
su posicion. Esto sucedié en principio porque no tenia una concepcion
adecuada de la naturaleza escatologica del Espiritu Santo. {Al decir esca-
toldgica, quiero decir «caracteristica de una ‘era que ha de llegar’», ver
Mt. 12:32; Ef. 1:21; He. 6:5). Uno de los desarrollos mas importantes del
estudio biblico en este siglo ha sido el redescubrimiento de la estructura
progresiva de la Escatologia del Nuevo Testamento, Este conocimiento
mas amplio que ahora ha alcanzado virtualmente el estarus de consenso, ha
traido un reconocimiento creciente de que, para los escritores del Nuevo
Testamento {especialmente para Pablo), la obra del Espiritu en laIglesia y
en ¢l interior de los creyentes es inherentemente escatolégico. El Espiritu

’B.B. Warfield, Counterfeit Miracles (Edimburgo: Banner of Truth Trust, 1983{1981).
Deere es tipico por llamarle “el mas grande de los eruditos cesacionistas” [Power of the
Spirit, 268, 0. 9]

$ Por ejernplo, mas recientemente, Ruthven, On the Cessation.

9 Fundamentalmente en el capitulo 1 {p. ¢)., 3-5, 21-23, 25-28).

¢ Esta idea es pasada por alto, incluso en el trabajo mas importante de Ruthven sobre
las tdeas de Warfield, Encuentra «sorprendente que él [Warfield] no sea capaz de debatir
sobre casi todas las Escrituras que son importantes para la polémica cesacionista» (O the
Cessation, 111): «Es irénico», segin la posicion de Wardfield sobre la autoridad y la
inerrancia de las Escrituras, «que solamente en algunas paginas sueltas de Counterfeit Miracles
busque el autor 2poyo para su polémica cesacionista en las Escrituras» 8194; cf. 197). Pero
no era ésa la intencidn principal de Wardfield en ese libro.
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Santoy la Escatologia, raramente relacionados en la doctrina y devocién
cristianas tradicionales, ahora se ven como algo inseparable. "
Normalmente los no cesacionistas ven la realidad escatolégica de la activi-
dad del Espiritu como un elemento decisivo de su postura.”? Pero, como
intentaré demostrar a continuacion, podemos cuestionar esa percepcion; pues,
de hecho, esa realidad escatolégica es completamente compatible con la pos-
tura cesacionista (mas a(n, quizi podamos decir que es esencial para dicha
postura). De todas formas, preguntarse en qué constituye la esencia escatolé-
gica de la obra presente del Espiritu en la Iglesia sirve para establecer una
diferencia fundamental entre los cesacionistas y 1os no cesacionistas,

A. ;Segundas experiencias?

Casi toda la ensefianza del Nuevo Testamento sobre el Espiritu Santo
busca o tiene su origen en Pentecostés. En otras palabras, la cuestién im-
portante es saber lo que realmente sucedi6 en aquel dia. Por ejemplo, ¢los
acontecimientos excepcionales de Pentecostés suponen un modelo que
insta a cada creyente del Nuevo Testamento, sin importar el tiempo ni el
lugar, a intentar recibir el Espiritu en poder como una experiencia distinti-
va, acompafiada de hablar en lenguas, tanto en la conversién como en oca-
siones posteriores a la conversién? Las denominaciones pentecostales y el
movimiento carismatico responden afirmativamente a esta pregunta. Mu-
chos pentecostales animan a Jos cristianos, quienes ya han nacido de nuevo, a
ser “bautizados en el Espiritu Santo”, y se apoyan en Hechos 2 {Pentecos-
tés), 8 (Samaria), 10 (Cesarea) y 19 (Efeso). Al igual que los discipulos de
Jests primero nacieron de nuevo y luego fueron bautizados por el Espiritu
Santo en Pentecostés {asi prosigue el argumento), nosotros deberiamos
buscar una “segunda experiencia” pentecostal en nuestras vidas.”

"' Es interesante, desde un punto de vista histérico, el hecho de que uno delos primeros
en notar laimportancia de esta idea, especialmente en Pablo, fue Geerhardus Vos, el colega
(cesacionista) de Wartield en el Princeton Seminary {y acompafiante en los paseos de
Warfield durante 20 afios). Ver su “The Escathological Aspect of the Pauline Conception
of Spirit”, en R B. Gaffin, Jr., ed., Redemptive History and Biblical Interpretation: The Shorter
Whitings of Geerhardus Vos (Phillipsburg, N J.: Presbyterian and Reformed, 1980), 91-125,
y The Panline Eschatology [Grand Rapids: Baker, 1979[1930), 44, 58-60, 159-71. Si, como
dice Fee, el iltimo es «un libro varios afios adelantado a su tiempo» [Empowering Presence,
803, n. L], cudnto mas serd el primer ensayo, que aparecié casi dos décadas antes en 1912.

1 Por ejernplo Fee en Empowering Presence, 803ss, esp. 822-26.

"* Ver, como representacién entre muchos defensores recienves, J.R. Williams, Renewal
Theology, vol. 2[Grand Rapids: Zondervan, 1990, 181-236, v la literatura secundaria allj citada.
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Pero, ¢Pentecostés es un modelo para nosotros? Alintentar responder
a esta pregunta aqui, ampliaré el discurso para analizar hasta qué punto
tiene que ver Pentecostés con experiencias de poder de la Iglesia de hoy,
con segundas bendiciones posteriores a la conversién u otros temas, si es
que tiene algo que ver.

1. Por qué Peatecostés es énico. D.A. Carson ha observado Jo si-
guiente: “Con demasiada frecuencia se pasa por alto la estructura de la
historia de la salvacién del libro de Hechos.”* Esto es particularmente
cierto para los que encuentran en Hechos 2 (y en otros lugares del libro de
Hechos) paradigmas permanentes para la experiencia cristiana. El proble-
ma con las segundas bendiciones y otras teologfas que enfatizan el poder,
no es que usen el material narrativo en Hechos para establecer puntos de
vista doctrinales (como algunos cesacionistas argumentan); Lucas-Hechos
es igual de teoldgico, dicen, que las cartas de Pablo. El problema mas
bien es que tales teologias interpretan erréneamente la teologia de Lucas.”

Entonces, ¢cudl es la importancia de Pentecostés dentro del marco de la
historia de la redencién establecido por Lucas? Para responder, debemos
recordar la distincién basica entre la historta de la salvacion (bistoria salutis)
y el orden de la salvacién (ordo safutis). En términos teol6gicos, la expresion
“historia de la salvacién” se refiere a acontecimientos que eran parte de la
obra de Cristo para ganar nuestra salvacion, obra que sirvid de una vez por
todas. Los hechos en la historia de la salvacién (como la muerte y resurrec-
cién de Cristo} son hechos finalizados e irrepetibles que tenian importan-
cia para el pueblo de Dios de aquella época. Pero la expresion “ordendela
salvacion” se refiere a hechos de la continua aplicacion de Ia obra de Cristo
en las vidas de los cristianos a través de la Historia, hechos como la fe
salvifica, la justificacibén y la santificacion. Cuando los creyentes se apro-
pian de la obra de Cristo en sus propias vidas, aquellas experiencias son
parte del “orden de la salvacién”, no (para usar términos teologicos) de
ta “historia de la salvacion”. (Otro término para “historia de la salvacion”
es “historia de la redencién”).

Ahora, pensando en estadistincion, Pentecostés pertenece a la historia de
la salvacién, no al orden de la salvacién, Estaidea puede ser apoyada desde un
par de angulos. Las palabras de Jesiis en Hechos 1:5 (“Pues Juan bautiz6 con
agua, pero vosotros seréis bautizados con el Espiritu Santo dentro de pocos

“D.A. Carson, Manifestactones del Espiritn, una exposicion teoldgica de 1% Cor 12-14, An-
damio, Barcelona, 2000

5 En este aspecto, consideremos la critica del punto de vista de Carson en R. Stronstad,
The Charismatic Theology of Luke [Peabody, Mass.: Hendrickson, 1984),
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dias”) enlazan el ministerio y bautismo de Juan el Bautista (Lucas 3) y Pente-
costés (Hechos 2) como sefial con la realidad, la profeciaa cumplirse. “Yo os
bautizo con agua, pero viene el que es mas poderoso que yo... El os bautizara
con ¢l Espiritu Santo y fuego” (Lucas 3:16). No es dificil ver en el contexto
inmediato que el bautismo prometido con el Espiritu Santo y fuego'® subraya
ne solamente un aspecto, aunque importante, sino Ja actividad mminente del
Mestas en su totalidad. La profecia de Juan es su respuesta a la pregunta mesidni-
ca basica que habia en las mentes de los que le escuchaban, sobressi él era el
Cristo (v. 15). Su respuesta afrontala cuestion en el nivel en el que se preguntd
v, sin duda, intenta ofrecer una perspectiva igual de basica: el bautismo de
fuego y Espiritu no es nada mas que la culminacién del ministerio del Mestas;
serviria para sellar el ministerio comoun rodo, al igual que, en comparacion, el
bautismo con agua era un simbolo de todo el ministerio de Juan el Bautista
(Lucas 20:4; Hechos 10:37).

Lucas sugiere que Pentecostes, desde este punto de vista profético de
ventaja, esta en el corazon de la obra finalizada por Jesils, en el centro de la
salvacion obtenida por la llegada del reino de Dios (cf. Lucas 7:18-28); en
otras palabras, es un acontecimiento escatolégico.” Todo lo que Cristo
sufri6 y aquello por lo que vino a morir, excepto su segunda venida, alcan-
za su punto algido en su bautismo por fuego y Espiritu Santo. Sin tal bau-
tismo, la obra de salvacion definitiva de Cristo quedaria incompleta.

S$i miramos en otra direccion desde Hechos 1:5, el sermén cristocéntri-
co de Pedro del dia de Pentecostés confirma lo que encontramos en la

** Los intérpretes han debatido ampliamente sobre si “Espiritu Santo” y “fuego” se
refieren a dos bautismos, uno positivo y otro negativo, o a un bautismo con un resultado
dual. Esto tltimo es probablemente el caso, especialmente a la vista del versiculo 17: El
paralelismo metaférico con el bautismo mesidnico es /2 era con su resultado dual {trigo
y grano); ver en especial la discusion de |.D.G. Dunn, £/ Bautismo del Espiritu Santo, Ed
La Aurora, Buenos Aires, 1977 donde Dunn habla de «el prewma feroz en el que todos
deben sumergirse» (13). Todo la gama de visiones de Dunn de este pasaje (8-22) sigue
siendo especialmente estimulante.

' Lucas 3:17 (“Su aventador esta en su mano, y limpiara su era, y recogeri el trigo
en su granero, y quemara la paja en fuego que nunca se apagara”), demasiadas veces
ignorada o mal interpretada al discutir es descrito con la metifora de 1a era/cosecha, una
imagen biblica favorita para el juicio escatolégico (Por ejemplo, en Isa. 21:10; 41:15-16;
Jer. 51:33; Mr, 13:30, 39; Ap. 14:14-20). Gramaticalmente, el sujeto de la chausula subor-
dinada en Lucas 3:17 es el sujeto de la causa principal en el versiculo 16b; el que bautiza
con agua y fuego es, como tal, el juez escatolégico. Entonces, Pentecostés trata bisicamente
de juicio. Sea cual fuere el significado completo y el resultado, el punro de partida para
un entendimiento apropiado y general de Pentecostés es verto como una parte y dentro
del contexto del juicio escatologico. Ver R.B. Gaffin, Jr. “Justification in Luke-Acts”, en
Right with God: Justification in the Bible andthe World, ed. D). A. Carson (Grand Rapids: Baker,
1992), 108-12.
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profecia de Juan. En 2:32-33, siguiendo su enfoque sobre la actividad te-
rrenal, la muerte, y especialmente la resurreccidn de Jesus, (vv 22.31}, Pe-
dro une estrechamente, en secuencia; resurreccién - ascension - recepcion
del Espiritu® - derramamiento del Espiritu. El dltimo elemento, Pentecos-
tés, es el climax y el final. No es un complemento; no es “secundario”. La
resurreccion - ascensioén - Pentecostés, aunque distantes en el tiempo, cons-
tituyen un conjunto unido de acontecimientos, una unidad de acontect-
mientos que sirven de una vez por todas y que pertenecen ala historiade la
salvacidn; unos acontecimientos que son inseparables.

sLassegundas experiencias como una analogia a Pentecostéss Pentecostés, enton-
ces, no puede ser un acontecimiento paradigmatico repetible si otros aconteci-
mientos no lo son. Segtin esta estructura, es anémalo, como minimo, ver uno
de estos sucesos (Pentecostés) como un modelo repetible para la experiencia
cristiana individual y los otros tres (la resurreccién de Jesus, la ascension y la
recepcidn de su Espiritu), como hechos irrepetibles y definitivos.

Segtin H.L. Lederle (por citar una respuesta carismarica a esta idea):

«Nadiequerriaargumentar afavor dela repeticion literal de Pentecostés, pero uno
sepreguntasielvalor simbdlicodeloshechos delabistoriadela sabvacion necesitaser
totalmenteabandonado. Enlatradicion reformada, los conceptos éricos demortifica
cion yvivificacion siempre han sido desarrollados como analogias dela muertey
resurveccion de Cristo, Quizds una “venida” del Espiritu pudiera ser interpretada
delmismomnodos”

Tal respuesta pierde de vista la cuestién principal y saca ain mésalaluz
lo que venimos comentando. La teologia reformada, mas importante, la
teologia de Pablo que lateologia reformada quiere reflejar, no ve ni la muerte
de Cristo ni su resutreccién como “simbdlicas” o como “analogias” para
experiencias particulares, tanto si son subsiguientes a la conversion o dis-
tintas de la experiencia inicial de salvacion.

* En el Jordin, Jests recibe el Espiritu (por ejemplo, £l mismo es bautizado con el
Espiritu) como capacitacion para la tarea mesianica ala que ha de enfrentarse (Lucas 3:21-
22); en la ascension recibe el Espiritu como recompensa por la tarea finalizada que ha
dejado atris y para bautizar a otros con el Espiritu.

¥ Lederle, Treusteres Old and New: Interpreations of Spirie-Baprisn " in the Charismatic Renewal
Movement (Peabody, Mass.: Hendrickson, 1928), 2-3. Mucho mas tipica entre los escritores
pentecostales/carismaticos es la frase hueca y desafortunada de Williams: “Al contrario que
la venida de Cristo en la Encarnacion, que fue un acontecimiento iinico y definitivo, 1a venida
del Espiritu Sante ocurmira un niimero tlimitado de veces” (Renewn! Theology, 2:184); lavenida
del Espiritu es “la primera de las dlimitadas ocasiones posteriores” {n.10)
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El apostol deja este punto muy claro dentro del desarrollo de su tesis en
Romanos 6:1ss. Sin duda, la unién con Cristo en su muerte y resurreccién
tiene implicaciones experimentales y resultados en la vida del creyente
{v. 15 ss.; Cf. Fil. 3:10). Pero tal uni6n ocurre al acceder ala vida cristiana,
inseparable de la justificacion (y a través del mismo acto de fe inicial). La
union con Cristo en su muerte y resurreccion no es una cuestion de repetir
estos hechos, por analogia, en nuestra experiencia continua; los creyentes
no tienen una experiencia de muerte tan diferente a la experiencia de resu-
rreccidn, ya sea temporal o casual. Mas bien, en la conversién nos unimos
definitivamente al Cristo exaltado y asi continuamos teniendo parte en su
identidad como Sefior crucificado y resucitado.

De forma similar, en el momento de la conversién, también tenemos
parte en el Espiritu. Pablo lo dice en 1 Corintios 12:13, las Ginicas referen-
cias del Nuevo Testamento, ademas de las de Lucas-Hechos, que hablan de
ser “bautizado en el Espiritu”, Alli, Pablo muestra cdmo el suceso de Pen-
tecostés, que fue una vez por todas, se vuelve efectivo en la vida de cada
creyente. Se argumentan dos ideas: (2) “Todos” (en el Cuerpo de Cristo, la
Iglesia, cf. v. 12), no solamente algunos, han sido bautizados por el Espiri-
tw; (b) esa experiencia sucede al “entrar” en la comunién del Cuerpo de
Cristo (esto es, en la conversion), y no de forma subsiguiente.®

En otras palabras, la importancia primaria de Pentecostés no es experi-
mental, sino que esta en su sentido cristologico y su sentido dentro de la
historia de la redencién.

Otras perspectivas del Nuevo Testamento sobre Pentecostés. Tal importancia no
es exclusiva de Lucas-Hechos, también emerge en otros textos del Nuevo
Testamento. En Juan 14:16-17, por ejemplo, la promesa que Jests hace de
mandar el Espiritu®, basada en su inminente partida o ascensién (14:12;
cf. 7:39; 16:7; 20:15), conlleva otra promesa que, de hecho, no es diferente:
“No os dejaré huérfanos; vendré a vosotros” (14:18). Que venga el Espiri-
tues que venga Cristo.”2 El Espiritu es el “vicario” de Cristo. No tiene sus

2 Parece ser que incluso los autores pentecostales estan reconociendo cada vez mis que
el Bautismo del Espiritu Santo como una experiencia distintiva de post-conversién no se
ensefia aqui; ver, por ejemplo, la perspicaz exégesis de Fee, Empowering Presence, 17882,

3 Dejaré aun lado la relacion del “Pentecosiés joanico” Juan 20:22) con Hechos 2; ver R.B,
Gaflin, Perspectives on Pentecost (Phillipsburg, N J.: Presbyterian and Reformed, 1579), 3941,

27 a segunda venida o, alternativamente, las apariciones breves v temporales de Jests
después de la resurreccién dificilmente pueden considerarse como la venida de Cristo de
la que se habla aqui, la cual segiin el contexto inmediato {v. 17-23) es tan cercana que
parece idéntica al hecho de que, de forma inminente (*un poco mas de tiempo”, v. 19)
el Espiritu (v el Padre, v. 23) morara en / se mostrard a/ y estard con los creyentes.
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propios planes; su papel es basicamente discreto y el énfasis lo pone en
Cristo (ver especialmente 16:13-14). Su presencia en la Iglesia es como Vi-
cario de la presencia del Jesus ascendido.

De nuevo, en el Evangelio de Mateo, el Jestis resucitado (quien acaba de
recibir la autoridad universal®) declara: “Yo estoy con vosotros todos los
dias, hasta el fin del mundo.” (Mateo 28:20). Estas conocidas palabras de la
Gran Comision no son, por lo menos primariamente, una afirmacion de la
Omnipresencia divina, sino una promesa de Pentecostés y sus consecuen-
cias duraderas. La presencia del Espiritu sera la presencia de Cristo; Jesus
estara con su Iglesia en el poder del Espmtu Asi, Pentecostés significa que
el Jests exalrado estd con su Iglesia aqui y para siempre.

En una linea similar Pablo afirma que, gracias a la vircud de su resurrec-
cidn y ascension, “Adan fue hecho alma viviente” (1 Co. 15:45) y que
“El Senior es el Espiritu” (2 Co. 3:17b).** Estas frases son, en efecto, co-
mentarios de una linea sobre el Pentecostés y su importancia.” Sin reducir
de ningiin modo la distincion personal entre ellos, el Sefior Jestis exaltado y
el Espiritu son uno en la actividad de dar vida en la resurreccion (1 Co.
15:42 $S) y libertad escatoldgica (2 Co. 3:17b).

En 1 Corintios 15:45, el “alma viviente” contempla la futura accién de
Cristo, cuando resucitara los cuerpos mortales de los creyentes. Al mismo
tiempo, parece dificil negar que, alaluz de las ensefianzas generales de Pablo,
también se estd refiriendo de forma implicita a su actividad presente. La resu-
rreccion de la vida del creyente, en union con Cristo, no es solamente futura

» Esto es, el poder que antes no tenia, perc que ahora tiene, como resultado de la
resurreccién (cf. Hechos 2:33, 36)

M El significado de estas frases, en el contexto, es muy disputado, y no puede ser
discutido con detalle aqui. En particular, tendré que renunciar a interactuar con ka exégesis
divergente de Fee {mas recientemente en su Empowering Presence, 264-67. 311-14 y
“Christology and Pneumatology in Romans 8:9-11 and elsewhere: Some Reflections on
Paul as 2 Trinitanan”, en Jesus of Nazareth Lord and Christ, ed. ] B. Green y M. Turner [Grand
Rapids: Eerdmans, 1994], 319-22). Aunque comparto plenamente su oposicién al tipo de
cristologia del Espiritu funcional argumentada por James Dunn y otros, su (nsistencia en
que “todo el contenido® de 1 Co. 15:45 es “soteriolégicamente escatoldgico™
(“Christology,” 320) hace un flaco favor, en mi opinion, a las profundas dimensiones
cristoldgicas y neumatoldgicas también presentes. Ver mas en H. Ridderbos, Paul: An
Owutline of his Theology, trad. J.R. de Witt (Grand Rapids: Eerdmans, 1975[1966), 88, 225,
539, ¥ R.B. Gaffin, Jr., Resurrection and Redemption: A Study in Paul’s Theology (Phillipsburg,
N.J.: Presbyterian and Reformed, 1987), 85-97.

% El “es™ de 2 Co. 3:17, lejos de expresar una prediccién incompetente o atemporal,
descansa en el “fue hecho” de 1 Co. 15:45.

* Es gratuito considerar estos pasajes como una Cristologia “funcional” que niega
las diferencias personales entre Cristo y el Espiritu, una Cristologia que es irreconciliable
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sino presente (por ejemplo, Ga. 2:20; Col. 2:12-13; 3:14). El Cristo resucitado
yaesta activo en la Iglesia en el poder de resurreccion del Espiritu.

Para Pablo, no existe obra del Espiritu en ¢l creyente que no sea obrade
Cristo. Esto aparece, por ejemplo, en Romanos 8:9-10: “vosotros... en el
Espiritu” (v. 9a), “El Espiritu... en vosottos” (v 9b), “pertenece a Cristo”
(v. 9d, virtualmente equivalente al “es de Cristo”) y “Cristo... en voso-
tros” (v. 10%). Es decir, todas las combinaciones posibles son utilizadas de
forma intercambiable. No describen diferentes experiencias, sino la misma
realidad. No existe una relacién con Jesis que no sea también una comuni-
dad con el Espiritu. La presencia del Espiritu es la presencia de Cristo.
Pertenecer a Cristo es estar poseido por el Espiritu. Para una persona, estar
“fortalecido de poder por su Espiritu en el hombre interior” es que Cristo
“more por Ia fe en vuestros corazones” (Ef. 3:16-17).7 Y eso es cierto en
la experiencia continuada de los creyentes (ordo salutis), solamente por la
verdad de la experiencia definitiva de Cristo, por lo que El es y hallegado a
ser en su exaltacion, “el Espiritu que da vida” (historia salutis).

Conclusion: Pentecostés completa la obra finalizada de Cristo para nuestra
salvacion. Sin Pentecostes, la redencion queda incompleta y sin sentido, Man-
tener la importancia de Pentecostés como una experiencia de poder disfrutada
por algunos creyentes a diferencia de otros, una experiencia “mas alld” de la
salvacién (vista solamente como el perdén de los pecados),” es seriamente
inapropiada. Esa teoria empequefiece el significado de Pentecostés. Sin Pente-
costés no hay salvacion. Punto. ¢Por qué? Porque sin Pentecostés no hay vida
(de resurreccion) en el Espiritu, y sin la vida escatolégica®, los pecadores per-
manecen “muertos en [sus] delitos y pecados” (Ef. 2:1-5),

con la posterior formulacidn de la Iglesia de la doctrina trinitaria. La distincién personal
v paralela entre Dios (el Padre}, Cristo como Sefior y el Espiritu {Santo} - subrayando la
subsiguiente formulacion doctrinal - esta suficientemente clara en Pablo (P. ej: 1 Co. 12:4-
6;2 Co. 13:14; Ef. 4:4-6; cf. especialmente Ja excelente discusion de Fee, Emnpotwering Presence,
827-45) Deberiamos hacer énfasis en que el enfoque histérico-salvifico del argumento de
Pablo siempre debe estar presente. A Pablo no le interesa la pregunta ontologica sobre
quién es Cristo {atemporal, eterno) como Hijo de Dios, sino en gué se ba convertido, qué
le ha pasado en la Historia, y qué significa esta identidad como “el tltimo Adan”, “El
segundo hombre” (1 Co. 15:47), es decir, en términos de su verdadera humanidad.

¥ Que Pablo no pretende lograr una identidad absoluta entre Cristo y ¢l Espiritu queda
claro mis adelante en Romanos 8: aqui la intercesién del Espiritu en el interior de los
creyentes (v. 26-27), se distingue de la intercesién complementaria del Cristo ascendido,
a la diestra de Dios (v. 34).

# Agl, por ejemplo, en Williams, Renewal Theology, 2.177, 189, y especialmente 205-207.

# Las metaforas de Pablo sobre el Espiritu como ug “depésito” {2 Co. 1.22; 5.5; ef.
1:14) y “primicias” (Ro. 8:23} subrayan la naturaleza escatoldgica inherente de su presencia
y obra en ¢l interior de los creyentes.
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Pentecostés atestigua publicamente que la obra salvadora de Cristo ha
sido completada, que se ha convertido en “El Espiritu que da vida”. Pente-
costés es, dentro de la historia de la redencién, el sello del Espiritu
(cf. Efesios 1:13) de Cristo para la Iglesia sobre el perdén y la vida escato-
[6gica asegurada en su muerte, resurreccién y ascension. Para expresarlo en
caregorias formales, no doctrinales, la “novedad” de Pentecostés no es, al
menos principalmente, antropolégico-experimental, sino cristolbgica y ecle-
siologica-misioldgica. Sobre todo, Pentecostés significa dos cosas: (a) El
Espiritu ahora esta presente, por lo menos permanentemente sobre la base
de la obra finalizada de Cristo; El es el Espiritu escatoldgico; (b) El Espiritu
ahora es derramado “sobre toda carne” (Hechos 2:17), tanto gentiles como
judios; es el Espiritu universal. ®

2. Entonces, ;Qué hay de las segundas experiencias en Hechos?
No obstante, después de lo dicho (algunos carismaticos estarian de acuer-
do con mucho de Jo expuesto sobre el sentido de Pentecostés), la pregunta
persiste: ¢Qué sucede con la experiencia evidentemente portentosa de
las 120 personas en Pentecostés y otras que posteriormente presenciaron
el resto del evento de Pentecostés, tal y como se recoge en Hechos (p. ¢j.:
8:14 ss; 10:44-48/11:15-18; 19:1-7)?

Al responder a esta pregunta, se torna vital no ignorar el marco de la
historia de la redencién del libros de Hechos. Con demasiada frecuencia,
Hechos es leido como una mas o menos aleatoria coleccion de episodios
de los dias de gloria de la Iglesia primitiva, como una serie de vifietas suel-
tas sobre «los buenos tiempos cuando los cristianos eran cristianos de
verdad». Esta lectura no solamente fomenta una nostalgia anacrénica de
“vovamos al Pentecostés”, sino que casi inevitablemente conlleva a un in-
ductivismo exegético, sin prestar una atencién adecuada al contexto. Como
resultado, Hechos se mina de pequefios detalles experimentales fundidos
(tendria que decir forzados) conjuntamente para ofrecer un modelo conti-
nuo y estandar de la dotacién individual de poder.

Todo el libro de Hechos es vinico. Como documento, el libro de Hechos,
como Lucas-Hechos en conjunto, esta cuidadosamente escrito. Sea cual
sea el propésito multifacético de este libro, uno de los objetivos principales
es mostrar que la Historia se desarrolld tal y como Jests dijo que sucederia:
“Me seréis testigos en Jerusalén, en toda Judea y Samaria, y hasta los confi-
nes de la Tierra” (Hechos 1:8). Hechos pretende documentar una historia

®Ver mi obra Perspectives on Pentecost, 13-41.
1 Debemos fijarnos en que Hechos 1:8 no es una promesa para todos los creyentes
o para cada generacion de la [glesia indiscriminadamente, sino solamente para los apds-
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gue ba sido completada, una época Uinica en la historia de la redencién: la
extension apostolica® definitiva “a todos los confines de la Tierra”, Yano
hay necesidad de escribir una 3* parte para Tedfilo. El resultado para el
apdstol (Pablo) se quedasin resolver, pero no para el Evangelio apostélico;
ha cubierto la Tierra (cf. Col. 1:6, 23). Aunque existird un futuro post-
apostdlico®, la historia que interesa a Lucas esta finalizada.

Las experiencias milagrosas de Pentecostés y otras recogidas en He-
chos solo tienen significado st nos acercamos a ellas desde esta perspectiva
controladora. Estos milagros dan testimonio de la realizacidn del progra-
ma apostdlico que se expande, anunciado en Hechos 1:8: Jerusalén, Judea,
Samaria y los confines de la Tierra. O en términos étnicos: judios, medio-
judios, no judios/gentiles (filemonos en el paralelismo entre “gentiles” y
“confines de la tierra” en Isalas 49:6, citado en Hechos 13:47).

Esta perspectiva parece lo suficientemente clara en los pasajes mas discuri-
dos de los capitulos 2, 8, 13-11 y 19. Los marcadores textuales restrictivos de
la historia de la redencion son evidentes: “judios piadosos” (2:5), “Samaria”
{con referencia a “los apostoles en Jerusalén” 8:14), “los gentiles” (10:45;
cf. 11:11, de nuevo haciendo referencia a los apostoles, 11:58; 15:8). La identi-
dad étnica y la ubicacién de los individuos mencionados en la Historia (de 1a
redencion), no debe ser desechada como esencialmente indiferente a sus expe-
riencias de poder descritas en esos textos y en otros parecidos.” Hechos 2 y
los sucesos milagrosos subsiguientes que Lucas narra no estan pensados como
un patron de “repeticiones” de Pentecostés que contintian indefinidamente en
la historia de 1a Iglesia. Mas bien, constituyen en su conjunto, como ya hemos
indicado, una unidad completa con e} programa apostolico ya finalizado al que
acompafian.

Ciertamente serfa un error argumentar, por un lado, que Lucas preten-
dia mostrar que los dones milagrosos y las experiencias de poder cesaron
con la historia que é] documento. Pero no es menos gratuito suponer que
estaba queriendo decir que continuarian. Nos hara falta entrar en otro te-
rreno para seguir tratando este tema.

toles. Gramaticalmente, el antecedente de “vosotros” en el versiculo 8 es “los apéstoles”
en el versiculo 2. En Colosenses 1:6, 23 Pablo insinila que a través de su propic ministerio
se estd completando esta expansién apostolica de ba Iglesia a nivel mundial.

32 “Sin estorbo®, las palabra finales en el texto griego, es la nota con que termina
Hechos {cf. 2 Timoteo 2:9, Pablo estd encadenado, “pero la palabra de Dios no esti presa™).

3 Esto también se aplica al incidente en 19:1-7, que habla sobre una anomalia en la
historia de la salvacidn: discipulos de Juan el Bautista que conocian {o debian de conocer)
la profecia que sell6 su ministerio/bautismo (Lucas 3:16-17), pero todavia no sabian de
sucumplimiento.
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Al respecto, no viene al caso observar que en Hechos otras personas
ademis de los apdstoles ejercen milagros {6:8). Ofrecer esto como eviden-
cia de que tales dones continuaron después del tiempo de los apéstoles™
separa lo que para Lucas estd unido. Otros ejercen los dones en virtud de la
presenciay de la actividad de los apdstoles. Lo hacen bajo un “paraguas apostdl-
co”, por decirlo de alguna manera.” Su actividad también pertenece al
interés global de Lucas, indicado al comienzo (cf. 1:1-2): lo que el Cristo
exaltado esta haciendo mediante el Espiritu Santo a través de los apdstoles.

Mis problemitico es el argumento a favor de la continuacién basado en
la afirmacién de que en Hechos, las sefiales y los milagros no dan testimo-
nio tanto de los que llevan el Evangelio como del Evangelio mismo. Es
decir, que la referencia primaria de los milagros es el mensaje, no los men-
sajeros.® Esta idea esta, de nuevo, fuera de la temarica lucana. Pero tam-
bién lleva consigo el potencial para subvertir la apostolicidad mismade la
Iglesia que Lucas estd interesado en demostrar.

¢Proclaman los apdstoles (y otros) el Evangelio porque es verdadero? Por
supuesto. Pero también es importarte que el Evangelio es verdadero porque
los apéstoles lo proclaman, y otros o hacen por derivacion, en dependencia de
los testimonios apostélicos. Como Lucas expresa con claridad desde el princi-
pio (Hechos 1:15-26), la autoridad material (el mensaje def Evangelio) y la
autoridad formal (los apdstoles) son dos caras de la misma moneda.” En

*Como hacen, por ejemplo, Deere, Power of the Spirit, 68, 244; W, Grudem, Systematic
Theology: An futroduction to Biblical Doctrine {Grand Rapids: Zondervan, 1994), 358-59, 362,

¥ Fijense (segiin Warfield) en que 0 estoy argumentando que solamente sobre aquellos
en los que los apdstoles pusieron sus manos ejercieron estos dones; el texto no sostiene
una conclusién asi de “mecanica”,

% Por ejemplo, Deere, Power af the Spirit, 103-4, 249, y con mis cautela, Grudem,
Systematic Theology, 359. En su analisis del libro de Hechos, ambos autores ilustran el
cuestionable inductivismo del que hemos hablado anteriormente.

¥ El amplio debate sobre el trasfondo y naturaleza de los apdsioles en el Nuevo
Testamento todavia continta. Por un lado, la relacion exacta entre los apistoles escogidos
porJestsyel_el ahjudio dela época, se discute. De momento basta con decir que la dltima
institucidn, como minimo, proporciona un telén para el entendimiento de los apdstoles y
su autoridad; se les ha autorizade para ser representantes juridicos del Cristo exaltado. De
forma original, sin ser derivados, habla a través de ellos (2 Co. 13:3). Su palabra es la palabra
de Dios (1 Ts. 2:13). Ver, porejemplo, H. Ridderbos, jve History and the New Testament
Seriptures (Phillipsburg, N.J.: Presbyterian and Reformed, 1988[1955], 12-15.

* E] continuo debate sobre la autoridad biblica muestra lo que estamos tratando aqui.
(1) ¢Dice esto Dios/la Biblia porque es verdadero? o (2) ¢Es verdadero porque lo dice
Dios /1a Biblia? Estamos ante un falso dilemia; sin duda alguna, ambos casos son ciertos.
Pero en el teismo biblico, donde la criatura hecha a la imagen permanece siempre depen-
diente de la sabiduria y de la existencia de Dios ¢l Creador, la afirmacidn (2) es mas defi-
nitiva: Dios es la fuente de toda ia verdad.
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realidad, siempre van de la mano; el inico evangelio que Lucas conoce es el
evangelio apostolico, atestiguado como tal por sefiales y maravillas. 8

Lanaturalezano uniforme de las experiencias de Hechos. Desde mi punto de
vista, aquellos que ordenan el material de Hechos para proporcionar un
modelo de experiencias de poder posteriores a la conversion, pasan por
alto con demasiada facilidad los problemas en el texto que hacen esta posi-
cion completamente imposible. Por ejemplo, ées la siguiente experiencia
un hecho posterior a la conversion? (Hechos 2: si; cap. 8: cabe la posibili-
dad, pero sigue siendo discutible; cap. 10-11: no; cap. 19: ? - ¢A los disci-
pulos de Juan les falta la fe salvadora?). ¢Experimentan las personas el Es-
piritu al mismo tiempo o después del bautismo de agua? La imposicién de
manos, ¢es con o sin oracion? Tales preguntas no tienen una respuesta
coherente, de modo que cualquier bisqueda de una experiencia paradig-
matica en Hechos es buscar algo que el libro no pretende ofrecer.

La experiencia de los discipulos en Pentecostés (Hechos 2), sin duda,
fue una experiencia posterior a la conversién. Pero, ¢como hace este hecho
que la conversién individual sea un pre-requisito o incluso una presuposi-
c16n para que el Espiritu venga a cada uno de los que alli estaban? ¢ Tendre-
mos gue decir entonces que sus conversiones eran una pre-condicion para
la muerte, resurreccidn y ascensién de Jesas (los otros acontecimientos
con los que Pentecostés forma una serie de eventos tinicos e irrepetibles,
2:32-33)? Aqui estamos ante una experiencia (nica de esa generacion, la
cual, por la naturaleza de aquel momento, solamente podia ser una. Lasuya
erala experiencia de aquellos que vivieron en aquel tiempo, “cuando vino
la plenitud del tiempo” (Gal. 4:4), cuando el Hijo de Dios se encarnd, su-
#r16, murib, fue levantado, ascendido, e inseparablemente y como conse-
cuencia, envio al Espiritu Santo a la Iglesia,

Para finalizar, me sorprende que los autores pentecostales / carismaticos
tengan tan poco que decir sobre las palabras finales del Evangelio de Lucas
(Lucas 24:52-53). Esta es, después de todo, Ia nota con la que Lucas decide
finalizar, la impresion con la que quiere dejar a Tedfilo hasta que Hegue la parte
segunda, Este final incluye lo siguiente: Los apdstoles y otros discipulos, ha-
biendo tenido contacto reciente con el Jestis resucitado y ascendido, con los
corazonesardiendo (v. 32) y las mentes abiertas (v. 45), adoran “con gran gozo”,
“alabando a Dios[siempre]y en ptiblico {en el templo)”. Todo esto me parece
impresionante y tiene continuidad plena con su experiencia (lenos del Espiri-
w1) después de Pentecostés (cf. Hechos 2:46-47). Es solamente una indicacién
mas de que la importancia de Pentecostés apenas esta en la experiencia cristia-
na individual después de la conversion.

47



¢SON VIGENTES LOS DONES MILAGROSOS?

3. Debido a Pentecostés, nosotros experimentamos la obra del Espi-
ritu Santo. Si enfatizamos en laimportancia cristologica, definitiva de Pente-
costés y su ubicacion dentro de la historia de la redencién podemos dar la
sensacién de «no querer darle ninguna importanciaa la experiencia del Bautis-
meodel Espirttu»” Estoy dispuesto a luchar en contra de esa impresion. No
podemos negar (y comentaré este punto més adelante) que el Espiritu que
llegd en Pentecostés es el autor de experiencias reales ricas y profundas en los
creyentes; es la fuente de toda experiencia cristiana. No puede dudarse del
punto de vista del Nuevo Testamento: no experimentar el Espiritu - de una
manera vital, transformadora y por lo tanto poderosa - es no tener el Espiritu.
No es esto de lo que debatimos en este libro.

B. CESACIONISMO

1. El tema del cese de algunos dones necesita ser centrado. Personal-
mente no mantengo que todos los dones del Espiritu hayan cesado, o que
la Iglesia haya sido desprovista de tales dones hoy, un tema al que volveré
mis adelante. No es necesario comentar que la pregunta no es si los dones
contintan, sino gué dones milagrosos contintian en la actualidad.

Tampoco argumento que los milagros hayan cesado. Definir “milagro”
adecuadamente es dificil y requeriria una discusion extensa. Para nuestro
proposito, aceptaré que un milagro sucede cuando Dios hace algo “menos
comun” o “extraordinario” y “sumamente insolito.”® No cuestiono que tal
actividad contintie hoy. Més especificamente, no niego que Dios sane {(mi-
lagrosamente) en nuestros dias. Puede decidir hacerlo, sin importar lo deses-
perado y terminal que sea el pronéstico médico, en respuesta a la oracién
individual y comunal de su pueblo. Santiago 5:14-16, por ejemplo, nos indica
esto, independientemente de la interpretacion que hagamos del texto.

Sin embargo, si que cuestiono que los dones de sanidad y de hacer
milagros, como son descritos en 1 Corintios 12:9-20, hayan sido dados en
laactualidad. De entrada, cito dos factores que sostienen tal duda: (2) Den-
tro del Nuevo Testamento, las Gnicas ocasiones especificas de ejercicio de
tales dones, dados por el Cristo ascendido, suceden en Hechos (cf. He-
breos 2:3b-4). Pero éstos (ya sean los mismos apdstoles, o por aquellos a

¥ Segiin Lederle, Treasures Old and New, 2.

* Grudem, Systematic Theology, 355; D.A. Carson, “The Purpose of Signs and Wonders
in the New Testament”, en Power Religion: The Selfing Ont of the Fuungelical Church?, ed. MLS.
Horton {Chicago, Moody, 1992), 114, 118 (n. 6).
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quienes impusieron sus manos, u otros), como hemos apuntado anterior-
mente, acompafian la propagacion apostblica tinica y finalizada que Lucas
trata. En este sentido, son “las sefiales de un verdadero apéstol” (indepen-
dientemente de la correcta interpretacion de 2 Co. 12:12), y su continuidad
en la era post-apostolica no debe ser simplemente presupuesta. Esto debe
establecerse en otro terreno, el cual, tal y como yo entiendo, el Nuevo
Testamento no proporciona. (b} Santiago 5 contempla un escenario dife-
rente. Alli, 1a sanidad no depende de un individuo que ha recibido poder
para llevarla a cabo, sino que ocurre a través de la oracion, no solamente la
de los ancianos (y entonces sin distincidn entre ellos) sino la de todos los
creyentes.

2. Mi interés principal es el cese de todos los dones de revelaciéon o de
palabra. Al decir dones de palabra estoy pensando en (mirando las listas
de Romanos 12:6-8; 1 Co. 12:8-10, 28-31; y Efesios 4:11) la profecia y su
evaluacidn, las lenguas y su interpretacién, la palabra de sabiduria y 1a pala-
bra de conocimiento. Ya que se reconoce generalmente que existe una cier-
ta superposicion entre ellos, {segin 1 Co. 14, por ejemplo, laprofeciay la
interpretacion de lenguas son funcionalmente equivalentes), podemos con-
siderarlos juntos, de forma genérica, como dones proféticos,

No podemos desarrollar aqui una defensa completa del cese de estos
dones de revelacién.# Esta conectado, por citar solamente un pasaje clave,
con la comprensidn histérico-salvifica de 1a Iglesia y su apostolicidad ex-
presada en Efesios 2:11-12. La Iglesia se describe como el proyecto de
construccion de Dios, el arquitecto maestro, en marcha en el periodo entre
la ascenston y el retorno de Cristo (cf. 1:20-22; 4:8-10, 13). En este edificio
de la Iglesia, los apdstoles y los profetas son los cimientos, junto con Cris-
to, como la “piedra angular™ (v, 20).

En cualquier proyecto de construccién (antiguo o moderno), los
ctmientos se ponen al principio, sin que tengan que ser repetidos constan-
temente (jAl menos, si el constructor sabe lo que est4 haciendo). En tér-
minos de este modelo dindmico para la Iglesia, los apostoles y profetas
pertenecen al periodo de los cimientos. En otras palabras, seglin el dise-
fio del Arquitecto Divino, la presencia de los apéstoles y profetas en la
historia de 1a Iglesia es temporal.

¢De qué modo son los apéstoles y profetas los cimientos de la Iglesia?
La respuesta esta en ver el edificio de la Iglesia dentro del marco de la

“ Ver mi Perspectives on Pentecost, §9-116.

? Especialmente debido a su proximidad con la fundacién, “dovela™ no encajaen el
contexto; cf. Fee, Empowering Presence, 638, n. 100,
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historia de la redencién. Segiin 1 Corintios 3:11 (la metafora varia ligera-
mente, pero no supone una diferencia teolégica importante), Cristo es el
fundamento de la Iglesia. ;Cémo? No en un sentido general de su persona,
o en su persona considerada en abstracto, y ni siquiera principalmente por
su actividad intcial en la Iglesia. Més bien Cristo es el fundamento “ya puesto”

(v. 11); es decir, El es el fundamento por su muerte y su resurreccién (por
ejemplo, 1 Co. 1:18, 23;2:2, 15:3-4; 2 T1. 2:8). Todo le que él representa
para la Iglesia y en la Iglesia depende y se deriva de que es el Cristo crucifi-
cado v glorificado. El es el fundamento de laIglesia por su obra finalizada.

Por consiguiente, los apdstoles y los profetas no son el fundamento
porque ellos completen partes que faltan en la obra de Cristo. Lo que es
esencial, y de otro modo faltaria, es un testimonio adecuado a esa obra, un
testimonio del Evangelio. Los apdstoles son los testigos autorizados de
Cristo, ordenados por el mismo Cristo resucitado para dar testimonio con
autoridad sobre su resurreccidn y las implicaciones de ésta (Por ejemplo,
Hechos 1:2, 8, 21-26; 1 Co. 9:1, 15:1-4, 8-11; Ga. 1:1, 15-16).

Los apostoles (y los profetas® junto a ellos}), en otras palabras, son los
cimientos de la Iglesia por su testimonio, testimonio revelador e inspirado
(como apunta Efesios 3:5: «<ahora... ha sido revelado a sus santos apdstoles y
profetas por el Espiritu»). En términos de la correlacién hecho-palabra que
marca la entrega de la Revelacion a través de Ja historia de la redencion, su
testimonio es el fundamento testimonial de la obra de Cristo; a la obra defini-
tivade Cristo, que fue una vez por todas, se le une un testimonio definitivo de
esa obra, un testimonio de una vez para siempre. Aqui estd la matriz parael
Canon de] Nuevo Testamento, para el nacimiento de un nuevo cuerpo de
Revelacién que se uniraalo que con el tiempo lleg6 aser el Antiguo Testamen-
to.* Al quedar completa esta revelacién fundacional, y también su papel fun-
dacional como testigos, los apdstoles, y junto con ellos los profetas y otros
dones de revelacion, desaparecen de la vida de la Iglesia.

* El hecho de que aqui se hable de fos profetas del Nuevo Testamente (no del Antiguo)
se ve en el orden de las palabras: (no “los proferas y los apostoles™, es decir, el Antiguo
v el Nuevo Testamento); se ve especialmente en Efesios 3:5, donde aparece la misma

expresion y ocurre con la palabra “ahora” (en contraste con “otras generactones” en el

pasada).

# No tiene nada de especial que no todos los decumentos del Nuevo Testamento
estén escritos por apostoles. De forma paralela 2 lo que hemos visto sobre las sefiales y
milagros en la era del Nuevo Testamente, la apostolicidad, aunque no es estrictamente
un criterio de canonicidad, es indudablemente el medism para el Canon; ver R.B.Gaffin,
Jr., “The New Testament As Canon”, in frerrancy and Hermenentic, ed. HM. Conn (Grand
Rapids: Baker, 1988), esp. 17279,
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A continuacion veremos varias objeciones a esta construccién, junto con
algunos intentos de evadir las implicaciones que tiene.* Podemos apuntar
aqui brevemente que “sucesion apostdlica” en un sentido personal, sea conce-
bido institucional o carismaticamente, es una contradiccion de términos. En el
Nuevo Testamento encontramos, dentro del marco de la historta de 1a reden-
c16n, el caracter definitivo del apostolado (una vez por todas), la presencia
exclusiva (que no contina) de los apdstoles en la vida de la Iglesia. La aposto-
licidad de la “Iglesia dinica, santa, catélica” (credo de Nicena) se revela alli
donde [a Iglesia se mantiene con fe, edifica con firmeza sobre el testimonio
acabado de los apdstoles y los profetas, hablade la obra acabadade Cristo y de
las implicaciones de ese testimonio para lafe y ]a vida. Este testimonio com-
pleto y fundacional se ha conservado como el Nuevo Testamento.

3. Mantener la continuidad de los dones proféticos hasta el dia de hoy es
cuestionar la canonicidad del Nuevo Testamento, particularmente
si pensamos en el Canon como algo cerrado. Tal continuidad, inevitablemen-
te, relativiza la suficiencia y autoridad de la Escritura. $¢ que muchos continuis-
tas’ niegan este concepto. Pero les pido paciencia mientras me explico.

De hecho, muchos continuistas son cesacionistas st tenemos en cuenta
que reconocen que no hay apostoles* hoy? . Esto refleja una apreciacidén
de la autoridad Gnica de los apdstoles y el nexo entre su autoridad y la auto-
ridad y canonicidad (cerrada) del Nuevo Testamento.® Esta idea habla de

* El esfuerzo en la refuracién de Ruthven (On the Cessation, 216-20), por gjemplo, se echa
a perder normalmente por una concepcién inadecuada de la auvoridad apostdlica, junto con
una imprecisa representacién de la posicion a la que él se opone ({Por ejemplo, «la predicacién
de la soterologia calvinistas representa al Cristo exaltado «inactivo en el presente, p. 1131)

*N, del T. Del mismo modo que usamos “cesacionista” y “la postura abierta, pero
cautelosa”, utilizaremos la expresion “continuista” para referirnos aaquellos creyentes que
creen en la continuidad y vigencia de los dones milagrosos. En este contexto el autor se
refiere alas posturas pentecostales, carismaticas y de la Fercera ola.

4 El Nuevo Testamento utiliza la palabra griega apostofos en mis de un sentido. Aqui
se usa para aquellos designados por Cristo e investidos con su autoridad (ver nota 37),
aquellos que son “primeros” en 1a Iglesia (1 Co. 12:28; cf. Ef. 2:20; 4:11; 2 Co. 11:13):
los doce, Pablo y quizas otros.

¥ Por ejemplo Carson, Manifestaciones del Espfrits, Andamio, 2000; Grudem Systernatic
Theology, 906, 911. Véase en este sentido la conclusién cualificada, menos que enfitica de
un anti-cesacionista tan convencido como Ruthven (On the Cessation, 220). La idea de
Grudem de que el apostolado es “un cargo, no un don” (1019, n. 6; cf, Deere, Power of
the Spirit, 242) es dificilmente sostenible {al menos, a la luz de la actividad del Cristo
ascendido en Efesios 4:8, 11: “EL... dio dones a los hombres”; ; “EL.. dio a algunos el ser
apdstoles™} v hace una separacién que Pablo no aceptaria. Todos los dones no son cargos
{un tema, por cierto, demasiadas veces ignorado o pasado por alto en los debates actuales
sobre la ordenacion de la mujer), pero todos los cargos son dones.

# Por ejemplo, Grudem, Systematic Theology.
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la legitimidad de distinguir entre la era apostdlica y post-apostélica de la
historia de la Iglesia, o entre un periodo en el que el Canon estuvo abierto
y otro en el que el Canon pasé a estar cerrado.

Todos los que acepten esta distincién tendrin que analizar las diferen-
tes implicaciones que tiene. Un simple “todos los dones son para hoy”
no servira (y de becho no es la postura de muchos continuistas). Pero, ¢cudl
es la conexi6n entre dones como la profecia, y la presencia de los apdsto-
les? ¢Es coherente teologica y exegéticamente hablando mantener por un
tado, el cese del don de revelacién del apostolado (ya que sin dudas era
fundamentalmente eso, of. Ga. 1:11-12; 1 Ts. 2:13) y, por otro lado, la con-
tinuidad de los dones proféticos? ¢No nos devolveria esa continuidad a
la situacién de la Iglesia primitiva en la que el Canon estaba abierto*?
Y, tengamos en cuenta que ahora no tendriamos el control de un apostola-
do vivo.

4. Aquellos que sostienen la continuidad de los dones proféticos en la
actualidad tienen dificultades para ponerse de acuerdo, sobre todo en cuanto
al tema de su autoridad. Por un lado, estan aquellos que sostienen que estos
dones son falibles en su ejercicio y tienen una autoridad menor que lade
los profetas canénicos del Antiguo Testamento y los apdstoles del Nuevo
Testamento. Por otro lado, Gordon Fee, por ejemplo, rechaza esta posi-
cibn por estar «controlada por factores que a Pablo no le interesaban en
absoluto» y por «hablar sobre muchas cosas bastante diferentes de las que
Pablo estd hablando».%

Segiin Fee, «sabemos que [Pablo] vio a ‘los profetas del Nuevo Testa-
mento’ como los sucesores de los ‘legitimos’ profetas del Antiguo Tes-
tamento ... v los “Unicos” profetas a los que Pablo se refiere que no son
parte de la presente inspiracién del Espiritu son los profetas cuyos oracu-
los pasan a formar parte de su Biblia (Ro. 1:2; 3:21}».°' Mientras Fee llama

* Debo enfatizar que, durante el periodo fundacional apostélico de la Iglesia, su
“canon” {es decir, donde encuentro la palabra de Dios y su voluntad revelada para mi
vida) era una entidad fluida y envolvente, constituida por tres factores: (1) Un Antiguo
Testamento completo; (2) el que llegaria a ser el Nuevo Testamento y otros documentos
inspirados que ya no existian (P. e); la carta mencionada en 1 Co. 5:9), en ¢l tiempo en
que se iban escribiendo e than circulando (cf. Col. 4:16); y (3) una voz apostblica profética
(*va de palabra, ya por carta nuestra” [2 Ts. 2:15] apunta a esta mezcla autoritativa entre
la palabra v el texto escrita). La Iglesia de aquel tiempo vivia segin la autoridad y la guia
seghn el principio de “la Escrituray un pls™; por la naturaleza del caso todavia no podia
decirse, como principio formal, soka Scriptura.

% Fee, Empowering Presence, 892 (con referencia especifica al punto de vista de Wayne
Grudem).

* Ibid.
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a eso «una evidencia demasiado escasa para continuar desarrollando una
argumentacion», en el contexto parece dificil no interpretar que esta di-
ciendo que, hasta donde podemos ver, no somos capaces de distinguir, en
los temas de la Inspiraciéon y la Autoridad, entre los profetas del Nuevo
Testamento y los profetas que escribieron en el Antiguo Testamento.

La opinidn de Williams es similar a 1a de Fee (una opinion que es am-
pliamente compartida entre los pentecostales y carismaticos). Aunque man-
tiene que cualquier expresion del don de la profecta es “revelacion subordi-
nada” y no esta “al mismo nivel que la Escritura”, al mismo tiempo afirma
que “viene directamente de Dios y es hablada con autoridad divina” y que
“las palabras son inspiradas divinamente” y que “la verdadera profecia esla
propiadeclaracién de Dios.” * Si es asl, y st 1al profecia continta en la ac-
tualidad, entonces es dificil ver como la suficiencia de la Escritura o su cano-
nicidad {como una coleccién completa de documentos con una autoridad
unica), puede ser mantenida viablemente. Claramente, el tema en cuestion
tiene mas que ver con si la profecia actual contradice la Escritura.

También puede ser que «nadie... quiere arriesgarse a la posibilidad de
que alguien afiada algo a la Escritura».” Pero si la profecia en la actualidad
es inspiracion y autoridad divina, como se ha mencionado antes, entonces,
cualquiera que fuera la intencidn, si se ha afiadido algo a la Escritura.®
Ahora “el Canon” (es decir, el lugar en el que encontramos en la actualidad
la palabra de Dios) se convierte no solamente en lo que Dios ha dicho
en su Escritura, sino también en lo que esta diciendo mas alla de la
Escritura, y nos obligamos a atender y someternos a ambos. De hecho,
el altimo seguramente serd mas obligatorio por su contemporaneidad e
inmediatez con nuestra situacién. Ver aqui una amenaza relativizadora para
el Canon y su autoridad no es ir desencaminado.”

# Williams, Renewal Theology, 2:382, 386; cf. 1:43-44,

¥ Deere, Power of the Spirit, 241 (Después de leerlo, rodavia no estoy seguro de si su
postura sobre la profecia y la autoridad es mas cercana a la de Fee o a la de Grudem);
of. Williams, Renewal Theology, 1:44.

* Williams enfatiza (con cursivas) que no existe nada, incluyendo la profecia, que deba
ser afiadido a la revelacién especial recogida en tas Escrituras. Pero dos frases después
describe la profecia como «la revelacién de algiin mensaje para la situacién contemporanea
que no afiade nada esencialmente alo que El ha dado a conocer con anterioridad» (Renewal
Theology, 1:44). Sin duda, no es una critica observar que, por “nada esencial” que sea, una
afiadidura sigue siendo una afiadidura. Mas atin, debemos preguntarnos: realmente, ;cual
es la fuerza limitadora y descalificadora de la expresién “nada esencialmente”, cuando se
trata de las mismas palabras de Dios, que poseen inspiracidn y autoridad divinas? No veo
que la postura de Williams tenga una respuesta satisfactoria a esta pregunta,

% Ruthven, por ejemplo, habla de “los limites eternamente sellados del Canon biblico”
(On the cessation, 194). Acepto y valoro esta afirmacidn, pero tengo dificulrades en ver, no
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Fee, en el contexro anteriormente citado, cree que «preguntas como las
planteadas por las personas con ‘conciencia canonica’ quedan completamente
fuera del marco de referencia[de Pablo}, y que «é] no tiene ninglin interés en
las preguntas que surgen de nuestra existencia en la Iglesta unos 1900 afios
después».® Pero, ¢son sostenibles tales frases tan exageradas? El marco de
referencia de Pablo, que es escatolégico y tiene en cuenta la historia de la re-
dencién,” con su perspectiva de vivir “entre los tiempos”, comprende el pe-
riodo entre la resurreccién de Cristo y el regreso en su totalidad, sin importar
que tarde en llegar (0 lo poco que tarde, que eslo que Pablo, en respuestaala
revelacién que recibié y comunicd, habia anticipado). Pablo es unapdstol para
todas las épocas, sin importar el mimero de generaciones posteriores. Escribe
para todos los que estan en la posicién de haberse convertido «delos idolos
Dios para servir al Dios verdadero, y esperar de los cielos a su Hijo, el cual
resucitd de entre los muertos» (1 Ts. 1:9-10). Dificilmente puede decirse que
Pablo haya sido indiferente a las preocupaciones teologicas (legitimas) de la
Iplesia de finales del siglo XX.

Mas ain, las cartas pastorales con sus receptores no apostélicos (Timo-
t€o, tanto como ningun otro, se ve como el sucesor personal y directo de
Pablo, cf. Filipenses 2:20-22, pero Pablo nunca le llama apéstol), muestran
una preocupacién por un futuro post-apostélico. Especificamente, el man-
dato a guardar el “depésito” (apostdlico) (2 Ti. 1:14; cf. v. 12; 1 T1. 6:20) da
sefiales de, al menos, una incipiente “conciencia candnica”.

5. Pero, ¢qué hay de la visién de que la autoridad de los dones proféti-
cos es inferior y falible?®

() Esta vision no tiene una explicacién adecuada para Efesios 2:20; 3:5
{los profetas como parte de la fundacidn de la Iglesia, como hemos discu-
tido anteriormente). Wayne Grudem, por ejemplo, ha argumentado exten-
samente que en este caso los “profetas” no son los profetas mencionados
en otras ocasiones en Pablo, sino los apéstoles (“apdstoles-profetas”, “apds-
toles que también son profetas”).” Gramaticalmente, esto es poco proba-

solamente en términos de su posicién global, sino en el contexto inmediato, cémo puede
mantener esos limites de una forma significativa teolégicamente (y en la prictica).

% Fee, Empowering Presence, 892.

¥ Pocos han comentado este punto mis eficazmente en nuestros dias que el mismo Fee.

% Por ejemplo, Carson,Manifestaciones del Espiritu, Andamio, 2000; R. Clements, Word
and Spivte: The Bible and the Gift of Prophecy in the New Testarnent and Today (Lewcesters UCCE,
1986); W.A. Grudem, The Gifi of Propbecy in the New Testament and Today (Wesichester,
Tllinois: Crossway, 1988), Systematic Theology, 1049-61;.<f. 1031-43; G, Houston, Propbecy:
A Gif for Today? (Downers Grove, llinots: Inter Varsity, 1989), cf. Tumer, “Spiritual Gifts
Then and Now™, 15-16.

% Ver su obra Gift of Prophecy, 45-63
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ble.® Tampoco lo es contextualmente, ya que en 4:11, la siguiente referen-
cia de Pablo a los profetas, en un contexto relacionado {preocupado porla
construccion de la Iglesia), los distingue claramente de los apéstoles (4:11;
of. 1Co. 12:28).

Grudem continia manteniendo que, aun cuando los profetas sean
distintos de los apostoles en este contexto, Efestos 2:20 sigue sin tener
“mucha importancia” para decidir si la profecia contimia en la actualidad.®!
Esto se debe a que, a pesar de su esfuerzo por minimizar el asunto,*? aban-
dona la unidad de la profecia del Nuevo Testamento al diferenciar, en
efecto, dos dones: la profecia que no continta, que es infalible y “fundacio-
nal”, y la profecia que continta y es falible. Esto equivale a establecer una
diferencia basica y categbrica para la cual no existen pruebas en el Nuevo
Testamento, particularmente en la lista de dones.

(b) Los dos ejemplos explicitos de profecia no apostélica en el Nuevo
Testamento no sostienen la idea de que fuera falible. Son las profecias de
Agabo en Hechos 11:28 y 21:10-11. Grudem, por citar auno, ha realizado
un esfuerzo considerable para acusarle de que en la segunda ocasion, por
bien intencionado que fuera, cometié pequefios errores®’. En general,
es pedante pretender que Agabo se expresara con mas precision.®
Aqui®® solamente puedo afiadir que Hechos 21:11-14 debe ser leido pen-
sando en el hilo narrativo de Lucas, anteriormente citado (la divulgacién
mundial, fundacional y apostélica del Evangelio para incluir a gentiles as{
como a judios). Leido en ese marco contextual, lo que pasaba en Cesarea,
incluyendo la profecia de Agabo, se lee naturalmente como un recuento
paralelo de la descripcién comprimida de lo que se le dijo a Pablo anterior-
mente en Tiro (v. 4- le decian “a través del Espiritu” que no fueraa Jeru-
salén).

Por su parte, ambos casos ilustran la verdad arrolladora expresada ante-
riormente por el mismo Pablo al hacerles un recuento de su ministerio

® Ver especialmente 1. B. Wallace, “The Semantic Range of the Article-Noun-KAI-
Noun Plural Construction in the New Testament”, GTJ, 4 (1983): 59-84,

1 Grudem, Systematic Theology, 1051, n. 4

“ Grudem, Gift of Prophecy, 63-64.

# Ibid., 96-102; ver también su Systematic Theology, 1052-53; del mismo modo Carson,
Showing the Spirit, 97-98; Houston, Prophecy, 114-16.

¢ ].W. Hilber observa pertinentemente, «Si entonces juzgamos de forma rigida, pueden
citarse errores ‘similares’ en las predicciones del Antiguo Testamento», (*Diversity of OT
Prophetic Phenomena and NT Prophecy”, Wi, 56 [1994): 256).

¢ Para ver una respuesta mis extensa a este puntode Vlsta, ver mi obra Perspec:wes
on Pentecost. 65-67 (el lector tendra que juzgar si mu respuesta “muestra la suficiente atencidn
al texto” [segiin Carson, Manifestaciones del Espfritu,op.cit.].
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anico a los ancianos efesios: «Salvo que el Espiritu Santo solemnemente
me da testimonio en cada ciudad, diciendo que me esperan cadenas y aflic-
ciones» (Hechos 20:23). E! hecho de que en cada ocasién los discipulos (y
quizis también el mismo Agabo y otros que profetizaban) intentaran di-
suadir a Pablo, no compromete de ninguna manera la verdad infalible y
otientada por el Espiritu de lo que se estaba profetizando. También, si
Agabo cometid errores, éstos no quedaron reflejados en el texro lucano.
No tenemos noticias de que recoja este incidente para otra cosa que no sea
servir a su proposito global de mostrar el avance del Evangelio desde Jeru-
salén hasta Roma. Lo que Agabo dice es «lo que el Espiritu dice a las igle-
sias (cf. por ejemplo, Apocalipsis 2:7)». En resumen, la postura de la profe-
cia falible es incapaz de ofrecer ninglin ejemplo del Nuevo Testamento que
la respalde.

(c) Deberiamos hacer unos breves comentarios sobre algunos textos
normalmente utdizados como evidencia de que la profecta (no apostélica)
tiene una autoridad menor, falible. En 1 Corintios 14:29, el verbo aplicado
a profecia (diakrino) tiene un amplio sentido semantico; puede estar cons-
truido de diferentes maneras, dependiendo del contexto particular, y se
traduce como “evaluar”, “comprobar”, “juzgar” y “pesar”. De este modo,
en la forma en la que Pablo lo utilizd no hay nada que sirva para reclamar
que, yaque lo que es profetizado esta sujeto a “evaluacion” es, por lo tanto,
falible. Asimismo, tampoco interpretaremos que si los habitantes de Berea
estaban «escudrifiando [anakrino] diariamente las Escrituras para ver si es-
tas cosas eran asi» (Hechos 17:11, Lucas les alaba por hacerlo), tenemos
que entender que lo que Pablo les ensefiaba no tenia autoridad apostolica
infalible y completa,%

Es dificil ver cémo 1 Corintios 14:36a sirve para justificar que la no
apostdlica tiene menos autoridad. La pregunta de Pablo (“¢Acaso la pala-
bra de Dios salié de vosotros?”) esta casi sin duda dirigida no a los profe-
tas en especial, sino a toda la iglesia de Corinto, en relacién con las otras
iglesias (ver v. 33b). Junto con la cuestion en la Gltima parte del versiculo,
es “cortantemente retdrica”,” tiene la misma fuerza que decir lo siguiente:

% Fijémonos en la sustancial superposicién semantica entre arakrine y diakrino, Tal
superposicion {que también incluye el uso de dokimazo en 1 'Ts. 5:21) puede entenderse
mias en el anilisis semantico de ].P. Louw y E.A. Nida, Greek-English Lexicon of the New
Testament Based on Semantic Domains (Nueva York: United Bible Societies, 1988), 331-32,
36364 (esp. sec. 27.44-45, 30.108-9).

¥ G.D. Fee, Primera Epfstola a los Corintios. Ed. Nueva Creacion, Grand Rapids, Michs-
gan, 1998. p. 804. (reedicion).
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¢Es que la verdad comienza y termina en vosotros? ¢Os creéis que solo
vosotros tenéis la verdad del Evangelio y de sus implicaciones?

Tampoco la orden perentoria de Pablo a los profetas en 1 Corintios
14:37-38 apunta a que ellos tengan menos autoridad: del mismo modo que
la amonestacion que le propina a Pedro en Galatas 2:11-14 tampoco signi-
fica que Pedro no ensefiara con autoridad plena e infalible cuando ejercira-
ba su oficio apostélico de forma apropiada. Aqui no estamos tratando (y a
lo largo de este pasaje) el contenido de la profecta (y su autoridad relativa),
sino la conducta de aquellos que profetizaban.

Por si 1 Tesalonicenses 5:20 (*no menospreciéis las profecias”) no
pareciera tener suficiente fuerza en si mismo, afiadimos que Pablo utiliza
en 2 Corintios 10:10 el mismo verbo para describir la valoracion derogato-
ria que sus enemigos hacian de su predicacién como “menospreciable”, Es
cierto que aqui se aplica al aspecto formal de su forma de hablar (su “esti-
lo”) a diferencia de su manera de escribir, pero eso no evita que el contenido
se vea afectado por esa valoracion despreciativa.

{d) No debemos ignorar otro texto, uno que supone un enorme pro-
blema para algunos continuistas. 1 Corintios 12:28 expresa un orden:
«primeramente, apostoles; en segundo lugar, profetas: en tercer lugar,
maestros...» Existe el consenso general de que este orden tiene que ver con
el valor o la utilidad.®® Si es asi, entonces su posicién se queda con la si-
guiente conclusion: jla profecia de la Iglesia, siempre sujeta a evaluacién
como falible y por lo tanto nunca obligatoria para nadie, es mas itil y edi-
ficante que la ensefianza basada en la Palabra clara, infalible y con autori-
dad de Dios! {La profecia precede a tal ensefianza! En mi opinién, una
conclusién obviamente no deseada e inaceptable. Pero, so6mo pueden evi-
tar tal conclusién?

(¢) En definitiva, todos los continuistas, especialmente los defensores
de la postura falible, insisten en que la profecia esti siempre subordinada a
la Escritura y que debe ser comparada a la luz de ésta, de modo que su
suficiencia y autoridad no solamente no se ven amenazadas, sino manteni-
das. Pero, ¢cémo ocurrird tal comprobacidn? La profecia en el Nuevo Testa-
mento {por ejemplo, la de Agabo), y la que se dice que tiene lugar en la actua-

idad, a veces es tan especifica que simplemente no puede ser evaluada porlas
Escrituras existentes. Por ejemplo, se insta a un individuo 0 aun grupo auna
accibn determinada basindose en, por ejemplo, un suefio, que no puede ser
juzgado por JaBiblia a menos que la accién implicara la violacién de un man-

% Por ejemplo, Fee, Empowering Presence, 190; Grudem, Gift of Prophecy, 69.
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cdamiento®’ La Escritura, por su propia naturaleza, guarda silencio sobre aque-
llos detalles que le hacen parecer un suefio “de revelacién”, que le dan ese
caracter especifico y distintivo (y perseguido). Ademas, a diferencia de las
Escrituras (y la revelacién general), que estin siempre accesibles y abiertas a
diferentes interpretaciones, no hay forma alguna de acceder a la revelacion
subyacente que hay detras de ese suefio o de distinguirla de la transmisién/
interpretacion falible de la persona que dice estar profetizando™.

Este punto de vista, no puedo verlo de otra manera, abre la puerta a una
revelacion en la Iglesia actual que no es ni revelacidn redentora especial y
candnica, ni revelacién general {que sale de nosotros, como creados a ima-
gen de Dios, y del mundo que nos rodea). Lo que se afirma es un tercer tipo
de revelacion, que va mas alla de las dos. Es mas que una “revelacién” en el
sentido de “lluminacion del Espiritu para la actualidad de una verdad ya
revelada” (Efesios 1:17; Filipenses 3:15);”" es mas que una reflexién con-
cienzuda y una lucha en oracién suscitada por el Espiritu, sobre las cir-
cunstancias y los problemas contemporaneos a la luz de la Escritura. Se
trata de una revelacion inmediata y adicional que funciona especialmente
cuando conviene encontrar una guia, mas alla de la Escritura, por lo que
inevitablemente sugiere una cierta insuficiencia de la Escritura, que necesi-
taser compensada.”? La tendencia de este punto de vista, no importalo
cuidadosamente que se califique, es alejar la atencién de la Escritura, parti-
cularmente en temas practicos y apremiantes de la vida,

© Williams, Renewal Theology, (2:384) enfatiza que la profecia en la actualidad «puede
confirmar, pero nuncadirigir por si misma... La profecia predictiva -profecia como presagio
- debe ser frontalmente rechazadas. Pero, ¢por qué esta exclusidn, si se trara de un don
del Nuevo Testamento? ¢Sobre qué base realizar esta exclusién, espacialmente si (apar-
te del libro del Apocalipsis) los otros ejemplos concretos del Nuevo Testamento (Agabo)
son claramente esa forma de “profecia direccional”?

7 Esto deja una pregunta {la cual, si no me equivoco, no es tratada realmente por
los defensores de esta postura). ¢Se revelaria Dios de manera tan ambigua, por no decir
“ineficiente”? La respuesta no puede ser la biblica sobre la revelacion a través de debi-
lidades humanas (Cf. 2 Co. 4:7), porque en este caso, en ¢l resultado (lo que se profetiza),
la debilidad {falibilidad humana) permanece sobrela tevelacion.

7* El tema entonces no es si se puede decir que Dios se “revela” a si mismo hoy; por
supuesto que lo hace. Pero, ¢En qué sentido? En este punto, la critica que Carson hace
de Vos (Showing the Spirit, 161-64) esta muy fuera de lugar (aunque es cierto que Vos se
podria haber expresado con mis claridad en ocasiones).

72 Esto parece claro, por ejemplo, en lo que escribe Turner (aunque aprecio el cuidado
con que presenta el tema): como afiadido a la necesidad de iluminacién y de la aplicacién
de la verdad candnica en nuestros dias, <también existe la necesidad de un diagndstico
espiritual profundo sobre los individuos y las congregaciones, y una guia especifica sobre
un gran numero de temas practicos», una necesidad satisfecha, mis alla de 1a Escritura,
por los dones de revelacion de 1 Co. 12:8-10 (“Spiritual Gifts®, 55).
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Para expresar mi preocupacion de otra manera, esta concepcion difu-
mina la diferencia esencial entre las verdades de Romanos 8:14 y 2 Pedro
1:21. Es decir, se oscurece la diferencia entre ser “guiado” por el Espiritu
(el privilegio, démonos cuenta, de todos, no solamente de unos pocos cre-
yentes) y de ser “inspirados” por el Espiritu {¢l privilegio especial que algu-
nos tuvieron, hace mucho tiempo, en un momento concreto de Ia historia
de la redencién, que ya ha acabado). Utilizando el ejemplo clasico de Calvi-
no, de la Biblia como las lentes indispensables para entendernos a nosotros
yal resto de la Creacion,” la profecia es una lente adicional que mejora la
visién; puede aumentar temporalmente, o en ocasiones incluso reemplazar
las lentes de la Escritura. Parece una frase justa, especialmente alaluz de
cémo s¢ entiende normalmente que la profecia funciona hoy en dia.

Pero Dios no se revela a si mismo, como esta postura cree, a dos niveles
diferentes: uno publico, canonico y acabado {para todo el pueblo de Dios)
y otro privado y contintuo {para personas y grupos concretos). Algunos se
quejan de que esta idea no tiene base.* Pero la estructura de la Escritura
desde el principio hasta el final, como compilacién de la historia del Pacto,
es una base incuestionable.

La Biblia, como revelacién candnica, documenta fielmente {por su al-
cance, no por su extension, p. €j. Jn. 21:25; 1 Co. 5:9) un organismo histo-
rico completo, un proceso acabado que revela la historia de la redencion.
Documenta la historia que ha alcanzado su consumacién en la ascension
de Cristo y el envio del Espiritu, una historia que, desde entonces, esti en
espera, “entre los tiempos”, hasta que El vuelva. Para estar seguros, a tra-
vés de esta historia, Dios se revela a st mismo a individuos de varias mane-
ras personales y muy intimas. Pero tal revelacion no presenta o proporcio-
na un precedente para un segundo nivel de revelacién privada que tenga
intencién de suplementar la revelacion “institucional”, corporativa, que esta
centrada en el movimiento de la historia de la redencion hacia su consuma-
cion en Cristo. Tal revelacién para los individuos es, en si misma, una parte
integral de la Revelacion definitiva y cristocéntrica.

Las posturas continuistas, ya se trate de dones proféticos o de sefiales y
milagros, interpretan mal su aparicion en la Escritura {es decir, alo largo de
la historia de la redencién} y, por lo tanto, de forma injustificada extrapolan

lo que pertenece al proceso continuo de la situacién que vamasallidela

s Calvino, Institutes of the Christian Religion (Filadelfia: Westminster, 1960). Por jemplo:
1:6:1; 1:14:1.
™ Grudem, Gift of Prophecy, 316,0.27.
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finalizacién de ese proceso.” Existe un alto riesgo de difuminar, incluso
quizs negar, laimportancia fundamental entre la revelacién y la historia de
la redencidn en su forma completa y en su posterior aplicacidn continua.

Durante este siglo, hemos empezado a ser mas conscientes de que
la Biblia es un documento marcado por la historia de la redencién o la
historia del pacto, no un libro de texto de teologia sistematica o un
manual de ética (como se ha tratado, al menos en la practica); no es
«un manual dogmatico, sino un libro histérico espectacular».”® Pero
también necesitamos reconocer, con mucha mas frecuencia de lo que
se ha hecho hasta ahora, el elemento racional de la historia de la reden-
ctén no solamente por el contenido, stno por la entrega de la Revelacién.
La Revelacion va de la mano de la Redencién.” Con la terminacion de
la Gltima llega el cese de la anterior.

Aqui nos encontramos con una ironia. Al contrario de lo que se cree
frecuentemente, es la postura continuista, no la cesacionista, la que al final
tiene un entendimiento intelectual y muy tedrico de la Escritura. Segin un
continuista importante, la Biblia ofrece «las principales doctrinas para todo
el mundo cristiano», “las principales ensefianzas doctrinales”, revelacién
que, por lo tanto, es insuficiente y necesita entonces ser suplementada con
“informacion localizada, especifica”, aportada por la profecia continua-
da.”® Seglin esta postura, la reveladora “lampara a mis pies” y “lumbreraa
mi camino” (Salmo 119:105) es el Canon biblico completo solo relativa-
mente, y la suficiencia de la Escritura es relativa.

6. Los continuistas se sienten mas seguros al contemplar 1 Corintios
13:8-14. Aqui poco puedo hacer mas que sefialar que el pasaje no es tan
ambiguo como creen.”” El énfasis principal de Pablo esta en la cualidad

7 Esta interpretacidn errdnea se ve claramente, segiin mi opinidn, en Power of the Spirit,
de Deere, controlando su razonamiento exégera y teoldgico pricticamente de principio a fin.

(5. Vos, Biblical Theology: Old and New Testaments (Grand Rapids: Eerdmans, 1948),
26; «El circulo de la revelacidn no es una escuela, sine un ‘pacto’s (17)

7 Ver especialmente los comentarios de Vos en Ibid., 14-17; también que Ja Revelacién
estd tan entrelazada con la Redencién que, a no ser que se permita considerar esta Glti-
ma, estaria suspendida en el aire»(24).

” Grudem, Gift of Prophecy, 85, 169, 245; cf. Turner, “Spiritual Gifts Then and Now”,
54-56: la Escritura proporciona «las estructuras fundamentales de 1a Teologias, «la verdad
del Evangelio y la praxis apostdlicas, perc es inadecuada cuando se convierte en «un
diagnéstico profundo y espiritual de individuos y congregaciones y gula especificarnente
aun montén de temas practicos» {55).

7 Para una discusién més completa, ver milibro Perspectives on Pentecost, 10912, y R.F.
White «Richard Gaffin y Wayne Grudem sobre 1 Corintios 13:10: Una comparacién entre
la argumentacidn cesacionista y continuistas, JETS, 35 (1992): 173-81, quien expresa mas
adecuadamente lo que yo intento decir.
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parcial y oscurecida del conocimiento presente del creyente, traido por
dones proféticos, en comparacion conla fe, la esperanza, y especialmente
el amor que tienen lo que podriamos llamar un “alcance” o “entendimien-
to” escatologico (vs. 12-13). Tal conocimiento no cesara hasta que llegue
la “perfeccion” (v. 10), en el retorno de Cristo® ; solamente entonces, en
contraste, podremos conocerle “cara a cara”, de forma completa. (v. 12)

Con este acento en la cualidad parcial del conocimiento presente del ere-
yente, los medios particulares de tal revelacion de conocimiento son, estricta-
mente hablando, accesorios. Pablo menciona la profecia y el hablar en lenguas,
por su preocupacion pastoral en el contexto mas amplio (capitulos 12-14)
sobre el ejercicio correcto de estos dos dones. Pero el momento de su con-
clusién no le preocupa, y resulta gratuito insistir en lo contrario partiendo
del versiculo 10. Mas bien, su interés es mostrar la duracién de nuestro cono-
cimiento presente y opaco, sean cuales sean los medios de revelacion (lo que
podria Hegar a incluir lo canénico® } y el momento de su cese.

Esta lectura se ve reforzada en Efesios 4.11-13, donde enfatiza que
el Cristo exalrado «dio a algunos ser apdstoles, a otros profetas, a otros
evangelistas, a otros pastores y maestros... hasta que todos lleguemos a
la unidad de la fe... 2 1a medida de la estatura de la plenitud de Cristo»,
Casicon toda certeza, la “unidad/plenitud” del versiculo 13 tiene en men-
te lo mismo que cuando escribe sobre la “perfeccion” en 1 Corintios 13:10
(reflejado quizas también en el uso de teleios, “perfecto” o “maduro”, en
Efestos 4:13), es decir, la situacién que legara con el retorno de Cristo.

Asi, Efesios 4, leido como los continuistas dicen que debe leerse
1 Corintios 13, nos lleva a una conclusién inevitable: habra apéstoles
afiadidos a los profetas hasta la parusia, una conclusién que, como
hemos visto anteriormente, muchos continuistas rechazan (aunque no
todos). Pero, ¢como pueden hacerlo coherentemente? En términos
de los dones relacionados con el objetivo ultimo, ¢en qué se diferen-
cia la estructura de este pasaje de 1 Corintios 13:8-12?%2 Los con-

¥ Decir, como dicen algunos cesacionistas que “lo perfecto” tiene en mente la con-
clusién del Canon del Nuevo Testamento u otro tipo de estado de cosas anteriores a la
Parusia, simplemente no es creible exegéticamente.

¥ En el estado de gloria “no habré mas templos en la ciudad” pero tampoco Biblia en
la oratoria. La Biblia en la oratoria es 1a sefial de que sigues siendo un pecador en un mundo
pecaminoso (A. Kuyper, Principles of Sacred Theology[Nueva York: Scribner’s, 1898), 358)

% La opinidén de Grudem (Systematic Theology, 911, n.9) de que Efesios 11 describe “un
acontecitmiento en el tiempo” y “dones iniciales”, dejando lugar a dones subsiguientes de
uno pero no necesatiamente de todos los dones mencionados, surge mas del tdempo aoristo
“él dio”, y del mismo contexto, de lo que ambos apoyan.
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tinuistas no pueden tenerlo todo. Si estos pasajes ensefian que la pro-
fecia y los profetas continttan hasta la parusia, entonces también suce-
de lo mismo con los apdstoles.

Si hacemos una lectura mis solida de ambos pasajes, encontraremos
que no hablan de si la profecta u otro don cesaran antes de la parusia;
este tema en particular queda abierto.

7.John Ruthven avanzala tesis: «La dimension especificamente escatologica
de las doctrinas de la Nenmatologia y el Reino de Dios como opuestas al Cesa-
cionismo»®, Esta percepcion se ha constituido como punto de encuentro
de muchos escritores continuistas: los dones espirituales, incluyendo los
dones milagrosos, pertenecen a la escatologta realizada.® Esta tesis, no
obstante, es cuestionable desde diversos angulos.

(a) Las sefiales y milagros, sanidades y dones proféticos son dificilmen-
te exclusivos de la llegada del reino escatologico. Tales fendmenos, por
ejemplo, son ampliamente recogidos en el Antiguo Testamento ® Lo maxi-
mo que se puede argumentar plausiblemente es que con lallegada de Cris-
to y Pentecostés son atin mis presentes, pero esto no hace que esos fend-
menos sean distintivos, escatolégicamente hablando.

(b) Un punto basico de 1 Corintios 13:8-13 es la importancia temporal,
menos que escatologica, de los dones proféticos como la profecia y el ha-
blar en lenguas. Los continuistas lo negarin, insistiendo en que Pablo quie-
re dejar claro que estos dones pertenecen al “ya” de la escatologia, pero no
al “todavia no”.% Esta explicacion no serd suficiente. ¢Puede decirse que
las realidades de la escatologla realizada realmente han “cesado” o “que se
han acabado” (v. 8)? Mas atin, la réplica continuista oscurece, porno decir
que ignora completamente, el principal afan de Pablo en este pasaje; parael
presente, hasta que Jests vuelva, nuestra fe, esperanza y amor - no nuestro
conocimiento (junto con [os dones proféticos que proporcionan tal cono-
cimiento) - han permanecido, es decir, en sentido escatolégico. Estas cua-
lidades (y otros elementos entre los “frutos” del Espiritu, Gil. 5:22-23), en
contraste con dones pamculares estan siendo realizados escatoldgicamen-
te en el presente. En términos de las metaforas que Pablo utiliza en otros
lugares, este fruto, preeminentemente el amor, no los dones, encarna las

# Ruthven, On the Cessation, 196 (cursivas originales); cf. 115-23.
* Por ejemplo, Carson, Manifestaciones del Espivits, op. cit., (con mis cautela); Deere,
Power of the Spirit, 225-226, 285, 1. 6; Fee, E Pmence 393; Grudem,
Theology, 1019, 1063-64; Turner, “Spiritual Gifts Then and Now”, 61-62 {n. 175}.
% Ver, por ejemplo, el catilogo proporcionado por Deere (Pow of the Sperit, 2534L).
# Por ejempo, Fee y Grudem citados en el pie de pagina 85,
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“primicias” y el “deposito” del Espiritu (Rom. 8:23; 2 Co. 1.22; 5:5;
Ef. 1:14).5

(c) Como los dones de palabra, las sanidades no son un fenémeno esca-
toldgico. Podemos ver esto, por ejemplo, en los milagros de Jestis. En Mar-
cos 2.1-12 (M. 9:1-8, Lc 5:17-26), por ejemplo, la realidad escatolégica es
la palabra del Evangelio: “Hijo, tus pecados te son perdonados” {v. 5); la
curacién del paralitico muestra la autoridad de Jesus, el Hijo del Hombre,
para traer el juicio escatoldgico y final ahora, en el presente (“en la tierra”,
v. 10). Pero la curacion en si no es escatoldgica. Es un alivio misericordioso
genuino, aunque solo es efectivo temporalmente. Es decir, el paralitico sa-
nado, no tenemos por qué dudarlo, algiin dia se tendra que enfrentarala
paralisis final, que es ]a muerte.

La resurreccion de Lazaro nos lleva a la frase de Jesis: “Yo soy la resu-
rreccion y lavida” (Juan 11:25). Mas atin, muestra, como hacen otros mila-
gros de curaciones, que la salvacién que Cristo trae no es solamente un
simple perdén como mera abstraccién, sino que implica la restauracién de
los pecadores como personas completas. Pero, y éste es el tema importan-
te, el milagro experimentado por Lazaro apunta a la resurrecciébn de una
forma temporal e insustancial. En esta ocasion, no recibe un cuerpo glori-
ficado y escatolégico, el cuerpo “espiritual” (1 Co. 15:44). Junto con todos
los otros creyentes muertos, espera la resurreccion en el retorno de Cristo,
juntto con la profunda transformacién psico-fisica® que traera.

Podemos decir que, en general, los milagros del Nuevo Testamento son
mas que meras parabolas externas de realidades internas. Revelan apropia-
damente “la esencia del reino y sus bendiciones”, pero lo hacen “a su vez,
sin constituir o encarnar tal esencia”.® Turner dice que él no esta “comple-

¥ Como apoyo a esta interpretacion del pasaje, hay que fijarse en que borra el problema
perenne con el que la exégesis ha luchado en el versiculo 13: Cémo pueden lafe y la
esperanza continuar después de la parusia, especialmente a la luz de pasajes como 2
Corintios 5:7 {“porque por fe andamos y no por vista”) y Romanos 8:24 {¢por qué esperar
lo que uno ve?). Esta pregunta no comprende el punto principal. El “permanecer” del
que se habla no esta mas alla de la parusia, sino que trata de la importancia presente y
escatoldgica de la fe y la esperanza (junto con el amor) en contraste con la cualidad sub-
escatoldgica no perdurable de nuestro conocimiento presente (incluyendo el don de
palabra que trae tal conocimiento). Apuntar también que, en relacidn con nuestros an-
teriores comentarios sobre el pasaje, esta perspectiva sobre el versiculo 13 muestra lo
cuestionable que s insistir en que el versiculo 10 demanda que la profecia y el hablar en
lenguas contintien después de la parusia.

% En 1 Co. 15:51 estd claro que la resurreccién del cuerpo serd algo més que fisica:
«No todos dormiremos, pero todos seremos trasformadoss),

¥ Gaffin, Perspectives on Pentecost, 45.
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tamente feliz” con esta “calificacién” y ofrece los exorcismos como prue-
ba de lo contrario.® Pero aqui también debemos mantener la distincién.
Cogiendo el ejemplo mas dramitico que aparece en los Evangelios
(M. 12:22-28; of. Lc. 11.14-22), la sustancia escatoldgica de lo que transpi-
raba (paralelaa la resurreccién de Lazaro) no es que el hombre que habia
sido poseido por un demonio fuera capaz de hablar y de ver, sino que ha-
bia sido librado “del domunio de las tinieblas” y trasladado... “al reino de su
Hijo amado™ (Col. 1:13). Esto Gltimo es imprescindible; tiene que tener
lugar. Pero no ocurre lo mismo con lo primero.

«Por tanto no desfallecemos, antes bien, aunque nuestro hombre exte-
rior va decayendo, sin embargo nuestro hombre interior se renueva de
dia en dia» (2 Co. 4:16). Aqui se expresa una distincidn categdrica que es
bisica para la antropologia de Pablo y su entendimiento de la vida cristiana,
una distincién que la Iglesia desdibuja de forma peligrosa.”* En términos
de la existencia humana (en el “exterior”), junto con toda la Creacién (Ro.
8:20-21) los creyentes estan sujetos a un decaimiento ineludible, que lleva
hacia la muerte (1 Co. 15:42-44); la mortalidad puede ser abreviada tempo-
ralmente, pero no eliminada. En el presente, los creyentes solo experimen-
tamos el poder escatolégico del Espiritu en lo mas profundo de nuestro ser
{en el “interior”). Ningiin examen fisico ni test sicblogo nos mostrara la
diferencia entre los creyentes y los no creyentes (aunque, por lo general,
la fe y la obediencia a los mandamientos de Dios potencian la salud del
cuerpo vy la mente). Aqui, el equilibrio no es solamente un requisito, sino
que es 1mprescmd1ble' resumiendo, podemos decir (de los creyentes) que
lo que es cierto en el cuerpo™ todavia no es cierto para el cuerpo.

¢Existe sanidad en la cruz? Si, nada menos que la “sanidad” que llegara
con la resurreccidn del cuerpo. Mientras tanto, no es nada mas que un
indicador sub-escatologico € insustancial.

Una vez dicho todo esto, los escritores neotestamentarios no dejarian
que interpretaramos mal la distinci6n entre el don (singular) y los dones
(plural) del Espiritu, entre los dones escatolégicos, el Espiritu mismo que
mora, comin a todos los creyentes, y sus dones sub-escatolégicos, ningu-
no de los cuales es recibido por todos los creyentes (por designio divino,
por cierto, no por falta de fe, 1 Co. 12:28-30).

* Turner, “Spiritual Gifts Then and Now", 61-62 (. 175)

* Cuando ocurre esta desfiguracién, inevitablemente se introduce en la vida de la
Iglesia algiin tipo de triunfalismo distorsionado.

# Solamente es cierto ahi {en el cuerpo), no como una abstraccion,
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8. Concluiré mis observaciones sobre el cesacionismo denotando una
situacién que es tanto desconcertante como merecedora de meditacién.
Entre los continuistas no existe ninguno tan seguro como Fee. A la pre-
gunta sobre la duracion de los carismata, <la respuesta [de Pablo] es clara:
‘Por supuesto continuara mientras esperemos la consumacién final’. El tema
ni siquiera es discutible. La posibilidad del cese de algunos dones es ajena
a Pablo; el que asi opine se ve atrapado en un giro hermenéutico que ni
siquiera el apdstol hubiera entendido »”

No obstante, anteriormente encontramos a Fee dindose cuenta de la
dificultad para distinguir “la palabra de sabidurta” de “la palabra de conoci-
miento”, y concluyendo que la diferencia “es posible que la hayamos perdi-
do parasiempre”.* Creo que este reconocimiento es notable. Si el Nuevo
Testamento ensefia con tal certeza que estos dones, junto con todos los
otros enumerados en 1 Corintios 12, contindian en la Iglesia hoy, ¢por qué
esa dificultad e incertidumbre a la hora de distinguirlos y de saber lo
que son?

Mas aiin, al terminar la discusién sobre la glosolalia, Fee afiade un pie
de pagina en el que dice que si el tema de hablar en lenguas «es del mismo
tipo del de las iglesias paulinas, es discutible y probablemente irrelevante.
Simplemente no tenemos forma de saberlo». Como una experiencia, con-
tintia diciendo, «es analogo ala de ellos ... una actividad sobrenatural del
Espiritu que funciona en la mayoria de ocasiones de la misma forma, y
para muchos de sus practicantes tiene un valor similar al descrito por
Pablo»*

Esta aparente ocurrencia es incluso mas asombrosa. Ahora parece ser
que, 2 menos que esté equivocado, teniendo como ejemplo el hablar en
lenguas, después de todo no es mis que un simple “por supuesto, todos los
dones continfian hasta la consumacion”. Mas bien, lo que tenemos en la
actualidad son analogias que reflejan ciertas similitudes con sus supuestos
equivalentes del Nuevo Testamento.

Estas concesiones (una palabra que no me parece injusta) con respecto
alas Jenguas, la palabra de sabiduria y la palabra de conocimiento, junto
con el hecho ya mencionado de que los continuistas no pueden ponerse de

% Fee, Empowering Presence, 893, incluyendo n. 20; cf. G. Fee, Gospel and Spivit: Issues
in New Testament Hermeneutics (Pmbody Mass.: Hendrickson, 1991),75-77.

*Tbid., p. 167-68. Esta dificultad se expresa por otros continuistas, como, por ejemplo,
Grudem, S)r:tematsc Theology (1080): “De todas formas, puede que nuestras conchsiones
sean algo timidas”,

% Fee, Empowering Presence, 890, n. 17 (cursivas originales),
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acuerdo entre ellos sobre lo que es profecta, suscitan la siguiente pregunta:
si el Espiritu de Dios, el Espiritu de verdad y orden, realmente esta res-
taurando estos dones proféticos en la Iglesia actual de manera generali-
zada, ¢por qué hay una confusién y ambigiiedad tan generalizadas, sin
mencionar divisiones, sobre la vigencia de estos dones?; el Espiritu, que
otorga dones para unir y edificar, ¢funciona asi, de una forma ambivalente
¢ Incierta?

Estas consideraciones urgen una observacion final sobre nuestra situa-
¢idn contemporinea. Aqui vemos, segun sospecho (especialmente en el
contexto de la Iglesia occidental, donde el ejercicio secular de la razén y
la autonomia deistica de Ia llustracién han mantenido un funesto vaivén
durante tanto tiempo), el deseo de una experiencia compensadora de lo
sobrenatural que acentiie las capacidades no racionales de nuestra humani-
dad.* Tal deseo puede tener inquietudes legitimas que necesitan ser explo-
radas, Pero esa idea, como tal, es una idea ajena al Nuevo Testamento. Mas
en particular, cuando es impuesta en pasajes sobre los dones proféticos
(incluyendo su cese), la confusién resulta inevitable.

C. Vida de Iglesia en la actualidad.

Obviamente, no puedo hablar sobre el ejercicio contemporaneo de unos
dones que no creo vigentes en la Iglesta actual. Pero podemos hacer algu-
nas consideraciones breves sobre los dones espirituales en general, aunque
sea solamente para disipar ciertos malos entendidos sobre la posicidn cesa-
ClOMnista que yo y otros mantenemos.

1. No todos los dones han cesado. Decir esto puede parecer que lo que
se sugiere es que hay que elegir arbitrariamente los que contindan. Peroel
Nuevo Testamento, como he tratado de mostrar, ofrece guias. Algunos
dones, como el don profético, funcionaron como parte del principio
“candnico” de la Iglesia durante el periodo fundacional en el que los docu-
mentos del Nuevo Testamento estaban siendo escritos. Con su finaliza-
ci6n, Ia terminacién del Canon, tales dones han cesado. La misma conclu-
si6n puede extraerse acerca de los dones-sefiales unidos a la fundacién
apostélica de laIglesia. Para el resto, los dones contintian mas o menos
como los encontramos en €l Nuevo Testamento.

% Tal deseo es particularmente evidente en el ensayo de Lederle, “Life in the Spirit
and Worldview”.
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Mas atin, dentro del perfil general del Nuevo Testamento, las cartas
pastorales se pueden ver como un todo que hace una provisién para el fu-
turo post-apostdlico de la Iglesia, de modo que ayudan a identificar las
continuidades y las discontinuidades. En concreto sobre Ia Revelacién, la
Palabra de Dios para la Iglesia de hoy, la iinica provisién hecha es para
la ensefianza y la predicacién (2 Ti. 1:13, 2:2), bajo la supervisién de los
ancianos (1 T. 3:2; 5:7; Tito 1:9) y centrada en el “depdsito” apostohco
(1'Ti. 6:20; 2 Ti. 1:14; f. Judas 1:3 “lafe... que fue de una vez para siempre
entregada a los santos”).

2. Deberiamos reconocer la gran amplitud de los dones espirituales.
Cuando comparamos las listas de dones que se analizan con mayor fre-
cuencia (Rom. 12:1; 1 Co. 12; Ef. 4), vemos que a veces coinciden y que, no
obstante, son bastante diferentes. Este patrén muestra que, ya sea indivi-
dualmente o tomadas en conjunto, no son exhaustivas, sino que ofrecen un
muestrario representativo de los dones. Confinar nuestra atencién a estas
listas, como sucede tan a menudo, es sin duda excesivamente limitado.

El mismo Pablo, al tratar una serie de asuntos matrimoniales, ofrece
una indicacidn de las dimensiones de la extensién ante la que nos encon-
tramos: “Cada cual ha recibido de Dios su propio don, uno de esta manera
y otro de aquella” (1 Co. 7:7; 1a siguiente aparicion de la palabra griega
carisma sera su maltiple uso en los capitulos 12 al 14). Pablo esta diciendo
que para el creyente, la cuestion sobre si casarse 0 no debe ser respondida
en términos del “don” {espiritual) de cada uno; no debe establecerse una
separacion entre la espiritualidad y la sexualidad.

Esto se debe, tal y como esperabamos que fuera, a que el Espiritu de
Dios es el viento de una nueva creacion. Cuando el Espiritu entra en noso-
tros, quiere que le dejemos entrar en todas las areas de nuestra vida. Pode-
mos decir con justicia entonces gue todo lo que tome de mi para el servicio
a Cristo y a su Iglesia - y esto incluye aptitudes y capacidades que tenfa
antes de convertirme - es un don espiritual.

3. En 1 Pedro 4:10, la dntica aparicin de carisma en el Nuevo Testamen-
to aparte de Pablo, Pedro resume aspectos importantes de su ensefianza
sobre los dones espirituales, «Segin cada uno ha recibido un don especial»
apunta a la distribucién completa y amplia de los dones en la Iglesia. “Sir-
viéndoos los unos a los otros” capta la dimension esencial para su ejercicio
(cf. 1 Corintios 12:4-6); los dones son lo que son en Ia medida en que nos
capacitan a hacer algo por los demas y para la edificacion global de la Igle-
sia (cf. 1 Co. 12:7; 14:12). «Buenos administradores de ]a multiforme gracia
de Dios» de nuevo acentiia tanto la diversidad de los dones como su pro-
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posito ministerial, con el recordatorio importante de que fluyen de la Gra-
cia de Dios revelada en Cristo (cf. v. 11b).

El siguiente versiculo adelanta nuestro entendimiento con un vahoso
perfil en dos partes sobre todo el rango de dones espirituales: <El que
hable... el que sirva». Todos los dones, en su complera diversidad, segin
dice Pedro, se reducen a dos clases basicas: los dones de palabra y los do-
nes de hecho. Los dones espirituales, por decirlo de otro modo, son todas
las formas mediante las cuales el Evangelio se ministra a través de la pala-
bra o dela accién. )

4. ¢Cémo determino mis dones espirituales? Esta es una pregunta
practica y multifacética, a 1a que por lo menos podemos responder lo si-
guiente. Una manera de 70 proceder es tomar el “inventario espiritual” y
preguntar: scuil me gustaria gue fuera mi especialidad espiritual?; scudl es
“mi tema” espiritual, que me diferencia de otros creyentes? Para identificar
los dones espirituales el Nuevo Testamento nos lleva a una aproximacién
mis funcional o situacional. La pregunta clave es la siguiente: ¢qué necesi-
dades existen en la situacién donde Dios me ha colocado?; ¢dénde, en las
circunstancias en las que me encuentro, estan las oportunidades particula-
res para servir a los demas?; a la luz del perfil dual de 1 Pedro 4:11, ¢de qué
maneras especificas puedo yo ministrar el Evangelio de Jesucristo en pala-
bra o en accion?

Formular esta pregunta (con oracion y reflexion, y consultando con
otros creyentes, especialmente los ancianos de la iglesia) nos conducira por
un largo camino, que no se dirige solamente a identificar nuestros dones
espirituales, sino también a lo que es mas importante: que los ejerzamos.

D. Peligros

Cuando releo 1o que he escrito, me doy cuenta de que puedo haber
representado mal, sin hacerlo intencionadamente, las opiniones de otros, o
que soy culpable de hablar por ellos. Si ha sucedido asi, pido disculpas y
espero que se me cotrija.

Un peligro incluso mayor es que en situaciones de controversia entre cre-
yentes, perdemos la perspectiva de que nuestro nexo comun es Cristo. Es
demasiado facil para los cesacionistas ignorar y despreciar el trabajo genui-
no del Espiritu de Dios entre los creyentes que se identifican a si mismos
como carismaticos o pentecostales (jaunque seguiremos estando en desacuer-
do sobre todos los puntos de vista en los que ya estamos en desacuerdo!)
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Un pellgro particular de los cesacionistas, sospecho, es que en nuestra
preocupamon por los excesos percibidos y tendencias malsanas de las otras
corrientes, olvidamos el compromiso, expresado al principio, del caracter
incalculable de 1alabor del Espiritu. Hablar mucho sobre el Espiritu impli-
ca el riesgo de minimizar, incluso quizés perder, el sentido de cuan sor-
prendente es, en realidad, nuestra salvacién en Cristo, incluyendo la obra
del Espiritu. Al final, luchamos por hablar de cosas que estan “masalli de
las palabras”, que son “demastado grandes para expresarlas con palabras™
(2 Co.9:15; 1 Pedro 1:7). La Teologia que cesa de ser arrastrada de forma
mas o menos espontanea hacia la doxologia, como la de Romanos 11:33-
36, necesita ser reexaminada. La Iglesia tiene que evitar este tipo de “cesa-
clonismo”.

Pero el peligro mas grande de mi postura es el mismo al que se enfren-
tan las demas posturas en este simposio. Me refiero a violar lo que aparece
en 1Co. 4:6, “no sobrepasar lo que esta escrito”, ya que ese principio debe
aplicarse en laIglesia de hoy en dia.

Lo primordial de la Reforma Protestante es el redescubrimiento de la
claridad auto-interpretativa de la Escritura. Tal redescubrimiento fue tan
liberador y precioso para aquellos que lo experimentaron que su prioridad
mas alta era conservarlo, a cualquier precio. Inexorablemente, en contra
del principio tradicional de Roma por un lado, y la Reforma radical con sus
ideas sobre las revelaciones extrabiblicas por el otro, se vieron forzados a
luchar por la inseparabilidad de la palabra y del Espirivu (Spiritus cum verbo),
el lazo irrompible entre la labor del Espiritu y de la Palabra biblica. Los
reformadores estaban decididos a no escuchar nada mas que “el Espiritu
Santo hablando a través de la Escritura” (Confesion de Fe de Westminster,
1:10). Estaban decididos a jugarselo todo por aquel libro contemporaneo,
aunque relevante para todas las épocas, exclusivo {sola) y completo, aunque
suficiente y no aislado.

Estalucha no ha terminado. Es perenne, tiene el potencial de disminuir
el poder de la Reforma en la actualidad. En el nombre del Espiritu, algunos
siguen colocando la tradicién de la Iglesia virtualmente a la par de la Es-
critura, mientras otros afirman tener nuevas revelaciones y guias aparte de
las Escrituras. Pero nada a s par de las Escrituras y nada aparte de las Escri-
turas: este tema sigue siendo uno de los mas criticos en la iglesia contem-
poranea,
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Una respuesta de la postura abierta,
pero con cautela a Richard B. Gaffin, Jr.
Robert L. Saucy

La acertada combinacidn que Gaffin hace del pensamiento teolégico y
la exégesis de determinados pasajes ha servido para exponer una posicidén
cesacionista muy competente. Especificamente, el énfasis hecho en lalle-
gada del Espiritu en Pentecostés dentro del marco general de la historia de
la redencion es excelente y, en mi opinién, muy significativo para muchas
de las preguntas suscitadas en el debate que nos ocupa. El hecho de que
haya expuesto su caso sin encontrar un cesacionismo explicito en cuanto a
la venida de lo «perfecto» de 1 Corintios 13:8-10 también es positivo.

Estoy de acuerdo con muchas de las ideas expuestas en el ensayo, inclu-
yendo lo que yo percibo como sus ideas principales. Estas son que la veni-
da del Espiritu en Pentecostés era una parte integral de la salvacion cristia-
nay, por lo tanto, no una segunda dimension de 1a labor del Espiritu no
alcanzada por todos los creyentes, y que la era apostélica era un periodo
fundacional en la historia de la Iglesia, que no proporciona el modelo para
toda la historia de la Iglesia.

En cuanto al primer punto, el argumento del doctor Gaffin de quela
venida del Espiritu en Pentecostés era en realidad Ia finalizacién del hecho
salvifico de la primera venida de Cristo y que, por lo tanto, pertenece acada
creyente, es magnifico. Quizés podia haber afiadido algo més como res-
puesta a los que intentan dividir claramente el ministerio del Espiritu entre
“regeneracidn” y “capacitacién” o “dotacion de poder”. Esto les permite
estar de acuerdo en que el creyente ha recibido el ministerio del nuevo
pacto del Espiritu de la regeneracién y la unién con Cristo como algo dife-
rente a la experiencia pentecostal de “recibir poder”. El lugar central que el
«Bautismo con el Espiritu» tiene en las predicciones de los Evangelios
(cf. Mt. 3:11 y paralelos} y justo antes de Pentecostés en Hechos 1:5, y
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especialmente en la explicacion de Pedro del Pentecostés como el cumpli-
miento de la promesa del Antiguo Testamento sobre el derramamiento del
Espiritu, hacen que esta divisién sea imposible. La llegada del Espiritu en
Pentecostés era el don del Espiritu en cumplimiento de la promesa del
nuevo pacto y, como tal, es parte de la salvacion del nuevo pacto, y nouna
segunda bendicion que algunos creyentes nuncaalcanzaran. La presenta-
cion de Gaffin de Pentecostés como un movimiento hacia delante en la
historia del plan divino de salvacién, en lugar de un paradigma para creyen-
tes concretos a traves de esta etapa, demuestra que solamente los creyentes
que vivieron durante aquella transicién pudieron experimentar lo que po-
dia denominarse «una relacién con el Espiritu en dos fases».

También me parece biblico el énfasis cesacionista sobre la exclusividad
de los apdstoles y su ministerio como cimientos de la Iglesia. Esto debe
plantear preguntas para aquellos que argumentan que todos los dones pet-
manecen iguales esencialmente a lo largo de la historia de la Iglesia. Tam-
bién estoy de acuerdo en que mientras los milagros seguramente sirvieron
para otro propdsito, como expresiones de misericordia y de animo, el uso
preeminente en las Escrituras del término «sefiales» en relacién con el mi-
nisterio de Cristo en los Evangelios y el ministerio de los apdstoles y de
otros en Hechos, tiene como intencidn llevarnos a la conclusién de que la
funcién principal de los milagros era ser «sefiales» que daban testimonio de
la validez de los apéstoles como testigos inspirados de la accién salvifica
de Cristo.

También estoy cien por cien de acuerdo con la presentacién de Gaffin
de la profecia biblica como discursos inspirados, y su rechazo de una for-
ma inferior de profecia que incluye los pensamientos humanos falibles.
Aunque la «profecia» ha sido utilizada para predicacién, como en el caso de
los reformadores, creo que el lamar “profética” a una sabiduria poco fre-
cuente y una vision interior (el intento de encontrar una gradacién biblica
de la profecia reveladora que vaya desde la inspiracion parcial y 1a falibili-
dad hasta la inspiracion total y la infalibilidad) es un concepto muy recien-
te, y con poco respaldo biblico.

El énfasis en la obra del Espiritu en el creyente que es ciertamente parte
de nuestra salvacidn escatolégica, es decir, su presencia santificadora en la
vida normal que potencia el fruto que pertenece a la vida eterna también
parece estar en armonia con la ensefianza apostélica. Como bien apunta
Gaffin, la idea de que los dones milagrosos cesaran con esta época de-
muestra que a pesar de ser manifestaciones de la esencia del reino, no cons-
tituyen tal reino en si mismo.
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Aunque no puedo comentar todas las conclusiones a las que llega Ga-
ffin, su fijacion en la ensefianza principal de las Escrituras en relacién con
el ministerio del Espiritu en la vida del creyente, junto con su reconoci-
miento de que Dios sigue obrando milagrosamente por el bien de su pue-
blo, me lleva 2 estar de acuerdo en que la posicidn cesacionista expuesta no
esti poniendo al Espiritu «en una caja». Mas bien, es un intento de enten-
der el poder de Dios en relacion con la verdad de Dios, una combinacién
claramente ensefiada en las Escrituras.

A pesar de estar conforme con muchos de los énfasis de la postura cesacio-
nista, algunas de las conclusiones que demandan el cese complero de los dones
mulagrosos va, en mi opinidn, mas alla de lo que la ensefianza biblica expresa o
son deducciones necesarias de principios teol6gicos de la Escritura. De varias
formas se expresa la opinion de que el cumplimiento de la era apostélica de-
manda el cese de todas las manifestaciones del don de profecia. El «cese del
don revelacion verbal del apostolado» (pag. 52), la consumacién de la revela-
cién fundacional, y 1a terminacién del Canon (pag, 51-52) se usan para demos-
trar el cese de la profecia, de modo que solamente puede haber o revelacién
canonica o revelacién general hoy (pags. 58-59).

Pero, ¢ofrece la Escritura esta conclusién? Gaffin mismo confiesa que
serfa erréneo argumentar que Lucas pretendia mostrar que «los dones
milagrosos y experiencias de poder cesaron con la historia que él docu-
mentd» (pags. 45-46). Si tal es el caso, entonces ¢cdmo podemos creer que
cualquier continuacién de los dones mas alla del tiempo de los apéstoles
«separa lo que para Lucas debe estar unido» (pag, 46)? Estoy totalmente de
acuerdo con que Ja Escritura muestra que la preponderancia de laactividad
milagrosa est4 unida a los apéstoles y a otros pocos que dan testimonio
inspirado de la obra salvifica de Cristo. Pero, ¢limita eso todos los dones
milagrosos a este periodo de revelacién fundacional?

No obstante, el cesacionista ciertamente tiene razén al sefialar que la
Escritura en ningn lugar dice expresamente que los dones milagrosos con-
tinuardn, Esta falta de concrecién dificulta afirmar que el cesacionismo o el
continuismo sean las ensefianzas de las Escrituras. El intento de Gaffin de
limitar los dones milagrosos a los apdstoles argumentando que toda la pro-
fecta estaba relacionada con la fundacién de la Iglesia también parece ir
mas alla de las Escrituras. Una vez mis, estoy de acuerdo con que los pro-
fetas estaban involucrados en el ministerio fundacional de dar a conocer ¢l
misterio de Cristo. La pregunta es: gestaba toda la profecia «ligadaala obra
redentora» {pag. 78) de tal forma que cuando la revelacidn fundacional se
completd, todos los dones de revelacidn verbal cesaron (pag. 50-51)?
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Afirmar con seguridad lo anterior es dificil si consideramos las diferen-
tes manifestaciones de la profecia en los documentos biblicos. A primera
vista, no es tan evidente que algunas profecias sean testimonio de la obra
redentora de Cristo. La profecia de Agabo sobre la hambruna resulté ser
de ayuda para aquellos en Jerusalén, un hecho que sin dudaayudb aunira
los creyentes gentiles de Antioquia con los judios de Jerusalén. Pero, ¢qué
tiene que ver esta profecia con el testimonio del misterio de Cristo?

Estoy seguro de que ninglin cesacionista pretende afirmar que todas las
profecias son canonicas. No obstante, la insistencia en unir las profecias al
Canon cast parece asegurarlo. Claramente, tanto el Antiguo como el Nue-
vo Testamento indican que hubo muchas profecias que nunca se incluye-
ron en las Escrituras canonicas. En algunos casos, leemos que algunos in-
dividuos profetizaron (Hechos 15:32; 21:9); en otros simplemente se nos
dice que la profecia estaba teniendo lugar en la Iglesia (por ejemplo, 1 Co.
14; 1 Ts. 5:19). Pero el contenido de estas profecias no se incluye en la
Escritura. Sin duda, algunas tendrian que ver con el misterio de Cristo.
Otras probablemente revelaban el don de Dios para una situacién particu-
lar (cf. enviar a Pablo y a Bernabé, Hechos 13:2). Como tenemos la eviden-
cia de que hay profecias que no son canénicas, y como no tenemos un
pasaje explicito en las Escrituras que nos diga que todas las profecias han
cesado al finalizar la revelacién canénica, el nexo de uniodn entre la profecia
y las escrituras candnicas no parece estar tan claro como afirma la posicién
cesacionista.

Es mas, si la Escritura afirma expresamente el cese de la profecia con el
cumplimiento de la era apostSlica y del Canon, ¢qué debemos hacer con la
prediccion de los profetas en el futuro? Independientemente de que los
dos individuos de Apocalipsis 11 sean dos personas o simbolos de la Igle-
sia que testifica, se les describe como «profetas», que ejercen el ministerio
de «profetizar» (vs. 3, 6}, al que acompaiia una actividad milagrosa.

Parecen existir pruebas claras de que la profecia cesé, o al menos cam-
bio, al finalizar el Canon del Antiguo Testamento. Pero esta conclusidn no
se extrae tanto de la ensefianza del mismo Antiguo Testamento comodela
experiencia de falta de profecia en medio del pueblo de Dios. De manera
similar, cuando se reconocid que la profecia estaba de nuevo presente en
relacién con la nueva obra de Cristo, se reconocié como tal debido a su
valida manifestacién.

Sin intentar crear una analogia directa, parece que los creyentes de hoy
estan en una situacion similar. Las Escrituras no ensefian claramente el
cese de la profecia. A pesar de asociar la profecia con el periodo fundacio-
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nal, no muestra que toda la profecia sea fundacional. La historia de la Igle-
sia demuestra rotundamente que la manifestacion de la profecia cambié
radicaimente desde la era apostélica. A laluz de estos factores y del co-
nocimiento de que Dios ha de traer profetas, parece que no podemos
asegurar la imposibilidad de que la profecia ocurra en la actualidad. Pero
tampoco podemos decir que ocurra como en la época del Nuevo Testa-
mento. Debemos estar abiertos alo que Dios desee, pero buscando evaluar
todos los fendmenos bajo criterios biblicos.

También tengo reservas en cuanto al argumento de Gaffin de quela
posibtlidad de la existencia de la profecta hoy en dia 2menace necesaria-
mente la canonicidad del Nuevo Testamento y relativice inevitablemente la
suficiencia y autoridad de la Escritura (pp. 50-54). Estoy de acuerdo con
que toda la profecia biblica es inspirada y, por lo tanto, infalible. Por lo
tanto, estamos destinados a obedecer cualquier mandamieato profético
divino. Pero resulta dificil ver como rodas las palabras proféticas e incluso
los mandamientos desafian el Canon. Si asumimos, basandonos en He-
chos 13, que Pablo y Bernabé fueron enviados en obediencia a una revela-
cidn verbal, ¢se estaba afiadiendo algo al Canon o se estaba compitiendo
con su autoridad?

Muchas profecias, tanto en los dias del Antiguo como del Nuevo Testa-
mento, nunca llegaron a formar parte del Canon: por ejemplo, las instruccio-
nes especificas como las que Ja iglesia de Antioquia recibié sobre Pablo y Ber-
nabé; la prediccion de Agabo sobre la hambruna; una aplicacién apropiada de
la verdad canédnica, como algunas de las predicaciones proféticas de los profe-
tas del Antiguo Testamento. En cualquier caso, no veo como las declaraciones
proféticas de alguna manera relativizan o afiaden al Canon. Gaffin utilizala
advertencia de Pablo a los corintios de «no sobrepasar lo que est escrito»
(1 Co. 4:6) como base para su argumento sobre laidea de que la vigenciadela
profecia amenaza al Canon. A pesar de que no vivimos en el mismo periodo
de Canon abierto que los corintios, esta Escritura en realidad demuestra que
alguien puede aferrarse a la Escritura candnica donde ésta fue revelada de
formaverbal, y an asf recibir profecias, como en la Iglesia de Corinto.

Los cesacionistas tienen razdn al sostener la ensefianza biblica de que la
Escritura es autosuficiente para capacitarnos para toda buena obra (2 Ti.
3:16). Al enfatizar sobre la ensefianza de la palabra biblica, estan siguiendo
directamente el patrdn apostdlico, especialmente el de Pablo en las cartas
pastorales, Pero, ¢qué significa decir que el Espiritu estA atado a la palabra
biblica, y que suvoz en la actualidad esta «<hablando de forma relevante»
(p- 69) através de la Escritura?
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A pesar de que la Escritura es el Canon de verdad, ¢no revela el Espiritu
su voluntad en situaciones especificas, tanto personal y corporativamente
como iglesia, mas alli de lo que cualquiera pueda extraer legitimamente de
la exégesis de cualquier pasaje de la Escritura? Si tal guia del Espiritu no
compromete la suficiencia de la Escritura, ¢por qué iba a ser diferente si las
mstrucciones vinieran en ocasiones a través de la revelacién inspirada? La
idea de Gaffin de que tales profecias pueden quitarle protagonismo ala
Escritura o «alejar la atencién de la Escritura, particularmente en temas
practicos y apremiantes de la vida» (p. 58} esta bien abordada. Las instruc-
ciones de la Escritura sobre si misma como la verdad que Dios usa para
inaugurar y nutrir la vida excluye que cualquier profecia pueda competir
con ella. La mayoria de la profecia en la Escritura fue dada a través de los
que amaron y vivieron la Revelacion previa de Dios. El hecho de que
los profetas pudieran profetizar, de ningun modo aparté su atencién de la
Revelacibén que Dios habia entregado previamente a través de Moisés. Del
mismo modo, muchas visiones interiores e instrucciones de guia divina
llegan a aquellos cuyos corazones estan llenos con la verdad de 1a Escritu-
ra. La posibilidad de que Dios otorgue la revelacién proféticaa su pueblo
. para circunstancias especificas segin su voluntad, por lo tanto, no debe
apartar al creyente de las Escrituras como su fuente de vida espiritual y
canon de creencia y prictica.

Finalmente, Gaffin sugiere que la profecia no puede ocurrir porque no
puede ser comprobada por la Escritura. Algunas, como la de Agabo, son
tan especificas que la Escritura ni las menciona (p. 57). Pero si asumimos
que las profecias de Agabo no pudieron ser comprobadas por la Escritura
(y esto parece valido), ;como se averigud que estas profecias venian de
Dios? Sin entrar en lo que implicaria resolver esta pregunta, sin duda pa-
rece valido concluir que los mismos métodos utilizados para validar las
profecias de Agabo pueden ser utilizados para las profecias contempors-
neas. De este modo, el hecho de que todas las profecias no puedan ser
comprobadas por las Escrituras no parece apuntar el cese de los dones.

La fuerza de la posicion cesacionista est4 en que las pruebas demues-
tran que existié un periodo fundacional en la Iglesia distinto al de 1a historia
posterior. Coincido en que este hecho tiene implicaciones parala pregunta
sobre la continuidad de los dones milagrosos en 1a Iglesia, lo cual lanza algunos
argumentos irrefutables contra aquellos que no ven la exclusividad de este
periodo. No me convence, no obstante, que se pueda decir, partiendo de la
Escritura, que el reconocimiento de este periodo fundacional lieve al cese de
todas las manifestaciones de los dones espirituales milagrosos en la Iglesia.
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Una respuesta de l1a Tercera Ola
a Richard B. Gaffin, Jr.

C. Samuel Storms

Mi respuesta al ensayo de Richard Gaffin sera inevitablemente selecti-
va. He decidido centrarme en diez temas que, creo, definen la diferencia
entre los cesacionistas v, utilizando el término de Gaffin, continuistas, como
Oss y un servidor. Mi falta de acuerdo con la argumentacién a favor del
cesacionismo, aunque vigorosa, no disminuye en ningun modo mi profun-
do respeto por él, tanto como erudito del mas alto nivel como, atin mas
importante, hermano en Cristo.

1. Gaffin se opone acertadamente al retrato de los cesacionistas como
abogados del racionalismo deista. La verdad, no obstante, es que los cesa-
cionistas generalmente despliegan un escepticismo sobre las reivindicacio-
nes post-apostolicas acerca de lo sobrenatural motivado, al parecer, por la
creencia de que si existe una explicacién natural para un fendémeno, enton-
ces es probable. Los cesacionistas, por regla general, no esperan que el
Espiritu Santo opere de modo abiertamente sobrenatural y milagroso, y
normalmente no estan tan predispuestos como otros a encontrar las razo-
nes de ciertos fenémenos fisicos y espirituales en la interactuacion entre
seres espirituales (Angeles y demonios) o la actuacién directa de la tercera
persona de la Trinidad.

Esto sucede en parte porque creen que la actividad carismatica del Es-
piritu esta concentrada en un periodo llamado “fundacional” en la Iglesia
del primer siglo. Pero también puede deberse al impacto combinado, aun-
que a menudo apenas consciente, de varios factores, como la preocupacién
por los peligros de lo que entienden como un subjetivismo excesivo, un
deseo de calma y moderacién, falta de experiencia personal del fenémeno
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carismatico” , y un desprecio tacito sobre las formas piadosas a menudo
nada sofisticadas y anti-intelectuales por parte de aquellos que, a veces,
encuentran con demasiada rapidez lo sobrenatural en cualquier incidente
rutinario de la vida diaria.

2. Gaffin apela al propésito de Pentecostés en la historia redentora como
su base para rechazar la clasica nocién pentecostal de una “segunda bendi-
cién”. Aunque coincido con él en el lugar del Bautismo del Espiritu en el
ordo salutis, su argumento podria ser utilizado ficilmente para demostrar
més de lo que debiera.

Gaffin argumenta que el Pentecostés pertenece al logro definitivo de
nuestra redencion, no a su aplicacién continuada ni a la apropiacion conti-
nua de sus beneficios. Por esto es que lo que sucedid en aquel dia no puede
ser el paradigma eterno de Ia experiencia cristiana posterior. Pero esto nos
lleva a conclusiones erréneas. A pesar de que es verdad que el dz de Pente-
costés, en el cual el Espiritu fue derramado de una manera sin precedentes,
fue definitivo, esto no implica ni significa que los cristianos de épocas
subsiguientes no experimenten el Espiritu y su poder, como hicieron
los 120 reunidos en el aposento alto (estoy pensando en el don de hablar
en lenguas, la profecia, y la experiencia en suefios y visiones de Hechos 2:5-
21, no en el ruido del cielo o las “lenguas de fuego” de los versiculos 2-3).

Debemos preguntar: ¢en qué sentido Pentecostés fue un acontecimiento
definitivo o inico?. Pentecostés no es simplemente el paso final de la obra
redentora de Cristo; también es el primer paso de la obra capacitadora del
Espiritu en la Iglesia. Los miembros de la Iglesia primitiva se refieren menos a
Pentecostés porque fue exclusivo y, sobre todo, porque fue inaugsral.

Gaffin dice que la obra redentora de Jesucristo “alcanza su punto algi-
do” (pag. 39), en el Espiritu del Bautismo de Pentecostés, la “culminacion”
del ministerio del Mesias. Pero tal terminologia no deberia oscurecer el
hecho de que Pentecostés es igualmente el comienzo de una obranuevay
continuada del Mesias en las vidas de aquellos que le aceptan. Nadie niega
que Pentecostés es la culminacion de la obra de Cristo. Es més, Cristo
promeuo que cuando dejara esta tierra, mandaria al Espiritu. La pregunta
es: ¢qué tarea le dio al Espiritu? La perspectiva de Lucas es que Pentecos-
tés es una bisagra de la historia de la redencion, sobre la cual oscila tanto el
cumplimiento definitivo de Cristo como la futura aplicacién accesible para
todos los que crean.

7 Ver ladiscusion de Jack Deere al respecto en Surprised by the Power of the Spirit (Grand
Rapids: Zondervan, 1993), 54-76)
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Pedro dice de Pentecostés, “Esto es” (Hechos 2:16) lo que profetizé
Joel que ocurriria en los “Oltimos dias”, ese periodo de la Historia que
conocemnos como la época de la Iglesia (cf. 1 Co. 10:11; 1 Ti. 4:1; 2 Ti. 3:1;
He. 1:2; 1 Pedro 1:20; 2 Pedro 3:3), en la cual la obra del Espiritu de re-
velacién es democratizada entre el pueblo de Dios. No existe nada en el
lenguaje de Pedro que sugiera que imagind que la experiencia y el com-
portamiento de los 120 estuviera restringido temporalmente o que fuera
inaccesible para otras personas. Al contrario, esta “promesa” del don del
Espiritu Santo, que inspira ministerios proféticos y experiencias de revela-
cidn, «es para vosotros y para vuestros hijos y para todos los que estan
lejos, para tantos como el Sefior nuestro Dios lame» (Hechos 2:38-39).

No veo ninguna razén biblica para ver Pentecostés como la simple “cul-
minacién” de una serie de hechos definitivos, acabados. También es la “in-
auguracién” de la aplicacidn experimental de las bendiciones espirituales
que tales hechos estaban designados a producir. Gaffin parece reconocer
esto cuando habla de las “consecuencias permanentes” (pags. 41-42) de
Pentecostés. No obstante, sin duda, Pedro identifica estas consecuencias
como el reparto de carismas como las lenguas, la profecia, junto con otras
expresiones de revelacion (en particular, suefios y visiones).

Gaffin resume que la esencia de Pentecostés tiene dos filos: apunta
hacia: (1) la presencia permanente del Espiritu Santo y (2) su derrama-
miento universal (“todas las personas ”}). Exactamente. Pero, con qué ob-
jetivo se nos da el Espiritu?; ¢para qué propésito esta presente? La respues-
taes en gran medida salvifica y cristolégica (cf. Juan 15:26; 16:14). Pero no
es menos carismatica; el Espiritu da poder al pueblo de Dios paralaviday
parael ministerio.

3. Gaffin argumenta que «Hechos pretende documentar una historia com-
pletada, una época tinica en la historia de la redencién, el crecimiento definiti-
vo y apostOlico del Evangelio *hasta los confines de la tierra’» (pags. 44-45).
Pero Lucas no dice eso en ningin sitio. Nunca sugiere que lo que el Espiritu
Santo hizo en la “historia” (Hechos) no deba ser esperado en “historias” sub-
siguientes (post-apostdlicas). Tampoco afirma que Hechos fuera *inico”. Mien-
tras que todo el mundo admite que existen elementos Gnicos y, por lo tanto,
irrepetibles en el libro de Hechos, Lucas no argumenta en ningtin lugar quela
obra carismatica del Espiritu se encuentre entre ellos. No sé de nada en He-
chos que mehque o asegure que la manera en la que Dios se relaciond y
estuvo activo entre su pueblo en esa “historia” particular haya finalizado.

Gaffin ha elaborado una teoria que puede tener algo de cierto, pero
falta evidencia textual sobre la que apoyar la conclusién teolégica que ex-
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trae de su teoria. Se puede buscar en vano un texto en el que la obra caris-
mitica y sobrenatural del Espiritu Santo que sirvié para la expansion del
Evangelio, y seguidamente caracterizd la vida y el ministerio de las iglesias
que se instauraban, no esté prevista por Dios para servir para la expansién
del Evangelio al resto del mundo en siglos posteriores o que no esté dise-
fiada para caracterizar la vida de tales iglesias.

Gaffin sostiene que «las experiencias milagrosas de aquellos en Pente-
costés y en otras ocasiones en Hechos solo tienen significado si nos acerca-
mos a ellas desde esta perspectiva controladora» (pag. 45). Entonces se
centraen las sefiales, milagros y maravillas como pruebas de la realizacién
de este programa apostélico misionero. Pero, ¢es ésa su Gnica funcion y
significado? Nada de esto tiene aspectos negativos sobre la perpetuidad de
los dones, a no ser que Gaffin pueda localizar un texto, cualquier texto,
donde el propésito exclusivo de los milagros y de los carismas sea la confir-
macibn de la misidn apostdlica. Gaffin aisla suna funcibn de Ja fenomenolo-
gia milagrosa, vinculada al periodo en el que sucede, y entonces concluye
que no puede tener ninguna otra funcion en ninguna otra época en la Histo-
ria de la Iglesia. Y lo hace sin ningiin texto biblico que lo afirme, Este tipo
de reduccionismo es extrafio para el Nuevo Testamento.

Gaffin pone el énfasis en la ruptura inaugural del Evangelio cuando
entr6 en Samaria para llegar alos genules e insiste en que los fenémenos
milagrosos que ocurrieron en esas ocasiones tuvieron un papel importante
como testimonios de tal expansién. Estoy de acuerdo, Pero también debe-
mos centrarnos et las iglesias que se fundaban y que nactan y que perdura-
ban en las condiciones que resultaron de esta llamada “época inaugural” en
lahistoria de la redencién. El ministerio del Espiritu Santo, como se descri-
be en Hechos, 1 Corintios, Romanos, Efesios, 1 Tesalonicenses y Galatas
indica que los fenémenos milagrosos que acompafiaron el nacimiento y
fundacién de estas iglesias se dieron para caracterizar su construccién
y también su crecimiento, Gaffin parece estar pidiéndonos que creamos
que debido a que los dones milagrosos ayudaron a lanzar a la Iglesia, al dar
testimonio de la proclamaci6n original del Evangelio, estos fenémenos no
tienen ninguna funcién adicional o continuada para sostener y nutrirala
Iglesia. Pero se trata de un non sequitur que no tiene fundamento biblico.

Gaffin dice que «Hechos 2 y los subsiguientes acontecimientos mila-
grosos que Lucas narra no estan disefiados para establecer una serie de
‘repeticiones’ de Pentecostés que contintien indefinidamente en fa historia
de la Iglesia. Mas bien, constituyen en conjunto, como ya hemos indicado,
una unidad completa con el programa apostélico ya finalizado al que acom-
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pafian» (pag. 45). Pero, ¢por qué no pueden continuar los acontecimien-
tos milagrosos y los carismas sin pensar que eso supone una “repeticiéon”
de Pentecostés? Una vez mis, la exclusividad de Pentecostés como un he-
cho de la historia de la redencion no requiere, ni siquiera sugiere, que los
carismas milagrosos estén restringidos a ese periodo. La Biblia no dice en
ninguna parte Io que Gaffin llega a afirmar mediante deduccion teologica.

Gaffin concluye que «seria sin dudas erroneo argumentar... que Lucas
pretendia mostrar que los dones milagrosos y las experiencias de poder
cesaron con la historia que él document6» (pags. 46-47). Encuentro que
aqui se confunde esta afirmacion con la anterior, ya citada, de que Lucas no
pretende decirnos a qué se parecera el resto de la historia de la Iglesia con
los hechos milagrosos en Hechos, posteriores a Pentecostés. Estos aconte-
cimientos (presumiblemente profecia, hablar en lenguas y sanidades), se-
gan Gaffin, se «completaron con el programa apostolico ya finalizado al que
acompafiaban» (pags. 4445, Ja cursiva es mia).

Entonces Gaffin afirma que «Al respecto, no viene al caso observar
que en Hechos otras personas ademas de los apostoles ejercen milagros
(6:8). Ofrecer esto como evidencia de que tales dones continuaron después
del tiempo de los apéstoles separa lo que para Lucas esta unido» (pag. 46).
Discrepo. Creoqueespmmmentelapmebadequcelmlmstenomdagroso
del Espiritu Santo no esta designado exclusivamente para los apdstoles o
para la época fundacional de la Iglesia. 81, como Gaffin sostiene, los fené-
menos milagrosos y el ministerio apostolico permanecen unidos en la mente
de Lucas, entonces, ¢por qué otras personas, aparte de los apostoles, hicie-
ron milagros? No basta con que Gaffin simplemente afirme que los mila-
gros no apost6licos no tienen nada que ver con nuestro tema. Ese es un
punto de vital importancia que el cesacionismo no puede explicar. Recor-
demos que, de hecho, es el mismo Lucas quien los separa. jQuizas lo hizo
porque ese era precisamente el tema que pretendia tratar!

Gaffin dice que «Otros ejercen los dones en virtud de la presenciay de la
actividad de los apéstoles. Lo hacen bajo un “paraguas apostélico”, por decirlo
de alguna manera» (pag. 46, cursivas originales). ¢dDénde dice esto Lucas u
otro autor biblico? Aun cuando fuera cierto, ¢por qué deberiamos concluir
que Dios no quiere que la Iglesia experimente estos dones después de los
apostoles? Una vez mas se han extraido conclusiones aplicables universal-
mente sin garantias textuales. Al meditar en el libro de Hechos, no encuen-
tro nada en la perpetuidad de los dones milagrosos que amenace Ia integri-
dad o la exclusividad de la era apostélica. Esta exclusividad constste en que
fue primero y fundacional, no en que fuera milagrosa.
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4, En un intento de mantener una relacién estrecha entre el ministerio
apostblico v los dones milagrosos, Gaffin dice que argumentar que los do-
nes milagrosos dan testimonio del mensaje (el Evangelio) pero no necesa-
riamente del mensajero esta «fuera de la tematica lucana» (pag. 46). Perotal
distincién no es tan ajena a Lucas, ya que habla de cristianos que no son
apostoles haciendo milagros y no atribuye explicitamente en ningan lugar
su poder a ninguna relacidn o contacto fisico con los apdstoles. Tampoco
Lucas, ni ningiin escritor del Nuevo Testamento, dice que Dios no pudiera
o no quistera dar testimonio del mensaje con sefiales y milagros cuando era
proclamado por creyentes normales. Cuando esto se combina con el hecho
de que varios creyentes normales, no apostoles, ejercieron dones milagrosos,
la distincién que, segin Gaffin, no entra en la tematica lucana, en realidad
resulta parecer ser bien familiar para el autor del libro de los Hechos.

5. Gaffin ofrece dos razones para creer en el cese de los dones de sani-
dad y de los milagros.

En primer lugar, argumenta que el Nuevo Testamento solamente reco-
ge estos dones en Hechos. Y estos «acompaiian la proclamacion apostélica
tnica y finalizada del Evangelio» (pag. 49). Pero en ningin sitio de Hechos
ni del Nuevo Testamento se dice que lo que hacia Gnicos a los apostoles
fueran los dones o milagros que realizaban. ¢Como se puede argumentar
que, dado que los fendmenos milagrosos acompasiaron la extension del
Evangelio, no pueden acompafiar la extensién no apostélica del mismo
Evangelio? El hecho de que los apéstoles del primer siglo terminaran s»
obra de extender el Evangelio no significa que otras personas, en genera-
ciones posteriores, hayan acabado.

También es dificil entender como el gjercicio de dones milagrosos por
parte de cristianos que no eran apéstoles (hombres y mujeres) en la iglesia
de Corinto, con el propésito de edificar, fortalecer, consolar, y ayudarse los
unos a los otros a ser mas como Jesus, puede verse como algo exclusiva-
mente relacionadoe con la supuesta «extension apostdlica tnica y finalizada
del Evangelio». Estas personas no estaban fundando iglesias o extendien-
do el Evangelio a través de barreras étnicas. Simplemente eran creyentes
normales luchando con la vida y ministrando los problemas, dolores y ne-
cesidades de otros cristianos. Lo mismo puede decirse de los creyentes en
Tesaldnica (1 Tes. 5:19-22), Roma (Ro. 12:3-6), Galacia (Ga. 3:5) y mas
lugares. ¢Como puede argumentarse que tales dones milagrosos perdieron
su validez y valor prictico para cumplir aquello para lo que Dios los orde-
nd, simplemente porque los apdstoles murieron en un momento dado del
siglo primero?
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Gaffin argumenta que debido a la unién supuestamente exclusiva entre
el ministerio apostolico y los dones milagrosos (una unién que no aparece
en ningdn lugar de las Escrituras), la continuidad de estos (ltimos «en laera
post~apostollca simplemente no debe ser presupuesta» (pag. 49). Al con-
trario, cuando se observa que Pablo describe que la vida normal de la igle-
siaen 1 Corintios 12:7-10 implica dones milagrosos cuyo proposno es edi-
ficar alos creyentes y santificar sus almas, dones que en ningin lugar estan
relacionados exclusivamente (ni st sxqmera principalmente) con los aposto—
les, o cuya funci6n se reduce a acompafiar y dar testimonio de su ministe-
rio, precisamente lo que debe presuponerse es la continuidad de los dores.

En segundo lugar, Gaffin acude a Santiago 5, un pasaje del que hablo
en mi ensayo, a donde refiero al lector.

6. La principal preocupacién de Gaffin son los dones llamados de reve-
lacion. Su discusion se centra en Efesios 2:11-21 {especialmente el versicu-
lo 20) y €l ministerio fundacional de los apostoles y profetas. Dice que los
apdstoles y profetas pertenecen al periodo de fundacién, no ala sobreedi-
ficacion o superestructura. Pero esto supone ignorar Jos versiculos 21 y 22,
donde Pablo se refiere a la superestructura como algo que esti en cons-
truccion, mientras &l babla/escribe (fijémonos en el uso del tiempo presente
en los versiculos 21 y 22). En otras palabras, los apéstoles y profetas del
versiculo 20, entre los cuales estaba Pablo, también estaban contribuyendo
ala superestructura, de la cual los efesios eran una parte contemporanea,
simultanea a la fijacién de los cimientos sobre los que se estaba constru-
yendo esa superestructura. Debemos tener cuidado de no interpretar la
metafora paulina mas all4 de lo que el autor quiso transmitir con ella.

Parautilizar una analogia, una vez que una persona establece una em-
presa, escribe sus estatutos, articula su vision, contrata empleados y realiza
todo el trabajo necesario para la fundacién de su futuro trabajo y producti-
vidad, no necesariamente deja de existir o de servir a la empresa realizando
otras funciones. Como apunta Deere, «el director fundador de una empre-
sa slempre sera unico, ya que fue el fundador, pero eso no significa que la
empresa no tendra fururos directores o presidentes»* ,

Segtin el punto de vista de Gaffin, todos los profetas del Nuevo Testa-
mento funcionaron como fundadores. Pero no existe nada que sugiera que
“los profetas” de Efesios 2:20 sera una referencia exhaustiva a todos los
posibles profetas de laIglesia. {Por qué debemos concluir que el tnico tipo
de actividad profética tiene naturaleza “fundacional”, especialmente ala

* Ibid., 248,
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luz de lo que dice el Nuevo Testamento sobre el efecto y alcance del munis-
terio profético? Simplemente no es posible creer que todas las declaracio-
nes proféticas eran parte de la fundacién definitivade la Iglesia De entra-
da, porque el Nuevo Testamento no dice que lo fuera. Mas atin, describe
un ministerio profético bajo una perspectiva totalmente distinta de la que
Gaffin pretende deducir de Efesios 2:20. Sin duda, no todo el mundo
que ministrd proféticamente era un apéstol. Por lo tanto, el cese de lo ulti-
mo no es argumento para el cese de lo primero.

Sugerir que Efesios 2:20 alude a todos los posibles profetas activos en
la Iglesia primitiva no se corresponde con lo que leemos sobre este don
en ¢l resto del Nuevo Testamento, Requeriria que creyéramos que todos
los que profetizaron sobre el dia de Pentecostés y en los afios posteriores
«hijos e hijas... jovenes.... ancianos... sirvientes, tanto hombres como muje-
res», estaban poniendo los cimientos de la Iglesia. Los cesacionistas nos
piden que creamos que la promesa tan esperada de Joel 2 del derrama-
miento sin precedentes del Espiritu Santo sobre “todas las personas ” (He-
chos 2:17), con su actividad redentora en forma de visiones, suefios y pro-
fectas, se camplié de forma absoluta solo en un grupo de personas cuyos
dones actuaron de manera fundacional, inictadora y, por lo tanto, temporal.
¢Esta teoria explica el texto de forma adecuada? Se hace dificil pensar que
la experiencia reveladora y carismatica del Espiritu, que Joel anuncié y Pe-
dro citd, se realizara de forma completa en una minorfa de creyentes solo
durante un periodo de tiempo de 6 afios, y Gnicamente durante el primer
siglo de la Iglesia. M4s bien parece que Joel 2 y Hechos 2 estan relaciona-
dosy describen la experiencia normativa cristiana para toda la comunidad
cristiana en toda la época del Pacto, llamada “los tltimos dias”.

El cesacionismo también pretende que creamos que un grupo de disci-
pulos anénimos en Efeso (Hechos 19:1-7), quienes profetizaron al conver-
tirse (ninguno de los cuales, por cierto, fue recordado o mencionado nunca
mis), lo hicieron pensando en la fundacién de la Iglesia. También es extra-
fio pensar que las cuatro hijas de Felipe eran parte de la fundacién definiti-
vade laIglesia (21:9).

Segtin la tesis de Gaffin, toda actividad profética es actividad fundacio-
nal, $i fuera asi, ¢habria hablado Pablo de la profecia como un don otorga-
do ala gente normal para “el bien comiin” del Cuerpo de Cristo (1 Co.
12:7-10)? ¢Debemos creer que Pablo exhorté a todos los creyentes de to-
das las iglesias a que desearan tener una importancia fundacional parala
Iglesia universal? Al contrario, la profecia debe ser deseada porque su pro-
pbsito es comunicar la Revelacién de Dios que “animara” a aquellos que
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estan desanimados, “consolara” a los que estan desconsolados y “fortale-
cerd” alos que estan débiles (1 Co. 14:3).

De nuevo, debo preguntar como puede la exposicién de los pecados
secretos de un no creyente en las iglesias de Corinto, Tesalénica, Roma,
Ladiocea y de toda la tierra habitada - pecados como envidia, lujuria, ira,
egoismo - funcionar para fomentar los cimientos de la Iglesia Universal de
Jesucristo. Atn asi, éste es uno de los propositos principales de los dones
proféticos (1 Co. 14:24-25).

Gaffin cree que hablar en lenguas también es un don de revelacién y,
por lo tanto, un don profético. Si esto fuera cierto, tendriamos revelacién
no candnica en cada creyente para su propia edificacién personal, no para
compartir con la Iglesia en general si no hay intérprete (1 Co. 14:28). :Cémo
puede concebirse que tal revelacion privada contribuya ala fundacién de la
Iglesia en general?

Pablo anticipé que en cada ocasion que los cristianos se rennieran para
adorar, al menos en potencia, “cada” creyente aportaria, o contribuiria, en-
tre otras cosas, con una “revelacion” (1 Co. 14:26). Anticipd que una parte
normal de la experiencia cristiana era recibir datos reveladores o visiones
de Dios. Resulta dificil leer sus instrucciones parala adoracién general y
sacar la conclusion de que Pablo entendia todo ministerio de revelacién,
por lo tanto profético, como fundacional por lo que a la Iglesia Universal
se refiere. Debieron de existir miles y miles de revelaciones y palabras pro-
féticas alo largo y ancho de los cientos de iglesias entre Pentecostés y la
finalizacién del Canon del Nuevo Testamento. ¢{Debemos creer que esta
multitud de personas y su gran niimero de palabras proféticas constituye-
ron la fundacién definitiva de la Iglesia?

Gaffin parece creer que una vez que los apostoles y profetas dejaron de
funcionar fundacionalmente, dejaron de funcionar, como si el inico pro-
posito de los apdstoles y profetas fuera poner los cimientos de la Iglesia. El
Nuevo Testamento no dice esto en ninguna ocasién y, mucho menos, en
Efesios 2:20. Este texto dice que los apdstoles y profetas pusieron de una
vez por todas los cimientos de 1a Iglesia y dejaron de funcionar en calidad de
fundadores. Pero nada sugiere que dejaran de funcionar desempefiando otras
tareas, ni mucho menos que dejaran de existir. Es cierto que solamente los
apostoles y profetas tuvieron parte en la fundacion de la Iglesta, pero no
podemos estar seguros de que esa fuera la #inica cosa que hicieran.

En una palabra, la descripcién de Hechos 1, Corintios, Romanos y 1
Tesalonicenses sobre quién podia profetizar y como debia ejercerse ese
don en la vida de la Iglesia simplemente no encaja con la afirmacién cesa-
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cionista de que Efesios 2:20 describe a todos los posibles profetas, cada
uno de los cuales funcionaba como parte de la fundacién definitivade la
Iglesia. Mas bien, Pablo aqui est4 describiendo a un limitado grupo de pro-
fetas que estaba estrechamente relacionado con los apdstoles, dos grupos
que hablaron con palabras sabias basadas en las Escrituras, esenciales para
la fundacion de la Iglesia universal.

7. Gaffin se opone a la posibilidad de una revelacién post-canénica
basandose en que, entonces, deberfamos “atenernos y someternos a ella”
(pag. 53) del mismo modo que nos atenemos y nos sometemos a las Es-
crituras. Dejando a un lado que esta afirmacion presupone erréneamente
que la profecia contemporinea es incapaz de ser infalible, basada en las
Escrituras, procedente de Dios, el cesacionista tiene que enfrentarse a este
problema. Porque, ¢acaso los cristianos tesalonicenses, por ejemplo, no
tuvieron que “atenerse y someterse” (literalmente “retened”; 1 Ts. 5:21) a
las palabras proféticas que recibieron, no menos que a las Escrituras donde
se encuentran estas mismas instrucciones? Evidentemente, Pablo no temia
que su respuesta a las palabras proféticas habladas socavara la autoridad
tiltima o suficiente de la revelacién escrita (Escrituras) que estaba en proce-
so de enviarles. La idea es la siguiente: la revelacidn no candnica no era
incompatible con la autoridad de las Escrituras entonces, asi que tampoco lo
es abora. Esto es especialmente cierto si, como argumento en mi ensayo, la
profecia contemporanea no produce necesariamente palabras infalibles
de Dios.

Alguien puede preguntar: «;como debemos nosotros, en el siglo XX,
en un mundo de Canon cerrado, responder a la revelacién no candnica?s.
La respuesta es: «de la misma manera que los cristianos respondieron aella
en el primer siglo, en un mundo de Canon abierto, es decir, evaludndolaala
luz de las Escrituras» {estaban emergiendo, y eran parciales para ellos; pero
para nosotros estan completas). Tal revelacion tendria para nosotros la
misma autoridad hoy que tenia para ellos entonces. Ms alin, estamos en
una posicién mucho mejor que los de Ia Iglesia primitiva, ya que dispone-
mos de la forma final del Canon segun el cual podemos evaluar las afirma-
ciones de la revelacién profética. Si eran capaces de dar testimonio de re-
velaciones proféticas entonces (y Pablo creia que lo eran; cf. 1 Co. 14 y
1'Ts. 5), jcuanto mas podremos hacerlo nosotros ahora! Como poco, las
revelaciones proféticas contemporineas deberian ser ms faciles de eva-
luar y responder que las del primer siglo.

Por lo tanto, si la revelacién no canénica no era una amenaza para la
autoridad (ltima de la Escritura en su forma emergente, tampoco deberia
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serlo ahora en su forma final. Si los cristianos del primer siglo estaban
obligados a creer y obedecer la Escritura en un periodo de Canon abierto,
simultineamente y en presencia de revelacién profética no canénica, no
tenemos ninguna razon para pensar que la revelacién no candnica en el
periodo de Canon cerrado de la historia de la Iglesia presente un problema
muy grave.

Siguiendo con este argumento, Gaffin afirma que la profecia contem-
poranea no puede de hecho ser evaluada por las Escrituras simplemente
por el caracter especifico de la primera, Pero de nuevo esto no nos supone
un problema mayor de lo que lo seria para los cristianos del primer siglo.
¢Acaso no evaluaron ellos la revelacién profética a pesar de su caracter
especifico? Asi lo hicieron si fueron obedientes a las instrucciones de Pa-
blo (1 Co. 14:29; 1 Ts. 5:21-22). No tenemos motivos para pensar que no
podemos hacer lo mismo hoy. En realidad, estamos mejor equipados que
ellos ya que disponemos de la forma final del Canon de revelacién segin la
cual hacemos nuestras afirmaciones.

8. Gaffin cree que admitir la posibilidad de la revelacién mis alla de las
Escrituras «indudablemente implica una cierta insuficiencia de la Escritura,
que necesita ser compensada» (pag. 58). Sin embargo, debemos preguntar-
nos: ¢para qué es suficiente la Escritura? Sin duda, es suficiente para pro-
porcionarnos las verdades teoldgicas y los principios esenciales
para una vida de santidad. No obstante, el mismo Gaffin admite que «Dios
se revela a s mismo a las personas de maneras variadas, muy personales e
intimas» (pag. 59). Si las Escrituras fueran tan suficientes como Gaffin ad-
mite, no habria necesidad de hablar asi. Si para Dios es importante y de
ayuda el revelarse a sus hijos de forma personal e intima, est4 claro que la
suficiencia de la Biblia no significa que ya no necesitemos oir al Padre ce-
lestial o recibir guia particular en areas en las que la Biblia guarda silencio.
Las Escrituras nunca pretenden proporcionarnos toda la informacién ne-
cesaria para tomar cada decision. Las Escrituras nos mandan predicar el
Evangelio a toda persona, pero no le dice a un misionero principiante
en 1996 que Dios quiere que en lugar de ir a Australia, vaya a Albania. El
hecho de que Dios pueda hablar aparte de las Escrituras, ya sea para ofre-
cer guia, exhortacién, dnimo o conviccion de pecado, no significa una ame-
naza para la suficiencia de las Escrituras.

Permitanme citar un ejemplo del ministerio de Charles Spurgeon. En
una ocasion, predicando en Exeter Hall, interrumpié su sermén y apuntéd
auna direccidn, diciendo: «Joven, los guantes que llevas no los has compra-
do: se los has robado a tu jefer. Después del sermén, un joven obviamente
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agitado y palido se acercd a Spurgeon y pidio hablar con él en privado.
Puso un par de guantes en lamesa y dijo: «Es la primera vez que he robado
a mi maestro, y nunca lo haré de nuevo. No me delatar, ¢verdad, sefior? Mi
madre se morira si se entera de que me he convertido en un ladrén»% . Esta
informacidn no podia obtenerse de la lectura de la Biblia. Pero, sin duda, al
reconocer que Dios fue el que “reveld” a Spurgeon este conocimiento no
mina la suficiencia de la Biblia.

En su intento por negar la revelacion post-apostélica, Gaffin asegura
(sin ofrecer base biblica) que «revelacién verbal esta ligada ala obra reden-
tora. Con el cumplimiento de esta Ultima», dice, «llega el fin dela primera»
(pag. 60}. No estoy de acuerdo. Mientras que puede decirse que las “Escri-
turas estan vinculadas a la obra redentora”, la Revelacion es mucho mas am-
pliade lo que al final entr en el Canon. No encuentro nada en la Escritura
que indique que Dios haya enmudecido después de la iglesia primitiva. S
para laiglesia primitiva en Coninto fue crucial que Dios les hablara mas alla
de la Escritura, de tal manera que los pecados de un no creyente fueron
expuestos, motivandole al arrepentimiento y ala vida eterna, spor qué iba
aser menos crucial en ¢l siglo XX (1 Co. 14:24-25)?

9. El debate sobre 1 Corintios 13 continta. No dispongo de demasiado
espacio para extenderme, y dudo que pueda mejorar lo que otros ya han
escrito sobre el tema. ${ me gustaria sefialar, no obstante, que Gaffin acer-
tadamente rechaza como “no creible exegéticamente” {pag. 61, n. 80} la
sugerencia de que la perfeccién del versiculo 10 habla de la finalizacion del
Canon del Nuevo Testamento u otro tipo de cosas después de la parusia.
Cree que en este pasaje, Pablo ni siquiera habla sobre la continuidad de los
dones y que, por lo tanto, estamos ante un debate abierto.

Simplemente, me gustaria decir que se trata de un tema que quizs el
contexto mas amplio consiga desvelar. Debido a la naturaleza, funcién y
valor comparativo de los dones espirituales de los que Pablo habla en 1 Corin-
tios 12 y 14, tampoco seria extrafio sugerir que en 1 Co. 13 Pablo tiene en
mente de nuevo la perpetuidad de tales dones, al contrastarlos con el valor
eterno del amor cristiano, ,

10. Para finalizar, Gaffin se sorprende de la dificultad que Gordon Fee
tiene para distinguir entre la palabra de sabiduria y Ja palabra de conoci-
miento, y de su aparente indiferencia hacia la naturaleza de las lenguas con-
temporaneas. En primer lugar, no puedo responder a la incertidumbre de

* Charles H. Spurgeon, Autobiography: Vol. 2, The Full Harvest, 1860-1892 (Edimburgo:
Banser of Truth Trust, 1973), 60.
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Fee, pero tampoco estoy dispuesto a conceder que no podamos saber lo
que eran entonces (y ahora) las palabras de sabiduria, de conocimiento y el
hablar en lenguas. En segundo lugar, sin duda, Gaffin no pretende incluir
la falta de claridad como un argumento para el cesacionismo, ¢verdad? St
los criterios para creer y abrazar un principio o practicarlo es la falta com-
pleta de ambigiiedad, jquién sabe cuantas cosas en la Biblia nos hubieran
parecido no estar designadas por Dios o ser validas después de la muerte
de los apdstoles!

Me pregunto si los corintios (y especialmente otras iglesias en el siglo
primero que recibieron instrucciones menos especificas) se encontraron
con las mismas dificultades. Gaffin no cuestiona la validez de esos dones
en aquel entonces; no obstante, para poder diferenciar aquellos dos tipos
de dones no tenian ninguna revelacién mas concreta de la que nosotros
tenemos. Si tal falta de especificacién no mermé el ejercicio de tales dones
en el siglo primero, no hay razén para pensar que lo vaya a hacer en el siglo
veurte.



Una respuesta pentecostal/carismdtica
a Richard B. Gaffin, Jr.
Douglas A. Oss

El Profesor Gaffin ha escrito una evaluacién seria y benevolente sobre
lateologia pentecostal/carismatica, y una defensa del cesacionismo, por la
que los miembros del movimiento pentecostal deberiamos estar agradeci-
dos. Yo mismo estoy en deuda con él, como un profesor querido que me
ayudb a acercarme al pentecostalismo desde la perspectiva de la historia de
la redencién y me mostrd la sabiduria de “saquear alos egipcios™. De modo
que es, con afecto y admiracién, que ofrezco algunos pensamientos sobre
su ensayo.

1. El profesor Gaffin tiene razén al mencionar a aquellos pentecostales
que condenan a los evangélicos negando que tengan el Espiritu Santo y
catalogindolos de forma despectiva de racionalistas cuya fe se restringe a
una confesién doctrinal arida (pags. 34-35). Esta actitud despreciativa no
es mayoritaria entre los pentecostales. Nosotros, los pentecostales, somos
evanggélicos que hemos aceptado como paradigmatica una porcion del tes-
timonio biblico que otros, dentro de nuestra familia evangélica, no han
hecho. Pero tanto en el transcurso de 1a historia como en el presente somos
un movimiento basado en la Biblia, y con frecuencia utilizamos el término
“evangelio completo” (o “evangelio pleno”) para describir al movimiento
pentecostal en general.

La misma mentalidad que intenta separar a los pentecostales de sus
raices evangélicas, también acepta muchas ideas modernistas y rechazaal-
gunos compromisos cardinales del pensamiento evangélico. Es cierto que
una parte importante de los académicos pentecostales rechazan la infalibi-
lidad de la Biblia y su autoridad. Como el profesor Gaffin apunta, en lugar
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de beber de la fuente de salvacién de las Escrituras, algunos beben de la
cisterna del cinismo postmodernista y del nihilismo, adoptando formas ra-
dicales de existencialismo como marco contextual de entender la espiritua-
lidad. Por ejemplo, muchos han adoptado una vision sociologica basada en
la comunidad de la autoridad auténoma que ha suplantado el compromiso
pentecostal de la autoridad basada en la Revelacion (por ejemplo, las Escri-
turas). Por lo tanto, Gaffin estd en lo cierto cuando, en suvaloracién de
esta tendencia entre los pentecostales, advierte que «el poder pentecostal y
las pretensiones postmodernas no tienen nada que ver la una con la otra»
(pag. 35).

Podria utilizar todo el espacio de mi respuesta para evaluar la forma en
que algunos eruditos pentecostales se han distanciado de las raices evange-
licas del pentecostalismo, sobre todo porque es la amenaza de mayor peli-
gro para el futuro del movimiento pentecostal. Nos encontramos en el
mismo terreno teoldgico cambiante que quienes padecieron la polémica
presbiteriana a principios del siglo XX.'® Pero el profesor Gaffin toca otra
serie de temas que también requieren nuestra atencién.

2, Tanto Gaffin como yo hemos escrito nuestros ensayos desde la pers-
pectiva de la historia de 1a redencion. Gaffin utiliza este acercamiento para
argumentar en contra de segundas experiencias y en contra de la continuidad
de ciertas manifestaciones del Espiritu (en especial, dones de palabra y de
guia personal). Mi ensayo utiliza la misma técnica para argumentar @ favor
de la validez de las segundas experiencias y 4 favor de la continuidad de las
manifestaciones del Espiritu que definen la fase de “los ultimos dias” del
cumplimiento del reino.

Gaffin limita el debate a una cuestién crucial, y lo hace sefialando que
«lo que constituye la esencia escatologica de la obra presente del Espiritu
enla Iglesm sirve para establecer una diferencia fundamental entre los ce-
sacionistas y los no cesacionistas» (pag. 36). Luego restringe el cumph-
miento historico-redentor de la obra del Espiritu a la regeneracién yala
santificacion. Mi ensayo presenta evidencia biblica de que el despliegue
historico-redentor del Espiritu actiia de dos formas: (a) transformando el
interior y (b) dando poder. El punto de vista de Gaffin omite una gran
parte de las evidencias que encontramos en la historia de la salvacién, cen-
trandose solamente en una parte de la historia.

1® A quellos que hayan leido The Presbyterian Controversy (Nueva York: Oxford, 1991),
deBradley J. Springfield encontrarin esta descripcibn sorprendentemente paralela ala crisis
contemporinea dentro del pentecostalismo.
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Sencillamente, el Antiguo Testamento anticipa, y el Nuevo Testamento
confirma mediante el cumplimiento, la naturaleza profética /carismatica
de la obra del Espiritu durante los tltimos dias. Pero esta verdad no excluye
otra evidencia en cuanto ala obra transformadora que realiza el Espiritu.
La naturaleza escatoldgica de la obra del Espiritu es una naturaleza que trans-
forma el interior y concede poder. El profesor Gaffin acierta al enfatizar
que Pentecostés pertenece a la historia de la salvacién (historia salutis), no al
orden de salvacién (ordo salutis). Como tal, Hechos recoge las dos obras del
Espiritu: (a) el cumplimiento escatologico de ladotacion de poder y (b} la
transformacion del interior,

Probablemente el error mas importante que comete Gaffin es su con-
fusion entre el ordo salutis y la historia salutis. Pretende demostrar su punto de
vista basindose en ésta tltima, pero de forma coherente importa catego-
tias del primer campo para poder eludir el dilema del cumplimiento de las
expectativas de los “0ltimos dias” en el Nuevo Testamento. Es decir, no
aplica consecuentementemente sus propios principios de la “historia de la
salvacién”. A continuacion veremos varios ejemplos.

3. Al enlazar Hechos 2 con la profecia de Juan el Bautista de Lucas 3:16
y con Hechos 1:6 (pags. 38-39), Gaffin de nuevo omite una parte impor-
tante de las evidencias. Asegura que la profecia de Juan se refiere ala acti-
vidad del Mesias en su totalidad (pag. 39), pero restringe esa actividad ala
obra transformadora del Espiritu. Esto no es lo que Lucas describe en
Hechos. Lucas describe el cumplimiento de la profecia en términos tanto
de dotaci6én de poder como de salvacidn (ver mi ensayo, pags. 249-254),
por lo tanto describe la obra del Cristo resucitado a través de su Espiritu en
sutotalidad.

Parte del problema hermenéutico de la argumentacién de Gaffin es que
lee a Lucas desde una perspectiva paulina. Otra manera de expresarlo esla
siguiente: utiliza el orden de la salvacidn para borrar las diferencias que son
obvias en la historia de la salvacién. Aunque yo he argumentado en mi
ensayo que Pablo y Lucas se complementan, pero tienen diferentes énfasis
en sus escritos (que no son excluyentes), o tiene sentido decir que son
completamente iguales y asumir que utilizan el lenguaje del mismo modo.
El énfasis paulino aparece en la descripcidn que Gaffin hace de la teologia
reformada: «La teologia reformada, mis importante, 1a teologia de Pablo
que la teologia reformada quiere reflejar, no ve nila muerte de Cristo nisu
resurreccién como “simbolicas” 0 como “analogias” para experiencias par-
ticulares, tanto si son subsiguientes a la conversién o distintas de la expe-
riencia inicial de salvacion» (pag. 40).
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Dejaremos a un lado la cuestion sobre si Pablo, en pasajes como Roma-
nos 6:1-14, esta explicando la unién con Cristo analégicamente sobre la
base de la muerte y la resurreccién de Cristo, y si ésta es la comprension
histérica de la fe reformada.’®* Lo que vamos a tratar es 1a afirmacion ex-
plicita de Gaffin de que el pensamiento paulino sirve para interpretar otros
escritos candnicos. Vemos que su ensayo aplica ese principio en la cuestién
sobre Pentecostés, pues interpreta Hechos a través del prisma de 1 Corin-
tios 12:13. Basandose en 1 Corintios 12:13 extrae la cimportancia histori-
co-redentora y cristolégica de Pentecostés», defendiendo que la importan-
cia de Pentecostés no es exclusiva de Lucas-Hechos, sino que la podemos
ver en mas ocasiones en el Nuevo Testamento (el otro texto que cita es
Juan 14-16, pag. 40). Aunque las implicaciones de Pentecostés son mas
amplias que la simple teologia profético~carismatica de Lucas, no es menos
valido interpretar a Pablo y a Juan a la luz de la hermenéutica de Lucas-
Hechos, bajo la asuncidn de que los escritos de Lucas deben incluir esen-
cialmente el mismo significado que los de Pablo.

4. El profesor Gaffin argumenta que Pentecostés no es un paradigma
repetible (pigs. 38-40). No obstante, Ia experiencia esencial del poder del Espi-
ritu se repite incluso dentro del libro de Hechos {por ejemplo, 4:30-31), por
no mencionar otras ocasiones en el Nuevo Testamento (por ejemplo, la
adoracién en Corinto, aunque abusiva, no estaba esencialmente alejada del
patrén neotestamentario). Argumentar que Pentecostés no es un aconteci-
miento repetible porque fue la entrega definitiva del Espiriru a la Iglesia no
logra captar la esencia de la postura pentecostal y hace que nuestro debate
se desvie del tema que verdaderamente nos ocupa. Ningiin pentecostal
argumentaria que el diz de Pentecostés, como el dia historico y definitivo
en el que Cristo dio su Espiritu a la Iglesia, es repetible en ese sentido.

Los pentecostales, mas bien, opinan que ya que Cristo derramé su Es-
piritu, y ya que el Espiritu mora sin duda en la Iglesia, el Espiritu es accesi-
ble para todos los creyentes de la misma manera experimental en la que fue
accesible para todos los creyentes en aquél el primer dia: en poder. En este
sentido, Pentecostés es repetible. ¢Por qué querria un creyente experimen-
tar el Espiritu de una forma que no se ajusta al testimonio biblico? {Por
qué querria un creyente una santificacion desprovista de expresiones del
fruto del Espiritu? Del mismo modo, ¢por qué querria un creyente recibir
el poder del Espiritu de una manera desprovista de todas o algunas de las
expresiones carisméticas biblicamente definitivas?

1 C{, John C. Murray, The Epistle to the Romans {Grand Rapids: Eerdmans, 1968), 213-29
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Si la Biblia mandara o describiera un cambio en las expresiones del
poder del Espiritu después del periodo fundacional, los pentecostales nos
someteriamos a ese cambio. Pero en la Biblia ni siquiera se adivina un esbo-
zo de cambio en la manera en la que el poder del Espiritu se manifiesta.
Mas bien, habla solamente de individuos (no de manifestaciones o dones)
que tuvieron un papel fundacional (p.ej: Efesios 2:20-22), De nuevo, la idea
es simplemente ésta: la obra escatologica del Espiritu es tanto dotarnos de
poder como transformar nuestro interior, y cada experiencia tiene una na-
turaleza y expresion distinta a las demas experiencias.

5. El profesor Gaffin explica que «la historia que le interesa a Lucas est3
finalizada» (pag. 45, cursivas originales). Responderemos que a pesar
de que Hechos recoge el cumplimiento de 1a historia de la redencién, sola-
mente recoge el principio del cumplimiento de “los ultimos dias”. Mientras
que algunos acontecimientos son definitivos, otros aspectos del mensaje
de Hechos revelan lo que es caracteristico de todo el periodo conocido
como “los Gltimos dias”, que contindan hasta la vuelta del Sefior. De esta
forma, Hechos, junto con el resto del Nuevo Testamento, sirve como fun-
damento para la vida de la Iglesia alo largo de estos ultimos dias, Parte de
la vida caracteristica de la Iglesia es la vida en el poder del Espiritu, como la
Biblia describe y explica.

6. En cuanto al razonamiento cesacionista de Gaffin, sostiene sus argu-
mentos afianzindolos sobre dos columnas: el “paraguas apostélico” y el
Canon. Afirma que los dones milagrosos estan intrinsecamente unidos a la
autoridad de los apostoles y al proceso de canonicidad. Antes de estudiar
estos dos puntos fundamentales de su argumento, una breve nota en cuan-
to a su vision de que Pentecostés (el relato de Hechos) tiene poco que decir
sobre la «experiencia cristiana individual, la experiencia después de la con-
version u otras» (pag. 47). En primer lugar, el énfasis en Hechos esta sin
duda en la expansi6n del reino, a través del Espititu, a varios grupos de
personas. Los pentecostales nunca hemos dudado de esto. No obstante, no
existe experiencia de grupo si no hay experiencia individual.

Mas aGn, el énfasis de la teologia pentecostal no se encuentra en la
experiencia individual en contraste con la experiencia de grupo, no mis
que en la teologia de Lucas. El mismo Pedro dijo en ese dia: «La promesa
es para vosotros y para vuestros hijos, y para los que estan lejos, y para
tantos como el Sefior nuestro Dios llame» (Hechos 2:39). Los pentecosta-
les creen que la obra de dotacidn de poder del Espiritu es para el Cuerpo de
Cristo, pero en un sentido real y concreto. Es decir, la obra de dotacion de
poder del Espiritu entre esos grupos ser expresada por personas dentro
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de esos grupos de la misma forma en la que siempre se ha expresado esa
dotacién de poder: a través de la predicacién directa, los dones milagrosos,
los dones de palabra, las sanidades y demis. Esta vida caracteristica de “los
{ltimos dias” es para todos los que pertenecen al Cuerpo de Cristo.

La principal preocupacién del profesor Gaffin esta en el cese de todos
los dones de revelacién o de palabra. Pablo utiliza la palabra “manifesta-
cibén” (phanerosis en 1 Co. 12:7 ss). Menciona especificamente la profecia y
su evaluacién, hablar en lenguas y la interpretacion de las lenguas, la pala-
bra de sabiduria y la palabra de conocimiento, Basando sus comentarios
en la funcién como fundadores de los “apdstoles y profetas” en Efe-
sios 2:19-22, relaciona los dones de palabra exclusivamente con el papel de
estas personas, porque estos dones comunicaban el “testimonio revelador
e inspirado” apostdlico y profético. (pag. 50). Para Gaffin, los dones de
palabra solo se dieron en el periodo fundacional, pasando finalmente a
formar parte del Canon.

En respuesta a esta parte de su razonamiento, que constituye la fuerza
principal de Ja posicién cesacionista, es importante apuntar de entrada que
Efesios 2 no trata acerca de los dones milagrosos. El objeto de los dones
milagrosos debe importarse de otros textos por implicacion. A pesar de
que existen implicaciones legitimas dentro de nuestro marco de trabajo, en
mi opinién, no puede demostrarse que este pasaje sugiriera a los lectores
originales que ciertas manifestaciones espirituales cesaran cuando los apds-
toles salieron de escena.

En segundo lugar, ya se ha probado que las manifestaciones o dones de
palabra no estan exclusivamente relacionados bien con los apéstoles, bien
con el Canon.'? ¢Cuil es el proposito, entonces, de estas manifestaciones?
Pablo dice que el propésito es la edificacion del Cuerpo (1 Co. 12:7; 14:1-
19, 26-33). Pero el apéstol proporciona una aclaracion sobre el contenido
especifico de las manifestaciones, por ejemplo, que el hablar en lenguas
puede ser una oracién (14:14), canticos (14:15b} 0 adoracién y accion de
gracias (14:16-17); o esa profecia que llama al pecador a que se arrepienta y
se salve (14:24; cf. también Hechos 2:11; 10:46). Pero todas son formas de
edificar al Cuerpo (el hablar en lenguas requiere, por supuesto, la interpre-
tacién, para asi poder cumplir su funcién [1 Co. 14:5]).

Dado que 1 Corintios muestra una ensefianza especifica sobre el pro-
posito de los dones de palabra (cf. también Romanos 12:3-8), y dado que

%2 Ver Grudem, Prophecy in the New Testament, 228-43; Systematic Theology, 361-72; y mi

propia contribucién en este libro, no tan completa.
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no encontramos ninguna ensefianza explicita en el Nuevo Testamento que
diga que la funci6n de estos dones estuviera restringida a la labor apostéli-
ca o a la Biblia, parece que el punto de vista de un cese absoluto de las
lenguas es insostenible. Si existiera una doctrina asi de importante lo nor-
mal es que apareciera explicada en algiin lugar o, al menos, formara parte
de un patron analégico recogido en la Biblia.

Obviamente, acto seguido nos encontramos con la pregunta sobre la
autoridad del contenido de estas manifestaciones. El profesor Gaffin, ha-
biéndolas definido como palabras de revelacion en un sentido canénico (pags.
49-50), aborda a continuacién el problema del Canon abierto. No obstante,
los pentecostales no confieren autoridad canénica a estas manifestaciones,
mas bien las someten a la autoridad de la Escritura (ver mi ensayo, pags.
274-276). Adn asi, ¢son inconsecuentes los pentecostales en esta cuestién?
¢Puede ser que algo inspirado por Dios sea menor que el Canon? 51 que
puede. Estas manifestaciones liegan a través de portavoces humanos fali-
bles, como en Corinto, quienes, en ocasiones, pueden equivocarse (cf.
1 Corintios 12-14). Esto es muy diferente de la inspiracién de un autor bibli-
co infalible. Si estas manifestaciones o dones de palabra estan en la linea de
las Escrituras, entonces deifican al Cuerpo. Pero incluso entonces, no cons-
tituyen por si mismas un “Canon”; mas bien, son juzgadas por el Canon. El
proceso de construccion del Canon no es el tema central de estos capitulos.

El profesor Gaffin tampoco acepta la nocién de una comunicacién de
“Espiritu a espiritu” en la guia personal, argumentando a su vez que sola-
mente la Biblia proporciona esta guia personal. Para é|, parece que cual-
quier comunicacion de Dios es una amenaza para el “Canon” (pags. 53-
54). Auin asi, tenemos precedentes biblicos de este tipo de guia, tanto en
las epistolas (1 Co. 12:7-8) como en el texto biblico narrativo (Hechos
13.1-3). Sin duda, estas impresiones de la voz del Espiritu son subjetivas,
pueden ser defectuosas y, por lo tanto, deben ser evaluadas por las Escritu-
ras. Pero esto no implica que deban ser rechazadas como un fenémeno que
socava [a autoridad de las Escrituras. Las percepciones por parte de los
creyentes de la voz del Espiritu deben estar sujetas a la tinica norma infali-
ble de fe y de conducta que hay sobre la faz de la tierra: la Escritura, La
comunicacion de “Espiritu a espiritu” no es infalible o inerrante y, desde
luego, no es equivalente al Canon. Mas atin, esta forma de comunién espi-
ritual con Cristo a través del Espiritu es una bendicién del pacto, y no una
maldicién fuera del marco del pacto.

Resumiendo, el cese de la funcién de las personas que formaron parte
dela fundacién de la Iglesia no quiere decir que los dones de palabra hayan
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cesado. Del mismo modo, la finalizacién del Canon no significa que los
dones de palabra hayan cesado. Las manifestaciones o dones de palabraen
las Escrituras no estan asociados de esta forma a personas que desempefia-
ron funciones definitivas. Ademas, es inexacto decir que algunos de los
principales grupos pentecostales tienen:

«. (especialmenteen el contexto de la Iglesia occidental, donde el gjercicio secular de
larazonylaamonomia deisticade la Bustracidn ban marntenido un funesto urtvén
dtrantetanto tiempo), el deseo de una experiencia compensadora delo sobrenatural
queacentite las capacidades no racionales de nuestra bumanidad. Tal deseo prede
tener inguietudes legitimas que necesitan ser exploradas. Pero esa idea, comotal, es
una idea ajena al Nuevo Testamento». (pag, 66)

Tal idea también es ajena a los principales grupos pentecostales. Pero
oir la voz del Espiritu es una idea claramente biblica, ya sea oirle de forma
audible en una manifestacién planeada por Dios para edificar el Cuerpo de
Cristo, o a través de la suave y cast imperceptible voz del Espiricu en nues-
o interior,
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La postura abierta, pero cautelosa*
Robert L. Saucy

Todos fos creyentes evangélicos adoran a un Dios con poder sobrena-
tural. Este poder se manifiesta cada vez que una persona es redimida de la
atadura del pecado. También se observa en acciones espectacularmente
milagrosas, algunas de las cuales estan asociadas con los «dones espirituales
milagrosos», ejercidos por el pueblo de Dios. El tema de la pertinencia y
uso de estos dones en el ministerio de la Iglesia es problemarico para mu-
chos (incluyéndome a mi mismo). Dado que las Escrituras no proporcio-
nan una ensefianza explicita sobre todos estos temas, debemos buscar las
respuestas considerando la amplia ensefianza biblica que afecta a varios
temas relacionados con el nuestro, como también teniendo en cuenta la
experiencia de la Iglesia.

A. La experiencia de Dios posterior a la salvacion.

El gjercicio de los dones milagrosos en 1a Iglesia se asocia con frecuenciaa
la ensefianza de una segunda experiencia espiritual posterior a la salvacién.
Esta experiencia, a veces descrita como el Bautismoen o de el Espirity, tiene
lugar cuando el creyente recibe el poder para ministrar. Aunque este poder es

*Notadel Traductor: en el original inglés esta postura se denomina 2 open but cautions
position, lit. “una posicidn abierta, pero cautelosa®. Con ello, el autor pretende condensar
la idea de que la Biblia no se define con total claridad sobre este tema, por lo que no
esta cerrado a la posibilidad de que Dios siga dando dones milagrosos en la actualidad.
La cautela, no obstante, le Lleva a no dar por supuesto que todas las manifestaciones
aparentemente milagrosas de hoy en dia provengan de Dios.
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necesario para el ejercicio de todos los dones espirituales, es atin mas evidente
en aquellos dones que requieren una explicacion sobrenatural, es decir, los
dones milagrosos. Aquellos que defienden la segunda experiencia, comun-
mente consideran que hablar en lenguas es su evidencia inicial. Todo esto nos
proporciona una experiencia obvia de lo sobrenatural considerada esencial
para el verdadero cristianismo. Estoy totalmente de acuerdo con que los cre-
yentes deben experimentar lo sobrenatural (no necesariamente lo nnla.groso),
pero, en mi opinién, las Escrituras no sostienen el modelo de una experiencia
en dos etapas para el creyente en la Iglesia.

Las experiencias de los creyentes en Pentecostés (Hechos 2) y Samaria
(Hechos 8), citadas normalmente como prucba de la experiencia en dos
etapas, representan la llegada inicial del Espiritu a dos grupos de creyentes
(judios y samaritanos) que vivieron durante la transicion del antiguo pacto
ala nueva era del Espiritu. Por lo tanto, no son normativas para todos los
creyentes de esa época. Hay que fijarse en que estos creyentes tuvieron una
segunda experiencia sin que se nos diga si cumplian los requisitos espiri-
wuales que, por regla general, son necesarios para que esta segunda expe-
riencia tenga lugar. El hecho de que les sucediera atodos y nosoloa algu-
nos de los creyentes, refuerza esta idea.

Pero la objecion més grande al concepto de recepcién o de Bautismo
con el Espiritu con posterioridad a la salvacién, es 1a ensefianza de las
Escrituras de que la relacién con el Espiritu pertenece a todos los creyentes.
De distintas maneras, las Escrituras revelan que la #nica condicion para
recibir el Espiritu o experimentar el Bautismo del Espiritu esla fe en Cris-
to, que trae la salvacién inicial. Esa fe es la Ginica condicion asociada expli-
citamente con un pasaje donde se habla de “bautismo” (Hechos 11:17).
También es la Ginica condicién para unirse a Cristo y formar parte de su
Cuerpo, lo que ocurre a través del Bautismo en el Espiritu (1 Co. 12:13),
Finalmente, la fe es la Ginica condicién para recibir el Espiritu (Juan 7:38-
39; Galatas 3:2, 13-14). No puede sostenerse el razonamiento de que esta
recepcién del Espiritu a través de la fe salvifica solo es un nivel inicial de la
relacion con el Espiritu. Cuando Jesds ensefia que la recepcion del Espiritu
a través de fe en El hara que rios de agua viva fluyan dentro del creyente,
sin duda no est4 ensefiando otra cosa que la plenitud de la vida espiritual, y
no una simple base para poder tener una experiencia posterior.

Las Escrituras no contienen ningin mandato que inste a los creyentes a
buscar una nueva relacién con el Espiritu, lo que confirma que todos los cre-

L Ver también G4. 3:26-28, Col. 2.12
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yentes a través de la fe en Cristo han entrado en una relacién final con el
Espiritu. No existen mandamientos sobre ser “bautizado con el Espiritu” o
de recibir el Espiritu de una manera nueva y diferente. Los inicos dos man-
damientos posibles citados en relacion con el Espiritu son «vivid [literalmen-
te, caminad] por el Espiritu» {Ga. 5:16, 25} y «sed llenos del Espiritu» (Ef.
5:18). Al estar expresados en griego en tiempo presente, estos mandamientos
sugieren que la relacidn del creyente con el Espiritu es de permanente creci-
miento, no una relacién nueva y definitiva. Puede haber esfuerzos concretos
y decisivos que haran que el creyente tenga cada vez una relacién mas pro-
funda con el Espiritu. Pero se trata de experiencias mas profundas o mas
completas de aquel Espiritu que ya habita en todos los creyentes.

La creencia, crucial para la teclogia de las dos fases, de que €l cristiano
deberia experimentar un poder sobrenatural del Espiritu, supone un reto
fantAstico paralos que el cristianismo es mas doctrina que vida. El concep-
to mismo {espirits) transmite la idea de vitalidad y poder. Pero las Escrituras
hacen mas énfasis en la experiencia de este poder manifestado en la nor-
malidad de 1a vida diaria que en lo milagroso.

Las oraciones de Pablo por los creyentes son muy instructivas acerca de
estaidea. El apéstol no expresa preocupacion por que los creyentes expe-
rimenten lo milagroso. Al reves, su oracion es que experimenten el “po-
der” de Dios, para obtener perseverancia y paciencia (Col. 1:11), para cre-
cer en la fe que hace que Cristo esté en sus corazones y que les aporte
experiencia en el amor (Ef. 3:16-19), y que mantengan su esperanza (1:18;
cf. Ro. 15:13). En otras palabras, sus oraciones son para que se experimen-
te el poder de Dios en tres areas claves de la vida cristiana actual: fe, espe-
ranza 'y amor. Del mismo modo, Pedro habla del poder que protege al
creyente hasta la salvaci6n final (1P. 1:5).

Mas alla de estas ideas sobre la experiencia del poder de Dios para la
vida espiritual intima, esta la fuerza de la ensefianza apostélica de que
Ia presencia del Espiritu en la vida de un creyente producira resultados en
el seno de la ética prictica (Por ejemplo, Ga. 5:22-23, Ef. 5:18ss; cf. tam-
bién partes de las epistolas neotestamentarias). Sin negar la presenciade lo
milagroso en laIglesia del Nuevo Testamento, el énfasis claro de la instruc-
cidn apostélica es que los creyentes experimenten el poder sobrenatural
para vivir como Cristo en el mundo: Para tener esperanza cuando parece
que no la hay, para perseverar en medio de pruebas {(un tema comun en el
Nuevo Testamento) y, sobre todo, para amar a los demas {incluyendo a
nuestros enemigos). Esa forma de vivir necesita de un poder sobrenatural
tanto como lo necesita el hacer milagros.
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B. Cesacionismo

Cualquier discusién sobre los dones milagrosos debe abarcar la cues-
tién sobre si todos los dones que aparecen en el Nuevo Testamento son
normales para 1a Iglesia. Ya que no existe una ensefianza biblica explicita
sobre el tema (al menos una que todos aceptemos), solamente se puede
llegar a una conclusién considerando muchos pasajes y la experienciade la
Iglesia. Antes de ahondar mas en el tema, no obstante, necesitamos esta-
blecer dos puntos de clasificacién. (a) Por dones espirituales “milagrosos™
quiero decir aquellos dones cuya operacion verdaderamente implica fené-
menos milagrosos. Existe una confusion considerable en torno al debate
contemporaneo debido a que se tienen diferentes conceptos sobre los do-
nes.? (b) Es importante que el tema del cese de los dones milagrosos no se
confunda con el tema de si los milagros pueden ocurrir en laactualidad. Al
contrario de la impresién generalizada de que los cesaciomstas niegan que
Dios siga haciendo milagros, personalmente no conozco a ningln cesacio-
nista que niegue que Dios pueda hacer y haga milagros en la era de la
Iglesia. La caracteristica del cesacionismo no es si Dios sigue haciendo
milagros, sino si los mismos fenomenos de dones espirituales milagrosos
vistos en la Iglesia del Nuevo Testamento son normales paratodalaeradela
Iglesia,

Para dejar clara mi opinién, el Nuevo Testamento no ensefia explicita-
mente el cese de ciertos dones en un punto determinado de la experiencia
de fa Iglesia. Por lo tanto, es imposible decir desde el punto de vista biblico
que ciertos dones no pueden ocurrir en cualquier momento segin la vo-
luntad soberana de Dios. Por otro lado, existen varias lineas de evidencia
que demuestran que los fenémenos milagrosos experimentados en la Igle-
sia biblica primitiva no conforman un modelo parala vida de la Iglesia de
todos los tiempos.

1. La exclusividad de la era apostélica.
En tanto que las Escrituras proporcionan una ensefianza regulada por

la Teologia y prictica de la Iglesia a través de toda su historia, en ocasiones
se argumenta que todo en el cuadro biblico de la Iglesia es el mismo duran-

*Pyra mi entendimiento de la naturaleza de los diferentes dones espirituales milagrosos,
ver mas adelante, pags. 129-138.
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te todo el transcurso de Ia Historia. Dado que fa misién de fa Iglesia no
cambia, los dones espirituales que acompaiian tal misidén deben ser los
mismos, Pero este razonamiento se hunde debido al papel especial de los
apdstoles en la Iglesia,

Incluso aquellos que mantienen un ministerio actual como sucesores
de los apéstoles, estan de acuerdo en que los apdstoles biblicos originarios
fueron, en cierto sentido, (inicos. Aunque las Escrituras no aclaran el nd-
mero exacto de apostoles en el sentido que estamos hablando (esta palabra
también se usa para “representantes de 1a Iglesia”, 2 Co. 8:23), existia clara-
mente un grupo relativamente pequeiio conocido como “apdstoles”, quie-
nes representaban a Cristo como los inicos ministros con autoridad de la
Iglesia primitiva. Ellos fundaron la “tradicién apostélica”, que se convirtié
en el canon normativo parala Iglesiaalo largo de la Historia. Al limitar el
canon de la Escritura a ciertos libros que contenian la “tradicién apostdli-
ca”, la Iglesia primitiva mds tardfa marcé de forma explicita a los primeros
apbstoles como figuras especiales, apartindoles del Gltimo ministerio de la
Iglesia con su “tradicion eclesial”,

Dado que en la lista de dones espirituales no aparece el don de “aposto-
lado”, algunos opinan que los apéstoles no tenfan ningéin “don espiritual”
especial. Simplemente ejercian una combinacién de otros dones que en-
contramos en las listas, como el de profecia y ensefianza. Si tal es el caso,
entonces el cese de los apGstoles no involucraria el cese de los dones espi-
rituales, No obstante, el modo en el que se hace referencia alos apéstoles
en el debate sobre los dones espirituales sugiere que su ministerio era algo
mas que una simple combinacién de dones. Aparecen en las listas junto
con los “profetas” y los “maestros”, individuos que, como todo el mun-
do cree, ejercian con regularidad los correspondientes dones de profecta y
ensefianza (cf. 1 Co. 12:28-29; Ef 4:11). Con los apdstoles ocurria lo mis-
mo que con los profetas y maestros, que eran profetas y maestros por los
dones espirituales que ejercian,

La discusion de Pablo sobre los ministros bien preparados de Efesios
4:7-11 verifica esta idea. Aunque el término comin para los dones espiri-
tuales, charisma, no se les aplica a estos individuos con talento de forma
directa, si se hace de forma implicita. Pablo comienza su discusién sobre
los dones espirituales dados por Cristo a la Iglesia diciendo: «Pero a cada
uno de nosotros se nos ha concedido la gracia [charis] conforme a 1a medi-
da del don de Cristo» (vs. 7). Dado que el charisma es, por definicién, un
don que surge del resultado de la gracia (charis), el hecho de que en esta dis-
cusidn sobre los dones estos individuos recibieran una medida de gracia,
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nos lleva a la conclusién de que cada uno tiene su propio don espiritual
(charisma) para el ministerio. El mismo apostol hace en su cartaalos Roma-
nos una relacién directa entre la charis dada para el mmisterio y la expresion
de ésta en un charisma: «eniendo dones diferentes [charismatal, segin la gra-
cia [charis), que nos ha sido dada» (12:6; cf. v. 3).

Por lo tanto, en Efesios 4, aunque se utilizan diferentes téerminos para
hablar del “don de Cristo” (dorea) (vs. 7) y de su entrega de «dones[domata] a
los hombres» (v. 8), es evidente que los “apdstoles” (v. 11), como uno de esos
dones, son aquellos individuos que recibieron una gracia[charis] particular
para el ministerio, una gracia expresada en un don espiriwual [charismata] par-
ticular. Asi, mientras que fos apdstoles ejercieron una serie de dones comunes
alos demas (como la profecia y la ensefianza), también estaban dotados con
un don espiritual Gnico que les permitia ministrar como apostoles.

Si el charisma de ser un apdstol no continud en la Iglesia, entonces debe-
mos reconocer que no todos los dones espirituales operativos en la Iglesia
del Nuevo Testamento han continuado a través de la Historia. Mas atn,
este hecho nos hace pensar en la posibilidad de que otros charismata tam-
bién hayan cesado o cambiado. En particular, la mencién de «las sefiales de
un verdadero apbstol: sefiales, prodigios y milagros» 2 Co. 12:12) sugiere,
como minimo, que ciertos hechos milagrosos estaban relacionados especi-
ficamente con los apdstoles. Con la ausencia de éstos, se esperaban algu-
nos cambios en la manifestacion de tales seftales. La desaparicién de los
apostoles en la Iglesia, por lo tanto, es-un argumento claro a favor de que,
en cuanto a los dones milagrosos, no todo ha permanecido igual dentro de
Ia Iglesia.

Es mas, el relato de Hechos revela fenémenos milagrosos que pocos
podrian considerar normales para todas las épocas. Junto con el don de
hablar en lenguas de Pentecostés, estaba el milagroso sonido de viento su-
surrante y la aparicién de lenguas de fuego sobre cada uno de los presentes
en el aposento alto (Hch. 2:2-3). Ananias y Safira (aparentemente creyentes)
fueron inmediatamente fulminados por mentir (5:1-11), y alguien que era
obstaculo para el Evangelio fue cegado (13:6-12). Las cadenas se soltaron y
las puertas de la prisién fueron milagrosamente abiertas (cf. 5:17-22; 12:1-
11; 16:23-26). En varias ocasiones, todos los que iban a ser sanados fueron
sanados (cf. 5:16; 28:9). Incluso la “sombra” de Pedro servia para sanar
(5:15), al igual que los “pafiuelos y delantales” que Pablo tocaba (19:11-12).

Si, por lo tanto, es imposible afirmar que ciertos fenomenos en la Igle-
sia primitiva continuaron a través de la historia de la Iglesia y son vigentes
hoy, la vigencia de dones milagrosos contemporaneos no puede depender
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simplemente de lo que sucedia en la Iglesia primitiva, diciendo que es lo
mismo que se pretende para la Iglesia de hoy. Mas bien, nuestra investiga-
cion requicre una consideracion mucho mas amplia de los fenémenos mi-
lagrosos y de su propésito alo largo de las Escrituras.

2. La desigualdad de los milagros en la historia biblica.
a. Las pruebas biblicas de periodos especiales de milagros.

Las Escrituras recogen la realizacion de milagros alo largo de todala
historia biblica, mucha de la cual tenia que ver con el don de profecia. Pero
también ocurrieron otros milagros, como la destruccién sobrenatural de
Dios del gjército asirio (2 R. 19:35), las hazafias de Sansén (Jue, 14-16) y la
sombra que retrocedio en las gradas de Acaz (2 R. 20:9-11). No obstante,
también parece obvio que la actividad milagrosa se concentraba en deter-
minadas épocas. Las tres épocas més importantes son las siguientes: la de
Moisés y el Exodo, los ministerios de Elias y Eliseo, y la de Cristo y los
apdstoles’ Ya hemos visto algo de Ia actividad milagrosa en la época de los
apostoles, y todos sabemos de los milagros y maravillas que Jestis hacia.

La importancia de la época de Moisés y del Exodo en relacién con la
actividad milagrosa se ve en que la frase “milagros y prodigios” en el Anti-
guo Testamento se suele reservar para textos que hablan de este periodo.*
“Sefiales” y “prodigios” (normalmente usados por separado) se utilizan
ocasionalmente para otros milagros (p. €j.; 2 Cr. 32:24), pero los milagros
mas importantes que permanecian en la memoria del pueblo de Israel te-
nian que ver con la actividad redentora de Dios en Egipto y su conduccién
hasta la tierra prometida.

Hay otros milagros que se asocian con los ministerios de Elias y Eliseo.”
El extraordinario estatus de estos profetas (especialmente el primero) es evi-

* Algunos afiaden los tiempos de Daniel al final de esta época. En cuanto al dltimo,
la actividad especialmente milagrosa de “sefiales y prodigios” estd especialmente ligada a
los que se opusieron a Cristo (por ejemplo, Mt. 24:24; 2 Ts. 2:9; Ap. 13:13; 16:14; 19:20).

*Ver Exodo 7:3, Deuteronomio 4:34, 6:22; 7:19; 26:8; 29:3; 34:11; Nehemias 9:10,
Salmos 78:43; 105:27; 135:9; Jeremfas 32:20-21.

* Elias resucit6 a muertos (1 R. 17:17-24}, hizo descender fuego del cielo {cap. 18)
y supert al carro de Acaz (18:46). Ademdis de hacer milagros, Elias también imento
el sustento milagroso en dos ocasiones (17:4-6; 19:6-7), Dios se le aparecié (19:11-13) y,
finalmente, subi6 al cielo en un carro de fuego (2 R. 2). Actividad similar marcé el
ministerio de su sucesor Eliseo (ver 2R, 2-13).
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dente en el Nuevo Testamento. En su primer sermén en Nazaret, Jesis com-
para su propio ministerio profético con el de estos dos profetas del Antiguo
Testamento. Ambos hicieron milagros v, quizis mds importante, fueron re-
chazados por su propio pueblo y tuvieron que buscar ayuda fuera de Israel.
Astle sucederia aJesiis en su propio ministerio (Lucas 4:24-27). Los mila-
gros de Jestis recogidos en los Evangelios generalmente se reconocen como
iguales a los de Elias y Eliseo.” Es mas, el ministerio total de Jesas como un
gran profeta hacedor de milagros suscit® la idea popular de que era el Elias
esperado, el Elfas de los Gltimos dias (M. 16:14; Mc. 6: 15; Lc. 9:8) .

La descripci6n biblica de los profetas Moisés, Elias y Eliseo revela que
sus extraordinarios ministerios estuvieron acompafiados de una actividad
milagrosa especial. De nuevo, los milagros no estaban limitados a estas dos
épocas. Jeremias sugiere que los milagros continuaron a lo largo de la his-
toria de Israel (Jer. 32:20). Pero los milagros no eran un acontecimiento
diario ni semanal, y algunas fases de la Historia eclipsaron a otrasen la
magnitud de actividad milagrosa. El hecho de que los fendmenos religio-
sos nio fueran constantes a lo largo de la historia del pueblo de Diosen el
Antiguo Testamento deberfa ser una advertencia: el gran mimero de mila-
gros en la Iglesia primitiva de los apdstoles no tiene por qué ser un modelo
para la historia posterior de la Iglesia.

b. La explicacién de los periodos especiales de milagros.

Viendo que los milagros no ocurrian regularmente entre ¢l pueblo de
Dios, equipandoles para vivir para El y cumplir su misién en el mundo, la

¢ Para una discusibn sobre esta comparacién, ver L. Howard Marshall, The Gospel of
Luke; NIGTC (Grand Rapids: Eerdmans, 1978), 178, 183-89.

? Darrel L. Brook, “Elijah and Elisha” en Dictionary of Jesus and the Gospels, ed. Joel
B. Green y Scot McKnight (Downers Grove, Il.: InterVarsity, 1992), 206.

¥ Mis muestras de la posicion especial de Elias en la historia del Antiguo Testamento
se encuentran en que el profeta Malaquias lo sitiia junto a Moisés. Al mismo tiempo,
Malaquias ordena al pueblo obedecer la ey dada por Moisés y predice la llegada del profeta
Elias (Malaquias, 4:4-6). Del mismo modo en que el Eliseo histérico predic el arrepen-
timiento cuando Israel se habfa separado del pacto de Dios para adorar a otros dioses,
el Eliseo escatolégico ministraria para llevar a la gente de nuevo a Dios {v. 6). Por lo tanto,
Elias y Moisés tienen ¢l mismo estatus como profetas de Dios en momentos cruciales
de la historia de su pueblo. Moisés representa el establecimiento inicial del pacto, mientras
que Elias busca restablecer el pacto en un punto crucial de la apostasia en la historia de
Tsrael (William ], Dumbrell, Covenant and Creation [Nashville: Thomas Nelson, 19841, 167;
of. también Hans Bietenhard, “Elijah”, en NIDNTT, ed. Colin Brown [Grand Rapids:
Zondervan, 1975], 1:543).
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clave para entender el propésito de los milagros esta en el término sesial.
Mientras que otros términos biblicos usados para designar los milagros,
como podery prodigio, describen aspectos de la naturaleza o del efecto que
éstos puedan tener, sesial apunta mas bien al propésito. Una sefial es algo
que apunta hacia otra cosa.” Lo que resulta crucial de una sefial no es la
sefial en sl misma, sino su caracter funcional, disefiado para reflejar la cre-
dibilidad de algo.*

Este propésito de los milagros, ser serial de algo o “sefialar a algo”, se ve
claramente en la Biblia, incluso cuando no se utiliza la palabra en cuestién.
Moisés recibié ciertas “sefiales” que debia hacer, para que el pueblo creyera
«que se te ha aparecido el Sefior» (Ex. 4:5; cf. v. 31). Cuando Elias resucité
al hyjo de la viuda de Sarepta, ella exclamé: «Ahora conozco que th eres un
hombre de Dios y que la Palabra del Sefior en tu boca es verdad» (1 R.
17:24). Fijémonos que un milagro apuntaba hacia la validez tanto del men-
sajero como del mensaje; también apuntaba hacia Dios. En su competicién
contralos profetas de Baal, Elfas ord: «Que se sepa hoy que t0 eres Dios en
Israel, que yo soy tu siervo y que he hecho todas estas cosas por tu pala-
bra.» (1R. 18:36; cf. Ex. 10:2; Dt. 4:34-35).

Los milagros de Jestis también fueron explicados como “sefiales” que veri-
ficaban quién eray daban validez a sus afirmaciones. Nicodemo reconocié que
Jestis habfa venido de Dios, explicando que «nadie puede hacer las sefiales
que i1 haces si Dios no esta con Eb (Juan 3:2). Cuando Juan el Bautista envib
asus discipulos a preguntar a Jesis si era el elegido, Jests replicé con referen-
ciaa sus milagros: «Jd y contad a Juan lo que habéis visto y ofdo: los ciegos
reciben la vista, los cojos andan, los leprosos quedan limpios, los sordos oyen,
los muertos son resucitados y a los pobres se les anuncia el Evangelio» {Lu-
cas 7:22). En Pentecostés, Pedro describid a Jestis como «varén confirmado
por Dios entre vosotros con milagros, prodigios y sefiales» (Hechos 2:22, cf.
Juan 20:30). De forma similar, los milagros son sefiales acreditadas relaciona-
das con los apdstoles (2 Co. 12:12) y con la primera proclamacién del Evange-
lio realizada, Jestis y aquellos que le escucharon (Hebreos 2:3-4).

No niego que estos mismos milagros expresaran frecuentemente la com-
pasi6n del Sefior. También nos proporcionan destellos de la naturaleza del

> Hofius define una “sefial” como «aquello mediante lo cual se reconoce a una persona
o cosa en particular, una marca o rasgo confirmador, corroborativo y autenticadors (0.
Hofius, “Milagros”, Diccionario Teolégico del Nuevo Testamento, Sigueme, Salamanca
1999 (vol 2) pp 85-94) ’

°FJ. Helfmeyer, ¢18», TDOT, ed. G. Johannes Botterweck y Helmer Ringgren
(Grand Rapids: Eerdmans, 1977), 1:170,
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reino de Dios como manifestaciones del poder divino que es capaz de
superar los efectos del pecado. Pero el propésito principal de los milagros
era ser sefiales de autentificacién, hacer que la gente pusiera sus ojos en
Dios, en sus mensajeros o portavoces, y en el mensaje que estos traian, que
era palabra de Dios.

Es importante ver que estas “sefiales” no acompafiaron a cada indivi-
duo que hablé o ensefi6 1a palabra de Dios. Siempre existieron maestros
entre el pueblo de Dios que hablaron la Palabra de Dios (cf. 2 Crénicas
17:7-9; Mal. 2:4-9), pero cuya proclamacién no fue autentificada mediante
seftales. Cuando examinamos la naturaleza de estos mensajeros de Dios
que fueron acreditados con sefiales, encontramos que ensefiaban la palabra
de Dios no solamente como maestros, sino como profetas. Es decir, ase-
guraban hablar con palabras que Dios les habia dado de una forma directa,
es decir, que no era una mera ensefianza de lo previamente revelado. Es
obvio que Moisés, Elias y Eliseo tuvicron tales ministerios profeticos. En
¢l Nuevo Testamento, aquellos que fueron autentificados mediante sefiales
milagrosas eran ignalmente aquellos que ejercian un ministerio profético."
Jestis, por ejemplo, hablé con palabras inspiradas y fue ampliamente
reconocido por el pueblo como un profeta (p. €j.; Mt. 21:11; Juan 4:19).
Los apbstoles que hicieron milagros decian que su predicacién era nada
menos que la palabra de Dios, provista de toda la autoridad divina (p. e);
1 Ts. 2:13).

A pesar de que Esteban y Felipe, quienes también hicieron milagros {cf.
Hechos 6:8; 8:6), no son designados especificamente como “profetas”,
existen considerables pruebas de que su ministerio era, de hecho, proféu-
co. El discurso de Esteban ante el concilio judio, el mas largo de todos
los que aparecen en Hechos, estaba claramente inspirado por el Espiritu
(cf. 6:10). Su contenido, testificando del caracter temporal de la ley mosaica
y de la adoracién en el templo, era novedoso, por lo que sabemos acercade
las predicaciones de la Iglesia primitiva, ya que ofrecia un punto de unién
con el evangelio universal que predicaria Pablo més adelante. La similitud
del mensaje de Esteban con el libro de Hebreos ha llevado a muchos a

considerarle el padre espiritual del escritor de este libro. Esteban no sola-
mente era un predicador de la revelacién previamente recibida, sino que
mas bien recibié su mensaje a través de la inspiracién profética.

 Para leer una buena discusién sobre la verdad de que las sefiales milagrosas servian
para dar testimonio de los ministerios proféticos especificamente en el libro de Hechos,

ver Leo O'Reilly, Word and Sign in the Acts of the Apostles (Roma: Editrice Pontificia
Universita Gregoriana, 1987)
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Mas aiin, las experiencias de Esteban, es decir, el antagonismo exacerba-
do de los judios, el falso testimonio contra él, el lenguaje sobre el Hijo del
Hombre a la diestra de Dios y la oracién para el perdén de sus oponentes,
todo apunta a una similitud con el ministerio profético de Jesds. Esteban
muestra que era consciente de su ministerio profético cuando ataca y acusa
asusoponentes al final de su discurso. Segiin F. F. Bruce, al atacar a aquellas
personas asi, y al sefialar hacia la hostilidad tradicional de Israel hacia sus
profetas, Esteban se situ6 a si mismo en la “sucesién profética”.?

El ministerio de Felipe también exhibe caracteristicas proféticas, aun-
que se le conocla como “el evangelista” (Hechos 21:8)"*. Sus mifagros son
llamados “sefiales”, un término que a lo largo de la historia biblica tipica-
mente servia para confirmar los roles proféticos, notablemente en los
casos de Moisés y Elias."* Para describir su actividad se nos dice que «anun-
ciaba las buenas nuevas del reino de Dios» (Hechos 8:12), que tiene remi-
niscencia del ministerio de Juan el Bautista y de Jests {cf. Lc. 3:18; 4:43),
probablemente también denote un discurso inspirado. Como explica
Friederich, evangelizar (euangelizo) «no solamente se trata de hablar y predi-
car; es la proclamacion con plena autoridad y con pleno poder».” El hecho
de que Dios utilizara a Marcos, Lucas, Santiago y Judas para escribir las
Escrituras insptradas, muestra que los ministerios proféticos podian ser
ejercidos por gente que, como Felipe y Esteban, no aparecen identificados
en las Escrituras como apéstoles o profetas.

LaBiblia revela asi diversas actividades milagrosas que funcionaban como
sefiales para autenticar a individuos en particular que tenfan un ministerio
profético. Pero tales sefiales milagrosas no se asocian por igual con todos
los profetas. Existieron muchos profetas a 1o largo de la historia de Israel,
pero (como ya hemos visto) en el Antiguo Testamento las “sefiales y prodi-
glos” solamente acompafiaron a Moisés, Elfas y Eliseo. De la misma mane-

2 Bruce, F.F. Comentario de los Hechos de los Apéstoles. Nueva creacidn, Grand Rapi
ML, 1998. p. 182. i seresciom GrandRapids
1992'; F. Scott Spencer, The Portrait of Phillip in Acts, JSN'TSup 67 (Sheffield Academic Press,

" Howard Key dice: «En el Antiguo Testamento y en los escritos intertestamentarios
las obras realizadas por los hacedores de milagros o por medio de ellos (por intervencion
divina directa) sirven para confirmarles como instrumentos escogidos por Dios, El pro-
totipo es Moisés, a través de cuyas ‘sefiales y Elrodigios’ se consiguid la libertad de Israel
de la esclavitud. La autorizacién divina de la funcion profética de Elias y Eliseo también
la encontramos en los milagros que ellos hicieron» (“Miracle Workers”, IDBS [Nashville:
Abingdon, 1976], 598).

* Gerhard Friederich, “dyyelsopal, ko™, Compendio def Diccionario Teoldgico del Nuevo
Testamento, Libros Desafio, Michigan, 2002, pp 264-269.

111



¢SON VIGENTES LOS DONES MILAGROSOS?

ra, en el Nuevo Testamento, ciertos profetas mencionados en Hechos (por
ejemplo, Agabo, 11:28; las hijas de Felipe, 21:9; Judas y Silas, 15:32; cf.
también 13:1) no realizaron “sefiales y prodigios” ni proclamaron el Evan-
gelio como los apdstoles ni como Esteban y Felipe.

Lo que de hecho encontramos en las Escrituras es que las “sefiales y
prodigios” acompafian 2 aquellos cuyos ministerios proféticos ocurren en
ciertos puntos cruciales en la historia de la salvacién. Ya hemos hablado
del periodo de la entrega de la Ley a Moisés y su reafirmacion dusrante la
época de Elias y Eliseo. La inauguracién de la salvacién escatolégica en
Cristo tuvo su momento culminante cuando Cristo y los que estaban con
Elempezaron a proclamar el nuevo “evangelio” de a salvacion prometida
(Lc. 4:18; 9:6; Hechos 5:42; 8:12). Incluso durante la extension de este nue-
vo evangelio en la Iglesia primitiva, Hechos parece relactonar la presencia
de “sefiales y milagros” con ciertos momentos importantes, a medida que
el Evangelio salia de Jerusalén hacia el resto del mundo, es decir, en fa fase
inicial de cada ocasién en que el Evangelio llegaba a una zona nueva.'

E! hecho de que en estos pasos inaugurales los ministerios de otras
personas que no eran apdstoles estuvieran acompafiados de actividad mla-
grosa, no nos debe llevar a 1a conclusion de que tales “sefiales” milagrosas
de autenticaci6n fueran ampliamente distribuidas entre todos los miembros
de la Iglesia primitiva, y fueran acontecimientos normales entre ellos.
Las referencias a los milagros en el libro de Hechos estan mas bien restrin-
gidas a los apdstoles y a algunos individuos como los ya mencionados.

Puede pensarse que la falta de referencia a milagros realizados por miem-
bros normales de las iglestas se deba a que Lucas quiera destacar mas la
labor de los apéstoles pero que, de hecho, los milagros fueran algo habitual
en [a vida cotidiana de la Iglesia. Esta afirmacién podria tener algo de cier-
toy suceder que en la Iglesia se dieran algunos milagros que no han queda-
do recogidos, pero recordemos que los creyentes llevaban a sus enfermos
los apdstoles para que éstos les sanaran (Hechos 5.12-16; especialmente 9:36-
42). Si los milagros de sanidad eran una parte cotidiana del ministerio de la

6 Después de observar la descripcién general de Hechos, O"Reilly resume conscien-
temente estas fases de la primera expansién misionera del Evangelio. «Los apdstoles
representan colectivamente la predicacién inicial en Jerusalén en continuidad con el judais-
mo; Esteban marca la ruptura decisiva con el judaismo y con el templo v el principio del
movimiento hacia fuera de Jerusalén. Felipe es el representante de la misiéa en Judea [y
Samaria), y finalmente Pablo... representa la misién a los gentiles» (Word and Sign in the
Acts of the Apostles, 210, en especial 208-211; f. también G.W.H. Lampe, “Miraclesin the
Acts of the Apostles” in Miradles: Cambridge Studies in Their Philosaphy and History,de. CF.D.
Moule [Londres: A B. Mowbray, 1965]).
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Iglesia, ¢por qué la gente pensaba que era mejor levar los enfermos 2 los
apostoles? La descripcion de la Iglesia primitiva en Hechos hace que sea
casi imposible negar una actividad milagrosa circunscrita a los apéstoles y
aunos pocos que, junto a ellos, participaron en el principio de la proclama-
cibn profética del Evangelio de Cristo.

El escritor alos Hebreos confirma esta idea que vemos en Hechos al
decir que la salvacion fue «anunciada primeramente por el Sefior, nos
fue confirmada por los que oyeron, testificando Dios juntamente con ellos,
con sefiales y prodigios y diversos milagros y dones del Espiritu Santo,
segin su voluntads (He. 2:3-4). La fuerza de esta afirmacién est4, sin duda
alguna, en la absoluta fiabilidad, validez e importancia de esa palabra inicial
de salvaci6n, y no tanto en la predicacién y la ensefianza posterior de la
palabra de Dios alo largo de las generaciones. Al igual que la revelacién en
el Sinai, hablada por medio de ngeles resuli6 ser inmutable [bebaios; valida,
garantizada, certera] (v. 2}, asi segiin el autor, la nueva revelacién cristiana
se nos “confirmaba” (bebaios, v. 3) por el primer testimonio de Cristo, sobre
quien Dios también “testificd” con actividad milagrosa.” Aunque este tex-
1o no identifica a estos primeros testigos como apostoles (el autor reserva
“apbstol” para Cristo, 3:1), si que habla sobre aquellos que oyeron a Cristo
directamente. Por lo tanto, incluye a los apéstoles, pero quizas también
a otras personas que con ellos, como en Hechos, fueron utilizadas por
Dios para proclamar el mensaje con la certeza garantizada de los profetas
inspirados.

Este texto no limita la realizacién de milagros a los que escucharon a
Jestis. La mencién de los «dones lit, distribuciones] del Espiritu Santo» (v. 4)
podria incluir el don de hacer milagros de algunas de las personas de entre
los que escucharon el mensaje original. Pero sea o no el caso, es importante
ver que el propdsito de toda actividad milagrosa es “testificar de” la procla-
macibn original del nuevo mensaje de salvacién. Nada en este texto sugiere
que este testimonio milagroso vaya a contifiuar acompafiando la posterior
proclamaci6n del Evangelio. Tampoco sugiere que los milagros formaran
parte de la cotidianeidad de la Iglesia en su lucha contra el Maligno.

Y Lo que el autor de Hebreos esta diciendo en 2:34 sobre la confirmacién del
Evangelio a través de los milagros ha sido resumido certeramente por Moffat. Este nuevo
Evangelio no puede ser rechazado porque «aos llegd con precision y de forma fiable. No
es ninguna soni:'esa si pensamos en el canal por el cual nos llegd. Fue autenticado por
un testimonio doble: el de hombres que habian escuchado a Jestis en persona, y el de Dios,
quien les autorizd e inspird para su misiéne (James Moffat, A Critical and Exegetical
Commentary on the Epistle to the Hebrews, ICC [Edimburgo: T.& T. Clark, 1924, 1924), 19}
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La pregunta de Pablo en Galatas 3:5, «Aquel, pues, que os suministra el
Espiritu y hace milagros entre vosotros, ¢lo hace por las obrasdelaley o
por el oir con fe?», se entiende mejor como paralela al pasaje de Hebreos.
Toda esta parte (3:1-5) se centra en la recepcidn inicial del Espiritu por
parte de los creyentes de Galacia.”® Asi, cuando Pablo une la entrega del
Espiritu con los milagros, lo hace para indicar que esos milagros entre los
galatas estaban estrechamente relacionados con su recepeién inicial del
Espiritu que, a la vez, acompafiaba a la proclamacién inicial del Evangelio
realizada por el apéstol {y quizés por otros junto con él). De este modo el
texto, aunque no restringe los milagros a los apdstoles ai a otros misione-
ros que proclamaron el Evangelio," si asocia la actividad milagrosa de este
ministerio con los primeros testigos.

La descripeidn no implica necesariamente que los milagros sucedieran
solamente con la primera predicacién. La descripcidon de Dios en el ver-
siculo como el que “hace {participio presente] milagros” sugiere que la
actividad milagrosa bien pudo haber continuado entre los creyentes de Ga-
lacia, de forma similar a los dones que producian milagros en la iglesia de
Corinto (cf. 1 Co. 12:10), aunque no se especifica cuanto durd tal activi-
dad.® Pero incluso si tal es el caso, esta claro que no podemos ignorar la
relacion que hay entre la actividad milagrosa y la proclamacién inspirada
inicial del Evangelio.

'# La pregunta del versiculo 5 es esencialmente una repeticion de la preguata anterior
en el versiculo 2: “iRecibisteis el Espiritu por las obras de a ley, o por el oir con fe?”.
Ver Richard N. Longenecker, Galatians, WBC (Dallas: Word, 1990), 105; también Erness
de Witt Burton, A Critical and Exegetical Commentary on the Epistle to the Galatians, ICC (Edim-
burgo: T. & T. Clark, 1921), 152.

¥ Aunque es posible interpretar que los dnicos que hicieron milagros “entre” los galatas
fueron los apdstoles, es mejor entender que los milagros también fueron realizados por
los mismos galatas como resultado de los dones recibidos por ellos a través de la recepcién
del Espiritu.

® El tema sobre la continuidad de los milagros no esta completamente claro en el
lenguaje del versiculo. Mientras que muchos intérpretes ven que el uso del tiempo presente
indica alguna continuidad en ambos participios, por ejemplo, en la entrega del Espiritu y
la realizacién de milagros, los verbos de la frase no aparecen y por lo tanto deben sobre-
entenderse por el contexto. Longnecker, al ver que la pregunta del versiculo 5 parece repetir
la del versiculo 2, que utiliza e] aorista (normalmente traducido como pasado), dice que
los verbos del versiculo 5 también deben ir en aoristo, lo que se traduciria de la siguiente
forma: “Entonces, ;§Os dio Dios su Espiritu e hizo milagros entre vosotros por las obras
de laley?” (Longenecker, Galatians, 99, 105); ver también el debate sobre el tema de los
tiempos verbales en Burton, cuya conclusion debe ser considerada: «La eleccion del presente
en lugar del aoristo muestra que el apéstol estaba pensando en una experiencia prolongada
lo suficiente como para que se entendiera como un proceso, pero no que estaba en proceso
en el momento en el que escribi6 estas palabrass (Burton, Commentary on Galatians, 152).
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F. F. Bruce también sitia estos milagros entre los gilatas en su contexto
adecuado. Aunque los circunscribe al apéstol, cree que la referencia de
Pablo a las “sefiales de un verdadero apéstol” (2 Co. 12:12) tiene que ver
con este texto, concluyendo que «Ja introduccién del Evangelio en nuevos
territorios generalmente iba acompaitada de sanidades milagrosas y otros
‘prodigios y sefiales’, lo cual vemos a lo largo del Nuevo Testamento, no
solamente en los escritos de Pablo, sino en Hebreos (2:4) y en Hechos (2:4
et passim)™ . También deberiamos afiadir que, en cada una de estas ocasio-
nes en que aparecian milagros en el Nuevo Testamento, la predicacién esla
proclamacion inspirada de aquellos con el don de profecia, no solamente el
testimonio de creyentes que extendieron el Evangelio alla por donde viaja-
ron {cf. Hechos 8:4). La aplicacion directa de Galaras 3:5 ala Iglesia cuan-
do tal proclamacidn profética ya no es habirual, es altamente cuestionable.

Encontramos mis pruebas de la naturaleza especial del periodo
apostdlico de la Iglesia en la ensefianza de Pablo de que 1a Iglesia esta
«edificada sobre el fundamento de los apéstoles y profetas» (E£. 2:20); cla-
ramente se refiere a los primeros apostoles que, como Pablo, proclamaron
el nuevo mensaje del Evangelio con autoridad plena o inspiracién divina.
Los “profetas” mencionados con ellos son, sin duda alguna, los mismos
profetas del Nuevo Testamento que, junto con los apdstoles (en Hechos)
reciben la revelacion del misterio de Cristo y del Evangelio que habian de
proclamar entre los gentiles (cf. 3:5; cf. también 4.11).2

Estos apdstoles y profetas forman el “fundamento” de la Iglesialo que
supone, sin duda, una referencia a su funcion fundacional y ala autoridad
que tenian para revelar la interpretacion de la accibn salvadora de Dios por
medio de Cristo. Pero al llamarles “el fundamento®, el apéstol también
indica que pertenecian al periodo inicial de 1a Iglesia cuando la ensefianza
con autoridad, que iba a ser el fundamento de la Iglesia de todos los tiem-
pos, fue entregada por Dios a través de la revelacién profética. Sital pe-
riodo fundacional de revelacion profética especial puede distinguirse de la his-
toria posterior de la Iglesia, se deduce que las sefiales milagrosas que lo
acompafiaban también son una referencia concreta a este periodo.

AR F, Bruce, Comentario de la Epistola a los Galatas, Terrassa: CLIE, Coleccidén Teolbgica
Contemporanea, vol. 7, 2004,

2 Andrew T, Lincoln, Epbesians, WBC (Dallas: Word, 1990), 153.2 ] H. Bernard, “The
Miraculous in Early Christian Literature™, en The Literature of the Second Century,ed. FR.
Wynne, ].H. Bernard and S, Hemphill (Nueva York: James Pott & Co., 1891), 147. Irenco,
por ejemplo, se refiere a la profecia y a la sanidad como vigentes en su época, pero la
resurreccion de los muertos se escribe en pasado (163-64).
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El testimonio de la Escritura nos conduce a las siguientes tres conclusio-
nes: (1) la actividad milagrosa tuvo lugar en ciertos momentos cruciales del
registro biblico de la historia de la salvacion, (2) estos milagros tenian como
proposito principal ser “sefiales” que autenticaban la Revelacion de Dios y a
sus portavoces profencos en momentos cruciales; v (3) laerade Cristo y de
los ap6stoles fue una época de sefiales mulagrosas extraordmanas

3. El testimonio de la bistoria de la Iglesia con respecto a
los milagros

La conclusion de que Ja época de Cristo y de la primera Iglesia aposto-
lica fue una época particular de milagros que no continuaron con la misma
frecuencia en el resto de historia de la Iglesia, se confirma rotundamente
por el testimonio de la historia de 1a Iglesia. El uso de tal evidencia hist6ti-
caa veces se rechaza, basindose en que es un argumento de la experiencia,
no de las Escrituras. Aunque esta acusacion no puede ser ignorada, debe-
mos tener presentes dos cosas. {a) Segiin las Escrituras, la experiencia sirve
con frecuencia como criterio para reconocer la mano de Dios. Por ejem-
plo, ¢como supieron los israelivas que Moisés era un enviado de Dios y que
les traia su ley, sino por lo que le oyeron decir y porque le vieron hacer
prodigios? En este caso, y en muchos otros a lo largo de la Escritura, las
personas no disponian de una ensefianza biblica anterior ala que poder
recurrir, De hecho, 1a revelacién anterior aportaba algiin criterio que podia
usarse para evaluar la experiencia. Pero la revelacién anterior no era lo
{inico que servia para llegar a una conclusion; también atendia a los que
veian y ofan. En otras palabras, la experiencia siempre ha sido una ayuda
valida para interpretar y reconocer la actividad de Dios,

{b) Vemos que la experiencia en cuanto a los milagros ha sido utilizada
por ambas partes del debate sobre el tema de los dones milagrosos. Aque-
llos que estan a favor de la presencia de estos dones en la Iglesia hacen
referencia a la experiencia de milagros en la historia de la misma, como
prueba. De forma parecida, los que niegan la continuidad de la actividad
milagrosa en la Iglesia y de los apdstoles en la actualidad usan la misma
historia para apoyar su versién, El hecho de que la evidencia histérica haya
sido usada por ambas posiciones habla de la dificultad de su interpretacion.
Sien la actualidad resulea dificil distinguir un milagro genuinamente divino
de uno falso o incluso demoniaco, mucho mas en la Antigliedad. Esto,
no obstante, no quita valor ala Historia. Aunque las evaluaciones de mu-
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chos de los milagros recogidos pueden diferir, parece imposible negar que
la actividad milagrosa con la calidad y el efecto caracteristicos de la era de
Cristo y los apbstoles no aparece en la Iglesia posterior como un fenéme-
no CONtinuo.

Un breve repaso a las pruebas lo demuestra. Los escritos inmediata-
mente posteriores a la era apostolica contienen pocas pruebas de hechos
milagrosos, si los comparamos con lo recogido en los documentos biblicos
sobre los apostoles y los que les acompafiaban. Con pocas excepciones,
las referencias a la actividad milagrosa en los escritos de los siglos segundo
y tercero se limitan a los dones de profecia y sanidad, que incluia los exor-
cismos.? Sin negar ninguna expresién valida de estos dones milagrosos
en esa época, estos dos dones son los mas dificiles de evaluar.2* La asocia-
cién de la sanidad con los efectos del exorcismo también dificulta el de-
terminar si se trata de sanidades milagrosas de enfermedades organicas
genuinas.”

Mas todavia, las sanidades durante este periodo parecen haber ocurrido
principalmente a través de la oraci6n, presumiblemente siguiendo las ins-
trucciones de Santiago 5:14-16. No esta claro como se relaciona la sanidad
con los “dones espirituales milagrosos”. Como afiadido, segiin Amundsen
y Ferngren, los relatos sobre las sanidades en los siglos segundo y tercero
«eran normalmente algo vagos... la mayoria de los escritores no afirmaba
haber presenciado los hechos relatados; y no se mencionaban los nombres
de las personas a través de las cuales se realizaban las sanidades o los exor-
cismos.»*

Mas all4 de las limitaciones y el caracter de relatos sobre los milagros
en este periodo temprano, también encontramos pruebas acerca de «las
crecientes sospechas de que los milagros estan muriéndose» y de que los
milagros de estas épocas eran «de tipo diferente a los de la era apostdli-
ca».¥ Origenes, por ejemplo, escribe: «Los milagros comenzaron con la

 Por esta razdn encontramos en los escritos de la Iglesia primitiva una gran preocu-
paci6n acerca de los falsos profetas e instrucciones para reconocerlos, cf. Ibid., 148.

 Para ver un debate sobre los relatos de sanidad en los primeraos siglos, especialmente
en( lo referido al exorcismo de 1a época, ver ].S. McEwen, “The Ministry of Healing”, §J7,
7 (1954): 133-52.

% Darrel W. Amundsen y Gary B. Ferngren, “Medicine and Religion: Early Christianicy

the Middle Ages™, en Health/Medicine and the Faith Traditions, ed. Martin E. Marty

y Kenneth L. Vaux (Filadelfia: Fortress, 1982), 103; sobre los milagros de este periodo
micial, ver también G.W.H. Lampe, “Miracles and Early Christian Apologetic” en Miracles:
Cambridge Studies in Their Philosophy and History, 205-18.

¥ Bernard, “The Miraculous int Early Christian Literature”, 156.
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predicacién de Jests, se multiplicaron después de su ascensién y luego de-
crecieron; pero incluso ahora permanecen rasgos en algunas personas, cu-
yas almas han sido limpiadas por la Palabra».®

En esta época encontramos muy pocos milagros que sirvieran para le-
gitimar a los predicadores contemporaneos como sucedia en la epoca
apostolica. En cambio, el énfasis estaba en los milagros de las Escrituras.
Aunque los Padres de la Iglesia de los siglos IT y I no lo dijeron directa-
mente, existen bastantes evidencias en sus escritos de que eran de la
opinién que més tarde ensefiaron, ya de forma explicita, Crisostomo y otros:
que esencialmente, la época de los milagros habia terminado. El propésito
de la actividad milagrosa de Cristo y de los ap6stoles habia sido la inau-
guracién del Evangelio y de Ja Iglesia y, por lo tanto, no tenia por qué
continuar posteriormente.” Origenes, y especialmente otros escritores pos-
teriores, empezaron a referirse mas a las conversiones y a las vidas transfor-
madas por el Evangelio como prueba de la continuidad de los milagros en
su época.®’

Los relatos sobre milagros cambiaron notablemente a partir del siglo
IV, tanto en nimero como en sensacionalismo, En estos tltimos recuentos
«se acreditan milagros a una gran variedad de personas, tanto vivas como
muertas; milagros que en muchos casos hasta el lector mas compasivo los
calificaria de estrafalarios.»* Un breve episodio de los diez primeros mila-
gros de una lista mucho més larga, recogida por Agustin en su obra Cindad
de Dios sera un buen ejemplo de lo que en aquella época se consideraba

milagroso:

«Enélprimero, un ciego fue curado por las reliquias de santos. En el segundo, se
hizoinmecesaria wnaintervencion quirigica dolorosa gracias ala oracion ferviente.
Enéltercero, unamuger fuecuradade cincer de mamasigusendo el consgiorecibido
mediante suerios de que sna majer recién bautizada le hiciera el signodela cruzen
d pachoafectado. En e cuarto, un médico fuesarado de gotapor medio del bastismo.
Enél quinto, un hombreque padecia pardlisis y una berniafue curado por el mismo

2 Qrigenes, Contra Celsum, 1:2; citado por Bernard, Ibid., 155-56. En la misma linea
de Origenes, Tertuliano reconocid que los apostoles tenian un poder espiritual especial.

® Lampe, “Miracles and Early Christian Apologeric”, 214-15.

¥ Ibid., 212, MLF. Wiles, “Miracles in the Early Church”, in Miracles: thbndgeSmdm
in Tbmerdasophyand History, 223-25.

" Amundsen y Ferngren, “Medicine and Religion”, 103.
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Jermedades tantoaganado como a esclavos desuna granja fueron expulsados por un
péérroco que celebro la encaristia en el lugary ofrecid oraciones. En el séptimo, un pa-
ralitico fue sanado en una wrna construida sobre el depdsizo de un “suelo santo”
tratdlo descle la vegion del sepulero de Cristo. El octavo consistia en dos milagros: un
demoniofueexpulsado devunjovenenlawrma,ylaberidaene ojo cansadaporel de-
monioal salir frie curadamilagrosamente. Enel noveno, unajovenendemoniadafue
liberada dela posesion cuando se ungid a simisma con un aceite en el que habian
caidolagrimas dewn sacerdote que estaba orandopor élla. Enél décimo, undemonto
Sfueexpulsado de un joven al decir: incluso boy ocurven milagros en el nombrede
Cristo, en ocastones a través desus sacramentos y en ocasiones a trawés dela interce-
sidn de las reliquias de sus santos».*

Aunque se considera normalmente que Agustin afirmaba la continui-
dad de los milagros en la Iglesia, puede decirse que nadie en nuestros dias
reconoceria estos relatos como milagros biblicos genuinos. La grandeza de
muchos lideres de este periodo y a lo largo de la Edad Media no pue-
de negarse. Pero el cristianismo de aquella época habia aceptado elementos
no biblicos que afectaron su entendimiento y prictica milagrosa, inchayen-
do «la veneracién de los santos y martires, el trifico de reliquias, la magia
cristiana, una preocupacion excesiva por los demonios, y la proliferacién
de milagros».*

La validez de las pruebas por las que se sostenian muchos de los mila-
gros también es dudosa. En marcado contraste con el apéstol Pablo, quien
afirmaba hacer milagros, ninguno de los escritores que recogieron estos
milagros dijo haber tenido poder milagroso. Dado que por esta épocala
santidad de una persona se media, en cierta medida, por la cantidad de
poder milagroso que tenia, encontramos frecuentemente milagros que los
bidgrafos atribuian a los santos. Es interesante comprobar que, cuanto mas
alejado en el tiempo quedaba un bidgrafo del santo sobre el que escribia,
mas milagros aparecian en la vida del sanvo.**

Los pocos relatos sobre los milagros de los dos primeros siglos después
del Nuevo Testamento y la dudosa validez de muchos de estos relatos, es-
pecialmente del siglo IV en adelante, nos impiden decir que el nivel de ac-
tividad milagrosa que vimos en la era de Jesiis y de 1a Iglesia apostdlica con-

7 Ibid, p. 106

Ibid, p. 105. Para leer mas evaluaciones sobre los supuestes milagros de este dltimo
periodo y sus pruebas, ver Bernard, “The Miraculous in Early Christian Literature”, 166-80.

 Bernard, “The Miraculous in Early Christian Literature™, 172-76.
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tinuara como la norma de [a historia de la Iglesia. La Iglesia no solamente
admitié un cambio en cuanto a los milagros, sino que, como ya hemos
visto, este cambio se explicaba entendiendo que los milagros de la época
del Nuevo Testamento tenian como objetivo dar testimonio de la primera
proclamacién del Evangelio y, por lo tanto, no pretendia continuar alo
largo de toda la Historia.

Lo que sucedi6 con los milagros en la historia de la Iglesia también es
cierto sobre la profecia. Aunque ha habido relatos muy conocidos sobre la
profecia en la Iglesia a través de la Historia, la sentencia de Robeck sobre
que el don de profecia de las Escrivuras habia perdido su «espontaneidad
con el paso del tiempo» es generalmente aceptada. Es mas, las manifesta-
ciones de profecia se daban principalmente «en las sectas».* Se han pro-
puesto varias razones para esta disminucion en la profecta, incluyendo la
supresidn por parte de laIglesia.® Pero no es facil ver cé6mo pudo la Iglesia
causar el cese de la profecia a través de la autoridad eclesiastica o de otros
medios. Ninguna autoridad religiosa pudo impedir a Dios que mandase
verdaderos profetas a su pueblo en el Antiguo Testamento y en la inaugu-
racién de la era cristiana. Y, al final, aquellos profetas fueron reconocidos
porel pueblo.

Las evidencias que hemos examinado - la limitacién del don apostélico
ala primera generacion, los milagros en el registro biblico y las evidencias
extraidas de la historia de la Iglesia - sefialan de forma inequivoca al hecho
de que hubo etapas especiales en las que la funcibn principal de los mila-
gros fue “sefialar algo”. Dado que la época de Cristo y los apdstoles fue un
periodo extraordinario en cuanto a los milagros, no podemos verlo como
la norma para toda la historia de la Iglesia. Estas pruebas, por lo tanto, nos
llevan a varias conclusiones sobre la presencia de los dones milagrosos en

laactualidad.

¥ C.M. Robeck, Jr. “Prophecy, Gift of” en Dictionary of Pentecostal and Charismatic
Movements, ed. Stanley M. Burgess y Gary B. McGee (Grand Rapids: Zondervan, 1988),
740 (ver especialmente 735-40} para un buen resumen de la profecia en la historia dela
Iglesia. En relacién con esto, también podemos decir que algunos autores, como Origenes
y los iltimos reformadores, modificaron el significado de profecia para referirse a la itu-
minacién divina del Espiritu para la predicacién de la Palabra, Cuando se refieren al don
de profecia, por consiguiente, no es una evidencia de que hubiera profecia en su significado
biblico de proclamacién por inspiracién directa.

* Algunos han asociado el decrecimiento de Ja profecia con el desarrollo del canon
dela Escritura. Otros lo atribuyen a la ruprura provocada en torno a la profecia por aso-
ciarla con sectas como los montanistas o porque la Iglesia establecida se apoderd de los
dones de profecia, lo que resulté en la doctrina de la infalibilidad papal.
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(a) El propésito principal de las actividades milagrosas durante estos
periodos especiales no era cubrir las necesidades generales del pueblo de
Dios. Es cierto que las personas se beneficiaban de 1a actividad milagrosa
(por ejemplo, de las sanidades), pero, de hecho, se llamaban “sefiales” que
apuntaban hacia su proposito principal: autenticar a los portavoces de Dios
y el mensaje profético que transmitian.

(b) Ese proposito de los milagros sugiere que tales milagros no son una
parte de la bendicién del reino accesible para todos los creyentes de esta
era. Los milagros de Jests y de los discipulos como sefiales apuntan méas
alla de si mismos; apuntan al poder de Dios y la naturaleza del Reino (es
decir, la inversion del efecto del pecado). No son una parte de un retno ya
inaugurado.”

(€) El reconocimiento de la era apostélica como un tiempo especial de
actividad milagrosa nos lleva a la conclusidn de que el encargo que Jesas da
a sus discipulos durante su ministerio enla Tierra no pertenece a la Iglesia
de todos los tiempos. Al enviar alos discipulos, Jesus les dio: «autoridad
para... sanar toda enfermedad y toda dolencia», y les ordené «sanad en-
fermos, resucitad muertos, limpiad leprosos», o cual hicieron (M. 10:1, 8;
cf. Mc. 6:12-13 y Hechos).*® Curiosamente, estos mandamientos no
formaron parte de Ia comisi6n final que el Cristo resucitado dio a los disci-
pulos. En la llamada Gran Comisién, encontramos el mandamiento de hacer
discipulos (el bautismo incluido) predicando el Evangelio de perdén de

¥ Podemos decir que los milagros no son parte del reino inaugurado y demostrarlo
comparando los milagros con las realidades que, segiin las Escrituras, pertenecen clara-
mente a la presencia del reino actual. Estas realidades del reino se centran en las ben-
diciones espirituales del nuevo pacto, por elemplo, el perddn de pecados y el don del Espiniu
con su resultante nueva vida, Mientras que la presencia del Espiritu hoy esun “depdsito
de garantia” de nuestra herencia completa del reino (Efesios 1:14), nunca se dice que sea
una “sefial”. En su lugar, ] Espiritu y la bendicién del perdén son 1a presencia del reino
mismo y, como tal, son accesibles para cualquiera y para todos los que los reciban a través
de la fe en Cristo. Las finicas bendiciones que pertenecen al “ya” del reino durante esta
era son aquellas bendiciones del reino que a través de la fe salvadora en Cristo son una
promesa para todos los creyentes, Una indicacidn mas de que los milagros de sanidad e
incluso erresucitar alos muertos no son el comienzo real de las bendiciones del reino
&5 que son todos temporales. Los sanos, por ejemplo, al final se mueren. En la medida
en que el reino pertenece a la nueva era, sus provisiones son eternas. Sobre los milagros
como sefiales del reino ¥ no del reino mismo, ver Herman Ridderbos, The Coming of the
Kingdom (Filadelia: Presbyterian and Reformed, 1962), 115(f,

3 Con frecuencia, cuando estos mandamientos se adaptan para la Iglesia, se ignoran
los imperativos de Mateo 10 limitando el dinero y las ropas, y en especial limitando la
predicacion a Israel.

121



¢SON VIGENTES LOS DONES MILAGROSOS?

pecados v ensefiando los mandamientos de Jess (cf. Maveo 28:19-20; Mar-
cos 16:15; Lucas 24:47).%

(d) Finalmente, la presencia de milagros y “sefiales” extraordinarias en
ciertas épocas de 1a historia biblica echa por tierra la explicacion, en ocasio-
nes ofrecida, de que la falta de milagros en otras épocas se debia al pecado
o 2 la falta de fe. Dios mando a personas que hacian milagros entre su
pueblo cuando quiso, incluso en epocasde mucha incredulidad. La profundidad
de lafe del pueblo de Israel en la época del Exodo es cuestionable, espe-
cialmente mientras vagaban por el desierto. Aun ast, Dios realizé milagros
entre ellos a traves de su siervo Moisés. Elias y Eliseo hicieron milagros,
sin duda, y profetizaron en medio de un pueblo apdstata. Lo mismo puede
decirse de los judios de fa época de Jests y los apdstoles. La historia
de Israel esta tristemente marcada por una tendencia a la desobediencia a
Dios y alaincredulidad. No obstante, Dios les dio profetas e hizo milagros
en medio de ellos segun su voluntad.

Aunque leemos que Jestis no <hizo muchos milagros alli[en Nazaret]a
causa de la incredulidad de ellos» (Mt. 13:58; Mc. 6:5-6), esto no puede
usarse como una explicacién general de la falta de milagros entre el pueblo
de Israel. Recordemos que o dice que Jesus intentd sanarles, pero fue inca-
paz de hacerlo porque la falta de fe de sus paisanos lo hizo imposible.
Hacer milagros en esta situacién hubiera sido contrario al propdsito de su
ministerio. Las gentes de su aldea «se escandalizaban a causa de El»
(M. 13:57; Mc. 6:3), }o que queria decir en realidad que no creian en su
capacidad para hacer milagros. Se escandalizaron por sus palabras, con el
resultado de que tal ofensa e incredulidad desembocé en odio (cf Lc. 4:28-
30). Dado que sisanba algunos incluso en medio de esta situacion, proba-
blemente no hubo muchas mas sanidades porque, en su incredulidad, nole
traian a mas enfermos que sanar. Es mas, realizar sanaciones en medio de
aquella oposicion podria haber agravado la culpa de aquellas gentes, y he-
cho que sus corazones se endurecieran adn mas.

Las Escrituras revelan que la cantidad de milagros que Dios hacia no
dependia principalmente de la fe humana, sino de su plan y propdsitos so-
beranos. En ningiin lugar del Nuevo Testamento se anima alos creyentes a
tener fe para poder convertirse en los receptores de obras milagrosas.®

* Mientras que la comisién que encontramos en el muy discutido final del Evangelio
de Marcos se refiere ala presencna de sefiales acompafiando a los creyentes, no son orde-
nadas como parte de la comisién misma.

“Mientras que |2 habilidad de hacer milagros esta relacionada con la fe (cf. Mc. 9:23),
no se enfatiza la cantidad de fe. La referencia a la inhabilidad de los discipulos de expulsar
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La ensefianza de las Escrituras, por lo tanto, nos lleva ala conclusién de
que existieron periodos en los que Dios desarrollé una actividad milagrosa
especial, uno de los cuales fue la era apostélica. Pero este reconocimiento
sigue dejando abierta la pregunta sobre la continuidad de los dones espiri-
tuales milagrosos que fueron entregados a miembros normales de la Igle-
sia (cf. 1 Co. 12:7-11).

4. La posibilidad de la continuidad de los dones espiri-
tuales en la Iglesia.

Las Escrituras no ofrecen una respuesta clara a la pregunta de si los do-
nes espirituales enumerados en Romanos 12:3-8; 1 Corintios 12 y Efesios
4:11 estaban pensados para que continuaran en la Iglesia. No obstante, si
que nos ofrecen algunas verdades en relaci6n con esta pregunta que pueden,
cuando menos, salvarnos de una conclusién demasiado precipitada.

La Biblia no presenta una vida de iglesia siguiendo a los apéstoles, Los
fragmentos biblicos que nos hablan de los dones milagrosos en la Iglesia
incluyen alos apdstoles y a los profetas. En 1 Corintios 12, Pablo se refiere
tanto a dones espirituales como a los que los ejercian. Cuando €l escribi
esto, el Cuerpo de Cristo incluia tanto alos “apéstoles” y “profetas” como
a los maestros, a los que hacian milagros, a los que sanaban, a los que
ayudaban a los demas, a los que administraban, y alos que hablaban en
lenguas diferentes (1 Co. 12:27-29). En otras palabras, aquellos que forma-
ron el ministerio fundacional de la Iglesia (apdstoles y profetas), que no
continuaron, aparecen en la lista junto con los otros dones, incluyendo lo

La pregunta de la relacion entre esas manifestaciones especiales de do-
nes milagrosos que no permanecieron en laIglesia, con los dones milagro-
sos distribuidos entre otros miembros de la Iglesia, no esta del todo clara.
¢Podemos simplemente poner a un lado el ministerio fundacional de los
apéstoles y profetas, y decir que el resto de dones continué funcionando

demonios debido a tan “poca fe” se entiende mejor no como la reanenda por una
pequeiia cantidad de fe, sino de una fe mal dirigida (Mt. 17:17-20). Jests inmediatamente
afiade que «la fe como un grano de mostazas es suficiente para mover montaiias (v. 20).
Los discipulos estaban aparentemente tratando el poder que se les habia otorgado como
un poder mégico en lugar de como verdadera fe, Ia cual depende totalmente de Dios. El
comentario adicional de Marcos de que [a oracidn es imprescindible, respalda esta manera
de pensar.
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entre los miembros de laIglesia? ¢ O el hecho de que estas iglesias del Nue-
vo Testamento recibieran el ministerio de los apéstoles y de aquellos con
un ministerio profético especial tiene algo que ver con la presencia de do-
nes milagrosos que Dios habia repartido entre algunos de sus miembros?

Hemos encontrado en las Escrituras evidencia de que los dones mila-
grosos fueron entregados a los primeros oyentes del Evangelio como una
confirmacion de su fiabilidad.# La frase de Pablo de que su “testimonio
sobre Cristo” se confirmé entre los corintios porque éstos recibieron de
forma abundante dones espirituales, puede estar refiriéndose a la misma
cosa (1 Co. 1:5-7). Algunos dicen que el testimonio de Cristo dado por
predicadores de todas las épocas se confirma por los mismos dones mara-
villosos del Espiritu. Pero debe reconocerse que esta conclusién solamente
es una aplicacién de aquellos textos biblicos que se refieren explicitamente
alos apostoles y a personas de aquella primera generacién. En otras pala-
bras, la cuestion de la existencia de dones milagrosos en la Iglesia no es tan
simple como eliminar los dones que estaban limitados al primer periodo
{por ejemplo, el apostolado} y afirmar aquellos que son para la Iglesia tal
como se ve en las Escrituras.

Una segunda verdad en relacién con el tema de la continuidad de los
dones no apostolicos es que realmente tenemos muy pocas evidencias de
cdmo funcionaban estos dones en la Iglesia biblica. Vemos un poco de lo
que sucedi en la iglesia de Corinto cuando se reunia. Parece ser que se
trataba de manifestaciones entre los creyentes normales de algunos dones
sobrenaturales, incluyendo las lenguas y la profecia {cf. 1 Co. 14:26). Pero,
¢el plan era que estos dones continuaran existiendo? Por ejemplo, el impor-
tante papel de la profecia en esta época tenia alguna relacién con el hecho
de que la Revelacién que algunos defendian como canénica para la Iglesia,
anin estaba en proceso de formacién. La presencia en la Iglesia posterior de
las Escrituras candnicas completas, sugiere que la necesidad de la actividad
profética disminuy, en favor de la ensefianza de la doctrina candnica apos-
télica. Esto, como indica ta Historia, es exactamente lo que sucedio,

En cuanto a la realizacién de otros dones milagrosos, no tenemos evi-
dencias, ni siquiera dentro del Nuevo Testamento. No vemos a los miem-
bros comunes de la Iglesia realizando milagros de sanidad. Los que querian
ser sanados eran llevados ante los apbstoles. Las instrucciones para los
ancianos que aparecen en Santiago de orar por los enfermos no dice que
tuvieran el don de sanidad (Santiago 5:14-16). No parece que en la Iglesia

* Ver nuestra discusion de Galatas 3:5 y Hebreos 2:3; pags. 112-116.
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hubiera alguien con un ministerio de sanidad especial. De hecho, si usamos
una concordancia encontraremos que, aparte de la mencién del don de sa-
nidad en 1 Corintios 12:9 y de orar por la sanidad en Santiago 5, la palabra
“sanidad” nurnca se utiliza en las Epistolas.” Esto es mas instructivo atin,
cuando se compara con las numerosas referencias a las sanidades en los
Evangelios y en el libro de Hechos, describiendo los ministerios de Jests y
de los primeros testigos del Evangelio.

Lo mismo puede decirse en cuanto a otras actividades milagrosas. Fuera
de 12 discusion sobre los dones espirituales en 1 Corintios 12 y de la realiza-
ci6n de milagros asociados con los apdstoles y los que con ellos iban, las
cartas del Nuevo Testamento no contienen menciones de “rmuilagros”, “sefia-
les” o “prodigios”, excepto Galatas 3:5 y Hebreos 2:4 {tratadas anteriormen-
te). Aunque estas citas incluyen milagros entre los miembros de Ia Iglesia, son
milagros relacionados con el ministerio inicial de los apbstoles.

Por esto debe reconocerse que el Nuevo Testamento no nos da simple-
mente una imagen del funcionamiento normal de los dones en la Iglesia
posterior a la era apostolica. La ensefianza de las cartas es probablemente
la fuente que mis nos puede acercar. Mientras que Hechos {como indicael
nombre “Hechos de los apdstoles”) se centra en la actividad de los apésto-
les, las cartas estan dirigidas a creyentes y sus vidas en la Iglesia. Por eso, la
variacién de la frecuencia de las referencias a los dones milagrosos entre
Hechos y las epistolas es importante. Pero incluso sin tal distinci6n, las
cartas son descripciones de la Iglesia en los tiempos apostélicos v, por lo
tanto, no pueden ser utilizadas como descripciones de la Iglesta post-apos-
tolica. Por lo tanto, no disponemos de ensefianza biblica explicita o de un
retrato del propésito divino de la actividad milagrosa en medio de 1a Iglesia
posterior al ministerio de Cristo y de los apdstoles.

5. El tema de la ensefianza especifica sobre el cese de ciertos
dones espirituales.

Parece claro que, si hablamos del tema de los dones espirituales mila-
grosos, la época apostdlica de la Iglesia fue diferente a las demas. Pero

42 The NIV Exbaustive Concordance, ed. Edward W. Goodrick y John R. Kohlenberger
1M (Grand Rapids: Zondervan, 19%0). El inico uso adicional de “sanidad” est4 en Hebreos
12:13, donde se refiere a 1a sanidad espiritual. La mejoria de Epafrodito de una grave enfer-
medad también se menciona, perc no se menciona si fue un milagro o si tuvo lugar a
través del don de sanidad (cf. Filipenses 2:25-27).
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también debemos reconocer que las Escrituras no ensefian explicitamente
en ningin lugar que algunos dones espirituales iban a dejar de existir tras
esta época. Aunque la mayoria estaria de acuerdo en que después de la
primera generaci6én ya no hubo apdstoles, no disponemos de ensefianza
biblica explicita al respecto. Llegamos 2 esta conclusion si tenemos en con-
sideracién algunos datos biblicos, y el hecho de que la iglesia posterior
cerrd el Canon.

La referencia de Pablo sobre el cese de las lenguas, del conocimiento
vy de la profecia cuando llegue “la perfeccion”, en mi opinién, no ensefia
explicitamente el cese de los dones durante la era de la Iglesia (cf. 1
Co. 13:8-10). Esta claro que las frases sobre ver “caraa cara”, que sugiere
un conocimiento directo completo, diferente ala visién indirecta de un
espejo, y sobre llegar a “conocer plenamente, como he sido conocido”
(v. 12), hablan del estado de glorificacion (v. 13). Estas frases se refieren ala
segunda venida de Cristo, cuando llegue la perfeccion.® Este texto, porlo
tanto, no indica que ciertos dones cesarin antes de que llegue tal estado.

Este texto, por otra parte, tampoco afirma la continuidad de los dones
hasta la venida de Cristo. Pablo no dice que la profecia o las lenguas conti-
nuen hasta que vuelva lo perfecto. La expresién “en parte” que acompafia
al conocimiento y a la profecia tiene que ver con el contenido, no con la
funcion de estos dones. El contraste entre “en parte” y la “perfeccion” que
liegara esta, por lo tanto, en la naturaleza fragmentaria de la primeraen
comparacion con la plenitud de lo perfecto. Hay una traduccién que lo
expresa de una forma muy clara (RSV): «Porque nuestro conocimiento es
imperfecto y nuestra profecta es imperfecta; pero cuando venga lo perfec-
to, lo imperfecto se acabari» (vs. 9-10). Lo que termina con lallegada de lo
perfecto no es el funcionamiento de estos dones, sino mas bien el caricter
incompleto (o0 imperfecto) del conocimiento que se obtiene a través de
ellos.* No existe nada en este texto que excluya la posibilidad de que estos
dones puedan cesar antes de la llegada de lo perfecto.

La referencia a los apéstoles como los fundadores de la Iglesia (Ef.
2:20), aunque es pertinente para el debate sobre la continuidad de los do-
nes espirituales, tampoco ensefia claramente el cese de los dones milagro-
s0s. La referencia a “la fundacién” apunta hacia un ministerio en particular

* El tiempo de la “perfeccién” también puede referirse a la glorificacién personal del
creyente en la muerte.

* Para un buen debate sobre esta postura, ver R. Fowler White “Richard Gaffiny
Wayne Grudem sobre 1 Cor. 13:10: A Comparison of the Cessationist and Noncessationist
Argumentation”, JETS, 35 (1992): 173-81.
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de algunos, ministerio que no continué del mismo modo alo largo dela
Historia posterior. Pero no indica, por ejemplo, que el don de profecia, por
no decir nada de los otros dones milagrosos, dejara de funcionar completa-
mente una vez los cimientos fueron establecidos.

La falta de ensefianza biblica especifica sobre el cese de los dones mila-
grosos se utiliza frecuentemente como un argumento contundente en fa-
vor de su continuidad. Pero esa tampoco es una razon demasiado convin-
cente. Si el Nuevo Testamento no ensefia explicitamente que ciertos dones
milagrosos cesarn, tampoco ensefia explicitamente que continuarin alo
largo de toda esta época. Como mencionamos anteriormente, 1os escrito-
res del Nuevo Testamento en ninguna ocasion hablan claramente de lo que
nOSOLros Conocemos como épocas post-apostolicas ni del tiempo en el
que se cerré el canon.

Estas lagunas son comprensibles si pensamos que los primeros cristia-
nos creian que Jesds podria (no que necesariamente lo iba a hacer) regresar
cuando ellos siguieran vivos. Si Pablo, por ejemplo, creia que era posible
que Cristo volviera en algin momento antes de su muerte, ¢;podriamos
esperar que le explicara a la Iglesia lo que sucederia después de que él y
otros apdstoles no estuvieran vivos? Aparentemente, Dios no revel6 alos
escritores del Nuevo Testamento todo el curso de esta época en la Iglesia;
tal revelacion hubiera imposibilitado que ensefiaran acerca de la posibili-
dad de su retorno inminente. No debemos esperar, por lo tanto, que ense-
fiaran explicitamente el cierre de la era apostélica y del canon. Este mismo
razonamiento se aplica a la ensefianza sobre el cese en cuanto alos dones.

Pero la eraapostélica cesd y el canon del Nuevo Testamento fue reco-
nocido por la Iglesia posterior. Si estas cosas sucedieron por providencia
divina sin que la Biblia dijera en ningiin lugar que sucederian, entonces es
posible que pudieran ocurrir ciertos cambios en los dones espirituales sin
que esos cambios estuvieran escritos de forma explicita en la Biblia.

Podemos ver que tal cambio en las manifestaciones de los dones espiri-
tuales tuvo lugar sin ensefianza biblica previa en la experiencia posterior a
la conclusién del Antiguo Testamento. Segiin los judios, Malaquias fue “el
sello de los profetas” y “el iltimo entre ellos”. La manifestacién de profe-
cla entre el pueblo de Dios cesé con Malaquias porque su proposito estaba
yacumplido.® Aunque el tema del cese total de la profecia en esta época se

% Segiin Verhoef, la profecia de Malaquias contiene las Gltimas palabras de todauna
generacion, una generacion de profetas a través de los cuales Dios se habia revelado 2
su pueblo de forma tinica. Con Malaquias, estos instrumentos en la Revelacién de Dios
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debate, por regla general se acepta que se dio un cierto cambio.® La canti-
dad de profecias que aparecen al principio de los Evangelios hablan del
avivamiento de este don que iba a ser una caracteristica inequivoca de la era
mesianica prometida.”

Aunque unos pocos textos veterotestamentarios apuntan a la desapari-
cién de la profecia (por ejemplo, Salmos 74:9), la mayoria de estudiosos no
encuentra ninguna enseftanza explicita en el Antiguo Testamento que dijera
que el don de profecia iba a desaparecer. No obstante, si que ces6 o por lo
menos cambié radicalmente. Este ejemplo proporciona un precedence legi-
timo de que Dios puede, si desea hacerlo, retirar las manifestaciones de cual-
quier don en cualquier momento sin mencionarlo expresamente en la Biblia,

6. Conclusion

Las pruebas, tanto de las Escrituras como de la experiencia de la Iglesia
nos llevan a dos reflexiones en torno a la manifestacion de los dones mila-
grosos espirituales en la Iglesia. (2) No existe una ensefianza biblica especifi-
cade que ciertos dones que aparecian en el Antiguo Testamento cesaran en
algin momento de la Historia. (b) Pero tampoco las Escrituras ensefian cla-
ramente que toda la actividad milagrosa vista en el registro de la Iglesia del

Nuevo Testamento tuviera como propésito convertirse en la norma para

terminaron su tarea y fueron apartados de su tarea hasta el dia del cumplimiento de, no
solamente ka Ley, sino los Profetas (M. 5:17), en el advenimiento del gran profeta, nuestro
Sefior Jesucristo. (Peter A, Verhoef, The Books of Haggai and Malachi, NICOT [Grand
Rapids: Eerdmans, 1987], 153).

1 Generalmente la opinién de Napier se acepta: «<Mucho antes de la época de Jests,
la profecia habia dejado de existir en Israe] {Sal. 74:9; 1 Macabeos 4:46; 9:27; 14:41), aunque
una forma especial continué apareciendo en los escritos sobre visiones apocalipticas. Los
judios, no obstante, esperaban este reavivamiento en la época de la venida del Mesias (Joel
2:28-29; Zaca. 13:4-6; Mal. 4:5-6; Test. Levi: 8:14; Test. Benj. 9:2). Es a la luz de esta
expectacién que debemos envender la creencia, recogida por Josefo, (Guerras L68-69; Maier,
Josefo. Los escritos esenciales; Portavoz, p. 209) de que Juan Hircano tenia el ‘don de profecia’.
Josefo también cita que supuestos “mestas” como Teudas (Antig. X3{,97; Maier, Op. Cit.
p- 259 of. Hechos 5:36) y ‘los egipcios’ {Antig. X3{,168-69; Maier, Op. Cit. p. 261;cf. Hechos
21:38) decian ser proferass (B.D. Napier, “Prophet in the NT”, [DBed. George A. Buttrick
[Nashville: Abingdon, 1962], 3:919).

¥ Por ejemplo, Lucas 1:67 ss; 2:26-33; 3:3 s3; 4:17 ss. G.F. Hawthorne escribe: «Lucas
en particular (aunque también aparece en otros evangelios) parece estar diciendo que la tan
esperada época del Espiritu {cf. Joel 2:28, 29} habia llegado por fin {Lucas 4:18, 19; cf. Isaias
61:1-3) y que la época de los profetas y de la profecia, si se habia extinguido, ahora estaba
renaciendos (‘Prophets, Propﬂecy”, Dictionary of Jesus and the Gospels, ed. Joel B. Green, Scot
McKnight, I. Howard Marshall [Downers Grove, Ill.: InterVarsity, 1992], 637).
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toda la historia de la Iglesia, Si que existe rotunda evidencia biblica de que
ciertos dones y actividades milagrosas, asociadas con los apdstoles y con
otros profetas, estaban pensadas para la fundacién de la Iglesia y que, porlo
tanto, no continuarian como parte de la vida normal de la Iglesia. La historia
siguiente de la Iglesia apoya esta conclusion al testificar claramente que la
actividad milagrosa de la Iglesia post-apostdlica, tanto en extensién como en
calidad, no era la misma que la de la época de Jestis y de los apéstoles.

C. Dones especificos y ministerios.

Viendo las anteriores evidencias de las Escrituras y la historia de la Igle-
sia sobre el ministerio de los dones milagrosos espirituales, realmente el
tema es mas complicado que decir, simplemente, que la Escritura ensefia
su presencia o su ausencia. La especialidad de la era apostélica, junto con la
falra de ensefianza especifica sobre el cese de ciertos dones, sugiere que
debemos estar abiertos en todo tiempo a lo que Dios quiera hacer.

Este aperturismo, sin embargo, debe unirse a la obediencia del mandato
del apéstol de “escudrifiarlo todo” (1 Ts. 5.21). Las pricticas que pretenden
ser manifestaciones de dones milagrosos deben ser evaluadas cuidadosa-
mente sobre la base de lo que las Escrituras dicen sobre estos dones, particu-
larmente sobre su verdadera naturaleza, suuso adecuado, y el propésito para
el que sirven. El tema del proposito es particularmente importante para aque-
los que creen que la actividad milagrosa en la Iglesia existi6 por una razdn
especial. ¢Ese propésito se completa hoy de alguna otra forma, o solo ser-
vian para cubrir las necesidades del periodo fundacional de la Iglesia?

1. Profecia

En cuanto al tema de la manifestacién del don de profecia, es im-
portante que tengamos un entendimiento cabal de este don. Los estudios
académicos sobre este tema han entendido tradicionalmente toda la reve-
lacién biblica como “manifestaci6n inspirada” que lleg a través de la re-
velacién directa de Dios, y no veo ninguna razon para cambiar esta defini-
cién.® El intento de probar que la profecia tiene varios niveles, que irian

4 Gordon D. Fee, Primera epistola a los Corintios (Grand Rapids: Nueva Creacién, 1994),
673-674; ver también Gerhard Friedrich, “npod#ytne™ TDNT, 6:828-30; David E. Aune,
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desde lo que es completamente Palabra de Dios y, por lo tanto inerrante,
hasta la revelacién que se mezcla con diversos grados de pensamiento hu-
mano incluyendo los errores, es dificil de mantener biblicamente.¥

También, deberiamos distinguir entre la profecia como discurso revela-
do y directamente inspirado por Dios, y la predicacién normal de las Escri-
turas.*® Quizas, teniendo en cuenta el clima actual, diremos también que
deberiamos distinguirla de la guia personal que recibimos de parte de Dios.
Las Escrituras hablan de “revelacién” en relacién con la labor del Espiritu
de iluminar nuestro entendimiento de las Escrituras (Mt. 16:17; Ef. 1:17;
Fi. 3:15), pero el uso del término “revelacién” no debe equipararse al de
profecia.

Las manifestaciones genuinas de la profecia se predicen para el futuro
(p-¢j., Ap. 11:3,10}, y las Escrituras no niegan explicitamente la posibilidad
de que ocurran hoy. No obstante, cualquier supuesta expresion de este don,
debe adecuarse al patrén biblico: {2) debe estar totalmente en armonia con
la revelacién canénica; (b} debe ser cuidadosamente juzgada por la comuni-
dad (1 Co. 14:29). Si “los otros” que juzgaban fueron aquellos con el don de
profecia o aquellos que tenian el «don de discernimiento de espititus», debia
de haber una evaluacién seria de las profecias. Nadie podia decir haber reci-
bido una palabra de profecia sin que el caso fuera evaluado; (¢} el contenido
de la profecia deberia ser de edificacion para la comunidad (1 Co. 14:3-4).
No debe ser algo que simplemente pretenda demostrar el poder sobrenatu-
ral, o ensefiar algo tan conocido de la Escritura que no aporte nada nuevo a
la comunidad; (d) la profecia debe hacerse de manera ordenada segiin las
instrucciones del apdstol alos Corintios (1 Co. 14:19-33).

A pesar de que la profecia que se ajuste a este ctiterio biblico pueda
ocurrir en la Iglesia actual, la experiencia presente y la historta de la Iglesia

Prophecy in Early Christianity and the Ancient Mediterranean World (Grand Rapids: Eerdmans,
1983), 195; G. F. Hawthorne, “Prophets, Prophecy”, Dictionary of Jesus and the Gospels, 636,
C.M. Robeck, Jr., “Prophecy, Prophesying”, Dictionary of Pasil and bis Letters, ed. por Gerald
F. Hawthorne, Ralph P. Martin y Daniel G. Reid (Downers Grove, IIL: InterVarsity, 1993),
755,

* Para ver cémo se ha intentado explicar los diferentes tipos de profecia, ver Wayne
A. Grudem, The Gift of Prophecy in the New Testament Today (Westchester, IIL: Crossway
Books, 1988); Graham Houston, Prapbecy: A Gift for Today? (Downers Grove, IIL.: Inter-
Varsity, 1989); Donald Gee, Spiritual Gifts in the Work of Ministry Today (Springfield, Mo.:
Gospel Publication House, 1963). Se sale de nuestro tema el tratar todos los argumentos
de cada posicién. Sobre el tema critico de la profecia y de su relacién con este tema, ver
el apéndice a este capitulo.

% James D.G. Dunn, Jessisy el Espéritn (Salamanca: Secretario T., 1975, pp.366-367);
G. Fee, Primera Epistolaalos Corintios. Ed. Nueva Creacién, Grand Rapids, Michigan, 1998,
p- 673ss; C.M. Robeck, Jr., “Prophecy, Prophesying.”, 761.
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no apoyan mucho esta idea. Es valido ver (como normalmente ha hecho Ia
Iglesia durante la Historia) que es necesario que la profecia disminuya una
vez la explicacion de la actividad salvifica de Cristo como se explica en
la Biblia pasé a ser accesible para todos los creyentes, El ministerio de los
primeros profetas, quienes aportaron edificacién, exhortacién y consolacién
parala Iglesia sobre la base del Evangelio de Cristo, ahora se cumple a través
de otros dones espirituales que dependen de la profecia recogida en la Escri-
tura. Es importante que en las ultimas cartas de Pablo no existe ninguna
referenciaa la profecia, salvo el recordatorio a Timoteo de la profecia hecha
en su ordenacidn (1 Ti. 1:18; 4:14). El énfasis de estas cartas, que se [laman
“pastorales” porque dan instrucciones para el ministerio en la Iglesia, esta en
la ensefianza, la exhortacién y la preeminencia de las Escrituras.™

2, Sanidad

La asociacion cercana del don espiritual de la sanidad con las manifesta-
ciones sobrenaturales del Espiritu sugiere que este don también se refiere a
lo que era claramente milagroso. Los relatos acerca de tales sanidadesen la
Escritura revelan que eran instantaneos. Independientemente de si pensa-
mos que ciertas personas habian recibido ese don o que el Espiritu mani-
festaba su poder de sanidad a través de personas diferentes en diferentes
momentos (1 Co. 12:9, 30), la sanidad se asociaba con un individuo y no
era simplemente el resultado de las oraciones de la Iglesia o de un grupo de
creyentes. Estos indicios del don milagroso de la sanidad en las Escrituras
hacen que en la actualidad nos preguntemos cuantos de los muchos ejem-
plos de sanidades son verdaderamente manifestaciones de este don.

También debemos recordar, antes de identificar una supuesta sanidad
sobrenatural como resultado del don de sanidad, que las sanidades extraor-
dinarias pueden tener otras explicaciones. Algunas enfermedades, inclu-
yendo la ceguera, la sordera y la paralisis pueden ser sintomas de un trauma
psicoldgico o histeria, y no de enfermedades organicas genuinas. Las cam-
pafias de sanidad emocional, con su poderosa sugestion, pueden producir
resultados espectaculares {en la mayoria de veces, resultados temporales).

Pero estos no son milagros verdaderos.

3 Cf. 1 Timoteo 4:11, 13, 16; 5:17; 2 Timoteo 2:2; 3:14-17; 4:2; Tito 1:9.

52 Para ver un ejemplo, ver Bernie S. Siegel, Love, Medicine & Miracles (Nueva York:
Harper & Row, 1986), 33ss; ver tarmbién Norman Cousins, Head First, the Biology of Hope
{(Nueva York: E.F. Dutton, 1989).
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La Escritura ensefia claramente la unibn psicosomatica del espiritu y la
mente, mediante la cual el estado del espiritu tiene un efecto poderoso
sobre la salud del cuerpo, tanto de manera positiva como negativa (cf. Sal.
38:3; Prov. 17:22). Silafe y laesperanza, incluso aparte de Dios, pueden
producir sanidades corporales, cuanto mas lo podra hacer la fe en Dios. **
La sanidad de un espiritu contrito mediante la paz y gozo de Dios que
vienen con la conversidn o con el arrepentimiento del pecado del creyente
puede cambiar radicalmente una mala situacion fisica. Mientras que tales
sanaciones corporales sin duda alguna vienen de Dios, no creo que sean
una manifestacion del don biblico de sanidad.

El tema de c6mo funciona este don en la Iglesia actual debe basarse
tanto en un examen concienzudo de la naturaleza de este don, comoen la
teologia biblica total sobre la sanidad fisica. Tal teologia deja claro que
Dios suele sanar el cuerpo por los medios que El ha creado. Dios ha equi-
pado al cuerpo con varios sistemas de curacion. Ademds, existen connota-
ciones favorables en cuanto a la ocupacion de los médicos y del uso de
medicinas.* Dios, quien se reveld como el sanador de Israel y realizo mila-
gros para su salud (Exodo 15:25-26), también incluyd muchas regulaciones
sobre la salud natural en los estatutos de la ley de Israel. Finalmente, como
hemos visto, Dios nos ha constituido de tal forma que las sanidades espiri-
tuales pueden tener un efecto poderoso sobre el cuerpo. No toda enferme-
dad es resultado del pecado (cf. Job, 2:1-8; Dan. 8:27), aunque ciertas en-
fermedades si lo son (1 Co. 11:30). La sanidad resultante de la confesion de
un pecado puede ser simplemente el resultado de la simbiosis natural entre
el cuerpoy el espiritu.

Una teologia de las sanidades debe reconocer que la salud corporal no se
nos ha prometido como una caracteristica segura de la salvacion en esta
era. En el presente, el destino del cuerpo es la muerte debido al pecado
(Romanos 8:10). En contraste con nuestro ser interior que se va renovan-
do através de la gracia de la salvacidn, nuestro <hombre exterior va deca-
yendo» (2 Co. 4:16). El cuerpo atn tiene que ser redimido, lo que hace que

5 Debemos recordar el comentario sobre el poder de la fe en la sanidad que hizo
McCasland, a la hora de evaluar la sanidad en la Iglesia. «Es de sobra conocido que la
fe real contribuye a la buena sahud y a la curacién de enfermedades. La fe es una ayuda
incluso para las enfermedades organscas, pero la ciencia médica dirfa que tiene sus limites,
Por lo que sabemos, 1 fe no puede restaurar ojos perdidos o extremidades amputadas.
Por otro lado, en el drea de las enfermedades que son de origen psicogenico, no dejaré
de enfatizar que el valor de la fe es incalculables (8. V. McCasland, “Miracle™, IDB, 3:400).

* Cf. Isalas 1:6; Jeremias 8:22: Mateo 9:12; Lucas 10:34; Colosenses 4:14; 1 Timoteo
5:23.
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el creyente atin gima con el resto de ]a Creacion (Ro. 8:23), en parte debido
a los dolores fisicos.*® Asi, vemos que se nos dice muy poco acerca del
ministerio de sanidad en la Iglesia. Solo hay un pasaje que se refieraala
sanidad como un don (1 Co. 12:9, 30). En ningtin otro lugar se dice que los
santos tengan que ministrarse los unos a otros a través de la sanidad; tam-
poco se enumera entre los ministerios de la comunidad en 1 Corintios 14:26,
Por tanto, que la Iglesia enfatice las curaciones fisicas milagrosas o que lleve
a cabo campaiias especiales de sanidad queda bastante alejado de la des-
cripcion que el Nuevo Testamento hace de la comunidad de la Iglesia,

No obstante, como con todas las infidelidades de esta era, Dios desea
ser musericordioso con su pueblo. Puede otorgar sanidades milagrosas ya
sea mediante las oraciones de su pueblo o a través del don de sanidad
anteriormente definido. Una sanidad de este tipo puede ser, incluso, una
“sefial” en la expansidn del Evangelio, como ha sido registrado en el rapi-
do crecimiento de la Iglesia en China.* Por otro lado, Dios puede derra-
mar su poder sobrenatural sobre una persona para que persevere en la
prueba de la debilidad humana (cf. 2 Co. 12:7-10). En ambas situaciones lo
hace para su propia gloria y nuestro bien Gltimo.

3. Lenguas

La naturaleza y funcion del don de lenguas no se puede determinar
facilmente por la Escritura. Existen, no obstante, ciertos principios bibli-
cos que nos dan algunos patrones para la practica de este don en la Iglesia,

Primero, independientemente de si las lenguas a las que se refiere la
Escritura consistian en hablar de forma milagrosa en idiomas extranjeros
desconocidos para el que los hablaba, o en hablar en la lengua de la gloria
(por ejemplo, las “lenguas angelicales” de 1 Corintios 13:1), 0 en ambas” ,

% Algo parecido puede decirse sobre el dolor psicolégico durante esta era, aunque
no podtria argumentarse que esto esté mas relacionado con el espiritu que con el cuerpo
y, por lo tanto, pueda verse mis afectado por el cambio de espiritu que ocurre en la
regeneracion. Es interesante, no obstante, que al mismo tiempoe que aumenta el interés
por las sanidades fisicas del cuerpo, las curaciones de la mente se relegan masy misa
las leyes naturales de la Psicologia. :

% Para leer un informe interesante sobre las actividades milagrosas, asociadas prin-
cipalmente con la primera generacién del reciente fendmeno de crecimiento de la Iglesia
en China, ver Alan Cole, «The Spread of Christianity in China Todays, en God the Evangelist,
ed. David Wells (Grand Rapids: Eerdmans, 1987), 101-6.

¥ Debido 2 que la primera aparicion del don de lenguas en Pentecostés (Hechos 2)
parece ser que consistib en el habll;ren idiomas extranjeras desconacidos para las personas
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lo importante es que todas eran lenguas, es decir, representaban un pen-
samiento conceptual. El don de lenguas podia interpretarse con enten-
dimiento. Esta verdad biblica s particularmente importante dado que
algunos estudios han demostrado que muchas expresiones de lenguas con-
temporaneas no tienen caracteristicas lingiifsticas.*®

Mas all4 de la naturaleza de las lenguas, la manifestacion de este don
debe ser evaluada por su funcién biblica. Es dificil determinar cual es esa
funcidn, pero se pueden extraer algunos principios generales. Las lenguas
no servian para predicar el Evangelio a los extranjeros,” como tampoco
eran la evidencia habitual del Bautismo en el Espiritu. En las Escrituras,
como hemos apuntado antes, esta claro que todos los creyentes han recibi-
do el don del Espiritu o, utilizando otra terminologia, han sido bautizados
con el Espiritu; pero no todos tienen el don de lenguas (1 Co. 12:10, 30).
Es dificil sostener la idea de que las lenguas en Hechos son una evidencia
del Bautismo en el Espiritu y, por lo tanto, diferentes al don de lenguas
sobre el que ensefié Pablo. Observemos que solamente existen tres ocasio-
nes especificas en Hechos en las que se mencionen las lenguas (2:4ss; 10:46;

que los hablaban, muchos concluyen que ésta es la naturaleza de toda la glosolalia biblica.
Varios aspectos, no obstante, hacen dificil ver las lenguas de 1 Corintios como lenguajes
humanos. Para entenderlos también era necesario un don sobrenatural. En ciudades
cosmopolitas como Corinto se hablaba en muchas lenguas, pero la posibilidad de que
alguno de los presentes pudiera entender los idiomas de manera nawural no se contempla,
Lo que es mas importante, Pablo utiliza “idiomas” extranjeros (una palabra diferente de
la utilizada para “lenguas”) como analogia de las “lenguas” (1 Co. 14:10-13). Las cosas
anélogas nunca son totalmente idénticas {cf. las otras analogias usadas en los versicu-
los 7 al 9). El uso marcano de la palabra “nuevo” (kainos) en Marcos 16:17 para describir
las lenguas, un término cominmente referido a las cosas “completamente diferentes y
milagrosas” que pertenecen ala era que acabade comenzar, tambnf sugiere que las lenguas
no son simplemente otros idiomas humanos (Johannes Behm, “kawvéc, kti» TDNT,
3:449). Una discusién completa de la naturaleza de las lenguas escapa a nuestro pmpésito,
pero existen buenas razones para creer que incluso las lenguas de Hechos 2 eran mis que
idiomas humanos. Junto con Behm, los defensores de esta postura incluyen a George T.
Montague, The Holy Spirit: Growth of 2 Biblical Tradition (Nueva York: Paulist, 1976); Richard
Belward Rackham, The Acts of the Apostles (Londres: Methuen, 1901); Christian Friedrich
Kling, “The First Epistle to the Corinthians”, en Lange’s Commentary on vbeHolySmpmres,
ed. John Peter Lange, vol. 10 (Grand Rapids: Zondervan, 196C); Dale Moody, Spirit of
the Living God (Filadelfia: Westminster, 1968), Abraharm Kuyper, The Work of the Holy Spirit
(Grand Rapids: Eerdmans, 1956).

% Williamn Samarin, Tongues of Men and Angels: The Religious Language of Pentecostalisom
(New York: Macmillan, 1972).

% En Pentecostés, las lenguas atrajeron a la multitud, pero Pedro les predicé en un
idioma comun. No encontramos en las Escrituras ejemplos de que las lenguas fueran wtili-
zadas en misiones al extranjero.
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19:6).% En cada una de estas ocasiones, €l don fue entregado a todo un
grupoy fue dado sin 1 que elgrupoen cuestion lo pidiera. Estos datos son
contrarios a la ensefianza de ciertos grupos que defienden que hay que
cumplir unos requisitos concretos para recibir el Bautismo del Espiritu
después de la conversion.

Mas importante, Hechos contiene muchos ejemplos donde se habla de
la salvacidn, pero no se mencionan las lenguas.® Contamos con un niime-
ro de ejemplos muy elevado pero, ademis, no encontramos ninglin caso en
el que se vea a una persona hablando en lenguas en el momento de Ia
conversion o salvacion. Uno de los ejemplos es el mismo apdstol Pablo,
quien no solamente experimentd el milagro de recuperar la vista, sino que
tambien se nos dice que fue “lleno del Espiritu Santo” (Hechos 9:17-18).
Las tres ocasiones de Hechos donde las lenguas si estan presentes en el
momento de la conversion no pueden verse como el estandar para todos
los creyentes y para todas las épocas. Parece ser que lo mis 16gico es enten-
der estos casos como evidencias de la recepcidn del Espiritu en relacidn
con la inauguracion de la nueva era del Espiritu, que se extendid a varias
naciones. Como dice Carson, «el modo en el que Lucas nos cuenta la histo-
riaen Hechosno esun paradlgma para la experiencia cristiana individual,
sino el relato de la expansion del Evangelio hacia el exterior geografica,
racial y, sobre todo, teologicamente» &

La tinica frase explicita en relacién con el propésito de las lenguas es la
ensefianza de Pablo de que «las lenguas... son una sefial, no paralos que
creen, sino para los incrédulos» (1 Co. 14:22). En las diferentes interpreta-
ciones de este pasaje, no obstante, el tema central es que las lenguas tienen

% Es posible que las lenguas también aparecieran en Samatia, y2 que existia una
aparente manifestacién del Espiritu alli. Pero la naturaleza de esta manifestacibn no se
comenta {cf. 8:18).

¥ Hoekema elaboré la siguiente lista de conversiones en las que no hay referencia
alguna a las lenguas: “2:42 (los 3000 convertidos en el dia de Pentecostes), 3:7-9 (el
paralitico sanado), 4:4 (los que se convirtieron después de la curacién del paralitico, cuando
el nimero de hombres llegd a ser de 5.000), 5:14 (los muchos que creyeron después de
la muerte de Ananias y Safira), 6:7 (un gran conjunto de sacerdotes}, 8:36 (el eunuco
etiope), 9:42 (rodos los que creyeron cuando Dorcas fue resucitada), 13:12 {los que se vol-
vieron al Sefior en Antioquia), 13:12 (el procdnsul de Chipre), 13:43 y 48 (los creyentes
de Antioquia de Pisidia); 14.21 (Jos discipulos en Dierbe), 16:14 (Lidia), 16:34 (el carcele-
ro de Filipos), 17:4 (los creyentes en Tesalénica), 17:11-12 (los de Berea), 17:34 {los ate-
nienses), 18:4 (los que estaban en Corinto), 18:8 (Crispo y otros corintios), 28:24 (algunos
judios en Roma)” (Anthony A. Hoekema, Whar Abour Tongue-Speaking?[Grand Rapids:
Eerdmans, 1966], 80).

D, A. Carson, Manifestaciones del Espivitu, Andamio, Barcelona, 2000
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un propdsito en relacién con los no creyentes. Es cierto que la Iglesia pue-
de recibir edificacién a través de las lenguas, pero solamente si son inter-
pretadas. El fenémeno de las lenguas tiene un valor como “sefial” para
aquellos que no creen (probablemente como sefial del juicio de Dios sobre
ellos, como indica el contexto). El elemento de las lenguas que edificaala
Iglesia es su contenido inteligible. Es por esa razén por la que la profe-
cta tiene mis valor en la Iglesia; comunica algo inteligible de forma inme-
diata (1 Co. 14:1-12).

Por lo tanto, las Escrituras establecen restricciones claras sobre la mani-
festacion del don de lenguas en la asamblea. Solamente debe hacerse si se
interpreta, y solamente en una extension limitada (1 Co. 12:5, 27-28). Orar
y cantar en grupo y hacerlo en lenguas no tiene ninguna base biblica.

Las limitaciones biblicas sobre la expresion de las lenguas en [a Iglesia
ha llevado a muchos a defender que tiene mas valor en la vida de oracion
individual del creyente. Aunque parece ser que Pablo dice que los creyen-
tes, en la intimidad, pueden orar en lenguas aunque éstas no sean interpre-
tadas, y que incluso indica que edifican al creyente, no esta nada claro que
el apdstol crea que éste sea uno de los propositos principales de las lenguas.
El trato que el apostol hace de los dones espirituales enfatiza que son da-
dos “para el bien comin”, es decir, para edificacién de la comunidad {cf. 1
Co. 12:7; 14:3,5-6, 12, 26).* Puede argumentarse que las lenguas edifican
ala persona interiormente, por lo que esta persona puede ser mas iitil en el
ministerio a laIglesia usando quiza otros dones. Aparte de que estaideano
se menciona en ningun sitio, eso convierte a las lenguas en un beneficio
para la propia vida espiritual, es decir, la santificacién personal. Pero, ¢es
biblico decir que algunos rectban dones para el crecimiento personal, por-
que eso les permite ministrar de una forma mas eficaz? Los medios de
santificacién, como ocurre con la salvacién, ¢no son accesibles para todos?

Al reconocer la edificacion personal que se recibe al hablar en lenguas,
puede que el apdstol simplemente esté reconociendo que experimentar la
manifestacién del Espiritu en la operacién de un don aporta bendicién
personal, del mismo modo que unmaestro recibe bendicién cuando ense-

 Ver rambién Efesios 4:11-13, 16; 1 Pedro 4:10. ]. Goetzmann, por ejemplo,
que «¢} uso positivo de la palabra siempre se refiere a la comunidads (NIDNTT, ed. Colin
Brown [Grand Rapids: Zondervan, 1976, 2:253). Sobre los dones espirituales como dones
para servir a fos demds, ver también Ronald Y X. Fung, “Ministry, Community and Spititual
Gifts”, Fv(Q 56 (Enero 1981): 9-10; Hans Kiing, The Church (Nueva York, Shee anﬁf@a:d,
1967), 182, 190, 394; Frederick Dale Bruaner, A Theology of the Holy Spirit (Grand Rapids:
Eerdmans, 1970).
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fia. Es cierto que la buena administracién de cualquier don ayuda al que
ministra tal don a crecer personalmente, pero nuaca se ensefia que esa sea
la funcién principal de los “dones espirituales”. Al menos, las lenguas nun-
ca aparecen en las Escrituras como un factor crucial de la vida espiritual.
De hecho, en los pasajes que tratan la vida espiritual a titulo personal no se
dice nada sobre el ejercicio de los dones espirituales.®

El ejercicio del don de lenguas en la actualidad no esta excluido por las
Escrituras. No obstante, existe mucho en las Esctituras que describe su na-
turaleza, y la forma en que se debe llevar a cabo para condicionar su mani-
festacion.

4. Expulsar demonios

Las Escrituras no dicen nada acerca del ministerio de expulsar demo-
nios en la Iglesia del Nuevo Testamento.® Contrasta grandemente con la
prominencia del exorcismo en la Iglesia post-apostdlica.® Por otro lado,
la Escritura revela claramente que los creyentes de la Iglesia estan en guerra
constante contra Satanas y sus demonios. Debe ser parte del ministerio de
la Iglesia reconocer esta verdad y la naturaleza de la batalla, a menudo igno-
rada en el mundo occidental.

Seguin las ensefianzas biblicas, los no creyentes estan atados no sola-
mente por su propia naturaleza pecaminosa, sino también por poderes
malignos (cf. Efesios 2:1-3). Esta atadura incluso les puede llevar a tener
espiritus en su interior que ejerciten diferentes grados de control sobre sus
funciones corporales. Aunque no encontramos ejemplos de que esto pue-
da ocurrirles alos creyentes, ese silencio no es una garantia de que eso no
vayaaocurrir.¥’ Tanto fas Escrituras como la experiencia nos han mostra-

% Por ejemplo, Romanos 6-8; Efesios 5-6; Colosenses 3-4.

¢ Los dos ejemplos en relacién con el apdstol Pablo se refieren, posiblemente, a su
ministerio evangelistico y a su interés por los no creyentes (Hechos 16:16-18; 19:11-12).

% Ver McEwen, “The Ministry of Healing”, 140-45,

¢ Al sugerir que los creyentes puedan tener demonios en ellos, no hablo de “pose-
siones” en el sentido de propiedad. Tampoco es necesario encontrar la presencia del
espiritu del mal et un creyente, como del Espiritu de Dios. Mientras que el Espiritu dice
estar en el “corazdn” y, por lo tanto, en el centro de la persona, el espiritu maligno puede
introducirse en un nivel mas superficial, donde pueda ejercer control sobre el sistema
corporal. Delitzsch describe tales invasiones demoniacas: «los demonios se introducen
entre el cuerpo (es decir, en €l sistema nervioso) y el alma del hombre, y encadenan por
la fuerza el :rrona junto con el espiritu, pero usan los drganos del cuerpo para demostrar
su presencta, atormentando al hombres (Franz Delitzsch, A System of Biblical Psychology
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do creyentes que se han dejado influir por el pecado, e incluso que se han
hecho esclavos del pecado (por ejemplo, Juan 8:34; Romanos 6:12-13, 17)
y de los poderes malignos (cf. Gal. 4:3,8-9; 1 Ti. 3.7; posiblemente 2 T1.
2:25-26). Al referirse a la advertencia de Pablo, que dijo que la ira conti-
nuada puede dar oportunidad al diablo (Efesios 4:26-27), Charles Hodge
dice: «Si dejamos que la ira se asiente en nosotros, estamos permitiendo
que el Tentador tenga un gran poder sobre nosotros...»”.

La ensefianza de las Escrituras apunta a la capacidad y la responsabih-
dad que el creyente tiene de resistir los ataques de Satanas y de los demo-
nios (Efesios 6:13; Santiago 4:7; 1 Pedro 4:10). La guerra espiritual del
creyente y el correspondiente ministerio de la Iglesia pueden compararse
con la guerra que tiene lugar en el terreno de la salud corporal. Nuestros
sistemas fisicos estan bajo el ataque constante de gran variedad de gérme-
nes y virus. Si tenemos una buena salud, resistimos esos ataques sin darnos
cuenta de ello. En ocasiones, se hace evidente Ia presencia de los invasores,
y tomamos medidas para reforzar nuestra resistencia, quizas medianve una
mejor nutricion y descanso. Si el enemigo de nuestra salud se restste, bus-
camos a otros que nos ayuden en la batalla.

Si aplicamos esto a la guerra espiritual, debemos ser conscientes de la
presencia constante de lo demoniaco y de su ataque. Pero, al igual que en el
terreno fisico, donde normalmente no estamos buscando gérmenes, nues-
tro énfasis no debe estar en lo demoniaco, sino en lo que produce salud. La
guerra espiritual comienza con fortalecer nuestra salud espiritual mediante
laincorporacién de la verdad liberadora y sanadora del Evangelio. Pero al
igual que en el terreno fisico, el enemigo en ocasiones logra establecerse,
por lo que necesitamos de la ayuda de otros para recuperar la libertad.

[Grand Rapids: Baker, 1966, rpt}, 354: ver 351-60 para ampliar). El testimonio de expulsar
demonios de creyentes es muy comin durante la cristiandad post-biblica. Ver TK.

Pogession Demonical and Other (Londres: Kegan Paul, Trench, Trubnen 8 Co.,
1930), 147-235.

@ Sobre 2 Timoteo 2:25-26 Kelly dice; «Pablo estd pensando en la re-educacién
constructiva de la comunidad cristiana, que estaba muy confundidas (J.N.D. Kelly, 4
Commentary on the Pastoral Epistles [Londres: Adam & Charles Black, 1963}, 190; cf. también
Patrick Fairbairn, Commentary on the Pastoral Epistles[Grand Rapids: Zondervan, 1874, 1956},
358.

% Charles Hodge, An Exposition of Epbesians (Wilmington, Delaware: Associated
Publishers and Authors, Inc., n.d}, p. 94. Barth comenta incluso mis duramente: «La
advertencia puede resumirse asi: el Diablo tomara posesién de tu corazén si w ira perduras
Markus Barl:;a, Ephesians 4-6, The Anchor Bible, vol. 34A [Garden City, NY: Doubleday,
1974], p. 515}
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Esta asistencia puede ofrecerse mejor ayudando al que est esclavizado
a resistir al enemigo mediante la aplicacién delaverdad de Dios. Yaqueel
primer ataque de Satanas es a través del engaiio (Gén. 3; Ap. 20:3,8), la
primera medicina para obtener la libertad esla Verdad (cf. 2 Co. 11:4-5).
En lugar de expulsar a un demonio, los resultados se obtienen ayudando a
Ia persona a resistir a lo demoniaco renunciando a las mentiras de Satin y
afirmando la Verdad del Evangelio.

El creyente encuentra en Cristo todo lo que necesita para obtener la
victoria espiritual sobre el enemigo. Pero también habré ocasiones en las
que necesite laayuda de otras personas para lograrlo. En ocasiones, la escla-
vitud puede ser tan profunda que da la impresién de que Satanas esta blo-
queando la capacidad del creyente de utilizar sus facultades de aferrarse ala
verdad de Dios. En estos momentos puede ser necesario que otros creyen-
tes ejerciten algin control sobre el demonio en el nombre de Cristo, para
que el creyente esclavizado obtenga la libertad para poder asirse ala Verdad
de Dios. No encuentro ninguna ensefianza biblica que niegue la expulsién
de demonios si ésta es necesaria para liberar a las victimas. Pero, al igual que
en el terreno fisico, cuanto mas se pueda hacer para estar sano, mejor se
podri enfrentar uno a futuras amenazas contra nuestra salud. Lo mismo
sucede en el plano espiritual. Un ministerio de expulsién de demonios
no solamente es un riesgo en cuanto a la equivocacidn en los diagndsticos,
sino que no cumple el objetivo principal de todos los ministerios, que es
hacer todo lo posible para darle al creyente fortaleza y madurez espiritual.

5. La puesta en prdctica de los dones

Si concedemos la posibilidad de que estén vigentes los dones milagro-
sos en la Iglesia, ccuél deberia ser nuestra actitud y practica en cuantoa su
expresion? La ensefianza general de las Escrituras es que la manifestacién
de los dones est bajo el control de Dios. El distribuye los dones segiin su
propia voluntad y coloca a cada miembro del Cuerpo en el lugar que desea
(Cf. 1Co. 12:7).”° Aunque algunos defienden que Dios elige dar dones
segan el deseo de la persona, la Biblia no dice nada sobre que los indivi-
duos tengan la responsabilidad de elegir un don para st mismos. La exhor-
tacibn a «desear los mayores dones», expresada en plural (12:31) apuntaa
animar a la comunidad a valorar y utilizar aquellos dones que ofrezcan fa

7 Ver también Romanos 12:3,6; 1 Corintios 12:11, 18, 28; Efesios 4:11; 1 Pedro 4:10.
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mayor edificacién paratodos (C. 1 Co. 14:155).” Esto no le impide a una
persona tener una propensién natural hacia cierto ministerio, lo que le ser-
vira como punto de partida en el ministerio de los dones. Dios normal-
mente toma lo que ha creado en una persona y lo utiliza en el mimisterio
espiritual de la Iglesia. Sin embargo, es dificil entender como alguien puede
tener una propension natural hacia los dones milagrosos.

De manera significativa, la Escritura apenas ofrece ninguna exhorta-
cién a que las personas busquen sus dones. Se las anima mas bien a tener la
actitud correcta {especialmente humildad, en Romanos 12:3) que hace que
podamos usar esos dones y, después, ocuparse en servir a los demas. En
esta actividad de servir y amar a los demas, los dones que Dios ha dado se
manifestaran a través de la edificacién de los dems, lo cual dara al indivi-
duo una satisfaccion indescriptible.

D. Los dones y la vida de la Iglesia

Segin las Escrituras, el ejercicio de los dones espirituales es indispensa-
ble parala vida y el crecimiento de la Iglesia. Gracias, de algin modo, al
llamado movimiento carismatico, la Iglesia se estd dando cuenta de esta
verdad biblica cada vez mas. Pero, ¢qué forma debe tomar la manifestacion
de los dones en 1a Iglesia actual?

1. Dones que son preeminentes

Hasta ahora he procurado demostrar que las Escrituras no nos otorgan
ningin modelo parala Iglesia después de Ia finalizacion de la era apostélica.
He razonado, tanto biblica como histticamente, que la actividad milagrosa
de la época apostélica no es habitual para laIglesia posterior. Por o tanto, el
entendimiento de la labor de los dones espirituales en Ja actualidad debe
venir de una ensefianza biblica mas amplia sobre la vida y crecimiento de
laIglesia y los ministerios que tienen lugar para que se dé ese crecimiento.

Sin dudarlo, la Biblia revela que llegar a una vida espiritual y crecer,
espiritualmente hablando, se logra escuchando y apropiandose porfe dela
verdad divina de la Palabra.”? De acuerdo con esta verdad, la Escritura

7 Este texto también puede ser una exhortacién a que, la persona que tiene mis de
un don, se centre en el que aporta més edificacién para la comunidad.
2 Cf. Juan 8:32; 17:17; Romanes 1:16; 10:17; 1 Ts. 2:13; Santiago 1:21; 1 Pedro 1:23, etc.
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enfatiza aquellos ministerios que, de un modo u otro, comunican una ver-
dad comprensible. Mientras que la profecia estaba presente y jugaba un
papel importante durante el periodo fundacional antes de que el canon
estuviera completo, el énfasis dominante de las Escrituras en cuantoala
vida de la Iglesia esta en aquellos dones que toda la Iglesia ha reconocido
como presentes a lo largo de la historia de la Iglesia. Un lugar preeminente
entre estos o ocupa la ensefianza, de la que ya hemos hablado en relacién
con las cartas de instrucciones pastorales de Pablo, pero que esti también
presente en otros esctitos.” Otras formas de ministrar la verdad del Evan-
gelio también estin presentes en la Iglesia, incluyendo la exhortacién, la
amonestacién, el animo, el consejo e incluso los canticos.™

Sabiendo que la Palabra de Dios es la que trae la vida, jes necesario
tener milagros que busquen conseguir la misma finalidad? Creo que aque-
lios que utilizan la expresion «evangelizacion con poders para describir una
proclamacion que va respaldada por milagros, no estan en lo cierto. Las
Escrituras atribuyen poder ala misma Palabra de Dios (por ejemplo, Isaias
55:11, Hebreos 4:12}. Jestis hablé de sus palabras como de “espiritu” (po-
der viviente) y de “vida” (Juan 6:63). El Evangelio, segiin Pablo, tiene el
poder de sanar (Romanos 1:16; 2 Ti. 3:15). Las muchas referencias ala
eficacia de la Palabra de Dios demuestran que tiene poder para producir
vida. Por lo tanto, la proclamacion del Evangelio en el poder del Espiritu,
apoyadas por la vida del predicador, ya constituyen «evangelizacion con
poder» (cf. 1 Ts. 1:5; 2:13).

Es cierto que Dios ha utilizado los milagros a lo largo de la Historia, y
que continfia haciéndolo a favor de la evangelizacién. Como hemos visto
en relacién con la Iglesia de China, fos relatos acerca de milagros parecen
mas predominantes en las iglesias emergentes que en las iglesias bien esta-
blecidas. Otra situacion en la que se podria esperar razonablemente la
manifestacién del poder sobrenatural de Dios es en un ambiente donde
Satanas exprese su poder de igual manera. Del mismo modo en que Dios
puede desplegar su poder para expulsar demonios, también es logico pen-
sar que Dios, ante casos de claras manifestaciones demoniacas, podria des-
plegar su poder de forma triunfante. Pero reconocer que Dios, en su Sobe-
rania, hace milagros en ocasiones concretas, es diferente a sugerir que las
Escrituras ensefian que las obras sobrenaturales piblicas son el comple-
mento usual de la proclamacién del Evangelio.

7 Cf. Gélatas 6:6; Col. 3:16; Hebreos 5:12; Sanuiago 3:1; 1 Juan. 2:27.
**Ro. 14:17, Ef. 5:19, Col. 3:16; 1 Ts. 4:18; 5:11; 2 Ts. 3:15; He. 10:24-25.
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Lo que deberia acompafiar la proclamacién verbal, cuando fuera posi-
ble, es la manifestacion del amor sobrenatural. La Escritura no solamente
ordena el poder del amor y las buenas obras para persuadir (por ejemaplo,
Mateo 5:16),”* sino que muchos historiadores de la Iglesia lo ven como la
clave para el éxito evangelistico de la Iglesia primitiva. Segin Henry Chad-
wick «la aplicacién practica de la caridad fue posiblemente la causa mis
importante del éxito del cristianismo».™

Esto nos conduce a otra gran area de los dones que deberia ser la nor-
ma en la Iglesia de la actualidad: los dones de servicio, es decir, aquellos
que no requiere, necesariamente, el elemento verbal (cf. 1 Pedro 4:10-11,
donde se divide entre los dones verbales y los de servicio). La practica de
los dones relacionados con el servicio en la Iglesia contemporanea es con-
siderablemente débil comparada con Ia revelada en la historia de la Iglesia
primitiva. Sugiero que podriamos recibir mas poder y bendicion mediante
un incremento en la practica del amor sobrenatural, dentro y fuera de las
iglesias, en lugar de realizarlo mediante mas actividad milagrosa.

2. El desarrollo y adiestramiento de los dones

Poco dice la Escritura sobre la practica y desarrollo del ministerio de
dones espirituales. Puede parecer, no obstante, que aquellos dones en los
que el Espiritu utiliza nuestras habilidades personales pueden llegar a ser
mas eficaces mediante el adiestramiento. Ser “apto para ensefiar” (1 Ti.
3:2) es, sin duda, ser “apto para estudiar”. Lo mismo especificamente po-
dria decirse de todos los dones que, de algiin modo, comuniquen la verdad
de Dios basada en la Escritura. Por ello, encontramos el estimulo de Pablo
aestudiar la Escritura (2 Ti. 2.15) y a recibir ensefianza para poder ensefiar
(2:2). Las multiples imagenes biblicas de discipulado pueden aplicarse dela
misma manera al desarrollo del ministerio de dones {por ejemplo, 2:10; Cf.
Fi. 2:22). El ministerio, como la vida cristiana en general, puede estar unido
auna capacidad que se desarrolla por la informacion y por el adiestramien-
to cognitivos, mediante los cuales el estudiante aprende con la practica a
seguir el ejemplo de un maestro.

7 Ver vrambién Juan 13:35: 1 Pedro 2:12.

% Henry Chadwick, The Early Qhurch (Baltimore: Penguin Books, 1968), 56, ver también
G.W. Lampe, “Diakonia in the Early Church”, en Service it Christ, ed. James | McCord
y T.H.L. Parker (Grand Rapids: Eerdmans, 1966), 49-50; Rowan A. Greer, Broken Lights
and Mendled Lives (University Park, PA: Pennsylvania State University Press, 1986), 122-23.
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Es dificil ver como tal adiestramiento y desarrollo se aplicaria a los lla-
mados dones milagrosos. Como el nombre sugiere, trascienden la habili-
dad natural de la persona debido a su abierta manifestacién sobrenatural.
Sin duda, no existia ningiin adiestramiento aplicado a la manifestacién de
las lenguas en ninguno de los ejemplos recogidos en Hechos. Es dificil ver
como las habilidades humanas y el adiestramiento tienen que ver con do-
nes como las lenguas, la interpretacion de las lenguas, los milagros e inclu-
s0 la profecia,

3. El ministerio de dones en el dmbito personal y en el
colectivo.

Desde que la Iglesia es Iglesia, ya sea que los miembros se retinan o que
cada uno de ellos esté en su casa y comunidad, el ministerio de los dones
puede desarrollarse en todas las situaciones. El factor crucial en el ministe-
rio del Nuevo Testamento es que todo el pueblo de Dios tiene dones, y no
solamente ciertos profesionales. El Cuerpo crece a través del ministerio de
cada miembro (Ef. 4:16). Gran parte del ministerio tiene lugar cuando los
creyentes cumplen de forma individual (es decir, fuera de las reuniones ge-
nerales) las muchas exhortaciones a ensefiar, amonestar y consolarse “los
unos alos otros”. Cada destello que las Escrituras nos da sobre la adoracién
comunitaria, muestra esta misma administracion mutua de los dones. El
ministerio de la Palabra era, sin duda, la parte central, pero se hacia median-
te una variedad de dones.” En la adoracién biblica el Espiritu se manifesta-
ba como el administrador de la Gracia de Dios para las necesidades y edifi-
cacidn de la comunidad a través de muchos dones. Algunos dones comola
ensefianza, necesitaban del ministerio del Espiritu para preparar lo que lue-
gose ibaa ensefiar en la reunién (mlentras preparaba, la persona buscabala
guia divina). Por otro lado, algunos ministerios eran espontaneos.

El punto de vista sobre los dones milagrosos que he expuesto significa
que deberfamos estar abiertos a su manifestacién, pero, a su vez, esos do-
nes milagrosos no deben verse tan usuales como los dones que se centran
en aplicar la verdad de la Escritura y en la caridad y el servicio. También
deberiamos estar abiertos a los milagros que Dios quiera realizar simple-
mente a través de las oraciones de su pueblo (por ejemplo, sanidad), que no
son manifestaciones evidentes de un don espiritual.

7 Cf. 1 Co. 14:26; Ef. 5:19; Col. 3:16.
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El ministerio de dones espirituales es el encuentro de Dios con su pue-
blo. Parauna persona que esta abierta a la intervencién divina, la recepcion
de un don para ministrar es la experimentacién de la obra sobrenatural de
Dios. En demasiadas ocasiones se busca esto primeramente y, por lo tanto,
se busca lo milagroso. Pero las edificantes experiencias de la reprension, la
conviccidn, el aliento, el consuelo, etcétera, que nos llegan a través de do-
nes no milagrosos, son tan sobrenaturales y experiencias tan reales de Dios
como lo son los milagros.

Finalmente, no hay ningln lugar en las Escrituras en el que el ministe-
rio de los dones {pablico o privado) produzca una manifestacién fisica tal
como los temblores o las caidas. Dado que somos seres psicosomaticos, las
experiencias espirituales dirigidas al corazon siempre tendran, si alcanzan
de verdad al corazén, un impacto sobre la dimensién fisica. El efecto, en
ocasiones, puede ser muy obvio, como por ejemplo llorar o expresar ale-
gria de maneras muy diversas. Pero estas manifestaciones no son la obra
directa del Espiritu sobre el cuerpo, del mismo modo que tampocolo eran
los saltos del hombre que Pedro san6 en Hechos 3 (Hechos 3:8). Por su-
puesto, admito la posibilidad de que el Espiritu afecte directamente al cuer-
po. Este es el caso de las sanidades milagrosas. Pero la Biblia no menciona
ninguna manifestacion corporal como reflejo del poder sobrenatural inme-
diato del Espiritu de Dios. El Espiritu aporta dominio propio (G4. 5:23; cf.
Hechos 24:25). Es mas, el ser humano mis lleno del Espiritu, Jestis, no ma-
nifest6 signos fisicos como resultado de estar bajo el control del Espiritu.

4. Guia personal de Dios.

La cuestién sobre si Dios guia al creyente en las decisiones personales
de la vida se enmarca, con frecuencia, en st podemos esperar “nueva reve-
lacién” o sila revelacidn cesd con la finalizacion del canon de la Escritura.
Aquellos que mantienen la continuidad de la revelacién buscan la guia de
Dios mediante el don de profecia o los dones de sabiduria y conocimiento.
Aquellos que niegan la nueva revelacién buscan la guia de Dios en la apli-
cacion de las Escrituras y otros medios varios que no tienen que vercon la
revelacién, como el consejo de otros y las circunstancias.

Aunque Dios usa una variedad de medios para guiar a cada creyente, en
mi opinion, el resultado es, a menudo, una nueva revelacion. Sicreo que el
pensamiento de mi mente me lo ha dado Dios y que es la respuesta a mi
oraci6n, ¢no es revelacién divina? Es mais, si tiene que ver con un tema que
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no estd revelado en las Escrituras - existen muchos, tanto personales (p. ¢j.,
matrimonio, carrera profesional) como colectivos (para la Iglesia) - enton-
ces es una revelacion nueva.

Sin pretender discutir completamente el tema de la guia o la direccién
de Dios, no creo que lo que acabamos de decir, que somos guiados por
revelacion divina, tenga que ver con los dones milagrosos. Es mas, esto es
lo que podriamos llamar la guia del nuevo pacto, la guia que, en su realidad
perfeccionada, pertenece a la glorificacién. La Escritura dice que Dios ha
escrito su ley en el corazbn de cada creyente. Junto con la verdad de que
cada creyente ha recibido al Espiritu Santo como Consolador y Maestro,
este hecho significa que Dios actia en nosotros para cumplir su promesa
de guiarnos.™ Lalabor presente de Dios en nosotros utiliza sin duda todos
los medios externos de guia mencionados, especialmente la verdad de las
Escrituras. Pero el producto final es el pensamiento de nuestra mente, que
emana del corazdn, con sentimiento y fuerza. Si creemos que el Espiritu de
Dios esta obrando en este proceso, entonces debemos reconocer que el
pensarniento en nosotros esti, de alguna manera, producido por £l y no se
trata simplemente del producto de nuestras propias mentes.

En términos practicos, utilizando todos los medios de guia a nuestra
disposicion, especialmente la meditacién en las Escrituras, debemos exa-
minar cuidadosamente nuestros corazones y mentes para discernir la voz
de Dios. Pero también debemos recordar que esta voz de Dios esta en
nuestros corazones y mentes, los cuales son todavia una mezcla de la nueva
obra de Dios y nuestro ego pecaminoso. De este modo, el pensamiento de
nuestros corazones puede ser nuestra propia palabra en lugar de la de Dios.
En esta etapa de la vida en que aiin tenemos un corazédn imperfecto, no
podemos asegurar con confianza: «Dios me ha dicho...». La voz del cora-
z6n debe ser sometida a otros exdmenes de guia divina, especialmente al
consejo de otros creyentes a los que Dios también habla. Resumiendo, las
personas deben animarse a escuchar la voz de la guia de Dios con corazo-
nes abiertos y humildes y, sobre todo, corazones preparados por el conoci-
miento de la verdad de las Escrituras.

” Dos obras titiles at respecto son de Klaus Bockmuehl, Listening to the God Who Speaks
(Colorado Springs, Colo.: Helmers & Howard, 1990) e Dallas Willard, In Search of Guidince
(San Francisco: Harper and Row, 1993)
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5. Los que difieren acerca de los dones milagrosos.

Entre los muchos asuntos teolégicos sobre los que los cristianos difie-
ren, algunos impiden el compaiierismo practico més que otros, especial-
mente los temas que afectan de forma inmediata a la vida de laIglesia. Las
personas pueden vivir juntos felizmente aunque difieran en incerpretacio-
nes teoldgicas que no afectan directa o significativamente al comporta-
miento (por ejemplo, la Escatologia o temas sobre la Creacion) o aquellos
que se practican a nive] individual {por ejemplo, practicas concretas para el
crecimiento espiritual), Pero no ocurre 1o mismo con el tema que estamos
tratando en este libro. Muchos de estos temas afectan directamente al com-
portamiento dentro de la Iglesia, dificultando que las personas de diferen-

2
tes posturas tengan CoOmuNion.

En mi opinion, el problema mds importante en cuanto a la unidad vie-
ne de las posturas que crean (quizas de forma no intencionada) distintos
niveles espirituales entre creyentes, o que juzgan la espiritualidad de otras
personas. Afirmar que la relacién con el Espiritu se evidencia por determi-
nadas manifestaciones milagrosas, establece una linea de diferenciacién
espiritual. Ocurre lo mismo al sostener que la manifestacién deun donen
particular es una clave para la comunién con Dios. Del mismo modo, ense-
fiar que la Iglesia no manifiesta los dones del mismo modo que en la era
apostélica a causa del pecado o de la falta de fe, puede Ilevar a una dife-
renciaci6n espiritual. Por lo menos, aquellos que creen esto reconocen su
fracaso, mientras que otros ni siquiera se arrepienten de su incredulidad.

Al mismo tiempo, quizas de manera mas sutil, aquellos que abogan
por la no existencia de los dones milagrosos en la actualidad, pueden me-
nospreciar a aquellos que creen, por ejemplo, que estan utilizando el don
biblico de lenguas en su vida de oracién. Aseguran (o incluso ensefian abier-
tamente) que las personas que hablan en lenguas estan engafiadas, en el
mejor de los casos, y poseidos, en el peor. En todos estos ejemplos, es difi-
cil ver cbmo aquellos que mantienen posiciones contrarias pueden tener
una relacién de comunidn. _

La unidad en la comunién se basa en la similitud de creencia y practica.
La unidad crece cuando se intenta minimizar o se les resta importanciaa
las creencias divergentes, mostrando una mayor tolerancia hacia quienes
no estan de acuerdo. La Historia demuestra que la unidad completa en
todas las cosas probablemente no es posible. Pero también revela que el
didlogo, entre los de buena voluntad, puede hacer mucho para disolver al-
gunas diferencias y aportar un mayor amor y respeto a pesar de las diferen-
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cias. La reciente historia de los dones milagrosos, a pesar de haber engen-
drado algo de confusion en la Iglesia, también ha aportado un didlogo ttil
entre las posiciones opuestas y ha difuminado levemente las lineas tradi-
cionales, Los creyentes que busquen el objetivo de Cristo de la unidad de la
Iglesia deben seguir haciendo de estos temas una materia de estudio. Debe-
riamos perseguir la comunidn entre las diferentes posturas; que aunque
cada postura se mantuviera firme a sus postulados, supiera coexistir con las
demas en laIglesia. Cuando las opiniones diferentes son un obsticulo para
la comunién de 1a Iglesia, atn deberta existir el respeto, el amor y la coope-
racién en las cosas de Cristo hacia y con aquellos que sostienen la misma fe
preciosa en las demas Areas vitales de la doctrina cristiana.

E. Riesgos de las diferentes posturas

Considerar los peligros de la postura propia es normalmente tarea difi-
cil. El ideal es, por supuesto, sostener una posicién teolégica que promue-
vala salud espiritual y que no presente ningiin riesgo. Aunque estoy seguro
de que mis colegas de este libro me ayudaran a encontrar mis de un riesgo,
el dinico que a mi se me ocurre de la posicién que yo defiendo es que,
aunque digamos que estamos abiertos a la posibilidad de los milagros de
Dios, a veces podemos seguir estando cerrados. La negacién de que los
mismos fenémenos de la era apostélica sean para la actualidad, normal-
mente reduce las expectativas de milagros, lo cual puede acabar levando-
nos a NO tener ninguna expectativa,

En cuanto alos peligros de las otras posiciones, sugiero que el cesacio-
nismo también conduce a una postura demasiado cerrada en cuantoala
capacidad de Dios de obrar milagros y, posiblemente, produce un escepti-
cismo indebido hacia los relatos de milagros que ocurren en el mundo. Como
hemos visto con anterioridad, los que mantienen esta posicién también
pueden creerse superiores teologicamente, y mas maduros espiritualmente,
que quienes necesitan y buscan las manifestaciones fisicas del Espiritu para
respaldar su fe.

Mi mayor preocupacion es hacia aquellos que abogan por que los do-
nes milagrosos espirituales son usuales en la vida cristiana de nuestra épo-
ca. Como hemos visto antes, esta posicion tiene el potencial de catalogar a
los creyentes en cuanto a su espiritualidad, conduciendo al peligro del eli-
tismo por un lado, y al sentimiento de inferioridad, por otro. La seguridad
aportada por algunos de que la sanidad de Dios es accesible a todos, tam-
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bién ha creado una fe falsa v la consiguiente decepcidn para aquellos
a quienes nunca les ha llegado lasanidad, a pesar de haberla buscado since-
ramente.

Esta postura también puede causar estragos cuando se pronuncian fal-
sas profecias sobre otros. Es mas, la ensefianza de que los dones milagro-
s0s son habituales, puede enfatizarse demasiado, de modo que el creyente
pierda el énfasis biblico de que la espiritualidad se demuestra, primeramen-
te, por el fruto del Espiritu y el servicio amoroso hacia los demas. Final-
mente, los que abogan por el continuismo pueden provocar lo que podria-
mos llamar un eristianismo triunfante de poder explicito, que en realidad
no llegara hasta la era venidera. Segiin las Escrituras, la era presente se
caracteriza més por el poder del sufrimiento y del amor perseverante, que
por el poder milagroso y el triunfo sobre todos los efectos del mal.

Apéndice: Evaluando las profecias

Una de las claves para ver si una forma de profecia no es inspiracién y,
por tanito, no tiene ninguna autoridad, es la invitacién que Pablo hace a
“juzgar” [diakrino] lo que se dice en la Iglesia (1 Co. 14:29). La palabra
griega tiene el sentido basico de «distinguir entre cosas diferentes». La mis-
ma palabra se utiliza para el «discernimiento de espiritus» (12:10), listado
inmediatamente después del don de profecia y considerado vigente en
la evaluacién de la profecia (ver Jestésy e Espéritu de James Dunn, Salaman-
ca 1975, p. 374 ss.; y Primera Epistola a los Corintios, de Gordon Fee, Ed.
Nueva Creacién, Grand Rapids, Michigan, 1998. p. 674).

La manifestacion mas amplia de la profecia en la Iglesia del Nuevo
Testamento, en comparacion con la del Antiguo Testamento, hace que el
tema de la evaluacidn sea, sin duda, mis importante. Pero la evaluacion
siempre ha sido necesaria, para distinguir al profeta verdadero del falso
(Deut. 13:1-5; 18:22) y la validez de una profecia pretendida por alguien
conocido como profeta verdadero (1 R. 13:18). La cautela de Pablo con los
romanos, expresada en que el que ejerza este don debe hacerlo «en propor-
cién alafe» (Ro. 12:6), sugiere no solamente la posibilidad de profecias
falsas (en realidad, profecias que no son divinas), sino también que la pro-
fecia verdadera puede ser, como dice Cranfield «adulterada por los afiadi-
dos derivados de otra fuente que no es la inspiracién del Espiritu Santo»
(C.EB. Cranfield, A Critical and Exegetical Commentary on the Epistle to the
Romans, ICC[Edimburgo: T. & T. Clark, 1979}, 2:620).
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Porlo tanto, al analizar las profecias se debe distinguir entre profetas
falsos y verdaderos, y entre profecias que vienen de Dios v las que no.
Nada en este contexto sugiere un cambio en el significado mismo de la
profecia desde el Antiguo Testamento. La discriminacién en todos los ca-
sos no observara diferentes niveles de profecia, sino que lo que hara sera
separar entre lo que es profeciay lo que no lo es.

La frase de Pablo sobre la autoridad de los profetas de la Iglesia, tam-
bién se ve como prueba de que la profecia de estos Gltimos tiene menos
autoridad. Pero si los profetas pueden someterse al discernimiento de la
Iglesia, sin duda pueden someterse al discernimiento del apéstol quien, en
su apostolado, representa la autoridad de Cristo sobre la Iglesia. En ambos
casos, el tema no se refiere a grados de autoridad, sino al discernimiento de
lo que tiene autoridad o no. Aunque puede argumentarse que el que evaltia
al otro ¢jercia mayor autoridad, en realidad no es asi. Las personas tenfan
que determinar frecuentemente si los que decfan hablar en nombre de Dios
- incluido Moisés - estaban en lo cierto. Pero cuando se determinaba que
ciertamente Dios estaba hablando, el mensaje se recibia como un mensaje
con autoridad, y el pueblo se sometia a é1. En todos estos casos, los que
realizaban la evaluacion tenian que utilizar algin criterio de autoridad. Por
lo general, eso suponia una revelacién previa por parte de Dios. El mismo
apdstol no duda en someter su propia ensefianza a los creyentes de Berea,
quienes utilizaron las Escrituras para saber si lo que decia era cierto (He-
chos 17:11).

Lo que nos encontramos en el caso del apéstol y de los profetas de
Corinto es, simplemente, que Pablo utiliza los criterios de lo que conoce
como la pauta que Dios ha dado para juzgar a estos profetas y a sus profe-
cias. Esto no significa que Pablo creyera que sus palabras tenfan més autori-
dad que la profecia genuina que lleg a través de los profetas de la iglesia de
Corinto. Cualquiera que hablara en contra de esa pauta que Dios habia dado
1o se podia considerar a s{ mismo profeta. $ila profecia es, en verdad, una
revelacion inspirada por Dios, tiene autoridad, sea cual sea el vehiculo por
el que sea recibida. La pregunta biblica que sigue vigente en la actualidad no
esver el grado de autoridad de una profecia, sino mas bien ver si ciertamen-
te se trata de una profecia o no.
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Una respuesta cesacionista
a Robert L. Saucy
Richard B. Gaffin, Jr.

1. Ellector habra comprobado el acuerdo sustancial entre nuestras dos
posiciones. Particularmente, aprecio el estudio que aporta Saucy, especial-
mente del Antiguo Testamento, en la seccién llamada «La desigualdad de
los milagros en la historia biblicas. Esta seccién (que completa algunas
lagunas en mi presentacién) arroja luz sobre un tema importante en este
simposio: el elemento periddico (0, segiin las palabras de Saucy, “desigual”)
del movimiento de la historia biblica como un todo, es decir, de 1a histo-
ria de la redencion que la Biblia recoge.

La verdad de este tema esta entre la posicién de Jack Deere, por ejem-
plo, y la postura a la que se opone.” Aunque es, sin duda, demasiado res-
trictivo limitar los milagros en el Antiguo Testamento a los tiempos de
Moisés/Josué y Elias/Eliseo, Deere exagera, incluso sobre |a evidencia que
presenta (ver su tabla), al llegar a la conclusion de que, desde Samuel en
adelante los milagros son “constantes” y “regulares”, y que Jos aconteci-
mientos sobrenaturales son una parte habitual de la vida del Antiguo Tes-
tamento»® Califica su frase al decir que no eran “hechos cotidianos”. Pero,
viendo el periodo desde Noé en adelante, o incluso desde Abraham en
adelante, el registro biblico apenas muestra que los milagros «ocurran con
cierta regularidad en todas las generaciones de creyentes del Antiguo Tes-
tamento».*! Los Salmos 74:9 y 77:11 (los cuales Deere cita como excepcio-

7 Tack Deere, Power of the Spirit (Grand Rapids: Zondervan, 1993), 25366 (Apéndice
C: Where There Only Three Periods of Miracles?™).

® Ibid., 255-61.

# Ibid., 264.
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nes fuera de lo comin}, por ejemplo, apuntan a una conclusién muy dife-
rente. Por citar otro ejemplo: ¢qué hay de la experiencia de estas numerosas
generaciones del pueblo de Dios durante el largo periodo de 400 afios de
esclavitud en Egipto?

Los milagros de las Escrituras no son fenémenos independientes, con
el objetivo del beneficio (o destruccidn) de aquellas personas directamente
afectadas. Lo que Deere y otros no ven, y esta es la vision clave reflejada en
la posicidn a la que se oponen, es que la aparicion de los milagros esta
vinculada al desarrollo de la historia de la salvacién, Ia historia de los he-
chos salvificos de Dios que comienzan ya en el jardin del Edén, con oca-
sibn de la Caida, y terminan en la obra perfecta de Cristo. Este vinculo
existe porque los milagros estan relacionados a través de la historia con la
Revelacién de Dios y porque ésta a su vez, se centra en €sos acontectmien-
tos de revelacion; la palabra revelada afirma y explica la Redencién (ver mi
explicacién en p. 60).

Pero la historia de la redencion es cualquier cosa menos una progresion
suave y continua; en lugar de ser Heslsgeschichte (“la historia de la salvacién™), en
ocasiones parece ser justo lo contrario, un hetsgeschichte, una historia de juicio y
destruccidn, no de la Gracia y labendicién. De todas formas, es una historia
que comienza, que se detiene, que sube, que baja; estd marcada por momentos
climéticos y por periodos (en ocasiones largos) de (relativa) inactividad.

Por lo tanto, a pesar de nuestra impresion inicial al leer el Antiguo Tes-
tamento, la Revelacion no es una constante fija en la historia de Israel {por
ejemplo del éxodo al exilio). A la vista de la correlacidn entre la palabra
revelada y el hecho redentor, la historia de la revelacion no es un fluir
constante, sin interrupciones. La Revelaci6n tiende a llegar en momentos
concretos. Junto con estos medios y otros fenémenos milagrosos que la
acompaiian, la Revelacion llega de forma copiosa en conexidn con los
momentos climaticos y decisivos de I historia de la redencion.

Especificamente, sin tener que negar, ni querer hacerlo, que la Revela-
cidén y los milagros pueden ocurrir, esporadicamente, en otras ocasiones a
lo largo de la historia de la salvacién. Estos momentos mas concretos son
la relacién de Dios con Noé, el llamamiento de Abraham y de los otros pa-
triarcas, el Exodo, el desarrollo en torno ala Monarquia, el principio y el fin
del exilio, y de forma preeminente y consumada, la venida y la obra de
Cristo {incluyendo la fundacién de la Iglesia}.®? El corolario negativo que

2 Asimismo, véase que fa revelacién entregada y centrada en estos puntos cruciales
incluye también, mirando tanto hacia atris como hacia delante, los periodos que intervienen,
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se observa entonces es que los periodos de pausa e inactividad en la histo-
ria de la redencion (como la esclavitud en Egipto y el intervalo siguiente
al regreso del exilio hasta la venida de Cristo) son, correlativamente, tiem-
pos de silencio en la historia de la Revelacién. Los comentarios de Saucy
ayudan a reforzar que este razonamiento histérico-redentor y teocrético
sirve para explicar la aparicion de la Revelacién y de otros milagros que la
acompaiian.

También debemos decir que tal razonamiento implica el hecho de quea
lo largo de la historia de la redencién, las experiencias de poder tenfan un
carécter adicional. Es decir, las experiencias de poder no eran para el bene-
ficio de las personas que las experimentaban, sino que tales experiencias
estaban relacionadas con su funcion concreta (como profetas, jueces, re-
yes, etc.) en la historia de la salvacién.

En esta seccidn, también encontré util el tratamiento que Saucy hace de
Hebreos 2:3-4 y de Galatas 3:5. Lo que Saucy dice sobre estos pasajes
ofrece, creo yo, una respuesta a las diferentes conclusiones extraidas de
uno o de ambos pasajes por los otros dos participantes en este simposio
{ver Storms, pag. 189-190, nota 21 y Oss, pags. 272-273). En Hebreos 2:3,
«aquellos que oyeron» puede que no pretenda ser una designacién formal
de los apostoles, y no tiene por qué restringirse a ellos. Pero claramente, la
actividad “confirmadora” adscrita a este grupo de testigos oculares, como
la actividad reveladora de los angeles {del antiguo pacto) con la que se con-
trasta (v. 2), tiene, como dice el autor, una cualidad de “inmutabilidad o fir-
meza”. Y esta cualidad habla de la pertenencia al testimonio de Cristo reve-
lado inicamente a los apéstoles {de «la salvacidn anunciada primeramente
por medio del Sefior). Y la Ginica explicacién que el versiculo 4 concede
sobre «las sefiales, los prodigios, los diversos milagros, y los dones del Es-
piritu Santo» es que ofrecian un testimonio mis y apoyaban aquella nueva
revelacién sobre Cristo, ahora comunicada por medio de los apéstoles.

2. Pasando por alto otros temas en los que estamos de acuerdo, me
gustaria sugerir que la posicion de Saucy es realmente mas “cautelosa” y
menos “abierta” de lo que parece ser.

Su reticencia inicial a decir que todo don del Nuevo Testamento ha
cesado es que no existe ensefianza biblica explicita al respecto. Pero, ¢no
significa eso restringir la autoridad de la ensefianza de la Biblia? Las afirma-
ciones que encontramos en las Escrituras, y creo que estarfa de acuerdo
conmigo, no son unidades de significado aisladas. Cada una forma parte de
un contexto (o contextos) que se expande y cuyo sentido nace, en Gltima
instancia, de la «norma [establecida por Dios] de las palabras sanas» (cf. 2
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Ti. 1:13) que encontramos a lo largo de toda la Escritura, vista ésta como
un todo. La Biblia, por su propia naturaleza, como un todo que recoge una
verdad unificada, invita a un proceso de comparar la Escritura con la Escri-
tura que necesariamente implica unas consecuencias y unas implicaciones.
«Todo el consejo de Dios concerniente a todas las cosas necesarias para su
propia gloria, la salvacién del hombre, la fe y lavida, esta o bien expresa-
mente recogida en las Escrituras o puede deducirse mediante consecuen-
cias buenas y necesatias...» {Confesién de Fe de Westminster, 1:6).

Obviamente, nos acecha un gran peligro: debemos tener cuidado (in-
cluyendo los controles metodoldgicos) y asegurarnos de que una conse-
cuencia dada no se obtenga de forma arbitraria, sino que verdaderamente
sea “buena y necesaria”. No obstante, el abuso no invalida el uso legitimo;
el hecho de que nuestra capacidad para razonar y extraer consecuencias
esté sujeta a error no significa que las consecuencias mismas tengan que
ser falsas o inciertas.

Dudo de que nuestra discrepancia sobre esta cuestion sea considerable.
Por ejemplo, Saucy afirma en repetidas ocasiones la exclusividad de la era
apostélica como periodo fundacional de la historia de la Iglesia, y también,
que los apéstoles no contintian una vez acabado ese periodo.® Asimismo,
y de manera més importante, afirma que el canon del Nuevo Testamento
esta cerrado. Es mis, reconoce la conexidn interna que existe entre el cese
del apostolado y la finalizacién del Canon.

No obstante, todavia no veo claro en qué se basa Saucy para mantener
estas posiciones. Es verdad que el Nuevo Testamento no afirma explicita-
mente i la clausura del canon de 27 libros ni el cese de apostoles como los
doce y Pablo. Pero, ¢no son estas convicciones «consecuencias buenas y
necesarias» de la ensefianza del Canon (confirmada por la posterior histo-
ria de la Iglesia)? {No es verdad que, por lo menos, estan de acuerdo con la
verdad fijada por tal ensefianza?® Si no es asi, no nos atrevemos a hablar
de su caracter inmutable ni teolégico.

Pero (1) si estas convicciones son inmutables, y (2) considerando el punto
de vistade Saucy, correcto a mi juitio, sobre que las profecias y las lenguas (con
interpretacién) constituyen un discurso de revelacibn inspirado e infalible, ¢no

8 /No significa eso entonces, como él mismo reconoce, que existe al menos un don
espiritual, el apostolado, que de hecho es el “primero” (1 Co. 12:28; Ef, 4:11) que ces6,
por lo menos en el sentido de continuidad, con los que fueron elegidos y autorizados por
Cristo de forma exclusiva?

% Para ver un esfuerzo por demostrar que este es el caso, ver R.B. Gaffin, Jr. “The

New Testamnent As Canon”, en Inerrancy and Hermeneutic, ed. HM. Conn (Grand Rapids:
Baker, 1988)
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habla eso en favor de su cese? Por lo que puedo entender, la ensefianza biblica
sobre la finalizacion del Canon no esta ni més ni menos clara que el cese de las
lenguas y de la profecia; la finalizacién del Canon y el cese de 1a revelacién
inspirada ¢ infalible van de la mano. Sobre la teoria de que tal revelacién conti-
nta en la actualidad, incluso si fuera posible aplicar con sentido los criterios
que Saucy propone («otalmente en armonia con la revelacién candnicar), lo
cual dudo (ver mi ensayo, pags. 52-53 y 57-60), el Canon no estaria del todo
cerrado. Por o que respecta a la palabra infalible de Dios para la actualidad, las
Escrituras estarian incompletas o, como mucho, solamente relativamente com-
pletas. A mi me parece que los compromisos basicos de Saucy deberfan hacer-
le mis abierto al cese de la profecia y de las lenguas y mas cauteloso sobre su
continuidad de lo que aparentemente es. Pero quizés después de todo no este-
mos tan alejados en este punto,

Este es un lugar apropiado para recordar a nuestros lectores que mi
posicion cesacionista én cuanto a este punto no es tan cerrada como pare-
ce. No niego que puedan ocurrir experiencias en la actualidad, incalcula-
bles en la obra soberana del Espiritu; experiencias similares a las asociadas
con los dones verbales de revelacién presentes en el Nuevo Testamento.
Lo que si cuestiono es que el Nuevo Testamento ensefie que estos dones
deben continuar o que debamos buscarlos en la actualidad, y que aquellos
mdividuos o grupos que aseguran haberlos recibido en la actualidad estén,
en este aspecto, mas cercanos al cristianismo del Nuevo Testamento que
aquellos que no los han recibido.

3. Aprecio la cautela de Saucy y su interés por encontrar un equilibrio
en la discusién sobre las posesiones demoniacas, especialmente su énfasis
sobre la “medicina preventiva” (juna buena dosis de verdad biblical) para
mantener la salud espiritual y, asi, poder continuar con la guerra espiritual.

No obstante, me pregunto si el modelo de enfermedad no es incluso
mas apropiado en este area de lo que él comenta. Es interesante resaltar
que en las Escrituras, la posesién demoniaca nunca se considera un peca-
do. La “amonestacién” de Jestis nunca se dirige a las personas poseidas,
sino al demonio que las posee (Marcos 1:25; 9:25 y paralelos; cf. Hechos
16:18). La posesion demoniaca es “persecucién” en su sentido mas pro-
fundo y verdadero. Al respecto, creo que Saucy necesita distinguir més
claramente entre la posesion demontaca y Ja exposicion a la seduccion de
Satanas y sus huestes. Rendirse ante esto tiltimo es pecado y no deberia ser
considerado un caso de posesién demontaca.

Por otra parte, no me gustaria disminuir la realidad y 1a intensidad de 1a
guerra espiritual en la que los creyentes se ven inmersos (por ejemplo, Efe-
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si0s 6:11-12), o la ferocidad de los ataques devoradores del Diablo dirigi-
dos a ellos (1 Pedro 5:8). No obstante, no he encontrado una circunstancia
en la que un creyente se vea totalmente incapacitado debido al dominio
que Satanis est ejerciendo sobre él, y que se haga necesaria la interven-
cidn de otros creyentes {¢exorcismo?) para conseguir su libertad. Este re-
trato no tiene en cuerita la naturaleza escatolégica de la conversidn del
creyente, Debemos continuar pidiendo, como hace Jesis en el “Padre nues-
1r0”, «venga tu reino» ¥ «1o nos metas en tentacion, mas libranos del mal»
(Mt. 6:10, 13). Pero para los creyentes, estas oraciones imperativas estan
basadas en el indicativo (en la realidad) de que el reino ya ha venido y de
que, irrevocablemente, ya han sido librados «del dominio de las tinieblas» y
trasladados «al reino de su Hijo amado» (Col, 1:13).%

4. Saucy mantiene la importante distincién - negada o difuminadaenlos
debates actuales- entre la profecia y la guia personal. Pero me preocupa cuan-
do, mas adelante, al tratar el tema de la guia o direccién, dice que frecuente-
mente acaba en una “revelacién” que es “nueva”. No cuestiono tanto el voca-
bulario que usa, aunque creo que no es muy acertado; el problemaloveo en
que establezca que esas revelaciones son diferentes a otros tipos de guia, inclu-
yendo la aplicacién de fas Escrituras, que Saucy no asocia con la revelacidn.

El Espiritu Santo debe actuar y, de hecho, acttia en los sentimientos,
intuiciones y presentimientos, corazonadas que los creyentes tienen sobre
decisiones especificas y formas de hacer concretas. Tal presencianoesdelo
que estamos hablando aqui, pues pertenece al proceso de santificacion y es
algo que experimentan aquellos {fodos los creyentes) que son “espirituales”
(por ejemplo, 1 Co. 2:15; Ga. 6:1) y que son “guiados” por €l Espiritu
(Ro. 8:14). Mi preocupacion, no obstanre, se centra en dar a tales impulsos
(promovidos por el Espiritu) la caracteristica de “revelacién” paralelaa-y
ademds de'y aparte de - 1a aplicacién de las Escrituras (no menos obra del
Espiritu), especialmente dado que Saucy considera que esta (ltima no esta
asociada con la revelacién. Me parece que esto hace que en la vida del
creyente el lazo de uni6n entre la palabra de Dios y la actividad del Espiritu
se vaya aflojando, lo cual tiene consecuencias negativas inevitables.

Todo el tema de la guia merece mucha mis atencién de la que yo puedo
aportar aqui. Invito al lector a los comentarios breves pero incisivos de
JohnMurray.®

% Un tratamiento valioso sobre este tema se encuentra en D.A. Powlison, Power
Encounnters: Reclaiming Spiritual Warfare (Grand Rapids: Baker, 1995).

% John Murray “The Guidance of the Holy Spirit™, Collected Writings (Edimburgo:
Banner of Truth, 1976}, 1:186-89.
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Una respuesta de la Tercera Ola
a Robert L. Saucy

C. Samuel Storms

A pesar de que Saucy expresa una perspectiva mas cercana a la mia
que la de Gaffin, existen algunos temas que requieren un comentario mas
extenso.

1. A pesar de que la palabra charisma nunca se aplique al apostolado,
tanto Saucy como Gaffin insisten en que se trata de un don espirirual que
no sobrevivio mas all4 del primer siglo. Segiin ellos, esto puede llevarnos a
la conclusidn de que otros dones también eran temporales.

Pero: es el apostolado un don espiritual? Saucy apunta que los apéstoles
«aparecen en las listas junto con los ‘profetas’ y los ‘maestros’, individuos
que, como todo el mundo cree, ejercian con regularidad los correspondien-
tes dones de profecia y ensefianza (cf. 1 Co. 12:28-29; Ef 4:11). Con los
apostoles ocurria lo mismo que con los profetas y maestros, que eran profe-
tas y maestros por los dones espirituales que ejercian.» (pag. 105)

Es facil entenderlo en relacibén con los profetas y maestros y otros
dones similares. Los exhortadores exhortan, los maestros ensefian, los sa-
nadores sanan, los que tienen el don de fe ejercitan el don de fe, etc. Pero,
¢como ejerce un apéstol el apostolado? Mientras que Saucy y Gaffin insis-
ten en que el apostolado es un don espiritual, ninguno lo define. Saucy se
aproxima cuando dice que «mientras que los apdstoles ejercieron una serie
de dones comunes a los demas (como la profecia y la ensefianza), también
estaban dotados con un don espiritual tinico que les permitia ministrar
como apostoles.» (pag, 106) _

Pero, ¢qué significa ministrar como un apéstol? Aquel que discierne los
espiritus ministra discerniendo los espiritus. El que es generoso ministra
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dando. No obstante, si hablamos del que ministra como apéstol no pode-
mos decir que lo hace apostolando (por acuitar un término). Como Deere
explica:

Esvirtualmente imposible definir el “don” deapostolado del mismo modo queel
vestodedones. Podemos concebir fictlmenteque alguien jevza el don deprofeciasin
ser profeta. Lo mismo puede decirse del resto de los dones. Pere, scomo podria al-
giien en una asamblea local o en sunaveunion ejercer el don de apostolado sin ser
apdstol? Un apostol en una asamblea puedeprofetizar, o sanar, o dirigir oadminis-
trar. Pero, squésignificaria gercer el don del apostolado? Simplemente no podemos
concebirel apostolado fuera delasapastoleshistdﬁco& Enel Nuevo Testamento, el
apdstol no es un don espiritual, sino una persona a quien Dios habia dado un
ministerioconcreto, snacomision epectficas”

Los dones espirituales, como los descritos en 1 Corintios 12:7-10, son
obras que realizamos con la energia o poder que Dios nos da. Pero ¢como
se ejerce el apostolado? Podemos entender cdmo puede ejercerse la profecia,
o mostrar misericordia, o dar animo, Pero el apostolado no es una obra que
el Espiritu Santo realiza en el interior de una persona, sino un cargo para el
cual uno es llamado por el mismo Jesucristo.

Esto nos conduce a la pregunta acerca de los criterios para el apostola-
do, lo que inexcusablemente lo diferencia de todos los demas dones espiri-
tuales. Si el apostolado fuera un charisma, seria el inico para el cual una
persona deberfa cumplir ciertos requisitos. Pablo describe los charismata
como el potencial que toda persona tiene de recibir cualquier don, depen-
diendo de la voluntad soberana del Espiritu {1 Co. 12:11). No ocurre lo
mismo con el apostolado. Pricticamente, la mayoria esta de acuerdo en que
para ser considerado un apdstol uno debe ser «testigo de la resurreccion de
Cristo» y recibir la comisién personal del mismo Jestis (Hechos 1:22-26;
1 Co. 9:1-2; 15:7-9; cf. también Romanos 1:1; 5; 1 Co. 1:1; 2 Co. 1:1;
Gh. 1:1). Por lo tanto, y al contratio que los charismata, solamente unos po-
cos encajan en las condiciones especificas para poder ser considerados como
apéstoles,

Existe otra razon asociada que explica por qué no creo que Pablo viera el
apostolado como un don espiritual. Estoy pensando en su repetida exhorta-
c16n de «desead ardientemente los mejores dones» (1 Co. 12:31; cf. 14:1, 12).
Los charismata deben ser deseados y pedidos en oracién (14:13). De hecho,

¥ Jack Deere, Surprised by the Power of the Spirit (Grand Rapids: Zondervan, 1993), 242.
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debemos desear especialmente aquellos dones que son mis eficaces para la
edificacion de la Iglesia (en este aspecto, ver especialmente 14:12), Muchos
eruditos creen que la lista del cap. 12:28-29, que coloca el apostolado en
primer lugar, prioriza de acuerdo con este principio. Pero si el apostolado es
un don como la profecia o la ensefianza, jPablo estaria animando a todos los
cristianos a que, sobre todas las cosas, quisieran ser apdstoles! Sin embargo,
como hemos visto antes, esto no es algo que se deba buscar o por lo que
debamos orar. O eres un testigo directo de la resurreccién de Cristo 0 no lo
eres, O has recibido la comisién personal de Jestis, o no.

En una palabra, mientras que los apéstoles mismos, sin duda, recibie-
ron charismata, como la habilidad de profetizar, curar, mostrar misericordia,
etc. el apostolado per se no es un charisma. El apostolado no es un poder que
se otorga para una tarea concreta; es una posicién eclesiastica.

La razén por la cual muchos desean clasificar el apostolado como un
don espmtual no es dificil de ver. Saucy escribe: «Si el charisma del aposto-
lado no continud en la Iglesm entonces debemos reconocer que no todos
los dones espirituales operativos en la Iglesia del Nuevo Testamento han
continuado a través de la Historia. Mas ain, este hecho supone la posibili-
dad de que otros charismata también hayan cesado o cambiado.» {pag, 106).
No tengo problemas en conceder la posibilidad de que todos los charismata
hayan cesado. Peto es una posibilidad que solamente albergaria si la Escri-
tura asegurara explicitamente la temporalidad de estos dones, o los definie-
ra de tal manera que los excluyera necesariamente de la vida posterior de la
Iglesia, Sin embargo, no existe nada inherente a ninguno de los dones que
sugiera que eran temporales.

Este tipo de argumento es como decir que es probable que 7inguna pric-
tica de Ja Iglesia primitiva sea vilida hoy, simplemente porque reconoce-
mos que algunas practicas no lo son. Pero esta claro que ese tiltimo hecho
no tiene una implicacion teologica o practica sobre lavalidez y 1a continui-
dad de una actividad en particular. Cada practica debe ser evaluada de acuer-
do con lo que es y por la razén por la que Dios la ordené. Por lo tanto, si el
Nuevo Testamento define explicitamente un don espiritual como algo ex-
clusivamente limitado al primer siglo y, por consiguiente, invalido para los
cristianos en los periodos posteriores de la historia de la Iglesia, yo seré el
primero en declararme “cesacionista” (por lo que a ese don se refiere). No
obstante, nada de lo que Gaffin o Saucy hayan escrito me lleva a creer que
alguno de los charismata se encuadre dentro de esta categoria.

2. En varias ocasiones, Saucy subraya laidea de que lo que si ba cambiado
a lo largo de la historia de Ia Iglesia es el alcance y la intensidad de los
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prodigios, milagros y sefiales apostolicas (pag. 106). Estoy de acuerdo. Pero
eso solamente sirve para demostrar que los apéstoles obraban con un nivel
de poder sobrenatural desconocido paralos demas cristianos, algo en lo
que practicamente todos coincidimos. No se refiere a la cuestion sobre si
los dones milagrosos de 1 Co. 12:7-10 fueron designados por Dios parala
Iglesia de todas las épocas. De nuevo los comentarios de Deere son bas-
tante Gtiles:

Simplemente no esvazonableinsistiren quetodos los dones milagrosos espirituales
son iguales a los de los ap6stoles en intensidad o fuerza para poder decir que son
dones legttimos del Espiritu Santo. Nadie usariaeseargumento parareferirsealos
dones no milagrosos comolaenserianza od evangelismo...

Porsupuesto, debemos esperar queel ministerio desanidades delosapistoles sea
s grande que otros miembros del Cuerpo de Cristo. Fueron escogidos de forma
especial por el Sevior paraser sus representarstes, y vecibieron autoridady poder sobre
todos los demonios'y sobre todaenfermedad.. Posetan una astoridad que nadie mds
enel Cuerpode Cristo poseia..

/i vamos a decir que el ministerio apostdlico es la norma por la cual debemos
uzgarlos dones de Romanos 12y 1 Corintios 12, acabariamos conclyendo que
ningsindon, tantomilagrosocomonomilagroso, ba sidoentregado desdeel diadelos
apostoles! Ya que, squién ha estado a la altsra de los apistolest™

Por lo tanto, lo miximo que podemos decir para explicar que hoy en dia
novemos sanidades gpostélicas ni milagros apostdiicos es que no estamos viendo
sanidades y milagros al nivel en que ocurrieron durante el ministerio de los
apéstoles. No significa que Dios haya retirado los dones de sanidad o de
hacer milagros (1 Co. 12:9) de toda la Iglesia.

3. El largo discurso de Saucy sobre el papel de las sefiales y prodigios
como “sefiales” (que apuntan a algo concreta), es un discurso con el que,
en términos generales, estoy de acuerdo. No obstante, debo insistir tam-
bién en la distincién entre “sefiales y prodigios” por un lado, y los «dones
milagrosos del Espiritu Santo, por el otro. La frase “sefiales y prodigios”
se utiliza con frecuencia para describir el derramamiento extraordinario de
actividad milagrosa, especialmente, aunque no exclusivamente, asociado
con Jests y los apdstoles. Los «dones milagrosos del Espiritur, como los
que hemos visto en 1 Corintios 12, estin disefiados por Dios para la santi-
ficacién y edificacién de todos los creyentes de la Iglesia y en ningfin lugar

® Ibid, pig. 67.
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del Nuevo Testamento estin restringidos a ciertas personas en momentos
fuera de lo comiin. Max Turner lo explica de 1a siguiente manera:

«No podermos dudar de que los apstoles se vieron envueltos de forma ocasional en
episodios de sanidades extraordinarias (Hechos 2y 1 Co. 12:12) pero... debemos
recordar que las descripeiones de Hechos en ocasiones son bastante timidas con res-
pecto a las sanidades extraordinarias, (¢f. 19:11), pero no con respecto a las
“normales”. Incluso en este caso, no obstante, existen pocas pruebas de frecuentes
sanidades aparwe delas relacionadas con lafe. Tampoco sabermos que los apbstoles
no realizaran fallos o tuvieran vecaidas (2 Ti, 4:20; Mt. 12:45; Jn. 5:14). En
cuanto alos dones “normales” de sanidad (1 Co. 12:10, etc., of Santiago 5:15)

Simplementeestamos insistiendo, por un lado, en quelaimagen idealizada dela
sanidad apostolica, extraida de algynas partes de Hechos, no deberiamos tomarla
necesariamente como representativa (sin duda, noes represertativa de los chanis-
mata imation /dones de sanidad]fueradel circulo apostolicof1 Co. 12:28 s}y,
porotrolado,enquedtestimonio modemoserioapuntaafendmenos tan congruen-
tes incluso con algunas experiencias apostilicas, quue lo venico que puede anular esla
posibilidad de quelos charismata iamaton del Nuevo Testamento tengan algsin
paraleloson las consideraciones dogmaticas a priori.

4. Existen otros temas mencionados por Saucy de los que me ocupo
tanto en mi articulo (por ejemplo, la naturaleza y propésito de las lenguas)
o en la respuesta mis extensa al articulo de Gaffin (como en el caso del
significado de Efesios 2:20 y del papel fundacional de los apéstoles y pro-
fetas). Solamente voy a comentar brevemente un par de temas adicionales.

Saucy parece caer en varias ocasiones e el mismo pensamiento reduc-
cionista de Gaffin. Su comentario de que «el propésito principal de las
actividades milagrosas durante estos periodos especiales no era cubrir
las necesidades generales del pueblo de Dios» (pags. 120-121) choca di-
rectamente con la frase de Pablo de que los dones milagrosos, incluyendo
el don de «hacer milagros» son entregados «para el bien comiins, es decir,
la edificacion y santificacién del Cuerpo de Cristo como un todo (1 Co.
12:7; 14:3, 26).

Saucy también cree que es significativo que el Nuevo Testamento no
ofrezca ejemplos del funcionamiento de dones milagrosos como el de sa-
nidad. Dice que «nadie en la Iglesia parece haber tenido un ministerio espe-

¥ Max Turner, “Spiritual Gifts Then and Now”, VoxEv 15 (1985): 48-50.
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cial de sanidades» (pags. 124-125). Pero el Nuevo Testamento tampoco
proporciona ejemplos explicitos del funcionamiento de dones como la mi-
sericordia, la generosidad, la fe, o el liderazgo. Las personas, sin duda, mos-
traron misericordia, generosidad, liderazgo y otros dones, incluso cuando
oraban por los enfermos {Santiago 5), pero en ninguna de estas ocasiones
se utiliza la palabra charisma para describir esos dones. Sin duda Saucy no
negaria, por tal razén, la validez de los dones de misericordia, generosidad,
fe y liderazgo. ¢Por qué, entonces, cuestionar la validez del don de sanidad o
del don de hacer milagros? Deberjamos sorprendernos més por la faltade
referencias a personas con un ministerio de sanidad especial que por la
falta de referencias a personas con un ministerio evangelistico especial o
un ministerio especial de dar animo.

El tratamiento que Saucy hace del tema de expulsar demonios es muy
bueno. Mi Gniico problema es su reticencia a encontrar en los cuatro evan-
gelios un modelo valido para enfrentarse a la guerra espiritual (por ejem-
plo, Lucas 10:17-20).

Cuando Saucy trata el tema de la historia de la Iglesia, se apoya en los
ejemplos “extrafios” citados por San Agustin, como el uso de reliquias
para sanar, la instruccién mediada a través de un suefio, el poder de sanar y

1a autoridad sobre demonios como resultado de la observancia del Bautis- .

mo y laSanta Cena, y la sanidad mediante un aceite donde habian caido las
ligrimas de un parroco compasivo. Estas cosas pueden sonar bien extra-
fias, pero hariamos bien en recordar que «tal extraiieza no esun criterio
para descubrir la verdad. Tampoco eseel criterio que querriamos utilizar
para decidir si algo es biblico 0 no».% A pesar de mi profundo respeto por
San Agustin, no voy a defender cada ejemplo de sanidad milagrosa que
aparece efl Sus escritos.

Pero, ¢es acaso menos extrafio que un hombre resucite después de estar
en contacto con los huesos de Eliseo (2 R. 13:21)? jCreo que es “extraiio”
que un hombre deba lavarse varias veces en un rio para ser sanado de la
lepra (5:1-14)! Es, ciertamente, poco normal que los demonios expulsados
de dos hombres fueran a parar a una piara de cerdos, que se desplomara
hacia el mar, para més tarde ahogarse (Mt. 8:28-32). Utilizar saliva y barro
(Juan 9:6-7), la “sombra” de un hombre (Hechos 5:14-15) y los “delanta-
les” de otros para sanar (19:12) también es algo fuera de lo normal. No
estoy sugiriendo que tales cosas sean la norma, simplemente que las for-
mas de Dios muchas veces son “extrafias” si las consideramos desde una

% Deere, Surprised by the Power of the Spirit, TA-75.
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perspectiva humana. Cuando se trata de afirmaciones acerca de los mila-
gros no debemos ser ingenuos y crédulos, pero tampoco podemos ser ex-
cesivamente escépticos.

La indicacién de Saucy de que la presencia del canon completo su-
giere «que la necesidad de la actividad profética disminuyé la necesi-
dad» (pags. 124-125}, es una afirmacién que no aparece en las Escritu-
ras. Podria ser cierto solamente si la revelacion profética del Nuevo
Testamento aportara palabras de calidad de Dios. Es mas, no veo cémo
el Canon haria obsoleta o innecesaria el uso de la profecia que, por
ejemplo, expone los pecados secretos de un no creyente, llevandole a
arrepentirse (1 Co. 14: 24-25).

Mis tarde, Saucy afirma que «el ministerio de los primeros profetas,
quienes aportaron edificacion, exhortacion y consolacion para la Iglesia
sobre el fundamento del Evangelio de Cristo, ahora se cumple a través de
otros dones espirituales que dependian de la profecia recogida en la Escri-
tura», (pag. 131). De nuevo, Pablo nunca hace tal afirmacion. ¢No tendria
mas y mejor sentido biblico argumentar que los ministerios de edificacién,
eth:rtacién y consolacién se lograrin precisamente como Pablo dice ex-
plicitamente que se lograran, es decir, mediante €l ejercicio del don de pro-
fecia? Ademas, ¢donde dice el Nuevo Testamento que el ejercicio de los
dones espirituales, a excepcién de la profecia, depende de la profecia reco-
gida en las Escritura? Si eso fuera verdad, entonces deberiamos concluir
que la profecia era el \inico don espiritual operativo antes de la finalizacién
del canon. Y creo que nadie querria afirmar tal cosa.

Parece que Saucy quiere que creamos que porque Pablo en sus tltimas
cartas solamente menciona la profecia dos veces, el don no es vigente para
la posterior historia de la Iglesia, Pero Pablo ofreci instrucciones repeti-
das y extensas sobre la naturaleza y el papel de la profecia en 1 Corintios,
un libro que escribié sobre el afio 55 d.C. y, de nuevo, animé a los romanos
al uso de la profecia, a quienes escribi6 sobre el afio 57 d.C. {Por qué tene-
mos que exigirle que se repita en cartas que escribid con un propdsito
diferente tan solo ocho o nueve afios més tarde? Saucy usa el argumento de

que antes de morir, Pablo dirigié a Timoteo hacialas Escrituras y no hacia
la profecia. Pero de hecho, lo que eso hace es probar lo que yo explicoen
mi ensayo, es decir, que los profetas no congregacionales del Nuevo Testa-
mento hablaban con menos autoridad que los apdstoles o la Escritura.
Siguiendo su criterio, también creeriamos en el cese de otras practicas o
principios, como Ia Santa Cena o el don de la fe, porque, aunque aparecian
en una carta anterior, no aparecen en las Pastorales.
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Finalmente, Saucy apela al uso del plural en la exhorraci6n de «desear
ardientemente» los dones espirituales (1 Co. 12:31; 14.1) como base para
rechazar la idea de que los cristianos debamos buscarlos. Por supuesto, el
verbo es plural, como en practicamente todas las instrucciones de Pablo
aparte de las dirigidas a personas concretas (como Filemon, Tito y Timo-
teo). Cuando Pablo escribe ala iglesia de Corinto, esta escribiendo a todos, y
cada uno es responsable de responder de forma personal a la exhortacion
que tiene validez para toda la Iglesia. En otras palabras, ¢queé es la Iglesia
sino un conjunto de individuos, en el que todos y cada uno tiene la misma
obligacién? El plural en esta frase simplemente indica que todos los creyen-
tes de Corinto deben prestar atencion a la reprension apostolica.

Para concluir, comparto la preocupacién de Saucy de que «el problema
més importante en cuanto a la unidad viene de las posturas que crean (qui-
z4s de forma no intencionada) distintos niveles espirituales entre creyentes,
o que juzgan la espiritualidad de otras personas. Afirmar que [a relacion
con el Espiritu se evidencia por determinadas manifestaciones milagrosas,
establece una linea de diferenciacién espiritual » {pag. 146). Una caracteris-
tica especialmente alentadora de este libro es que ninguno de los partici-
parntes en este simposio ha escrito nada que contribuya a este problema en
potencia.
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Una respuesta pentecostal/carismdtica
a Robert L. Saucy
Douglas A. Oss

El doctor Saucy ha escrito un ensayo memorable, que probablemente
representa el mayor giro que ha habido en el mundo evangélico en cuanto
al tema de los dones milagrosos: un dispensacionalista progresivo que no
es un cesacionista. Toda la comunidad evangélica va a poder enriquecerse
de su ensayo.

1. La frase del Dr. Saucy en contra de la doctrina pentecostal sobre la
segunda‘experiencia (pags. 101-103) apela principalmente a Pablo y sola-
mente cita cuatro textos no paulinos (Juan 7:37-39; Hechos 2; 8; 1 Pedro
135). No considera detalladamente las evidencias de la historia de la reden-
ci6n, haciendo solamente una breve referencia (pag. 102, 126-128). Creo
que ésta requiere que se le dedique una reflexién mas profunda, sobre todo
dado que el tema de una segunda experiencia se apoya principalmente en el
cumplimiento de la historia de la redencién.

Aun mas, Saucy desarrolla algunos conceptos erréneos sobre el Bautis-
mo del Espiritu y la hermenéutica de la teologia pentecostal. Los pentecos-
tales no describirian el Bautismo del Espiritu como «una relacién nueva
y definitiva» (pag. 103). El Bautismo de! Espiritu es una experiencia dentro
de la ya existente relacién del nuevo pacto, ya que todos los creyentes reci-
ben el Espiritu en su conversion.”* Esta experiencia nueva es una dotacion
de poder diferente a Ia regeneracién y a la santificacién. Estamos de acuer-
do con Saucy en que, después de la experiencia tinica e inaugural, este drea

" Aunque, como explico en mi ensayo, en ocasiones no podemos discernir lo siguien
¢como en Hechos 19. 4 s ° ©
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de 1a vida cristiana continiia creciendo, al igual que también continua cre-
ciendo la santidad posterior a la regeneracién. Saucy describe esos perio-
dos de crecimiento dramético como «esfuerzos concretos y decisivos» (pag.
103). Los pentecostales describirfan el Bautismo del Espiritu inaugural, y
las posteriores experiencias en las que uno vuelve a ser lleno con el Espt-
ritu y poder, mas bien como derramamientos decisivos.

En cuanto a su afirmacién de que el Nuevo Testamento no recoge
ningn mandamiento sobre «ser bautizados en el Espiritu», mi sugerencia
es que miremos con mas detalle lo que los pentecostales dicen sobre la
interpretacion de Lucas-Hechos y Pablo. En primer lugar, el género narra-
tivo expresa los imperativos de forma diferente a como los (’expresa‘el géne-
1o epistolar. ¢Qué quiere decir Hechos 1:6-8, cuando Jesas 1{35 dice asus
discipulos que el cumplimiento de la profecia de Juan ¢l Bautista estaba a
las puertas y que debian esperar en Jerusalén hasta que recibieran poder
(dynamis) cuando el Espiritu Santo viniera sobre ellos? ¢Y qué teologia se
comunica mediante el cumplimiento de esta promesa a lo largo del libro
de Hechos? ¢No se trata del equivalente narrativo de un imperativo? Re-
cordemos el sermén de Pedro: «Porque la promesa es para vosotros y para
vuestros hijos y para todos los que estin lejos, para tantos como el Sefior
nuestro Dios llame» (Hechos 2:39). En segundo lugar, debemos dejar que
Lucas explique el cumplimiento de la historia de la redencién a su manera;
no debemos extrapolar la teologia de Pablo e imponerla de manera forzada
en Lucas-Hechos. La armonizacién debe llegar después de que la diversi-
dad ordenada por Dios haya sido entendida, y el relato de Lucas hace hin-
capié en el poder carismatico del Espiritu.

2. La discusién sobre el cese de los dones milagrosos en este ensayo
esth ms detallada. E1 Dr, Saucy coincide en que el Nuevo Testamento no
ensefia tal cese, pero tampoco estd convencido de que los dones sean 1a
norma para la Iglesia de todas las épocas (pag. 104). Las preocupaciones
que presenta son basicamente las mismas que las del profesor Gaffin, aun-
que no extrae las mismas conclusiones absolutas, Trata el tema del aposto-
lado (entendido mas ampliamente como el circulo de “primeros testigos”)
[pag. 113], el canon y el propésito de los dones,

3, Sobre el Gltimo tema, restringe el propdsito demasiado cuando afir-
ma que «&l propésito de toda la actividad milagrosa es ‘dar testimonio’ de la
proclamacién original del nuevo mensaje de salvacién» (pag. 113). Como
hemos visto en este libro, el propésito de los donies no puede estar restrin-
gido a esta funcién (por ejemplo, la edificacion es el propsito en el con-
texto de la adoracion en laIglesia).
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4. Laexplicacién de Saucy del argumento de los “grupos” pags. 107-
116 falla si lo analizamos de forma detenida. Los grupos de milagros no
estan tan claramente marcados como él dice; muchos milagros ocurrieron
fuera de esos grupos de milagros, lo que pone en duda su tesis.”

5. Elargumento sobre la historia de la Iglesia (pag. 116-123, 128-129),
en mi opinidn, ha sido siempre irrelevante, Quizas parece demasiado fuer-
te decir esto, pero me parece que las experiencias y/o tradiciones de la
Iglesia no son las mismas que las ensefianzas de las Escrituras y, en ocasio-
nes, incluso se contraponen a la doctrina biblica. En cualquier caso, Saucy
describe un cuadro en términos demasiado absolutos.” Por ejemplo, Ro-
nald Kydd, en una disertacién doctoral revisada, cubre el periodo hasta el
afio 320 dC., y Stanley Burgess nos ofrece fuentes bibliograficas referentes
al periodo medieval.** Un rapido vistazo a estos estudios nos permiite ver
que los datos histbricos no respaldan la afirmacién cesacionista. El Didache
hablaba de profetas en el segundo siglo,” e incluso los reformadores trata-
ron muy seriamente el tema de los prodigios y las sefiales, y de la profecia.

Lutero disparaba contra Carlstadt, que decia tener poderes proféticos:
«Oh, la ceguera y el fanatismo loco de tales profetas celestiales, que se
jactan de hablar con Dios diariamente»® ; pero sus interacciones polémicas
con los que afirmaban los dones espectaculares del Espiritu se fueron cal-

mando. Por ejemplo, escribié una nota sobre eso a Wittenberg, desde su
escondite en el castillo de Wartbug: «Prueba los espiritus, y si no eres capaz
de hacerlo, acepta el consejo de Gamaliel y espera».”

199;2) (_‘,zle‘;o-gr6 ejemplo a Deere, Surprised by the Power of the Spirit (Grand Rapids: Zondervan,

* Gran parte de lo que sigue sobre la historia de la Iglesia es un estudio no publicado

originalmente realizado por Wayne Grudem y Dale Brueggemann, redactado como ensayo
r Brueggemann. Aqui lo utilizo con pequeiias revisiones.

#Ronald Kydd, isriatic Gifts in the Early Church (Peabody, Mass.: Hendrickson,
1984); Stanley M. Burgess, “Medieval Examples of Charismatic Piety in the Roman
Catholic Church”, en Perspectives on the New Pentecostalism, ed. Russel P. Spittler (Grand
Rapids: Baker, 1976), 14.26.

% Charles E. Hummel, Fire in the Fireplace: Comtemporary Oharismatic Renewal (Downers
Grove, Ill; InterVarsity, 1978}, 164-66. 192-93, 210-12; George H. Williams y Edith
Waldvogel, “A History of Speaking in Tongues and Related Gifts” en The Charismatic
Movement, ed. Michael Hamilvon (Grand Rapids: Eerdmans, 1975), 64-70; Warfield,
Connterfeit Miracles (Edimburgo: Banner of Truth Trust, 1983 [1918]), 3-69.

* Martin Lutero, *Against the Heavenly Prophets”, escrito en oposicion a las ense-
fianzas de Carlstad sobre |a Santa Cena (LW, de. Helmut T. Lehuman, 40 vols. [Filadelfia:
Fortress, 1968], 40.133). Estoy en deuda con un trabajo no publicado de Ron Lutgers,
“The Reformed Fathers and the Gift of Prophecy” (1987}, por mucho del siguiente
material sobre la Reforma.

¥ Ronald H. Bainton, Here I Stand (New York: Mentor, 1950), 209.
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En un sermdn sobre Marcos 16, el dia de la Ascensién de 1522,” Lute-
ro dijo: «Donde haya un cristiano, ain hay poder para hacer estas sefiales si
es necesario». Crefa que ni tan siquiera los apdstoles hacian sefiales con
regularidad, sino que «solamente hacfan uso de ellas para autenticar la Pala-
bra de Dios». Decia que dado que el Evangelio se habia extendido, habia
menos necesidad del apoyo de los milagros, aunque «si fuera necesario, y los
hombres denunciaran y se enemistaran con el Evangelio, entonces nosotros
mismos tendriamos que emplear el poder de hacer milagros antes que pet-
mitir que el Evangelio fuera ridiculizado y suprimido». Dado que identifica-
ba los milagros con el testimonio del Evangelio mas que con la presencia
real de 1a liberacién, concluia: «Pero espero que esto no sea necesario, y que
tal contingencia nunca aparezca». El dia de Ascensién del afio siguiente,
predicé sobre Marcos 16 € hizo referencia a Juan 14.12, diciendo:

«Porlotanto, debemos permitir que estas palabras permanezcan, y que no las pase-
mos poralto, como algunas han becho, diciendo que estas seriales evan manifestacio-
nes del Esptritu en el principio de la era cristiana’y que abora han cesado. Estono
escierto, pues el mismo poder sigue presente en la Iglesia. Y aungueno es gercido,
70 importa, todaviatenemos poder para bacer tales seiales» ®

Calvino expresd una actitud ambivalente sobre los dones. Por un lado,
escribi un capitulo titulado «Algunos espiritus fanaticos pervierten los
principios de la religién, no haciendo caso de la Escritura para poder seguir
mejor sus suefios, so titulo de revelaciones del Espiritu Santo.»'® Comen-
tando Romanos 12:6, habl4 de la naturaleza doble de la profecia del Nuevo
Testamento, predictiva e interpretativa, indicando su opinién de que la profe-
cia predictiva aparentemente floreci solamente cuando se estaban escri-
biendo los Evangelios, mientras que la profecia interpretativa continuben la
Iglesia. En su comentario sobre 1 Corintios 12-14, reconocié vagamente
que «es dificil aclararse sobre los dones y los oficios, de los cuales la Iglesia
ha estado privada durante tanto tiempo, a excepcién de algunos rasgos o
sombras de ellos, que todavia podemos encontrar»'® Calvino concedia la

9 Lutero, LW Sermons, edicién Lenker 12,207; sermon del dia de Ascension, 1522

# Lutero, LW: Sermons, edicion Lenker 12,190; sermda del dia de Ascensi6n, 1523

1 Calvino, |.; fnstitucion de la religion cristiana. Ed. FELIRE (Fundacién editorial de
literatura reformada), 42 edicién inalterada, 1994, Volumen Primero (Libro Uno), capitulo
IX, pp. 4447,

19 Calvino, 1 Corinthians, en New Testament Commentaries (Grand Rapids: Eerdmans),
9:211
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existencia de los dones extraordinarios seglin demanden las necesidades de
los tiempos™», y escribio: «esta clase no existe en la actualidad, o se ve con
muy poca frecuencia», %2

John Knox estaba mas abierto ala profecia, considerando al profeta del
Anuguo Testamento como modelo de su propia vocacién, Dale Johnson
titula el capitulo 6 de su tesis “Specific Prophecies of Knox” [Las Profecias
especificas de Knox].'® Aunque la fiabilidad de esas profecias pueda ser
cuestionada, lo que esta claro es que Knox pensaba que Dios estaba dando
de nuevo los dones proféticos.'**

La opinién general de la comunidad reformada es que la Confesion de
Westminster afirma el cese de las «manifestaciones proféticas»; no obstan-
te, Samuel Rutherford, un presbiteriano escocés, uno de los que elaboraron
la Confesién de Westminster, no hubiera estado de acuerdo. El hablaba
de la distincion entre la revelacion biblica objetiva y externadel Canon y la
revelacion interna y subjetiva, que llamariamos “fluminacién”. Es més, Ru-
therford rambién reconocié otros dos tipos subjetivos de revelacion: las
falsas profecias - que ni siquiera son profecias - y la profecia predictiva,
Dijo saber de hombres que «incluso después de que se cerrara el Canon,
han predicho cosas que iban a suceder», como por ejemplo a Hus, Wycliff
y Lutero. También hablé de los tres ejemplos siguientes:

«Ennuestranacion escocesa, George Wisehart predijo que el cardenal Beaton no
b asalir con vida del castillo de St. Andyews, sino gue sufviria una muerte vergon-
zosa, yasifue; Jobm Knox predijo que aborcarian al serior de Grange; John David-
son también profetizd, como miuchos desus corternpordnecs sabianyen Inglaterra
m%mmmpm&mwwmmmmmm

Rutherford ofrecié direccién para diferenciar entre la profecia falsay fa
verdadera: en primer lugar, estos profetas postcanénicos «no obligaban a

2 Ca_!vino, Institucién, 4.3.4; William Balke dice: «Calvino tenta un sentimiento hacia
lo excepcional y carismético, pero consideraba que cualquier esfuerzo por hacer de lo caris-
mitico y excepcional la norma de la vida de 1a Iglesia era destructivo para la Iglesia. Insisti6
en que el buen orden de la Iglesia no se establece ni se mantiene por f:::lauc es excepcional,
sino que la Iglesia avanza solamente al predicar y oir 1a Palabras (Calvin and the Anabaptist
Radicals{Grand Rapids: Eerdmans, 1981], 245).

'@ Dhale Johnson, “John Knox: Reformation Historian and Prophet” (M.A. thesis, Co-
venant Theological Seminary).

" Ibid.; Jasper Ridley, Jobn Knox (New York: Oxford Univ. Press, 1968), esp. 517ss,

¥ Samuel Rutherford, A Survey of the Spiritual Antichrist. Opening the Secrets of Familisme
and Antinomianisme in the Antichristian Doctrine of Jobn Saltmarsh fet al, ) (Londres, 1648), 42.
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nadie a creer sus profectas como si se tratara de las Escrituras. Nunca juz-
garon a los que no creyeron en sus predicciones», en segundo lugar, «os
hechos revelados a testigos de Cristo serios y piadosos no se contradicen
con la Palabra»; y en tercer lugar, «eran hombres de fe opuestos atodolo
que se aleja de la sana y verdadera doctrina ... ». Las profecias que no cum-
plan estos requisitos son falsas: «El veredicto es que son satdnicas, pues
son contrarias a las Escrituras». Los hombres que hablan estas cosas «ha-
cen todo segitn sus propio espiritn les marca, y caminan a la luz de sus
propios destellos».'*
La Confesién de Fe de Westminster dice en 1:6:

«Todo el consejo de Dios concerniente a todas las cosas necesarias parasu propia
gloria, lasalvacion del bombre, lafey lavida, estd o bien expresamente recogidoen
las Escrituras o puede deducirse mediante consecuencias buenas y necesarias: a las
que o se puede ariadir nada, ya sez por nuevas revelaciones del Espiritu, o por
tradiciones delos horbres».

A laluz de la creencia de Rutherford sobre la Revelacién, podemos
entender que la frase «nuevas revelaciones del Espiritu» se refiere a las
manifestaciones no candnicas pero reales, que estin sujetas a las Escritu-
ras, ¥ que no deben afiadirse al Canon.

La Confesion sigue diciendo (1:10):

ol Espivitu Santo que habla en las Escritssras es el sinico juez supremo que puede

inspirar, ecaminary juzgar las diversas controversias dela religion, los decretos de

concilios, las opiniones de antiguos escritores, las doctrinas de los hombres y los
titustriviadloss.

La mencidn a los “espiritus privados”, de entrada, no niega su existen-
cia; simplemente los sujeta a a autoridad de la Escritura, junto con «todos
los decretos de concilios, las opiniones de antiguos escritores, y doctrinas
de los hombres». De este modo, cuando la Confesién de Fe de Westmins-
ter habla de que «aquellas formas por las que Dios revel6 su voluntad a su
pueblo han cesado», no debemos interpretar necesariamente que Dios ya
no se revela de ninguna manera extraordinaria, sino que el Canon esti ce-
rrado y que es la Gnica norma de fe y prictica. Al menos, asi lo entendié
Rutherford. Cuando la Confesién se refiere a a comunicacion directa que

1% Ibid, 43-45,
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existiO»: ¢esta haciendo una distincidn entre “revelacién” e “illuminacién”,
o entre el Canon y cualquier otro tipo de revelacién? La primera fue entre-
gada “por escrito en su totalidad” (Confesion 1:1), pero tales profecias
como la de Corinto no estaban depositadas en el Canon: aunque eran del
Espiritu, no formaban parte del depésito de la fe. La perspectiva de Ru-
therford como colaborador enla elaboracion de la Confesién abre las puertas
para que pueda haber interpretaciones de la Confesién alternativas ala
interpretacidn cesacionista predominante en nuestros dias.

6. Sobre el papel de 1 Corintios 12-14, el articulo del Dr. Saucy nole da
a este material didactico la importancia que tiene. Escribe:

Fuera deladiscusion sobrelos dones espirituales en 1 Corintios 12y de lavealiza-
cidn de milagros asoctados con los apdstoles y los que con ellos iban, las cartas del
Nuevo Testamento nocontienen mencionesde “milagros”, “seiiales”o “prodigios™,
excepto Galatas 3:5 y Hebreos 2:4 (tratadas anteriormente). Aunque estas citas
incluyer: milagros entrelos miembros dela Iglesiz, son milagros relacionados con el
minssterio inicial de los apdstoles.

Porestodebereconocerse queel Nuevo Testamento nonosdasimplemente una

imagen del funcionamiento normal delos donesen la llesiaposterior alaera apos
tdlicas. (pag. 125)

En primer lugar, Saucy dice que el hecho de que en las cartas del Nuevo
Testamento se hable con muy poca frecuencia sobre la sanidad prueba su
disminucién después de la primera generacion de testigos (pag. 125). Esto
es un non sequitur. La cartas son escritos con un propdsito especifico, escri-
tos para tratar problemas espemfncos enlas 1gles1as La sanidad no eraun
problema pastoral que requiriera una atencion especial, excepto quizis en
el caso de los receptores de la carta de Santiago, que r0 estaban orando para
que los enfermos sanaran, y necesitaban ser exhortados de forma especifi-
ca para corregir aquel error. De modo que es normal que este tema no
recibiera mucha atencion, ya que era una costumbre normal y sana.

En segundo lugar, el hecho es que 1 Corintios 12-14 esta en la Biblia.
Nos dice, junto con Hechos y el resto del Nuevo Testamento, lo que es
caracteristico y normal durante Jos #iltimos dias, no la era apostdlica. Esta
distincidn entre era apostdlica y post-apostélica no aparece en la Biblia;
nos sirve para describir las funciones de las personas que fundaron la Igle-
sia (por ejemplo, Ef. 2:20 5s.), pero no deberiamos usarla para definir la
naturaleza de “los Gltimos dias”, Para ello, debemos estudiar el Nuevo Tes-
tamento con el propdsito de determinar lo que es normal para la Iglesia

171



¢SON VIGENTES LOS DONES MILAGROSOS?

durante el periodo entre Pentecostés y 1a segunda venida del Sefior. Pueden
existir diferencias en la forma en la que la Iglesia aplica la ensefianza del
Nuevo Testamento (el cdmo), pero no deberia existir diferencia en lo que la
Biblia ensefia y lo que creemos (el gue).

Capitulo 3
LAPOSTURA DE

LA TERCERA OLA

C. Samuel Storms
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La postura de la Tercera Ola

C. Samuel Storms

LaJglesia no siempre ha tratado bien al Espiritu Santo. Como dijo Alis-
ter McGrath: «El Espiritu Santo ha sido, durante mucho tiempo, la “ceni-
cienta” de la Trinidad. Las otras dos hermanas iban al baile teolégico, pero
el Espiritu Santo siempre tenia que quedarse en casa».! La publicacién de
este libro indica que ha habido un cambio y que la tercera personadela
Trinidad esta recibiendo ahora el trato debido. Hoy en dia podemos escu-
char que la Iglesia clama: “;Ven, Espiritu Santo!”,

Pero, ¢qué haria el Espiritu Santo si aceptara esta invitacién? Mi inten-
ci6n en este capitulo es que oremos por su aparicidn, esperando que minis-
trara al pueblo de Dios a través del pueblo de Dios, mediante todala lista de
charismata enumerados en pasajes como 1 Corintios 12:7-10, 28-30.

No siempre he pensado asi. Durante més de 15 afios ensefié que ciertos
dones del Espiritu Santo, en particular I palabra de sabiduria, la profecia,
el don de lenguas, la sanidad, los milagros y el discernimiento de espiritus
mturieron con los apéstoles. Mi tarea sera dar cuenta de este cambio de
pensamiento y explicar por qué ahora abrazo estos dones mencionados y
animo a su uso en la vida y ministerio de 1a Iglesia. Pero antes de hacerlo,
necesito tratar el tema del Bautismo del Espiritu y la doctrina de la segunda
experiencia o de la segunda obra de Gracia.

t Alister E. McGrath, Christian Theology: An Introduction (Oxford: Blackwell, 1994),
240,
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A. Segundas experiencias

Quizés la distincidn principal, teologicamente hablando, entre el pente-
costalismo clisico y lallamada “Tercera Ola” es que ésta iltima rechazala
teologia de la segunda experiencia. Segan la mayoria de pentecostales y ca-
rismaticos, el Baurismo en el Espiritu Santo es un hecho posterior y, por
lo tanto, separado de la recepcién del Espiritu en la conversion, cuya evi-
dencia inicial es hablar en lenguas.

El punto de vista que defenderé es que el Bautismo en el Espiritu es
una metafora de lo que sucede cuando uno se convierte al cristianismo.”
No obstante, esto no excluye las miltiples y subsiguientes experiencias de la
actividad del Espiritu. Después de la conversion, el Espiritu “puede llegar”
en diferentes grados de intensidad, en los cuales el eristiano se ve “abruma-
do” o “dotado de poder”. Este derramamiento de un poder nuevo, esta
manifestacién de la presencia intima del Espiritu, debe ser lo que el Nuevo
Testamento normalmente llama «ser llenos del Espiritu». John Wimber
defiende esta teoria:

«sComo experimentamos el Bautismo del Espiritus Llega con la conversion.... La
el Bastisnodel Espvicsson experiencias simultineas Laexperiencs
del nevo nacimientoeslaexperiencia carismatica conswmarda.

2Ver Gary B, McGee, ed. fritial Evidence: Historical and Biblical Perspectives on the Pentecostal
Doctrine of Spirit-baptism (Peabody, Mass.: Hendrickson, 1991). Gordon Fee es una excep-
cién notable a esta regla. Aunque es un miembro de las Asambleas de Dios, Fee ha
argumentado repetidamente en contra de la doctrina de la segunda experiencia. Ver, por
ejemplo, “Baptism in the Holy Spirit: The Issue of Separability and Subsequence”. Preuma,
7:2 (Ovofio de 1985): 87-99, “Hermeneutics and Historical Precedent: A Major Problem
in Pentecostal Hermeneutics”, en Gospel and Spirit: kswes in New Testament Hermeneutics
(Peabody, Mass,: Hendrickson, 1991), 83-104; y God'’s Empowering Presence: The Holy Spirit
in the Letters of Paul (Peabody, Mass.: Hendrickson 1994), 175-82. El tratamiento mis
comprensivo del Bautismo del Espiritu Santo lo encontrara en Henry I Lederle, Treasures
OVd and New: Interpretations of “Spivit-baptism  in the Charismatic Renewal Movement (Peabody,
Mass.: Hendrickson, 1988). .

3 La expresién «bautismo en el Espiritu Santo» aparece siete veces en el Nuevo
Testamento, seis de las cuales se refieren a Pentecostés (M. 3:11; Mec. 1:8; Lc. 3:16; In.
1:33; Hechos 1:5; 11:16). La séptima estd en 1 Corintios 12:13. Ser bautizado en agua es
ser inmerso o sumergido. Esto nos aporta una analogia apropiada para lo que sucede
cuando el Espirivu Santo llega sobre nosotros. Al igual que uno esinundado y sumergido
por el agua en el Bautismo, también un creyente se ve sobrepasado, inundado y cala-
do por el Espiritu Santo. En el bautismo de agua, nos sumergimos en el agua; en el Bau-
tismo del Espiritu, nos sumergimos (empapados y saturados) en el Espiritu.

*John Wimber, Power Points (San Francisco: Harper, 1991), 136.
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La clave para este punto de vista es 1 Corintios 12:13: «Pues por el
mismo Espiritu todos fuimos bautizados en un solo cuerpo, ya judios o
griegos, ya esclavos o libres, y a todos se nos dio a beber del mismo Espi-
ritu. Existen varias razones para entender que este texto describe [a expe-
riencia de conversion de todos los cristianos.

(1) Si el vexto describierala experiencia que solo tienen algunos creyen-
tes, los que no tuvieran una segunda experiencia no pertenecerian al Cuer-
pode Cristo. :

(2) El contexto de 1 Corintios 12 milita en contra de la doctrina de la
segunda experiencia. El apéstol enfatiza que todos, sean cuales sean nues-
tros dones, pertenecemos al Cuerpo como miembros iguales e interdepen-
dientes. No apoya la idea de una élite de gente bautizados en el Espiritu.
Pablo enfatiza aqui la experiencia comiin del Espiritu Santo para todo el
mundo, no que un grupo tenga algo que otros no tengan (véase que el “ro-
dos” es enfatico).

(3) Hay quien insiste en que la proposicién eis no significa que el Bautis-
mo del Espiritu introduce al creyente “en el” Cuerpo de Cristo. Mis bien,
dicen que es significa algo como «con vistas a beneficiarse de» o «para el
bien de». La idea es que el Bautismo del Espiritu les prepara para el servi-
cio/ministerio del Cuerpo en el que ya han sido aceptados previamente por
lafe en Cristo. Gramaticalmente hablando, si esta hubiera sido la intencién
de Pablo, probablemente hubiera usado otra preposicién que expresara
mejor laidea (por ejernplo, heneka, “para el bien de” o hyper con el genitivo
“para el bien de”, 0 “afavor de™).?

{4) Otros sostienen que Pablo esta describiendo un bautismo “por”
el Espiritu Santo en Cristo para la salvacién {que todos los cristianos
experimentan con la conversién), mientras que en otros lugares del
Nuevo Testamento es Jesis quien bautiza “en” el Espiritu Santo para
otorgar poder (aunque es accesible a todos los creyentes, solamente
algunos cristianos lo reciben). Lo que en parte origina este punto de
vista, es la frase siguiente (aparentemente extrafa): «en un Espiritu den-
tro de un cuerpo, de ahi la traduccién «por un Espiritu en un cuerpo®.
Como apunta D.A. Carson, «la combinacion de las frases griegas enfa-
tiza con gran exactitud la idea que Pablo intenta trasmitir: todos los

* Debemos fijarnos en que la proposicion eis tiene dos acepciones fundamentales:
(1) un sentido Jocal, indicando o en lo que todos somos bautizados o (2) una referencia
al propdsito u objetivo de la accion de bautizar, por ejemplo «para gue todos formemos un
solo cuerpos. Ver Murray . Harris, «Prepositions and Theology in the Greek New
Testaments, NIDNTT, 3:1207-11.
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cristianos han sido bautizados en #n Espiritu; todos los cristianos han
sido bautizados para entrar en 47 cuerpo”.$

También debemos fijarnos en la misma terminologia que aparece en
1 Corintios 10:2, donde Pablo dice que «en Moisés, todos fueron bautiza-
dos en la nube y e el mar». Aqui, 1a “nube” y el “mar” son los “elementos™
que rodearon o abrumaron al pueblo, y “Moisés” apunta ala nueva vida de
participacién en el pacto mosaico y 1a comunién del pueblo de Dios, del
cual él erael lider.” En los otros textos que se refieren al Bautismo del Es-
piritu (Mt. 3:11, Mc. 1:8; L. 3:16; Jn. 1.33, Heh. 1:5; 11:16), la proposicion
en significa “en”, describiendo el elemento en el que uno esta inmerso. En
ningn texto se dice que el Espiritu Santo sea el agente por el que unose
bautiza. Jests es el que bautiza; el Espiritu Santo es en el que nos sumerg-
mos o el elemento con el que nos saturamos, lo que nos lleva a participar
en el organismo espiritual de la Iglesia, el Cuerpo de Cnisto.®

(5) Otra variante es sostener que mientras 1 Corintios 12:13a se refiere
ala conversidn, el versiculo 13b describe una segunda obra del Espiritu
Santo, una obra posterior a la conversién. Pero el paralelismo es un recurso
literario utilizado por los autores biblicos. Aqui Pablo emplea dos metafo-
ras diferentes (hautismo, o inmersion en el Espiritu Santo, y beber del Espiri-
tu Santo) que describen la misma realidad. Lo que les ocurre alos del ver-
siculo 13a les ocurre a los del versiculo 13b. Es decir, “todos” los que
fueron bautizados en un Espiritu y en un Cuerpo, también bebieron del
mismo Espiritu.

Pablo puede estar aludiendo en el versiculo 13b al simbolismo del An-
tiguo Testamento, el simbolismo de la épocadorada venidera, enla que la
tierra de Israel y su pueblo reciben el derramamiento del Espiritu (Is. 32:15;
44:3; Ez. 39:29). Por lo tanto, la conversi6n es una experiencia del Espiritu
Santo analoga a la llegada repentina de una inundacién o tormentaa un
terreno seco, transformando la tierra seca y estéril en un huerto bien rega-
do (cf. Jeremias 31:12). Fee sefiala que:

¢ D.A. Carson, Manifestacionesdel Espéritu, wna exposicidn teoldgicade 1% Cor 12-14. Andamio,
Barcelona, 2000.

7 Wayne Grudem, Systematic Theology: An Introduction to Biblical Doctrine (Grand Rapids:
Zondervan, 1994), 768,

'En el Nuevo Testamento, ser bautizado “por” alguien se expresa con fa preposicién

mis el genitivo. Las personas eran bautizadas “por” Juan el Bautista en el rio Jordn

(M. 3.16, Mc. 1:5, L. 3:7). Jestis fue bautizado “por” Juan (Lc. 7:30), evcétera. Proba-
blemente, si Pablo hubiera querido decirle alos corintios que todos habian sido bautizados
“por” el Espiritu Santo, hubiera usado bypo més el genitivo, no en con el dativo (ver Harris,
“Prepositions and Theology, 207-11).
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«tales metiforas expresivas(inmersion en el Espivituy beber del Espiritn hastala
saciedad) tmplican una vecepcidn mudho mds experimental y visible del Espivitu que
misschos a lo largo dela bistoria de la Iglesia parecen haber experimentado. P,

puede estar apelando a su experiencia comiin del Espiritu como la presuposicion
paralaunidaddel Cuerpoprecisamente porgue, comoen Galatas 3:2-5, el Espiritn
eranna realidad experimentadadeforma dindmica, queles hasucedido a todos.»

Aunque el uso biblico sugiere que apliquemos la terminologia del Bau-
tismo del Esptritu a la experiencia de conversién de todos los creyentes,
esto no restringe de ninguna manera la actividad del Espiritu al momento
de la conversion. El Nuevo Testamento aprueba y nos anima a tener mal-
tiples experiencias posteriores del poder y presencia del Espiritu. Por lo
tanto, los evangélicos tienen razén cuando afirman que todos los cristianos
han experimentado el Bautismo en el Espiritu en la conversion, pero estin
equivocados cuando niegan la realidad de las experiencias posteriores del
Espiritu en el transcurso de la vida cristiana, experiencias que han de ser
sensatas, pero que cont frecuencia son espectaculares. Los carismaticos tie-
nen razdn al afirmar la realidad y la importancia de los encuentros con el
Espiritu después de la conversién, que dan poder, iluminan y transforman,
pero estan eguivocados cuando llaman a esta experiencia el “Bautismo del
Espiritu”. La terminologia més apropiada es 1a de ser “llenos del Espiritu
Sanito”. La expresion “estar llenos” es en si una metafora que describe
nuestra experiencia y apropiacion continua del Espiritu Santo. Ser Hfenos del
Ey@am@wam@zuhybhbﬁmﬁdd%wmdamm&
mas intensa’y mds tntima.

Existen dos sentidos en el que uno puede ser lleno del Espiritu Santo. (1)
Ciertos textos describen a personas que han sido “llenas del Espirinu”, como st
éstafuerauna condicitr o cualidad del caricter cristiano, una dispasicidn moral ola
posesién de determinada madurez en Cristo (ver Lucas 4:1, Hechos 6:3; 5,
7:55; 11:24; 13:52). Esta es la condicién ideal de todo cristiano, que en todo
momento, de forma permanente, esté lleno del Espiritu.

(2) Orros textos describen a las personas «llenas del Espiritu Santo»
como aquellas 2 quienes se capacita para completar o llevar a cabo una
tarea especial, o equipandolas para el servicio o ministerio. Esta capacita-
cion del Espiritu puede ser para toda la vida, preparatoria para un trabajo o
un ministerio particular (Lc. 1:15-17; Hech. 9:17), pero también existen
ocasiones en las que alguien recibe un poder especial e inmediato para

* Fee, God'’s Empowering Presence, 181
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tratar una necesidad importante y urgente o una emergencia espiritual, Por
lo tanto, alguien que ya esté lleno del Espiritu Santo puede experimentar
una plenitud adicional. Es dectr, no importa “la cantidad” de Espiritu que
uno tenga, jsiempre hay sitio para “més™ (ver Lucas 1:41; 67; Hechos 4:8;
31; 13:9; cf. los ejemplos del Antiguo Testamento: Ex. 31:3; 35:31;
Nu. 24.2; Jueces 6.34; 14:6; 19; 15:14; 1 Samuel 10:6; 16:13.) En Hechos
7:55, Esteban, a pesar de «estar lleno del Espiritu”» (6:3, 5) es “llenado” de
nuevo con el Espiritu Santo para darle el poder de perseverar en medio
de la persecucién y enfrentarse a su martirio {y quizas para prepararle para
la vision de Jests).”®

Resumiendo, existe un Bautismo del Espiritu, pero también muchas oca-
siones posteriores en las que, de nuevo, somos llenos del Espiritu. En ningiin
texto del Nuevo Testamento existe un llamamiento o mandamiento a ser
bautizado en el Espiritu Santo. Por otro lado, en Efesios 5:18 se nos manda
que seamos “llenos del Espiritu”. Aqui no se refiere tanto a una experiencia
espectacular o decisiva, sino a una apropiacion diaria. Por esto, es posible
ser bautizado en el Espiritu y experimentar su presencia en nosotros de for-
ma permanente v, sin embargo, no estar lleno del Espiritu. Gaffin dice:

«Este mandamiento... es importantepara todos los creyentes a lo largo detodasu
tivadel Espiritn (o-yano necesitar “ser lleno del Espiritw”), y decir queel manda-
midento del versiculo 18yano waleparad. Este mandamiento seguird vigente para
todos los creyentes basta la muerte o hasta que el Sevior venga.»"!

Hay otros textos que hablan de encuentros o experiencias con el Espi-
ritu Santo después de la conversidn que estén relacionados con laidea de
“estar lleno”, pero que no son exactamente lo mismo.

(1) Existe la transmision de una iluminacibn especial que revelaalos
creyentes las bendiciones de salvacién (Ef. 1:15-23; f. Is. 11:2), Pablo pide
a Dios que dé otra vez el Espiritu a los creyentes, para que éste les de la
sabiduria necesaria para entender 1o que les revela sobre Dios y sus cami-
nos. Esto es algo por lo que debemos orar (tanto para nosotros como para
otros). Existen dimensiones del ministerio del Espiritu en nuestras vidas
que dependen, por decirlo asi, de nuestras oraciones.

" Notar especialmente 1a relacién causa-efecto entre estar llenno del Espiritu y el discurso
inspirado (ver Lucas 1:41 y su relacién con 1:42-45; 1:67 y su relacion con 1:68-79).

u Richard Gaffin, Perspectives on Pentecost: Studies in New Testament Teaching on the Gifts
of the Holy Spirit (Phillipsburg, N.J.: Presbyterian and Reformed, 1979), 33.
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A algunos les parece extrafio que Pablo orara para que el Espiritu vinie-
ra a aquellos que ya lo tenfan. jPero esto apenas difiere de la oracién de Pa-
blo en Efesios 3:17, de que Cristo pueda “morar” en los corazones de las
personas en las que ya esta morando! Pablo se refiere a la experimentacién
continuada de lo que es una verdad teolégica. Ora para que, mediante el
Espiritu, Jests pueda ejercer cada vez una mayor influencia en el alma de
los creyentes. De este modo, en ambos textos Pablo ora para que la obra
de Dios en la vida del creyente aumente.,

(2) También existe la uncidn de poder para realizar milagros, como
vemos en Galatas 3:1-5 (especialmente el versiculo 5). Pablo se refiere cla-
ramente tanto a la recepcidn inicial del Espiritu por parte de los gilatas
(vs. 2), como a su experiencia actual del Espiritu (vs. 5). La recepcién del
Espiritu fue la evidencia inequivoca de que habian entrado en una nueva
vida (vs. 2). Fee explica:

«Todoel argumento nosirvedenadasieste llamamiento noestambién un llama-
mientoarecibir el Espiritu deformadindmica. Aungue Pablo en contexsos como
éteraramente menciona las evidencias visiles del Espéritu, aqui tenemosla demos-
tracién deque laexperiencia del Espéritu en las iglesias pawlinas fue muy parecida
aladescritapor Lucas, visihlemerte acompariada de fendmencs que ofrecieroncierta
evidencia dela presencia del Espévitu de Dios.»?

% Fee, God's Empowering Presence, 384. Cuando Dios “se acerca” (Santiago 4:8) a la gente
tanto para revelar su gloria y poder como para inundarles el alma con un conocimiento
experimental de su amor (Ro. 5:5), pueden ocurrir fendmenos inusuales fisicos y emo-
cionales. Lo que puede lamarse la presencia manifiesta de Dios a menudo provoca reacciones
como temblores (Flab. 3:16; cf. Is. 66:2), reverencia temerosa (Is. 6:1-5; M. 17:2-8),
incapacidad para permanecer de pie (1 R. 8:10-11; 2 Cr. 7:1-3; Dan. 8:17; 10:7-19; juan
18:6; Ap. 1.17), alegria incontrolable (Salmo 16:11) y otras manifestaciones relacionadas.
Esto es especialmente cierto en aquellas épocas de un derramamientto extraordinario del
Espiritu de Dios, que solemos lamar avivamiento y renovacidn. Para leer una evaluacién de
tales fenomenos en la Iglesia actual (en particular, la llamada “Bendicién de Toronto®),
recomiendo Guy Chevreau, Catdh the Fire (Londres: Marshall Pickering, 1994) y Pray with
Fire (Toronto: Harper Collins, 1995); Rob Warner, Prepare for Revival (Londres: Hodder 8¢
Stoughton, 1995); Patrick Dixon, Signs of Revival (Eastbourne: Kingsway, 1994), Dave
Roberts, The Toronto Blessing (Eastbourne: Kingsway; 1994); Don Williams, Revival: The Real
Thing (LaJolla: publicado por el autor, 1995); Dereck Morphew, Renewal Apologetics (A
Position Paper of the Association of Vineyard Churches in South Africa, 1995); John
White, When the Spirit Comes with Power (Downers Grove, IlL: InterVarsity, 1988); John
Amott, The Fatber's Blessing (Orlando: Creation House, 1995); Wallace Boulton, ed., The
Impact of Toronto (Crowborough: Monarch, 1995); Mike Fearon, A Breath of Fresh Air
(Guildford: Eagle, 1994); Mark Stibbe, Titmes of Refreshing: A Practical Revival for
Today (Londres: Marshall Pickering, 1995); David Pawson, fs the Blessing Biblical? Thinking
through the Toronto Phenomenon (Londres: Hodder & Stoughton, 1995), Ken y Lois Gott,
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Pablo habla de Dios como aquel que da el Espiritu de forma continua y
generosa a los hombres y las mujeres, quienes, en otro SBI"l'tidO, yalohan
recibido. Esto es especialmente evidente cuando uno se fija en el uso que
Pablo hace del presente (es decir, «Aquel que os suministra el Espmt’u%).
Obviamente, existe una relacién estrecha, incluso casual, entre el suminis-
tro del Espiritu y los milagros. Es decir:

Diosestd presenteentreellos mediantesu Espiritu, yel nuevosuministro deiE?p{-
rituseexpresaen las obvas milagrosas devariostipos. Ast, Pablo apelannavezms
alanaturaleza visibley experimental del Espiritu en medio de ellos, guees e’a
evidenciacontinna dequeenlavida en el Espiritu, basadaen la feen Cristo Jesis,
10 hay lugar para “las obras de laley™"

(3) Pablo también habla de la provisién del Espiritu para pode'r enfren-
tarse a las dificultades con esperanza (Fi. 1:19) No creo que estuviera pen-
sando tanto en la “ayuda” del Espiritu, sino en el don del mismo Espiritu,
el cual Dios le suministré continuamente. En otras palabras, la frase <la
provisién del Espiritu» esun genitivo objetivo. Dios le daa Pablo de nuevo
el Espiritu, para socorrerle mientras esta encarcelado. .

(4) En 1 Tesalonicenses 4:8, el ap6stol habla de la fuerza continua del
Espiritu Santo que necesitamos para vivir de forma pura, Dice expresa-
mente que el Espiritu Santo esti “en” ellos, no simplemente que hasido
dado “a” ellos. La idea es que Dios pone su Espiritu dentro de nosotros
(cf. 1 Co. 6:9). El uso del presente enfatiza Ia obra continuada del Espiritu
en nuestras vidas. Si Pablo hubiera estado pensado en la conversion de.los
tesalonicenses y, por tanto, en una recepcion inicial y pasada del Espiritu,
probablemente hubiera utilizado el aoristo (cf. 1:5-6). En este contexto, la
idea de Pablo es que la llamada a la pureza segual y a la santidad llega con
la provisidn continua del Espiritu, que nos capacita para la obediencia. Por

The Sunderland Refreshing (Londres: Hodder & Stoughuon, 1995), Andy y Jane Fitz:Gibbon,
Something Extraordinary Is Happening: The Sunc?erfand’fxpfpm of the Holy Spirit
(Crowborough: Monarch, 1995). Para ver un traramiento més critico, ver James A. Beverly,
Holy Laughter and the Toronto Blessing (Grand Rapids: Zondervan, 1995); B.]. Oropeza, 4
Time to Langh (Peabody, Mass.: Hendrickson, 1995); Staney E. Porter y Phillip J. Richeer,
eds., The Toronto Blessing - or Is It¢ (Londres: Darton, Longman & Todd, 1995); Clifford
Hill, ed. Blessing the Church? (Guildford: Eagle, 1995); Leigh Belcham, Toronco: The Baby or
the Bathuwater? (Bromley, Kent: Day One Publications, 1995); y Stanley Jebb, No Laughing
Matter- The “Toronto” Phenomenon and its Implications (Bromley, Kent: Day One Publications,
1995
‘2 Fee, God's Empowering Presence, 383-89
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lo tanto, se nos describe al Espiritu como el compaiiero divino permanen-
te, por el poder del cual el creyente puede vivir en pureza y santidad.

(5) El Espiritu también es responsable de que aumente nuestra com-
prension de que hemos sido adoptados como hijos e hijas y, también,
de que podamos estar convencidos de la seguridad de la salvacién. Es la
obra del Espiritu intensificar nuestro sentido de la presencia permanente y
amorosa del Padre y del Hijo (ver Jn. 14:15-23; Ro. 5:5; 8:15-17). Existen
ocasiones en la vida cristiana cuando los creyentes se dan cuenta de que
son mas conscientes de lo normal de la presencia, amor y poder de Dios
(ver Ef. 3:16-19; 1 Pedro 1:8). (Por qué se da este fenémeno? ]I Packer lo
explica:

«sA quése debe la existencia de esta experiencia intensa, la cual, lejos de ser un
becho definitivo, una bendicicn segundafyy dltimal), ocurre(jgraciasa Diosl)de vez
en cuando? No siempre podemaos explicar los tiemposy momentos que Dios elige
paraacercarsea sus hijosy bacer quesientan de una forma muyvividalarealidad
desuamor. Después deesa experiencia, a veces podemos ser capaces de ver queera
unapreparacion parael dolor, la perplezidad, la pérdida o para algyn tipo de minis-
terio mty duro, pero en otros casos, solamente podemos decir: “Dios ba elegido
mstrar suamorasubijo, simplemente porgue loama’™. Existen, asimismo, otras
ocasiones cuando parece claro que Dios se acerca a los hombres porgue éstos s
acercan a El (ver Santiago 4:8; Jer. 29:13, 14; Lc. 11:9-13, donde “dar el Espt.
ritu Santo”significa “diar laexperiencia del ministerio, la influenciaylas bendicio-
nes del Espivitn Santo”}yy esta es la sttuacion a la que nos referimos agquis™

Por lo tanto, no es tan sorprendente que Jesiis nos anime a pedirle al
Padre mas del ministerio del Espiritu en nuestras vidas. En Lucas 11:13
dice: «Pues si vosotros siendo malos, sabéis dar buenas ddivas a vuestros
hijos, ¢cuinto mis vuestro Padre celestial dard el Espiritu Santo a los que se
lo pidan?» ;Pudiera ser que esta exhortacién a orar para recibir el Espiritu
Santo fluyera de su propia experiencia del Espiritu? ¢Pudiera ser que él
mismo orara pidiendo unciones continuas y repetidas, pidiendo ser lleno
de nuevo, o pidiendo una nueva experiencia de la presencia y el poder del
Espiritu para sobrellevar su ministerio, de modo que también anima a sus
seguidores a hacer lo mismo?*® Donde Lucas dice que el Padre nos daré el

" James L Packer, Keep in Step With the Spiri¢ (Old Tappan, N.J.: Revell, 1984), 227,
1% El mejor tratamiento del Espiritu Santo en la vida de Jests lo encontramos en el
libro de Gerald Hawthorne, The Presence and the Power: The Significance of the Holy Spirit in
the Lifeand Ministry of Jesus (Dallas: Word, 1991). Ver también |a obra de James D.G. Dunn,
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“Espiritu Santo”, Mateo dice que nos dar “buenas cosas”. ¢Por qué esta
diferencia? John Nolland sugiere lo siguiente:

«Véase que, dado que desde laperspectiva de la Iglesia primitiva posterior a Pente-
costés, el don mds importante que Dios nos daes el Espiritu, Lucas quiere que
vearnos gue el amor de nuestro Padre no solo le lleva a preocuparse de nuestras
necesidadles diarias (como vemos en el Padre Nuestrg), sino que indluso lellevaa

ofvecernos el don s grande que nos podia dar.»*

Dado que esta recomendacidn en Lucas 11:13 esta dirigida a los creyen-
tes, los “hijos” del “Padre”, la entrega del Espiritu en respuestaa la oracién
no se puede referir a la experiencia inicial de la salvacion personal. Los gue
oranpararecibir el Espiritu Santonoson las personas perdidas que necesitan queel
Espiritu entreen ellos por vez primera, sino las personas que ya tienen al Espiritn y
tienen necesidad de estar ms llenos, deuna plenitud mayor, una wncion mas poderosa
queles capacitey les fortalezca para el ministerio, De hecho, esta peticion forma
parte de las instrucciones acerca de la perseverancia y persistencia en la
oracién que comienzan en 11:1. En otras palabras, debernos pediry buscar de
Jormaconstantey persiste, en cada ocasion denecesidad, que Dios nos impartade nuevo
el poder del Espiritu,

Tales textos disipan el concepto de un depésito del Espiritu Gnico y
definitivo, concepto que puede hacer sombra a 1a necesidad de unciones
posteriores a la conversién. El Espiritu, que fue dado una vez y que ahora
mora en cada creyente, nos es dado continuamente para mejorar e mntensi-
ficar nuestra relacién con Cristo y para fortalecer nuestros esfuerzos en el
ministerio. Pero no es necesario etiquetar tales experiencias con la expre-
sion «Bautismo del Espiritus.

b. El cese del cesacionismo

Ahoraesel momento de tratar el temade la perpetuidad de los llama-
dos dones milagrosos. Es importante sefialar que, de entrada, no todos los

1.D.G.; Jestis y el Espérits. Un estudio de la experiencia religiosa y carismética de los primeros
cristianos, tal como aparece en el Nuevo Testamento. Ediciones Secretariado Trinitario
(Salamanca: Koinonia 9, 1981); Robert P. Menzies, The Development of Early Christian
with Special Reference to Luke-Acts (Sheffield Academic Press, 1991)
16 John Nolland, Luke 9:21-18:3¢, WBC (Dalls: Word, 1993}, 632.
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cesacionistas niegan la posibilidad de que ocurran fenémenos milagrosos
después de la muerte de los apéstoles. Lo que la mayoria niega es la vigen-
cia post-apostélica de lo que Ilaman “dones de revelacién” (profecia, len-
guas, interpretacion de lenguas) y en particular del charisma de “milagros”
mencionado por Pablo en 1 Corintios 12:10 (literalmente, “obras de po-
der”).” Mientras que la mayoria de cesacionistas afirma la posibilidad de
que existan los milagros (aunque con expectativas minimas), lo que niega
es que ese don esté presente en la vida de la Iglesia contemporanea.

De modo similar, muchos cesacionistas creen que Dios puede sanar a
personas y que ocasionalmente lo hace, de manera sobrenatural. Pero el
don de sanidad ya no esta al alcance de la Iglesia. Una de las principales
razones de tal doctrina es la concepcién errénea acerca de los dones mila-
grosos, Muchos cesacionistas creen erroneamente que ser el receptor del
“don de sanidad” o del “don de milagros” significa que alguien puede in-
variablemente ejercer el poder sobrenatural a discrecién, en cualquier lu-
gar, en cualquier momento, con el mismo grado de efectividad como lo
hicieron los apéstoles. Cuando contrastan esto con la poca frecuenciay la
ineficacia de los supuestos milagros que ocurren hoy en dia, parece razona-
ble pensar que tales charismata ya no estan vigentes en la Iglesia, Sin embar-
g0, esto no ¢s lo que ensefia el Nuevo Testamento sobre la naturaleza de
estos dones. Retomaré el tema més adelante. De momento refiero al lector
a los fragmente revelantes del libro de Jack Deere, Surprised by the Power of
the Spirit.®

Esimportante resaltar también que cuando hablo de sefiales, prodigios
y fenomenos milagrosos accesibles para fa Iglesia de hoy, estoy pensando

7'Ver Norman Geisler, Signs and Wonders (Wheaton: Tyndale, 1988), 12745, Uno estarfa
en apuros para encontrar una afirmacién mas explicita del cesacionismo que Ia propor-
cionada por Richard Mayhue en su libro, The Healing Promise (Eugene, Ore.: Harvest House,
1994): «Las Escrituras enserian que los milagros a través de agentes bnemanos tenian un 1
especifico. Tal propésito se centraba en la autentificacion de profetas y apéstoles como
verdaderos mensajeros de Dios. Cuando el canon de la Escritura se cerrd con el Apocalipsis
de Juan, ya no existiz una razén para que Dios siguiera haciendo milagros a través de los
hombres. Por lo tanto, tales milagros cesaron segin las Escrituras» {184). Responderé a
este argumento mds tarde en mi articulo, Es importante resaltar que no es muy inteligente
establecer una distincién entre lo gue Dios hace a través de personas que tienen dones,
¥ lo que hace sin ellos. Segiin el I?mol Pablo, es Dios quien (literalmente) «hace todas
las cosas [por ejemplo, todo el charismata] en rodos» (1 Co. 12:6), Incluso cuando las
pelsqnasreaﬁmmﬂagros(omﬂizanaulquierdon espiritual), la fuente de energia siempre
es Dios,

;]ack Deere, Surprised by the Power of the Spirit (Grand Rapids: Zondervan, 1992), 58-
71, 229.52.
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no solamente en que puedan darse actividades sobrenaturales extraiias, o
sorprendentes actos de Providencia, sino en la vigencia actual de los dones
milagrosos citados en 1 Corintios 12:7-10.

(1) Un argumento que antes yo citaba frecuentemente en defensa del
cesacionismo es que las sefiales, milagros y prodigios no eran fenémenos
regulares, ni siquiera en tiempos biblicos. Mas bien, estaban agrupados o
concentrados en momentos clave de la revelacién en la historia de la re-
dencién. John MacArthur es uno de los defensores de esta postura mas
reconocidos en la actualidad:

«Muchos milagros biblicos ocurrieron en tres periodos relativamente cortos dela
historia biblica: en los dias de Moisés y Josué, durante los ministerios de Eliasy
Eliseo, yen la vida de Cristoy los apistoles. Ningsno de esos periodos durd mis
de 100 arios. Cada uno de ellos fue testigo de una proliferacion de milagros sin
precedentes en otras eras. Aparie de estos tres intervalos, los vinicos eventos sobrena-
turales recogicos en las Escrituras fueron incidentes aislados »™

Podemos decir varias cosas en respuesta a este argumento. (a) Puede
parecer que en estos tres periodos de Ia historia de la redencién, los fend-
menos milagrosos eran mds predominantes que en otras épocas, Pero este
hecho 76 demuestra que los fenémenos milagrosos no existieran en otras
épocas, como tampoco demuestra que no pueda haber un incremento de
los mismos en épocas posteriores.

(b) Para que este argumento tenga sustancia, debemos explicar no sola-
mente por qué los fenémenos milagrosos predominaban en estos tres pe-
riodos, sino también por qué eran supuestamente infrecuentes, o utilizan-
do el téermino de Mac Arthur, “aislados” en los periodos restantes. Si los
milagros no eran frecuentes en otras épocas, teoria que aceptaré ahora so-
lamente para poder rebatirla, deberian explicar por qué. ¢Podria ser que la
relativa baja frecuencia de los milagros se debiera a la rebelidn, la incredu-
lidad y la apostasia de Israel a lo largo de gran parte de su historia
(cf. Salmos 74:9-11; 77:7-14)? No olvidemos que incluso Jests «no pudo
hacer alli [en Nazaret] ningin milagro; solo san6 a unos pocos enfermos
sobre los cuales puso sus manos» (Mc. 6:5), todo debido a su incredulidad
(ante la cual, leemos que Jestis “estaba maravillado”, vs. 6. Laideade la

¥ John F. MacArthur, Charismatic Chaos (Grand Rapids: Zondervan, 1992), 112. Una
de las criticas mas completas a los trabajos de MacArthur es A Resporise to Charismatic
Chaos, de Rick Nathan {Anaheim: Association of Vineyard Churches, 1993)
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aparente escasez de milagros en ciertos periodos del Antiguo Testamento
pudiera deberse mas a la rerquedad del pueblo de Dios que a un supues-
to principio teoldgico que establece como norma la escasez de manifesta-
ciones sobrenaturales.

{0) Noexistian los cesacionistas en el Antiguo Testamento. Nadie en el Antiguo
Testamento argumentd que debido a que los fendmenos milagrosos esta-
ban “agrupados” en puntos concretos de la historia de la redencidn, no
deberiamos esperar que Dios desplegara su poder en otro momento. Es
mas, en ningiin momentodela bistoriadel Antiguo Testamento cesaron los milagros.
Puede que disminuyeran, pero esto solamente demuestra que en algunos pe-
riodos a Dios le complacia realizar milagros con mas frecuencia que en
otros periodos.

El hecho de que los milagros aparezcan a lo largo del curso de la histo-
riade la redencion, ya sea de manera esporadica o de otra forma, demues-
tra que los milagros nunca cesaron. Entonces, ¢cémo vaa ser la frecuencia
de los milagros en tres épocas de la historia un argumento a favor del cesa-
cionismo? ¢Como puede ser que la existencia de milagros en cada épocade
la historia de 1a redencién sirva como argumento en contra de la existencia
de milagros en nuestra época? La aparicién de fenémenos milagrosos alo
largo de la historia biblica, a pesar de ser poco frecuente y aislada, no puede
probar la no aparicion de fenémenos milagrosos en tiempos post-biblicos.
La continuacion de los fendmenos milagrosos en aquel entonces no es un ar-
gumento que pueda probar el cese de los fenbmenos milagrosos abora. El
hecho de que en ciertos periodos de la historia de [a redencién se hayan
recogido unos pocos milagros solamente demuestra dos cosas: que los mi-
lagros st que tuvieron lugar, y que la narracién biblica recogié unos pocos;
no demuestra que solamente ocurrieran unos pocos.

(d) Laidea de que fuera de estos tres periodos especiales, los fenome-
nos milagrosos fueron aislados no es del todo correcta. Solamente se pue-
de argumentar esto si limitamos mucho la definicion de lo milagroso y
eliminamos un gran niimero de hechos sobrenaturales recogidos que, de
otra manera, podrian ser calificados de milagrosos. MacArthur insiste en
que para considerarlos milagrosos, los hechos extraordinarios deben ocu-
rrir «mediante un agente humano» y deben servir para “autentificar” el
mensajero mediante el cual Dios esta revelando ciertas verdades. Asi, pue-
de excluir cualquier fenémeno sobrenatural que no se dé a través de un
agente humano y cualquier fenémeno que no tenga que ver con la revela-
¢ién de Dios. Por lo tanto, si en el periodo de Iz historia de la redenci6n que
estemos considerando no se da ninguna revelacién, ningin fenémeno so-
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brenatural de esa época podra cumplir los criterios para set considerado
como un milagro. Con una definictén tan limitada de lo que son Jos mila-
gros es facil decir que se dieron de forma aislada y poco frecuente.

Pero si hace falta un “agente humano” o una persona “con dones™ para
que un acontecimiento se considere milagroso, ¢qué diremos del nacimien-
to virginal y de la resurreccién de Jestis? ¢Qué hay de la resurreccion de los
santos mencionada en Mateo 27:52-53, o de la liberacién de Pedro dela
carcel en Hechos 12? La muerte instantanea de Herodes en Hechos 12:23,
¢deja de ser un milagro porque el agente fue un angel? El terremoto que
abrié la prision donde estaban Pablo y Silas, ¢deja de ser un milagro por-
que Dios actud directamente, sin utilizar un agente humano? Laliberacién
de Pablo del veneno de una vibora (Hechos 28}, ctambién deja de ser un
milagro? Definir un milagro solamente como aquellos fenomenos mila-
grosos que implican a un agente humano es arbitrario. Esta definicion se
ha desarrollado principalmente porque ofrece una manera de reducir la
frecuencia de los milagros en el relato biblico.

Ademas ¢la revelacién de Dios siempre haido acompaiiada de milagros
para evidenciar que se trataba de una revelacién divina? Es cierto que en
muchos casos los milagros confirmaban y autentificaban al mensajero divi-
no. Pero reducir el propésito de los milagros a esa funcidn es ignorar las
otras razones por las cuales Dios los ordend. La asociacion de lo mitagroso
con la Revelacién divina seria un argumento a favor del cesacionismo sola-
mente si la Biblia restringiera la funcién de los milagros exclusivamente ala
verificacidn. Pero no es asi, como veremos mas adelante.

En mi opini6n, el Antiguo Testamento revela un patrén coherente de
manifestaciones sobrenaturales presente en el transcurso de la Humani-
dad. Ademas de [a multitud de milagros durante la vida de Moisés, Josué,
Elias y Eliseo, vemos muchos casos de actividad angélica, visitas sobrena-
turales y de revelacion, sanidades, suefios, visiones, etcétera. Una vez que
nos desprendemos de la definicién limitada de lo milagroso que vimos
hace un momento, tenemos una imagen diferente de la vida religiosa del
Antiguo Testamento,®

X Para leer una lista extensa de fendmenos milagrosos en el Antiguo Testamento,
ver Deere, Surprised by the Power of the Spirit, 255-6 1. Podemos pensar enapecmlenDamel,
quien ministrd en la primera mitad del siglo V1a.C., mucho antes que ta época de Elias
y Eliseo. No obstante, como Deere sefiala, «propomonalmcnte, ¢l libro de Daniel contiene
més eventos sobrenaturales que los libros del Exodo a Josué (los libros que relatan los
ministerios de Moisés ¥ Josué) ¥ 1 Reyes hasta 2 Reyes 13 (los libros que hablan de
los ministerios de Elias y Eliseo)s (263).
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(¢) Fijémonos en la declaracién de Jeremias 32:20, en la que el profeta
se dirige a su Dios diciendo: «realizaste sefiales y portentos en la tierrade
Egipto hasta este diz, y en Israel y entre los hombres, y te has hecho un
nombre, como se ve hoy» {la cursiva es mia). Este texto nos alerta del
peligro de usar el silencio como argumento. El hecho de que desde los
tiempos del Exodo hasra el Exilio, se recogieran pocos casos de sefiales y
prodigios no significa que no ocurrieran, ya que Jeremias insiste en que si
ocurrieron. Podemos compararlo con el peligro que seria decir que Jests
no hizo ningitn milagro en ningiin periodo concreto de su vida, o que no lo
hizo con mucha frecuencia, simplemente porque los Evangelios no los
recogieromn. Juan nos dice explicitamente que Jesus hizo «<muchas otras se-
fiales... en presencia de sus discipulos, que no estan escritas en este libro»
(Jn. 20:30), junto con «muchas otras cosas» imposibles de recoger con de-
talle (21:25).

(f) La mayoria de cesacionistas insiste en que la profecia del Antiguo y
la del Nuevo Testamento son la misma. También reconocen rapidamente
que la profecia del Nuevo Testamento era un don “milagroso”. Sila profe-
cia del Antiguo Testamento tenia la misma naturaleza, entonces tenemos
un ¢jemplo de un fendmeno milagroso que se da alo largo de la historia de
Israel. En cada época de la historia de Israel en la que existié actividad
profética, existi6 actividad milagrosa. Entonces, ¢qué sucede con el argu-
mento de que los milagros, incluso con la definicién tan limitada, eran
poco frecuentes y aislados?

Asi que parece ser que el argumento cesacionista que apelaa que los
fen6menos milagrosos se daban por grupos, en momentos concretos y
aislados en la historia de la redencién, no es ni biblicamente defendible, ni
légicamente creible.

(2) Un segundo argumento al que yo solia recurrir es el siguiente: las se-
fiales, los prodigios y los dones milagrosos del Espiritu Santo {como las
lenguas, la interpretacién, la sanidad y el discernimiento de espiritus) fue-
ron designados para confirmar, testificar y autentificar el mensaje apostéli-
co. Me parecia légico concluir, como Norman Geisler ha dicho, que «as
‘sefiales de un apodstol” se acabaron con los tiempos de los apdstoles».?* Es

U Geisler, Signs and Wonders, 118, Frecuentemente se cita Hebreos 2:3-4 en cuanto a
este tema: «;cOmo escaparemos nosotros si descuidamos una salvacién tan grande? La
cual, después que fue anunciada primeramente por medio del Sefior, nos fue confirmada
por los que oyeron, testificando Dios juntamente con ellos, tanto por seuales €omo por
prodigios, y por diversos milagros y por dones del Espiritu Santo segin su propia
voluntad». Pero fijémonos en varios factores: {a) el autor no limita este texto a los apéstoles,
palabra que no aparece en el pasaje. Aunque no tengo objeciones en interpretar que la
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cierto que los milagros, sefiales y prodigios frecuentemente daban testimo-
nio del origen divino del mensaje apostélico. Pero es un argumento persua-
sivo en contra de la validez temporal de tales fenémenos, solamente si
logras demostrar dos cosas:

(a) Si logras demostrar que la autentificacién o confirmaci6n era el pro-
pésito tinicoyexclusivo de tales demostraciones de poder divino. No obstante,
no existe ningan texto inspirado en las Escrituras que lo haga. En ningsin
lugar del Nuevo Testamento se veduce el prapdsito o la funcion delo milagroso o los
charismata al de la autentificacién. Lo milagroso, cualquiera que fuera su for-
ma, podia tener varios prop6sitos distintos. Por ejemplo, estaba el proposi-
to doxoldgico. Tal era Ja razén principal de la resurreccion de Lazaro, como
el mismo Jests deja claro en Juan 11:4 (cf, vs. 40; cf. tambien 2.11: 9:3;
Mat. 15:29-31). Los milagros tambjién tenian un propdsito evangeléstico (Hech.
9:32-43). Gran parte del ministerio milagroso del Sefior servia para expre-
sar su compasidn y amor por las multitudes doloridas. San6 alos enfermos y
aliment a los cinco mil porque tuvo compasion de la gente (M. 14:14;
Me. 1:4041).

frase “los que oyeron” incluye a los apdstoles, tampoco tenemos razones para restringirla
alos apastoles. No solo los doce oyeron a Jests, hicieron milagros y ejercitaron dones
espirituales; (b) el texto no identifica explicitamente de g€ 0 de guiénes testificé Dios me-
diante las sefiales y los prodlglos {en griego no aparece ningiin pronombre que pueda
darnos una pista), aunque lo mis probable es que se trate del mensaje de salvacion
(vs. 3). Jestis fue el primero que proclamé el mensaje. Los que le oyeren lo confirmaron
alos que no tuvieron el privilegio de oirlo de primera mano, Dios a su vez confirmé la
veracidad de este evangelio con sefiales, prodigios y varios milagros, y los dones del
Espiritu; (c) ¢Los milagros que confirmaban el mensaje solo los hicieron las personas que
habian oido al Sefior? Segiin el texto, cabe la posibilidad de que, cuando Dios testificd
sobre el mensaje de salvacidn, lo hizo en medio y a través del autor de Hebreos y de su
audiencia. El hecho de que sea un participio presenie (“Dios también est4 testificando”)
al menos sugiere (aunque no exige) «que la evidencia corroborativa no se confinaba al
acto inicial de predicacidn, sino que continuaba dandose en la vida de la comunidads)
(William Lane, Hebrews 1-8, WBC [Dallas: Word, 1991}; (d) nada en el texto afirma que
tales fendmenos milagrosos deban ser restringidos a aquellos que oyeron personalmente
al Sefior 0 a aquellos que [o oyeron de segunda mano. ¢Por qué no querria Dios continuar
testificando del mensaje cuando otros fo predican en generaciones posteriores?; (e) Es
curioso que se use merismois (“dones... distribuidos”) en fugar del dativo plural de charismas.
Quizis el autor no esté describiendo los “dones” per se, en cuyo caso, pnewmatos bagion
puede ser un genitivo objetivo, dando a entender que el Espiritu mismo es lo que Dios
dio o distribuyé a su pueblo {cf. GAl. 3:5). §i, por otro lado, se trata de “dones”, fijémonos
que distingue entre “varios milagros” (lit. “poderes”, dynamesin y “dones” del Espinivu. Esto
sugeriria que por “dones” se entenderia mas de lo que nosotros llamariamos charismata
milagrosos. ¢Est4 alguien preparado para restringir los dones al primer siglo, simplemente
Forque servian para autentificar y testificar del mensaje del Evangelic? Viendo estos
actores, No creo que este pasaje respalde el cesacionismo.,
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Disponemos de varios textos que indican que uno de los propésitos
primarios de los fendmenos milagrosos era ke construccion y la edificacion del
Cuerpo de Cristo. En su libro, MacArthur dice que los continuistas «creen
que los dones milagrosos espectaculares fueron dados para Ia edificacién
de los creyentes. ¢Confirma esto la Palabra de Dios? No. Mas bien al con-
trario»? ¢Qué hacemos entonces con 1 Corintios 12:7-10, la lista que
contiene lo que todos aceptamos como los dones milagrosos (como la
profecia, las lenguas, la sanidad y la interpretacién de lenguas)? Estos
dones, seglin dijo Pablo, se distribuyeron a laIglesia “para el bien comin”
(vs.7), es decir, jpara la edificacién y beneficio de la Iglesia! Son principal-
mente, aunque no exclusivamente, los mismos dones que sirvieron como
trasfondo para que Pablo animara (en vs. 14-27) atodos los miembros del
Cuerpo a ministrarse los unos a los otros para edificarse mutuamente, in-
sistiendo en que ningin don (ya sea de lenguas, sanidad o profecta) era
menos importante que los otros.

También se debe explicar 1 Corintios 14:3, donde Pablo afirma que la
profecia, uno de los dones milagrosos que aparecen en 12:7-10 sirve para
edificar, exhortar y consolar a otros en 1a Iglesia. El que profetiza, dice
Pablo en el versiculo 4, «edifica a la Iglesia». Encontramos un énfasis simi-
lar en el versiculo 5, donde Pablo dice que hablar en lenguas, cuando se
interpreta, también edifica a la Iglesia. ¢ Y qué hacemos con el versiculo 26,
en el que Pablo pide alos creyentes que cuando se refinan estén preparados
para ministrar con «salmo, ensefianza, revelacion, lenguas, interpretacion»,
ministerios designados “ para la edificacién™?

Silas lenguas nunca tuvieror como prop051t0 edificar alos creyentes,
¢por qué Dios otorgd el don de la interpretacién para que las lenguas pu-
dieran usarse en una reunion de creyentes? Si las lenguas nunca tuvieron
como proposito edificar a los creyentes, ¢por qué el mismo Pablo ejercid
este don en privado para sus propios devocionales? (cf. 1 Co. 14:18-19,
cuando sugiere, de manera casi exagerada que casi nunca habla en lenguas
en la Iglesia). Si Pablo casi apenas ejercio ese don en la Iglesia, pero no
obstante hablaba en lenguas con mas frecuencia, fluidez y fervor que na-
die, tnés incluso que los corintios, tan dados a hablar en lenguas, ¢dénde lo
hizo? Sin duda, debid hacer uso de este don en privado.

Lo que quiero decir es lo siguiente: Todos los dones del Espiritu, ya sean
lenguas o ensefianza, profecia o misericordia, sanidad o ayuda, fueron da-
dos, entre otras razones, para construir, edificar, animar, instrur, consolar

2 MacArthur, Charismatic Chaos, 117,
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y santificar el Cuerpo de Cristo. Por lo tanto, aun cuando el ministerio
de los milagros para autentificar a los apostoles y su mensaje hubiera cesa-
do - idea que acepto solo para poder seguir con la argumentacion - tales
dones continuarian funcionando en laIglesia por las demés razones men-
cionadas.

(b) Silogras demostrar que solamente los apstoles llevaron a cabo sefiales,
prodigios o ejercieron los llamados milagros charismata. Pero esto es lo con-
trario a lo que muestra el Nuevo Testamento. Otros que hicieron uso de
los dones son (1) los setenta que fueron ordenados en Lucas 10:9, 19-20;
(2) por lo menos 108 personas de entre las 120 que se reunieron en el
aposento alio el dia de Pentecostés; (3) Esteban (Hechos 6-7); (4) Felipe
(cap. 8); (5} Ananas (cap. 9); (6) miembros de la iglesia de Antioquia (13.1);
(7) nuevos conversos de Efeso (19:6); (8) mujeres de Cesarea (21:3-9);
(9) los hermanos an6nimos de Galatas 3:5; (10) creyentes de Roma (Roma-
nos 12:6-8); (11) creyentes de Corinto (1 Co. 12-14); y (12) cristianos de
Tesalénica (1 Tes. 5:19-20).

Mis atin, cuando uno lee 1 Corintios 12:7-10, no parece que Pablo esté
diciendo que los charismata solo se les dieran a los apdstoles. El Espiritu
soberano dio dones de sanidad, milagros, lenguas y demas a cristianos nor-
males de la iglesia de Corinto, para la edificacion diaria del Cuerpo. El
Espiritu se manifesté a granjeros, tenderos, amas de casa, del mismo modo
que a los apdstoles, ancianos y didconos; se manifesté a todos ellos “parael
bien comin” de Ia Iglesia.

Algunos lanzan un contra-argumento ante el hecho de que las sefiales,
prodigios y los dones milagrosos en Hechos estaban estrechamente rela-
cionadas con los apdstoles o con las personas que formaban parte del
circulo apostélico. Pero recordemos que el libro de Hechos s, después de
todo, los Hechos de los apdstoles. Lo titulamos asi porque reconocemos que
la actividad de los apéstoles es el tema principal del libro. El hecho de
que un libro diseriado para relatar los hechos de los apéstoles describa las
sefiales y prodigios que éstos hicieron no deberia sorprendernos, pero tam-
poco deberiamos usarlo para construir un argumento teologico.

Mas atin, decir que Esteban, Felipe y Ananias no cuentan porque estan
estrechamente relacionados con los apdstoles, no prueba nada. En He-
chos, todas las personas tienen algin grado de relacion con el grupo de apds-
woles. Es dificil encontrar en el libro de Hechos una persona que tenga
algin tipo de importancia y que no esté relacionada al menos con uno de
los apéstoles. Pero, ¢no era la concentracion de fendmenos milagrosos una
caracteristica de los apstoles como representantes especiales de Cristo?
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Por supuesto que lo era {cf. Hechos 5:12). Pero la frecuencia de los mila-
gros realizados por los apdstoles no demuestra de ninguna manera que
otros no hicieran también milagros.

En este punto llegamos a 2 Corintios 12:12. ¢No esté diciendo el texto
que los milagros son las “sefiales” de los apdstoles? Veremos que la res-
puesta es negattva. Pablo no dice que la insignia de un apéstol sean las
sefiales, prodigios y milagros. La traduccién de la NVI crea confusién, ya
que afirma que «los distintivos de un apdstol ~ sefiales, prodigios y mila-
gros —, se hicieron entre vosotros con toda perseverancia». Esta traduccién
nos llevaa pensar que Pablo esté identificando los “distintivos” de un apéstol
con los fendbmenos milagrosos realizados entre los corintios. Pero el sus-
tantivo “distintivos” (o “sefiales” en LBLA y RV) est4 en nominativo, mien-
tras que «sefiales, prodigios y milagros» estin en dativo. A diferencia delo
que muchos creen, Pablo no cree que las insignias de un apostol son las
sefiales, los prodigios y los milagros. Su punto de vista queda mejor plas-
mado si traducimos que «as sefiales de un verdadero apéstol fueron reali-
zadas entre vosotros con toda perseverancia, por medio de[o mejor afin,
acompafiadas de] sefiales, prodigios y milagros» (NASB).

El argumento de Pablo es que las sefiales, prodigios y milagros acompa-
fiaron su munisterio en Corintio; fueron elementos vinculados a su labor
apostolica.” Pero no eran por si mismos «las sefiales de un apéstols. Para
Pablo, las marcas distintivas de su ministerio apostélico eran, entre otras
cosas: () el fruto de su predicacién, es decir, la salvacién de los corintios
(cf. 1 Co. 9:1b-2, «;No sois vosotros mi obra en el Sefior? Si para otros no
soy apdstol, por lo menos para vosotros si lo soy; pues vosotros sois el
sello de mi apostolado en el Sefior.»; ¢f. 2 Co. 3:1-3); (b) su imitacién de
Cristo, en la santidad, la humildad, etc. {¢. 2 Co. 1:12; 2:17; 3:4-6; 5:11; 6:3-
13;7:2; 10:13-18; 11:6, 23-28); y (c) su sufrimiento, dificultades, persecu-
cion, etc. {cf. 4:7-15; 5:4-10; 11:21-33; 13:4). Pablo desarrollé pacientemen-
te estas “sefiales”, que son las que marcan su autoridad apostélica, y que
estuvieron acompaiiadas de las sefiales, prodigios y milagros que realizé.

Recordemos también que Pablo no se refiere alas “sefiales” de un apéstol

0 alos fenémenos milagrosos que acompafiaron su ministerio como una

* El dativo instrumental es gramaticalmente posible, pero conceptualmente impro-
bable. ;Qué significaria decir que el sufrimiento, la santidacr; la hum.iicedp;d seJograron EPOT
medio de sefiales y prodigios™ El dativo asociativo, que designa las circunstancias, parece
encajar mejor {cf. F. Blass y A. Debruner, A Greek Grammar of the New Testament [Chicago:
Univ. of Chicago Press, 1961}, 195, 198). El tema importante es que Pablo no iguala las
marcas del apostolado con los milagres, sugiriendo que solamente lo primero hace lo dltimo.
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forma de diferenciarse de los cristianos que no eran apbstoles, sino de los
falsos profetas que estaban confundiendo alos corintios (2 Co. 11:14-15,
33). Wayne Grudem Hega ala siguiente conclusién: <En resumen, el con-
traste no est4 entre los apéstoles que podian hacer milagros y los otros
cristianos que no Jos podian hacer, sino entre los apostoles cristianos verda-
deros, mediante los cuales el Espiritu Santo obraba, y los no cristianos que
pretendian pasar por apdstoles, mediante los cuales el Espiritu Santo no
hacia nada.»™

En ningin lugar Pablo sugiere que las sefiales y prodigios fueron exclusi-
va o {inicamente apostélicos. Mi hija vaa clases de baile, y lo que mas le gusta
esel ballet. Aunque solamente tiene diecisiete afios, tiene los musculos de las
pantorrillas increfblemente fuertes y bien desarrolladas. Por supuesto, puede
decirse que la “sefial” de una bailarina de ballet s tener unas pantorrillas
fuertes. Pero nunca dirfa que las bailarinas son las Gnicas que tienen esa
caracteristica fisica. Simplemente quiero decir que si lo tomamos junto con
otros factores, el desarrollo de sus pantorrillas nos ayuda a identificarla como
una persona que baila sobre los dedos de los pies. De lamisma forma, Pablo
no dice que los apéstoles sean los inicos que realizan sefiales, prodigios y
milagros, sino que esos fenémenos, junto con otras evidencias, deberian
convencer alos corintios de que él era un verdadero ap6stol de Jesucristo.

Por lo tanto, el hecho de que los fenémenos milagrosos y ciertos de los
charismata sirvieran para atestiguar y autentificar el mensaje del Evangelio,
no demuestra de ninguna manera que tales actividades queden obsoletas
para la Iglesia después de la muerte de los apostoles.

(3) El tercer argumento cesacionista tiene que ver con la valoracion
supuestamente negativa que muchos otorganala naturaleza, proposito e
impacto de los prodigios, sefiales y milagros en el Nuevo Testamento. A mi
me ensefiaron, y me lo cref, que era una indicacién de inmadurez espiritual
buscar sefiales, que eso hablaba de una fe débil, nacida de la ignorancia
teolégica, que oraba por la sanidad de alguien o por una demostracion de
poder divino. Algunos son, incluso, muy radicales en sus opiniones. James
Boice, en su contribucion en el libro Power Religion, cita con aprobacién el
sentimiento de John Woodhouse, quien dice que «un deseo de futuras se-
fiales y milagros es pecaminoso y una marca de incredulidad»®

» Wayne Grudem, “Should Christians Expect Miracles Today? Objections and
Answers from the Bible” en The Kingdorm and the Power, ed. Gary S, Greigy Kevin N. Springer
(Ventura, CA.: Regal, 1993, 67)

% James Montgomery Boice, “A Better Way: The Power of Word and Spirit”, en Power
Religion, ed. Michael Scott Horton (Chicago: Moody, 1992), 126.
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Pero consideremos Hechos 4:29-31, que recoge esta oracion de la Igle-
siade Jerusalén:

«Y ahora, Sefior, considera sus amenazas,y permite que tus siervos hablen tu pala-
bracon toda confuanza, mientras extiendes tu mano pera que se hagan las curacio-
nes, seriales y prodigios mediante el nombre de tu santosiervo Jestis.

Después que oraron, el lugar donde estaban reunidos tembld, y todos fueron
Henos del Espivitu Savtoy hablaron la Palabra de Dios con valor.»

Este texto es importante como minimo por dos razones: Muestra
que es bueno orar por sefiales y milagros, y que no es malo niun signo de
desequilibrio mental o emocional pedirle a Dios demostraciones de su po-
df:r; también demuestra que no existe necesaria o inherentemente un con-
flicto entre los milagros y el mensaje, entre los prodigios y la palabrade la
Cruz. Veamos estos purntos por orden.

{a) Buscar y orar para que haya demostraciones del poder divino de
sanidad, milagros y prodigios es bueno, 1itil, y honra al Sefior Jesucristo.
Pero, ¢qué hay de Mateo 12:39 y 16:4? ¢No denuncid Jestis a los perversos
y adtilteros que “demandan” y “buscan” una sefial (cf. 1 Co. 1.22)? Es
cierto, pero fijbmonos en aquellos a quienes se estaba dirigiendo y por qué
los estaba denunciando. Eran escribas y fariseos incrédiulos, no eran hijos de
Dios. Aquellos que le pedian tales cosas a Jesiis no tenian intencién de se-
guirle. «Buscar sefiales de Dios es ‘perverso y adiltero’ cuando la demanda
de evidencias viene de un corazén rebelde que simplemente quiere ocultar
que es reticente a creer.»* Pedir sefiales es un pretexto para criticar a Jests
o contemplar desde la afioranza como se rebate lo sensacionalista. Pero esa
no erala motivacion de la Iglesia primitiva, y tampoco debe ser la nuestra,

Quizas la siguiente ilustracion nos ayude:

«S% hace tiempo que mantenemos una relacion sentimental con el mundo, y
nugrmmndo,]misdespuésdeumsepamdénlarga,seacemynosdzbe ‘te
quiero yqieroque meks’. Unadelas mejores maneras de proteger nuestra vela-
cion adstltera con el mundo es decir: Realmente tsino eves mi marido; en vealidad
mmem St no, demuéstramelo. Dame alguna seiial”. Siéteesel modoen el
quie pedirnas una sevial, somaos sna generacidr perversay adsiltera. Perosi nos acer-
carnosa Dios con un conazon contrito, deseosos de obtener la vindicacidn de sugloria

* John Piper, “Signsand Wonders: Aaother View”, The Standard (October 1991), 23,
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},]Majm'dndekspemdms,entoncanosompamyadém Somosuna
esposa flel, cuyosinico deseo eshonyar asumarido»”

¢ Te acercas a Dios exigiéndole que realice un milagro, empujado por un
corazbn incrédulo que sino ve un especticulo dice que no vaa obedecer?
O te acercas humildemente, en oracion, con un deseo de glorificar aDios
en la demostracién de su poder, con el mismo deseo de ministrar su mise-
ricordia, compasién y amor a los necesitados? Dios condena la primera
actitud, y ordena la segunda.

(b) El poder de las sefiales y prodigios no diluyeel poder del Evangelio,
como tampoco existe ninguna incoherencia inherente o conflicto sin solu-
cién entre los prodigios y la Palabra. No obstante, algunos acuden a Roma-
nos 1:16 y 1 Corintios 1:18. 2223, textos que afirman la centralidad dela
cruz y el poder del Evangelio para salvar (verdades teologicas que todos
nosotros, sin duda, afirmamos y defendemos). Pero el autor de estos pasa-
jes es Pablo, el mismo hombre que describié su ministerio como un minis-
terio caracterizado por «el poder de sefiales y milagros, mediante el poder
del Espiritu”» (Ro. 15:19), el mismo hombre que escribi6 1 Corintios 12-14
y sobre el que trata casi todo el libro de Hechos, con todos sus fendmenos
milagrosos, No es otro més que Pablo, cuyo mensaje y predicacion no llegd
«con palabras persuasivas de sabiduria, sino con demostracion del Espiritu
y de poder» (1 Co. 2:4). Y fue Pablo quien les recordd alos tesalonicenses
que el Evangelio no habia llegado aellos «solamente en palabras, sino tam-
bién en poder y en el Espiritu Santo y con plena conviccién» (1 Ts. 1:5).

Si existe alguna incoherencia o conflicto inherente entre el mensaje y
los milagros: ¢gpor qué estaba Dios confirmando «la palabra de su gracia
concediendo [a los apéstoles] que se hicieran sefiales y prodigios por me-
dio de sus manos> (Hechos 14:3)? Si Las seviales'y los prodigios dilsyen la Gracia
dela Plabrade Dios, silas seviales y los prodigios reflejan una pérdida de confianzaen
el poder del Evangelio, entonces Dios no puede escaparse de la acusacion deminarsu
propiaactividad. Si creemos que existe algin conflicto entre los prodigios y
la Palabra, el problema esta en nuestras mentes. No estaba en la de Pablo,
ni mucho menos en la de Dios.

Las seftales, prodigios y fenémenos milagrosos no podian salvar a nadie
entonces, ni tampoco lo pueden hacer ahora. El poder para salvar reside en

la obra del Espiritu Santo a través del Evangelio de la cruz de Cristo. Pero
tales fenémenos milagrosos

¥ 1bid.
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«pueden, si Dios quiere, hacer pedazos el caparazon del desinierés; pueden hacer
Ma@dwﬂdndddnﬁm;pmmmdmparmddafa&
religion. Como cualguier buen testigo dela Palabra dela Gracia, esos fendmenaos
pueden ayudar al corazin bundido aftar su mirada en e Evangelio, dondebrillala
gloriadel Sevior, quese antentifica por simismay que salva almas.»*

. : :
Fijemonos en que si hay una generacion que tenia poca necesidad de
. . ¥
autentificacion sobrenatural, esa era la generacién de la Iglesia primitiva.
No obstante, oraban sin cesar para recibir sefiales y prodigios.

«Estaerala generacion ceya predicacion (por medio de Pedro, Esteban, Felipe'y
algunapredicacion queerae poder de Dios parasabvary no necesitaba ir acomparia-
dadeserialesy prodigios, era ésta, Es mas, esta era la generacion queba contado con
e{wm&mdemdaw)mbmk&symmdehwdaddehmw
cidr, En Jerusalén asin vivian cientos de testigos que habian visto al Serior resucitado.
.S‘zbaya!gmzagmevménen labistoriadela Iglesia qpue conocié el poder dela preds-
wmqu@%zxidndd&wwgdbpwmaﬁbdemda@sdep)ﬁmmmdeb
resurreccion, eraésta. Asin ast, éstatambién fue unageneracion que oraba apasiona-
damertea Dios para que extendiera su mano con serialesy prodigios.»®

Otras personas han opinado que las sefiales, prodigios y milagros en-
gendran un espiritu triunfalista inconsecuente con el llamamiento a sufrir

#Ibid. En su libro The Final Word: A Biblical Response to the Case of Tongues and Propbecy
Today (Carlisle: Banner of Truth, 1993), O, Palmer Robertson cre({Tuna dicotomia inne-
cesaria entre las sefiales y la Palabra cuando dice que «una fe fuerte en el poder de la verdad
del Evangelio ird mucho mis hacia la salvacién de los pecadores que una confianza en
lo nulagrma:p::nte deslumbrante. El patron establecido y explicito de las Escrituras es que
la proclamacién clat_*a de la verdad, mas que el hacer milagros, es el mérodo mis efectivo
paraqueel Evaqgelw se extienda» (83). Como hemos dicho antes, nadie afirma que los
milagros sean mas efectivos soteriolégicamente hablando que el mensaje de la cruz. Pero
un comentario de este tipo nos lleva a cuestionarnos tanto la teologia como la sabiduria
de pricticamente todos los evangelistas del Nuevo Testamento, incluyendo a Jestis (Jn.
5:36; 10:25, 37-38; 12:9-11; 14:11; 20:30-31), Felipe (Hechos 8:4-8), Pedro (9:3243) y Pablo
{Ro. 15: 18-19). Mientras que seria erroneo sugerir que el evangelismo no acompatiado de
milagros es inferior, no se nos puede escapar la estrecha inerrelacion que hay enla Biblia
entre los prodigios y la palabra de la cruz. Ver especialmente “Power Evangelism and the
New Testament Evidence”, en The Kingdom and the Power, ed. Gary S. Greig y Kevin
Springer, 359-92: Wayne Grudem, Power and Truth: A Response to the Critigues of Vineyard

gts:}mggnd Practice by D.A. Carson, James Monigomery Boice, and Jobn H. Armstrong in “Power
igion” (Anaheim: Association of Vineyard Churches, 1993), 19-28, 38-47.
Z Piper, “Signs and Wonders”, 23.
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por causa del Evangelio. Aquellos que desean orar para recibir milagros,
segtin sigue la acusacién, 0o se toman seriamente ladolorosa realidad de
vivir en un mundo caido. La debilidad, las aflicciones, la persecucién y el
sufrimiento son una parte inevitable del Reino que «todavia no esta aqui».
Pero cuando leo el Nuevo Testamento, 70 encuentro ningsin conflicto inberente
entrelas seviales'y el sufrimiento, y tenemos que dejar que sea el Nuevo Testa-
mento, y no cualquier telepredicador, el que dé forma a nuestra postura. Lo
cierto es que Pablo no encontro incompatibilidades entre los dos, ya que
ambos caracterizan su ministerio. Como C.K. Barret escribe: <los milagros
1o eran contradictorios con la zeologia crucis que [Pablo] proclamaba y prac-
ticaba, ya que se realizaban no en un contexto de éxito triunfante y prospe-
ridad. sino en medio de las preocupaciones y los vilipendios que estaba
obligado a soportar.»®

John Piper ha dicho que «el ‘aguijén’ [en la carne] de Pablo sin duda se
le clavaba con més fuerza con cada sanidad que hacfa.»' No obstante, las
tribulaciones personales no le llevaron a renunciar a lo milagroso en su
ministerio. Tampoco las demostraciones sobrenaturales del poder de Dios
le llevaron a ver el mundo “color de rosa” y a tener un ingenuo punto de
vista sobre la condicién humana. Una vez mis, si alguien quiere probar que
las sefiales y el sufrimiento son incompatibles, para defender su posicién
tendr que buscar evidencias fuera de la Biblia.

(4) Un cuarto argumento a favor del cesacionismo tiene que ver con la
finalizacidn, cierre y suficiencia del canon de las Escrituras. Las sefiales,
prodigios y dones milagrosos acompaiiaron y autentificaron la verdad del
Evangelio hasta que la Gltima palabra de la Escritura canénica estuvo escri-
ta. Entonces, segiin esta teoria, la necesidad de tales manifestaciones de
poder divino cesé. La Biblia misma ha sustituido a los fenémenos milagro-
s0s en la vida de la Iglesia.

Encontramos varios problemas con este argumento. (2) La Biblia no
dice nada parecido, Ningtn autor biblico afirma que la Escritura escrita ha-
yaocupado el lugar o, en cierto sentido, haya suplantado la realidad de las
sefiales, prodigios y demas. ,

(b) ¢Por qué iba a acabar la presencia del canon completo con la necesi-
dad de los fenémenos milagrosos? Si las sefiales, prodigios y el poder del
Espiritu Santo eran esenciales para dar testimonio de la verdad del Evange-

%K. Barrett, A Commentary o the Second Epistle to the Corinthians (Nueva Yorl; Harper
& row, 1973), 321,
3 John Piper, “The Signs of an Apostle”, The Standard (Noviembre 1991}, 28.
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lio en aquel entonces, ¢por qué no ibaa serlo ahora? En otras palabras, parece
razonable asumir que los milagros que confirmaron el Evangelio en el pri-
mer siglo, donde quiera que era predicado, servirian igual para confirmar el
Evangelio en los siglos posteriores, incluyendo el nuestro.

(c) 51 las sefiales, prodigios y milagros eran esenciales 2n cuando el
Hjjo de Dios estaba fisicamente presente, jcuanto mas en su ausencia! Sin
dudg, no estamos preparados para decir que la Biblia, a pesar de toda su
gloria, puede hacer lo que Jesus no pudo hacer. Jestis pens6 que era necesa-
rio utilizar los fenémenos milagrosos del Espiritu Santo para confirmar y
dar testimonio de su propio ministerio. Si era esencial para é, jcudnto mas
para nosotros!. En otras palabras, si la gloriosa presencia del mismisi-
mo Hijo de Dios no excluyd la necesidad de los fendmenos milagrosos
¢como podemos decir que la posesién de 1a Biblia si lo hace? ’

(5) .A\'m surge otro argumento de la Historia de Ia Iglesia: Si los llama-
dosr milagros o los dones del Espiritu Santo son validos para los cristianos
de épocas posteriores a las de los apéstoles, ¢gpor qué estaban ausentes de la
historia de la Iglesia hasta su supuesta reaparicién en el siglo XX?

(a) Opinar que tales dones no existian es ignorar un gran nimero de
pruebas. Tras estudiar la documentacién de la supuesta presencia de estos
dones, D.A. Carson concluye que «existen suficientes pruebas de que algu-
naforma de ‘dones carismaticos’ continuaron esporadicamente alo largo
de los siglos de la Historia de la Iglesia, de modo que es inttil insistir,
basandose en la doctrina, en que todos los ejemplos son falsos o fruto de la
actividad demoniaca o la aberracién psicolégica.»*

{b} Si estos dones eran esporadicos, puede que haya otra explicacién
ademas de la teoria de que estaban restringidos al primer siglo. Debemos
recordar que antes de la reforma protestante en el siglo XVI, el cristiano
normal y corriente no tenia acceso a la Biblia en su propio idioma. La
ignorancia biblica estaba muy extendida. Era normal, pues, que la gente no

% Carson, Manifestaciones del Espiritu, op. cit.. En cuanto 2 este tema es especialm

Gtil la serie de articulos de Richard Riss, “'leongues and Other Miraculous Gifts ine:l]:rl':
Second Through Nineteenth Centuries”, Basileiz (1985). Ver también Ronald Kydd,
Charismatic Giftsin the Early Church (Peabody, Mass.: Hendrickson, 1984); Kilian McDonnell
y George T. Montangue, Christian Initiation and Baptism in the Holy Spirit: Evidence from the
First Eight Centuries (Collegeville, Minn.: Liturgical Press, 1991); Cecil Robeck, Prophecy in
CanlmgeiPetpet_uaz Tertullian, and Cyprian (Cleveland: Pilgrim Press, 1992); Stanley M.
Burgess, “Proclaiming the Gospel With Miraculous Gifts in the Postbiblical Early Church”
en The Kingdorm and the Power, eds. Greig y Springer, 277-88; idem, The Holy Spirit: Eastern
Christian Traditions (Peabody, Mass.: Hendrickson, 1984); Paul Thigpen, “Did the Power
of the Spirit Ever Leave the Church?” Charisma, (septiembre de 1992), 20-29.
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fuera consciente de los dones espirituales (su nombre, naturaleza y fun-
cién) y que no los buscaran en oracién o que no los reconociera, si éstos se
manifestaban. Si los dones eran ocasionales (un punto en si mismo abierto
adebate), podia haberse debido tanto a laignorancia y al letargo e.spi‘ritual
que éstos engendran, como a cualquier principio teolégico que limita los
dones a la época de los apSstoles.

(c) Creo que es muy posible que muchas iglesias que defendian el cesa-
cionismo experimentaran estos dones, pero no les prestaran atencion pen-
sando gue era como algo menor a la manifestacién milagrosa del Espiritu
Santo. El ministerio de Charles Spurgeon es un ejemplo. Consideremos el
siguiente ejemplo extraido de su autobiografia:

«En una ocasion, predicando en una sala, serialé deliberadamenteaun bombreen
medio de la multitudy dije “Fl hombrealli sentado, quie es un zapatero, tienesu
tienda abierta los domingos. Fstaba abierta el dltimo diade reposo por lamariana,
vendi6 por valor de nueve peniques, de lo quue sacs cuatro peniques de beneficio
Vendid su alma al Diablo por cuatro penigues! Un misioneroestabaen la cindad
dandoun paseo, yseencontréaeste hombre. Viendo que estaba leyendo uno demis
sermones, le pregunté; sConoces a Spurgeon ™ “Si™ dijo el bombre, “tengo muchas
razones para conocerle; be ido aescucharle,y mediantesu predicacién, porla Gracia
deDios, meheconertido enunanucua criatsera en Cristo Jestés. sPuedodecirte oomo
suoedic? Fui a la reunion, me senté en el centro de la sala; Spurgeon me miré co-
mosimeconodiera, yensusermon meserialtylediio alacongregacion queyoeraun
zapatero,y que abria mi tienda los dorningos;y eso era cierto. £so no e bubiera
importado; pero también dijo que gané nueve peniques el domingo antertor,y que
saqué cuatro peniques de beneficio. ;Y eso también era cierto! sCéimo podia saberlo?
Medi cuernta deque fue Dios mismo el quelehablo amialmaatravésded, asique
cerrémi tienda al domingo siguiente. Al principio, me dab miedo ir a escucharle
otravez, ysobretodoquele contara mids cosas alos dermds sobre mi; pero después fu,
yél Sefior meencontrd, ysalvé mialmas®

Entonces Spurgeon afiade este comentario:

Podriz relatar, por lo menos, una docena de casos similares, en los queserialaba a
una personadelasala, sintener nilamds minima ideadequien era, ode queloque
deciaera verdad; pero creia queel Espiritu eva el que me moviaa bablar asi y tan

” Charles H. Spurgeon, The Axtobiography of Charles H. Spurgeon (Londres: Curts &
Jennings, 1899), 2:226-27.
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sorprendente era mi descripcion, quelas personas se ibary les decian a sus amigos:
“venid, ved al hombre que me ha dicho todias las cosas que be hecho; sin duda, debe
haberlo mandado Dios a mialma, ode otraformano podria haber descrito mi
sttuacion contamtaexactitud”. Y no solamente esto, sino que e conocido ocasiones
en las que los pensamientos delos hombres ban sido revelados desde el pilpito. En
ocasiones he visto apersonas day urn codazo a sus vecinos, porgue habian recibidoun
golpeinesperado. Y seles ha oido decir al saltr: “el predicador nos hadicholo que
estabarmos hablando entre nosotros dl entrar™s.

Creo que este no es un ejemplo poco comin de lo que el apéstol Pablo
describe en 1 Corintios 14:24-25. Spurgeon ejercié6 el don de profeciz (otros
lo lamarian la palabra de conocimiento, 12:8), pero él no lo reconocié como
tal. No obstante, esto no altera la realidad de lo que el Espiritu Santo reali-
z6 através de él. Si examinamos la teologfa y el ministerio de Spurgeon,
junto con los testimonios de sus contemporaneos y posteriores bibgrafos,
la mayoria sacaria la conclusién, motivada por la ausencia de referencias
explicitas a charismata milagrosos como la profecta y la palabra de conoci-
miento, de que estos dones habian sido retirados de la vida de la Iglesia.
iPero el propio testimonio de Spurgeon apunta lo contrario!

(d) Si concedemos que ciertos dones espirituales han prevalecido me-
nos que otros en la historia de la Iglesia, su ausencia puede deberse a la
incredulidad, apostasia u otros pecados que solamente sirven para entriste-
cer y apagar e} Espiritu Santo, No deberiamos sorprendernos, pues, antela
poca frecuencia de dones milagrosos en periodos de 1 historia de la Iglesia
marcados por la ignorancia teolégica e inmoralidad personal.

Nadie extrae la conclusion de que, debido a la corrupcién de 1a verdad
soteriologica en los primeros 1400 afios de Historia de la Iglesia, que la
intencién de Dios era que el Espiritu Santo dejara de iluminar y enseiiar al
pueblo en cuanto a esta doctrina vital, Lo mismo puede decirse del sacer-
docio de todos los creyentes. {Por qué los cristianos sufrieron la ausencia
de las bendiciones que esas verdades podian traer a la vida de la Iglesia?
iLos que creen en el rapto pretribucional deben también explicar la ausen-
cia de su amada doctrina del conocimiento colectivo de la Iglesia durante
cas1 1900 afios!

Sin duda, la respuesta sera que nada de esto demuestra que Dios quisie-
ra que su pueblo ya no entendiera aquellos principios doctrinales. Y la rela-
tiva ausencia de ciertos dones espirituales durante el mismo periodo de Ia

¥ Ibid, 227,
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historia de la Iglesia no demuestra que Dios se opusiera a su uso o que
hubiera negado su validez para el resto de la era actual. Tanto la ignorancia
teoldgica acerca de cievtas verdades biblicas como la pérdida de las bendiciones quelos
dones espirituales apovtan, no pueden ni deben ser atribuidas a la idea de que Dios
pretendieraquetal poderyconocimientosolamenie fiseran paralos creyentes dela Igfesia

(¢) Finalmente, lo que haya ocurtido o no en la historia de la Iglesia no
es la pauta definitiva mediante la cual juzgamos lo que deberiamos perse-
guir, por lo que deberiamos orar y lo que deberiamos esperar en la vida de
las iglesias de hoy. El criterio final para decidir s1 Dios quiere conceder
ciertos dones espirituales a su pueblo de hoy esta en su Palabra. Es poco
inteligente citar la supuesta ausencia de una experiencia en particular de la
vida de un santo del pasado de laIglesia como argumento para poner en
duda la presente validez de esa experiencia. Tampoco el éxito o el fracaso
de los cristianos en dias pasados es la pauta definitiva para determinar lo
que Dios quiere para nosotros hoy. Podemos aprender de sus errores y de
sus logros. La Gnica pregunta realmente importante para nosotros y para
este tema es: “¢qué dice la Escritura?”. :

(6) Existe una razon mas por la que permaneci { durante afios compro-
metido con el cesacionismo. Esta no se basa en ninglin texto en particular
ni en ninglin principio teolégico; no obstante, ejercia una influencia mayor
en mi vida que las otras cinco razones. Al mencionar este hecho, no estoy
diciendo, de ninguna manera, que los demés sean culpables de este error.
No es una acusacién; es una confesién. Estoy hablando del miedo: el miedo
al emocionalismo, el miedo a lo desconocido, el miedo al rechazo de los
que respeto y aprecio, y cuyas amistades no queria perder; el miedo alo que
sucederia cuando abandonara el control de mi vida y mis emociones com-
pletamente al Espiritu Santo, el miedo a perder el poco estatus dentro de la
comunidad evangélica que tanto me habia costado conseguir.

Estoy hablando del tipo de miedo que me forzaba a tener una agenda
personal paradistanciarme de cualquier cosa que tuviera el peligro de rela-
CIOnarme con personas que yo creia que eran una vergiienza para el Cuer-
po de Cristo. Era fiel al decimoprimero mandamiento del evangelicalismo:
«No harislo que los otros hacen mal». En mi orgullo, habia pemntldo que
ciertos extremistas ejercieran mayor influencia en mi ministerio que la pro-
pia Biblia. El miedo a ser etiquetado o relacionado de alguna manera con
los elementos “poco atractivos” y “con pocos estudios” del cristianismo
contemporinec ejercieron un poder pernicioso sobre mi habilidad y mi
deseo de ser objetivo al leer las Santas Escrituras. {Tampoco soy tan inge-
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nuo como para pensar que mi entendimiento actual de las Escrituras esté
libre de influencias subjetivas! Pero estoy seguro de que al menos el miedo,
en esta forma, ya no tiene cabida.

Concluyendo, creo que todos los dones del Espiritu Santo son vlidos
para la Iglesia contemporanea por tres razones: (1) La Biblia no ofrece
pruebas de que 70 lo sean. Este ha sido el eje fundamental de lo que ha
precedido hasta ahora. No se trata solamente de un argumento basado en
el silencio, pues el Nuevo Testamento calla en cuanto a la presencia de
estos dones en la Iglesia. Comenzando con Pentecostés, y continuandoalo
largo del libro de los Hechos, vemos que cuando el Espiritu era derramado
sobre los nuevos creyentes, experimentaban la manifestacion de los charis-
mata del Espiritu. No hay nada que indique que este fendmeno estuviera
restringido a aquellos creyentes y a aquella época. Parece, mis bien, ser
algo comiin y extendido en la Iglesia del Nuevo Testamento. Los cristianos
de Roma (Ro. 12), Corinto (1 Co. 12-14), Samaria (Hch. 8), Cesarea (Hch.
10), Efeso (Hch, 19), Tesalénica (1 Ts. 5) y Galacia (Gal 3) experimenta-
ron los dones milagrosos y de revelacién. Es dificil imaginar que los auto-
res del Nuevo Testamento pudieran haber dicho mas claramente 2 g#éibaa
parecerse este cristianismo del nuevo pacto. Asi que si los cesacionistas
quieren probar que ciertos dones de un tipo especial han cesado, es su res-
ponsabilidad demostratlo.

(2) El propasito final de cada don es edificar el Cuerpo de Cristo {1 Co.
12:7, 14:3, 26}. No encuentro nada en el Nuevo Testamento, ni veo nada
en la condicion de laIglesia de cualquier época que me lleve a creer que
hemos superado la necesidad de edificacion y, por lo tanto, no necesitamos
la contribucion de los charismata. Admito abiertamente que los dones espi-
rituales fueron esenciales en el nacimiento de la lglesna, pero ¢por qué iban
a ser menos Necesarios o importantes para su crecimiento continuo y su
madurez?

(3) Me vienen ala mente tres textos. Primera de Corintios 1:4-9 sugiere
que los dones del Espiritu estan operativos «esperando ansiosamente la
revelacidn de nuestro Sefior Jesucristo.» (vs. 7). Efesios 4:11-13 fecha ex-
plicitamente la duracién de los dones: seran necesarios «<hasta que todos
lleguemos a la unidad de la fe y del conocimiento pleno del Hijo de Dios, a
la condicién de un hombre maduro, ala medida de la estatura de la pleni-
tud de Cristo» {vs. 13). El objetivo o fin por el cual los dones cesan es el
nivel de madurez moral y espiritual que el cristiano individual y la Iglesia en
conjunto solamente conseguirin al final de la presente época. A pesar de
la controversia que todavia rodea al tema, sigo convencido de que 1 Corin-
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tios 13:8-13 fecha el cese de los charismata en la perfeccion del estado eter-
no, consiguiente al regreso del Sefior.

(4) Creo que estos dones han sido designados por Dios para caracters-
zar la vida de la Iglesia de hoy, por la misma razdn que creo en la disciplina
de la Iglesia de hoy, gobernada por un nfimero de ancianos, cumpliendo
con la Santa Cena y abrigando otras pricticas y patrones ordenados expli-
citamente en el Nuevo Testamento y que, en ningin lugar, se dice de forma
explicita que sean temporales o que estén restringidos al primer siglo

{5) No creo queel Espmtu Santo simplemente inaugure la niueva época
v luego desaparezca. El, junto con sus dones y frutos, caracterizala nueva
era. Como dice D.A. Carson, «lallegada del Espiritu no esta asociada sim-
plemente con el amanecer de la nueva era, sino con su presencia, no simple-
mente con Pentecostés, sino con todo el periodo desde Pentecostés hasta
el regreso de Jesus, el Mestas».*

C. Dones especificos y vida de Iglesia

Me gustaria ahora centrarme particularmente en tres dones y usarlos
para explicar cdmo debe ser el funcionamiento de los dones en la Iglesia.
Durante afios, el centro del debate entre cesacionistas y carismaticos ha
sido el tema de los dones de profecia, lenguas y sanidad. Si estos dones son
para ahora, como he argumentado: ¢cémo deben funcionar en la vida del
creyente y en ¢l conjunto de la congregacion?®

1. El don de profecia.

Haremos un par de comentarios en cuanto al don de profecia, su lugar
en la Iglesia y la importancia que puede tener en aportar una goia subjetiva

¥ Carson, Manifestaciones del Espiritu, op.cit.. Ver también Max Turner, “Spiritual Gifts
Then and Now”, VexEv 15 (1985): 7-64 Besp. 39-41).

% Enfatizo estos tres dones porque son el centro del debate actual. Al contraric de la
percepcion generalizada, ni la Vifia, de 1a que yo soy parte, ni otros que se identifican con
lo que se llama la Tercera Ola, se centran en profecias, lenguas y sanidades, y excluyen otros
dones. La ayuda, l2 administracidn, el servicio, la ensefianza, la generosidad, la exhortacidn
¥ las muestras de misericordia, entre otras cosas, no son menos esenciales para el funcio-
namiento correcto de la iglesia local. Un tratamiento excelente de los rasgos distintivos de
la Tercera Olalo encontrarz en el libro de Rich Nathan y Keith Wilson, Empowened Evangelicals:
Bringing Together the Best of the Evangelic and Charismatic Worlds (Ann Arbor: Servant, 1995).
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al creyente en las decisiones cotidianas de la vida. Me gustaria comenzar
con varias observaciones bésicas sobre este don.¥

La profecia siempre tiene sus raices en la Revelacién (1 Co. 14:30). No
se basa en una corazonada, una suposicién, una deduccién, una adivinanza
inteligente, o ni siquiera en la visioén santificada. La profecia no se basaen
fa visién, intuicién o iluminacidn personal. La profecia es el relato humano
de una revelacién divina. Es esto Jo que distingue la profecia de la ensefianza.
La ensefianza siempre se basa en un texto biblico, candnico; la profecia
siempre se basa en una revelacién espontanea.

No obstante, aunque tiene sus raices en la Revelacion, la profecia puede
no ser infalible. Esto suena contradictorio, y supone el mayor obsticulo
para la aceptacion del don de profecia en la Iglesia de hoy. «;Cémo puede
Dios revelar algo que contiene un error? ¢Como puede Dios, que es infali-
ble, revelar algo que 70 lo es?» La respuesta es facil. No puede. No lo hace.

La clave es reconocer que, con cada profecia existen cuatro elementos,
de los cuales solamente uno proviene directamente de Dios: (1) existe la
misma revelacion, (b} la percepcidn o recepcion de 1a revelacién por parte del
creyente, (c) la interpretacion de lo que ha sido anunciado o el intento de
averiguar su significado, (d) y la aplicacién de la interpretacion. Dios sola-
mente es responsable de la revelacién. Lo que él revela a la mente humana
est libre de errores. Es tan infalible como El No contiene falsedades; es
cierto en todas sus partes. Sin duda, la revelacibn, que es la raiz de todas las
manifestaciones proféticas genuinas, es tan infalible como la Palabra escri-
ta (la Biblia). Si pensamos en este elemento de la revelacién, el don profé-
tico del Nuevo Testamento no difiere del don profético del Antiguo Testa-
mento.

El error entra cuando el receptor humano de la revelacién malinterpreta
y/0 aplica mal lo que Dios ha revelado. El hecho de que Dios baya bablado
perfectamente no significa que los seres humanos hayan oido perfectamente.
Puede que interpreten y apliquen lo que Dios ha revelado sin error. Pero la
mera existencia de una revelacién divina no garantiza que la interpretacién o
aplicacién de la verdad revelada comparta la perfeccidn de la revelacién.,

¥ Podemos encontrar discusiones ttiles sobre este don en Wayne Grudem, The Gift

in the New Testament and Today (Westchester: Crossway, 1988); Graham Houston,

Propbety A Gift for Today? (Downers Grove, Ill.: InterVarsity, 1989), Bruce Yocum, Prophecy

(Ann Arbor Servamt, 1976); David Pytches, Propbecy in the Local Church (London: Holder

& Stoughton, 1993). Para ver un estudio de las diferentes perspectivas entre los

continuistas, ver Mark J. Cartledge, “Charismatic Prophecy: A Definition and Description”,
JPT 5 (1994): 79-120.
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Este puede ser el caso de Hechos 21, donde el Espiritu Santo evidente-
mente revelé a algunos discipulos en Tiro que Pablo sufriria si iba a Jerusa-
1én. Su aplicacién sincera, pero equivocada, de esta revelacion fue decirle a
Pablo (“mediante el Espiritu”, vs. 4) que no fuera, un consejo que €l des-
obedecié directamente (cf. 20:22). También mencionaré brevemente el caso
frecuentemente tratado de Agabo y su profecia sobre la forma del arresto
de Pablo (21:11), dos elementos que fueron erréneos: fueron los romanos
los que apresaron a Pablo, no los judios [21:33; 22:291; y lejos de que los
judios entregaran a Pablo a los gentiles, tuvieron que salvarle de ellos ala
fuerza[21:31-36]. Los que insisten en que el don del Nuevo Testamento no
es menos infalible que su paralelo del Antiguo Testamento deben explicar
aqui esta mezcla de acierto y error. En este punto, solamente he oido que
los continuistas somos «demasiado pedantes»® o culpables de «ser dema-
siado precisos».”® Sin embargo, parece que los estandares estrictos que se
aplicaban en el Antiguo Testamento son ahora convenientemente amplia-
dos en el Nuevo Testamento, con la presion de un pasaje que no encajaen
la teoria cesacionista. ¢No sera ms bien que la profecia del Nuevo Testa-
mento es, en ocasiones, falible y que por lo tanto debe ser juzgada cuidado-
samente (1 Co. 14:29; 1 Ts. 5:19-22)?

Aunque la profecia del Nuevo Testamento no conlleva de forma inirin-
seca autoridad divina, es eminentemente aprovechable y debe ser valorada
(1Co. 14:1, 39, 1 Ts. 5:20). Para muchos, el hecho de que las manifestacio-
nes proféticas del Nuevo Testamento no posean la misma autoridad divina
intrinseca que la profecia del Antiguo Testamento, hace que la primera se
convierta en insignificante, que no sirva para la edificaci6n. La respuesta
se encuentra comparando el don de profecia con ¢l don de ensefianza.

Cuando las personas ejercen el don espiritual de la ensefianza, su minis-
terio tiene sus raices en la Revelacién divina (la Biblia) y se sostiene por el

* Gaffin, Perspectives, 66

# Robertson, The Final Word, 114. Brian Rapske (The Book of Acts and Pawud in Roman
Custody, vol. 3 de The Book of Acts in Its First Centsiry Setting [Grand Rapids: Eerdmans, 1994],
409-10) nos pide que creamos gue los relatos del arresto en Hechos 21:27-33 son una
versidn condensada. La versién supuestamente completa habria incluido los detalles
concernientes a como Pablo cay6 en manos de los romanos. Pero, ges inteligente basar
nuestro punto de vista en lo que Lucas »o dijo? Sin duda, Lucas estaba al tanto de la
contradiccién que habia en su relato escrito entre la profecia y su “cumplimiento™.
¢Debemos creer que pudo haber eliminado ficilmente esta confusidn, pero que no quiso
hacerlo? También, la sugerencia de que 28:17 se refiere al cumplimiento de la profecia
de Agabo es una suposicién errénea: Pablo describe cdmo le transfieren “fuera de” (ek)
Jerusalén para hacerle comparecer ante el sistema judicial romano de Cesarea (23:12-35),
¥ 10 los hechos asociados con la escena de la turba en 21:27-36.
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Espiritu Santo. Todos admitimos que tal ensefianza edifica a la Iglesia, aun-
queel maestro seequivogue en ocasiones o tenga algrin ervor. Lo que dice el maestro
tiene autoridad divina solamente en un sentido secundario, por derivacion.
La ensefianza no tiene una autoridad divina intrinseca; solamente la Biblia
latiene. Aligual que con el don de profecia, en toda ensefianza se incluye la
Revelacion (el texto biblico), la interpretacién y la aplicacién. Solamente
la Revelacion es infalible. El maestro puede malinterpretar o aplicar erré-
neamente la Palabra de Dios, infalible y libre de error. Pero no rechazamos
el don espiritual de la ensefianza simplemente porque el maestro a veces (o
incluso con frecuencia) se pueda equivocar.

La profecia, no menos que la ensefianza, est4 sustentada por el Espiritu
y basada en la Revelacion de Dios. De algiin modo, mas ala del sentido
ordinario de la percepcion, Dios revela algo 2 la mente del profeta, algo que
no estd en las Escrituras (pero nunca contrario a las Escrituras). Ya
que Dios nunca se equivoca, sabemos que esta revelacién es verdadera y
libre de error. Pero el don de profecia no garantiza la transmision infalible de
tal revelacion. El profeta puede percibir la revelacién imperfectamente, pue-
de entenderla imperfectamente y consecuentemente, puede comunicarla im-
perfectamente. Por eso, Pablo dice que vemos como en un espejo, velada-
mente (1 Co. 13:12). El don de profecia puede acabar en profecia falible,
igual que el don de ensefianza puede resultar en ensefianza falible. Por lo
tanto, si una enseftanza (don que puede ser falible) puede edificar y cons-
truir la Iglesia, spor qué no puede ser buena la profecia para la edificacién
(ver 1 Co. 14:3, 12, 26), aun cuando ambos dones no estén exentos de la
imperfeccidn humana y necesiten ser examinados?

La exactitud de las manifestaciones proféticas variaran en proporcién a
la intensidad del don y de la fe del que hable. En Romanos 12:6 (uno debe
profetizar “en proporcién ala fe”), Pablo parece estar diciendo que «algu-
nos que tenian el don de la profecia tenian una mayor medida de fe (es
decir, una confianza o seguridad de que el Espiritu Santo obraria o estaba
obrando para traer la revelacién que serfa [a base de [a profecia}».® En
otras palabras, siempre habra grados mayores y menores de habilidad pro-
fética y, consecuentemente, grados mayores y menores de precisién profé-

“Wayne Grudem, The Gift of Prophecy ins the New Testament and Today, 208. Ver también
David Hill, New Testament Prophecy (Adanta: John Knox, 1979), 119; James D.G. Dunn, Jessis
y el Espiritu, p. 339. Se puede argumentar un caso sobre la interpretacién de be pistss (“la
fe”) como las verdades objetivas enmarcadas en la tradicién del Evangelio. Thomas
Gillespie (The First Theologians: A Study in Early Christian Prophecy{Grand Rapids: Eerdmans,
1994] acude 2 otros tres textos paulinos en fos que cree que pistss con el articulo definitivo
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tica (la cual, segtin parece razonable asumir, variara dependiendo de las
circunstancias personales). Por lo tanto, el profeta debe hablar en propor-
cion ala seguridad y confianza de que lo que habla procede verdaderamen-
te de Dios. Los profetas no deben hablar mas alla de lo que Dios ha reve-
lado; deben tener cuidado y no hablar nunca segiin su propia autoridad o
Sus Propios recursos.

El contenido principal de la mayoria de manifestaciones proféticas se
define por ¢l efecto que produce. Las manifestaciones proféticas pueden
edificar, exhortary consolar (1 Co. 14:3). Pueden convencer, cuando los secretos
del corazén del pecador quedan al descubierto (14:24-25). Pueden enseriar (14:31).
Pueden, en ocasiones, ofrecer direccion para el ministerio (Hechos 13:1-3),
contener advertencias (21:4, 10-14) o presentar oportunidades. Incluso pueden
identificare nnpﬁmrdonesspzmmles (1'Ti. 4:14).

Todo el ministerio profético debe estar sujeto a la supervisién y direc-
cion del liderazgo pastoral. Frecuentemente, una persorta con don proféti-
co recibiri la revelacién con tal claridad y poder espiritual que su pasién
por profetizar ser4 méas fuerte que su paciencia. Un profeta puede estar
tentado a extraer la conclusién de que la dinimica sobrenarural de la expe-
riencia reveladora, en la que él o ella oye la voz de Dios sin mediadores, esta
exenta de Ja guia biblica para la comunicacién y el ministerio en el Cuerpo
de Cristo. Esta creencia solo puede llevar al desastre.

El hecho de que en ningiin texto del Nuevo Testamento se describaa
los profetas con autoridad eclesial esta relacionado con este principio. El
liderazgo de la Iglesia es responsabilidad de los ancianos. El Nuevo Testa-
mento nunca dice «estad sujetos a los profetas, sino «estad sujetos a los
ancianos» (1 Pedro 5:5; cf. He. 13:17). Pablo no fue de ciudad en ciudad
ordenando profetas, sino ancianos (Hechos 14:23; 20:17; 1 T1. 5:17, Tito
1:5; cf. 1 Pedro 5:2). Mientras que es bueno que algunos ancianos/pastores
tengan dones proféticos, éste no es un requisito para ostentar un cargo de
liderazgo. Los ancianos deben ser «aptos para enseriar» {1 Ti. 3.2), no aptos
para profetizar.

alude al contexto de la fe (aunque en Rom. 10:8 es dudoso). Concluye que «Galatas 1:23,
Romanos 10:8y Filipenses 1:27 sugieren que Pabloutiliza be pistés para denotar el contenido
de la creencia cristiana, y que esta pensando en la sustancia y estructura del Evangelio.
Esto significa que en Romanos 12:6b, la profecia es (1) lievada a la drbita de la procla-
macidn del Evangelio y (2) sujetaal esténdar ofrecido por el contenido del mensajes (61).
No obstante, si éste fuera el significado al que Pablo estd apuntando, se trataria de un
uso excepcionalmente raro de pistis.
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Finalmente, deberiamos evitar buscar o depender del don de la profecia
para tomar las decisiones cotidianas de la vida."* Dios no pretende que el
don de profecia sea utilizado como la manera normal de tomar decisiones
en cuanto a su voluntad. ;Como se ve el apéstol Pablo a si mismo y a no-
sotros, a la hora de tomar decisiones sobre la voluntad de Dios? Considere-
mos las siguientes declaraciones de Pablo: «Pero cref necesario [por ejemplo,
calculé] enviaros a Epafrodito» (Fi. 2:25). Pablo no aludié a una revelacidn
de Dios, sino que calculé la situacion, sus circunstancias, los principios de
las Escrituras, las necesidades tanto de Epafrodito como de los creyentes
de Filipos, y tomd una decision.

Un ¢jemplo mas, Pablo escribe: «Para vergiienza vuestralo digo. ¢Aca-
so no hay entre vosotros un hombre sabio que pueda juzgar entre sus herma-
n0s...2» (1 Co. 6:5). Para los corintios, entre los que no habia escasez de
personas con don profético, Pablo les da este consejo: encontrad a alguien
con sabiduria santificada que pueda arreglar vuestras disputas.

En cuanto asus planes de viaje, Pablo escribe: <Y si es conveniente que yo
también vaya, iran conmigo» (1 Co. 16.4). No es una revelacién profética
lo que Je lleva a Pablo a tomar esa decisi6n, sino una evaluacién sobria de Jo
quewademadooacomq}zbieenvistadelascircunstanciasyloquecreeque
agradar2 a Dios.?

Consideremos también estas palabras de consuelo del apédstol: <Y esto
pido en oracién: quevwromnorabundemasymasenoonoammzowda
deroy en todo discernimiento, a fin de que escojais lo mejors (Fil. 1:9-10a). No
hemos cesado de orar por vosotros y de rogar que seiis llenos del conoci-
miento de su voluntad en toda sabiduriay comprensién espiritual» (Col. 19). Si
queremos conocer la voluntad de Dios, debemos llenarnos con sabiduria y
conocimiento espiritual. Finalmente: «y no os adaptéis a este mundo, sino
wansformaos mediarte la renovacion devnestra mente, para gue verifiquéis cudl esla
voluntad de Dios: 10 que es bueno, aceptable y perfecto.» (Ro. 12:2). Pablo
anuncia que para reconocer la voluntad de Dios, nuestro Creador nos ha
dado una mente que debemos usar para examinar, verificar y aceptar lo que
El quiere.

*! Estoy en deuda con John Piper por estas observaciones sobre la profecia y la gufa.
Todas las cursivas en los textos biblicos citados en estos pirrafos han sido afiadidas

“ Esto no quiere decir, no obstante, que Pablo nunca estuviera guiado en sus viajes
por revelacién divina (ver Hechos 16:6-10), ni tampoco quiere decir que Dios nunca haga
lo mismo con nosotros.
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2. Dones de sanidades

He querido que el titulo refleje que, en griego, ambas palabras estan en
plural y no van acompaftadas del articulo definido (charismata iamaton)
Evidentemente, Pablo no esperaba que una persona recibiera un don de-
sanidad que fuera operativo en todas las ocasiones y para todas las enfer-
medades. Su lenguaje da lugar a dos posibilidades: o esta hablando de dife-
rentes dones o poderes de sanidad, cada uno apropiado y eficaz parala
enfermedad correspondiente, o de que cada caso de sanidad constituye un
don distinto a los demas.

Uno de los obstaculos principales para entender la sanidad apropiada-
mente es la concepcidn errdnea de que si alguien puede sanar alguna vez, siem-
pre podyi sanar. Pero en vista de la grave enfermedad de Epafredito (Fi.
2:25-30), Timoteo {1 Ti. 5:23), Trdfimo (2 Ti. 4:20) y quizas el mismo Pa-
blo (2 Co. 12:7-10; Gil. 4:13), es mejor ver este don sujeto a la voluntad de
Dios, no a la voluntad del ser humano. Una persona puede tener el don
de sanar a muchas personas, pero no a todas. Otro puede tener solo el
don de sanar a una persona en una ocasion particular de una enfermedad
particular. Cuando a las personas se les pide que oren por los enfermos,
frecuentemente se les oye responder: «No puedo. No tengo el don de sani-
dad.» Pero si mi interpretacin de Pablo es correcta, el Espiritu puede dis-
tribuir soberanamente un charisma de sanidad para esa ocasion, a pesar de
que las oraciones previas pidiendo la restauracibn fisica en las mismas cir-
cunstancias no hayan obtenido respuesta. Los “dones de sanidades”, por
lo tanto, son ocasionales y estan sujetos a los propdsitos de Dios.

Puede existir también una estrecha conexidn entre los dones de sanidades
y el don de fe, que precede al resto de dones en la lista que Pablo hace de los
charismata. El don de fe no se refiere a la fe de la justificacién (que todos
los cristianos tienen) o a la confianza continua que sirve como base para nues-
trarelacién diaria con Dios. Mas bien, ésta es una fe especial que «permite al
creyente confiar que Dios le dé ciertas cosas que él/ella no puede reclamar de
las promesas divinas recogidas en las Escrituras, o de alguna situacién funda-
mentadaen laestructura del Evangelio.»* En otras palabras, es la «habilidad

* Aunque ya habia rechazado el cesacionismo antes de escribir Healing and Holiness
(Phillipsburg, NJ.: Presbyterian and Reformed, 1990), el triste efecto que wvo tal volumen
fue el de desanimar a las personas a orar para pedir sanidad y a tener algin grado de
esperanza. A pesar de que mantengo mucho de lo que dije en ese libro, ya no me siento
comodo recomendandoselo a las personas que se interesan por ese tema. Mi punto de
vista actual se ve mejor representado en Surprised by the Power of the, de Jack Deere.

* Carson, Manifestaciones del Espiritu, op. cit..
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dada por Dios, sin falsedades o exhortaciones llenas de topicos, para creer lo
que realmente no crees, para esperar de Dios ciertas bendiciones que 70 estan
prometidas en las Escrituras».*® El don de fe es la misteriosa oleada de con-
fianza que crece en una persona en una situacién en particular de necesidad o
reto y que da una extraordinaria certeza y seguridad de que Dios esti a punto
de actuar, mediante palabra o accién.

Un ejemplo personal ilustrara lo que estoy diciendo. Un domingo, una
pareja se acercoO después del culto y pidi6 a los ancianos de nuestra Iglesia
que ungieran a su bebé y que oraran por su curacion. Después del culto, nos
reunimos en una habitacion y yo ungi al nifio con aceite. No recuerdo el
término médico de su enfermedad, pero alos seis meses de vida, tenia una
grave alteracion hepatica que requeria cirugia inmediata, seguramente un
trasplante, si nada cambiaba. Mientras ordbamos, algo extrafio sucedié. Cuan-
do imponiamos nuestras manos sobre este nifio y orabamos, me vi a mi
mismo lleno de repente de una seguridad desbordante e inequivoca de que
seria curado. No me lo esperaba. Recuerdo que intenté dudar, pero no pude
hacerlo. Oré confiadamente, lleno de una fe inamovible e innegable. Me
dije a mi mismo: «Sefior, realmente vas a curarle», Aunque la familia abando-
n6 la habitacion sin demasiada certeza, yo estaba absolutamente seguro de
que Dios le habia curado. A la mafiana siguiente, el doctor lo confirmaba.
Estaba totalmente curado y en la actualidad es un chico sano y feliz.

Quizis entonces, “la oracidn de fe” ala que Santiago (Santiago 5:15) se
refiere no es simplemente una oracién que se haga sin mds, sino una ora-
¢i6n unica y motivada divinamente por la conviccién del Espiritu de que
Dios pretende curar a la persona por la que estamos orando. La fe necesa-
ria para la sanidad es, en si misma, un don de Dios, entregado soberana-
mente cuando El quiere. Cuando Dios decide curar, produce una fe o con-
fianza en los corazones de los que oran, de modo que ésa es precisamente
su intencion. El tipo particular de fe a la que se refiere Santiago, en res-
puesta a la cual Dios sana, no es del tipo que podamos ejercer por nuestra
propia voluntad. Es el tipo de fe que podemos ejercer solamente cuando
Dios quiere. Por lo tanto, no hay razones para pensar que si yo hubiera
orado por otro nifio enfermo el mismo dia, necesariamente se hubiera sa-
nado, El hecho de que recibiera el don de sanidad en esta ocasién no ga-
rantiza que mi oracion tenga el mismo éxito en otro caso,

Muchos en la Iglesia de hoy dicen que creen que Dios sigue curando,
pero viven como deistas funcionales que raramente, si acaso lo hacen algu-

* Ibid.

21



¢SON VIGENTES LOS DONES MILAGROSOS?

na vez, ponen sus manos sobre el enfermo y oran con esperanza de que
sane. Jestis puso sus manos sobre los enfermos (Lucas 4:40), como hicie-
ron en la Iglesia primitiva (Hechos 9:17; 28:7-8; ¢f. Marcos 16: 18}. Noso-
tros deberiamos hacer o mismo.

La gente confunde en ocasiones el orar con esperanza o expectacion, coneel
orar con osadia o atrevimiento. La oracion es osadz o presuntuosa cuando la per-
sona dice que va a sanar sin tener una revelacion que asi se lo garantice® o
sobre la presuncién no biblica de que Dios siempre quiere sanar. Asi, cuan-
do 1a sanidad no tiene lugar, lo achacan al pecado moral o ala faltade fe
(normalmente de la persona por la que se ora). Por otro lado, las personas
oran con esperanza y expectacion cuando le piden humildemente a un Dios
misericordioso algo que no merecen, pero que a El le agrada dar (Lucas
11:9-13; of. Mt. 9:27-31; 20:29-34; Lucas 17:13-14). La oracibn expectante
nace del reconocimiento de que Jestis sand a las personas porque las amaba
y porque tenia compasion de ellas (Mr. 14:13-14; 20:34; Marcos 1:41-42,
Lucas 7:11-17). No hay nada en las Escrituras que indique que esta dispo-
sicion ha cambiado. En otras palabras:

«Siel Seriorsand en dprimer siglo porque estaba motivado por la compasiony mi-
sericordiadelos quesufren: spor qué pensar que iba a retirar estacompasion despues
delamuertedelos apdstoless ;Por qué pensar queya no siente compasion por los
leprosos o las personas que se mueren a cansa del SIDA? sPor qué pensar gue
abora secontentacondemostraresa compasion dandogracia paraaguantar el sufri-
miento, en lugar de dar gracia para curar? Si Jestis y los apistoles sanaron enel
primer siglo para dar gloviaa Dics, spor qué pensar que Dios ha desechado uno de
los principales instrumentos que usaba para darsegloriaasimismoyasu Hijoen
e Nuevo Te 2

* Al decir “garantia de revelacién” quiero decir tanto una declaracién biblica explicita
que apunte a una seguridad objetiva sobre una curacién inminente, o una revelacién interior
por medio de una palabra de conocimiento (cf. Hechos 14:8-10), de una profecia o me-
diante un suefio o visién.

¥ Deere, Surprised by the Power of the Spirit, 131. Ver también John Wimber, Power Healing
(San Francisco: Harper & Row, 1987); David C. Lewis, Healing: Fiction, Fantasy or Fact?
(Londres: Hodder & Stoughton, 1989); John Christopher Thomas, “The Devil, Disease
and Deliverance: James 5:14-16", JPT 2 (1993): 25-50.
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3. El don de lenguas
a. El propésito de orar en el Espiritu

En primer lugar, hablar en lenguas es un tipo de oracion. En 1 Corintios
14:2 Pablo dice que hablar en lenguas es hablar “a Dios” (ver también el
versiculo 28). De nuevo, en los versiculos 14 y 15, se refiere explicitamente
a “orar” en lenguas u “orar” con {por) su Espiritu. Por lo tanto, hablaren
lenguas es una forma de comunicarse con Dios en siplica, peticion e inter-
cesion. Segin 1 Corintios 14:16, orar en lenguas es una forma perfecta-
mente legitima para expresar gratitud plena a2 Dios. No hay nadaen la
Biblia que indique que las personas que hablan en lenguas pierdan el con-
trol, no se den cuenta de lo que les rodea o que se vean envueltas en una
condicion enloquecida en la que pierden su personalidad y la capacidad de
pensar de forma racional. La persona que habla en lenguas puede comen-
zar y parar segun su voluntad (1 Co. 14:15-19, 27-28; cf. 14:32). Existe
una gran diferencia entre una experiencia “extatica” y una experiencia
“emocional”. Hablar en lenguas es a menudo (pero no siempre) altamente
emocional, da paz y gozo, pero eso no significa que [leve al éxtasis.

Hablar en lenguas también es una forma de edificarse a uno mismo
(1Co. 14:4) y, al contrario de lo que algunos dicen, no es malo. Estudiamos
laBiblia para edificarnos. Oramos para edificarnos. Innumerables activida-
des cristianas son formas de edificarse. Y en Judas 20 se nos ordena edifi-
carnos orando en el Espiritu!

Cada don del Espiritu, de una forma u otra, edifica al que lo utiliza, No
es maligno, a no ser que la edificacién personal se conviertaenun fin en'si
misma. Si mi don me edifica de modo que me vuelvo mas maduro, sensi-
ble, comprensivo, entustasta y santo y, por lo tanto, mejor preparado para
ministrar a otros (1 Co. 12:7), ¢por qué protestar? El hecho de que el pro-
pésito final de los dones sea el bien comiin no excluye otros efectos secun-
darios de cada manifestacion. Es mas, la edificacién por hablar en lenguas
no puede ser mala, o Pablo no habria alentado su uso en 1 Corintios 14:5a.
Y lo que tiene en mente son lenguas sin interpretacidn, ya que lo contrasta
con la profecia, insistiendo en que ésta tiltima es més itil para edificar alos
demés (a menos que, por supuesto, el hablar en lenguas sea interpretado,
v.5b).%

* Ver Frank D. Macchia, “Sighs Too Deep for Words: Towards a Theology of
Glessolalia®, JPT 1 {1992): 66-67.
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Aunque podemos preguntarnos cémo puede edificar algo que ni si-
quiera el que habla entiende, la respuesta esta en parte en 1 Corintios 14-15
(ver también Romanos 8:26). Como dice Gordon Fee:

«al contrario delaapinion demuchos, laedificacion espiritual nosolo ocwrreatravés
dela cortezadel cerebro. Pablo creia en wna comunicacion inmediatacon Diospor
medio del E/espiritu que, en ocasiones, evitaba lamente; yen los versiculos 14-15
dice que, para poder seredificado, é tha a utilizar esas dos vias®

Hablar en lenguas es una forma de bendecir ala persona y obras de Dios
(1 Co. 14:16). Por esto, tal discurso es una forma de alabanza (especialmen-
te, “cantar en el Espiritu”). No tenemos pruebas de que las lenguas en
Hechos 2 {0 en otro lugar} tuvieran un propésito evangelistico, Segun He-
chos 2:11, el contenido del discurso era “las maravillas de Dios” (ver la
misma frase en 10:46; 19:17). La gente que estaba alli reunida no escucho
un mensaje evangelistico; jescuché un culto de alabanzal; y eso no genero
conversiones, sino confusién, La salvacién vino por medio de la predicacion
de Pedro. :

Creo que orar en lenguas también es una manera de desenvolverse en
la guerra espiritual. Pablo describe las lenguas en 1 Corintios 14:16 como la
oracion o bendicién “en (el) Espiritu” {en penumats). En Efesios 6:18 nos
anima a orar “en el Espiritu” (en penumatsi), utilizando la misma terminolo-
gla. Por lo tanto, esta exhortacién de Pablo dirigida a nuestra lucha contra
los principados y potestades, aunque no se limita a orar en lenguas, proba-
blemente incluye dicha practica. Finalmente, hablar en lenguas es una for-
ma de compensar nuestras flaquezas e ignorancia al orar por nosotros mis-

# Gordon D. Fee, Primera Epistola a los Corintios, 757-760. Robertson (The Final Word)
se niega a aceptar que alguien pueda ser edificado por otros medios aparte del pensamiento
racional, Por lo tanto, insiste en que Dios no solamente capacita a una persona a hablar
en lenguas que la persona desconoce, sino que le capacita para entender lo que esta
hablando (al contrario que 1 Co. 14:14). Pero, entonces, ¢por qué necesitariamos el don
distintivo de la interpretacién? Cada persona que habla en lenguas sabria lo que esta
diciendo, y podria a su vez comunicirselo a 1a congregacion. ¢Por qué prohibir hablar en
lenguas en ausencia de un intérprete (vs. 27-28), si cada persona que habla en lenguas es
su propio intérprete? Y si el que habla en lenguas puede entender lo que dice, ¢por qué
alentarle a orar para que pueda interpretar (vs. 13)? A Robertson no le sirve el argumento
de que el que tiene el don de interpretacién cuenta con una exactitud que va «mas
all4 del entendimiento del sentido de revelacién que tiene el que habla en lenguass (33),
porque cree que cuando Dios revela la verdad a la mente humana, existe una garantia a
priori de que tanto Iz recepeivn de lo revelado como su rransmision son perfectamente fiables.
En otras palabras, para Robertson, la perfeccién de la comprension y la comunicacién
de roda revelacion estan garantizadas.
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mos y por los demas (cf. Romanos 8:26-27 esto es cierto incluso si deter-
minamos que este texto no se refiere a la glosolalia).

b. El lugar para orar en el Espiritu

Ya he sefialado 1 Corintios 14:14-19 como prueba de que orar en len-
guas fue una experiencia principal en la vida devocional y personal de Pa-
blo. El versicule 28 lo confirma, dando Instrucciones sobre qué hacer en
ausencia de un intérprete: «si no hay intérprete, que guarde silencio en la
iglesta y que hable para st y para Dios» (Dénde? Teniendo en cuenta
la prohibicion explicita de la glosolalia “en la iglesia® si no hay interpreta-
cion, parece probable que Pablo se refiriera al hablar en lenguas en privado,
es decir, en otro contexto que no sea la reunién de iglesia. Pero incluso si
esto es cierto (yo lo dudo), entonces tendriamos una aprobacién apostélica
de la glosolalia privada. Si, como dice Robertson, hablar en lenguas siempre
es una revelacién y est4 designado solamente para la comunicacién racio-
nal, el consejo de Pablo no tiene sentido. {Por qué impartiria Dios una
revelacién infalible solamente para que el receptor se la diga a s mismo y
luego se la diga a Dios? Robertson se imagina al que habla en lenguas
esperando pacientemente hasta que llegue un intérprete, para entonces
hablar en voz alta. Pero esa interpretacién no tiene razén de ser, Las ins-
trucciones de Pablo se refieren a una situacién en la que 770 hay intérprete;
no dice nada sobre el hecho de que la persona que hable en lenguas tenga
que esperar a que legue el intérprete.

Es mis, ¢guarda esto relacién con el énfasis de Pablo en 1 Corintios 14
de que todo el mundo tiene que trabajar unido parala edificacién mutua, y
con su recomendacién de que algunos (quizis muchos) no exterioricen su
energia espiritual (orar en lenguas) mientras otros hablan en voz alta, apa-
rentemente, para edificar a la misma gente que, seglin el consejo de Pablo,
no est prestando atencién?

c. ¢Son las lenguas una seiial?
Segtn 1 Corintios 14:22, «las lenguas son una sefial». En el versiculo
anterior, Pablo cita Isaias 28:11, cuyo significado debe encontrarse enla

advertencia que Dios hace aIsrael en Deuteronomio 28:49. Si Israel viola-
ba el pacto, Dios les castigaria mandando a un enemigo extranjero, hablan-
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do una lengua extranjera. De este modo, €l discurso confuso y creador de
confusién era una sefial del juicio de Dios contra un pueblo rebelde. Este
fue el juicio que Isaias dijo que habia llegado a Israel en el siglo VIl a.C,,
cuando los asirios invadieron y conquistaron el reino del Norte (cf. tam-
bién lo que sucedié en el siglo VIa.C,, Jer. 5:15).

Muchos cesacionistas dicen que Dios estaba juzgando a los judios in-
crédulos del primer siglo, cuya sefial era un lenguaje que no podian enten-
der (es decir, lenguas). El propésito de las lenguas, por lo tanto, era indicar
el juicio de Dios contra Israel por rechazar al Mestas y, por lo tanto,
sorprenderles para provocar su arrepentimiento y su fe. Segln esta teorfa,
las lenguas eran una sefial en forma de don evangelistico. Dado que las
lenguas funcionaron con esta capacidad cuando Israel fue dispersado en
el 70d.C., el don solamente era valido para el primer siglo.

Esta teoria tiene muchos problemas. Aunque las lenguas hubieran ser-
vido como una sefial en forma de don evangelistico, en ningin lugar del
Nuevo Testamento encontramos que éste fuera el inico propoésito. Las
lenguas también servian “al bien comin” del Cuerpo de Cristo (1 Co. 12:7).
En 14:4 se dice que las lenguas edifican a la persona cuando ora en privado.
Debemos evitar el error del reduccionismo.

Adin mas, si hablar en lenguas no eraun don espiritual para la Iglesia,
¢por qué permitid Pablo que se usara y ejercitara en la Iglesia? Y lo hizo; si
se interpretaban, laslenguas eran totalmente permuisibles. Pero esto parece
dificil de explicar si su proposito principal era declarar juicio contra los
judios incrédulos. También fijémonos en que si las lenguas sin interpreta-
cibén estaban disefiadas para los no creyentes, para llevarles al arrepenti-
miento, no seria necesario que Dios proporcionara el don acompaifiante de
interpretacion. Este ultimo don solamente tiene sentido si el hablar en len-
guas es provechoso y beneficioso paralos cristianos en las asambleas.

Es mas, si Dios pretendia que las lenguas fueran una sefial para los ju-
dios incrédulos, Pablo no hubiera aconsejado en contra de su uso cuando los
no creyentes estuvieran presentes (1 Co. 14:23). Y finalmente, el contraste
en este contexto esta entre ¢l creyente y el no creyente, no entre el judio y el
gentil. De hecho, ]a mayoria de comentaristas concluyen que lo mis proba-
ble es que el creyente (vs, 23-24) no fuera un judio, sino un gentil.

Por lo tanto, podemos concluir que la teoria que dice que hablar en
lenguas es solamente (o incluso principalmente) una sefial de juicio para
los judios incrédulos del primer siglo no es convincente. Entonces ¢qué
principio de Isafas 28:11 es, segiin Pablo, aplicable a los corintios (y a noso-
tros)? Es este: cuando Dios habla a las personas en un lenguaje que no
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pueden entender, es una forma de castigo por no haber creido. Representa
su ira. El discurso incomprensible no guiara, instruirao moveraalafey al
arrepentimiento, sino que solamente confundira y destruira. Por lo tanto, si
personas no creyentes entran en la reunién y los creyentes hablan en len-
guas que no pueden entender, los creyentes simplemente les estan expul-
sando. Les estin dando una “sefial” a los nio creyentes que es totalmente
equivocada, porque su dureza de coraz6n no hallegado al punto de mere-
cer una sefial de juicio tan severa, De modo que cuando los creyentes se
retnen (1 Co. 14:26), si alguien habla en lenguas, alguien debe interpretar
(vs. 27). Delo contrario, el que habla en lenguas debe permanecer callado
en laiglesia (vs. 29). La profecia, por otra parte, es una sefial de la presencia
de Dios entre los creyentes (vs. 22b) y, por eso, Pablo anima a utilizarla
cuando los no creyentes estén presentes, para que vean esa sefial y lleguen
a optar por la fe cristiana (vs. 24-25).

Por lo tanto, Pablo 720 esta hablando sobre la funcidn del don de lenguas
en general, sino solamente sobre el resultado negativo de un particular abuso
de ese don (es decir, su uso sin interpretacion en la asamblea ptiblica). Por
lo tanto, las lenguas sin interpretacién no deben permitirse en la Iglesia
porque al hacerlo, los creyentes corren el riesgo de comunicar una sefial
negativa a otros, que solamente los alejara.

También debo mencionar la teoria que afirma que aparte del texto de
1 Corintios, no hay otro texto en el Nuevo Testamento que mencione expli-
citamente el hablar en lenguas. La conclusién entonces es que el don de
lenguas era poco frecuente o que estaba “acabandose”. Pero la vinica episto-
la en la que la Santa Cena se menciona de forma explicita es 1 Corintios. Sin
duda, nadie sacaria la conclusion de que apenas se observaba o que era obso-
leta. Y el silencio de otras cartas del Nuevo Testamento puede explicarse
ficilmente pues, al contrario de lo que ocurria en Corinto, las lenguas no
eran un problema en las otras iglesias a las que Pablo escribié y ministré.

d. Las lenguas, gson siempre lenguajes humanos?

Hechos 2 es el {inico texto del Nuevo Testamento en el que se dice
explicitamente que hablar en lenguas consiste en hablar idiomas extranje-
ros que la persona desconoce. Pero no tenemos motivos para pensar
que Hechos 2, en lugar de, por ejemplo, 1 Corintios 14, es Ia pauta por
la que debemos juzgar todas las apariciones de este fendmeno. Otros fac-
tores sugieren que las lenguas también pueden ser angélicas o celestiales.
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En primer lugar, si las lenguas son siempre un idioma extranjero, pre-
tendiendo ser una sefial para los no creyentes: spor qué las lenguas de He-
chos 10y 19 se hablan en presencia de creyentes? Pensemos también que
Pablo describe «diversas clases de lenguas» en 1 Corintios 12:10. Es poco
probable que quisiera decir diversos idiomas humanos porque: ¢quién hu-
biera dicho que todas las lenguas eran solamente un lenguaje humano, como
el griego, el hebreo o el aleman? Sus palabras sugieren que existen diferen-
tes clases de glosolalia, que podria ser al menos un conjunto de idiomas
humanos y de lenguas angelicales.

Leemos en 1 Corintios 14:2 que el que habla en lenguas «no hablaalos
hombres, sino a Dios». Pero, si las lenguas siempre son idiomas humanos,
Pablo comete una equivocacion, jya que el idioma humano sirve para «ha-
blar alos hombres»! Es mis, dice que cuando uno habla en lenguas, «nadie
lo entiende». Pero silas lenguas fueran idiomas humanos, muchos las ha-
brian entendido, como hicieron el dia de Pentecostés (Hechos 1:8-11). Esto
seria especialmente cierto en Corinto, una ciudad portuaria cosmopolita y
poliglota, frecuentada por gentes de muchos dialectos.

Silas lenguas siempre eran idiomas humanos, entonces el don de inter-
pretacion no requeriria la manifestacién, obra o presericia del Espiritu San-
to. Cualquiera que hablara varios idiomas, como el mismo Pablo, podia
interpretar lenguas en virtud de su talento.

En 1 Corintios 13:1, Pablo se refiere a «las lenguas humanas y angéli-
cas». Aunque puede estar utilizando una hipérbole, es igual de probable
que se esté refiriendo 2 dialectos celestiales o angélicos, por los cuales se
manifiesta e] Espiritu Santo. Gordon Fee™ cita unas fuentes judias antiguas
donde se ve la creencia de que los ngeles tenfan sus propios lenguajes
celestiales y que, por medio del Espiritu, uno podia hablar con ellos.

Algunos dicen que la referencia en 1 Corintios 14:10-11 a idiomas hu-
manos extranjeros demuestra que toda la glosolalia se compone también
de idiomas humanos. Pero la analogia consiste en que las lenguas funcio-
nan como idiomas extranjeros, 7o que las lenguas sean idiomas extranjeros.
Su idea es que el oyente no puede entender las lenguas sin interpretacién, al
igual que no puede entender un idioma extranjero. Si las lenguas fueran
idiomas extranjeros, no haria falta una analogfa.

Lafrase de Pablo en 1 Corintios 14:18 <hablo en lenguas més que todos
vosotros» es una prueba de que las lenguas no son idiomas extranjeros. Co-
mo apunta Wayne Grudem, «s1 fueran idiomas extranjeros conocidos, que

* Pee, Primera Epistola 2 los Corintios, 714,
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los extranjeros pudieran entender, como en Pentecostés, ¢por qué iba Pa-
blo a usarlos en ptivado, cuando nadie le iba a entender, en lugar de hacerlo
en la iglesia, donde los visitantes extranjeros podian entendetlo?*! Final-
mente, si las lenguas siempre son idiomas humanos, entonces la frase de
Pablo en 14:23 no siempre es verdad. Cualquier creyente que conocierala
lengua que se estaba usando no pensaria que “estaban locos”, sino que
pensaria que se trataba de un grupo de personas cultas.

Me gustaria finalizar la conclusion sobre el tema de las lenguas con un
apunte personal, simplemente para decir que encuentro este don de pro-
funda ayuda en mi vida de oracién. Solamente me ha servido para profun-
dizar en mi intimidad con el Sefior Jesucristo y para adorar con mas entu-
siasmo y alegria. A pesar de las caricaturas, orar en el espiritu no disminuye
nuestra capacidad de pensamiento racional o de compromiso con la auto-
ridad de la Palabra escrita de Dios.

D. Riesgos

La sabiduria dicta que mencione brevemente tres ireas de preocupa-
cidn para aquellos que adopten la postura descrita en este capitulo.

(1) A menudo encontramos el riesgo del emocionalismo en aquellos
que buscan ministrar en los charismata milagrosos, y que no solamente re-
conocen, sino que esperan la operacidn sensible y tangible del Espiritu San-
to en sus vidas. No obstante, no tiene por qué ser asi. Como ha dicho Jack
Hayford, si creamos un ambiente donde la Palabra de Dios sea el funda-
mento y la persona de Cristo sea el centro, el Espiritu Santo:

wpréede bacer ambas cosas: duminar la inteligenciay alimentar las emociones.
Promtodescubrique darleal Espiritu tantoespacio significarenunciar a mis miedos
sinfundamenta,y no rensnciar al cortrol de mimismoylasensatez. Dios nonos
pide queabandonemaoslarazin parasucumbir anteun sentinvientoeuforioo. Sinem-
bargo, nios Hlama a confiar en EL lo quesignifica darle a El el control »*

(2) También corremos el riesgo de medir el valor personal de alguien
por sus dones, Esto era sin duda un problema en Corinto. Nuestra tenden-

$ Grudem, Systematic Theology, 1072. L

% Jack Hayford, A Passion for Fullness (Waco, Texas: Word, 1991), 31, Ver también mi
libro Emotions Versus Emotionalism: The Role of Feelings in Times of Refreshing (Kansas City:
Metro Vineyard Fellowship, 1995). ’
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cia es elevar a los que tienen dones mis visibles, que son una muestra de
poder sobrenatural. Quizas la respuesta mas eficaz es recordar constante-
mente la reprensién de Pablo a los corintios {1 Co. 4:7); «Porque, ¢quién te
distingue? ¢Qué tienes que no recibiste? Y st lo recibiste, ¢por qué te jactas
como si no [o hubieras recibido?» *

(3) Finalmente, siempre debemos cuidar que el enfoque central de nuestra
bisqueda espiritual sea Aquel que los da, y no los dones en s{ mismos.
Primero y principalmente no buscamos los dones, sino que buscamos a
Dios. No obstante, a aquellos hambrientos de poder y dones del Espiritu
Santo yo les digo: «Magnifico! {Que Dios os bendigal> No olvidemos que,
a las mismas personas que abusaban de los dones espirituales, jPablo les
dice que deben estar dispuestos y entusiasmados para tener mas! Por un
lado, les dice: «Hermanos, nio seais nifios en la manera de pensar; mas bien
sed nifios en la malicia, pero en la manera de pensar, sed maduros» (1 Co.
14:20). Por otro lado, a estas mismas personas, les dice: «Procurad alcanzar
el amor, pero también desead ardientemente los dones espirituales, sobre
todo que profeticéis» (14:1). Y de nuevo: «Yo quisiera que todos hablarais
en lenguas, pero alin més que profetizarais» (14:5). Y una vez mas: «puesto
que anheldis dones espirituales, procurad abundar en ellos para la edifica-
cién delaIglesia» (14:12). Y una vez mis todavia: «anhelad el profetizar, y
no prohibais hablar en lenguas» (14:39).%

53 Antes de condenar demasiado rapido a los corintios, hariamos bien en aceptar la
observacién de Packer de que «muchas iglesias en la actualidad mantienen el orden
simplemente porque estan dormidas, y en algunas nos tememos que ese suefio es la muerte.
iNo es dificil que en un cementeric haya orden! La carnalidad real y deplorable y la
inmadurez de los cristianos de Corinto, a quienes Pablo censura tan fuertemente en la
carta, no nos impide ver que estaban disfrutando det mimisterio del Espiritu Santo de un
modo en el que hoy no lo hacemos» (Keep in Step with the Spirit, 249)

# El verbo zeloste (“desear ardientemente™) en 12:31 presenta una ambigiiedad gra-
matical. Una minoria cree que es indicativo v, por lo tanto, una frase que caracteriza el
comportamiento de los corintios (“desedis ardientemente los mejores dones”), Pero esta
postura se encuentra con el inconveniente de que, en 14:1 y 39, zelosute es claramente
mperativo. Esdificil creer que el mismo verbo, con la misma forma y en el mismo contexto
cambie tan radicalmente de modo verbal en esta ocasion en particular (Gillespie, The First
Theologians, 126). Por lo tanto, es completamente biblico que deseemos y oremos porel
reparto de dones espirituales adicionales (14:13), eso si, estando siempre sujetos a los
propdsitos seberanos del Espiritu Santo (12:11),.
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Una respuesta cesacionista
a C. Samuel Storms
Richard B. Gaffin, Jr.

El Dr. Gaffin ha combinado la respuesta al Dr. Storms con la respues-
ta al Dr. Oss. La respuesta aparece a continuacién del ensayo de Oss
{pags. 281-293).



Una respuesta de la postura abierta,
pero cautelosa a C. Samuel Storms
Robert L. Saucy

La expresion de Storms sobre la posicion de la Tercera Ola no sola-
mente dibuja bien la Teologia, sino que transmite 12 pasion caracteristica de
su postura, es decir, el desec de conocer a Dios y de experimentar su poder
sobrenatural en la vida. Este fervor por el Espiritu y el ministerio es ejem-
plar. El beneficio de su influencia ha enriquecido a gran parte de la Iglesia,
donde en demasiadas ocasiones la vida se vive por el poder natural y el
cristianismo es principalmente una cuestién de doctrina méas que de vida.

Dado que la Tercera Ola representa una especie de teologia del ministe-
rio del Espiritu a medio camino entre ¢l evangelicalismo tradicional y el
pentecostalismo clasico, es natural que alguien desde una postura evangéli-
ca tradicional esté de acuerdo con muchas cosas de la presentacion de
Storms, Personalmente, aprecio su comentario de 1 Corintios 12:13, don-
de demuestra que el Bautismo en el Espiritu ocurre en la conversién y que
los intentos por distinguir entre un bautismo “por” el Espiritu experimen-
tado por todos los creyentes y un bautismo “en” el Espiritu administrado
por Cristo (como algunas posturas pentecostales sostienen) es biblicamen-
te imposible. Storms se refiere acertadamente a cualquier experiencia del
Espiritu después de la conversion como “ser lleno” del Espiritu, expresién
que, seglin anota correctamente, puede tener dos sentidos: la sélida calidad
de vida (por ejemplo, estar “lleno” del Espiritu), y una capacitacion espe-
cial o dotacidn de poder para una tarea concreta.

No obstante, encontramos algo de confusién cuando habla de los «en-
cuentros o experiencias con el Espiritu Santo después de la conversidn,
que estan relacionadas con la idea de “estar lleno”, pero que no son exacta-

223



¢SON VIGENTES LOS DONES MILAGROSOS?

mente lo mismo» (pags. 180-181), Al referirse a varios versiculos que ha-
blan de la entrega del Espiritu alos creyentes, Storms parece establecer una
distincién entre fa recepcion del Espiritu mismo por aquellos que ya son
creyentes, v la recepcion de su ministerio. Al referirse ala oracion de Pablo
en Efesios 1:17 dice: « A algunos les parece extraiio que Pablo orara para
que el Espiritu viniera a aquellos que yalo tenian~ (pags. 18C-181). Igual-
mente es importante paraél que la constriccién del genitivo (“laayuda del
Espiritu”, Fi. 1:19) sea interpretada como un genitivo de aposicidén (“la
ayuda o provision que es el Espiritu”), en lugar de como un genitivo subje-
tivo (“la ayuda que el Espiritu da”). Los comentaristas no se ponen de
acuerdo: la mayoria opta por la Gltima interpretacion, pero es dudoso que
Pablo pretendiera establecer una gran diferencia entre ambas.

Tampoco podemos interpretar que las referencias citadas, que hablan
de Dios como el que da el Espiritu, apunten a una diferencia significativa
entre la entrega del Espiritu y su ministerio. En algunos casos (Ga. 3:5) el
participio presente debe entenderse mas bien como la descripcién de Dios
como el Dador del Espiritu, y no tanto como una provisién del Espiritu
que Dios nos ha dado en el presente. En otros casos el énfasis si que puede
estar en la provision presente del Espiritu para suplir las necesidades de los
creyentes (por ejemplo, 1 Ts. 4:8). Pero si el Espiritu es una persona que ya
mora en el creyente: ¢qué significa “dar de nuevo” (pag. 182) el Espiritua
una persona, si no dar de nuevo el ministerio y poder del Espiritu para una
necesidad concreta? El mismo Storms nos dice que pedir el Espiritu Santo
(Lucas 11:13) es pedir al Padre que el Espiritu desempefie mas su ministe-
rio en nuestras vidas (pag. 183).

Estas recepciones especiales del Espiritu estan aparentemente unidas
con las experiencias elevadas, aumentadas o aceleradas del ministerio que
el Espiritu ejerce en la vida del creyente. Dependiendo de lo que se quiera
decir exactamente con estos adjetivos, yo pensaria que se refiere a que el
creyente normal experimentara épocas de especial consciencia de Dios y
de su poder mediante el Espiritu. Pero no veo como estas experiencias son
diferentes de la experiencia de “ser lleno” del Espiritu, especialmente cuando
consideramos sus dos aspectos apuntados anteriormente.

Mi principal preocupacion por la posicién de la Tercera Ola es la apa-
rente declaracién de que la actividad milagrosa de la época apostélica debe
ser normal para la Iglesia actual. Y digo “aparente” porque Storms parece
reconiocer que «una destacable concentracion de fenémenos milagrosos
[era] caracteristico de los apdstoles como representantes especiales de Cris-
to». Niega, no obstante, la idea de que los milagros solo se dieran en mo-
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mentos concretos en la Historia {pag. 189) y asegura que la descripcién de
los dones en el Nuevo Testamento claramente nos indica «a qué debe pare-
cerse el cristianismo del nuevo pacto» {pag. 203). Eso me suena muchoa
una frase de Jack Deere, otro defensor importante de la Tercera Ola (a
quien Storms cita frecuentemente), quien afirma que «el libro de Hechos
es la mejor fuente que tenemos para demostrar a qué debe parecerse Ja vida
de la Iglesia...»** Es mas, muchos de los argumentos presentados en el
€nsayo parecen apoyar esta posicion, pero, a la luz de las Escrituras, tengo
ciertas reticencias con algunos de esos argumentos.

1. Se dice que los milagros tienen muchos propésitos, de modo que aun
cuando su propésito de “sefial” (los milagros designados para confirmar o
autentificar) fueran una referencia concreta a Cristo y a los apéstoles, su
continuidad seria valida por otras razones. No niego que Dios haga mila-
gros por otras razones diferentes a la autenticacion, e incluso que los mila-
gros que eran sefiales tuvieran también otros objetivos (por ejemplo, las
“sefiales” hechas por Jestis y los apdstoles normalmente eran obras de com-
pasion hacia las personas que sufrian). Pero yo dudo que pudiéramos ha-
blar de la misma actividad milagrosa si dejamos de lado el propésito de
funcionar como “sefial”. En primer lugar, lo normal es que un milagro que
apunta hacia Dios exprese su amor. El hecho de que una “seital” sea una
obra de compasin, por lo tanto, no significa que el milagro tenga dos pro-
positos. La realizacién de una “sefial” puede ser una obra de compasién,
pero el proposito Gltimo del milagro es el de ser “seial”. La descripcion
preeminente de los milagros de Jesiis y de los apostoles como “sefiales” de-
muestra que éste era su fin (ltimo. Por lo tanto, si las “sefiales” no se nece-
sitan en la Iglesia de una forma permanente, parece razonable llegar ala
conclusién de que habra menos milagros.

2. En varias ocasiones se expresa la idea de que la Iglesia actual tiene las
mismas necesidades que la Iglesia del Nuevo Testamento y que, por lo
tanto, la misma actividad milagrosa debe continuar, Storms sugiere que en
la actualidad tenemos una necesidad mayor de sefiales que den testimonio
de nuestro ministerio de la Escritura de la que Jests tenia. En mi opinién,
no logra distinguir entre el ministerio de Jestis y los apdstoles como porta-
dores de la nueva revelacién inspirada, y el ministerio actual de ensefianza
y de predicacion de la Revelacién que ya nos ha sido dada en las Escrituras.
LaBiblia no asocia en ninguna ocasién las “sefiales” con la ensefianza de la
Escritura, sino mas bien con aquellos que hablaron palabras directamente

5% Jack Desre, Swrprised by the Power of the Spiit (Grand Rapids: Zondervan, 1993), 114.
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inspiradas por Dios. No creo que los continuistas vayan a afirmar queen la
actualidad Dios da una revelacién nueva en el mismosentidoen queladioa
los apéstoles y profetas del siglo primero; por tanto, 1a necesidad de sefiales
no es la misma que en aquel entonces. En relacion con esto, no creo que la
oracién pidiendo “sefiales” que encontramos en Hechos 4:29-31 pueda
utilizarse como la pauta normal para la Iglesia, como Storms sugtere. El
contexto posterior muestra con bastante claridad que los “sirvientes” {vs.
29) mediante los cuales las sefiales y prodigios iban a tener lugar, eran los
apostoles (cf. 4:33; 5:12).%

Otro argumento es el de la necesidad que la Iglesia tiene de seguir sien-
do edificada. Los continuistas argumentan que, dado que los dones fueron
entregados para la edificacion de la Iglesia, y 1a Iglesia sigue necesitando
edificacién, los dones deben estar presentes en la actualidad. Pero ahorano
rodas las cosas son como eran antes. Hoy, a diferencia del periodo funda-
cional de la Iglesia, no tenemos apostoles. Igualmente, el cierre del canon
indica, al menos, un cambio en el ministerio del Espiritu de revelacion.
Independientemente de si decimos que algunos dones han cesado, o que
simplemente han cambiado, lo que esté claro esquea manifestacion de los
dones espirituales hoy no es idéntica a la que vemos en el Nuevo Testa-
mento. Ha habido cambios -disefiados por Dios-, lo que hace que la cues-
ti6n de la manifestacion de los dones sea algo mucho mas complejo que
afirmar que las necesidades son las mismas y que, por lo tanto, los dones
son los mismos.

3. Un tercer argumento a favor del continuismo es que en la Bibliano se
ensefia que los dones vayan a cesar. Dejando a un lado que se trata deun
argumento basado en el silencio (la Biblia tampoco ensefia de forma expli-
cita que vayan a continuar), como ya hemos visto, algunas cosas han cam-
biado, y lo han hecho aiin cuando la Biblia no aporta ninguna ensefianza
explicita al respecto. No contamos con una ensefianza biblica explicitade
que la revelacién canénica fuera a finalizar, pero asi ocurrid, del mismo
modo que la profecia canénica cesé en los tiempos del Antiguo Testamen-
1o sin que se anunciara de formaexplicita. La posibilidad de la venida de
Cristo impidi6 alos escritores biblicos especificar qué pasaria cuando ellos
ya no estuvieran. Pero la historia de la Iglesia ha coincidido en que ha
habido cambios. El tema de la continuidad de los dones espirituales requie-
re considerar estos cambios.

% (. K. Barrett, A Critical and Exegetical Commentary on the Acts of the Apostles (Edim-

burgo: T 8 T Clark, 1994), 243, B F. Bruce, Comentario de los Hechos de los Apdstoles (Buenos
Aires, Argentina; Grand Rapids, Michigan: Nueva Creacién, 1998), 120.
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4. Un comentario final sobre la posicién continuista en general tiene
que ver con la explicacién de por qué la actividad milagrosa de la era apos-
télica, que encontramos principalmente en Hechos y 1 Corintios, no ha
sido la experiencia de la Iglesia. En lugar de reconocer que los cambios, co-
mo los que hemos visto anteriormente, son la explicacion l6gica, los conti-
nuistas apuntan a la falta de espiritualidad 0 a la falta de conocimiento de la
verdad biblica, en especial el conocimiento relacionado con los dones mi-
lagrosos. En cuanto a la falta de conocimiento biblico, no creo que la His-
toria muestre una relacién directa entre el conocimiento biblico y los mila-
gros. De hecho, muchos relaros de milagros vienen de épocas, como la
Edad Media, en las que el creyente normal tenia poco acceso a la Escritura,
ya que esta traducida a las lenguas vernaculas.

Sin duda, la incredulidad y 1a apostasia pueden impedir la recepcién del
poder milagroso de Dios. Dios seguramente hara menos si nadie se lo pide
con fe. Pero, como he apuntado en mi ensayo, el pecado de su pueblo en
tiempos biblicos no impidié que Dios enviara a poderosos profetas que
hacian milagros. Si pudo mandar a Elias e incluso los discipulos de Jests
mientras estuvo en la Tierra para hacer muchos milagros entre un pueblo
poco espiritual, sin duda pudo hacer lo mismo alo largo de la historiade la
Iglesia. Pero tenemos pocas pruebas de ministerios parecidos en laIglesia,
lo que sugiere que lo que marca la diferencia no es el pecado del pueblo,
sino el propdsito de Dios.

5. En cuanto al tema del uso de dones especificos en 1a vida de la Igle-
sia, aprecio lo que considero la postura moderada de la Tercera Ola sobre
varios temas relacionados con el ejercicio de dones milagrosos. La adver-
tencia de Storms de no depender de la profecia para tomar decisiones co-
tidianas esta bien desarrollada, como su reconocimiento de que la sanidad
no es el deseo de Dios para todas las enfermedades. Del mismo modo, el
don de lenguas no delata el nivel de relacién con el Espiritu, ni es impres-
cindible para la vida de oracién de todos los creyentes.

Existen algunos aspectos de la postura de la Tercera Ola presentada por
Storms con los que tengo serios problemas. Definir el don de la profecia
como «el relato humano de una revelacion divina» (pag, 205), de modo quela
manifestacién del don de “profecia” pueda incluir un error humano es, en
mi opinién, contrario a la descripcién biblica de la “profecia”. Si este es el

verdadero significado de la profecta en la Escritura, entonces ¢gpor quéla
“profecia” del Antiguo Testamento tiene mas autoridad y es aparentemen-
te mis fiable que la “profecia” de la Iglesia, como sostienen muchos defen-
sores de esta posicidn, incluyendo a Storms? Esta diferenciacién sugiere
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que esta postura defiende dos definiciones de profecia, lo que es dificil de
sostener biblicamente.

Aparte de la incoherencia de esa definici6n, creo que el verdadero pro-
blema esta en la definicién misma. Storms quiere separar la “revelacién”,
que es divina, y por lo tanto infalible, de la “percepcién o recepcion” de tal
revelacion, que es humana, y por lo tanto susceptible de equivocarse. Tal
separacion entre la revelacién y su recepcién nos lleva a creer que la revela-
¢ién no llega como palabras, sino que es aparentemente mas parecidaa la
revelaci6n sin palabras existencialista 0 neo-ortodoxa. Si la revelacion llega
através de palabras, incluso teniendo en cuenta la humanidad del profeta,
es dificil que éste falle al percibir o recibir tal revelacién y relatarla, a no ser
que quisiera cambiar deliberadamente las palabras. No estoy sugiriendo
que el profeta tenga que ser necesariamente capaz de interpretar la revela-
ci6n, Hubo profetas biblicos que aparentemente no entendieron del todo
las palabras de las que hablaban (por ejemplo, Daniel 12:8-9: Zacarias 4:5;
1 Pedro 1:10-11). Pero relataron las palabras de la profecia de forma co-
rrecta e infalible.

La definicién de Storms de 1a profecia no ve que la obra.de inspiracion
del Espiritu en la profecia impregna todo el proceso de la profecia, es decir,
también obra en las palabras habladas o escritas. Como Pedro dice sobre la
profecia: <hombres inspirados por el Espiritu Santo hablaron en nombre
de Dios» (2 Pedro 1:21). Sea cual sea la forma de la revelacién (por ejem-
plo, las visiones de Ezequiel), la revelacion final incluye el significado ver-
bal. Es decir, las palabras del profeta son la revelacién de Dios, y por lo
tanto Sus Palabras, no solamente el 7elsto humano de la revelacion (cf. 2
Sam. 23:2; Jer, 1:7,9, 1 Co. 2:13).

Sugerir la posibilidad de falibilidad en la profecia, comparndola con el
don de la ensefianza, no es correcto porque no tiene en cuenta la impor-
tante distincién que hay entre estos dos ministerios. Aparte de que la Escri-
tura nunca ensefia sobre la inspiracin del maestro —en cambio, si ensefia
sobre la inspiracién del profeta-, el mensaje del maestro siempre puede ser
comprobado por otros, porque tenemos la Revelacion objetiva en la Escn-
tura como base de la ensefianza. Pero en el caso de la profecia, s1 acepta-
mos la definicién de Storms, ésta no incluye una revelacidn objetivaala
que los demis se puedan dirigir. Por lo tanto, los demas no pueden llegar
hasta la revelacién de la profecia para poder corregir el relato de tal revela-
cidon y llegar a entenderla mejor.

Orro problema que tiene la definicién de profecia que da cabida al error
humano es el intento de encontrar apoyo en el error de la profecia de Aga-
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bo sobre Pablo. En lugar de que los judios lo ataran y le entregaran a los
gentiles, como la profecia dice (Hechos 21:11), en realidad los gentiles res-
cataron a Pablo de los judios, quienes querfan matarle. Mientras que a pri-
mera vista parece que se trata de una discrepancia, en realidad no es asi. El
mismo Pablo recoge lo que sucedié con palabras muy similares alasde la
profecia: «me arrestaron en Jerusalén y me entregaron alos romanos».
(28:17). No bastara argumentar, como hace Storms, que Pablo en realidad
estaba describiendo la ocasién en la que los romanos le escoltaron secreta-
mente de Jerusalén a Cesarea (23:12-35), ya que le «entregaron a los roma-
nos» antes de que saliera de Jerusalén.

El problema aparente se resuelve facilmente cuando entendemos el
concepto de “entregar a otros” tanto en la profecia como en la frase de
Pablo. Los judios no entregaron deliberadamente a Pablo a los romanos,
sino que, de hecho, fueron los causantes de que los romanos le arrestaran.
Por sus continuas acusaciones, también impidieron su liberacién y le obli-
garon finalmente a apelar al César. La frase de Pabloy x profecia de Agabo
entonces son un relato condensado que apuntan a que «los judios fueron
responsables de que Pablo acabara en manos de los romanos». La profe-
cla, por tanto, no es errénea, y no puede usarse como ejemplo para apoyar
el concepto de profecia falible como propone la Tercera Ola.

Finalmente, no veo que la exhortacién de Pablo a que el que profetiza
lo haga «en proporcion a su fe (Ro. 12:6) indique que «siempre habri gra-
dos mayores y menores de habilidad profética y, consecuentemente,
grados mayores y menores de precision profética» (pags. 207-208). Lo que
Pablo busca es que el profeta base su profecia inicamente en su dependen-
cia de Dios. Esta frase no sugjere que lo que el profeta diga fuerade la fe es
una “profecia” verdadera. Mis bien, como Cranfield explica: «existia la
posibilidad de la falsa profecia; también existia la posibilidad de que la pro-
fecia verdadera fuera adulterada por aditivos que no provenian de fa inspi-
racién del Espiritu Santo. De ahi la necesidad también de exhortar a los
mismos profetas a profetizar kutéd thy dvedoyloy T Tiotews, seghn la
analogia de la fe.»*

Resumiendo, no encuentro en las Escrituras nada que sirva para apoyar
la definicién de la profecia como «el relato de una revelacién», o que la
profecia pueda ser errénea. Esto no significa necesariamente que no pueda

93 5’)T. Robertson, Word Pictures in the New Testament (Nueva York: Harper & Brothers,
0), 3:486.

® CEB. Cranfield, A Critical and Exegetical Commentary on Rormans, ICC {(Edimburgo:
T & T. Clark, 1979), 2:620.
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haber manifestaciones proféticas en la Iglesia actual, pero pone en cues-
tién mucho de lo que los continuistas en 1 actualidad llaman profecia.

6. Nos centraremos ahora en el debate sobre el don de sanidad. Estoy
de acuerdo con la descripcion general de que Dios puede soberanamente
dar a una persona la habilidad de sanar en un momento en particular. No
obstante, el debate sobre Santiago 5 suscita algunas preguntas. En primer
lugar, en ese caso no tenemos pruebas de que se esté hablando de la mani-
festacion del don de sanidades. La sanidad es el resultado de la oracion de
un grupo de ancianos, y no se nos indica que uno de ellos recibiera el don
de sanidad. La sugerencia de que el don de sanidad esta relacionado con
el don de fe y que la “oracidn de fe” de Santiago es la manifestaci6n de tal
don es, incluso, mas problematica. Si asumimos (en armonia con la ilustra-
cién personal de Storms) que no todos los ancianos habian recibido el don
de sanidad, tampoco tenian el don de fe. Entonces, ¢significa esto que el
instrumento sanador se reduce a la oracién de una sola persona? Sin duda,
Santiago pretendia que entendiéramos que todos los ancianos debtan ha-
cer una “oracién de la fe”, y que la oracién concertada seria eficaz.

El mayor problema del debate continuista sobre el don de sanidad (y el
referente a otros dones milagrosos también) es ¢l mal uso que hacen del
ministerio de sanidad de Jesis, como vemos en la cita de Jack Deere. La
sugerencia de que Dios responderia a nuestras oraciones piadosas y se glo-
rificaria mediante las sanidades, como hizo mediante Jesis, es no conside-
rar en absoluto el significado de las sanidades de Jests como “sefiales”.
Aungque los Evangelios cuando hablan de las sanidades de Jesis hacen
muchas referencias a su compasion, el énfasis biblico esta en que esos mi-
lagrosos eran “sefiales” que le autentificaban como mensajero de Dios (cf.
Juan 20:30-31; Hechos 2:22). Si el propésito principal de la sanidad de
Dios es la expresion de su compasion, ;qué diremos de tantos casos en los
que Dios decidié no realizar milagros y no sanar? ¢{Tuvo menos compasion
en esos casos? O, cémo entender que el tiempo de Jesus y los apdstoles,
como incluso Storms reconoce, estuvo marcado por un despliegue extraor-
dinario de actividad milagrosa, incluyendo sanidades? ¢Es Dios més com-
pasivo en ciertos momentos de la Historia que en otros?

Dios puede y hace sanidades milagrosas en la actualidad. Pero sugerir
que quiere mostrar compasion mediante la Iglesta con sanidades milagrosas
como las de Jesiis es no considerar toda la ensefianza biblica relaciona-
da con los milagros de Jests. Esta teoria tampoco logra explicar satisfacto-
riamente por qué la Iglesia nunca ha experimentado una actividad milagro-
sa comparable ala de Jesis, y por qué no se sana hoy en dia a los enfermos
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de SIDA del mismo modo que Jests sanb a los leprosos de su dia (como se
deduce de la cita de Deere}.

7. Finalmente, en cuanto al don de lenguas, no veo que la frase del
apostol de que las lenguas son una sefial para los no creyentes esté hablan-
do solamente «del resultado negativo de un abuso particular de las lenguas...»
Creo que es dificil asegurar de forma precisa lo que Pablo quiso decir con
esas palabras. Pero lo que esté claro es que ensefia algo sobre el propésito
divino de las lenguas y no simplemente el resultado de su abuso. La teolo-
gia y la practica de las lenguas de los continuistas necesita abarcar el signi-
ficado de esta frase de una forma mas complera.

Esto nos lleva al aspecto del debate del don de lenguas que mas me
preocupa. De varias maneras se ha dicho que la funcién principal de las
lenguas era la edificacion personal, especialmente en el tiempo de oracién
personal y la vida devocional. Dicen que la obra intercesora del Espiritu de
Romanos 8:26-27 incluye lenguas. Como he explicado mas extensamente
en mi ensayo, es dificil ver en las Escrituras el énfasis del propésito de las
lenguas. En primer lugar, la ensefianza de Pablo sobre la ayuda del Espiritu
en la oracién (Romanos 8) ciertamente se aplica a todos los creyentes. Si
esto significa hablar en lenguas, entonces todos los creyentes deberdan ha-
blar en lenguas. Toda la teoria de Storms, de que las lenguas aportan «paz y
gozo» (pag. 213), son «profundamente tiles.. en nuestra vida de oracién»,
y «para profundizar en nuestra intimidad con el Sefior Jesucristo», incre-
mentan auestro celo en la alabanza (pag. 214), y nos equipan mejor
para ministrar a otros (pag. 213}, sugiere que las lenguas son, sobre todo,
para el crecimiento espiritual personal.

Todo esto es bastante contrario a la raturaleza de las lenguas como
uno de los «dones espirituales» que, segiin la Escritura, son parala edifica-
cién de la comunidad en primer lugar, y no para la edificacién personal, y
que se distribuyen entre los creyentes de forma que no a todos se les da el
mismo don, es decir, que no todos tienen el don de lenguas (1 Co. 12:30).
El iltimo punto habla especialmente en contra de la idea de que el propé-
sito de las lenguas es el crecimiento personal, ya que sin duda los medios de
Gracia que Dios da a sus hijos para que crezcan en su relacién con El son
iguales para todos.

El deseo de los continuistas de experimentar todo lo que Dios tiene
para nosotros como individuos y ver la manifestacion de su gloria en este
mundo oscuro actual es encomiable. Pero la forma en la que normalmen-
te tratan el tema de los dones milagrosos en la actualidad, en mi opinién,
nio se puede sostener de forma coherente. Tanto la Escritura como la expe-
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riencia sugieren que la era fundacional de la Iglesia fue un momento espe-
cial, y debemos considerar este hecho en relacién con los fendmenos mila-

Zrosos.
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Una respuesta pentecostal/carismdtica
a C. Samuel Storms
Douglas A. Oss

El doctor Storms ha escrito un gran ensayo desde el marco de la Terce-
ra Ola que est, en lineas generales, muy relacionado con el Pentecostalis-
mo, Simplemente existen un par de ireas en las que no estamos de acuerdo,
y a estas posiciones ofrezco ahora breves respuestas.

1. Terminologia. El Doctor Storms rechaza la doctrina pentecostal del
Bautismo del Espiritu mas por su terminologia que por su contenido (pag.
178). Sugiere la etiqueta alternativa «estar lleno del Espiritu» para referirse
ala dotacién concreta de poder. Los pentecostales ya utilizamos «estar
lleno del Espiritu» como expresion sinénima del Bautismo del Espiritu,
pero sostenemos que el uso que Lucas hace en Hechos 1:6-8 como progra-
ma para todo el libro justifica que se use la frase «bautizados en el Espiritu»
para referirse a la dotacion de poder.

2. Storms afirma que no existe ningin imperativo en el Nuevo Testamen-
to que diga que los creyentes tienen que ser bautizados en el Espiritu Santo.
Creo que aqui nos encontramos con lo mismo que en la respuesta al Doctor
Saucy. Consideremos lo que los pentecostales dicen de Lucas-Hechos y Pablo.
En primer lugar, el género narrativo expresa imperativos de forma diferente al
género epistolar. ¢§Qué nos quiere decir Lucas en Hechos 1:6-8, cuando Jesis
les dice a los discipulos que el cumplimiento dela profecia de Juan el Bautista
esta asomandose por el horizonte y que, por tanto, deben esperar en Jerusalén
hasta que reciban poder (dynamis) cuando el Espiritu Santo viniera sobre ellos?
¢Y qué teologia quiere comunicar mediante el cumplimiento de esta promesa
alo largo del resto del libro de Hechos? ¢Acaso no es esto el equivalente
narrativo de un imperativo? Recordemos el sermén de Pedro: «La promesaes
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para vosotros y para vuestros hijos, y para todos los que estan lejos, para tantos
como el Seftor nuestro Dios llame» (Hechos 2:39), En segundo lugar, debe-
mos permitir que Lucas explique el cumplimiento de la historia de la reden-
¢i6n usando sus propios conceptos, y no imponer lateologia de Pablo sobre
Lucas-Hechos. La armonizacion llegard cuando entendamos Ias diversidades
ordenadas por Dios, y el desarrollo del escrito lucano enfatiza el poder caris-
matico del Espirttu. Analizar una narracién buscando encontrar un lenguaje
epistolar es hermenéuticamente incorrecto.

3. Basandose en parte en su opinidn de que el Nuevo Testamento no res-
palda el Bautismo del Espiritu pentecostal, Storms asegura que las posteriores
experiencias de “ser llenos del Espiritu” «no se refieren tanto a una experiencia
espectacular o decisiva, sino a una apropiacion diaria» (pags. 179-180). Aunque
los pentecostales no negamos que el Bautismo en el Espiritu es una experien-
cia definitiva que deja las cosas resueltas para siempre, tampoco nos confor-
mamos con unasimple descnpaon de unadotacién de poder, yaseala prime-
raexperiencia o una experiencia posterior (por ejemplo, Hechos 2:4ss.; 4.31),
que la describa diciendo que no llega a ser algo espectacular o decisivo. Consi-
deremos solamente unas frases de Hechos: «éstos no estan borrachos, como
vosotros suponéis» (Hechos 2:15); la multitud reunida «se desconcertdn, y es-
taban «asombradosy perplejos» (2:67, 12); dDespués que oraron, el lugar donde
estaban reunidos temblé, y todos fueron llenos del Espiritu Santo y hablaron
la palabra de Dios con valor» (4:31). Esto, junto con la naturaleza de las mani-
festaciones que tuvieron lugar en Corinto, lleva a los pentecostales a definir la
dotacién en términos mas dramaticos que el Doctor Storms. Es mas, Ja expe-
riencia inaugural que nos introduce en el reino del poder del Espiritu Santo es
muy intensa, dramdtica y decisiva. Nos abre la puerta, pero no resuelve las
cosas de forma definitiva. El Dr. Storms tiene razén al enfatizar la necesidad
de buscar aDios cada diay buscar la presencia y el poder de su Espiritu Santo.

Basindonos en las evidencias de la historia de 1a redencion, existe un
solido fundamento biblico para entender 12 dotacién de poder como una
obra del Espiritu distinta a la regeneracién y la santificacién. La vision de
Storms del Nuevo Testamento le lleva a coincidir con este principio, aun-
que sus definiciones sean algo diferentes a las mias (pags. 179-184). Dejan-
do aun lado la terminologia, su argumento es persuasivo debido a que la
realidad de las experiencias regulares de poder espiritual en la vida cristiana
son diferentes a las de la regeneracién o la santificacion.

4. Sobre el cesacionismo, solamente quiero decir “Amén” atodo lo que
Storms ha escrito. Animara alos que ya estan de acuerdo con él y persuadi-

4 ¥ A
raa muchos que aGn no lo estan.
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La postura pentecostal/carismatica
Douglas A. Oss

A. Introduccién

El cambio en la comunidad evangélica en torno alos dones milagrosos
alcanzé proporciones dramaticas a finales de los afios ochenta! . Aunque
existieron indicios durante las dos décadas anteriores, muchos pentecosta-
les no se dieron cuenta de lo persuasivo que llegaria a ser un cambio. Adn
contando con la temprana publicacién de trabajos influyentes, como los
libros de Wayne Grudem sobre la profecta y Manifestaciones del Espiritu de
D.A. Carson, o noticias como la marcha de Jack Deere del Dallas Theolo-
gical Seminary, debido a un cambio en su teologia y espiritualidad (ver
Sorprendido pord Espiritu Santo),? muchos pentecostalts se sorprendleron
por las proporciones del cambio. Con las posiciones histéricas menos arrai-
gadas, muchos sectores de la comunidad pentecostal se dieron cuenta de
que existirfan mas oportunidades para dialogar con los evangélicos no ca-
risméticos, El presente trabajo confirma lo inclusivo que se muestra el
mundo evangélico en relacion con este tema: cinco evangélicos de diferen-
tes marcos teol4gicos colaborando en un libro sobre los dones milagrosos.

' Por ejemplo, el tema de 1a reunién anual de 1989 del Grupo de Teologia Evangélica
de la Sociedad de Literatura Biblica, fue sobre los dones espirituales y los milagros. En
la mesa se hizo evidente un abandono general del cesacionismo.

*Wayne Grudem, The Gift of Prophecy in 1 Corinthians (Washington, D.C.: Univ. Press
of America, 1982) The Gift of Propbecy in the New Testament and Today (Westchester: Cros-
sway, 1988); D.A: Carson, Showing the Spirit: A Theological Exposition of 1 Corinthians 12-14
grand Rapids: Baker, 1987); Jack Deere, Sorprendido por el Espiritse Santo, Miami, Ed

risma, 1996.
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Este capitulo expone la posicién representativa del Pentecostalismo cla-
sico? Es cierto que el Pentecostalismo no es un monolito teoldgico. Existe
mucha diversidad bajo el paraguas pentecostal. Pero a pesar de que i
contexto es el del Pentecostalismo clasico, las conclusiones de este capitulo
seran reflejo de la corriente general, aunque alguno de los métodos no
estén histéricamente asociados a ella (por ejemplo, la perspectiva de la his-
toria de [a redencién). Ademds, resaltaré la posicién carismitica en deter-
minados temas clave de doctrina, especialmente donde los carismaticos
tengan una visién diferente a la de los pentecostales clasicos. Comenzare-
mos ahora con el debate sobre las “segundas experiencias” y sobre silos
cristianos deben buscar una experiencia del Espiritu después de fa conver-
sion.

b. Sobre segundas experiencias.

Hace unios afios, durante una mesa redonda, un erudito cesacionista me
pidié que justificara la definicién pentecostal de la frase “Bautismo en el
Espiritu Santo”, puesto que ya la habjamos definido como “conversion”
en la historia de la Teologfa. Después de mi respuesta, tuvo lugar una ani-
mada discusién sobre una serie de temas relacionados, la mayoria de los
cuales voy a tratar en este trabajo. La pregunta inicial, no obstante, merece
una atencidn especial al principio de este ensayo, dado que ilustra un con-
cepto que es importante aclarar en este contexto. Mas especificamente, las
discusiones sobre la validez de las experiencias del Espiritu diferentes al
momento de la conversién no deberian deteriorarse convirtiéndose en de-
bates sobre Ias definiciones técnicas de [a terminologia teolégica. El tema
es demasiado importante como para “hablarlo” a través de las cuadriculas
doctrinales y la terminologfa de otros. Independientemente de la etiqueta
teolégica que usemos para referirnos a tales experiencias, la preguntassigue
en el aire: ¢gson estas experiencias del Espiritu diferentes a la regeneracién
y/o son posteriores a ella?

3 Setfa imposible recoger en un pie de pagina las miles de discusiones que he teni-
do con colegas a lo largo de los afios. Mis opiniones se han ido formando en una
comunidad de ministros y estudiosos pentecostales, especialmente mis estimados colegas
de la Facultad del Central Bible College, en ¢! pasado y en el presente. Si este ensayo
consigue hacer alguna contribucién positiva a este debate, el mérito es suyo. Y yo soy el
culpable de todos los defectos que la contribucion pueda tener.
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1. 3Es el Pentecostalismo realmente un movimiento de
segundas bendiciones?

La primera objecién que normalmente surge en torno a la teologia pen-
tecostal es el énfasis que hace en la obra del Espiritu y el poder que éste da
alos creyentes con posterioridad al momento de la satvacion. Los oponentes al
pentecostalismo suelen describir erréneamente este énfasis como una teo-
logia de “segundas bendiciones” o de “segundas experiencias” .* Los que
asi se pronuncian estan defendiendo la ensefianza biblica de que el creyen-
te recibe el Espiritu en la salvacién, y estan rechazando lo que para ellos es
una vision equivocada de la eficacia de la salvacién. Muchos piensan, equi-
vocadamente, que el pentecostalismo niega el Espiritu a los creyentes no
pentecostales. Segin tengo entendido, ningtin pentecostal sostiene que el
Espiritu no se reciba en la salvacién (jesto irfa en contra de las Escrituras?).
Los que creen en Cristo también tienen el Espiritu en su interior; si alguien

* Se hace necesario ahora distinguir entre los pentecostales y los pentecostales de la
santidad. Los pentecostales de los Movimientos de santidad se caracterizan por enfatizar
las «segundas experiencias» y son herederos teoldgicos de los avivamientos de santidad
de Wesley del siglo XTX (cf. D.W. Dayton, Theological Roots of Pentecostalism [Grand Rapids,
ZOI;IE].CI‘V&]J, 1987], 35-60). En 1a tradicién del pentecostalismo de la santidad 1a santifi-
cacibn se ve como una experiencia definitiva posterior a la conversion, que levaa la
santificacion total y a la erradicacién de la naturaleza pecaminosa; y a continuacién, uno
recibe el Bautismo en el Espiritu Santo. Estas ramas son més pequeiias que otras tradi-
ciones pentecostales no-wesleyanas. Seamos conscientes de que en nuestro debate vamos
ausar “pentecostal” y “pentecostal de la santidad” como términos distintos. Los grupos
pentecostales (por ejemplo, la Iglesia de Cristo y las Asambleas de Dios), a pesar de estar
enormemente u}ﬂuenciados en algunos aspectos por los avivamientos de santidad del si-
glo XTX, son mas parecidos teoldgicamente a la postura de los evangélicos reformados
en cuanto a la santificacidn y a las “segundas experiencias”, Cf. E.L. Waldvogel,
“The Overcoming Life: A Study of the Reformed Evangelical Origins of Pentecostalism”
(Ph.D. d;sg., Universidad de Harvard, 1977), 17, 25, passim. Las conclusiones de Dayton
son demasiado generales en cuanto al pentecostalismo y al evangelicalismo mis amplio,
pues recogen que la mayor influencia del pentecostalismo fue el metodismo de las “se-
gundas experiencias” (por ejemplo, el Metodismo no era un movimiento que predicara
solo las “segundas experiencias®). Muchos de los primeros lideres de las Asambleas de
Dios eran de otras tradiciones. El mis importante fue Eudorus N, Bell, el primer presidente
del Consejo General de las Asambleas de Dios y antiguo pastor bautista (Soscherr Baptist).
Es imposible I’!J.ﬂdll‘ su influencia, pero ciertamente no fue superado por ninguna otra
persona en su época. Como breve ejemplo, consideremos otros dos, J.W. Welch (rercer
presidente del Consejo General de las Asambleas de Dios, desde 1915 2 1920) y D. W.
Kerr (fundador influyente y pastor), ambos pastores de la Alianza Cristiana y Misionera
que trajeron consigo las tradiciones reformadas de A B. Simpson y R.A. Torrey. Waldvogel
es mas preciso al describir las corrientes teolgicas evangélicas que influyeron en el Pen-
tecostalismo y al identificar las doctrinas donde esas influencias se enraizaron dentro del
movimiento {cf. por ejemplo, “The ‘Overcoming Life™, 22-43),
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no tiente al Espiritu, no es de Cristo. Ademas, en la conversion la recepcion
de 12 persona del Espiritu no es una recepcién parcial, sino completa
(cf. Ro. 8:14,9-17; G4. 3:1-5, 4:6; Ef. 1:13-14),

Cuando los pentecostales hablan de “recibir” el Espiritu como una ex-
periencia posterior a la conversién, hablan de la obra del Espiritu por la
que da poder al creyente de formas “carismaticas” para que pueda dar
testimonio y para que pueda servir. Necesitamos hacer varias clarificacio-
nes en este punto. (1) Reiterando o anteriormente dicho, no quieren decir
que algunos creyentes no tengan el Espiritu.®

(2) El énfasis en la experiencia posterior a la conversion (o, dentro del
pentecostalismo, la segunda bendicion o segunda experiencia), no esta en
que sea necesario un lapso de tiempo entre la regeneracion y “ser lienos del
Espiritu® {cf. Hechos 8:12-16, donde hubo un lapso de tiempo entre la
salvacibén y el ser llenos del Espiritu; 10:44-47, donde todo sucedi6 como
parte de un bloque de acontecimientos), sino més bien en la diferencia
teoldgica entre las dos obras del Espiritu: una transforma el interior (rege-
nera/santifica, por ejemplo, Rom. 8:1-11; Ga. 3:1-5; 4:6; 5:16-26) y la otra
dota de poder (carismdtica, por ejemplo 1 Cor. 12-14).% La remision de
pecados debe venir primero, pero no siempre existe un lapso de tiempo
claro y definido entre 1a conversion y el Bautismo del Espiritu. De hecho,
los pentecostales histéricamente han enfatizado que esta experiencia es
postble desde el momento en que el Espiritu Santo entra a morar en el
creyente, y cuando narran sus testimonios frecuentemente hablan de haber
sido salvos y bautizados en el Espiritu mismo, después de responder a una
invitacién a aceptar la salvacién. Quizés una expresién adecuada del punto
de vista pentecostal no sea «experiencia post-conversién» o posterior ala
conversion, SInO «eXperiencia exXtra-Conversion».

(3) Los pentecostales no creen que ser bautizado en el Espiritu sea una
experiencia en la que el Espiritu te capacita de forma definitiva, de una vez
para siempre. De hecho, alo largo de la Historia han enfatizado la necesi-
dad de ser “llenos de nuevo”, una expresion que indica que la obra del Es-
piritu Santo por fa cual otorga poder, acompafiada de diferentes manifesta-
ciones, es algo que sucede repetidamente en la vida de un creyente.”

5 Myer Pearlman, Knowing the Doctrines of the Bible (Springfield: Gospel Publishing
House, 1937), 395-8. Pearlman es un representante de los primercs tedlogas pen

¢ Los pentecostales no son los finicos que creen en una experiencia de recepcién de
poder diferente a la conversion. Martyn Lloyd-Jones también creia en su existencia, y la
llamé Bautismo en ¢} Espiritu. Ver el libro de Tony Sargent, The Sacred Anointing: The Prea-

ching of Martyn Lioyd-Jones (Wheaton: Crossway, 1994), 39-101. esp. 40-42.
7 Pearlman, Knowing the Doctrine of the Bible, 315-16.
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Resumiendo, determinar si el Pentecostalismo es un movimiento de
“segundas experiencias” depende de la definicidn de cada uno. La Pneu-
matologia pentecostal no incluye la “segunda experiencia” tal como se en-
tendia en el avivamiento pentecostal de la santidad del siglo XIX (crefan
que erauna obra que santificaba y daba poder de forma definitiva, de una
vez parasiempre); la definicién pentecostal de esta experiencia es mis bien
cercana (pero no idéntica) a la teoria de «ser llenos varias veces».* El Bau-
tismo en el Espiritu Santo, como lo han definido los pentecostales en su
teologia sistematica, es la primera vez que el Espiritu da poder al creyente,
experiencia que inaugura una vida caracterizada por las continuas unciones
del Espiritu. A diferencia de la regeneracién, no tiene una naturaleza defi-
nitiva. Ademds, el Espiritu da poder al creyente desde el primer momento
de fe, sin que tenga que pasar un lapso de tiempo, y sin ningiin requisito o
necesidad de tener primero cierto nivel de santificacién.’

No obstante, si definimos la teologia de Ia segunda experiencia como que
los creyentes tienen experiencias diferentes a la regeneracién/santificacién y
que estas experiencias son una accion del Espiritu diferente, cuyo objetivo es
dar poder, son teolégicamente separables de la conversién, y tienen lugar
después de un Bautismo en el Espiritu Santo {como se define dentro del
Pentecostalismo}, entonces el Pentecostalismo es un movimiento que de-
fiende Ia segunda experiencia. Como pentecostal, mi impresién es que nues-
tra pneumatologia da cabida a una primera uncién, y una segunda, terceray
cuarta uncion, jy todas las que vengan! En otras palabras, ser llenos del Espi-
ritu es algo tan caracteristico de la vida cristiana como la santificacién.

En cualquier caso, €] mismo Nuevo Testamento describe ocasiones en
que algunos creyentes “fueron llenos” de nuevo después de 1a conversién,
y también ordena al creyente ser “lleno” del Espiritu, con posterioridad al
momento de la salvacién. En Hechos 4:31, el mismo grupo de gente que
habia estado en Pentecostés es, de nuevo, “llenado” {gplesthesan, el mismo
verbo y modo que en 2:4) con el Espiritu Santo, y gracias a ello predicaron
valientemente y realizaron por lo menos una sefial milagrosa (cf. también
Hechos 4:8; 6:3; 10; 7:55; 10:19, 38; 13:14, 9, 52).° Y Pablo exhorta a los

¢ Probablemente debido a la influencia de A B. Si R.A To sus fi

? En lastradiciones pentecostales de los movimi m sautidad,rrgrequlsuy i 90:1panems. necesario
para el Bautismo en el Espiritu Santo es la santificacion plena.

1°8i las experiencias de Hechos 2 son irrepetibles para ese grupo de gente, spor qué
tenemos 4:312 Igualmente, si el lenguaje en Hechos 2 describe 1a salvacién, ¢quiere eso
decir que en 4:31 aquellos creyentes se vuelven a salvar? Otro punto a considerar s el
siguiente: 4:31 tiene el mismo verbo y basicarente 1a misma sintaxis que 2:4, A mi me
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efesios a estar “llenos [continuamente] del Espiritu” (Ef. 5:18) y alos corin-
tios a profetizar, sanar, hablar en lenguas, etc. (1 Co. 12-14). Asi, el tema
sobre la legitimidad de las experiencias extra-conversién se reduce a anali-
zar de qué tipo de experiencias se trata (es decir, deja a un lado la cuestion
de si hay otras experiencias después de la salvacion), Para construir una
teorfa pentecostal del tema, ahora nos centramos en un estudio biblico
teolégico de la obra del Espiritu, incluyendo consideraciones acerca de las
diferencias entre las presentaciones de Pablo y de Lucas."

2. Un estudio biblico-teologico de la obra del Espiritu

Aungque pueda sonar anacrénico, la pneumatologia pentecostal se acer-
caa lateologia biblica desde el marco de la historia de la redencion. A pesar
de que es cierto que tal acercamiento no forma parte explicitamente de la
historia de la hermenéutica penitecostal, ya formaba parte del acercamiento

parece que si Lucas estuviera preocupado por distinguir entre la naturaleza de ambos
acontecimientos, no los habria descrito utilizando un lenguaje idéntico. Pero Lucas no pre-
tende distinguir estos hechos. Mas bien, en 4:31 esta presentando mis de la obra que el
Espiritu ya ha realizado: ungir con poder esptitual.

1 L a5 dos obras distintas del Espiritu eran un aspecto conin de las primeras apologias
del Pentecostalismo, pero nadie elaboré una metodologia de manera coherente y explicita
en los primeros afios del movimiento {cf. Gary B. McGee, “Early Pentecostal Herme-
neutics”, en Initial Evidence, G. McGee, de. [Peabody, Mass.: Hendrickson, 1991, 96-118).
Fue el doctor Anthony D. Palma quien, como estudiante universitario en los afios 60 y
principios de los 70, desarrollé las evidencias biblico-teoldgicas de forma sistematica y seria
{lamentablemente para el mundo académico, su trabajo atin no ha sido publicado). Su
estudio detallado y cuidadoso demostrd tanto las distinciones del Antiguo Testamento
entre las dos obras fundamentales del Espiritu Santo como las diversidades en la pneu-
matologia de Pablo y de Lucas. Logicamente, en sus conferencias sobre la diferencia entre
el énfasis paulino de la “transformacién interior” y el énfasis lucano en “Ja dovacién de
poder” puso los cimientos para los posteriores estudios pentecostales sobre este tema. El
material que doy ahora en mis clases estd basado en los apuntes que tomé en varias
asignaturas recibidas entre los afios 1976 a 1979 en el Seminario de las Asambleas de Dios
en Springfield, Missouri: “El Espiritu Santo en la Iglesia del Nuevo Testamento™, “Teologia
del Nuevo Testamento “ “Exégesis griega: 1 Corintios 12147, Desde el tr'aba]o seminarial
del Dr. Palma, nadie ha avanzado mis alli de sus pensamientos iniciales. Algunos detalles
se han completado, como el analisis mas exhaustivo del trasfondo de la Septuaginta de
los modismos lucanos (Roger Stronstad, The Charismatic Theology of Luke{[Peabody, Mass.:
Hendricksen, 1984]. Palma incluyé bastante informacién sustancial del trasfondo de la
Septuaginta en sus conferencias,) Recientemente se han utilizado nuevos métodos, como
los acercamientos literarios a Lucas-Hechos (por ejemplo, Donald Johns, “Some New
Directions in the Hermeneutics of Classical Pentecostalism’s Doctrine of Initial
Evidence”, en Initial Evidence, 145-67)
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no verbalizado de los primeros pentecostales cuando estudiaron las impli-
caciones del desarrollo del plan divino en diferentes momentos biblicos,
como por ejemplo en Joel 2:28-32 y su cumplimiento en el libro de los
Hechos. La hermenéutica contemporanea pentecostal ya ha adquirido el
método historico-redentor como método explicito, y seguira siendo el acer-
camiento fundamental porque demuestra de forma natural la validez de la
pneumatologia pentecostal. Por lo tanto, nuestro estudio tendri en cuenta
la historia de la redencién mientras comparamos las obras del Espiritu que
transforman el interior y que otorgan poder, con vistas a averiguar si hoy es
valido buscar que el Espiritu nos dé poder.”?

a. La obra del Espiritu en el periodo del Antiguo Testamento

El primer tema para nuestra consideracion es ver si en el Antiguo Tes-
tamento existe una obra del Espiritu de dotacién de poder diferente ala
obra transformadora del Espiritu. De hecho, la primera es mucho més
evidente que la segunda. Por ejemplo, algunos individuos son ungidos con
el Espiritu para profetizar (por ejemplo, Ntim. 11:24-27; 1S, 10:6; 19:20;
28.23:2,1Cr. 12:18; 2 Cr. 20:14-17; 24:20; y en todos los escritos proféti-
cos), para realizar hazafias milagrosas (Jue. 14:6, 19; 15:14-17, 1 R, 18:12),
para ejercer poder espiritual en el liderazgo (Jue. 3:10; 6:34; 11:29; 1
S. 16:13), o simplemente para desempefiar el trabajo que les habia sido
encomendado dentro de la Casa de Dios (Ex. 35:30-35). Igualmente, en
numerosas narraciones de milagros, donde el Espiritu no se menciona de
forma explicita, los agentes humanos son profetas cuya calificacién defini-
tiva es la uncidn del Espiritu (por ejemplo 1 R. 17:17-24; 18:16-46; 2 R.
2:19-22; 4:17). La uncién de poder por parte del Espiritu estaba limitada a
ciertos individuos, y en la mayoria de los casos, “vino sobre” ellos por un
periodo relativamente corto y con un propésito especifico {por ejemplo la
profecia, laliberaci6n, etc.). El Antiguo Testamento anticipa que esta obra
del Espiritu en la nueva era se democratizara en la Casa de Dios, una cues-
tién que exploraremos mas adelante.

12 La frase “dotacién de poder” fue acuiiada por el Pentecostalismo inicial como
sinbénimo del Bautismo del Espiritu Santo, y se convirtié en una expresién muy conocida
(cf. Pearlman , Knowing the Doctrines of the Bible, 508-13). Mantendremos en suspense el tema
del cesacionismo y la pregunta més amplia sobre la continuidad de los dones milagrosos
alolargo delos ulumos dias hasta la seccién siguiente, a pesar de que el material biblico
no haga esta separacién.
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Junto con estos ejemplos de actividad carismatica del Espiritu, también
encontramos en el Antiguo Testamento pruebas de la transformacién que
realiza en el interior del ser humano, que le da lo necesario para estar en
conformidad moral con la voluntad de Dios. Saber si el Antiguo Testa-
mento presenta de forma explicita al Espiritu como el transformador de la
naturaleza humana en este periodo es una pregunta discutible. Existen oca-
siones en las que la obra transformadora del Espiritu est bien clara. Por
ejemplo, Dios ordena a los israelitas circuncidar sus corazones (Lv. 26:41;
Drt. 10:16; cf. Ro. 2:28-29); leemos que los israelitas habian afligido al Espi-
ritu Santo de Dios en el desierto mediante su rebeldia (Is. 63:10-11); el
Antiguo Testamento afirma repetidamente que Dios honra a un espiritu
humilde y contrito (2 S. 22:28; 2 R. 22:19; 2 Cr. 7:14; Sal. 25:9; 51:17; 66:2);
el Espiritu ofrece instruccién moral y direccién (Neh. 9:20; Sal. 143:10).

Ademas, Dios ordena a los miembros de 1a casa de Israel que se desha-
gan de la inmoralidad y adquieran un nuevo corazén y un nuevo espiritu
(Ez. 18:31). David expresa un deseo similar al de tener un corazén nuevo
en su oracidn de arrepentimiento por los pecados relacionados con Betsa-
bé (Sal. 51:10, 17; fijémonos en la asociacién de esta peticién con la uncién
del Espiritu a David, en el versiculo 11). Pero la transformacién interior,
wanto requerida por Dios como deseada por David, no se describe como
una experiencia universal en medio del pueblo de Dios de ese periodo. Mas
bien, el Antiguo Testamento anticipa una nueva era futura durante la cual
la obra transformadora del Espiritu se convertira en una realidad universal
en medio del pueblo de Dios. Por lo tanto, debemos considerar las eviden-
cias del Antiguo Testamento también a la luz de su naturaleza preparatoria,
ya que expresa la esperanza del cumplimiento futuro, un cumplimiento que
se realiza en el Nuevo Testamento tanto en el irea de la transformacion
interior de la persona como en el irea de la dotacion de poder.

b. La anticipacién del Antiguo Testamento de la obra futura del
Espiritu.

En cuanto ala entrega de poder por parte del Espiritu, el Antiguo Testa-
mento claramente prepara el camino para “los ltimos dias”, cuando el poder
carismatico del Espiritu se universalice en medio del pueblo de Dios.”” En la

B Existe un acuerdo generalizado de que la esperanza del Antiguo Testamento por
este derramamiento prepara el camino para el cumplimiento del Nuevo Testamento, Cf.
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época futura, ya no estard restringido a ciertos individuos, sino que todos los
miembros del Reino de Dios recibiran el Espiritu como uncién profética.*

Esta esperanza se expresa en primer lugar por Moisés, en Ntimeros 11:29.
Moisés estaba cansado de soportar en solitario la carga de liderar a los re-
beldes israelitas y apelé al Sefior para que le liberara de esa carga, aunque
ello significara su propia muerte (11:10-16). Dios le dijo que eligiera a seten-
ta ancianos israelitas y que les reuniera en asamblea en la tienda de reunién
donde el Sefior prometid: «Descenderé y hablaré contigo allf, y tomaré del
Espiritu que est2 sobre ti y lo pondré sobre ellos, y llevarin contigo la carga
del pueblo, para que no lalleves ti solo» {vs. 17). Después de que se reunie-
ran los setenta ancianos, «el Sefior descendié en la nube y le hablé fa Moi-
ses]; y tomo del Espiritu que estaba en él y lo colocd sobre los setenta
ancianos. Y sucedié que cuando el Espiritu reposé sobre ellos, profetiza-
ron, pero 1o volvieron a hacerlo méas». (vs. 25). El propésito de esta uncién
eradesignar a los setenta ancianos e iniciarlos en las funciones de liderazgo
que aliviarian algo de la carga de Moisés. La profecia funciond como
una “sefial” de que verdaderamente habian sido designados y ungidos.”

Pero el Espiritu se quedd también con Eldad y Medad, dos ancianos
que no estaban entre los setenta, y profetizaron en el campamento. En
respuesta a la peticién de Josué de que alguien les detuviera, Moisés dijo:
«¢ Tienes celos por causa de mi? jOjala que todo el pueblo del Sefior fuera
profeta, que el Sefior pusiera su Espiritu sobre ellos» {vs. 29). De este
modo, la narracidn expresa la esperanza de una experiencia carismética
universalizada, en la que no existe el control humano sobre la actividad del
Espiritu, sino que el Espiritu tiene libertad de descender sobre quien quie-
ra.'® El deseo de Moisés también presagia que el Canon ird avanzando
hacia ese cumplimiento, pues Joel auguraria que algin dia “todas las perso-
nas” profetizarian.

O. Palmer Robertson, “Tongues: Sign of Covenantal Curse and Blessing”, W'T] 38 (1975);
43:47. Robertson llama a esta relacién entre el Antiguo Testamento y el Nuevo Testamento
“el principio de preparacién”. Como cesacionista, argumenta que el cumplimiento sola-
mente estaba previsto para la época fundacional de la Iglesia. Cf, también Wayne Grudem,
“1 Corinthians 14:20-25: Prophecy and Tongues As Signs of God’s Attitude”, WTJ 41
(1979): 381-96. Grudem opina que la preparacién del Antiguo Testamento para el cum-
plimiento del Nuevo Testamento fija el marco conceptual para todo ¢l periodo de los
dltimos dias, no solamente para el llamado “periodo fundacional”.

“ Esto es cierto incluso del Mestas; of. Isaias 61:1-23, citado en Lucas 4:18-19,

¥ Cf. 5. B. Parker, “Possesion Trance and Prophecy in Pre-Exilic Israel”, VT 28 (1978):
27185, esp. 27677.

¢ Parker (Ibid., 279-8G) Entiende que la parracién representa los intentos del liderazgo
tradicional para controlar la actividad profética de aquellos que no eran reconocidos oficial-
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La esperanza de universalizacién de la actividad carismatica toma una
forma mis concreta en Joel 2:28-32. Después de un periodo de juicio (2:11)
y de arrepentimiento (2:12-17), Israel serd restaurado (2:18 ss). Como parte
de esta restauracién, Dios “derramara” (heb. Spk; LXX ekcheo) su Espiritu
sobre todo el pueblo (vs. 28a-29b), y como resultado la actividad carisma-
tica se universalizara (vs. 28b-29; por ejemplo, los hijos, hijas, ancianos,
jovenes, incluso los sirvientes), habra «prodigios enlos cielos y en latierra
(vs. 30-31a), que venga el dia del Sefior» (vs. 31).” Durante este tiempo,
todos los que invoquen el nombre del Sefior y alos que el Sefior llame
seran salvos (vs. 32). En contraste con la era anterior, en la que el Espiritu
solo daba poder a ciertos individuos, el derramamiento del Espiritu Santo
en esta época futura se extenders 2 todo el pueblo de Dios y el Espiritu
dari poder a los creyentes."

El Antiguo Testamento también espera en el futuro la labor transfor-
madora del Espiritu. Las pruebas que hemos encontrado en cuanto ala
circuncisién del corazén y de 1a obra del Espiritu para transformar la natu-
raleza humana dentro del periodo del Antiguo Testamento {Lv. 26:41; Dt.
10:16; Neh. 9:20; Sal. 143:10; Is. 63:10-11) es un presagio del desarrollo
que vamos a ir viendo en el Canon en cuanto a esta esperanza futura, ex-
presada por los profetas. Jeremias predice el dia cuando el Sefior haraun
nuevo pacto con su pueblo, momento en el que pondra su ley en sus men-
tes y la escribira en sus corazones (Jer. 31:31-34, esp. 33; cf. He. 8:7-13).
Ezequiel predice especificamente esta transformacion como la obra del
Espiritu. Segtin su descripcién de 1a nueva era, serd una épocaenlaqueel
Sefior pondri un “nuevo espiritu” en su pueblo y les dara un nuevo cora-
zén para que sigan su ley (Ez. 11:19-20). Esta transformacion moral se
conseguira mediante el Espiritu de Dios, que pasara a morar en cada inds-
viduo (36:26-27; 37:14). La esperanza de regeneracidn se establecid, por
tanto, mediante la promesa de que el Espiritu moraria en el ser humano.

mente como profetas, Del mismo modo, Martin Norh, Numbers (Filadelfia: Westminster,
1968), 90. La ideologfa de 1a narracién misma, expresada en la reprimenda de Moisés a
Josué, se opone a ese tipo de control,

7 Ver el cuidadoso uso det ekcheo de la Septuaginta en Hechos, tanto en la cita de
Joel (Hechos 2:17-18), como en Ias descripciones posteriores (2:33: 10:45)

 También Douglas Stuart, en Hosea-fornab, WBC (Waco, Texas: Word, 1987), 260-261.
Explica: «En la nueva era todo el pueblo de Dios tendri todo lo que necesita del Espiritn
de Dios. La era antigua se caracterizaba por la influencia selectiva y limitada del Espiri-
tu sobre algunos individuos: ciertos profetas, reyes, etc. Pero mediante Joel, el pueblo esta
escuchando una nueva forma de vivir enla que todo el mundo puede tener el Espiritu.»
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Resumiendo, el Antiguo Testamento contiene dos funciones principa-
les del Espiritu Santo, dar poder, y transformar a las personas. (i) En cuan-
10 ala primera funcién, vemos cémo el Espiritu dota de poder a individuos
concretos para profetizar, realizar milagros, liberar, o llevar a cabo la tarea
asignada. El Antiguo Testamento también anticipa una nueva era cuando
esta operacion del Espiritu se universalizard entre todo el pueblo de Dios,
¥ ya no estara restringida a unos pocos, y seguiré caracterizandose por las
manifestaciones carismaticas, (it) El Espiritu transforma la naturaleza hu-
mana, teniendo como resultado la circuncisién del corazén y Ia obediencia
delaley de Dios. El Antiguo Testamento también anticipa una nueva era
de cumplimiento en la que Dios pondra su Espiritu en su pueblo y les dar4
un nuevo corazon y una mente nueva sobre la que estard escrita su ley.

Ahora consideraremos el Nuevo Testamento, que revela como se cum-
plen estas promesas en Cristo y en su Cuerpo, que es la Iglesia.

c. El cumplimiento de la obra del Espiritu en el Nuevo Testa-
mento,

Enlaera del cumplimiento neotestamentario, las dos funciones del Espiri-
tu contintian, pero ahora en plenitud cristolégica. No necesitamos demostrar
el cumplimiento en el Nuevo Testamento de la obra transformadora del Espi-
rivw; cualquier Introduccion a fa Teologia, por bisica que sea, tratara este tema,
¥ no es un tema que cree debate entre los evangélicos pentecostales y los no
pentecostales. Ambos grupos coinciden en que la regeneracién es la experien-
cia transformadora de la salvacién, y que el Espiritu pasa a morar definitiva-
mente en los cristianos (Ro. 8:9; Tit. 3:5-7). Para que se cumpliera la esperanza
del Antiguo Testamento de que el Espiritu moraria en el ser humano, Cristo
hizo que el nuevo nacimiento mediante el Espiritu fuera para todos los que
tuvieran fe en El (Juan 3:5-8).

Nuestro proposito es explorar si el Nuevo Testamento presenta la fun-
cion del Espiritu de dar poder, distinta a la regeneracién, como parte del
cumplimiento de la esperanza veterotestamentaria de que habria una nueva
era del Espiritu. El debate sobre este aspecto de la pneumatologia gira
inevitablemente en torno a los diferentes énfasis que encontramos en el
corpus lucano y en parte de las cartas paulinas.

D.A. Carson escribid lo siguiente 2l evaluar el estudio que Roger Stronstad
hace sobre la distincion entre la pneumatologia de Lucas y 1a de Pablo:
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«Decir que Lucasy Pablo desarrollaron teologias complementarias, esuna cosa
@oqunmb,qua&o!Man@iémmaﬂamwrsiémmqmmmh
posibilidad de algrin tipo de dotacion de poder espiritual posterior ala conversion,
mientras que Lucas hace hincapié en esto sHltimo); pero decir que Pablo'y Lucas
desarrollaron teologiascontradictorias,es otramusy diferentepor gemplo, que Pablo
nodacabidaaningnaformadeteologiadesegunda bendicion o segundaexperierr
ciamientras gue Lucas la defrende aultranza), La polaridad puede agradar aesa
partedelacorriente moderma queencuentraen el Nuevo Testarmento una seriede
reologias diversase incluso contradictorias, y que cree queel Canon ofrecen abani-
code opciones; pero esto tiene un alto precio. Ya no sepuede hablar deteologia
canonica enunsentido completo. Avin peor, cuando tenernos dos teologias contradic-
torias, las dos no pueden ser verdaderas; por lo que no se puede hablar de que el
Canon ofrece un abanico de teologias, dado que una o mds de una sevin falsas.»*

La advertencia de Carson sobre la tesis de Stronstad es, al mismo tiem-
po, una advertencia sobre el acercamiento pentecostal historico a las
diferencias canénicas entre las dos funciones del Espiritu, ya que los pente-
costales durante décadas han incluido en su pneumatologia las diferencias
entre Pablo y Lucas.”

De hecho, la primera frase de Carson (sobre que Lucas y Pablo desarro-
llaron teologias complementarias) es una descripcion del Pentecostalismo
clasico; es decir, aunque Pablo y Lucas tengan énfasis diferentes en cuanto
ala naturaleza de la obra del Espiritu, no se contradicen teologicamente.

5D, A, Carson, Manifestaciones del Espivitu, Andamio, Barcelona, 2000 comentando el
libro de Roger Stronstad, The Charismatic Theology of Liske.

»Ver, por ejemplo, Pearlman, Knowing the Doctrine of the Spirit, 290-320; Palma, “Holy
Spirit”.

P Cf. Robert Menzies, “The Development of Early Christian Pneumatology with
Special Reference to Luke-Acts”, tessis doctoral, Universidad de Aberdeen, 1989 {publi-
cacién: JSN'TSup 54 [Sheffield: JSOT Press, 1991}; mis citas son de la tesis original).
Menzies opina que la pneumatologia de Lucas “excluye” cualquier aspecto soteriologico
de la obra del Espiritu y, por lo tanto, excluye teolégicamente la vision paulina sobre la
obra del Espiritu en la salvacién (309). De hecho, argumenta que la pneumatologia
sotetioldgica de Pablo fue desconocida en otros sectores de la Iglesia primitiva hasta los
afios 70-80 d.C (310) y que «ni Lucas ni la Iglesia primitiva le atribuyeron un significado
soteriolégico al don pneumatolégico en la forma que Pablo Io hizo (37; entonces uno
puede preguntarse sobre la frase de Jesils en Juan 3:5.8). También concluye que «Lucas
aparentemente 10 conociz las epistolas de Pablos (310). Por su lado, la pneumatologia de
Pablo excluye la perspectiva lucana. Asi, en cuanto a Hechos 19:1-6, Menzies argumenta
que Pablo nunca habrfa formulado a los discipulos de Efeso la pregunta que encontramos
en este texto, porque Pablo no concebia que alguien se salvara y no recibiera el Espiriu
(26268, esp. 268; aqui Menzies no distingue entre la “regeneracién” y “uncion de poder”).
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Por otro lado, el acercamiento antitético que Carson describe no es carac-
teristico ni de Stronstad ni del Pentecostalismo histérico. Sin embargo, el
apunte de Carson sobre la autoridad e infalibilidad de la Escritura sigue
siendo importante para que los pentecostales nos aseguremos de no ale-
jarnos de nuestras raices evangélicas, o de nuestra creencia en la incuestio-
nable autoridad de la Palabra de Dios. Carson no esta llamando a los
pentecostales a abandonar su punto de vista sobre las distinciones entre
Pablo y Lucas; simplemente esta pidiendo que realicemos una formulacién
cuidadosa y una dialéctica que no rechace ni socave la autoridad biblica.

A pesar de todo, las diferencias entre Pablo y Lucas son cructales para
responder a nuestra pregunta. Después de todo, si no existen diferencias, y
Lucas simplemente estd utilizando un género diferente para expresar la
misma teologta regeneradora de Pablo, entonces la pneumatologfa pente-
costal esta equivocada. Los pentecostales mantienen que debemos analizar
el pensamiento de cada autor biblico de forma individualizada antes de
integrarlo en el conjunto. El intérprete no deberia pasar por alto las diver-
sidades biblicas legitimas por hacer un favor a las categorias tradicionales
de la teologia sistematica: las diversidades en el Nuevo Testamento son
diversidades ordenadas por Dios. Y en el caso del énfasis lucano sobre el
poder que el Espiritu otorga, incorporar su contribucidn distintiva es esen-
cial paratener una compresién global y completa de la ensefianza neotesta-
mentaria sobre el Espiritu. Por lo tanto, los pentecostales tratan este tema
dejando que Lucas desarrolle su propio pensamiento teolégico; en su in-
terpretacion se centran en el uso que Lucas hace de la terminologia y los
énfasis teolbgicos.

Por lo ranto, segin Menzies, el didlogo en Hechos 19:1-6 es una “construccidn al estilo
de Lucas”; “Pablo, sin duda, hubiera relatado la historia de forma diferente” (268); y “Pablo
no habria interpretado ni narrado” los acontecimientos de Hechos 19:1-6 como Lucas
los presenta (esta tltima frase esti extraida de R. Menzies, “Coming to Terms with an
Evangelical Heritage - Part 2: Pentecostals and Evidential Tongues™. Paraclete 28 [19941:4).
En posteriores escritos a su tesis, Menzies continda abogando por su aproximacién de
la reconstruccién de la historia de las religiones, pero afiade que las pneumatologfas
de Lucas y Pablo son, en definitiva, “complementarias” y “compatibles” (Coming to Terms
with an Evangelical Heritage - Part 2, 1-10; “The Distinctive Character of Luke’s
Pneumatology”, Paraclete 25[1991}: 17-30). Aunque a la luz de su reconstruccién antitética
de la relacion entre Lucas y Pablo su utilizacién del término “complementarias” es sor-
prendente, vemos que formalmente respetala autoridad de la Escritura, y quizis con el
tiempo esa sorprendentte formulacion se corregird a sf misma para acabar conco.
con ese respeto hacia la Escritura.

2 J.H. Marshall (Luke: Historian and Theologian [Grand Rapids: Eerdmass, 1970}, 75}
define el tema en los mismos términos, argumentando que Lucas difiere de Pablo en algunos
aspectos, pero que debemos permitirle desarrollar su propio pensamiento teoldgico.
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Para ilustrar este punto, consideraremos algunos ejemplos de los escri-
tos de Lucas, comenzando con elementos de su Evangelio.” La narracion
que Lucas hace del poder de Jestis contiene varias descripciones clave que
solo aparecen en Lucas. Su tratamiento particular del Espiritu Santo en el
ministerio publico de Jests comienza con el relato del bautismo (Lucas 3:21-
22). Enlos tres Evangelios el Espiritu Santo desciende sobre Jests después
de su bautismo, pero Lucas es el Unico que dice que el Espiritu descendio
“mientras El oraba” (vs. 21). Es una parte importante de los cimientos que
Lucas establece sobre la obra del Espiritu; la entrega de poder esta estrecha-
mente relacionada con la oracién (cf. Hechos 4:31: 13:1-3).

Ademas, cuando Jestis «es llevado por el Espiritu en el desierto», para
ser tentado por Satands, Lucas es el iinico que dice que «estaba lieno del
Espiritu Santo», enfatizando claramente que vencié a Satanas mediante
el poder del Espiritu (Lucas 4:1). Lucas también es el inico que atribuye el
poder de Jests en su ministerio publico al hecho de que ministraba «en
el poder del Espiritu» (4:14). En otras palabras, Lucas enfatiza la obra del
Espiritu de dotacion de poder en la vida de Jesiis, claramente describiendo
al Espiritu como la fuente de poder espiritual que le permitié derrotara
Satands y proclamar el Evangelio con autoridad (por ejemplo, 4:15-30, 31-
37; cf. Hechos 10:38).* Esta misma uncién con e} Espiritu para dar testi-
monio y servicio es la que experimenta la Iglesia en Hechos,

BCE RF. Y Toole, Unity of Luke's Theology (Wilmington, Del.: Michael Glazier, 1984).
Sefiala los muchos paralelismos entre la vida de Jests y su ministerio en Lucas y Ia vida
y ministerio de la Iglesia Primitiva en Hechos. Stronstad (*The Influence of the Old
Testament on the Charismatic Theology of 5t. Luke”, Pneuma 2[198C]: 46) apunta de
manera similar a las similitudes entre Jesus y laIglesia, explicando que la transferencia del
Espiritu por parte de Jesiis a sus discipulos evoca la transferencia profética del Antiguo
Testamento.

] D.G. Dunn (El bautismo del Espiritu Santo (E. LA AURORA, Buenos Aires, 1977
opina que la «dotacién de poder para el servicios de Jesiis mediante la uncidn del Espiritu
es solamente una “consecuencia” y no su propésito principal. Para Dunn, el propésito
principal es «iniciar al individuo en una nueva era y un nuevo pacto, para ser ungido por
Cristo, y que al hacerlo le capacite para el servicio y la vida en esta nueva era y nuevo pacto,
En esta entrada de Jestis a la nueva era del nuevo pacto vemos el tipo de entrada micial
de cada converso a la nueva era y al nuevo pacto.» Debemos hacer dos observaciones:
(1) Dunn dice que esta dotacién de poder es simplemente una consecuencia de la uncién.
No obstante, las descripciones de Lucas se lanzan exclusivamente en términos de dotacidn
de poder y no de regeneraciba. (2) Dune observa que la uncida le inicia a uno parala
vida de 1a nueva era y le capacita para ella. Aqui no est necesariamente en desacuerdo
con los pentecostales, quienes mantienen que la wncién para el servicio, junto a la rege-
neracion, era la experiencia comdn del converso en el Nuevo Testamento {de ahi, por
ejemplo, la pregunta de Pablo a los discipulos en Hechos 19:1-6). Atin mas, la capacitacién
para el servicio no es la mistma obra del Espiritu que la transformiacién moral, Dunn parece
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Comenzando con el mandamiento de Jests a sus discipulos en Hechos
1:5, que debian esperar el bautismo en el Espiritu Santo (cf. Lucas 3:16),
vemos que el énfasis de Lucas esta en que el Espiritu otorga poder para
testificar.”® El Bautismo del Espiritu en Hechos no se define en términos
de regeneracion/santificacion, sino en términos de poder para testificar
(Hechos 1:8). Cuando tiene lugar el cumplimento de las expectativas del
Antiguo Testamento (p. €., Nm. 11:29; Joel 2:28-32) y los discipulos son
llenos del Espiritu Santo (Hechos 2:1-4), Lucas describe la experiencia
de forma que evoca a las unciones proféticas del Antiguo Testamento,
acompafiada del discurso al estilo profético y otras sefiales (p. ej., vientos
fuertes, fuego).” De hecho, la multitud que vio los acontecimientos se
maravilld y sorprendié (vs. 6,7,12), e incluso algunos dijeron que los que
habian sido bautizados estaban borrachos {vs. 13}

Cuando Pedro explica a continuacién los acontecimientos del dia, apela
a Joel 2:28-32, una profecia que describe cémo el Espiritu da poder (p. ¢j.
profecias, suefios, visiones). Es mis, la frase introductoria a esta profecia,
“después” (Joel 2:28), Pedro la cambia por “en los filtimos dias” (Hechos
2:17), enfatizando asi la obra de poder caracteristica del Espiritu durante

apoyar la posicidn pentecostal incluso cuando la rechaza explicitamente; digo esto porque
¢l reconoce que la dimension de transmisién de poder de la obra del Espiritu es diferen-
te a la parte de la regeneracidn. Incluso el uso que Pedro hace de Jesiis como ejemplo se
centra en la dotacion de poder (10:38). Cf. también Howard M. Ervin, Conversion-Instistion
and the Baptism in the Holy Spirit (Peabody, Mass.: Hendrickson, 1984), 161.

* Esta es una referencia a la profecia de Juan en Lucas 3:16. El uso del fuego en el
Antiguo Testamento {por ejemplo, Mal. 3.24) y en Qumrén {por ejemplo, 1 QS 4) como
simbolo de purificacion, se ha ofrecido frecuentemente como el trasfondo del uso lucano,
Este trasfondo se ha usado para argumentar que Lucas esta hablando de purificacién y,
por lo tanto, de salvacidn, cuando escribe sobre el derramamiento del Espiritu en Hechos.
Pero en el Antiguo Testamento, el fuego también se asociaba con la aprobacién divina
de la actividad profética (p.ej., Ez. 1:4-2:8), el discurso profético (p. €., Jer. 5.14; 23:29)
yel juicio (p. ¢j., Ex. 15:4-8; 19:12-14). Durante el periodo intertestamentatio, la asociacidén
del fuego con {a actividad profética continub. La palabra profética podria describirse como
una antorcha, v el mismo profeva como el fuego que surge para proclamar la Palabra de
Dios (Sab. B. Sirac 48:1; cf. 1QH 3:28-36}. Durante esta época, el fuego también fue uti-
lizado como simbolo de la presencia de Dios y/o aprobacién de ciertos individuos y sus
actividades, incluyendo la profecia y la ensefianza (p. ¢j., 1 Enoc 14:17; 71:5; Ber, Rab.
59:4; b. Hag 15b; Pesiq. Rab. Kah. 88b; m. ‘Abot 2:10; b Ta’an 7a; y. Hag. 2.1.1). Por
lo tanto, el trasfondo conceptual del bautismo con fuego puede haber nacido de esta
asociacion profética. Lucas estd describiendo el principio de La Iglesia como una comunidad
ungida en la que el discurso profético, al igual que otras ocasiones en las que el Espiritu
da poder para algo concreto (p. €). sanidades, exorcismos, etc.) son todas testimonio del
Evangelio de Jesucristo, ¥ que las “lenguas de fuego” de Hechos 2:3 pueden haber
simbolizado la aprobacién de Dios de 1a actividad profética de 1a Iglesia.

%f. Stronstad, “Influence”, passim, esp. 46.
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los “Gltimos dias”. La conclusién del sermén de Pedro (2:38-39), entonces,
debe entenderse a la luz de este contexto, no a través del contexto.? Claro
que el arrepentimiento y el bautismo en el nombre de Jests traen la salva-
cidn (2:38), pero Lucas procura enfatizar cuidadosamente la entrega de
poder por parte del Espiritu més que la transformacién que ejerce en el
interior de la persona.®

No necesitamos recordarle a nadie que Pentecostés es el principio de la
misién de la Iglesia y la etapa final de la inauguracion de la nuevaera. La
uncién con el Espiritu completd la experiencia del Evangelio de aquellos
primeros creyentes. Pero la inauguracion de la nueva era no debe confun-
dirse con las obras distintivas del Espiritu que llegarian con ella. Aunquela
uncién en el Espiritu era la experiencia comun parael converso del Nuevo
Testamento, se trata de algo diferente ala regeneracidn y, teologicamente,
ésta no debe absorber la primera.

Del mismo modo, para la paeumatologia pentecostal no es necesario
separar la uncién de poder que el Espiritu realiza de la salvacién; ademas,
esa separacibén no est respaldada por las evidencias que encontramos en
Lucas-Hechos. El sermén de Pedro enlaza explicitamente el derramamien-
to con el arrepentimiento y ¢} bautismo en el nombre de Jests (Hechos
2:38), y a medida que el Reino se extiende, siguiendo el plan que aparece en
1:8 (Jerusalén, Judea, Samaria y los confines de la tierra), cada paso de ese
plan incluye la salvacién de un grupo de personas importantes (p. €j., los
samaritanos en el capitulo 8; los gentiles en ¢l 10). La ensefianza que yo
recibi, habiendo crecido como pentecostal, es que en el Nuevo Testamen-
to, tanto la salvacién como €] Bautismo en el Espiritu Santo frecuentemen-
te sucedian como parte de un grupo de acontecimientos que tenian lugar
en la conversién. Por lo tanto, el paradigma “ideal” de la fe del Nuevo
Testamento recogia que el recién convertido también era bautizado en el
Espiritu Santo en el comienzo mismo de su vida cristiana. Mis ancianos
pentecostales normalmente se lamentaban de la pérdida de ese patron, lo
que ha resultado en un ambiente contemporaneo en el que las dos obras o

¥ Dunn (idem, p. 51-68} interpreta de forma coherente Hechos 2 a través del prisma
paulino (p. ej., 47-48}. No explica de forma adecuada que Lucas usa un lenguaje idéntico
alde2:4 pard describir as “unciones” extras con el poder del Espiritu que reciben personas
que habian sido bautizadas {p. j., 4:31; 13:52). Dunn concluye que en Hechos, el Bautismo
del Espiritu «es el don de la gracia salvifica, mediante la cual se entra en la experiencia
y vida cristianas, en el nuevo pacto, en la Iglesia. Esto es lo que hace que alguien sea
cristiano» (226). Hechos si describe la entrada normal en el Reino, pero no lo hace en
términos de regeneracion,

#No obstante, véase que la regeneracion si esta presente en Hechos (ver 15:9).
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funciones del Espiritu normalmente estin separadas por un lapso de tiem-
po importante. El énfasis del pentecostalismo siempre ha estado en la dis-
tincién teoldgica de las dos funciones, no en la distincién temporal.

En Hechos 4:31 encontramos mas pruebas de la particularidad teoldgi-
cade la dotacién de poder que lleva a cabo el Espiritu, Aqui no tenemos
espacio para realizar un debate sobre el estado salvifico de las personas;
fueron llenas del Espiritu Santo en el dia de Pentecostés. Atin asi, Lucas
utiliza el mismo lenguaje que en 2:4 para describir la “uncién” inicial (un
lenguaje también similar al de 4:8; 9:17; 13:9, 52). Lucas enfatiza mas la
obra del Espiritu por la que el creyente recibe poder que la obra por la que
su interior es transformado, incluso en los contextos mas amplios en los
que se relata la conversion e iniciacion de nuevos grupos de personas
(p- €., 8:14-19; 10:44-46; 11:15-17; 19:1-7). Sus descripciones de estos he-
chos retratan unciones con el Espiritu y con poder que estan de acuerdo
con el tesumonio del Antiguo Testamento: la expectacién de ésteen la
nuevaera.”

Por consiguiente, como cumplimiento de la esperanza del Antiguo Tes-
tamento, Lucas describe a la Iglesia como una comunidad carismitica, lla-
mada por Dios para llevar el testimonio del Sefior Jesucristo durante los
ultimos dias, y que ha recibido el poder para lograr esta tarea mediante el
Espiritu Santo. Igualar la presentacién de Lucas con la regeneracién pauli-
na es, simplemente, perder una dimension vital del testimonio que el Nue-
vo Testamento da de la obra del Espiritu en la Iglesia,

Los pentecostales, por lo tanto, leen Hechos enfatizando mas fa uncién
para el testimonio y el servicio, que la regeneracion. Este énfasis o contex-
to comienza {como ya hemos explicado anteriormente) con la dotacién de
poder que el Espiritu realiza en el Antiguo Testamento y con las expectati-

® Una vez mas, en contra de su propia formulacidn erronea sobre la teologia
pentecostal, Dunn (El Bautismo del Espiritu Santo, Ed. LA AURORA, Buenos Aires,
1977; p. 62-63, 79-82) razona que Lucas est presentando al Espiritu como sine gua non
de lo que significa ser salvo e incorporarse al Cuerpo de Cristo. Asegura que los pente-
costales, como los catélicos, hablan de 1a posibilidad de conversién sin la recepci6n del
Espiriti, lo cual es imposible. Los pentecostales no sostienen esta idea, En la teologia
pentecostal tradicional, el creyente recibe el Espiritu en la salvacién, quien les regenera
¥ pasa a morar en él o ella, y el que, después de la salvacién, le va a ungir {cf. Peariman,
Knowing the Doctrine of the Spirit, 305-8; Ralph M. Riggs, The Spirit Himself[Springfield:
Gospel Publishing House, 1949). 4246). Riggs (44) incluye un titulo principal que dice
“TODOS LOS CREYENTES TIENEN AL ESPIRITU SANTO” y explica que dlos que
son de Cristo tienen ¢l Espiritu de Cristo. El Espiritu Santo los bautiza ¢ introduce en
el Cuerpo de Cristo, y el Espiritu Santo vive en sus corazones. Por lo tanto, vemos que
todos los creyentes que realmente hayan nacido de nuevo tienen al Espiritu Santos,
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vas de que en la nueva era esa experiencia sera posible para zodo el pueblo
de Dios. El libro de Hechos recoge la realizacién historica de la esperanza
del Antiguo Testamento de forma distinta a las ensefianzas de Pablo sobre
la regeneracién, aunque el mismo Pablo es muy consciente de la uncion
con poder del Espiritu (por ejemplo, en 1 Cr. 12-14). Mas especificamente,
Lucas describe la obra del Espiritu de forma aniloga a las unciones del
Antiguo Testamento asociadas con las tareas teocraticas (profetas, sacer-
dotes y reyes), en lugar de hacerlo exclusivamente en términos de trans-
formacién moral, aunque esto tltimo posiblemente esta incluido en el
cumplimiento de la esperanza del Antiguo Testamento acerca de lalabor
transformadora del Espiritu (Hechos 2:38; 10:9-16, 34-35, 43). La pneu-
matologfa de Lucas no excluye la regeneracion; defender que si lo hace no
tiene ningin sentido. Expresandolo de forma sencilla, la narrativa de Lucas
expresa su propia linea teolégica: la uncién carismatica del Espiritu.

A diferencia del Pentecostalismo, que mantiene que el Bautismo del Es-
piritu es una experiencia diferente del Espiritu que inaugura una vida de
testimonio y de poder, el movimiento carismatico incluye una variedad
de posicionamientos sobre el tema de una segunda experiencia. Un sector del
movimiento carismatico sostiene una posicion casi idéntica ala del Pentecos-
talismo® Otros mantienen que todo lo que el Espiritu tiene para el cristiano se
recibe en la conversién y que, desde ese momento, la vida del cristiano avanza
cuando éste va “utilizando” lo que ya ha recibido. Pero todos dentro del movi-
miento carismtico coinciden en que el Espiritu da poder al creyente, y que
este hecho incluye las manifestaciones milagrosas.

d. Excursus sobre 1 Corintios 12:13

«Pues por un mismo Espiritu fuimos todos bautizados en un solo cuer-
po, ya judios o griegos, ya esclavos o libres, y a todos se nos dio a beber del
mismo Espiritu,

Los que no estin de acuerdovon la teologia pentecostal del Bautismo
del Espiritu aluden frecuentemente a 1 Corintios 12:13, argumentando que
Pablo define el bautismo por «un mismo Espiritus como la conversion y
que, por lo tanto, no tiene sentido decir que la frase, tal y como se utiliza en

*Cf. Rodran Williams, Renewn! Theology (Grand Rapids: Zondervan, 1990), 2.177-79,
198-200. Para un resumen sobre varios temas y posturas, ver Systematic Theology, de Wayne
Grudem (pp. 763-87).
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otros lugares del Nuevo Testamento, se refiera a una uncién de poder pos-
terior a la salvacion. Igualmente, los pentecostales han ofrecido interpreta-
ciones de este versiculo que enfatizan el papel del Espiritu de introducir al
individuo en el Cuerpo de Cristo, mostrando asi que la teologia de Pablo
no excluye el Bautismo del Espiritu. Consideraremos brevemente el signi-
ficado de este versiculo en su contexto, y estudiaremos las principales in-
terpretaciones sugeridas. En el analisis final, el sentido de este versiculo no
afecta alas conclusiones que ya hemos obtenido porque Pablo aqui no se
esta refiriendo concretamente a la recepcion de poder que uno experimen-
1a. Sin duda, su lenguaje es similar al lenguaje de Hechos, pero esta utilizan-
do el lenguaje para aclarar un tema concerniente a la unidad en el Cuerpo
de Cristo.

Gran parte del debate sobre este versiculo se centra en el significado de
la frase griega «por un mismo Espiritu» (e beni pneumati). Una opcidn es
que significa esfera o elemento en el cual los corintios han sido bautizados; en
tal caso se traduciria como “enun Espiritu”.*! La otra opcidn es que de-
muestra que e/ Espiritu es el agente del Bautismo para entrar en el Cuerpo de
Cristo, con la consigmente traduccién «por un Espiritu»*> No podemos
dudar de que el énfasis de Pablo en este contexto esti en el bautismo que
todos los corintios comparten, y que ofrece la base para su unidad como
miembros de un mismo cuerpo. Es mis, las metaforas del versiculo, el
Bautismo en un solo cuerpo y beber de un mismo Espiritu deben enten-
derse a laluz de un contexto mas amplio, esto es, la preocupacion por la
unidad entre los miembros del Cuerpo de Cristo (p. ej., vs. 27).2* Fijémo-
nos en que el énfasis del contexto esta en Ja unidad de los que son bautiza-

%1 Ast hace Gordon Fee en God's Empowering Presence: The Holy Spivit in the Letters of Pasd
(Peabody, Mass.: Hendrickson, 1994), 181; idem, The First Epistle to the Corinthians (Grand
Rapids: Ferdmans, 1987), 6036; Wayne Grudem, Systeratic Theology: An Fatroduction to Biblical
Doctrine {Grand Rapids: Zondervan, 1994), 767.73; NRSV.

2 Asi hace B.W. Grosheide (Commentary on the First Epistle to the Corinthians{Grand
Rapids: Eerdmans, 1953], 292-39) quien argumenta que la frase se refiere a la obra del
Espiritu mediante la cual el individuo entra en el Cuerpo de Cristo, y que se utilizaen porque
¢l Espiritu no lleva a cabo el rito mismo del bautismo; James Moffat, The First Epistle of
Paud to the Corinthians (New York: Harper, 1938); O. Cullmann, Raptism in the New Testament,
trad. J. Reid (Londres: SCM, 1950); NIV; NASB,

¥ Algunos pentecostales han adelantado 1a teoria de que las metiforas se refierena
dos experiencias diferenves del Espiritu: el bautismo en el cuerpo se refiere ala conversibn;
mientras que beber del Espiritu se refiere al Bautismo del Espiritu (por ejemplo, Conversion-
Initiation, de Ervin, 98-102; R. E. Contle, “All Were Baptized”, JETS 17 [1974}: 75-80). No
tenemos pruebas en el contexto de que Pablo estuviera pensando en dos experiencias.
Es mis, en 1 Corintios 14 usa una metéfora que estd estrechamente relacionada, y esta
metafora no puede entenderse de esa manera, '
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dos en el Cuerpo de Cristo, 1o en los que son bautizados en el Espiritu,
una frase que no aparece en ningin texto paulino.* En mi opinion, la
buena traduccién sera aquella que plasme que se est hablando del Bautis-
mo en el Cuerpo de Cristo, y de la obra del Espiritu como ¢l modo median-
te el cual se logra ese bautismo.

No obstante, el sentido especifico de en beni pnesmat sigue creando de-
bate. Sea cual sea la opinidn que se tenga del versiculo 13 (elemento o
agente), eso no cambia el argumento a favor de que el Espiritu da podera
los creyentes en momentos posteriores a la salvacién (basada en la teologia
biblica y en la pneumatologia de Lucas). Obviamente, el puato de vista de
“agente” no supone ningin problema para la teologia pentecostal. Pero
tampoco lo supone el punto de vista de “esfera”, ya que parece claro por
las pruebas anteriormente presentadas, que Lucas y Pablo utilizan un lea-
guaje similar para hablar de las diferentes obras del Espiritu. Aunque Pablo
tenga en mente un «bautismo en el Espiritu» que introduce a una persona
en el Cuerpo de Cristo (conversion), eso no cambia el hecho de que Lucas
presenta una dotacion de poder, obra del Espiritu diferente a la salvacién.

Ademas, Pablo es consciente de esa funcién del Espiritu (p. ¢)., 1 Co.
12:4-11). Todo el contexto de 1 Corintios 12-14 trata el tema de los abusos
que surgieron entre los creyentes corintios, especialmente su propension a
abusar de las lenguas, debido a concepciones erréneas sobre la obra mila-
grosa del Espirita fuera de la conversién. Pablo estaba agradecido a Dios
por las experiencias en las que él habia hablado en lenguas, experiencias
que sobrepasaron incluso la de los corintios (14:18). Y la lista de dones que
aparece en 12:4-11 exhibe un amplio conocimiento de las diferentes mani-
festaciones en las que el Espiritu obra segun su propia voluntad. Resu-
miendo, no existe nada en estos capitulos, y nada en el versiculo 12:13 en
particular, que anule la doctrina pentecostal del Bautismo del Espiritu.

Por lo tanto, la inica argumentacién que podria formularse desde 1
Corintios 12:13 en contra de la postura pentecostal sobre la uncién del

HFee (God’s Empowering Presence, 180-81) razona que Pablo esti enfatizando la recepcién
comun del Espiritu, el elemento “mis crucial” en la conversion. Es cierto que esto no
ia aplicarse a toda la teologia paulina. No obstante, en este contexto en particular,
a preccupacion principal de Pablo no es el orden de la salvacién (llamamiento, fe,
regeneracion, justificacion, etc.) sino la naturaleza del Cuerpo de Cristo ¢n el que todos
los creyentes han sido bautizados, Pablo esti enfatizando la salvacion enendida desda la
perspectiva del estatus que le otorga al creyente como miembro del Cuerpo de Cristo.
También la sintaxis de la frase rige que el sintagma preposicional “en un solo cuerpo”®
funcione como el referente inmediato de “fuimos todos bautizados™, y no de “en un mismo
Espiritu”.
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Espiritu con poder (aunque no seria convincente, en mi opinién), es que
los pentecostales se han equivocado al escoger ta expresién «bautismo en
el Espiritu Santo» de entre todas las opciones del Nuevo Testamento, Pero
no puede formularse un argumento basindose en este versiculo (ni, en mi
opinion, en ningiin texto de las Escrituras) contra la doctrina pentecostal
sobre la existencia de unctones con poder posteriores al momento de la
conversién. Muchas de las argumentaciones en contra de Ia doctrina pen-
tecostal del Bautismo en el Espiritu solo militan en contra de la expresién
en si, sin llegar a tratar el contenido que encierra. Los no pentecostales que
tratan este tema de forma seria, no deberfan usar la expresion de la teologia
sistemnatica pentecostal para referirse a esa experiencia como una excusa
para alejar el debate de la ensefianza biblica y centrarlo en la expresién en
si, usando eso como argumento racional para rebatir la perspectiva pente-

costal.

€. Excursus sobre la evidencia fisica inicial

Los pentecostales clasicos mantienen que la evidencia fisica inicial (EFI,
a partir de ahora) del Bautismo del Espiritu es hablar en lenguas (si no se
produce una manifestaci6n en lenguas, no ha habido Bautismo en el Espi-
ritu). Es bien sabido que la base de esta doctrina esti en el patrén historico
del libro de Hechos. Es decir, Hechos presenta el hablar en lenguas como
la manifestacién que acompaiia al Bautismo del Espiritu. Pero en afios
recientes, otros acercamientos han aportado una visién mas profunda de
esta doctrina, El propésito de este excursus es, simplemente, presentar al
lector varios de estos acercamientos recientes, aunque no podremos anali-
zarlos con profundidad. Este breve estudio le dara informacion para que
pueda realizar una investigacidn posterior.

El argumento tradicional a favor de la EFI se basa en el precedente
historico del libro de Hechos.** Los pentecostales siempre han mantenido
que la narrativa histérica es una forma legitima de escritura teolégica. Y,
entre los estudiosos contemporaneos, no existe ningin debate acerca del
proposito ideoldgico de 1a historiografia biblica. La historia biblica no es
una historia positivista; es una historia con un propésito teologico. Pero

y » Cg Roger Stronstad, “The Biblica} Precedent for Historical Precedent™, Paraclete 27/
1993); 1-10
%Ver L H. Marshall, Luke: Historian and Theologian, 22:28.
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este punto sigue dejando dos temas sin resolver: la imitacién del preceden-
te biblico positivoy la demostracion de la intencién del autor.

Hechos indica claramente que las lenguas estaban asociadas con el Bau-
tismo del Espiritu, y que las lenguas también funcionaban como prueba de
esta obra del Espiritu (Hechos 2:4-11). Fijémonos en que los creyentes
circuncisos en la casa de Cornelio sabian que el Espiritu habia sido derra-
mado sobre los gentiles porque les habian oido hablar en lenguas (10:46).
Ninguna otra manifestacién asociada en Hechos con el Bautismo del Espi-
ritu se presenta de forma explicita como evidencia de la autenticidad de la
experiencia.

Pero el debate sobre las lenguas como EFI no se centra en la funcién de
las lenguas tal y como se presenta en Hechos, sino en si Lucas pretendia
que esta experiencia fuera paradigmatica para la posterioridad.” Puesto
que el relato histérico, cuidadosamente presentado por el autor (unaidea
que él mismo expresa, Lucas 1:1-4; Hechos 1:1-2), establece que las len-
guas son las Gnicas que funcionan como evidencia, los pentecostales opi-
nan que la intencién de Lucas es ordenar esta relacién entre el derrama-
miento del Espiritu y las lenguas

Mis alla de esta interpretacion tradicional pentecostal del libro de He-
chos, dos visiones especificas de la narracién ban demostrado ser ttiles en
afios mas recientes para determinar Ja intencién de Lucas: la idea de la
narrativa como “mundo narrativo” y la analogia narrativa.® Ambos aspec-
tos de] analisis narrativo son formas de buscar “patrones” como evidencia
de cual fue la intencion del autor al escribir una narracién concreta.

() En cuanto a laidea del “mundo narrativo”, en cualquier narracién
histérica, la manerade relatar tiene un propésito: informar a la comunidad
sobre su herencia, identidad, experiencia comtin y cualidades esenciales. Al
mismo tiempo, el narrador esta informando a la comunidad sobre la natu-
raleza de su propio mundo, c6mo deberia estructurarse y, en algunos casos,
c6mo no deberia estructurarse. Por lo tanto, en el caso de la narracién
biblica, los relatos nos proporcionan un orden concreto para nuestro “mun-

¥ Existen dernasiadas piezas en este puzzle y demasiadas preguntas intrigantes que no
tienen una respuesta clara en las Escrituras. Por ejemplo, ecual fue el origen de los con-
ceptos erréneos que los corintios tenian en cuanto a laslenguas? ¢Es posible el abuso
de las lenguas se originara en 1a apropiacion indebida de esa funcién vmble delas
Es decir, habiendo entendido las lenguas como la evidencia de a uncién del Espmtu con
poder, ;empezaron entonces a abusar de la manifestacion de las lenguas como ugia forma

un estatus espiritual en medio de la congregamon"

*Sobre el analisis de Hechos como “mundo narrativo”, ver Johns, “Some New

Directions”, 153-56,
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do”, y estin elaborados con la intencién de decirnos cdmo vivir nuestras
vidas, como experimentar la presencia del Espiritu, etc.® El autor utjliza el
“mundo narrativo” biblico para dar forma ala comunidad mundial de cre-
yentes.

(1) La segunda perspectiva til sobre la intencién del autor la encontra-
mos en lo que Meir Sternberg llama “analogia narrativa”.® Se refiere a
una relacion especifica entre los hechos de una narracién, invitando a los
lectores a leer una historia a la luz de historias similares. Por lo tanto, un
acontecimiento se convierte en un “comentario oblicuo” de otro aconte-
cimiento. El narrador logra este fenémeno particular mediante unos
patrones o “ecos” cuidadosamente elaborados. La repeticién de aconteci-
mientos similares o diferentes ofrece al lector diversos puntos de compara-
cion. Repetir temas, detalles, frases, comportamientos, etc., hace que el
lector se percate de la analogia. E] “efecto eco”, por lo tanto, sirve para
controlar la interpretacion, afiadiendo énfasis y asegurandose la comunica-
c16n de los significados centrales.”

La composicién de Lucas-Hechos, sin duda, no fue un proceso fortuito.
Las analogias, efectos o ecos narrativos son evidentes, ya que el resultado es
una narracién muy cuidadosamente elaborada. El autor incluyb detalles que
eran centrales para su proposito. En el caso de las lenguas y el Bautismo del
Espiritu en Hechos, parece improbable que Lucas no fuera consciente
del eco que estaba creando. Mis bien, en su narracién establecié intencio-
nadamente la relacién entre las lenguas y el Bautismo del Espiritu, y la
funcion especifica de las lenguas como evidencia de ese bautismo, para trans-
mitir a sus lectores que esa relacién habia de ser un paradigma.

(iti) Un tercer desarrollo mas reciente de la hermenéutica pentecostal es
el acercamiento histérico-redentor a la doctrina de la EFL. Para expresarlo
sencillamente, en el Antiguo Testamento, cuando el Espiritu descendia so-
bre los profetas, el discurso profético siempre iba acompadado de la un-
cion del Espiritu. Igualmente en Hechos, cuando el Espiritu desciende
sobre una persona por primera vez, tiene lugar un discurso impulsado por
el Espiritu, con la excepcibn de que en Hechos esa manifestacion es en
lenguas. Otra dimensién de este desarrolio que tiene en cuenta la historia
de la redencién tiene que ver especificamente con Hechos 10:44-46, donde

¥ Tbid. 154

“Meir Sterberg, The Poetics of Biblical Narrative (Bloomingron: Indiana Univ. Press,
1985), 365.

“R.C. Tannehill, “The Composition of Acts 3-3: Narrative Development and Echo
Effect”, SBLSemPap 23 (1984): 229.
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Jas lenguas son mas que una evidencia de una experiencia individual (aun-
que también sea esto (iltimo}. La glosolalia funciona como prueba de la
inclusién de los gentiles en la uncidn del Espiritu. Asi, podemos formular
el principto de que el poder del Espiritu es para todos los que entran en el
Reno.

En cuanto a este tema, la mayoria de los carismaticos discrepan de los
pentecostales. Entre los que creen en una uncibn del Espiritu Santo poste-
rior a lasalvacion, pocos argumentan que [a Biblia ensefie que las lenguas
son, obligatoriamente, la evidencia de dicha experiencia. Aunque hablar en
lenguas suele asociarse con la experiencia del Bautismo del Espiritu, no es
un requisito indispensable.”

3. Hoy en dia, slos cristianos deberiamos buscar la dota-
cion de poder del Espiritus

Los pentecostales creen, basindose en su interpretacion del cumpli-
miento del Antiguo Testamento en el Nuevo Testamento, que ambas obras
del Espiritu son para el creyente contemporineo y que, por lo tanto, todo
creyente deberia desear ambas experiencias. Por supuesto, todo creyente
debe desear lo que el Sefior tenga planeado para él, que no tiene por qué
estar restringido a la conversién o al Bautismo del Espiritu inaugural del
Pentecostalismo. La obra transformadora del Espiritu contintia en la santi-
ficacién, y su obra de poder continiia después de la primera “uncion con
poder”, seguida de muchas mas. Los pentecostales en la actualidad expre-
san la misma esperanza que Moisés clamé en una ocasion: Ojala todo el
pueblo det Sefior fuera profeta, que el Sefior pusiera su Espiritu sobre ellos»
(Nam. 11:29).

Dado que la Escritura revela claramente dos obras del Espiritu, es igual-
mente claro que no encontramos mandatos en contra de ninguna. Al
contrario, la visidn exclusiva de las Escrituras sefiala ambas como una
bendicién de Dios deseable; la narracién de Hechos nos describe una cos-
movisién de acuerdo con esta idea, como lo hacen otras partes del Nuevo
Testamento {p. €j., Ro.6-8; 12; 1 Co. 1:4-9; 12-14; G4. 3:5; Ef. 1:1-14; 5:15-
20; Santiago 5:13-18). Ademas, en cuanto a la obra de dotacion de poder
del Espiritu, nos ordena de forma expresa que busquemos tales experien-

“ Cf. Williams, Renewdd Theology, 2:211-12, Argumenta que las lenguas son la evidencia

principal, pero no la dnica, ni tampoco el requisito indispensable.
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cias (por ejemplo en 1 Co. 14.1-5) y que no la prohibamos o la desprecie-
mos (p. e)., 14:39; 1 Ts. 5:19-21). Los pentecostales creen que el Bautismo
del Espiritu, como aparece en Hechos, es el primer elemento de una se-
cuencia de experiencias similares en las que el Espiritu unge al creyente con
poder, uncién que Dios ofrece para capacitar a los creyentes para el testi-
monio y el servicio, Estas experiencias no estan disociadas de la regenera-
cibn que abre las puertas al poder espiritual inicial, pero se distinguen de
ella por ser entregas de poder especificas, concretas, realizadas por el Espi-
ritu Santo de Dios.”

Llegado este punto, es obvio que esta discusidn nos lleva inevitable-
mente al tema del cesacionismo. Por lo tanto, pasamos a la siguiente sec-
cidn de nuestro debate,

C. Sobre el cese de 1os dones milagrosos

Jack Deere escribid sobre el origen de la doctrina del cesacionismo:

«Nadseabrio la Biblia, comenzo aloery llegé ala condusion de que Dios yano estabu

haciendo milagrosy sefiales, y que los dones del Espiritu babian cesado. La doctrina

del cesacionismo no surgid de un estudio cuidadoso de las Escrituras. Ladoctrinadel
omismose oriein en s exterioncian

Deere prosigue para explicar que la falta de milagros en la experiencia
cristiana llevé a varios intentos a lo largo de la historia de la Iglesia para
explicar que estas dotaciones temporales ya no debian ser esperadas en
lavida de laIglesia, y que el lector ingenuo nunca llegaria a las conclusio-
nes cesacionistas, De hecho, més bien lo contrario.* Esta seccidn presen-

* Contra Dunn, Baptisin, 226-27, passim. La teologia pentecostal no sostiene que el
Bautismo del Espiritu sea un requisito absoluto para recibir poder. Sin embargo, los
pentecastales entienden que la teologia de Lucas sobre la obra de dotacién de poder del
Espiritu es el deseo de Dios para todo creyente. Por lo tanto, durante la época del Nuevo
Testamento, los creyentes ya habrian experimentade la dotacién con poder al mismo
tiempo que se daban las manifestaciones del Espirftu. L2 combinacién de la regeneracion
y de launcibn deberia seguir siendo la experiencia universal de fa vida cristiana. Ademis, véase
que los pentecostales tradicionalmente tienen una clara visida de la Soberania de Dios en
esta materia, y aceptan el movimiento soberano de su Espiritu, incluso cuando éste no
concuerda con los aspecios distintivos de fe y practica que ellos predican.

* Deere, Sorprendido por el Espivitu Santo,

4 Tbid., 99-103, 114. Acerca de las razones histéricas de la doctrina cesacionista, afiade
la reaccién contra Roma de los reformadores, pero esta no fue la principal razon, sino
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ta pruebas que apoyan la observacion de Deere sobre la interpreta-
cién natural de las Escrituras. El propésito de mostrar tal evidencia no es
rebatir los argumentos cesacionistas que se han ofrecido en la historiade la
Iglesia, sino mas bien presentar una defensa biblica de la continuidad de
la obra del Espiritu de dotacidn de poder en la Iglesia a lo largo de “los
@iltimos dias”.*

Para conseguir esto: (1) procederemos segin la histotia de la redencion.
Las evidencias de la teologia biblica llaman nuestra atencion sobre tres
temas cruciales sobre los cuales descansa la teologia pentecostal: (a) la na-
turaleza y duracién de “los tiltimos dias”, (b} el establecimiento del retno
davidico, que es el fundamento del derramamiento del Espiritu en los dlu-
meos dias, v (c) la teologia biblica del Espiritu. (2) Una vez enmarcado el
tema dentro de la historia de la redencién, pasaremos a considerar los tex-
tos del Nuevo Testamento que ensefian especificamente sobre los dones
milagrosos. (3) Finalmente, consideraremos los temas més amplios de for-
macion del canon y el apostolado.

1. La continuidad de los dones milagrosos en la perspecti-
va bistorico-redentora

El movimiento pentecostal moderno ha enfatizado desde su nacimien-
to la definicién de Pedro de “los Gltimos dias” como el fundamento prin-
cipal del poder que caracteriza su pneumatologia. Llevados por esta
comprensidn del cumplimiento, los pentecostales han proclamado firme-
mente la continuidad de la naturaleza carismatica de la Iglesia, a la cual el
Espiritu ha dado poder. En mi opinidn, 1a teologia biblica no solamente
apoya esta teoria, sino que la prescribe. Es mas, al igual que la narracién
proporciond un marco adecuado para la realizacion del antiguo pacto
(p- €., Deut. 6-11), también la narracién aporta el marco para la realizacion
del nuevo. La narracién de Lucas describe los resultados del camplimiento
del pacto mediante el derramamiento del Espiritu que Jests realiza.

1a falta de experiencia. Desde mi punto de vista, también me parece que muchos argu-
:lgtimos cesacionistas se han forjado como respuesta al avivamiento pentecostal de este

o.
* Deere sefiala (Tbid. 191) que todo este debate es obtuso porque no existe ningiin
texto especifico de las Escrituras que ensefie que los milagros y los dones milagrosos
estuvieran restringidos al periodo del Nuevo Testamento. Al mismo tiempo, este no era
un tema de debate para los autores del Nuevo Testamento, por lo que tampoco defendieron
su continuidad.
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a. “Los dltimos dias”

Aunque Pedro cita a Joel 2:28-32 para explicar los hechos del dfa de
Pentecostés, lo mas probable es que los mismos hechos probablemente se
hubieran entendido mas ampliamente como el cumplimiento de la expec-
tativa de todo el Antiguo Testamento de que la uncién con el Espiritu seria
universalizada en la nueva era (ver arriba). La cita de Pedro sigue la LXX
con alguna modificacion, principalmente la sustitucién de «en los Gltimos
dias» por «después» (en La Septuaginta dice «después de estas cosas», cf.
Joel 2:28, Hechos 2:17). Con esta modificacion, Pedro iguala Pentecostés
al nacimiento de la nueva era, identificando especificamente este aconteci-
miento con las expectativas del Antiguo Testamento sobre “los illtimos
dias” como un tiempo de bendicién mesianica (cf. Is. 2:22 ss; Jer. 31:33-34;
Ez. 36:26-27; 39:29; Os. 3:5, Miq. 4:155).” Por lo tanto, con el derrama-
miento del Espiritu llega la nueva era tan esperada.*®

Ademas, los iltimos dias se caracterizan por los «prodigios arriba en el
cielo y sefiales abajo en Ia tierra» (Fechos 2:19). Pedro modifica los «prodi-
giosen el cielo y en la tierra» de Joel (Joel 2:30), probablemente para llamar
la atencién sobre la actividad milagrosa (fuego, viento, y particularmente
glosolalia) que caracteriza la realizacién de la esperanza del Antiguo Testa-
mento sobre el derramamiento del Espiritu «en los ditimos dfas». Como
objecién a esta interpretacion del texto, normalmente se apunta a que los
hechos mas csmicos (Hechos 2:29b-20) no sucedieron y que, por lo tanto,
Hechos 2 no es el cumplimiento de la profecia de Joel.”” Pero ala luz del
lenguaje claramente profético de Pedro (“esto es lo que fue dicho”) lo mas
16gico es mejor entender que las sefiales que ocurrieron en el dia de Pente-
costés marcan el comienzo de los Gltimos dias y que las sefiales mas cosmi-
cas pertenecen al final de los Gltimos dias, previas al dia del Sefior.® En
cualquier caso, leer Hechos 2 de forma que se excluya su importancia como
el umbral de la era en la que todos los creyentes profetizaran no hace justi-
cia al contexto histérico-redentor del sermén de Pedro ni al contexto de
Lucas.

¥ Fijémonos en que en Isalas 2:2ss. y Miqueas 4:1ss., gentes de todas las naciones
se rednen en el monte Sién {cf. Hechos 2:5).

* Igualmente, F.F. Bruce, The Book of Acts (Grand Rapids: Eerdmans, 1981), 68; L
H. Marshall, The Acts of the Apostles {Grand Rapids: Eerdmans, 1980); 73-74; y “Sigmficance
of Pentecost™, /T 30 (1977); 358.

¥ Ver, por ejemplo, T. R. Edgar, Miracdons Gifts (Neptune: Loizeaux Brothers, 1983),
75.

% Marshall, Acts of the Apostles, en loc.
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Esto también surge de otra modificacion de la cita. En Hechos 2:18,
Pedro enfatiza en la naturaleza profética y universal del derramamiento,
reiterando el tema de la profecia del versiculo 17, afiadiendo “y profetiza-
ran” (vs. 18c; no se encuentra en Joel); al hacerlo, Pedro expande el don
profético a una vatiedad de personas mayor de la que aparece en el texto
original de Joel (siervos y siervas, de ambos sexos). En la nueva era el don
de profecia ya no est restringido a unos grupos en particular, como los
profetas institucionales, los sacerdotes y los reyes. Mas bien es derrama-
do sobre todo el pueblo de Dios, dandole a todo miembro la dotacién
profética.”

Por lo tanto, la presencia y actividad de poder del Espirttu Santo caracte-
riza la vida del pueblo de Dios durante los tiltimos dfas, un punto teologico
que Lucas enfatiza (cf. Hechos 4:8; 31; 6:3, 10, 7:55; 8:14-19; 10-19, 38, 44-
46;13:1-4,9, 52; 19:16). Esto no excluye lalabor igualmente transformado-
ra del Espiritu en la regeneracién y la santificacidn, pero es claramente una
dimensidn diferente. Si la pneumatologia no incorpora la dimensién de
dotacidn de poder de la obra del Espiritu Santo, el resultado sera una com-
prension del Espiritu incompleta y deficiente.

Finalmente, los altimos dias no concluyen hasta el regreso del Sefior
(Hechos 2:20b). No existe ni un minimo de evidencia biblica de que los
ultimos dias se subdividan, se pospongan o cambien antes de la llegada del
Sefior. De hecho, todas las evidencias apuntan a que los iltimos dias conti-
ntian igual, si7 ningtin cambio significativo hasta que el Sefior les ponga fin
con su venida (cf. 1 Ti. 4:1; 2 Ti. 3:1; Heb. 1:2; Santiago 3:5; 1 Pedro 1:20;
2 Pedro 3:3; 1 Juan 2:18). Y para sostener a la Iglesia durante los Gltimos
dias, el Sefior le ha entregado el Espiritu tanto el que regenera, como el que unge.

b, El reino davidico

En Lucas-Hechos, el reino davidico se relaciona enteramente con la
naturaleza de los «ltimos dias», aportando una perspectiva histérico-re-
dentora mas completa sobre esos dias, que son una fase del reino (por
ejemplo, Lucas 1:32-33; 68-79; Hechos 2:25-39). En Hechos 2:25-39 es
Cristo quien cumple las promesas davidicas mediante las cuales el eterno

51 Cf, M.MLB. Turner, “Jesus and the Spirit in Lukan Perspective”, TynBul 32 (1981):
38; Marshall, “Significance”, 358; E. Haenchen, The Acis of the Apostles (Filadelfia:
Westminster, 1971), 179,
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reino davidico comienza con el derramamiento del Espiritu sobre toda
carne. Por supuesto, la fase de los “Gltimos dias” del reino davidico estd
definida por el derramamiento del Espiritu Santo: Cristo como el rey davidi-
co ha cumplido lo que sucedié el dia de Pentecostés, y esta obra continuari
en la Iglesia sobre la que reina (Hechos 1:6-8; 2:25-39).%? Este reino davidi-
co no es central solo en Lucas-Hechos, sino que también lo s para el
concepto neotestamentario del reino (por ejemplo, Lucas 1:32-38; Ro. 1:2
ss; Ap. 22:16 ss). Dicho de otra forma, la obra de dotacién de poder del
Espiritu, junto con la diversidad de la obra del Espiritu, caracteriza el reino
davidico de Jests.

Para comunicar lo que queria comunicar en el dia de Pentecostés, Pe-
dro cita el Salmo 16:8-11, interpretandolo como una declaracidn sobre la
resurreccion del Mesias a la luz de 1a muerte, sepultura y corrupcién de
David (cf. Hechos 13:32-37). Dado que David no estaba hablando de él
mismo, sino de Cristo, estaba hablando proféticamente sobre un descen-
diente suyo, quien se sentaria eternamente en su trono (2:30). La refe-
rencia al trono eterno de David (vs. 30b) refleja una serie de textos del
Antiguo Testamento que estan relacionados conceptualmente con este
tema (p. ej., 2S.7:11b-16; Sal. 89:3-4, 35-37; 132:11-18), el cumplimiento
del cual Pedro identifica con la resurreccién de Jestis y su exaltacién a “la
diestra de Dios” (Hechos 2:33-35). Al citar el Salmo 110:1, Pedro refuer-

52'También D.L. Bock (“The Reign of the Lord Christ”, en Dispentionalism, Frael, and
the Chuirch: The Search for Definitions, eds. C. Blaising y D. Bock [Grand Rapids: Zondervan,
1992], 37-67, esp. 47-55), quien aplica esta perspectiva de Lucas al tema actual dentro del
dispensacionalismo. Su idea en cuanto a los acontecimientos milagrosos (sanidades,
exorcismos, etc. ) es también interesante por lo que a nuestro tema se refiere; estos
constituyen la llegada del Reino de forma incipiente pero poderosa (53-55). Para ver
opiniones parecidas, consultar J. Rutbven (On the Cessation of the Charismata: The Protestant
Polemic on Postbiblical Miracles [Sheffield Academic, 1993}, 115-23), quien argumenta que una
teoria biblica del Reino es “opuesta” al cesacionismo; R. E. Brown, The Gospel According
to Jobr (Nueva York: Doubleday, 1980); 1:528-30; D. Williams, Signs, Wonders and the Kingdom
of God {Ann Arbor: Servant, 1989), passim; G.E. Ladd, Teologiz del Nuevo Testamento; Col.
Teolbgica Contemporanea, Ed. CLIE, Terrasa, Barcelona, 2002; p. 73-77; 88-102.

% Bock (“The Reign of the Lord Christ”, 49-53) argumenta que Jests es ef “davidita”
que reina sentado sobre el trono de David, y que su obra presente se cumple en su calidad
de “David eterno”, una opini6n que comparto. Los tiltimos dias nos introducen en las
bendiriones espirituales del reino davidico. Aqui nuestro propésito es aplicar este principio
ala continuidad de los dones milagrosos, pero tiene otras implicaciones {ver el excelente
articulo de Bock}.

#Cf. también Lucas 1, que anuncia el nacimiento de Jests principalmente con relacién
a su identidad davidica, y 3:21-22 (una tradicibn triple que también encontramos en Mateo
3:13-17 y Marcos 1:9-11), que conecta el bautismo de Jesiis con su papel como davidita
mediante el uso del hilo conceptual del Salmo 2 y de Isaias 42:1.
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za el presente reino de Dios al asociar su posicién a la diestra de Dios con
el “trono davidico”, una imagen de la autoridad. Por lo tanto, la resurrec-
cién de Jestis constituyd su entronizacién como el rey davidico eterno e
inaugurd su reinado eterno.”

En cuanto al tema del cesacionismo, la importancia de este cumpli-
miento se encuentra en Hechos 2:30. En su calidad de rey davidico, Jests
ha derramado el Espiritu Santo. Esta es la dimensién central de la presente
fase del reino davidico, la cual Lucas contintia mostrando en todo el libro
de Hechos, al detallar la nueva vida en el Espiritu. Por ejemplo, Jesus, el
“davidita” que reina eternamente, contintia derramando el Espiritu Santo
sobre diferentes grupos de personas (cap. 8, 10, 19), cuyas experiencias son
similares o idénticas a las de aquellos sobre los que lo derramo al principio
(p, €., 10:44-46; 11:15; 19:1-6). Incluso en el caso del derramamiento sobre
los gentiles en el capitulo 10 (la casa de Cornelio), la uncién davidica de
Jests es explicita (10:36-38; cf. 1 S. 16:13). De nuevo, vemos que el Espiritu
derramado define el reino davidico de los tltimos dias, y que las manifesta-
ciones de poder traidas por el Espiritu Santo en el nombre de Jests ponen
de manifiesto la auroridad de su Reino (p. ¢j., Hechos 3:12ss.; 4:7-12, 33;
6:8-15; 9:1-19; 10:1-48: 14:8; 19:1-22).

Ademss, las experiencias de la Iglesia primitiva también son similares a
las de Jestis, particularmente con respecto a la capacitacién del Espiritu
para la evangelizacién. Existen demasiados paralelismos para detallarlos
ahora todos, aunque ya se han hecho andlisis con profundidad.* Nuestro
propbsito ahora es observar cémo Jestis transfiere la uncion de poder que
recibi6 del Espiritu en el rio Jordin a la Iglesia, a partir de Pentecostés.
Habiendo recibido la misma uncién que David, la uncién con el Espiritu y
con poder {cf. 1. 16:13; Lucas 3:21-22; 4:1, 14, 16-21, 31-32; Hechos
10:38), Jestis transmite esa uncién a la Iglesia para capacitar a los creyentes
para dar testimonio (Hechos 1:6-8; 2:4ss; 33; 4:8; 31; etc.) La predicacion
de los discipulos del reino de Cristo estd caracterizada por la misma valen-
tiay determinacién que la propia predicacién de Jests,” y por el mismo

% Ver también Bock, “The Reign of the Lord Christ”, 49-51; Marshall, Acts, 76-80.
No todas las dimensiones del reino davidico se cumplen en Pentecostés (por ejemplo, los
aspectos socio-politicos), pero no hay duda de que el reino del “davidita” eterno ha
comenzado, y que est avanzando hacia su consumacion,

% Ver O’ Toole, Unitfyof Luke’s Theology.

 Consideremos la relacion entre la proclamacién ungida por el Espiritu del reino que
realizaron Juan el Bautista (Lucas 1:41, 67, 80; 3:1-20), Jestis (p. ¢j., 4:14, 16-21, 31-32),
Pedro {p. ¢j., Hechos 4:8; 10:34-46), Felipe (6:3-6; 8:4-13, 26-40), Fablo (p. ¢j. 9:1-31; 13:1-
3,9, 19:1-7, 11-12) y Bernabé (p. ¢)., Hechos 11:22-26).
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tipo de sanidades y exorcismos.* En otras palabras, el “davidita” ungido,
Jests, traspasa la uncion que él mismo ha recibido a aquellos que entran en
suReino.”

No podemos dudar de que uno de los puntos principales de Lucas es
demostrar la inclusién de todos los pueblos en el reino davidico (samarita-
nos y gentiles en Hechos 8 y 10, respectivamente). Y su inclusién en el
reino viene marcado por el derramamiento del Espiritu sobre ellos. Pero
esto no desvirtha la comprensién que Lucas tiene de la naturaleza podero-
sa del reino durante los ultimos, limitandola a una teologia paulina de la
regeneracion. Sabemos, por otros autores del Nuevo Testamento (Pablo,
por ejemplo), que la regeneracion es la experiencia del Espiritu que 7205 hace
nacer en el Cuerpo de Cristo. Sabemos por Lucas (aunque no solo por él),
que la uncion carismitica del Espiritu caracteriza la vida dentro del Cuerpo de
Cristo, cumpliendo la expectativa de la historia de la redencién.® Las cate-
gorias tradicionales de la Teologia sistematica no deben aplicarse de forma
que hagan desaparecer las perspectivas legitimas de la Teologia biblica.*!
Por consiguiente, en cuanto al cumplimiento de los dltimos dias, la pneu-
matologia de Lucas encuentra su base en el pacto davidico y su naturaleza
en la tradicién profética del Antiguo Testamento.

c. El Espiritu en la Historia de la Redencién.

Como ya hemos visto, el Espiritu en las Escrituras opera de forma ca-
rismatica. Esta actividad nos ofrece otro elemento para el marco histérico-
redentor a favor de la posicidn continuista, y cuestiona las formulaciones

_ *Estos ocurrenalo largo de Hechos (p. ¢j. Hechos 8; 9:17; 11:27ss; 13:3), y tenemos
evidencias en otros lugares del Nuevo Testamento (p. ¢j., 1 Co. 12-14), Entre los estudiosos
contemporineos del Nuevo Testamento, este punto se ha convertido en algo tan axioma-
tico que raramente necesita documentacién,

* También ver Graig L. Blomberg, “Healing” en Dictionary of Jesus and the Gospels
{Downers Grove, llinois: InterVarsity, 1992), 305-6.

®También Grudem, Prophecy ins the New Testament, 250-2; Deere, Surprised by the Power
of the Spirit, 99-115, 229.52; Ruthven, Charismata, 115-23,

' Incluso un estudio simple indica que la mayoria de referencias biblicas a la presencia
y actividad del Espirity estan relacicvmxge con la naturaleza carismética (profética, de
der, etc. ); [as referencias a su obra transformadora en el interior son mucho menos tPr:
cuentes. Ver Ruthven, Charismiata, 114-15, n. 2. La frase “historia de la salvacién® se refiere
al desarrollo histdrico de los acontecimientos centrales del plan de salvacién divino, por
ejemplo: la creacion, la caida, la historia de Israel, 1a encarnacién, la cruz, la resurreccion,
la ascensién y exaltacidn, Pentecostés, la segunda venida y la nueva creacién.
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pneumatolégicas contemporaneas que omiten esta expresion que, segin
vernos en las Escrituras, caracterizan al Espiritu. Extraeremos a continua-
cién algunas conclusiones a favor de una teologia biblica del Espiritu, basa-
daen los fundamentos que ya hemos asentado.

En primer lugar, cuando los teblogos contemporaneos restringen y con-
finan las evidencias hasta tal punto que la pneumatologia resultante tiene
poco que ver con el Dios Espiritu Santo dela Biblia, poderoso e inmutable,
creo que estan desarrollando una teoria que es irreconciliable con el registro
biblico de 1a persona y la obra del Espiritu.? Por supuesto, confinar tan
estrechamente la aplicacién contemporanea de la ensefianza de las Escritu-
ras sobre el Espiritu desnaturaliza al tercer miembro dela Trimdad. Tenien-
do en cuenta la falta de evidencia explicita, no resulta nada creible establecer
un punto en el tiempo (ya sea la muerte de un apostol, el final de la forma-
cién del canon del Nuevo Testamento, o el punto final de la fundacién de la
Iglesia) en el que se dio una mutacién dramatica en la persona y obra del
Espiritu, de modo que dejé de ser carismatico y poderoso, y sus funciones
quedaron restringidas a su labor transformadora. Esta conclusion no solo
no refleja la abrumadora evidencia biblica sobre la naturaleza y obra del
Espiritu, sino que ademis no responde al cumplimiento de la esperanza his-
tbrico-redentora sobre la vida en el Espiritu en la era del nuevo pacto.”

En segundo lugar, los cesacionistas cominmente blanden el sable del
ordo salutis para deshacerse de las obras del Espiritu que Dios no habia
destinado para la Iglesia contemporénea. Condicionados por latradicién
(p- €}., reformada, bautista, dispensacionalista) de Ia teologla sistematica,
solamente preguntan una serie limitada de preguntas sobre lalabor post-
apostblica del Espiritu {por ejemplo, los temas dela naturaleza, regenera-
cibn y santificacién), y no son capaces de reconocer que lagran mayoriade
las evidencias biblicas definen al Espiritu como un ser carismatico y apun-
tan hacia la continuidad de su obra de poder en la era del nuevo pacto.
Este argumento no pretende excluir la transformacion moral, que también
es una funcién crucial de la persona y obra del Espiritu, sino que solo
pretende llevar este debate mas alld de las fronteras estrechamente estable-

cidas por el lenguaje tradicional del ordo salutis.

& Ve también Deere, Sorprendido por el Espfritu Santo (opus cit.); passim, Grudem,
in the New Testament, 250-52, Ruthven, Charismata, 114-15.
 Ver también Grudem, Prophecy, 250-52; Ruthven, Charismata, 114-15.
# Deree, Sorprendido por el Esptritu Santo (opus cit); Ruthven, Charismata, 114-15. La
discusién de Ruthven evaltia especificamente la teoria cesacionista de B.B. Warfield; la
discusion de Deere es més amplia.
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En tercer lugar, como ha sefialado acertadamente Jack Deere en cuanto
alos dones milagrosos, «la objetividad biblica pura» es un mito. Conelius
Van Til ha argumentado que «no existen hechos en bruto» porque los com-
promisos iltimos {por ejemplo, los compromisos de regeneracion o de no
regeneracion) tifien todo lo que el individuo percibe.* De hecho, al menos
desde el conocido ensayo de Rudolf Bultmann “% Presuppositiondess Exegesis
Possible?” [“;Es posible la Exégesis sin Presuposiciones?”] no ha existido
un debate importante sobre 57 nuestros compromisos iltimos influyen en
nuestro entendimiento de los textos biblicos.”” Mas bien, Ia discusién se ha
centrado en c6mo y en qué grado, y cuiles son los compromisos Gltimos
(presuposiciones) que lo hacen. Aplicando esto al tema del cesacionismo y
de los dones milagrosos, Deere concluye que el desarrollo de la doctrina
cesacionista se debe a la falta de una experiencia milagrosaalo largo de la
Historia. Debemos afiadir a esto el condicionamiento teolégico de un acer-
camiento que opera exclusivamente con relacién a las categorias de la sal-
vacion sistematico-teoldgicas tradicionales.

' P?I: otro lado, aquellos cuyos compromisos incluyen la experiencia ca-
rismatica no deberian ignorar la verdad proposicional objetiva de las Escri-
turas. Aunque es inevitable que cada lector esté influenciado por una creen-
cia, Dios es capaz de superar el error humano en el proceso de lecturae
imprimir sobre la persona la verdad de la revelacién objetiva que ha dado.
El deseo de este escritor y de muchos otros del movimiento pentecostal es
que no nos recluyamos en una seccion basada en la experiencia y que no
presta mucha atencién ala Palabra inspirada, que por si sola es herramienta
suficiente parala fe y la prictica. No deberiamos buscar experiencias, sino
que deberiamos buscar a Dios, quien da dones buenos. Y deberiamos pro-
ceder de acuerdo con las Escrituras, en lugar de alejarnos de ellas y viviren
una rama espiritual de neo-orrodoxia.

En resumen, el progreso de la Redencién establece la esperanza tanto
para la dimensién transformadora de la persona como para la obra de ca-
patcit?cién poderosa del Espiritu en los Gltimos dias, y declara que el cum-
pl{mlento de esta esperanza esta en Jests, el “Davidita ungido”. Aun es
mas, Ja parte mas amplia de la revelacion biblica habla de la naturaleza
carismitica del Espiritu y de su obra. Por Io tanto, no existen evidencias

:: Decre, Sorprendido por el Espiritu Santo, {opus cit.).
1963 C. Van Til, The Defense of the Faith, 2d ed. (Filadelfia: Presbyterian and Reformed,

¥ Ver R. Bultmann, “Is Presuppositionless Exegesis Possible?” en Existerice and Faith:
Shorter Writings, ed. 5. Ogden (Nueva York: Meridian, 1960}, 28996,
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biblicas para concluir que el Espiritu ha cambiado, ahora que han llegado
los dltimos dias.

2. El cesacionismo a la luz de la ensesianza del Nuevo
Testamento sobre los dones milagrosos.

Habiendo dejado claro el argumento histérico-redentor a favor dela
continuidad de la obra milagrosa del Espiritu, ahora pasamosa considerar
mas evidencias del Nuevo Testamento sobre los dones milagrosos dentro
de la época del cumplimiento.* Nuestro Rropésito al examinar estos pa-
sajes no es desarrollar un analisis histbrico-gramatical dt?tal}ado, sino
considerarlos debido a laimportancia que tienen para el cesacionismo. Adef-
mis, existe cierta dificultad ala horade seleccionar textos 1:elevantes debs-
do a los muchos argumentos que incorporan textos que tienen poco que
ver con los charismata. Por lo tanto, los textos biblicos que consideremosen
este breve estudio no representan de forma exhaustiva el alcance de este
tema, pero son muy importantes y ejemplo de la ensefianza general del
Nuevo Testamento sobre la cuestion.

a. Pasajes que instruyen sobre el uso de los dones milagrosos

Se ha escrito mucho sobre 1 Corintios 13:8-13 y sobre si ensefia que los
dones milagrosos temporales (por ejemplo, las lenguas, la profecia, la palabra
de conocimiento, v. 8) continian hasta el retorno del Sefior (vs. 10-12). Por lo
tanto, no duplicaremos aqui las discusiones teologicas bien conocidas.” En

61 a perspectiva de Lucas ha recibidola atencién adecuada durante nuestro examen

del cumplimiento histérico-redentor, por lo que nos limitaremos ahora a otros autores
uevo Testamento.
! I‘:’;Por ejemplo, el sentido de “perfeccion” def versiculo 10. Ver Carson, Man _
del Espiritut, ; G. Fee, The First Epistle to the Corinthians, 641-52; W. Gradem, The Gift of
in 1 Corinthnans 210-19; idem. Prophecy in the New Testament, 224-5%; . Ruthven,

Charismata, 131-51; MM. B. Turner, “Spiritual Gifts Then and Now”, VoxEv 15 (1985):
764, R. Gaffin (Perspectives on Pentecost: Studies in New Testament Teaching on the Gifis of the
Holy Spirit [Phillipsburg, NJ: Presbyterian and Reformed, 1979!, 109-12), un oesmox’u&meai
asegura sobre 1 Corintios 13:10-12, <l llegada de “lo perfecto” (vs. 10! y ‘entonces
conocimiento completo del creyente (vs. 12) sin duda se refieren a la época del regreso
del Sefior. La postura que describe el punto en el que ¢l canon del Nuevo Testan}sexelrio
sea completado no puede ser creible exegéticamenter (109). Ni tampoco prescribe la
continuidad hasta la Parusia, seglin Gaffin,
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este contexto, Pablo esti comparando la naturaleza eterna del amor, el camino
mis excelente, con la naturaleza temporal de ciertos dones que, aunque cubren
las necesidades de la Iglesia, pasaran cuando llegue “lo perfecto” {vs. 10). El
musmo Pablo describe la transicién entre “lo imperfecto” a “la perfeccion” en
los versiculos 11-12, y la caracteristica principal de esta transicién es el paso de
«tener un conocimiertto parciab» a «tener un conocimiento completo», de una
percepcion difuminada (“veladamente”, v. 12a) a una percepeion “clara” (“cara
acara”, v. 12b}. Esta profunda transformacién de la forma en que el creyente
percibe y conoce solamente puede antictpar un acontecimiento, la venida del
Sefior.

Mientras que la teoria de Richard Gaffin de que el texto no supone la
continuidad absoluta estd bien desarrollada, sigue pareciendo que Pablo
ensefia la continuidad de los dones hasta la Parusta.” Y, ciertamente, Pa-
blo no esta desarrollando una doctrina cesacionista. Es mis, 1 Corintios
1:7 enlaza conceptualmente con 13:8-12 y apoya la lectura “continuista”,
porque ahilos dones también estin asociados con un periodo intermedio
en lavida delaIglesia, durante la cual los creyentes «esperan ansiosamente
que nuestro Sefior Jesucristo sea reveladon.

Pero es en el contexto mis amplio de 1 Corintios 12-14 que resuelve
finalmente este tema. La discusion de Pablo sobre los dones en estos capi-
tulos identifica su propdsito como el del bien comiin de la congregacion
(12:7; 14:1-19). No hay ni rastro de que los dones milagrosos de Corinto
fueran en si algo fuera de lo normal. De hecho, segiin Hechos y el propio
testimonio de Pablo {(«Doy gracias a Dios porque hablo en lenguas més
que todos vosotross, 14:18) parece que se trata de un rasgo normal y acep-
tado de la vida del nuevo pacto. El problema en Corinto era el abuso de los
dones, no su uso per se.

Tampoco existe ninguna conexidn, en este contexto, que asocie los dones,
incluyendo los dones de palabra (p. ¢j., profecia, lenguas e interpretacién),
exclusivamente a la formacién del canon biblico o al apostolado. De
hecho, ninguno de estos temas se mencionay, teniendo en cuentael pro-
posito pastoral de Pablo en este contexto (instruir sobre el funcionamiento
correcto de los dones), probablemente ni siquiera se le pasé por la cabeza.
En mi opinién, estos temas cesacionistas nacen de la Iglesia contempora-
nea; a las personas de la Iglesia primitiva simplemente no se les hubiera
ocurrido concebir algo diferente a una experiencia caracterizada por el poder.

El cesacionismo hubiera sido ajeno a su comprensién de la era del cumpli-

™ Gaffin, Perspectives on Pentecost, 109-10.
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miento. La Iglesia del Nuevo Testamento nio estaba buscando razones para
excluir los dones, sino que aquellos primeros creyentes estaban buscando
aquellos dones (12:31; 14:1, 12).

Por lo tanto, que los teblogos contemporaneos impongan razonamien-
1os cesacionistas (por ejemplo, el canon biblico y el apostolado) que son
tan extrafios al contexto conceptual del pasaje, es militar en contra del
propdsito de Pablo. Considerando este contexto, 1 Cornntios 13:8-12 se
comprende de manera mucho mas natural si entendemos que ensefia que
los dones permanecen hasta la venida del Sefior.” Mientras esperamos su
regreso, los dones deben usarse sobre la base del fundamento eterno del
amor; éste es el inico contexto en el que tienen sentido.

Laimportacién de Romanos 12:3-8 es similar a la de 1 Corintios 12-14.
De nuevo, Pablo instruye a los cristianos romanos sobre el correcto fun-
cionamiento de los dones en 1a Iglesia. La base para su uso se encuentra,
otravez, en la actitud correcta de los creyentes (Ro. 12:3-5), lo que incluye
el amor (vs. 9-13). Pablo trata el tema de los dones como otra caracteristica
normal de la vida cristiana, tal como lo seria tener una actitud santificada
(vs. 9-21), ser buenos ciudadanos (13:1-7), vivir justamente (13:8-14), etc.
Aunque la lista de dones es diferente a la que encontramos en 1 Corintios
12:7-11, la profecia sigue estando incluida (Ro. 12:6) y se menciona en pri-
mer lugar. No existe nada en el pasaje o en su contexto que indique que se
anticipaba un cambio dramatico en el modo de operar del Espiritu, que
resultarfa en la finalizacién de la obra del Espiritu de dotacidn de poder.

En Gélatas 3:5 encontramos un apunte paulino que normalmente no se
menciona en este debate, pero que es significativo. Como ilustracion de su
ensefianza sobre la fe frente a las obras, Pablo dice alos Gélatas: «Aquel
que suministra el Espiritu y hace milagros entre vosotros, ¢lo hace por las
obras de laley o por oir con fe?». Aqui esth asumiendo la normalidad de los

milagros. Es una ilustracion - algo concreto que todos pueden entender
facilmente - de una idea teolégica mas amplia.

Esta normalidad, esta aceptacion comoda de las manifestaciones mila-
grosas no es exclusiva de Pablo, ni siquiera de Lucas. Santiago 5:14-16 tam-
bién ofrece instrucciones sobre la sanidad con el mismo tono. La oracién
por la sanidad fisica y el poder sanador de Dios es normal, y debemos
esperar que esté presente en la vida de la Iglesia. Ademds, Santiago animaa
sus lectores a tener fe cuando oren por los enfermos, dandoles el ejemplo
canénico de Elias (vs. 17-18). Escribe que «Elias era un hombre de pasio-

7 Ver Grudern, Propbecy in the New Testament, 228-43,
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nes semejantes a las nuestras», y luego procede a describir la eficacia de sus
oraciones. La clara implicacidn es que las oraciones de los lectores pueden
ser tan eficaces como las de Elias.

Constderemos también Hebreos 2:4. Phillip Hughes escribe: «Parece
ser que, como los creyentes en Corinto, ‘los hebreos’ a quienes se dirige
esta carta habian sido enriquecidos con dones espirituales».” Utilizadas
como parte de una advertencia sobre la necesidad urgente de prestar aten-
cidn a lo que Dios ha revelado (2:1-3), estas «sefiales, prodigios y varios
milagros, y dones del Espiritu Santo» son muestras irrefutables de la obra
de Dios dentro de la comunidad de su pueblo. El autor de Hebreos les est4
recordando alos lectores unos fendmenos que ya conocian.

b. Pasajes que recogen acontecimientos milagrosos

Ademis de estos fragmentos didacticos del Nuevo Testamento, los
Evangelios y Hechos recogen muchos milagros. Como en el caso de estos
pasajes, la doctrina cesacionista no tiene en cuenta los relatos sobre mila-
gros que hay en el Nuevo Testamento. Las narraciones que describen los
milagros tienen dos funciones principales: autentificar a Jesis y autentificar
el mensaje del Evangelio sobre EL 7> Los milagros acompaiiaron a los

2 P. E. Hughes, A Commentary on the Epistle to the Hebrews {Grand Rapids: Eerdmas,
197?), 81. Entre aquellos “presumiblemente” operativos entre los tores de Hebreos,
segtin Hughes, estaban la profecia, las lenguas y 12 sanidad. ﬁﬁnmrmexpeﬁcndasdel
poder del Espiritu en los dones milagrosos «pueden ser identificados con seguridads, como
la referencia de Hebreos 6:5b,

_ PEstono niega la suficiencia de la predicacion del Evangelio. El Evangelio es efectivo
sin demostraciones de virtud de sus origenes divinos {p. ¢j. Ro. 1:16-17; 2 Ti. 3:16}, No
podemos estar de acuerdo con Ruthven, quien dice que «caracteristicamente, la ‘palabra’
predicada no es ‘acreditada’ con milagros, sino més bien, la predicacién articula los milagros
y extrae las implicaciones para los observadoress (Charismata, 118). Cita favorablemente a
J. Hervill (*The Signs of an Aposde: Paul’s Miracles” en su obra The Unénown Pasl: Essays
on Luke-Acts and early Christian History [Minneapolis: Augsburg, 1984), c;men escribié (95):
«Sin milagros, el Evaagelio no es mis que palabras». Aunque la posicion de Ruthven de
que los milagros son parte del reino es correcta, su teotia de la funcién de los milagros
y de la predicacién es inadecuada, Existen muchas evidencias de lo contrario respecto ala
funcién confirmadora de los milagros (p. ej. Mt. 9:6-7; 11:1-6, 12:28; 14:25-33; Mc. 2:10-
11; 16:20; Lc. 5:24-25; 7:18-23; 11:20; Jn. 3:2; 5:36; 9:32-33; 10:37-38; 14:11; Hch. 2:22; 14:3;
Hb. 2.4). Ademds, la predicacién se basa en ¢l Evangelio revelado en Jesils, y aunque en
Hechos los milagros pueden llevarnos a una oportunidad para predicar, la predicacién
en sf misma no del milagro; muchas predicaciones ocurren sin tales predecesores.
El apunte de Jervill es, por lo tanto, completamente inaceptable. El Evangelio ¢s la Palabra
de Dios con o sin [a presencia de milagros.» (ver Deere, Sorprendido por el Espérits Santo).
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apéstoles (2 Co. 12:12), pero como hemos visto anteriormente, no estaban
limitados exclusivamente a ellos.”* Es mis, los milagros falsos y satanicos
pueden ser utilizados por apéstoles falsos para hacer creer alas personas
ensefianzas falsas (por ejemplo, Mc. 13:22;2 Co. 11:13-15; 2 Ts. 2:9-12; Ap.
13:3-4). Los acontecimientos milagrosos no son por si mismos la “prue-
ba” final de un ministerio auténtico (por ejemplo, 1Jn. 2:18-27; 4:13).7°
Por lo tanto, cuando se predica el verdadero Evangelio de Jesucristo, las
sefiales lo siguen para confirmar el mensaje y liberar alos que estan bajo el
poder del diablo (por ejemplo, Hechos 10:38; 19:11-12).

La evidencia que habla mas generalmente de los milagros indica que
son parte del reino de Jestis (por ejemplo, Lucas 7:18-23; In. 9:1-12), como
ya hemos argiiido. Y no existe nada que invalide esta teoria de que los
milagros son caracteristicos de todo el petiodo que conocemos como los
ltimos dias», Esto solamente nos puede conducir a una conclusion: la idea
del cesacionismo no se encuentra en ningan lugar del universo teologico
de laIglesia Primitiva.”

3. Sobre dones y ministerios espectficos

Hasta ahora, este ensayo ha enfatizado la legitimidad de la obra del
Espiritu de conferir poder como una obra diferente a la regeneracién, y
vigente durante los Gltimos dias, Debido a que no tenemos mucho espacio,
esta seccién, como las siguientes, seran mas breves de lo deseado.

Existen tres listas principales de dones en el Nuevo Testamento: Roma-
nos 12:6-8; 1 Corintios 12:7-11; Efesios 4:11-13. Muchos se acercan a es-
tos dones segiin sus diferencias funcionales (servicio, revelacion, etc.) pero
existe un tema méis amplio que este acercamiento a menudo no trata, To-
dos los dones, ya sean “milagrosos” o “no milagrosos” (y yo no acepto tal
distincibn), tienen origen divino. En cada una de estas listas Dios esta cla-
ramente dando y distribuyendo los dones segiin su voluntad. Por lo tanto,
incluso los dones “no milagrosos” (liderazgo, ser misericordioso, cf. Ro-

* Encontramos otro ejernplo en Marcos 9:38-40, donde vemos a una persona andnima
haciendo un exorcismo.

% Cf. 1 Juan 2: 18-27; 4:1-6. Igualmente Deere, Sorprendido por el Espiritu Santo.

% Ver, por ejemplo, Grudcm, Prophecyin ! Conmbmm,passml,Propehcymthe New
Testament, passtmy; Deere, Sorgrendidopor el Santo; Ruthven; Qharismata, passim.
Aunque la manera de argumentar a favor de la continuidad puede no ser la misma que
la reflejada en este ensayo, los carismaticos estarian de acuerdo con sus conclusiones.

274

LA POSTURA PENTECOSTAL/ CARISMATICA

manos 12:8) tienen un origen “milagroso”; es decir, en la vida de la Iglesia
no hay nada normal {cf. 12:6; 1 Co. 12:4-11; Ef. 4:11), Ningtin miembro del
Cuerpo de Cristo ha “nacido asi”; cada habilidad que posee un miembro
del Cuerpo de Cristo esté especificamente ordenada y dada por Dios. Con-
secuentemente, las distinciones entre los dones que son para hoy (no mila-
grosos) y los que han cesado (milagrosos) no pueden apoyarse en estos
pasajes y sus respectivos contextos. La fuente de todos los dones es Dios
(1 Co. 12:4-6), que los reparie en su Gracia y segin su voluntad.

Los debates sobre los dones especificos se reducen inevitablemente a la
manifestacion de las lenguas, la interpretacién de las lenguas y la profecia,
de modo que debemos hacer un apunte breve sobre estos dones. En pri-
mer lugar, estas manifestaciones no son equivalentes a las Escrituras, sino
juzgadas por las Escrituras, Pablo exhorta alos corintios a evaluar las pro-
fecias que se ofrecian durante ¢l culto de adoracién (1 Co. 14:29; ¢f. 1 Ts.
5:19-22), algo que nunca ordenaria en cuanto a la Escritura (por ejemplo,
2'Th. 3:16). Por lo tanto, incluso durante la época del Nuevo Testamento, la
profecia contemporanea (distinta a 1a profecia canénica) no siempre era
investida con autoridad canénica.

En segundo lugar, la voz continua del Espiritu en la Iglesia no mina
¢l papel fundacional de los apéstoles o la autoridad de la Revelacién bibli-
ca. Aquellos designados por Cristo para ser apdstoles, para gobernar la
iglesia primitiva y para producir el cuerpo de doctrina infalible que cono-
cemos como el canon del Nuevo Testamento, funcionaron con un papel
unico, irrepetible y fundacional en la construccibn de la Iglesia (Ef. 2:19-
22).77 Ademis, su ensefianza, recogida en el Nuevo Testamento, conti-
nia siendo la inica reglamentacién de fe y practica con autoridad e

Sin embargo, es una incongruencia argumentar que la continuidad de
las manifestaciones milagrosas suplantan necesariamente esta autoridad, y
que la depositan en las manifestaciones contemporaneas o individuales, La
mayoria de pentecostales nunca ha elevado los dones milagrosos (inclu-
yendo los dones de palabra) al nivel del canon (la revelacién infalible con
plena autoridad divina), sino que mas bien ha subordinado las manifesta-
ciones espirituales a Ia autoridad de la Escritura. En otras palabras, los

- dones no forman el canon, sino que lo expresan. Los dones milagrosos

7 CE. Decre, Sorprendido por & Espiritu Santo; Grudem, Prophecy in the New Testament, 269
76. El debate sobre la continuidad del oficio apostélico, en su sentido mis amplio,
sobrepasa el alcance de nuestra discusién,
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hacen que el canon tome una forma concreta en situaciones de la vida real,
del mismo modo que ocurte con el fruto del Espiritu.

En tercer lugar, en cuanto a las lenguas, frecuentemente se objeta que
este don estaba restringido a lenguajes humanos, con el propdsito de pre-
dicar.”® No obstante, esta restriccion no encaja con las evidencias. En He-
chos 10:44-46 y 19:1-6, la predicacién no se menciona, n1 se menciona
nada de una audiencia. En Corinto se requeria un intérprete para las mani-
festaciones piblicas durante el culto de alabanza (1 Co. 14:1-28). Siel don
siempre tomaba la forma del lenguaje humano de los oyentes, ¢por qué era
necesaria la presencia de un intérprete para hacer entendible la manifesta-
ci6n?”® Ademais, la glosolalia funciona en contextos privados para la edi-
ficacién personal, aparte de la adoracién comunitaria (14:13-19). Por lo
tanto, la teoria de que las manifestaciones en idiomas no identificables es
un galimatas inventado (o incluso satinico) no tiene sentido alaluz de las
evidencias. En algunas ocasiones, algunas personas que no tenian previo
conocimiento de un lenguaje humano lo utilizaron sin ninguna dificultad
(Hechos 2); en otras, las personas hablaron en lenguas de origen descono-

cido (*humanas y angélicas”, 1 Co. 13:1), lo que requeria la interpretacion

para hacerlo comprensible ala Iglesia durante el culto.

D. Sobre los dones milagrosos en la vida de la Iglesia

Una cosa es identificar a la Iglesia como el templo de Dios en el que E}
habita por su Espiritu. Otra cosa es preguntarse c6mo se manifiesta espe-
cificamente la presencia de Dios en la Iglesia. Los pentecostales responden
que su presencia se manifiesta tanto en la labor de transformacién interior
como en la de capacitacion con poder, y ésta iltima es la que nos preocupa

7 Ver Charismatic Chaos (Grand Rapids: Zondervan, 1992), de John F. MacArthur, Jr.
220-45. Se trata de la opinién de MacArthur y de aquellos a los que cita positivamente.
Tristemente, MacArthur parece centrarse solamente en la caricaturizacién, y no interactia
con las exposiciones mas serias de la posicién pentecostal.

™ MacArthur se involucra en una exégesis complicada en este punto. Niega todos los
aspectos positivos que Pablo menciona de las lenguas (1 Co. 14:18, 26.28) como una
“iromia” cuyo motivo era avergonzar a los corintios para que cesaran sus practicas de
lenguas en vodas las ocasiones. Es mas, hablando de la iglesia de Corinto y de la Iglesia
de hoy, MacArthur afirma que las lenguas «no pueden edificar a la Iglesia de manera
correctar. Esto es simplemente falso. Dejando a un lado el tema del cesacionismo, con
interpretacién el valor edificante de las lenguas era equivalente a la profecia en Corinto
(14.15), lo cual pude percibirse incluso haciendo una lectura ripida de 1 Corintios.

276

LA POSTURA PENTECOSTAL/ CARISMATICA

ahora. ¢Como debe afectar el poder del Espiritu en los creyentes a la vida
de laIglesia? La Biblia ofrece muchas evidencias, tanto mediante ejemplos
como con instrucciones explicitas, sobre la forma en que los dones debe-
rian funcionar en la vida de la Iglesia actual ®

Por ejemplo, tenemos todas las razones para esperar que la proclama-
cion del Evangelio esté acompaiiada de milagros en la actualidad. Cuando
encaja con los propdsitos de Dios: ¢acaso no es libre de actuar segiin su
propia voluntad? En Hechos (por ejemplo, 2:19, 22, 43; 4:30; 5:12; 6:8; 8:6,
13; 13:6-12; 14:3; 15:12; 19:11-12), la predicacién acompaiiada de sefiales
es una parte normal de la existencia del nuevo pacto. Y esto sigue siendo
actual. Es la excepcion, no la regla, encontrarse con un misionero de cual-
quier grupo evangélico que no haya practicado nunca (normalmente no
por eleccidn, sino por necesidad) el evangelismo “de poder”. Las sefiales
los prodigios siguen a las predicaciones también en la actualidad, aunque
quizas sea més comiin en 4reas evangelizadas por primera vez, o donde ha
nacido un avivamiento después de un largo periodo sin apenas o ningfin
tipo de evangelizacién. También, los exorcismos son mas comunes en ireas
donde el campo espiritual estaba dominado por Satanés, y no por una fe
biblica ®

Una vez que se aceptala continuidad de los dones, una plétora de temas
pastorales aparecen, y uno de ellos es la incorporacion de los dones en el
culto. Es importante no prohibir todas las manifestaciones porque haya
habido unos pocos abusos. En este aspecto es particularmente Gtil 1a ex-
tensa serie de instrucciones archiconocidas que Pablo ofrece sobre los do-
nes en 1 Corintios 12-14. La alabanza no tiene por qué ser cadtica para ser
carismatica o dindmica. Por otro lado, ¢por qué algunos en Pentecostés
acusaron a los discipulos de estar borrachos (Hechos 2:13)? La adoracién
descrita por Pablo en 1 Corintios 12-14 no se caracterizaba por una con-
templacién pasiva. Consistia en una participacién activa de los miembros
del Cuerpo para el bien comin, y no todo estaba pactado de antemano e
impreso en un programa (1 Co. 14:26-33a).%

¥ Para encontrar una discusién sélida sobre la aplicacién de los dones milagrosos en
la vida dela Iglesia, ver David Lim, Spiritsal Gifts: A Fresh Look (Springfield, Mo.: Gospel
Publishing House, 1991}, 183-275,

* Ver Blomberg, “Healing”, 306. Es de la opinion de que como <as sociedades
occidentales se han paganizado mas y mis, podemos esperar un avivamiento continuo de
las sanidades y los exorcismos».

%2 Cf. Fee (God's Empowering Presence, 883-95) para una discusidn mds detallada sobre
este tema que fluye dentro de las lineas pentecostales clasicas.
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Otro aspecto importante del ministerio del Espiritu enla vidadela
Iglesia es su comunicacién directa con los creyentes mediante la oracién
(especialmente importante en Lucas-Hechos, como hemos mostrado ante-
riormente, cf. Hechos 13:1-3). Mientras que la comunicacién del Espiritu
al espiritu del creyente es vital, debe estar supeditada ala autoridad dela
Palabra de Dios. Ninguna impresion de la voz de Dios debe equipararse
con la Biblia. No obstante, muchos cristianos se pierden un elemento
vital de la vida plena del Espiritu porque estan demasiado cerrados a este
tipo de comunicacién de Dios espiritu-a-espiritu, que solamente viene me-
diante la oracién. Esta fuente de guia personal no debe ser evitada; debe
ser acogida con madurez biblica, recordando que el Espiritu da viday guia
atoda verdad.

E. Los peligros relacionados con los dones milagrosos

Permitanme comenzar con una analogia del mercado de valores. Las
acciones mas fuertes tienen poco riesgo, pero también aportan menos
dividendos con el tiempo. Las acciones que crecen rapidamente tienen mu-
cho mis riesgo, pero los dividendos potenciales son mucho mas amplios.

El riesgo principal para los que sostienen la posicion cesacionista es
que se pierden una vida plena del Espiritu aqui en la Tierra. Aunque no
estén en peligro de perder la salvacién si se pierden la plenitud del Evange-
lio en la vida cristiana. En cambio, los riesgos son mayores para aquellos
que califican a los carismaticos como herejes o, incluso peor, inspirados
por el diablo, simplemente porque las manifestaciones del Espiritu son
evidentes entre ellos. ;Acaso los pentecostales expulsan demonios con el
poder de Beelzebu?

Para Jos que coinciden con la postura pentecostal, existen varios peli-
gros que enumero a continuacion.

(1) Las sefiales y los prodigios pueden, en ocasiones, elevarse sobre la
verdad. Los falsos maestros, enmascarados como apdstoles de Cristo, ge-
neralmente aseguran hacer sefiales y prodigios que, seglin ellos, confirman
la validez de sus ministerios. Es cierto que las sefiales y prodigios confir-
man el Evangelio cuando se predica de verdad. Pero los movimientos pen-
tecostal y carismatico deben fijarse en la verdad de lo que se predica para
determinar si es biblico o no. También recordemos la advertencia de Jesus
alos setenta, cuando le contaron que incluso los espiritus estaban sujetos a
ellos: <No os regocijéis en esto, de que los espiritus se os sometan, sino
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regocijaos de que vuestros nombres estan escritos en los cielos» (Lucas
10:17-20).

(2) Los dones proféticos pueden usarse para manipular y camelar en
lugar de fortalecer. Todos los creyentes tienen el Espiritu, que es perfecta-
mente capaz de hablar directamente al corazon del creyente sin ningln
intermediario humano, especialmente en el caso de la guia personal.

(3} Los pentecostales deben saber que no pueden aceptar a cualquier
grupo que se llame cristiano, sin importar sus compromisos doctrinales,
simplernente porque apoyan la misma postura en cuanto a los dones
milagrosos. Algunas aberraciones doctrinales simplemente no deben ser
aprobadas, ni tacita ni explicitamente, ni siquiera bajo los auspicios de “re-
novacidn carismatica” o “didlogo” (por ejemplo, la doctrina catdlica de
Maria como co-redentora y co-mediadora}.

{4} Los grupos clasicos pentecostales no deben alejarse de su raiz evan-
gélica histérica y caer en el liberalismo, convirtiéndose asi en una secta
existencialista. En esto los pentecostales tienen mucho que aprender de
sus hermanos evangélicos en cuanto a tener el valor de permanecer firmes,
defendiendo ensefianzas biblicas cardinales e impidiendo que los compro-
misos liberales se infiltren y destruyan la Iglesia.

{5) Finalmente, los pentecostales no deben convertirse en pragmaticos,
es decir, no deben caer en la méxima de que los fines milagrosos justifican
los medios, incluyendo la manipulacidén por medio de la alta tecnologia. -

F. Conclusién

Es el deseo de la mayoria de los pentecostales participar del didlogo
abierto y franco con sus hermanos evangélicos, caracterizado por el amor
genuino a Cristo, Confio en que este ensayo haya contribuido al didlogo en
la tradicién del amor cristiano. Ahora que la Iglesia se dirige al siguiente
milenio, rodeada de un mundo cada vez mas malvado, es esencial que los
verdaderos creyentes reciban la proteccion de Dios: su uncién con el Espi-
ritu y con poder. Aunque la doctrina es necesaria para conocer el plan de
redencién de Dios y para tener una relacién con Cristo, la doctrina por si
sola no es el objeto de nuestra fe, y no tiene poder para transtormarnos o
capacitarnos. Para ello hace falta Ia obra del Espiritu.
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Una respuesta cesacionista
a C. Samuel Storms y a Douglas A. Oss
Richard B. Gaffin, Jr.

Debido a la superposicién sustancial entre las posiciones de Storms y
Oss (jespecialmente en su disconformidad con la mial), y para evitar repe-
ticiones innecesarias, he decidido optar por una respuesta combinada,
tratando los temas de uno u otro individualmente segin avancemos. Me
centraré en los que creo esenciales. Algunos temas, aunque ciertamente
merecedores de debate, tendrin que quedarse fuera.

1. La clave de las diferencias entre nosotros esta en la conviccién de
Storms y Oss de que la presencia de los dones milagrosos (como la profe-
cta, las lenguas y la sanidad) a lo largo del curso de la historia de la reden-
cién establece una pauta, o al menos nos hace que esperemos la presencia
de tales dones en la vida de la Iglesia actual. Argumentan que como Moisés
v los profetas del Antiguo Testamento, Jesis, los apdstoles y otros ejercie-
ron los dones a lo largo de la historia de la salvacién, los creyentes pueden
y deben esperar lo mismo en la actualidad.

Ademas, desde su punto de vista, el silencio de la Escritura sobre el cese
de dones concretos en particular se afiade a las numerosas evidencias que
contradicen a los que piensan que han cesado. Para ellos, este silencio bi-
blico es tan elocuente a favor de la continuidad, que el esfuerzo por demos-
trar lo contrario (seghn las palabras de Oss, pag. 262, n. 46, y pags. 267-
268}, «no resulta nada creible» e jincluso lo califica de “obtuso™

¢Qué puedo decir a la luz de este profundo rechazo? Quizas los siguien-
tes comentarios, extraidos de diferentes puntos ya explicados en mi postu-
ra, no sean del todo intGtiles.
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2. Creo que la postura de Storms y Oss no hace justicia a la estructura
de la historia de 1a redencion, en especial a su todo organico y al patron de
su consumacién en Cristo. Quizas un punto il de contacto entre noso-
tros puede ser la descripcién general que Oss hace de la historia de la salva-
cibn como el «desarrollo histérico de los acontecimientos centrales en el
plan de Dios para la salvacidn, por ejemplo: la Creacion , la Caida, 1 histo-
ria de Israel, la Encarnacién, la Cruz, la Resurreccion, la Ascensién y Exal-
tacién, Pentecostés, la Segunda Venida y la Nueva creacidn.» (pags. 267-
268, n. 61). Estoy de acuerdo en que si tenemos en cuenta esta definicién
como resumen (aunque hay que matizar que la historia de la redencion no
comienza hasta la Caida y que laNueva Creacidn, aunque es futura, yaha
Negado con la primera venida de Cristo, por jemplo, 2 Co, 5:17).

Lo que resulta interesante de este resumen es la distancia evidente entre
Pentecostés y la Parusia. Vemos que la historia continuada de la Iglesia 7o
esta en la misma linea que, por ejemplo, 1a historia de Israel. La historia de
laIglesia no aparece en la secuencia junto con los otros acontecimientos
citados; no es una continuacién de la historia de la cual son componentes
constituyentes, Directamente, la historia de la Iglesia no esla historiade Ia
redencion.

La época presente de la Iglesia esta “entre los tiempos”, dentro de un
periodo de la obra histérico-redentora de Cristo, que empieza con su resu-
rreccion y acaba con su regreso. En el pericdo entre Pentecostés y la Paru-
sia, el avance de la historia de la salvacién, en el sentido del cumplimiento
definitivo, esta en suspense. 1 Tesalonicenses 9:10 capta la esencia de este
lapso de tiempo de forma brillante: 1a Iglesia consiste en aquellos que se
convirtieron «de los idolos a Dios para servir al Dios vivo y verdadero®,
con todo lo que ese servicio conlleva (no estamos hablando de un vacio de
inactividad), al igual que Pablo contintia diciendo que deben «esperar
de los cielos a su Hijo, al cual resucité de los muertoss. Hablando desde un
puanto de vista histdrico-redentor, la Iglesia es, categdricamente, la Iglesia
que “espera”; esa es su identidad.

Por lo tanto, si la historia de ka Iglesia (con la excepcidn de su era apos-
t6lica) no es Ia historia de la redencidn, no podemos extrapolar elementos
de la dltima y aplicarlos ala primera. Asi, no podemos concluir, a no ser
que tengamos indicaciones explicitas de lo contrario, que todolo que es
verdadero durante el proceso de la historia de la salvacién continiia mas alla
de su cumplimiento. O mejor, no debemos pensar que todo lo que es ver-
dadero en aquel proceso continiia en el periodo intermedio (historiade la

Iglesia post-apostélica), asido por los dos elementos que constituyen esa
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consumacién (fa primera venida de Cristo, que culmina en Pentecostés y la
fundacién de la Iglesia, y su Segunda Venida). Debido a que la historia de
laIglesia y la historia de la redencién no son un continuum (excepruando su
superposicién durante la época de los apbstoles), la presencia de dones
milagrosos alo largo del Antiguo Testamento, incluso sin indicaciones
expresas sobre su cese en alghin momento en el futuro, no implica que
continfien en la actualidad. Y su presencia es un argumento mucho menos
convincente para la continuidad presente. Tampoco podemos decir, como
dice Storms (pag. 203), en vista de la presencia de estos dones durante la
era apostélica, que «es dificil imaginar que los autores del Nuevo Testa-
mento pudieran haber dicho més claramente 2 guéiba a parecerse este cris-
tianismo del Nuevo Pacto». A la vista de las diferencias entre la historia de
la salvacion y la historia de la Iglesia, el silencio de la Escritura sobre el cese
de ciertos dones no tiene, por si solo, peso como argumento.

¢Estoy negando toda continuidad entre 12 historia de la redencién y la
historia de la Iglesia? Por supuesto que no. De hecho, identificar correcta-
mente esas continuidades (al igual que las discontinuidades) es la cuestién
principal que estamos tratando en este simposio. Un punto critico para
clarificar esta cuesti6n es la distinci6n entre la historia de la salvacién (bisto-
riasalutis) y el orden de salvacion (ordo salutis), entre el cumplimiento defini-
tivo de la Redencién {comenzando con la promesa de Gn. 3:15 y culmi-
nando en su cumplimiento en la obra acabada de Cristo) y su aplicacién
continuada (la experiencia del creyente de los beneficios de tal redencién
acabada, independientemente del tiempo o el lugar [ver mi ensayo, pags.
41-43, 59-60]).

Lo que es importante aqui no es tanto los términos utilizados, sino
c6mo se utilizan, Podremos decir correctamente que la historia de la re-
denci6n continga en [a actualidad, pero solamente si entendemos la conti-
nuidad en el sentido de 1a apropiacién continuada de la Redencién en la
vida de la Iglesta, no en términos de su cumplimiento definitivo (de igual
forma que podemos hablar de la continuidad de la historia de la revelacién
entendiendo que la Revelacién, completa y acabada y entregada alaIglesia,
sigue siendo creida y aplicada continuamente mediante el poder ilumina-
dor del Espiritu; p. ¢j., Ef. 1:17; Fi. 3:15). Sin embargo, y de nuevo éste
vuelve a ser el punto crucial, la Gracia de Dios que obra en el presente de
muchas formas en la Iglesia no puede simplemente ubicarse en una linea o
en una secuencia junto con la Gracia revelada en la obra acabada de Cristo.
Las lineas de pensamiento que motivaron la Reforma {por ejemplo, ladoc-
trina catlico-romana de la misa), han dejado muy claro el peligro de hacer
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de una la extensién de la otra. Cuando eso sucede, invariablemente lasu-
ficiencia y finalidad histdrica de la muerte y la resurreccion de Jesis se
eclipsan, o incluso se niegan. En Gltima instancia, el Evangelio mismo
se mantiene en pie o s¢ hunde con la distincién entre la redencion cumpli-
day aplicada. La identidad y la experiencia cristianas, como individuos y
como cuerpo, solo podran entenderse de forma adecuada cuando esa dis-
tincién funciona correctamente.

Lo que también debemos observar (esto afiade un factor complicadoa
nuestro tema) es la continuidad esencial en el ordo salutis entre el antiguo
pactoy el nuevo pacto; la aplicacion dela Redencién a los individuos es
bisicamente Ja misma a lo largo de la historia biblica y de la historiade la
Iglesia. Eso podemos verlo en la forma en la que el Nuevo Testamento
describe 1a fe y la justificacién por fe: el modelo de creyente para Pablo es
Abraham o David, cuyas experiencias son ejemplos de una fe (producida
por el poder regenerador y renovador del Espiritu, cf. GA. 3:29 con 4:28-
29) que justifica (Ro. 4; G4 3). Los creyentes del Nuevo Testamento estan
en la larga linea de la fe (que se extiende, ya sea por delante o por detras,
hacia Cristo; por ejemplo, Juan 8:56; He. 11:26; 1 P. 1:10-11), una linea que
retrocede hasta llegar a Abel (He. 11:4-12:2). g

Esto no niega que existan diferencias entre la experiencia salvifica de
los creyentes del Antiguo y del Nuevo Testamento, diferencias que se de-
ben al privilegio que tenemos de vivir después de la muertey resurreccidn
de Cristo y de estar unidos por el Espiritu especialmente con el Jests exal-
tado. Pero, como podemos ver, las Escrituras no se detienen a definir de
forma detallada y explicita tales diferencias. Es dificil categorizarlas de for-
ma claray nitida, y solamente se pueden definir de forma vaga con compa-
rativos como “mejor”, “més rica”, “aumentada”, “mayor” o “més comple-
ta”® Pero la continuidad es mas profunda, reflejada, por ejemplo, enla
efectivay muy apropiada eleccién de Gordon Fee de cerrar el cuerpo prin-
cipal de su reciente estudio exhaustivo del Espiritu Santo en las cartas de
Pablo, aplicando a los creyentes del Nuevo Testamento las oraciones
de David (Sal. 3:1) y de Moisés (Ex. 33:15-16).%

Resumiendo; Por un lado, en términos de 1a historia de la salvacién (en
el sentido del cumplimiento definitivo), la historia biblica y la historia de la

$ Los tres hltimos términos se usan en la Confesién de Fe Westminster (20:1) para
describir 1a libertad cristiana. :

% Gordon Fee, God's Emporering Presence: The Holy Spirit in the Letters of Pasl (Peabody,
Mass.: Hendrickson, 1994), 903.
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Iglesia son discontinuas; por otro lado, en términos de la aplicacién de la
salvacidn, la historia de la Iglesta es la extension de la historia biblica. Ade-
mas, y ésta es una consideracion importante que frecuentemente se pasa
por alto, es evidente que, alo largo de la historia biblica, ya sea que habla-
mos de experiencias individuales o comunitarias, la historia de la redencion
y su aplicacién se funden. Consecuentemente, sin aislara launade laotra,
no debe perderse de vista la distincién que hay entre ambas ni debe con-
fundirse entre lo que pertenece al cumplimiento y lo que perteneceala
aplicacién,

Como ejemplo, consideremos la experiencia de David en su totalidad.
Su experiencia del Espiritu Santo como expresaba en el Salmo 51:11 es
ciertamente un todo junto con su privilegio teocratico de haber sido ungj-
do y dotado con poder del Espiritu (1 S. 16:12-13). Pero las dos no son lo
mismo. La primera experiencia (manchada por su pecado con Betsabé y
contra Urias) esta en el nivel del ordo salutis y es esencialmente continua con
la experiencia de todos los creyentes; la (ltima, su dotacibn teocratica, no
lo es, pero esta unida con su papel distintivo en la historia de la redencion.
David el creyente y David el Rey son la misma persona. Pero David como
creyente y David como Rey no son lo mismo; el uno y el otro no deben
confundirse, ni tampoco lo concerniente a cada uno de ellos.

Me he permitido esta digresién porque ejemplifica muy bien el tema
que nos divide y creo que es una cuestién que debemos tratar: Los dones
milagrosos, especialmente los dones de palabra, ¢pertenecen a la historia
de la salvacion o al orden dela salvacién? Viendo lo que Storms y Oss han
escrito, no parece que hagan una distincion entre la bistoria salutis y el ordo
salutis, y mucho menos que la consideren pertinente. Pero su respuesta apunta
claramente a que estos dones pertenecen al ordo salutis 0, quiza, hayan que-
rido decir que tanto al ordo como a la historia, pero, sea como sea, cierta-
mente pertenecen a la aplicacién continuada de la experiencia cristiana de
salvacidn. En mi capitulo he ofrecido una respuesta diferente: los dones
de revelacidn pertenecen a la historia de la salvacién, no al orden de Ia
salvacion. Es decir, a la historia de la salvacién definitiva e inaugural, no a
la salvacién continua. Algunos comentarios mas en esta linea reforzarin
esta conclusién.

3. Oss dedica una parte considerable de su capitulo a un estudio bibli-
co-teoldgico de la obra del Espiritu (pp. 243-257), y su posicin en general
se basa en los resultados. Este estudio respalda su particular (¢ interesante)
reconstruccién de la teologia pentecostal de la segunda bendicién y la con-
tinuidad de los dones milagrosos en la actualidad. En cuanto a esto iiltimo
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(la continuidad de los dones), muchos de sus argumentos coinciden con
los de Storms (pags. 184-204). El principal interés del estudio es mostrar
que, a lo largo de la historia de la redencién, existe una labor doble del
Espiritu, su obra “transformadora” (regeneracxon, conversnon) y suobra
“de dar poder” (uncidn, capacitacién con vistas a ejercer los dones mila-
grosos); estas dos obras son diferentes, y la diferencia debe quedar clara; la
ultima culmina convirtiéndose en universal bajo el Nuevo Pacto.

Lo que debe cuestionarse en esta construccién no es que las dos obras
(regeneraci6n y dotacidn con poder) sean diferentes: lo son claramente y
no se deben confundir. Pero, en mi opinidn, existe una confusion de otro
tipo en la construceién misma; por culpa de esto, a pesar de la cantidad de
razones biblico-teoldgicas, tal construccién no sirve en absoluto para aquello
que intenta establecer. La Regeneracion es un aspecto de la aplicacion de la
Redencién; la dotacién con poder es una realidad histérico-redentora, Nin-
guno de los participantes de este simposio discutiré la primera afirmacion.
También esta claro que fa (ltima se dio bajo el antiguo pacto (las diferentes
dotaciones con poder teocraticas anticipadas, a forma de “tipo”, porla
obra definitiva de Cnsto)

La construccion de Oss, en otras palabras, ests marcada por una confu-
sibn de categorias, Las manzanas de la bistoria salutis se mezclan con Ias
naranjas del ordo salutis. Las dos se combinan para formar lo que de hecho
se convierte en un ordo hibrido 0 modelo de aplicacion para el nuevo pacto,
es decir, el patrén normativo para la experiencia cristiana individual, el pa-
radigma de la uncién con poder para todos los creyentes. Pero tado esto se
hace a costa de la desaparicion, o al menos la difuminacién, de la distincién
entre el cumplimiento acabado de 1a salvacion y su aplicacion continuada, y
lo que pertenece a cada una de ellas.®

4. Sin embargo, ain puede hacerse la siguiente pregunta: la promesa del
Antiguo Testamento, y el Nuevo Testamento mismo, ¢no evidencian algo
parecido a la mutacién escatolégica de las unciones teocriticas y las dota-
ciones con poder historico-salvificas con dones milagrosos alo largo del
Antiguo Pacto hasta la experiencia (en potencia) de todos los creyentes

% Qgs cree que «la pneumatologia pentecostal se basa en el acercamiento historico-
redentor a la teclogia biblicar (pig. 242). Al contrario, yo argumento que este acerca-
miento es mas compatible con las conclusiones reformadas cesacionistas. En cualquier
cas0, lo dltimo raramente puede ser explicado como resultado del «condicionamiento teo-
lgico de un acercamiento que opera exclusivamente en términos de las categorias de sal-
vacidn sistematico-teologicas tradicionales» (pag. 269, a no ser que, quizis estemos pre-
parados para desechar la distincién entre la apllcaaou y el cumplimiento por ser ajenas
alateologia biblica).
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del nuevo pacto? De nuevo tenemos que sefialar que una respuesta afirma-
tiva a esta pregunta demuestra el desconocimiento de la funcién histérico-
redentora de estas unciones del antiguo pacto. Es decir, serfa ignorar que la
atencion y el cumplimiento de estas dotaciones no esta en los creyentes del
Nuevo pacto y en sus experiencias, sino en la obra definitiva de Cristo y el
testimonio definitivo que dieron de dicha obra los profetas y los apéstoles.

Pero, ¢qué decimos de Nimeros 11:29 {Ojala que todo el pueblo del
Sefior fuera profeta, y que el Sefior pusiera su Espiritu sobre ellos!»)? Me
parece que esta frase se interpreta mal cuando no nos percatamos de lo que
podria llamarse una “hipérbole histérico-redentora”. Leerlo como una pro-
mesa o esperanza sobre un futuro en el que todos los creyentes seran
profetas (en potencia) en el sentido del don de Romanos 12, 1 Corintios
12-14 y Efesios 4 es ir demasiado lejos. Para Pablo es enfarico en este
sentido que no todos son profetas (“;acaso son todos profetas?” [1 Co.
12:29]), y que la razén positiva y Gltima para esta restriccion es el disefio
divino (la Iglesia como Cuerpo con muchas partes diferentes, 12:11-27).

Asimismo, la exclamacién de Ntimeros 11:29 se parece a la declaracién
de Pablo en 1 Corintios 14:5 («quisiera que todos hablarais en lenguas, pero
atin mas que profetizarais»). Esta y otras frases relacionadas en el contexto
mmediato (por ejemplo, el versiculo 18), dificilmente implican que hablar
en lenguas, junto con la profecia sean (potencialmente) un don para todos
los creyentes. Porque, como con la profecia, Pablo ya ha dejado claro que
no todos hablan en lenguas (12:30), de nuevo por la misma razdn positiva
{un solo Cuerpo con diferentes partes).

¢Estoy negando «el caricter profético de vodos los creyentes» como
Oss lo llama (pags. 263-264)? Por supuesto que no, pero tiene que ser
definido correctamente. La glosa apostdlica que Pedro hace de la visién
apocaliptica de Joel, “y profetizaran” (Hechos 2:18), no puede encontrar
su cumplimiento en ¢l don distribuido de forma restrictiva en 1 Corintios
12-14. Sin embargo, paralelo al sacerdocio de todos los creyentes, se en-
tiende mejor en términos de la uncidn de 1 Juan 2:20, 27. Esta uncidn con
el Espiritu, dice fuan, es verdadera en todos los creyentes, de tal modo que
«no tenéis necesidad de que nadie os ensefie» (cf. Hebreos 5:12). A su vez,
estas palabras se hacen eco del cumplimiento de la profecia de Jeremias, «Y
no tendran que ensefiar mas cada uno a su préjimo, y cada cual a su herma-
no, diciendo: “conoce al Sefior’, porque todos me conoceran, desde el més
pequefio hasta el mas grande» (Jer. 31: 34)

Esta uncién universal no es una experiencia carismética (jal menos, no
como se suele entender en la actualidad!). Esta uncién/ensefianza no signi-
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fica que nio hubiera en la iglesia una enseftanza canénica y profético-apos-
t6lica distinta en el momento en el que se estaba escribiendo el Nuevo
Testamento o, ahora que est completo, que no haya la necesidad de un
programa de ensefianza dirigido por los que han sido apartados para ser
pastores y ancianos {cf. 1 Pedro 5:1-4).

5. Estrechamente relacionado con estos comentarios, no me parece del
todo claro cémo Storms y Oss ven a los apdstoles, su papel y su continui-
dad en la vida de Ia Iglesia hoy. Storms parece no incluir el apostolado entre
los dones espirituales, los cuales imita aparentemente a los enumerados en
1 Corintios 12:8-10, una postcién cuando menos problematica {ver mi en-
sayo, pag. 51, n. 47). Fijémanos en que cita Efesios 4:11-13 (que incluye
a los apéstoles) para demostrar que todos los dones contintan hasta la
Parusia.

Oss reconoce el papel fundacional (y, por lo tanto, no continuo) de los
apbstoles, pero en un pie de pagina afiade: <El debate sobre 1a continuidad
del oficio apostélico, en su sentido mas amplio, sobrepasa el alcance de
nuestra discusién» {pig. 275). No estoy seguro de cual es su intencion. Si
sugiere que ¢l don mencionado en 1 Corintios 12:28 y Efesios 4:11 conti-
niia de manera mis amplia hoy, entonces no st fuera del alcance de nues-
tra discusidn, sino que requiere una explicacién. De hecho, necesitamos
reconocer que 10 existe conexién material (es decir, don u oficio) en el
Nuevo Testamento entre los apéstoles designados por Cristo y lasimplica-
ciones ms amplias de la palabra griega apdstol, que significa “mensajero”,
“representante” (por ejemplo, 2 Corintios 8:23; Filipenses 2:25). En este
sentido mas amplio yo, por ejemplo, como ministro del Evangelio, soy un
“apbstol”, y no debemos dejar de decir que todos los creyentes, en térmi-
nos de nuestro oficio general, somos “apéstoles”.

La claridad en torno 2 este tema es absolutamente necesaria. Si existen
apéstoles hoy, como lo fueron Pablo y los Doce -en su caso, personas
investidas con una autoridad inspirada e infalible -, ¢dénde estin? ¢Como
los reconoceremos?® Y si no hay apdstoles en la actualidad, entonces de-
bemos afrontar las consecuencias de ese cese.

Er cuanto a la continuidad de los dones milagrosos, en particular los
dones de palabra, no sirve apuntar simplemente que el Nuevo Testamento
muestra que otras personas aparte de los apostoles los ejercieron, y que no

% Esto, cuando menos, nos confronta con lo que es un problema gigantesco en cuaato
al “orden de Iglesia®. Un problema que una cristiandad ﬁ-agmentada, especialmente el
evangelicalismo norteamenicano (en su mayoria tan indiferente, eclesiolégicamente hablan-
do) no esta preparada para afrontar,
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se ensefia en ningun lugar que hayan cesado. Tal acercamiento es demasia-
do aritmético o0 mecnico. Si mis anteriores comentarios tienen validez,
entonces lo que hay que mostrar es que estos dones, cuya funcién alo
largo de todo el Antiguo Testamento es histérico-redentora, y que en el
Nuevo Testamento estan asociados orginicamente con la funcién histéri-
co-redentora de los apéstoles, han dejado tal funcién para adoptar un
significado diferente, que tiene que ver con la experiencia y la aplicacién.
Pero, por lo que puedo ver, el Nuevo Testamento no muestra tal cambio, ni
explicita ni implicitamente.

6. Esto me lleva al tema del canon. No cuestiono st Storms y Oss creen
en un canon cerrado ¥ con autoridad final. Pero no esta muy claro sobre
qué base mantienen tal creencia y c6mo la defenderian si se les presionara.
Si adoptan la postura de que «la idea del cesacionismo 10 se encuentra en
ningin lugar del universo teolégico de la Iglesia Primitivas, como Oss es-
cribe (pag. 274), entonces tampoco lo estan las nociones del cese del apos-
tolado o de la terminacién del canon. Como he apuntado en mi respuesta
aSaucy, por lo que puedo ver, las tres nociones se ensefian con un grado de
claridad mayor o menor en el Nuevo Testamento y, lo que es mas impor-
tante, van de la mano. Alguien me tendria que demostrar en un medo
teolégicamente coherente c6mo es posible mantener juntos el cierre del
canon y la continuidad de los dones de revelacion.

En este aspecto reconozco que, tanto Oss como Storms, creen que la
profecia esta subordinada a la Escritura, y debe ser evaluada por ella. No
obstante, tengo mis dudas de que puedan hacer efectiva tal conviccién. Es
inherentemente imposible realizar una evaluacion significativa a la vista de
la especificacién, ya sea predictiva o directiva, que la profecia tiene en cada
ocasién, al menos si hablamos del don del Nuevo Testamento.

Aqui, no obstante mi preocupacién es parecida, aunque algo diferente.
Oss llama a la profecia (y al hablar en lenguas), «discurso motivado por el
Espiritu”s (pag. 259). No aclara en qué difiere tal discurso del discurso
inspirado de los profetas y los apéstoles canénicos por un lado, o del dis-
curso controlado por el Espiritu que deberia caracterizar a cada creyente
por ¢l otro lado. Presumiblemente, su origen {que proviene del Espiritu) es
parecido, si no idéntico, al primero, ya que ve la profecfa como un don
especial que trae nuevas revelaciones a la Iglesia (aunque sean manifestadas
de forma imperfecta). Storms cree que la profecia, basada en la revelacién
infalible, «en ocasiones puede fallar», (pig. 205). Pero continia dejando
claro que la profecia es infalible, o que tal puede ser el caso. Esto pareceria
indicar que en su origen la profecia es inspirada, nacida del aliento de Dios.
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Storms y Oss abogan por el discurso profético en la actualidad que es,
tanto inspirado por el Espiritu como, a la vez, sujeto a las Escrituras (aun-
que no es infalible). Pero los debates del siglo XIX sobre la doctrina del
Espiritu deberfan habernos ensefiado acerca de la futilidad (y el dafio que
puede causar a la vida de la Iglesia) de intentar distinguir entre niveles de
inspiracién con diferentes grados de autoridad. El discurso inspirado esel
discurso de Dios, su Palabra, con autoridad divina, infalible e inalienable.

Si estos comentarios son realmente pertinentes, ¢qué sentido puede te-
ner abogar por un canon cerrado y, a la vez, por la existencia del discurso
inspirado en la actualidad? La palabra “canon”, después de todo, no es mas
que una designacién lireraria o un término de catalogacion. Esté asociado
con la idea de “autoridad”. El “canon” es cualquier cosa que recoja la pala-
bra inspirada de Dios para la actualidad. Si el discurso inspirado continda
hoy, entonces, como nuestro canon, la Escriturano esté completa; aunque
la tengamos en alta estima, la Biblia no es més que una parte del canon. En
mi opinibn, Storms cree en el principio de “la Escritura y un plus” (N. del T.
Diferente al principio de la “Sola Scriptura”). Esto parece claro al leer su
pie de pagina nimero 46, donde al explicar lo que quiere decir con “garan-
tia de revelacién”, dice que la “revelacién interior” mediante la profeciau
otros medios estA a la par con la “declaracion biblica explicita”. Este aspec-
to de su punto de vista es muy preocupante.

Quizas ahora sea un buen momenito para comentar brevemente la citade
Storms sobre la experiencia de Spurgeon, Este incidente, si ocurrié tal y como
se cuenta, es un ejemplo de una accién del Espiritu que ocurre de forma espo-
radica e incalculable, Pero dificilmente prueba, como Storms sugjere, la pre-
sencia continua en la Iglesia, a pesar de la negacién y del letargo espiritual, del
don de profecia o de 1a palabra de conocimiento. Fijémonos en que Spurgeon
10 buscd esta visién, y esa capacidad no marc su ministerio {no puede recor-
dar mas que unadocena de ocasiones como esas, por asombrosas que fueron).
Y estas experiencias no tenfan nada que ver con buscar una réplica anacronica
de la adoracidn que encontramos en 1 Corintios 14.

7. Storms y Oss adoptan la postura de que hablar en lenguas, ademas de
su ejercicio pablico, que debe ir acompafiado de interpretacién, también
esth vigente para todos los creyentes en su ejercicio devocional y privado,
en este caso sin interpretacién. Afiadido alo que ya hemos visto sobre la
distribucidn restrictiva del don de lenguas (es por designio de Dios que o
sea para cada creyente), esta postura es cuestionable, al menos, porque
sostienen que hay dos dones de lenguas, un don pablico dado a algunos, un
don privado para todos (en potencia).
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¢Donde enseiia la Escritura la existencia de un don doble? Ciertamente,
no en 1 Corintios 14. En ese pasaje Pablo reconoce que la persona que
habla en lenguas se edifica 2 si misma (vs. 4; cf. vs. 17), pero es lo mismo
que un “beneficio complementario” para el que ha recibido el don parasu
ejercicio publico, del mismo modo que, por ejemplo, los ministros al predi-
car o los creyentes al dar testimonio son edificados por tal actividad (y
también se edifican en privado al preparar lo que van a decir). Asimismo,
en cuanto al ejercicio privado, me parece un poco exagerado interpretar
«hable para si mismo y para Dios» algo asi como «vete a casa y hazlo en
privado», especialmente cuando el contexto inmediato tiene que ver conla
conducta apropiada en la asamblea de Iglesia.

¢Donde aparece en el Nuevo Testamento la idea de que el don de len-
guas sirve, por ejemplo, para que mi vida de oracién pueda ser més fervien-
te y espontanea, mi comunién con Dios y con otros creyentes mis viva y
calida, y mi testimenio de Cristo més libre y dindmico? Sospecho que el
predominio actual del uso privado y devocional de las “lenguas” resulta de
una conviccidn erronea, que quizas esta intensificada por el racionalismo
arido y occidental de la post-ilustracién y de estos tiempos postmodernos
en los que vivimos. Me refiero a la conviccién de que en la experiencia
religiosa, lo no racional e intuitivo es mis inmediato y original que lo racio-
nal y lo basado en la palabra. Asi, lleva a ser normal pensar que, al menos
en la experiencia de “hablar en lenguas”, si puedo sentir la accién del Espi-
ritu en mi vida,

8. Para finalizar, unas palabras sobre el concepto del poder. Tanto
Storms como Oss definen el poder del Espiritu en términos de los dones
milagrosos. Toda la argumentacién de Oss esta marcada por la distincién
entre la funcion “regeneradora” de Espiritu y la funcién del Espiritu de
“dar poder”. Esta nomenclatura sugiere que la primera es menos poderosa
0 que no viene tanto a ser una accién del poder del Espiritu. Y Storms
incluso llega a sugerir que los que sostienen que los dones milagrosos han
cesado creen que «el Espiritu Santo simplemente inaugura una nuevaera y
luego desapareces (pag. 204).

Me pregunto, no obstante, si no han entendido todo al revés, incluso en
cuanto a los tiempos del Nuevo Testamento, donde nadie (al menos en es-
te simposio) negaria que los dones estaban presentes (ver mi ensayo,
pags. 61-65 doce aparecen mis teorias sobre la relacién entre el Espiritu y
la Escatologia). Cuando, por ejemplo, Pablo dice: «el reino de Dios no
consiste en palabras, sino en poder» (1 Co 4:20), sin duda est4 pensando, al
menos en principio, en lo que ha descrito anteriormente en el contexto
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mis amplio como la «demostracion del poder del Espiritu» que acompaiia-
ba su predicacion del Evangelio (2:4: cf. 1 Ts. 1:5). Estoy casi seguro de que
ese poder no iba acompafiado de “sefiales y prodigios”, ya que era ejercido
precisamente cuando la propia conducta de Pablo era de “debilidad, temor
y mucho temblor” {vs. 3).¥

El tema de ese pasaje es mas bien la obra del Espiritu en el oyente,
coincidiendo con la predicacién del Evangelio, actividad que convierte y
convence poderosamente. El resultado de esta obraes que el oyente cree el
Evangelio y sufe no echa raices sobre «la sabiduria de los hombres, sino el
poder de Dios» (1 Co. 2:5). También estamos hablando de la obra del Espi-
ritu expresada més ampliamente un par de versiculos después (vs. 14-15),
por medio de la antitesis categoricay profunda entre «el hombre sin el
Espiritu» (los que no aceptan o no pueden entender las cosas del Espiritu
de Dios porque éstas solamente pueden entenderse mediante el Espiritu) y
«¢l hombre espiritual (la persona renovada y en la que mora el Espiritu,
quien si es capaz de discernir estas cosas). El poder del Espiritu en su
esencia escatolégica del reino esta aqui, en Ia renovacion e iluminacion
interna, y no en los dones milagrosos. :

Tomemos Filipenses 3:10 como otro ejemplo. Como parte de su aspira-
cién de «ganar a Cristo y ser hallado en él» (vs. 8-9), un modelo para todos
los creyentes, Pablo expresa el deseo de «conocetlea El, () el poder de su
resurreccién y la participacién en sus padecimientos, llegando a ser como
El en su muerte». En esta declaracién debemos fijarnos en que los dos
usos de “y” no son de coordinacién, sino de explicacién. Pablo no esta
diciendo que el conocimiento de Cristo, el poder de su resurreccién y la
participacidn en sus padecimientos sean factores separados de nuestra ex-
periencia, como si los dias de sufrimiento hubieran oscurecido los tiempos
memorables y estimuladores del poder de la resurreccién. Mas bien, lase-
cuencia desvela progresivamente lo que implica la experiencia tinica de
conocer a Cristo (cf. vs. 8, «el incomparable valor de conocer a Cristo Je-
stis, mi Sefior»). Es una experiencia que, en su esencia, es ellegar a ser como
£ en su muerte». En una palabra, Pablo est4 diciendo que la huella dejada
en nuestras vidas por el poder de la resurreccién de Cristo esla cruz.

¥ Fee, como pentecostal, reconoce este punto (1 Corinthians, 95), aunque intenta
calificarlo sugiriendo que la “demostracién” implica el ejercicio de dones espirituales, como
las lenguas, que posteriormente dieron muestra de la conversién. Sin embargo, la obra
del Espiritu de la que se habla aqui no es un resultado de la conversién, sino que es la
que la hace posible.
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Dicho de otra forma, el mismo apdstol que si queria podia gloriarse
en «las visiones y revelaciones del Sefior» (2 Co. 12:1), preferia gloriarse y
complacerse en sus debilidades y en las dificultades y persecuciones que
sufrié por amor a Cristo (vv. 9-10), El ha llegado a entender que es enton-
ces, principalmente, cuando se manifiesta el poder del Cristo exaltado. En
ese sufrimiento, «el poder [de Cristo] se perfecciona en la debilidad», y asi,
«cuando soy débil, entonces soy fuerte»,

En mi opinidn, estamos ante un peligro preocupante: Si yo estuviera
convencido de que mi fe en Cristo y sus promesas dependen de mis
propias fuerzas, que presumiblemente todavia residen en mi, pecador no
redimido (no estoy diciendo que esta sea la teoria ni de Oss ni de Storms),
entonces supongo que tendria sentido buscar sefiales y milagros en las
experiencias de otros, pero sobre todo en la mia propia. Anhelaria estos
fenémenos milagrosos visibles y audibles como algo que claramente pro-
viene de Dios (no me importaria que tal biisqueda necesariamente es ambi-
gua). Buscaria esos fendmenos, al menos en parte, para tener seguridad y
para afianzar mi fe, que estaria tan débilmente fundada en mi mismo.

Pero la fe no es una afirmacién subjetiva que necesite elementos “obje-
tivos” o que necesite ser confirmada, No tiene sus raices en las personas,
sino en una accidn escatolégica divina; es ni més ni menos que el resultado
de una obra de resurreccin en nuestro interior que ya ha tesido lugar,
cuando atin estibamos muertos en nuestros “delitos y pecados” (Ef. 2:1-

10). Cuando entendemos lo que la fe es realmente, un don escatolégico,
realizado en nuestro interior por el Espiritu de Dios, con Cristo y su Pala-
bra como centro, entonces comprendemos que no puede existir un
milagro mayor que el que alguien pueda decir *jCreo!” (a pesar de tantas
dudas y pruebas, caidas y fallos). Hasta que Cristo venga a resucitar nues-
£ros CUerpos, 1o espero ni deseo mayor obra del Espiritu, ninguna expe-
riencia de poder de mayor magnitud que esta.

Mi respuesta se ha centrado en algunas diferencias importantes que hay
entre las perspectivas de Storms y Oss y la mia. Mi esperanza es que, a
pesar de las diferencias, de algiin modo, sirva para lograr el objetivo que me
consta que ambos comparten conmigo: el de «preservar la unidad del Es-
piritu en el vinculo de la paz» (Ef. 4:3).
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Una respuesta abierta, pero cautelosa
a Douglas A. Oss
Robert L. Saucy

Oss nos ha obsequiado con un estudio excelente de la teologia pente-
costal sobre la obra del Espiritu y los dones milagrosos. La mencidn del
contexto y desarrollo de su posicidn y, especialmente, la detallada discu-
s16n biblica han sido Gtiles para clarificar su punto de vista. Me ha gustado
el uso de 1a teologia biblica para demostrar el desarrollo de la obra del
Espiritu en el Antiguo y el Nuevo Testamento. La afirmacién positiva de
que todos los creyentes tienen el Espiritu, y que la “recepcién” pentecostal
del Espiritu solamente se refiere a su obra de “dar poder” también ha sido
esclarecedora. La tesis principal de que los creyentes deberian buscar la
dotacién de poder del Espiritu no es solamente valida, sino que es central
parala mision de la Iglesia y, por lo tanto, un mensaje valido para todos los
creyentes. Sin embargo, varios aspectos del entendimiento pentecostal de
esta experiencia son, a mi modo de ver, problematicos.

1. Oss, acertadamente, pide que el debate sea sobre el contenido, y no
sobrela term1nolog1a como “bautismo” y “ser lleno del Espiritu Santo”. La
confusién si siempre se reduce cuando los términos se clarifican,
te cuando los términos son tan importantes para el debate en cuestién. Pero
me hubiera gustado ver mas explicaciones sobre la diferencia de significa-
do de esos dos términos. Por un lado, “bautismo” esta relacionado esencial-
mente con “ser lleno del Espiritu” para recibir poder del Espiritu, con la
excepcion de que es la primera de tales experiencias. Si asumimos, como
parece estar m:phcuo, que uno que ha recibido el bautismo puede apartarse
del Sefior y necesita un “ser lleno” de nuevo, uno se pregunta qué diferencia
hay entre esa persona y alguien que nunca ha recibido el “bautismo del Espi-
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ritu Santo”. Si las experiencias de Hechos 2:4 y 4:31 son fundamentalmente
iguales (por ejemplo, si en ambas aquellas personas fueron “llenas del Espi-
ritw”), ¢por qué insistir en que la primera es también un “bautismo”? La
persona que ha sido bautizada, pero ahora vive apartada del Sefior, ¢tiene
mas poder del Espiritu que alguien que nunca ha sido bautizado? Oss niega
lo que frecuentemente hemos creido que la teologia pentecostal defendia,
que el bautismo implica un tipo de recepcion del Espiritu en una manera nue-
va. Pero, si no se trara de una nueva recepcidn o venida del Espirit, ¢cual es
exactamente la distincién entre uno no bautizado y otro bautizado, pero que
ahora camina en desobediencia al Espiritu? Este ipo de preguntas, junto
con otras relacionadas con el uso biblico de los términos “bautismo” y “ser
llenos del Espiritu” demuestran que el tema del contenido inevitablemente
esté relacionado con el significado de los términos.

2. Oss apunta correctamente que el tema crucial es la diferencia teold-
gica que hay entre la funcién transformadora del Espiritu y su funcion de
“dar poder” (pag. 240). Estoy de acuerdo con que se trata de conceptos
diferentes pero, no obstante, yo tendria cuidado de no separarlos demasia-
do. La obra transformadora del Espiritu es esencialmente su ministerio
para producir una nueva vida caracterizada por el amor divino (Ga. 5:22-
23). Cuando el Espiritu da poder para el ministerio, lo hace con el proposi-
1o de expresar ese amor en servicio a los demas. Como dice el apéstol, la
Iglesia crece (incluye la funcién por la cual el Espiritu transforma nuestro
interior) mediante el ministerio producido por el poder del Espiritu en
cada miembro, y todo esto es el mismo amor, que s el fruto del Espiritu
(Ef. 4:16).

El entendimiento pentecostal de las diferentes obras del Espiritu, se-
gun Oss, se basa en la distincibn entre la teologia del Espiritu de los escri-
1os de Lucas y la de los de Pablo. Esté claro que silos propdsitos de Lucas
y Pablo son diferentes, los énfasis que hagan también seran diferentes. La
preocupacién de Lucas de la propagacién del Evangelio a todas las perso-
nas lleva a centrarse en el poder y la direccidn que el Espiritu ofrece para la
realizacién de esta tarea. Pero limitar el significado de la llegada del Espi-
ritu en Hechos a esa entrega de poder para el servicio s, sin duda, restrin-
gir la teologia del Espiritu lucana. Aunque el Espiritu da poder al ministe-
rio del Evangelio, su venida como resultado de 1a fe en Cristo es ni mas ni
menos que el don mesianico del Espiritu que pertenece al cumplimiento
de la salvacién del nuevo pacto.

El concepto de Lucas del “Bautismo del Espiritu” es mas que recibir
poder para el ministerio: jes recibir el Espiritu prometido! “Recibir” el don
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del Espiritu (Fechos 10:45, 47, 11:17; cf. 2:38) y “ser bautizado con/en
el Espiritu” son terminologias esencialmente intercambiables. La termino-
logja del Antiguo Testamento sobre el “derramamiento” del Espiritu
también se utiliza para describir el mismo hecho (2:33; 10: 45) Para asegu-
rarse, Pablo utiliza la profecia de Joel con sus efectos carismaticos del
discurso profético para explicar los fendmenos del dia de Pentecostés. Pero
el “derramamiento” del Espiritu no puede limitarse a su entrega de poder
para el ministerio o la produccién de manifestaciones milagrosas. Todos
los otros usos que el Antiguo Testamento hace de esta terminologia inclu-
yen el concepto de renovacién espiritual (cf. Is. 32:15; 44:3; Ez. 39:29;
Za. 12:10).

Por o tanto, la venida del Espiritu en Pentecostés supone algo més que
dotacion de poder. El concepto de Lucas del “Bautismo con/en el Espiri-
t” depende claramente del significado del Bautismo del Espiritu en fos
Evangelios (cf. Hechos 1:4-5; también Mt. 3:11 y paralelos). Cuando Juan
el Bautista predijo el futuro Bautismo en el Espiritu, no estaba hablando
solamente del poder recibido para el servicio. Estaba proclamando la supe-
rioridad de la salvacion que Hegarfa mediante el Mestas, al compararla con
su ministerio preparatorio de bautismo de arrepentimiento con agua.

Vemos esto también cuando no se dice nada sobre el ministerio en
relaci6n con la venida del Espiritu a los samaritanos (Hechos 8:14-17), a
Cornelio (cap. 10) y alos efesios (19:1-7). En su lugar, su venida es el don
del Espiritu relacionado con la salvacién del nuevo pacto que llega por lafe
en Jests. Los apstoles no fueron a Samaria para llevar el Espiritu y que
éste diera a los samaritanos poder para ministrar, sino para darles del don
del Espiritu que acompafia a 1 fe en Cristo. Pedro fue enviado a Cornelio
para decirle cémo ser “salvo” (11:14; 15:7-11, cf. el resultado es la limpieza
de corazdn, vs. 8). Igualmente la venida del Espiritu sobre los discipulos de
Efeso se centraba en la recepcién del Espiritu, no en su capacitacidn para
el servicio. La pregunta de Pablo fue, “¢Recibisteis el Espiritu Santo...?”, y
no “¢Recibisteis el poder del Espiritu para el servicio...>” (19:2). Incluso el
contexto de la proclamacién de Pedro sobre {a recepcién del Espiritu en
Pentecostés muestra que esta accidn estd relacionada, sobre todo, con la
salvacién y con la transformacién interior de las personas, y no simple-
mente con la recepcibén de poder. La venida del Espiritu sobre los que
respondieron al mensaje de Pedro tuvo poco que ver con su ministerio,
pero transformé grandemente sus vidas (cf. 2:3847), :

Lateologia de Lucas sobre la recepcién del Espiritu es, por tanto, pare-
cida a la de Pablo. Recibir el Espiritu es recibirle como el don prometido
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asociado con la salvacién en Cristo. No existe ninguna relacién posterior
especifica de dotacién de poder. Recibir el Espiritu es recibirle como el
Dios poderoso, cuyo deseo es dar poder para toda la vida, lo cual, obvia-
mente, incluye el ministerio. Ver en la venida del Espiritu en el Bautismo
del Espiritu de Hechos la misma uncién del Antiguo Testamento para el
ministerio, como hace el Pentecostalismo, es limitar seriamente el significa-
do completo de lo que sucedi6 en Pentecostés y en otros momentos del
libro de Hechos.

La idea de que el Bautismo con el Espiritu es realmente el don del
Espiritu que incluye tanto una obra transformadora como una entrega de
poder esta reforzada por la verdad biblica de que todo cristiano recibe poder
para el servicio. Al contrario que Oss, yo dirfa que el uso que Pablo hace del
Bautismo del Espiritu (1 Co. 12:13) no es diferente del de Lucas y distinto
de «Jla uncién con Espiritu y poder (pag. 255). Es cierto, como Oss indica,
que Pablo est4 haciendo hincapié en Ia unidad del Cuerpo. Pero no debe-
riamos ignorar que la referencia al Bautismo del Espiritu también se en-
marca en medio del debate que Pablo esta desarrollando sobre la capacita-
cidn carismatica para el ministerio. De hecho, segiin Pablo, lo que da uni-
dad es la diversidad de dones carismaricos.

La ensefianza del apdstol de que todos los creyentes han sido bautizados
con el Espiritu demuestra, por lo tanto, que esta accibn pertenece ala sal-
vaci6n. Al recibir el Espiritu, los creyentes se convierten en miembros del
Cuerpo de Cristo, capacitados por los dones carismaticos para el ministe-
rio (cf. 1 Co. 12:4-31). Por tanto, la cuestion entre los creyentes no consiste
en buscar una segunda dotacién de poder para el ministerio. Mas bien con-
siste en vivir en una relacién de obediencia con el Espiritu de modo que su
poder se pueda manifestar “lienindoles” o controlandoles, lo cual resultard
tanto en su transformacién como en el servicio a los demas (ver el efecto
personal y ministerial de “la plenitud del Espiritu” en Ef. 5:18ss.).

3. Mi forma de entender el Bautismo en el Espiritu me impide ver que
las lenguas tengan que ser, paratodos los creyentes, la evidencia inicial de
ese bautismo. Como he indicadg en mi ensayo, muchas personas recibie-
ron el don del Espiritu en Hechos sin ninguna manifestacién de lenguas
(por ejemplo, Hechos 2:38ss.). Dado que la aparicion de las lenguas tiene
lugar con el primer bautismo del Espiritu de diferentes pueblos (fos judios,
Hechos 2, posiblemente los samaritanos en el capitulo 8; los gentiles en el
capitulo 19), resulta mucho mias convincente ver las lenguas como la
evidencia fisica de la Uegada del Espiritu y de la inauguracion de la salva-
ci6n del nuevo pacto para cada uno de esos pueblos, en lugar de ver la
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dotacion con poder del Espiritu como una obra aparte y posterior.® La
postura pentecostal basada en Hechos tendria mas peso si Lucas solo mos-
trara un ejemplo en el que un judio acepta la salvacién y habla en lenguas
después de Pentecostés {en el caso de Pablo, su salvacién y recepcién del
Espiritu no van acompafiadas de hablar en lenguas), y si hablara de algiin
gentil mas, aparte de Cornelio.

Elapoyo de la Evidencia Fisica Inicial (EFI) de la teologia narrativa
(“narratologia”) no me parece convincente. Lo que sucedi en la Iglesia,
sin explicacion (y parala EFI no existe explicacién) no puede ser prescrip-
tivo, ni puede servir para informar a la Iglesia, como sugjere Oss, cémo
debe estar estructurada permanentemente. Si el libro de Hechos puede
utilizarse para decir que las lenguas son permanentes, entonces, ¢por qué
no podria decirse que los apostoles y Ia recepcién de la Revelacion canéni-
ca alin estan vigentes?

En cuanto a la «analogia narrativar, no hay duda de que Lucas reconoce
que hay una relacién entre las lenguas y el Bautismo del Espiritu en aque-
llos lugares en los que aparecen las lenguas. Pero la pregunta es: ¢cudl es esa
relacién? Aparte de que existen evidencias biblicas poderosas de que el
Bautismo del Espiritu no puede limitarse a la obra de dotacién de poder
del Espiritu (lo que de por si cuestiona la relacién de las lenguas con la obra
de dotacion de poder del Espiritu tal como la define la posicién pentecos-
tal), no tiene mucha l6gica que tres ejemplos (cuatro, si asumimos que fas
lenguas aparecen en Hechos 8) deban universalizarse sin ninguna explica-
cion al respecto. Es mucho més convincente ver un rasgo comin en estos
ejemplos especificos, esto es, las sefiales de la primera entrega del Espiritu
adiferentes grupos o pueblos. Y si este es el contenido del “efecto eco”, enton-
ces laanalogja de las lenguas con el Bautismo del Espiritu ni es universal, ni
contintiaen la actualidad.

4. El espacio me obliga a responder de forma muy limitada a las eviden-
cias aportadas por Oss a favor de la continuidad de los dones milagrosos.
Los argumentos desde la perspectiva histérico-redentora parecen resumirse
diciendo que, dado que hemos entrado en la era de la salvacién escatolégica,
la cual, segun las Escrituras, esta caracterizada por el Espiritu, todos los mi-
nisterios del Espiritu que suceden en esa época inicial son permanentesen la
Iglesia. Estoy completamente de acuerdo con las dos primeras ideas (que
hemos entrado en la era escatolégica y que ésta esth caracterizada por el

# Ver mi ensayo sobre la interpretacion de Hechos como ¢l movimiento de los testigos
del Evangelio desde Jerusalén a todos los pueblos (pag. 135, n. 61).
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Espiritu), pero no creo que la conclusion sea correcta. Oss mismo reconoce
que los apéstoles tenian un papel «inico, irrepetible y fundacional> (pag.
275). Mas atin, dado que no ve ningin profeta en la acrualidad que ofrezca
«revelacién infalible con plena autoridad divina», también debe aceptar
alghin cambio en la relacion con los profetas del Nuevo Testamento, quienes,
al menos en algunos casos, profetizaron con plena autoridad (Ef. 2:20; 3:5).
Estos cambios innegables son suficientes para desechar el resto del
argumento que defiende que todas las actividades del Espiritu contintan en
la era escatologica.

La postura pentecostal de Oss, que enfatiza los milagros como parte de
la era presente, va mucho mas alta de las ensefianzas de la Escritura. Como
he indicado en mi ensayo, milagros como la sanidad directa, que solamente
son temporales, no pertenecen a la esencia de las bendiciones del reino.
Ademis, las referencias al “poder” de Dios en la ensefianza apostélica
no enfatizan los milagros externos, sino mas bien el poder espiritual que
obra en el interior de las personas. Como Dunn sefiala, el poder de la Igle-
sia de esta nueva era que sale hacia el mundo es fundamentalmente un
poder expresado en la debilidad y el sufrimiento de esta era.®

Igualmente, la Escritura no hace un hincapié especial en los milagros
como parte del ministerio del Espiritu del nuevo pacto, como Oss sugiere.
Las profectas explicitas del Antiguo Testamento sobre el Nuevo Pacto
se centran claramente en la obra trasformadora del Espiritu. Los corazo-
nes del pueblo de Dios seran cambiados para que amen a Dios y anden en
sus caminos {cf. Jer. 31:33; 32:38-40, Ez. 36:26-27). En el nuevo Testamen-
to, Jesiis habla especificamente del Nuevo Pacto en relacion con el perdén
de pecados (Mt. 26:28) y Pablo lo relaciona de nuevo con la obra espiritual
e interior del Espiritu, por la que los creyentes son «transformados en la
misma imagen [la del Sefior] de gloria en gloria» {2 Co. 3.18; ver también
Heb. 8:3-12; 10:16-17).

Finalmente, es dificil ver que «la gran mayoria de evidencias biblicas»
apuntan a la «continuidad de la obra [del Espiritu] de dar poder [presumi-
blemente manifestaciones milagrosas] en la era del Nuevo Pacto» (pag.
275). Como he demostrado en mi ensayo, cuando nos deshacemos de los
milagros hechos como “sefiales” en relaci6n con las funciones dnicas e

irrepetibles de Jestis y los apdstoles, las referencias ala actividad milagrosa

® James D.G. Duan, Jessis y ef Espivizss. Un estudio de la experiencia veligiosa'y carismatica
delos primerus cristianos, tal como aparece en el NT. Ediciones Secretariado Trinitario, Salamanca
{Espaiia); (Koinonia 9), 1981; p. 334-339, Ver también mi ensayo, (pag, 103.)
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en laIglesia que nos quedan son muy escasas. Y esto sucede no solo con la
ensefianza, sino atin mas con los milagros que tuvieron lugar en las iglesias.
Es dificil concluir, basindose en los ejemplos biblicos, que «elpoder sana-
dor de Dios es normal y que debemos esperar que esté presente en la vida
delalglesia». (pag. 272).

La teoria de Oss sobre la importancia y el lugar principal que tiene la
actividad milagrosa en las ireas donde el evangelismo est4 llegando por
primera vez, esta bien desarrollado. También estoy de acuerdo en que los
llamados “encuentros de poder” con los espiritus demonfacos son, en la
actualidad, parte de la obra de Dios. Pero la consideracién del ministerio
del Espiritu en tales encuentros lleva ala conclusién de que ese ministerio
esta directamente relacionado con la liberacién de alguien de las ataduras
de Satans y del pecado, lo cual es Ia funcién principal de 1a obra de trans-
formacién de la persona que ejerce el Espiritu del Nuevo Pacto.

Con todo esto no trato de negar la postbilidad de que Dios realice mila-
gros hoy. Lo hace. Sin embargo, si que niego que la descripcién de la acti-
vidad milagrosa en la Biblia, especialmente con Jests y la era apostélica,
deba ser entendida como modelo para toda la historia de la Iglesia, La
perspectiva pentecostal debe ser admirada por recordarnos a toda la Iglesia
la verdad de que la vida y ministerio cristianos dependen del poder sobre-
natural de Dios mediante su Espiritu. No obstante, algunas de las ensefian-
zas utilizadas para respaldar esta verdad son, biblicamente, dificilmente
sostenibles.
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Una respuesta de la Tercera Ola
a Douglas A. Oss

C. Samuel Storms

Basta una lectura rapida del ensayo de Oss para darse cuenta de lo cer-
cana que est4 su postura sobre la obra del Espiritu Santo de la mia. A pesar
de que existen areas de divergencia {por ejemplo, yo no creo que las len-
guas sean la primera evidencia fisica del Bautismo del Espiritu), son, en su
mayoria, seminticas, y no de contenido. Una en particular merece un co-
mentatio especial.

Oss hace una buena explicacién de las diferentes perspectivas de Lucas
y dePablo que, aunque diferentes, son complementarias. Lucas se centra
en la obra del Espiritu de dar poder, que tiene paralelismos con [a “uncién”
del profeta, rey o sacerdote del Antiguo Testamento, mientras que Pablo
subraya el aspecto del ministerio del Espiritu que Oss Hama la transfor-
macién interior». Cuando Oss aporta este matiz a su interpretacién de 1
Corintios 12:13, concluye que aiin si aceptaramos que Pablo esta descri-
biendo la iniciacién soterioldgica, «eso no cambia el argumento a favor de
que el Espiritu da poder a los creyentes en momentos posteriores a la sal-
vacién (basada en la teologia biblica y en la pneumatologia de Lucas)».
(pag. 256). Estoy completamente de acuerdo. Como he comentado en mi
ensayo, la doctrina paulina del Bautismo del Espiritu como una metafora
de la conversion no disminuye, de ninguna manera, la realidad de las “un-
ciones” siguientes y multiples del Espiritu Santo, disefiadas para dar poder
a los creyentes para el ministerio carismatico. Aunque esto sugiere que,
para Oss, Pablo y Lucas emplean {a misma terminologia del Bautismo del
Espiritu para describir dos hechos diferentes (algo que me parece impro-
bable, aunque no imposible), las realidades espirituales que estos hechos
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encarnan son distintas y validas. Coincido con Oss en que «muchas de las
argumentaciones en contra de la doctrina pentecostal del “Bautismo en
el Espiritu” solo militan en contra de la expresién en si, sin llegar a tratar el
contenido que encierra» (pag. 257).

Quizés una ilustracién har que este tema sea mas manejable. Suponga-
mos que abres el armario de las medicinas para encontrar algo que te alivie
un persistente dolor de cabeza, y coges algo que crees ser una pastilla de
scido acetilsalicilico. Por desgracia, 1a etiqueta del frasco se ha desgastado.
No obstante, la medicina funciona; a los quince minutos de tomar dos
pastillas, el dolor de cabeza se ha ido completamente. Tu esposa te dice
entonces que la medicina que te has tomado es paracetamol. ¢Esa noticia
hace que te vuelva el dolor de cabeza? Por supuesto que no. El valor medt-
cinal del paracetamol no disminuye simplemente porque la etiqueta te hizo
pensar que era otra medicina. Llamarlo 4cido acetilsalicilico no altera de
ningiin modo las propiedades fisicas de lo que en realidad era.

Mi teoria es, y la de Oss también, que la realidad de las experiencias del
Espiritu Santo después de la conversién no tienen menos valor aunque
descubramos que las hemos “etiquetado” mal. La “medicina” espiritual,
por decirlo asi, sigue funcionando. A pesar de que prefiero reservar la ex-
presion del “Bautismo del Espiritu” para lo que todos experimentamos en
la conversidn, el hecho de que los pentecostales la apliquen 2 una dotacién
con poder posterior y mas restringida no invalida este (itimo fenémeno.
Lo importaate es ver si el Nuevo Testamento respalda tanto la obra salvi-
fica inicial de la regeneracion e incorporacion en el Cuerpo de Cristo por
un lado, como Iz obra, distinta teolégicamente (aunque no siempre poste-
rior), de la uncién para el testimonio, servicio, y la manifestacion de los
dones carismaticos por otro. Oss y yo estamos de acuerdo en quessi lo
hace.

Me gustaria hacerme eco de la afirmacion de que «el “davidita” ungido,
Jeslis», se describe en el Nuevo Testamento como aquel que straspasa
la uncién que él mismo ha recibido a aquellos que entran en su Reino»
(pags. 266-267). Esto, creo yo, es un elemento crucial para entender apro-
piadamente las dimensiones del ministerio del Espiritu en la Iglesia actual,
elemento que ha sido ignorado durante demasiado tiempo.

Un estudio cuidadoso de los cuatro Evangelios (y de textos relevantes
en Hechos y en las epistolas) revela la afirmacién de que el poder mediante
el que Jesus vivio (Lc. 4.1; Jn. 1:32; 3:34-35), enseiié (Hechos 1:1-2), predi-
c6 (Le. 4:18), expulsé demonios (Mt. 12:22-32, esp. 28; Hechos 10:37-38),
resisti6 a la tentacién (Le. 4:1-2), adord al Padre (10:21), curd enfermos
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(4:18; 5:17; 6:19; 8:48; cf. 24:29), se ofrecid a si mismo en sacrificio porlos
pecados (Febreos 9:13-14) y fue resucitado de entre los muertos (Hechos
17:31; 1 Ti. 3:16) era la presencia del Espiritu Santo.

En su Evangelio, Lucas «identifica precisamente el poder de Jestis como
el poder del Espiritu Santo y, por lo tanto, atribuye las cosas que Jesis hizo,
lo que hizo que la gente extendiera su fama por todo lugar, al dynamis, “el
poder” del Espiritu»* El mismo Jestis atribuye explicitamente su poder
sobre los demonios a que el Espiritu Santo moraba en él. Entendié que:

«su capacidad para sanar, hacer que las personas fueran completas, restaurar la
vistadelos ciegos'y darel babla alos mudos, y expulsar a las fuerzas destructivas del
malnoestabaen El mismo, mgcmtumlaﬁmdemmsﬁwmﬁosyen
el poder de Dios mediando en El a través del Espiritu. En su actos, Dios actuaba.
En sus discursos, Dios bablaba. Su autoridad era la awtoridad de Diose 5

En otras palabras, el mismo Jesis era plenamente consciente de 1a fuente
Gltima de su poder. Sabfa que él dependia del poder del Espiritu. El Espiri-
tu no obraba secretamente a través de El.

La importancia de esto para nosotros, sus discipulos, resulta evidente
cuando vemos que:

Loprimeroque Jesiis hizo inmediatamente después de resucitar de entre los maser-
tos'y reunirse con sus seguidores fue pasarles, como ur don de su Padre (ff Heh,
2:23), el mismopoder por el cudd vivid, trivnfl, y rompic las atadvras desus propias
limataciones humanas. El mismo dia dela resurveccion, seacercd a dllos, queestaban
encerrados por sus miedos, “soplé” (enephyesen) sobre ellosy les dijo: “Recibid el
Espiritu Santo” (Juan 20:22.%

Dicho de otra forma, la misién de Jests no ha acabado. Simplemente
entra en una nueva fase. Jesiis contintia la misién que el Padre le dio en-
viando a los discipulos con el mismo poder con el que el Padre le envié a
El: el poder del Espiritu Santo,

Por lo tanto, no deberia sorprendernos que Lucas utilice exactamente la
misma frase para describir la experiencia que el creyente tiene del Espiritu
que la que usd para describir la experiencia de Jests. Tanto El como noso-

* Gerald Hawthrone, The Presence and the Power (Dallas: Word, 1991), 148.
% Thid., 169-70,
92 Ibid., 235.
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tros (Esteban, en particular) debemos estar «llenos del Espiritu Santo»
(Lc. 4:1; Hch. 6:5). Pablo yuxtapone deliberadamente dos palabras en 2
Corintios 1:21 para subrayar nuestra posicién y poder. Dice que «el que
nos confirma con vosotros en Cristo {christon) [0 “en el Ungido”), y el
que nos ungid (chrisas), es Dios». Por lo tanto, al igual que Jesus dijo de si
mismo «El Espiritu del Sefior estd sobre mi, porque me ha ungido» (Lucas
4:18), los cristianos hablamos como ungidos porque nosotros también he-
mos recibido el Espiritu Santo y hemos sido apartados y capacitados para
servir a Dios y autorizados a actuar en su nombre (cf. 1 Juan 2:18-22, 27-
28). Resumiendo:

«La importancia del Espiritu Santo en la vida de Jesiis se hace extensivo
a sus seguidores en todas las cuestiones, grandes y pequefias, de su existen-
cia. El Espiritu que ayud6 a Jestis a superar las tentaciones, que le fortalecié
en la debilidad, que le dio poder para conseguir lo imposible, que le capaci-
t6 para perseverar y completar la tarea que Dios le habia encargado, que le
hizo vencer ala muerte mediante la resurreccidn, es el Espiritu que el Jesus
resucitado ha dado gratuita y generosamente ... jpara todos los que quieran
ser sus discipulos hoy!».”

” Ibid, 242,
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Declaracién final de la postura
pentecostal/carismatica
Douglas A. Oss

Estas observaciones finales surgen después de haber pasado dos dias
muy provechosos y edificantes debatiendo con los otros autores y el editor
del presente libro. Muchas gracias a Wayne Grudem, Richard Gaffin, Robert
Saucy y Sam Storms por sus opiniones de incalculable valor. Se nos ha pedi-
do que ofrezcamos nuestras opiniones sobre las 4reas en las que estamos de
acuerdo y las diferencias que quedan entre las posiciones, y que presentemos
un consejo final para laIglesia acerca de los dones milagrosos.

Existen varias dreas en las que estamos de acuerdo, aunque toda-
via quedan diferencias muy importantes.

1. Marcos de trabajo. El modelo teoldgico de Gaffin para entender los
dones milagrosos {y, en cierto modo, el de Saucy) se basa en la premisa del
“canon abierto”. Gaffin sostiene que, dado que la Iglesia primitiva (por
ejemplo, la de Corinto) no tenia todavia el Nuevo Testamento, necesitaba
que los dones de palabra funcionaran como canon del Nuevo Testamento
hasta que el canon estuvo completo y fue accesible. Ve esta descripcién en
textos como Efesios 2:20-22. Por otro lado, mi marco de trabajo (y el de
Storms también} se basa en una comprensién biblico-teolédgica de “los
Ultimos dias”. Mantenemos que las experiencias descritas en el Nuevo Tes-
tamento son el cumplimiento de la expectacién que hay en la Escritura
acerca de “los Gltimos dias®, y creemos que son caracteristicas de esta era
hasta el regreso del Seftor.

Ambos “modelos”, 0 “marcos de trabajo” se usan para excluir las evi-
dencias presentadas por las otras posturas. Por ejemplo, Gaffin identifica
cualquier evidencia que yo aporte en contra del cesacionismo como algo
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que pertenece al periodo del canon abierto y, por lo tanto, niega su funcién
continuada. Del mismo modo, yo puedo negar los argumentos de Gaffin
apelando ala naturaleza continuada de “los Gltimos dias”, y a la actividad
caracteristicamente milagrosa del Espiritu que define esta época. El lector
tendré que decidir qué paradigma concuerda mejor con la Biblia y con el
desarrollo histérico-redentor que hemos observado en su estructura. Es-
tos dos paradigmas chocan de forma inevitable, y son incompatibles.

2. Labistoriade lasalvacion'y el ovden de satvacion. Gaffin niega que un rasgo
de la historia de la salvacién (por ejemplo, la anticipacion en el Antiguo
Testamento del derramamiento del Espiritu con peder y su cumplimien-
10 en Pentecostés) pueda llegar a ser parte del orden de la salvacion {que
pueda aplicarse a un individuo y a la vida de la Iglesia de modo continua-
do). Por lo tanto, niega que la obra milagrosa del Espiritu en Pentecostés y a
lo largo de Hechos sea una parte caracteristica de la vida cristiana, porque
eso seria confundir las dos categorias. No obstante, el lector debe fijarse en
que Gaffin no se opone a todas las formas de capacitacidon poderosa en
la actualidad (por ejemplo, la predicacidn poderosa), sino solamente ala
idea de que los dones milagrosos sean caracteristicos de los iltimos dias.
Para Gaffin es especialmente importante demostrar el cese de los dones de
palabra como una manifestacidn caracteristica durante esta era. Esas mani-
festaciones, segin cree, estan restringidas al periodo del canon abierto
excepto en ocasiones extremadamente raras, en cuyo caso son infalibles,

En mi opini6n, la idea de Gaffin constituye un endurecimiento de las
categoras (historia de la salvacién y orden de la salvacion) que la Escrituram
exige, ni sugiere. Otros rasgos de la historia de la salvacién tienen resultados
continuados en la vida del cristiano y de la Iglesia (por ejemplo, la anticipacion
de una nueva creacion [Jer. 31:31-34; Ez. 36:24-28] y su cumplimientoen el
creyente). Argumentar que porque algo pertenece a la historia de la salvacién
no puede tener resultados continuos en la vida de la Iglesia (por ejemplo,
las experiencias en las que el Espiritu da poder), es ser demasiado riguroso. Las
categorias definidas de forma tan rigida facilitan el rechazo de las evidencias
cuando no encajan en el paradigma del canon abierto. Resumiendo, Gaffin
mantiene que la perspectiva pentecostal confunde las dos categorias, En mi
opini6n, lo que est4 fuera de lugar es su comprension innecesariamente rigida
de las categorias. De nuevo, esto habla de una colisién fundamental entre
los dos paradigmas, y el lector tendra que juzgar cada postura viendo si provie-
ne de la ensefianza biblica, o de una perspectiva extra-biblica.

3. Diferencias en la terminologta. Los otros tres autores estan de acuerdo en
que la expresion “Bautismo en el Espiritu Santo” no debe utilizarse para
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referirse ala obra de dotacidn de poder del Espiritu Santo. En mi opinidn,
los escritos de Lucas la utilizan de este modo. Pedro podia haber citado
Jeremias 31:31-24 o Ezequiel 36:24-28 en su sermén de Pentecostés. Pero
cit6 Joel 2:28-32, que es claramente un texto de la tradicién profética del
Antiguo Testamento que habla de la dotacién de poder, y se utiliza para
justificar la experiencia de poder como el cumplimiento de la declaracién
de Jesuis acerca del Bautismo en el Espiritu en Hechos 1:6-8. Por lo tanto,
aunque el uso pentecostal de esta expresién puede no ser tradicional, tam-
poco es evidente que no sea biblico, como algunos han sugerido. Y, en mi
opinién, el uso pentecostal del “Bautismo del Espiritu” encaja mejor con
la comprension lucana. Los otros tres autores proponen usar “ser llenos
del Espiritu” para referirse a la obra de dotacion de poder y, por supuesto,
esta expresion ya es sinonimo de “el Bautismo en el Espiritu” en el circulo
pentecostal, Reiterando un argumento que inchiyo en mi ensayo, el debate
deberia centrarse primero en el contenido, y evitar discusiones sobre la ter-
minologia si éstas impiden el desarrollo del debate propiamente dicho. En
otras palabras, el tema que debe ser examinado es si existe una obra del
Espiritu de dotacién de poder diferentes de la regeneracién, independien-
temente de las etiquetas que Jes pongamos.

4. Dotacion de podery conversion. Los pentecostales no sugieren que 1a obra
del Espiritu de dar poder no tenga que ver con la conversion, solamente que
es teologicamente diferente de la conversién y de la regeneracién/santifica-
ci6n. En la discusion entre los autores, no tuvimos discrepancias en cuanto
ala obra contemporinea del Espiritu de dar poder. Todos coincidimos en
que el Espiritu da poder al creyente, El desacuerdo llega cuando hablamos
de las expresiones o manifestaciones del poder del Espiritu en la actualidad,
y del lugar que ocupan esas experiencias en el orden de la salvacién.

{a) Gaffin y, en menor medida Saucy, no estan de acuerdo en que los
“dones de palabra” milagrosos (especialmente la profecia, las lenguas y su
interpretacion) sean caracteristicos de la obra del Espiritu de dar poder. No
estamos en desacuerdo en cuanto a la continuidad de las sanidades, la pre-
dicacién poderosa, los exorcismos y demas. Dios sigue actuando soberana-
mente en estas areas, aunque nuestras expectativas de la actuacion divina
parecen ser dispares (Gaffin y Saucy en el lado cauteloso, Storms y yoen el
entusiasta), El razonamiento que hay detras de esta perspectiva cesacionis-
ta de los dones de palabra es que los definen como “canon”, mensajes
dados para guiar a la Iglesia durante el periodo fundacional de canon abier-
to0. De nuevo, la aplicacién de este modelo teolégico solamente permite
llegar a conclusiones cesacionistas.
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Storms y yo estamos de acuerdo en que los dones de palabra son carac-
teristicos de la obra del Espiritu durante todo el periodo de los dltimos
dias. Ambos estamos en desacuerdo con cualquier definicion que restrinja
los dones de palabra a la funcién de canon durante el periodo de canon
abierto. A pesar de que no negamos que algunas profecias y manifestacio-
nes de glosolalia pueden haberse convertido en parte del canon del Nuevo
Testamento, el Nuevo Testamento no restringe los dones de palabraala
funcién canénica. De hecho, segiin el Nuevo Testamento, uno de los pro-
positos de estos dones es, claramente, la edificacién (ver 1 Co. 12-14). Pa-
blo escribe que las manifestaciones en lenguas edifican tanto al individuo
(14:4) como, cuando se interpretan, a toda la Iglesia (14:5). La profecia
también tiene como propdsito la edificacién de la Iglesia. No existe ningu-
na indicacién en ningtn lugar de que esta funcién edificadora de los dones
de palabra fuera a cesar cuando el canon del Nuevo Testamento estuviera
completo. Los dones no son iguales al canon.

Como apoyo alaidea de que las manifestaciones milagrosas no se igua-
Jan al canon, cuando estibamos debatiendo se dijo que cuando se oraen
lenguas, el propio espiritu del creyente est4 orando, motivado por el Espi-
rita Santo (1 Co. 14:14, «mi espiritu ora, pero mi entendimiento queda sin
fruto»). Esta es una forma comiin de entender las lenguas en los circulos
pentecostales y carismaticos. Entonces surgi6 la pregunta siguiente: ¢Coémo
puede la oraci6n o la accién de gracias del espiritu de un creyente (1 Co.
14:17) ser considerada revelacién canénica de Dios para la Iglesia? Esta
pregunta no se resolvid satisfactoriamente, y permanece abierta. Es mas,
Storms y yo creemos - a diferencia de Gaffin - que las lenguas pueden ser
una comunicacién trans-racional con Dios {14:14), es decir, donde el espi-
ritu humano es capaz de comunicarse directamente con Dios de modo que
trasciende al intelecto.

(b) El otro gran tema mencionado anteriormente es el lugar en el que
uno sitiia ladotacidn de poder en el orden de la salvacion. Dado que ningu-
no de nosotros niega su existencia, ;dénde deberiamos ubicarla? Todos
coincidimos en que la dotacidn de poder es consecuencia de la salvacién.
Uno no recibe poder hasta que es salvo, y esta dependencia existe incluso
cuando no hay una diferencia temporal y discernible entre la conversién y
la recepcién del poder. Los otros tres autores argumentan que la dotacidén
de poder es algo que se desarrolla gradualmente en la vida del creyente, de
forma parecida ala santificacion. De hecho, a Gaffin le resulta mas como-
do situarla bajo el paraguas de la santificacion, lo cual, para; mi, no tiene el
respaldo de lo que ocurné con la iglesia de Corinto, que tenia poder (1 Co.
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1:4-7), pero que apenas habia avanzado en el camino de la santificacion {cf.
el recordatorio de la epistola).

Storms y Saucy coinciden en que la dotacién de poder no es santificacién
y en que se desarrolla con el tiempo en la vida cristiana. Los pentecostales no
estamos en desacuerdo con esta interpretacién, pero enfatizamos la necesi-
dad de una experiencia del poder del Espiritu identificable y especial que
seiiale el comienzo del proceso. Esta dotacion inaugural de poder es lo
que llamamos “bautismo en”, o “ser lleno del Espiritu Santo”; las experien-
cias posteriores del poder del Espiritu también las definimos como “ser
lleno del Espiritu Santo”. Storms y Saucy afirman acertadamente el creci-
miento que tiene lugar en este irea de la vida cristiana, porque una experien-
cia especial no le otorga a uno un estado permanente de poder espiritual.
Pero ladiferencia principal estien el nivel de intensidad que caracterizaala
primera experiencia. Storms y Saucy creen que en el orden de la salvacién
hay dos rasgos diferentes que surgen de la regeneracién: la santificacién y la
dotacion de poder. También en cuanto al orden de la salvacion, los pente-
costales sititan al comienzo de la seccién de la dotacién de poder una expe-
riencia inicial y anica de bautismo con el Espiritu y con poder.

Todos estamos de acuerdo en que la regeneracibn no est ausente de
Hechos. En 2:38; 11:9, 14, 15-18, por ejemplo, existe una clara indicacién
de que el derramamiento del Espiritu se asociaba con la limpieza de cora-
zén y la nueva vida en Cristo. No obstante, cuando Lucas pasa a describir
la naturaleza de la obra del Espiritu, hace mucho mas énfasis en la dotacién
de poder- lalimpieza y la santificacién son importantes, pero no reciben el
mismo nivel de tratamiento. Alin mas, las descripciones que encontramos
en Hechos de la obra del Espiritu de dar poder presentan esa experiencia
como algo espectacular e mmediato.

Unas palabras para la Iglesia. Los pentecostales tienen una larga his-
toria de lucha por encontrar el equilibrio en la vida espiritual entre el fruto
del Espiritu y la milagrosa dotacion de poder del Espiritu. A lo largo de
esta historia ha habido abusos, pero también una rica bendicién de Dios.
Durante muchos afios hemos buscado abrazar los movimientos legitimos
del Espiritu a la vez que intentabamos evitar imitaciones abusivas o falsas.
Las siguientes reflexiones pastorales vienen de uno que nacié en un circulo
pentecostal, se crib en ese circulo, y que lo ha visto todo.

1. Me gustaria que la comunidad evangélica en general no se alejara
timidamente de la dimensi6n de poder de la vida en el Espiritu solo porque
puedan darse abusos. Si la Biblia ensefia que esta obra del Espiritu es para
hoy, entonces debemos buscar las expresiones biblicas de tal poder, y no
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perdérnoslas por culpa de los que toleran y/o participan de abusos contra-
rios a la Palabra de Dios. Nuestras convicciones deben estar basadas en la
Biblia, no impuestas desde fuera de la Escritura por aquellos que apelan a
unas reconstrucciones historicas y culturales que militan en contra del sig-
nificado simple de los textos.

2.1Lacomunidad pentecostal debe reafirmar sus raices evangélicas. Existe
una corriente alarmarte en la actualidad entre algunos pentecostales de
buscar la aprobacion de la teologia liberal e incluso de organizaciones secu-
lares, lo que, en algunos casos, les ha llevado a comprometer doctrinas
cardinales. En estos casos, 1a doctrina de la Palabra se ve atacada por ese
ansia de “caer bien” a los grupos liberales y seculares. A su vez, esto ha
llevado a algunos a rechazar las formulaciones generales sobre la infalibili-
dad. Este cambio, confinado mayoritariamente a los eruditos y estudiosos
contemporaneos, podria hacer que la gente abandonase el Pentecostalismo
histérico y se volvieraal liberalismo y al misticismo.

El movimiento pentecostal siempre ha sido un movimiento basado en
la Biblia, buscando solamente la Escritura como autoridad para nuestra
teologia y experiencia. Ademas, siempre hemos estado comprometidos con
las doctrinas cardinales del evangelicalismo. Ahora no es el momento de
abandonar las bases biblicas de nuestra fe. $i no se ancla en las Escrituras,
el movimiento pentecostal sera un barco sin rumbo, conducido por los
vientos del modernismo y del misticismo. Quizs las lecciones de los deba-
tes sobre la infalibilidad biblica entre los presbiterianos en los afios 1920 y
30, la postura de los que abogaron por la infalibilidad de la Biblia en
el Sinodo Luterano de Missouri durante los primeros afios 70, y el valor
reciente de los que han defendido la infalibilidad en las convenciones bau-
tistas de los 80 y 90 constituyen una guia practica para el movimiento pen-
tecostal en el futuro.

3. Los primeros pentecostales mostraron una fe sencilla y biblica,
ansiando de corazén la realidad de la presencia purificadora de Dios, y
esperando recibir poder. La adoracién enfatizaba el Espiritu y la Verdad.
Con unasinceridad y un fervor espiritual parecidos, los pentecostales con-
temporaneos contintian entrando en la presencia de Dios y disfrutando de
sus abundantes bendiciones.

Con respecto a esto, existen dos temas que merecen ser mencionados.
En primer Jugar, la espiritualidad nunca debe centrarse exclusivamente en
las experiencias individuales o conjuntas de la bendicion de Dios. Dios no
quiere una Iglesia que mire hacia dentro. Estas experiencias de la presencia
del Espiritu para dar poder tienen un propdsito, que es renovar y dar poder
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al pueblo de Dios para salir a la calle y dar testimonio del Evangelio de
Cristo con valentia. En segundo lugar, aunque las Escrituras recogen cier-
tos aspectos de la adoracion, existen fenémenos en laIglesia de hoy que no
se encuentran en la Biblia. Cuando Dios derrama su Espiritu con poder,
los creyentes reaccionan de diferentes maneras. Tenemos que ser toleran-
tes con los demas, en vez de juzgarles, y ciertamente no debemos limirar a
Dios en formas en las que El mismo no se ha limitado. Todos sabemos que
la Biblia establece limites que no debemos sobrepasar en nombre de la
unidad espiritual; no podemos comprometer, ni de forma explicita, ni im-
plicita, las doctrinas necesarias para la salvacién. Pero en la Iglesia inica y
verdadera, deberia haber una unidad fundamental del Espiritu que tras-
cienda todas las diferencias.
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Declaracion final de la postura
de la Tercera Ola
C. Samuel Storms

A pesar de los serios desacuerdos que frecuentemente hemos tenido
durante el transcurso de este simposio, existen muchas cosas fundamen-
tales sobre la persona y obra del Espiritu en las que estamos de acuerdo.
Esto se hizo especialmente evidente durante los dos dias de conferencias
en noviembre de 1995 en Filadelfia, un tiempo caracterizado por una
Interaccidn viva, aunque amistosa y respetuosa. Al final de este capitulo
trataré el tema de los puntos en comiin, pero primero quiero clarificar
once temas claves que aparecen en las respuestas que Gaffin y Saucy ha-
cen a fmi ensayo.

1. Para el cesacionismo de Gaffin, el hecho de que el periodo que cono-
cemos como «historia de la Iglesia» es diferente de la «historia de la reden-
ci6n» es clave. A la luz de su compromiso con el milenarismo sorprende
que laterminologia que utiliza para establecer esta distincién suene pareci-
da alaempleada por los dispensacionalistas clasicos. Describe laera de la
Iglesia como un “lapso” existente «entre los tiempos», la era esta “encaja-
da” entre las dos venidas de Cristo (pag. 282). Gaffin utiliza esta construc-
cidn como una manera de negar la continuidad entre la experiencia delos
creyentes de o milagroso en el libro de Hechos (por no mencionar el resto
del Nuevo Testamento), y ta experiencia del pueblo de D1os enla historia
posterior de la Iglesia.

A mi me surge la pregunta siguiente: ¢qué textos biblicos, tanto indivi-
dualmente como en conjunto, afirman o sugieren este concepto? Nadie
niega que la redencién ha sido “realizada” de una vez por todas, y que se
aplica “repetidamente” en las vidas de los que creen. Pero la Biblia no
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ensefia que esta distincidn sea excusa para negar a los cristianos post-apos-
télicos {como ti y yo), la vigencia de los dones milagrosos tan claramente
descritos {y yo creo que también prescritos) por Pablo, Lucas y los otros
autores del Nuevo Testamento. Somos un cuerpo en Cristo con aquellos
que trabajaron para el reino en el libro de Hechos. Aunque ninguno de
los que formamos parte de este simposio quiere argumentar a favor de la
sucesién apostélica, quiero insistir en lo que podriamos llamar sucesion
eclesidstica. Somos la continuidad organica del Cuerpo de Cristo que nacié
en Pentecostés. El mismo Espiritu Santo que vino para morar en aquellos
creyentes (ta Iglesia) y darles poder permanece para morar en nosotros (la
misma Ig!esm) y darnos poder ahora. Los cesacionistas dicen que esto no es
asi, pero tienen la obligacién de demostrar que estan en lo cierto, y todavia
no han aparecido evidencias b'bhcas i explicitas ni implicitas que respal-
den su interpretacion.

2. Gaffin argumenta que el consejo de Pablo a los que hablan ¢n len-
guas en 1 Corintios 14:28 de “hablar para si mismo y para Dios” no puede
referirse al ejercicio privado del don, porque el contexto es el de la asam-
blea de laIglesia. Pero, si esto fuera verdad, Gaffin estaria en posicion de
alentar la legitimidad de las lenguas personales, sins interpretacion, no evangelists-
casy que no son seriales en la reunion grupal de la Iglesia, un punto de vista que,
estoy seguro, no le gustaria adoptar. Es mejor entender que el apdsiol Pa-
blo esta recomendando que el uso personal de la oracién en lenguas sin
interpretacion se haga fuera de la asamblea de la Iglesia, es decir, enla pn-
vacidad de la vida devocional de cada uno.!

3. ¢Qué quiere decir Pablo con «lademostracién del poder del Espiritu»
que acompaii6 su predicacidn del Evangelio (1 Co. 2:4: 1 Ts. 1:5)? Decir,
como hace Gaffin, que no puede tratarse de milagros porque «era gjercido
precisamente cuando la propia conducta de Pablo era de ‘debilidad, temor
y mucho temblor’ (vs. 3)» (pags. 291-292) es entender la naturaleza y los
propésitos de lo milagroso de forma totalmente opuesta ala realidad. Veéa-
se que las debilidades y el dolor de Pablo causados por su “espina en la
carne”, jllegaron inmediatamente después de su experiencia de revelacién
mas unporl‘.ante (2 Co. 12:1-6)! Y la presencia de «sefiales, prodigios y mila-
gros» en su ministerio eran, para Pablo, perfectamente compatibies con su

! Como Fee apunta, <hablar ‘para si (= en privado) es contrario a ‘en la asamblea’
del vs. 28, lo que quiere decir que deberiamos orar a Dios de esta manera en privado»
{God's Empowering Presence: TbeHobSp:mmabeLmsofPau! [Peabody, Mass.: Hendrickson,
1994], 251).
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gran sufrimiento descrito con detalle y de forma muy grifica justo en el
capitulo anterior (11:23-33).2

4. Como respuesta a mi ensayo, Saucy asegura que el propdsito Oltimo
de los milagros del Nuevo Testamento es servir como sefiales (pag. 225).
De ahi llega a la conclusion de que los otros propésitos de los milagros,
que son secundarios, no son suficientes para garantizar su presencia
después de la era apostélica. Se hace necesario comentar varias cosas.

En primer lugar, que el prop6sito #ltimo de los milagros en el ministerio
de Jests y los apdstoles, sea 0 no servir como seiiales, tiene poco que ver
con que los dones milagrosos tengan un propdsito para la Iglesia en gene-
raciones posteriores, Las instrucciones explicitas de Pablo de que el propd-
sito de los charismata es edificar ala Iglesia (1 Co. 14:4-5, 12-13, 26), servir
al bien comun (12:7), consolar y exhortar al Cuerpo de Cristo (14:3) y
convencer al perdido (14:24-25) es suficiente para garantizar nuestra segu-
ridad en la voluntad de Dios para la vida de la Iglesia, independientemente
de los otros propositos que los milagros per se puedan tener.

No estoy seguro de que Saucy o cualquier otro pudiera demostrar que
los milagros tienen un propésito tiltimo y unos propésitos secundarios.
Encuentro muchas declaraciones en el Nuevo Testamento en las que la
motivacién que habia detras de los milagros eran cosas tales como la com-
pasion, el amor o el deseo de mostrar misericordia a los que suplican que se
les ayude (Mt. 9:27-31; 14:13-14; 15.22-28; 32-39; 17:14-21; 20:29-34;
Mec. 1:41-42; 5:19; 6:34-44; 8:2ss; 9:22; Lc. 7:11-17; 17:13-14). El verbo
traducido como «tener 0 mostrar compasion» (splanchnizomas) se utiliza en
once ocasiones en el Nuevo Testamento para referirse ala compasién de
Jests hacia los pecadores, jnueve de las cuales hacen referencia a la motiva-
cién de Jests de sanar a los enfermos!

5. Saucy cuestiona la forma en que utilizo Hechos 4:29-31, insistiendo
en que tal oracién solamente es vilida cuando los “apdstoles” estin pre-
sentes. Entonces apela a Hechos 4:33, un texto que, no obstante, solamen-
te habla del testimonio apostélico de la resurreccién de Jestis. Hechos 5:12
se refiere a los apdstoles como aquellos que realizaron sefiales y milagros,
un hecho que nadie niega. Pero no podemos desechar tan facilmente la
oracién de Hechos 4, cuando vemos que creyentes que no eran apéstoles, como

?La evidencia de que la «demostracian del poder del Espiritus en 1 Corintios 2:4-5

se refiere a sefiales, prodigios, milagros y dones milagrosos la encontrar en la obra de Gary
Gmg.“ThePurposeofS:gusandWondersmtheNchestamem The Kingdom and the

Power, ed. por Gary S. Greig y Kevin N, Springer (Venwra, Ca.: Regal 1993), 169, n. 55,
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Esteban {6:8), Felipe (8:6-7, 13), Ananias (9:17-18), los discipulos de Juan
el Bautista (19:6), las mujeres de Cesarea (21:8-9), los creyentes de Galacia
(G4. 3;5), los creyentes de Roma (Ro. 12:6), de Corinto (1 Co. 12-14) y de
Tesalénica (1 Ts. 5:19-20), ejercieron los dones milagrosos.

6. A pesar de la idea acertada de Saucy de que nuestras necesidades
actuales pueden diferir en ciertos aspectos de las necesidades de los cre-
yentes del primer siglo, no es cierto en cuanto a la edificacién, exhortacién
y consolacién. Esto no ha cambiado, y no cambiard, hasta que Jesus regre-
se. No existen razones biblicas para pensar que sus necesidades en este
aspecto puedan satisfacerse mediante el ministerio de los chartsmata, y las
nuestras no. Somos Cuerpo de Cristo igual que ellos. Estamos en la misma
situacion de necesidad que ellos, en este aspecto.

7. En cuanto ala profecia, Saucy comenta que «la obra de inspiracién
del Espiritu.., llega hasta la profecia actual, es decir, las palabras habladas o
escritas» (pag. 228). Pero los ejemplos que cita para respaldar su afirmacién
tienen que ver o con la experiencia de la profecia en el Antiguo Testamento
o con la revelacién profética que Dios designd para que formara parte del
Canon. No existen pruebas de que este concepto de garantia infalible de
las palabras de un profeta pueda aplicarse al ejercicio del don tal como
aparece en la Iglesia del Nuevo Testamento.

8. En el caso de la profecia de Agabo en Hechos 21:10-11, Saucy expli-
ca que no hubo error, en tanto que el mismo Pablo cuenta lo que sucedié
(28:17) con palabras esenciaimente iguales a las empleadas por Agabo. In-
siste en que «no basta con argumentar, como hace Storms, que Pablo en
realidad estaba describiendo la ocasién en la que los romanos le escoltaron
secretamente de Jerusalén a Cesarea (23:12-35), ya que le “entregaron alos
romanos” antes de que saliera de Jerusalén» {pag. 229). Pero la intencion de
Pablo en 28:17 simplemente es decir que fue transferido de la custodia
romana en Jerusalén a la custodia romana en Cesarea. El hecho de que
Pablo ya estaba, en algiin sentido, en “manos de los romanos” en Jerusalén
no impide que use la misma terminologia al referirse a su traslado de Cesa-
reay lajurisdiccion de Félix. )

El intento de preservar la infalibilidad completa de la profecia de Aga-
bo (Hechos 21:10-11) simplemente no se sostiene con los detalles que apa-
recen en el texto. En la interpretacion de Saucy, los judios encadenaron a
Pablo, pero Hechos dice dos veces que fueron los romanos quienes le ata-
ron. Saucy insiste en que los judios entregaron el apostol a los gentiles,
pero Hechos dice que se negaron tozudamente a hacerlo, no dejando mas
opcién a los romanos que llevérselo por la fuerza.
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El problema no se resuelve argumentando, como hace Saucy, quela
palabra “entregar” solamente significa una responsabilidad general o 1ilti-
ma de ser transferido a2 manos de otros. En las otras 119 ocasiones en las
que el verbo “entregar” (paradidom;) aparece en el Nuevo Testamento, las
personas que realizan tal accién lo hacen o bien de forma voluntaria, inten-
cionada y deliberada, o bien ordenando a otros que los hagan. Pero en el
caso de la captura de Pablo en Jerusalén, los judios 70 ordenaron que lo
ataran, fueron los romanos (Hechos 21:33; 22:29). Cuando Pablo pasaa
manos de los romanos porque los judios han renunciado a arrestarle, esta-
mos ante lo opuesto a un hecho voluntario, intencionado y deliberado.
Lejos de ser el motivo del aprisionamiento de Pablo por los romanos, se
resistieron violentamente.

9. Saucy se cuestiona si Santiago 5 tiene como trasfondo el “don” dela
sanidad, presumiblemente porque la palabra charismata (“don”) no aparece
en el pasaje; solamente describe a personas que oran pidiendo sanidad.
Pero el término charismata no aparece en ninguna ocasién en todo el libro.
¢{Negaremos pues que Santiago 3:1 habla del “don” de ensefianza simple-
mente porque la palabra charismata no aparece en ese pasaje? Como en el
otro caso, aqui solo aparecen personas ensefiando. Es mis, ¢por qué Saucy
dice que «si duda, Santiago pretendia que entendiéramos que todos los an-
cianos debian hacer una “oracién de la fe” y que la oracién concertada
seria eficaz» (pag. 230, la cursiva es mia)? Santiago no estd diciendo nada
sobre cuantas personas han de orar con esa fe para que Dios otorgue sani-
dad. Sin duda, nuestra esperanza es que todos oren asi. Pero es dificil creer
que Dios esté contando a las personas, es decir que solo sane cuando todos
tengan la fe de la que aqui se habla, o que se niegue a sanar cuando solo una
o dos personas la tengan.

10. A pesar de la acusacion de Saucy, ni Jack Deere ni yo apelamos sin
fundamento al ministerio de sanidad de Jestis. Ambos afirmamos que ha-
bia algo Ginico y sin precedentes en lo que el Hijo de Dios consignid, y es
erroneo sugerir lo contrario. Pero Saucy evidentemente cree que la dispari-
dad entre los milagros de sanidad del primer siglo y los milagros de sanidad
en la historia posterior de la Iglesia no pueden explicarse apelando a que la
motivacién principal del ministerio sanador de Jess era Ja compasién de
Dios. Pregunta: «Es Dios mas compasivo en ciertos momentos de la his-
toria que en otros?s (pags. 230-231).

Obviamente, la respuesta es negativa. Dios es tan compasivo hoy como
lo era entonces, y no es mis o menos compasivo de lo que serd en el futuro,
Pero si manifiesta o no esa compasion igualmente en todo momento est4
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stjeto tanto a su proposito secreto y soberano como a la profundidad del
celo de la fe con la que su pueblo ore. Al final, nuestra incapacidad para
entender completamente por qué Dios sana o no sana, no puede justificar
que mengiie nuestro compromiso a orar por los enfermos. La confusion
nttnea es una excusa para desobedecer, ni tampocolo esla falta de experiencia.

Igualmente, Dios es siempre misericordioso. Pero no siempre salva las
almas de las personas a quienes testificamos o por las que oramos. Pero
tenemos que seguir orando. Si en una generacién de la Iglesia se han salva-
do més almas que en otra, no debemos pensar que Dios ha reducido su
amor por los perdidos o que ahora tenemos una excusa para no orar con el
mismo fervor y frecuencia como lo hicieron aquellos que vivieron en las
épocas de una gran siembra espiritual.

Mateo nos dice que cuando Jesus vio ala gran multitud, tuvo compasion
de ellos y sand a sus enfermos (Mt. 14:14). Mi pregunta es sencilla: ahora
que el hijo de Dios exaltado nos mira desde la diestra del Padre, ¢ha cam-
biado sus sentimientos hacia los enfermos? ¢Es ahora indiferente ante su
dolor? Nadie niega que las sanidades milagrosas ahora son menos frecuen-
tes que entonces. Pero, ¢qué debemos responder a esto? Personalmente,
1o me convence decir que la compasion ya no es el factor preeminente que
mueve a Dios a sanar a los enfermos. Prefiero afianzar mi confianza en la
inmutabilidad del caricter de Dios, imponer las manos en oracibn sobre el
enfermo con la seguridad infalible de que, aunque Ia Iglesia ha cambiado,
Dios no lo ha hecho, y vivir con el misterio de la oracion no contestada
hasta que Jesus regrese.

11. Al contrario de lo que Saucy escribe (pag. 231), yo no he sugeridoen
ninguna ocasion, ni creo, que la funcién “principal” de las lenguas sea la
edificacién personal. Comento ampliamente, basindome en 1 Corintios
14, que las lenguas funcionan como una forma de oracion para pedir, una
manera de expresar gratitud a Dios, una manera de adorar y bendecir las
obras poderosas del Padre y, quizi, una forma de avanzar en la guerra espi-
ritual. S, las lenguas también edifican al que las habla. No es suficiente
afirmar (erréneamente, seglin creo) que eso es incoherente con la funcién
primera de todos los dones. Yo afirmo claramente que el propésito tltimo
de los charismata es el “bien comiin” de la comunidad cristiana (1 Co. 12:7).
Pero Saucy debe reconocer las inevitables declaraciones de Pablo en 14:4-
5 relativas a la influencia de las lenguas en la edificacién personal, y su
ejercicio privado del don, por el que da muchas gracias a Dios en 14:14-19.

Permitanme concluir con unos breves comentarios. A pesar de nues-
tros obvios desacuerdos, todos tenemos en la mente varios puntos en co-
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mon. En primer lugar, parece claro que todos los participantes en este
simposio se regocijan en que Dios sigue sanando en respuesta a las oracio-
nes de su pueblo. Es més, estamos unidos en contra de la filosofia anti-
sobrenatural tan prevaleciente en nuestros dias. Ninguno de nosotros cues-
tiona la realidad histérica de los milagros descritos en las Escrituras, ni
tampoco nadie niega que Dios pueda, y ocasionalmente lo haga, realizar
actos milagrosos de poder de acuerdo con sus propésitos soberanos.

En segundo lugar, todos estamos de acuerdo en que el poder de Dios
es igualmente evidente en la santidad prictica y el fruto del Espiritu como
en la manifestacion de dones o milagros. Solamente necesito mencionar
Romanos 15:13, 19, como ejemplo. Mientras que el apdstol Pablo apelaal
“poder” (dynamis) del Espiritu como la fuente de sus “sefiales y prodigios”
(vs. 19), atribuye ignalmente la “alegria”, “paz” y “esperanza” del cristiano
(vs. 13) al mismo “poder”. Es el poder del Espiritu el que hace que los ojos
de los ciegos sean abiertos, tanto fisica (Juan 9) como espiritualmente (2
Co. 4:1-6). Los demonios son expulsados (Mt. 12:28) y la persecucién pue-
de soportarse (G4. 5:22-23) por el poder del Espiritu. La Iglesia no puede
perder de vista estas verdades.

En tercer lugar, coincido totalmente con la creencia de Gaffin de que
no existe una experiencia de poder de mayor magnirud que la de nacer de
nuevo, De todos los milagros que han ocurrido o que ocurriran, ninguno
provoca mas gratitud ni puede compararse con el milagro de la vida eterna.
Confic en que todos nuestros lectores estén de acuerdo.

No obstante, seguimos teniendo nuestras diferencias. Hemos escucha-
do en este simposio la idea de que la validez contemporanea de los dones
de revelacion amenaza la integridad del canon. Creo que este esun argu-
mento cargado de emociones, que no tiene ni base biblica ni base teologi-
ca. Los cesacionistas en general comentan que su rechazo a admitir la vali-
dez de los dones de revelacion es, en parte, por su deseo de mantener la
centralidad y autoridad de la Escritura enla vida del creyente. Este es un
deseo admirable al que yo me adhiero completamente. Pero no puedo de-
jar de preguntarme lo siguiente: «;Qué vision honra mas la autoridad de
la Escritura, la que pretende reproducir el patrén de Ia vida de Iglesia y
experiencia expresadas en el Nuevo Testamento, o la que relega partes
importantes del Nuevo Testamento abogando que no son relevantes en la
actualidad?.

Creo que honramos y sostenemos la centralidad y autoridad de la Escri-
tura cuando reconocemos sus principios, patrones y practicas como obli-
gatorias para nosotros en la actualidad. No hoaramos la autoridad de la
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Escritura empleando una gufa teoldgica que solamente sirve para filtrar y
dejar fuera los elementos carismaticos y milagrosos de la vida y del minis-
terio. Honramos y sosteniemos la autoridad biblica al someter nuestra con-
ciencia y nuestra vida de Iglesia al texto, independientemente delo cercana
o alejada que esté nuestra experiencia del modelo del Nuevo Testamento.

Todos nosotros deseariamos que la vida contemporanea de la Iglesia
fuera una reflexién més completa del ideal del Nuevo Testamento. Pero
podemos, debermos, responder ala incomodidad y ala confusién que esto
crea frecuentemente con mds oracion por los endermos, un mayor <.:elo por
los dones espirituales y un deseo mds profundo de que la mano de Dios haga
aquellas sefiales y prodigios que bendicen a su pueblo y magnifican su nom-
bre. Sila Iglesia deja paso a una teologia que vacia la oracién de la expecta-
tiva de la actuacién de Dios, la Iglesia perdera poder.
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Robert L. Saucy

Las obras de Dios como €] Espiritu invisible e infinito siempre han sido
temas que al pueblo de Dios le ha costado entender. Y si pensamos en la
falibilidad otorgada a todos los intérpretes, una incomprensién de las obras
de Dios nos conduce inevitablemente a la diversidad de opiniones. Como
es evidente para ¢l lector de este libro, la comprensién del tema de los
dones espirituales milagrosos en la Iglesia contemporanea no es una ex-
cepcidn. A pesar de las diferencias que hay entre nosotros, me gustaria
decir que la participacién en este simposio ha sido una auténtica bendicion
para mi. La unidad en la Iglesia tiene muchas dimensiones, y juntarse en
torno a las Escrituras para buscar la verdad por el bien de la obra de Dios
no hace sino incrementar un sentimiento de unidad, incluso cuando no
llegamos a un acuerdo final.

Me gustaria comenzar estas palabras de conclusién con unos cuantos
comentarios que explican y dan respuesta a algunos comentarios sobre mi
ensayo. Dichos comentarios indicaban que ambos continuistas creen que
mi posicidn limita de forma reduccionista el propésito de los milagros,
diciendo que solo funcionan como “sefiales” autentificadoras (ver Storms,
pags. 161-162 y Oss, pig. 166). Mi intencion no era esa, y confio en que el
resto del ensayo ayude a aclararlo. Los contextos de mis afirmaciones que
los continuistas mencionan estaban relacionados con contextos que tratan
especificamente los momentos de la historia biblica en que la actividad
milagrosa extraordinaria acompaii6 a los ministros proféticos inspirados
por Dios (en especial Jesiis y los apostoles). Mi intencidn, incluso en esos
casos, o era decir que la realizacidn de los milagros tenia un solo propési-
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to, sino mis bien decir que, en esas ocasiones, su propésito principal erael
de autentificar a los portadores de la Revelacién divina y su mensaje.
También quiero aclarar mi descripcion del Bautismo del Espiritu pen-
tecostal como aquello que nos trae «relacién nueva y definitiva» con el
Espiritu, y que para Oss es un concepto erréneo de esta tradicién. Mi frase
se basaba en las explicaciones pentecostales del Bautismo del Espiritu, ta-

les como las de Ralph Riggs y Donald Gee:

«Comod Espiritnde Cristo, habiallegado con la convversidn, impartiendo la vidade
Cristo, revelando a Cristo, y haciéndole veal. En el Bautismo del Espiritu, El
mismo en persona vienea los creyentesy les llena... Su llegada al creyenteen el
Bastismoeslallegadadelatercera personadela Trinidad, ademds delallegadade
Cristos.!

«E{ Nutevo Testamento parece indicar como un becho histdrico que no se pede
obuiarel becho de que después dela primera venida del Espéritu en la regeneracion
los creyentes pueden, o mas bien deben, recibir de forma personal y
especial el Espiritu Santo en su persona original y unica. Esta experiencia
sellama el “Bautismoen el Espiritu Santo™.?

En mi opinidn, estas dos frases recogen la idea de que en la conversion
el creyente recibe el Espiritu, lo que aparentemente esta mas relacionado
con su obra de traer a Cristo y su vida. Sin embargo, en el Bautismo del
Espiritu, el Espiritu viene en persona de una manera algo diferente a su veni-
da en la regeneracién. Quizis las palabras que utilicé al describir esta se-
gunda obra no fueron las mas apropiadas. No obstante, me resulta dificil
ver que estas explicaciones pentecostales no estin ensefiando algo pareci-
do a una nueva relacién del creyente con la persona del Espiritu.

También me gustaria responder a dos temas importantes mencionados
en los comentarios que Storms y Oss han hecho a m posicionamiento. A
pesar de los intentos de Storms de negar que el apostolado es un don, sigo
creyendo que al estar incluido en la discusion sobre los dones en Efesios 4
(en la que Storms no entrd) es més probable que deba considerarse como
un don. Simplificarlo al nivel de “oficio” nos hace preguntarnos por qué

! Ralph M. Riggs, The Spirit Himself (Springfield, Mo.: Gospel Publishing House, 1949),
79-80 (la cursiva es mia),

2Donald Gee, Die Friichte des Geistes, 6, citado por Frederick Dale Bruner, A Theology
of the Holy Spirit {Grand Rapids: Eerdmans, 1970), 75 (la cursiva es mia).
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los otros oficios, como por ejemplo el de anciano, obispo y discono, no
estan incluidos en estos pasajes.

Sea como sea, la mayoria de continuistas parece reconocer que los apbs-
toles, en su realizacion de milagros, eran diferentes de las demas personas
tanto del Nuevo Testamento como de tiempos posteriores (ver Storms,
pag. 160). Esto también se aplicaa Jests y, no obstante, ambos continuistas
parecen estar sugiriendo que la Iglesia tiene el poder para hacer los mismos
milagros que Jesus hacia (Oss, pp. 265-267; Storns, pags. 304-306). Silos
milagros que hactan los ap6stoles eran diferentes, sin duda los de Jests
también lo eran.

Lo que quiero decir es que si uno reconoce que hay una diferencia entre
los milagros que Jests y los apéstoles hacfan y los milagros que los demés
miembros de Ia Iglesia hacian, entonces debe estar dispuesto a explicar en
qué consiste esa diferencia. Como puede verse cuando Storms cita a Deere
(pag. 160}, en ocasiones los continuistas reconocen la posicién y tarea es-
peciales de Jesds y los apéstoles, y la exclusividad del poder con el que
realizaban milagros. Pero entonces se presta poca atencion ala relacién de
los milagros con los ministerios concretos de estas personas. Por ejemplo:
¢por qué hicieron tantos milagros y tan poderosos? ;Para qué servian? Lo
que quiero decir se refleja en el fracaso de la mayoria de continuistas ala
horade tratar lo que yo he denominado la “desigualdad” de milagros en las
Escrituras y la diferencia entre la actividad milagrosa de los Evangelios y de
Hechos, y de la historia posterior de la Iglesia.

Nadie niega que Dios ha hecho milagros a lo largo de la Historia, inclu-
yendo la historia de la Iglesia. Pero sefialar, como hacen los continuistas,
que los milagros ocurrieron entre el pueblo de Dios en muchas ocasiones
no sirve para refutar lo que vemos en la Escritura, es decir, que hubo épo-
cas en la historia de la redencién cuando el plan de Dios incluy a minis-
tros especiales acompafiados de un poder y una actividad milagrosos y
extraordinarios.

De modo que, o se niega completamente esta desigualdad de los mila-
gros tanto en la Escritura como en la Historia, o se debe buscar una expli-
cacién a este fendémeno. Los continuistas siguen exigiendo que se dé una
ensefianza biblica que apoye un cambio en la actividad milagrosa entre el
Nuevo Testamento y la Iglesia posterior. Como sugeri en mi ensayo, la
posicion escatoldgica de la posible venida de Cristo impidié que los escri-
tores biblicos ofrecieran una descripcién explicita de la Iglesia post-apos-

tolica. Pero yo sugeriria que una consideracion de la racionalidad de la
actividad milagrosa y especial de Jests y de los apéstoles ofrece una evi-
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dencia biblica suficiente para respaldar el cambio en la actividad milagrosa
de la Iglesia posterior.

Retaria a los continuistas a ser mas claros en cuanto a si Jesis y los
apostoles son un modelo para la Iglesia o no. Y si no lo son, es decir, si
Jestis y los apdstoles realmente tuvieron una posicion especial con una
tarea especial, entonces deberfan ofrecer una explicacién clara sobre los
milagros extraordinarios que no se aplica a aquellos que no estan en la
misma posicion ni tienen el mismo ministerio. Esto no significa necesarta-
mente cesacionismo, pero ayudaria a clarificar el tema de los milagros en la
Iglesia y evitarfa que, sin dar més explicaciones, se utilizaraa Jestis y a los
apostoles como modelos para la Iglesia contemporanea.

A pesar de los desacuerdos continuos, compartimos bastantes puntos
de vista, incluso en el tema de los dones milagrosos. Todos estamos de
acuerdo con la idea pentecostal de que el Espiritu obra tanto en la transfor-
macion espiritual personal del creyeate corrie en la dotacion de poder parael
ministerio de dones espirituales. En la Escritura encontramos la expresion
“ser lleno del Espiritu” tanto para el ministerio (especialmente en Hechos)
como para el crecimiento personal. Pero sigue separandonos un abismo
considerable en relacién con la divisién que la tradicién pentecostal clasica
hace entre estas dos obras del Espiritu, y también en la distincién entre la
recepcion del Espiritu en su obra de renovacion y en su recepcidn para dar
poder. Adn asi, a pesar del desacuerdo sobre el significado del Bautismo
del Espiritu y del ministerio del Espiritu para dotarnos de poder, todos
reconocemos que la principal obra del Espiritu es que el pueblo de Dios se
vaya pareciendo a Cristo cada dia mas.

En cuanto a los milagros, todos coincidimos felizmente en que nuestro
Dios es un Dios que hace milagros. Segiin su voluntad soberana y para el
avance de su propdsito y gloria, Dios sigue haciendo milagros en la actua-
lidad. No obstante, tenemos muchas diferencias sobre la ensefianza biblica
acerca del propdsito de los milagros y, consecuentemente, acerca del grado
en el que se dan en este periodo post-apostolico de la Iglesia.

El importante uso de la perspectiva “histérico-redentora”, tanto para
apoyar el cesacionismo como el continuismo, me ha resultado de lo mas
interesante. Obviamente, ambas comprensiones y aplicaciones de esta im-
portante cuestion biblica no pueden ser completamente validos. Sugiero
que se necesita un estudio mas profundo sobre el desarrollo histérico den-
tro de la salvacién escatolégica. No basta simplemente con decir la verdad
de que la era de la salvacién escatoldgica caracterizada por el ministerio del
Espiritu ha llegado, y luego insistir en que todas las obras del Espiritu estan
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presentes uniformemente a lo largo de esta era. Tampoco basta con
reconocer que el reino anunciado de Cristo esti manifestindose en esta
era. Dado que la salvacién escatolégica incluye la perfecta glorificacién
final, parece claro que esta salvacibn y este reino no estan presentes en la
actualidad. La comprension de qué aspectos de este reino perfecto y del
ministerio del Espiritu son normales en esta era, qué nos depara la futu-
ra venida de Cristo, y cdmo saboreamnos exactamente los «poderes del siglo
venidero» en la actualidad (Hebreos 6:5) son preguntas vitales que merecen
un estudio mas profundo en relacién con el tema de los milagros hoy.

El desacuerdo sobre la manifestacién de los dones milagrosos hoy también
estd motivado por la falta de acuerdo sobre la naturaleza de muchos de estos
dones. Por ejemplo, el ejercicio del don de sanidad, ¢resulta en una curacién
completa e instantanea o solamente en una restauracién parcial que ademés se
daria de forma gradual? ¢Son fa mayoria de las sanidades milagrosas el resulta-
do dela operacién de dones espirituales? ¢O son el resultado de las oraciones
de Jos creyentes, sin que haya habido la actuacién de una persona con dones?
Quizas seria mejor en ocasiones aceptar la obra misericordiosa de Dios sin
intentar encajonaria en una categoria teologicamente discutible.

Una de las areas donde esto podria ser 1itil es la direccidn o guia que
Dios le ofrece hoy a su pueblo. Después de mucho debate, los participan-
tes en este Simposio parecieron ponerse de acuerdo en que, de algiin modo,
Dios en la actualidad nos guia o nos revela su visién sobre temas que tras-
cienden la ensefianza biblica explicita, por ejemplo, en decisiones a nivel
individual y también a nivel eclestal. No obstante, tenemos fuertes discre-
pancias sobre la naturaleza y lugar de la “profecia” contemporinea en esta
guia. A pesar de que estoy convencido de que toda la profecia biblica es
una manifestacion inspirada e infalible, no estoy del todo seguro sobre cuil
es la diferencia entre alguna “profecia falible”, aceptada por la mayoria de
los continuistas, y la “guia” o “direccién” de Dios que la Iglesia siempre ha
ensefiado, excepto que la “profecia” parece ser mas milagrosa. En este te-
ma, creo que deberiamos fijarnos si estamos en desacuerdo sobre el conte-
nido, y no solamente sobre la seméantica.

Finalmente, ¢qué deberia hacer la Iglesia a la luz de la presente diversi-
dad de interpretacién y prictica biblicas que, desafortunadamente para al-
gunos, indica confusién y contienda? Como ya he indicado, la Iglesia debe
continuar estudiando de forma conjunita os teras restantes. La participacién
en este simposio me recordé de nuevo que la comunicacién y la compren-
si6n no siempre es facil. Siguiendo los consejos biblicos, la escucha cuida-
dosa siempre debe preceder a la respuesta.
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También nos insto a dejar claro que el énfasis de nuestras iglesias esta
en las verdades centrales de la fe evangélica que nos hacen Uno en Cristo
y en su salvacién. El objetivo final de la actividad del Espiritu es que todos
seamos «conforme a fa imagen de Su Hijo» (Ro. 8:29). Histéricamente, la
obra de Dios de avivamiento siempre se ha centrado en las verdades vitales
de la salvacion, es decir, arrepentirse del pecado y obedecer a Cristo vivien-
do en santidad. Debemos tener mucho cuidado y asegurarnos de que nin-
gin fenémeno concomitante eclipse la importancia real de a obra de Dios,
en cuanto a su realidad y su reputacién. Todos debemos preocuparnos
cuando la fascinacién por lo milagroso y las manifestaciones de poderen Ia
Iglesia adquieran mas importancia que la preocupacion por la salvacién de
Jos perdidos y el discipulado y el crecimiento en el fruto espiritual y ético
del Espiritu.

Ademis, yo animaria a que siempre realiziramos una evaluacion biblica
critica de todas las manifestaciones “milagrosas”. Este consejo es natural
en alguien que defiende la postura “abierta, pero con cautela”. Al no en-
contrar ninguna ensefianza biblica explicita ni a favor del cesacionismo nia
favor del continuismo, me veo obligado a considerar cuidadosamente los
fenémenos de 12 obra de Dios a la luz de lo que conocemos de la Escritura
sobre los dones milagrosos, para asi encontrar alguna pauta que me ayude
adeterminar la cuestién de la manifestacion de estos dones en la actuali-
dad. Esta es la razén por [a que considerar los milagros de Ia histora de la
Iglesia no me parece “irrelevante”, adjetivo que st usa uno de los partici-
pantes de este simposio. Pero, incluso creer en la continuidad de los dones
milagrosos no excluye la responsabilidad de la Iglesia de evaluar cuidadosa-
mente todas las actividades milagrosas a la luz de los patrones biblicos de [a
naturaleza y practica de estos dones. Sugiero que, incluso con nuestras di-
ferencias, podriamos tener mas unidad en la Iglesia de hoy si tuviéramos
mis voluntad para considerar seriamente todas las ensefianzas biblicas so-
bre este tema, ¥ actuiramos en consecuencia,

En conclusion, me gustaria afiadir dos impresiones fuertes que me que-
daron como resultado de la comunién con los otros participantes, mien-
tras discutiamos el tema de este libro. Nuestra interaccién renové mi idea
de que nuestros desacuerdos son entre “hermanos y hermanas en Cristo”.
Reconozco que los milagreros falsos estan presentes en este mundo, ace-
chando al pueblo de Dios y a aquellos fuera de Ia Iglesia. Detectarlos no
siempre es ficil, y deberiamos hacer todo lo posible por proteger a nues-
tras iglesias de ellos. Sin embargo, la comunion que disfruramos era clara-
mente entre creyentes. No coincidimos en todos los puntos, pero nuestro
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dialogo nos ayudé a ver que si compartiamos lo mas importante. Este
reconocimiento condicion6 no solamente ef contenido de nuestro didlogo,
sino especialmente I actitud con la que debatimos. Conocer bien a aque-
llos que piensan diferente, y ver cémo Dios est4 obrando en ellos, al igual
que €1 uno Mismo, es una garantia para el didlogo fructifero.

No solamente reconoci la obra de Dios en las personas con las que
discrepo, sino que también aprendi a apreciar de forma diferente la reali-
dad de diferencias en el Cuerpo de Cristo. Con todos los creyentes, anhelo
el diaen el que todo el pueblo de Dios se una. Sin embargo, la presencia del
pecado retrasard sin duda tal realidad hasta el tiempo de la glorificacién.
Mientrastanto, todos deberiamos reconocer que las opiniones divergentes
son, frecuentemente, el resultado de hacer un hincapié especial en ciertos
aspectos de la verdad total de Dios. En ocasiones, este énfasis puede ir més
alla delo que dicen las Escrituras y llevar al error, pero es bueno reconocer
queel énfasis normalmerite comienza con la biisqueda de una realidad que
la Iglesia necesitaba escuchar. En el caso de los dones espirituales milagro-
sos, los continuistas nos recuerdan el poder sobrenatural y los aspectos de
la experiencia de nuestra vida cristiana. Los cesacionistas, por otra parte,
enfatizan que el verdadero cristianismo est4 en la Revelacién entregada de
forma definitiva en las Escrituras. La Iglesia todavia no percibe Iz relacién

correcta entre estos elementos, pero sin duda, ambos énfasis deben tenerse
en cuenta,
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Declaracion final
de la postura cesacionista
Richard B. Gaffin, Jr.

1. Como resultado de la conferencia de dos dias en la que participamos
los autores y el editor de este libro, después de haber intercambiado nues-
tros ensayos y de comentarlos, vimos que todos creemos y defendemos la
autoridad Unica y final de la Escritura como Palabra de Dios. Todos com-
partimos un deseo de no involucrarnos en ninglin debate o ninguna expe-
riencia que pueda hacer que nos detractemos, o que comprometamos esa
autoridad. Este compromiso comin me anima mucho. Y lo que es mas, es
una gran promesa para la Iglesia de hoy en cuanto a los temas tratados en
estaobra.

Consideremos esta situacidn desconcertante: especialmente en décadas
recientes, la obra del Espiritu, dada para unificar la Iglesia (1 Co. 12; Ef.
4:3) ha sido ocasién (jndtese que no he dicho la causal) de desunidn e
incluso de divisiones en la Iglesia. ¢C6mo escapar de este callejon sin salida
de ideas y réplicas sobre las experiencias de la obra del Espiritu?

Ciertamente la respuesta no est4, por 1o menos de forma Gltima, en las
experiencias mismas. Esléganes como «La teologta divide, las lenguas unen»
o «No puede ser que 500 millones de pentecostales estén equivocados»
{(como he 0ido) suenan muy bien, pero realmente no a especialmen-
te en un contexto religioso mundial donde hablar en “lenguas” no esun
fenémeno exclusivamente cristiano. Sin duda, si hablo de lo que para mu-
chos es obvio y hasta llegan a dar por sentado, para los creyentes en Je-
sucristo, toda experiencia, incluida la atribuida a su Espiritu, debe ser
valorada ala luz de su Palabra para ver si es genuina. La tlltima palabra no
puede basarse en nada que se derive de la experiencia en si, ni siquiera de
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los resultados que ésta pueda tener (por muy beneficiosos que sean, como
por ejemplo un incremento en el amor por los demas, celo por el Evange-
lio, oracién ferviente). La Ginica que tiene ese derecho es la sana doctrina, s
decir, la ensefianza fiel a la Escritura. Cuando todas las partes estan dis-
puestas a mantener ese principio sin comprometetlo, podemos mostrar-
nos esperanzados y estar seguros de que el Espiritu honrara nuestro com-
promiso y otorgard a la Iglesia una mayor unidad, no solamente alahorade
entender su obra, sino también a la hora de experimentarla.

En un libro reciente sobre espiritualidad pentecostal (que recoge tanto
el desarrollo dentro del movimiento carismatico como dentro de las deno-
minaciones pentecostales)! , Harvey Cox concluye que, conla disminucién
de la modernidad cientifica y la religién convencional», estamos presen-
ciando una nueva ucha por encontrar el alma de la humanidad». En esta
batalla los nuevos contendientes, segin Cox, son el “fundamentalismo” y
el “experiencialismo* ”.2 Entre los primeros, por ejemplo, estan «aquellos
cristianos que creen en la infalibilidad verbal de la Biblia»’; los Oltimos
aceptan una gran variedad de espiritualidades intuitivas, menos analiticas,
en las cuales la experiencia es el elemento principal.

Como reminiscencia de las luchas del cristianismo protestarnte norte-
americano a principios de este siglo, el tema que Cox nos presenta esuna
repeticion del famoso sermén “Shall the Fundamentalists Win?” [¢Ganaran
los fundamentalistas?] - [IN. del T. Sermén del pastor Harry Emerson Fos-
dick (1922)). Es especialmente interesante su observacién de que en esta
version actualizada, «la mayoria de las luchas entre los fundamentalistas y
los experiencialistas incluso se estin lidiando dentro de los parimetros del
Pentecostalismo.* Uno de los temas principales del libro es que el elemen-
to que més ha fomentado el “experiencialismo” hasidola aparicion en este

siglo de la espiritualidad pentecostal. Pero, segtin él, dentro del Pentecosta-
Jismo mismo se sigue debatiendo si prevalecera el “experimentalismo” o el
fundamentalismo.®

UHL Co, Fire From Heaven: The Rise of Pentecostal Spiritsality and the Reshaping of Religion
in the Twenty-First Century (Reading, Mass.: Addison-Wesley, 1995).

* N del T: aun cuanzl::') esta palabra no existe, la reproducimos literalmente para ser
lo més fieles posible al significado original del autor, pues cualquier otra traduccion se
alejaria sensiblemente del mismo.

2Thid., 300, 309.

Y Ibid., 302.

+1Ibid., 310,

* Ibid., 319,
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No comparto en absoluto la posicién religiosa y teolégica de Cox nila
caricatura que hace del “fundamentalismo” cristiano. Pero sospecho que su
analisis sobre las corrientes de la espiritualidad y de la lucha o debate actuales
es bastante acertado. ¢Qué prevaleceri como nuestra autoridad final, dentro
y fuera del Pentecostalismo? ¢La Escritura o la experiencia? Cox, por supues-
10, querria que prevaleciera la expeniencia (viendo la Escritura solamente como
un recurso mas, un recurso relativo). Oremos para que no sea éste el caso.

Esta mencién a la oracion no es simplemente un aparte piadoso. De
hecho, hoy es muy necesario, quiza como nunca antes lo habia sido, que los
creyentes oren para que el Espiritu Santo les haga sensibles a la Escritura y
al discernimiento de nuestros tiempos. No basta con pronunciar una sim-
ple oracién como «Sefior, dame mas de tu Espiritu» (oracién supuestamen-
te “abierta”). Ni tampoco con una oracién pidiendo el don de profecia o
lenguas, u otros dones de revelacién, especialmente si tales oraciones se
basan en las suposiciones irreflexivas o poco estudiadas de que estos dones
del Nuevo Testamento son vigentes en la actualidad y que hay gente hoy en
dia que los puede ejercer. En nuestros dias, la oracidn prematura pidiendo
el Espiritu no es un peligro imaginario.

Véase la sabiduria biblica que recogen estas palabras de un venerable
catecismo: «<La oraci6n es ofrecer nuestros deseos a Dios, pidiendo cosas
agradables a su Voluntad..»* Lo que dice en la segunda parte de la frase es
absolutamente esencial. La oracién no es un cheque en blanco a mi dispo-
sicién, sino que debe rellenarse solamente conforme a la voluntad de Dios
re.rvelada en las Escrituras. De otro modo, nuestros deseos, por bien inten-
cionados que sean, se convierten con demasiada facilidad en deseos cen-
trados en nosotros mismos que le alejan de su voluntad, o que incluso van
en contra de ella. El deseo de hablar en lenguas y de recibir otros dones de
revelacién solamente serfa apropiado si se pudiera establecer de forma con-

vincente, mediante una reflexién de las Escrituras sana y guiada por el
Espiritu, que Dios quiere que estos dones sean para la actualidad. Sola-
mente entonces la oracion pidiendo el Espiritu agradara 4/ Espiritu.

_ Al mismo tiempo, reconozco que aquellos que, como yo, estan conven-
cidos de que la Escritura apunta a que esos dones no continiian, al igual
que los que creen que la Biblia apunta a que son vigentes, debemos asegu-
rarnos de que nuestras conviccionies son fieles a Ja Biblia. Nuestra oracién
por el Espiritu en cuando a este tema {y en cuanto a todos los demas) debe
ser que nos guarde de resistir a lo que el Espiritu dice en la Palabra.

¢ Westrninster Shorter Catechism, respuesta 98.
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Que Dios otorgue a su Iglesia en nuestra época la experiencia que ema-
na de una oracién comin para pedir la actuacién del Espiritu basada en las
Escrituras.

2. Aunque el compromiso que todos los autores de este libro con la
autoridad biblica promete, sigo teniendo la inevitable impresién de que
la postura representada por Oss y Storms no es del todo coherente con
dicho compromiso.

Segiin una formulacién sana de la teologia protestante ortodoxa, los
cuatro atributos principales de la Escritura son: autoridad, claridad (perspi-
cuidad), necesidad y suficiencia.” Estas “perfecciones” {como se han de-
nominado en alguna ocasion) son inseparables; si una es verdad, las otras
también los son, y si una estuviera en cuestion, las otras también lo esta-
rian. Uno de los problemas que veo en el punto de vista de Storms y Oss es
que, mientras que afirma la autoridad de la Escritura, niega su suficiencia.
O, para ser mas justo, su punto de vista tiene un entendimiento inadecuado
y demasiado restrictivo de su suficiencia, Obviamente, la Biblia no ofrece
respuestas especificas sobre todo tipo de cuestiones personales y decisio-
nes que tenemos que tomar (con quién casarnos, qué oportunidad ministe-
rial aprovechar, si nuestra iglesia debe ampliar sus instalaciones, cual es el
problema real en una situacion particular de consejo, etc.). Los continuistas
creen que necesitamos revelaciones especificas sobre esos temas, y que por
ello Dios nos las da en la actualidad. Es mas, creen que la misma Biblia
ofrece el precedente para abogar a favor de la continuidad de estas revela-
ciones,

Pero: ¢a qué nos llevan estas ideas? En otras palabras: ¢la suficiencia de
la Escritura, tal como ha sido afirmada desde la Reforma, necesita real-
mente que la volvamos a analizar y la califiquemos de forma mas cuidado-
sa? Presuponiendo la Revelacion que Dios da de si mismo en la Creacién
(revelacién general), ¢no ensefia la Escritura que la “Sola Escritura” de los
reformadores no es suficiente, sino que hace falta el principio de Revela-
c16n de “la Escritura y un plus”? Oss y Storms responden afirmativamente
aestas preguntas y llegan a la dudosa conclusion de que, dado que la Biblia
se complementa con revelaciones que tienen lugar hoy en dia, puede decir-
se que es una revelacion insuficiente.

En su respuesta a Saucy, Oss incluso intenta cambiar el rumbo al pro-
porer que la misma Confesién de Fe de Westminster, uno de los credos

7 Encontrard un resumen en C. Van Til, An Introduction to Systematic Theology
(Phillipsburg, N.J.: Presbyterian and Reformed, 1974), 134-36.
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clasicos de la tradicién reformada, respalda su creencia sobre la continui-
dadde la Revelacion. En particular, cita del capitulo 1 algunas referencias a
las «nuevas revelaciones del Espiritu» (sec. 6), y alos «espiritus privados»
(sec. 10) para sugerir que tal documento esta, cuando menos, abierto ala
postura de que las revelaciones, subordinadas a la Escritura, contindan en
laactualidad.

A pesar de lo que podria tratarse de opiniones personales de algunos de
los que participaron en la elaboracién de la Confesién {aunque esto nos
conduce a un debate historico, cuya respuesta no est4 tan clara como Oss
piensa), la Confesion no puede interpretarse tal como Oss hace. Todo lo
dicho en el capitulo 1 (“De las Santas Escrituras™) esta subordinado ala
afirmacion que aparece en la seccion 1:

«.. porloqueleagradd a Dios en varios tiemposy de diversas maneras revelarsea
sitnismoy declarar suvoluntad asu Iglesia;y ademis... leagrads dejar esa revela-
abnporescritoflo cual era musy nevesario]... tanto mas cuanto que han cesado yalos
maodos anteriores por los cuales Dios reveld su voluntad a su Iglesia.»

Aqui, la Confesion es clara acerca de que no solamente la revelacién
canonica ha cesado, sino que el resto de medios utilizados durante la histo-
ria de la revelacién (fijémonos en la alusién a las palabras de Hebreos 1:1
de la version inglesa KJV) también han cesado. No solamente una de las
formas (el canon biblico), sino que también han cesado “los modos ante-
riores” (fijemonos en el plural) que Dios usd para revelar su voluntad.

Ademis, la seccion 6 afirma que la Escritura ensefia, tanto de forma
expresa como por inferencia, «todo el consejo de Dios sobre todas las
cosas necesarias para su propia gloria, la salvacién del hombre, lafe y la
vida» (la cursiva es mia). En otras palabras, la Escritura siempre revela todo
lo que necesitamos tener no solamente acerca del Evangelio y los princi-
pios éticos y doctrinales, sino también para los temas practicos y dificiles
de la vida, sobre los cuales debemos tomar decisiones. Segiin 1a Confesidn,
la Escritura es una revelacién adecuada para todas las dreas que nos preo-
cupan,

Asimismo, [a Confesién continiia: «no se debe afiadir nada» a la revela-
cion biblica. Consecuentemente, la frase que antes comentibamos, «las
nuevas revelaciones del Espiritu [cf. ‘los espiritus privados’, sec. 10], o
las tradiciones de los hombres», no creo que esté apuntando a que hoy
puede haber revelaciones. Més bien, hace referencia a los frentes con los
que esta luchando: por un lado el principio tradicional de Roma, y por otro,
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las revelaciones continuas de las que habla el ala radical de la Reforma.! En
cuanto a descubrir la voluntad de Dios para hoy, y buscar y esperar la guia
de Dios para nuestras vidas, la Confesién es contundente: no hay lugar ni
para la tradicién humana ni para la nueva revelacion.

De hecho, la opinién de Oss y Storms est4 en linea con el frente radical
de la Reforma que la Confesién de Westminster rechaza. Mejor que los dos
continuistas, la Confesion ve 1a plenitud y finalizacién del proceso de Reve-
lacién unida a la historia acabada de la Redencidn. Al apreciar esa relacion,
también se entiende que el periodo posterior a Pentecostés y la fundacion
apostdlica de la Iglesia esta desprovista de las nuevas revelaciones (aparte,
quizas, de las excepciones no buscadas ni esperadas que confirman la re-
gla). Asimismo también se entiende que en este tiempo intermedio, hasta
que Cristo regrese, tales revelaciones especificas ya no son necesarias, por-
que la Escritura candnica es suficiente como «lampara a mis pies y lumbre-
raa mi camino» (Sal. 119:105; fijémonos en el pronombre “mi”, personal y
concreto, aunque no individualista).

Que Dios otorgue a su Iglesia en nuestra era una apreciacibn por el
razonamiento histérico-redentor que enmarca su actividad de revelacién y
que, con tal apreciacidn, nos dé una confianza inquebrantable en la sufi-
ciencia unica, sola y exclusiva de {a Escritura como la guia paralafe y para
lavida.

3. Finalmente, lo mas esencial de la obra del Espiritu es su caricter
escatologico. El Espiritu dado actualmente a la Iglesia, en palabras de Pa-
blo, es el “depdsito” y las “primicias” hacia el futuro escatolégico, afirma-
cidén cada vez mas respaldada en nuestros dias, especialmente entre la
comunidad académica. Pero existe mucho menos consenso sobre el lugar
que ocupa la dimensién escatolégica en la actividad total del Espirituen la
creacién y la salvacion.

Los pentecostales y carismaticos subrayan que los dones de revelacién
y las sanidades son manifestaciones de la presencia del Reino escavolégico
y del poder del Espiritu. Pero, como he intentado demostrar anteriormente
(pags. 61-65), tales fendmenos, cuando suceden, no son sino sefiales provi-
sionales, epifendmenos que no pueden definirse como escatolégicos. Pa-
blo parece bastante claro sobre ello en 1 Corintios 13:8-12: los dones de
palabra como la profecia y las lenguas (incluyendo el tipo de conocimiento
que aportan) “cesan” y “pasan”. Esto no puede decirse de lo que es escato-

*Ver B.B. Warfield, The Westminster Assembly and Its Work (INueva York: Oxford Univ.
Press, 1931), 224.

338

DECLARACION FINAL DE LA POSTURA CESACIONISTA

Jogico; por su propia naturaleza, las realidades escatoldgicas permanecen. Esa
obra permanente del Espiritu s la renovacién y la resurreccién ya experi-
mentada por los creyentes. Y esa revelacidn se manifiesta en el “fruto”
como lafe, la esperanza, el amor, la alegria y Ja paz (por mencionar algu-
nos). Ese fruto, aunque ahora se manifieste de forma imperfecta, es, en el
fondo, escatolégico. Hoy experimentamos en nuestras vidas el «toque es-
catoldgico del Espiritu» en ese fruto, y no en los dones de palabra y las
sanidades.

Que Dios otorgue a su Iglesia en nuestra era una valoracién correcta
de la naturaleza escatolégica de la actividad del Espiritu. Entonces puede
que el debate entre los continuistas y los cesacionistas sea menos tenso y
mas biblico. Asimismo, puede que el Espiritu, interesado como estd en la

unidad de la Iglesia, nos guie hacta la resolucién de las diferencias que nos
dividen en la actualidad,
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Conclusion
Wayne A. Grudem

Aunque éste es el final del libro, obviamente no es el final del debate.
Atin quedan diferencias importantes por solucionar. No obstante, los auto-
res también comparten algunas opiniones clave, y creemos que es adecua-
do mencionarlas y dar gracias por ellas.

Areas de acuerdo

1. Congpromiso con la Escritura. Los autores coinciden en su compromiso
con la Escritura como la Palabra infalible de Dios y nuestra autoridad ab-
soluta en todos los temas que hemos debatido. En la practica, esto significa
que los autores de estos ensayos quieren recordar a aquellos que compar-
ten sus posiciones que los cristianos debemos estar sujetos continuamente
alas ensefianzas de las Escrituras en cada 4rea de la vida y del ministerio.

2. Comunidn en Cristo. Los autores frecuentemente expresaron su gratitud
porel hecho de que pudieran tratar estos temas cormo bermanaos en Cristo, juntos.
Uno de los resultados importantes de nuestros dos dias de conferencias fue
que todos nosotros (y me incluyo como editor) nos marchamos con un
mayor reconocimiento del amor genuino por Cristo y de la preocupacién
por la pureza de la Iglesia que tienen aquellos con los que discrepamos.
Creo que el doctor Saucy hablé por todos nosotros en su conclusién final
cuando dijo que «la Iglesia debe continuar estudiando de forma conjuntalos
temas restantes», Es justo decir que, al final de la conferencia, todos espera-
mos que ¢l Sefior dé una experiencia similar a aquellos que utilicen este
libro como base para discutir estos temas: que también ellos pudieran reco-
nocer el profundo compromiso con Cristo y el deseo de buscar el bien de la
Iglesia que se encuentra en el corazén de las personas que no estan de

acuerdo con ellos en cuanto al tema de los dones milagrosos.
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3. Laimportancia de experimentar una relacion personal con Dios. Todoslos
autores creen en la importancia de experimentar una relacién genuina, vital
y personal con Dios en nuesttas vidas cristianas, dia a dia, una experiencia
que incluye la oracién, la adoracién y escuchar la voz de Dios hablando
Tanto a UesLros Corazones como a nuestras mentes, mediante las palabras
de Ia Escritura, en todas las areas de la vida. En cuanto a los milagros,
todos los autores coinciden en que el milagro mas grande y maravilloso
que hemos experimentado es nuestro nuevo nacimiento en Cristo, y que,
en el contexto del debate sobre este tema, los cristianos harian bien en
recordarlo con accién de gracias, Sobre el poder del Espiritu Santo, tam-
bién coincidimos en que el crecimiento personal en santidad y fe es una
evidencia clara de la obra del poder del Espiritu Santo, verdad que nunca
debe negarse.

4. Algunos puntos de acuerdo sobre los milagros y la obra del Espiritu Santo.
Aunque los autores discreparon sobre muchos detalles y sobre cuestiones
de énfasis y expectacién, también estuvieron de acuerdo en algunos temas:

a) Sanidad 'y milagros: Dios sana y hace milagros en la actualidad.

b) Guia: El Espiritu Santo nos guia (pero se tendria que realizar un estu-
dio més profundo sobre como utiliza el Espiritu Santo nuestras im-
presiones y sentimientos en esta cuestion en particular).

¢) Dotacién de poder: El Espiritu Santo otorga poder a los cristianos para
realizar diferentes tipos de ministerios, y esta entrega de poder esuna
actividad que puede distinguirse de la obra transformadora del Espi-
ritu Santo mediante la cual nos permite crecer en santificacién y en
obediencia a Dios. Esta obra del Espiritu Santo de dar poder no es
una nueva doctrina; las generaciones que nos preceden solian llamar-
le “uncién”. El Espiritu Santo puede darnos tal poder para el ministe-
rio en diferentes imbitos, no solamente para predicar, sino para orar,
evangelizar, aconsejar y otras actividades que realizamos en la iglesia
para el avance del reino de Dios.

d) Revelacion: Dios, en su Soberania, puede recordarnos cosas especifi-
cas, no solamente (1) recordindonos ocasionalmente palabras especi-
ficas de las Escrituras para cubrir la necesidad del momento, sino
también (i) dindonos una comprension repentina sobre la aplicacion
de las Escrituras a una situacidn concreta, (iii) influyendo en nuestros
sentimientos y emociones, y (iv) dindonos informacion especifica
sobre situaciones de la vida real que no habiamos adquirido por otros
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medios (aunque el doctor Gaffin sostiene que esta iltima categoria es
extremadamente excepcional y no debemos esperarla ni buscarla; para
describir estos cuatro elementos prefiere que se use otro término que
no sea “revelacion”).

Avreas de desacuerdo

Una de las marcas de un didlogo teolégico constructivo es la habilidad
de las personas que discrepan en ponerse de acuerdo sobre cuéles son sus
diferencias, y como expresarlas. En ese sentido, alcanzamos un resultado
beneficioso de estos ensayos y discusiones clarificando las areas especificas
en las que seguimos estando en desacuerdo.

1. Expectacion. Debido a las diferencias en 1a forma de entender el modo
en que el Espiritu Santo obra durante la era de la Iglesia, los autores discre-
paron de forma significativa sobre la frecuencia con la que debfan esperar
que el Espiritu Santo obrara de forma milagrosa para sanar, guiar, hacer
milagros, dar poder de forma especial para un ministerio y recordarnos
cosas (o revelarnos cosas).

2. Animo. Debido a las diferencias en la forma de entender qué debemos
esperar que el Espiritu Santo haga en la actualidad, los autores también dis-
creparon en cuénto a si debemos antimar o noalos cristianos a buscary orar
por las obras milagrosas del Espiritu Santo en la actualidad.

3. 5Qué terminologia debemos usar? Aunque los autores coincidieron en que
Dios puede revelarnos cosas o hacernos comprender o ver algo, mientras
que el Dr. Storms y el Dr. Oss prefieren llamarlo don de profecia, el Dr.
Gaffin no lo flamara asi porque para él, el don de profecia esta restringido
ala entrega de las palabras de la Escritura, un don que finalizé cuando se
completé el canon del Nuevo Testamento. Segin el Dr. Saucy, Dios puede
en laactualidad revelarnos cosas 0 hacernos comprender o ver algo, pero
debertamos llamarlo guia personal, no profecia. No obstante, Saucy esta
también abierto a la (improbable) posibilidad de que Dios pueda dar una
profecia “inspirada” e infalible incluso en la actualidad; pero aunque eso
sucediera, no seria parte del canon, el cual esti cerrado.

Aunque todos los autores coincidieron en que Dios puede hacer mila-
gros hoy (incluyendo las sanidades), Storms y Oss mantienen que en la
actualidad las personas pueden tener ese don, Gaffin lo limita a fa época
apostolica y Saucy, aunque esta abierto en cuanto ala existencia de ese don,
examinaria los supuestos milagros con mucho cuidado y prudencia (su teoria

343



¢SON VIGENTES LOS DONES MILAGROSOS?

es que, hablando desde un punto de vista histérico, los milagros parecen
ser especialmente prominentes en situaciones de plamaaon de 1g1esms)

En cuanto al don de hablar en lenguas y su mterpretaaon seglin
y Saucy estos dos dones, cuando se combinan, constituyen una revelacién
del Espiritu Santo que tiene la misma calidad que la Biblia, Gaffin cree que
estos dones solamente fueron vigentes durante el periodo de “canon abier-
t0”, cuando el Nuevo Testamento no estaba completo. Cuando se le pre-
guntd qué cree que sucede en las vidas de los cristianos que aseguran ha-
blar en lenguas en la actualidad, Gaffin dijo que no esta seguro, pero que
cree que esta actividad es probablemente una habilidad humana normal
que consiste en hablar con silabas que no tienen sentido. Esta abierto a que
se le demuestre que las Escrituras afirman que esta actividad es Gtil para
ciertas personas en su vida de oracién, aunque atin asi él no lo llamaria
“don de lenguas”. Para Saucy, aunque cree que la Biblia no excluye la posi-
bilidad de la vigencia del don de lenguas hoy, en nuestros dias muchas
expresiones o estan de acuerdo con la prictica o propésito biblico de las
lenguas.

Storms y Oss, por otra parte, mantienen que hablar en lenguas no es
una revelacion de Dios, sino una forma humana de oracidn y alabanza:
es el propio espérits humano del cristiano orando a Dios mediante silabas que
el hablante no entiende. Storms y Oss creen que el don continfia en la
actualidad. Oss afiade que laslenguas, que vienen del Espiritu Santo, tam-
bién pueden ser utilizadas por Dios para dar un mensaje a la Iglesia, aun-
que ese mensaje no estara a la altura de la Escritura. Tanto Storms como
Oss sostienen también que el don de la interpretacién es simplemente la
habilidad de entender lo que dice el que habla en lenguas en esas palabras
de oraci6n o alabanza.

En cuanto a la dotacién de poder del Espiritu Santo después de la con-
version diremos que Oss lo llama “Bautismo en el Espiritu Santo” la pri-
mera vez que sucede; los otros autores utilizan diferentes términos como
dotacién de poder, ser llenos del Espiritu Santo o ser ungido por el Espiri-
tu Santo (ver mas adelanve). .

4. El propésito principal de los milagros. Aungue todos los antores estan de
acuerdo en que los milagros pueden tener varios propdsitos, tanto Gaffin
como Saucy creen que el propdsito principal es la autentificacién inicial en
el siglo primero del mensaje del Evangelio, mientras que Storms y Oss son
de la opinidn de que hay otros propésitos igual de importantes como dar
testimonio en todas las épocas del mensaje del Evangelio, cubrir las necesi-
dades del pueblo de Dios y dar gloria a Dios también en la actualidad.
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5. De;mesa’elamnwm 450l hey una dotacion de poder? Ossencuentraen
el libro de Hechos un patrén: los cristianos experimentaron una sola un-
cién del Espiritu Santo con poder (o Bautismo del Espiritu Santo), distinta
al momento de la conversion, y cree que hablar en lenguas acompaiia a esa
uncion. No obstante, los otros autores no ven ese patrén ni animan a los
cristianos a buscar esa experiencia concreta como algo distinto al momen-
to de la conversion y distinto de las dotaciones con poder que, alo largo de
lavida cristiana, pueden darse en ocasiones diversas.

6. sHasta qué puntodebermos ver la vida dela Iglesia en el Nuevo Testamento como
el modeloa imitar enla actualidad? Este fue quizs el desacuerdo més impor-
tante entre [os autores. Storms y Oss, durante nuestras conversaciones,
continuaron enfatizando que en todas las otras areas de la vida cristiana
{como la evangelizacién, la conducta moral, la doctrina, el gobierno y el
ministerio de la iglesia, etc.) tomamos el Nuevo Testamento como modelo
a imitar en la actualidad. Con eso en mente, retaron a Gaffin y a Saucy a
explicar por qué en el area de las obras milagrosas del Espiritu Santo no
estaban dispuestos a adoptar el modelo del Nuevo Testamento.

Gaffiny Saucy, por otra parte, siguieron usando el argumento de que
todos creemos en la singularidad de los apéstoles; es decir, que ahora no
existen apostoles (en el sentido de «los apdstoles de Jesucristo» que funda-
ron la Iglesia primitiva y escribieron la Biblia). Y teniendo en cuenta que la
presencia de los apdstoles y la situacién de “canon abierto” hacen que la
época del Nuevo Testamento sea diferente a la nuestra, Gaffin y Saucy
apuntaron a que Storms y Oss habian admitido que hay algunos detalles
del Nuevo Testamento que %0 son un modelo para nosotros. Si es asi, y si
Storms y Oss también coinciden en que las vidas de los apéstoles estuvie-
ron caracterizadas por un poder milagroso inusual incluso durante la era
del Nuevo Testamento, entonces, ¢por qué no admitir la diferencia entre
aquellos tiempos y los nuestros, especificamente en este tema de la activi-
dad milagrosa, un irea que estaba muy estrechamente relacionada con los
mismos apdstoles?

¢{Debemos esperar hoy milagros con la misma frecuencia y el mismo
poder con el que ocurrian en 1a vida de los apdstoles en el Nuevo Testa-
mento? Storms y Oss piensan que debemos esperar un poco menos de lo
que sucedid entonces; Saucy dice que debemos esperar bastante menos; y
Gaffin cree que debemos esperar muchisimo menos que eso. Estas discu-
siones acabaron en un callején sin salida.

7. Resyltados en la vida de iglesia. A causa de las seis diferencias ya comen-
tadas, cuando hablamos sobre estilos concretos de ministerio y vida ecle-

35



¢SON VIGENTES LOS DONES MILAGROSOS?

sial, nos dimos cuenta de que las iglesias en las que estos puntos de vista se
creen y ensefian son bastante diferentes. Las iglesias que sostienen la visién
de Storms y Oss incluyen mucha mis ensefianza sobre los dones milagro-
sos y animan a las personas a orar por esos dones, buscarlos y ejercerlos
(sanidad, profecia, lenguas e interpretacién, milagros, discernimiento
de espiritus y quizis alguno mas). Pero las iglesias con el punto de vista de
Gaffin, y en cierto modo el de Saucy, no animan a las personas a orar por
estos dones, y normalmente no ofrecen un “espacio” para que se den ni en
las asambleas grandes ni en grupos mas pequefios. De este modo, el tipo
de liderazgo que cada autor ejerceria si fuera pastor de una iglesia tendria
un enfoque v un énfasis diferentes. Y esta claro que estas cuestiones mar-
can la vida de una iglesia.

Dos preguntas finales

Antes de concluir este libro, como editor me gustaria contestar a dos
preguntas mas.

iPor quéeste tema interesa o preocupa a los cristianos? Al trabajar en este libro
durante varios meses, empecé a preguntarme: «scual es la principal preocu-
pacidn o interés de los cristianos?»! Si pensamos en la gran mayorta de
cristianos de las iglesias representadas por estos puntos de vista - iglesias
que creen en la Biblia y que la ensefian - ¢qué importancia tiene para ellos
este debate? ¢§Qué es lo que les hace interesarse o preocuparse por el tema
del Espiritu Santo y sus dones?

No creo que las diferencias a las que solemos hacer mencion sean la
mayor preocupacion en torno a este tema. Es decir, creo que ala mayoria
de los cristianos no les preocupa demasiado si su pastor lleva chaquetay
corbata, o un jersey, o s 1a iglesia sigue una liturgia anglicana o un orden
cliltico bautista, o una espontaneidad carismatica en lenguas y profecias.
No creo que la clave esté en si la alabanza esta dirigida por un 6rgano o una
guitarra, ni tan siquiera en si se epsefia que uno debe ser bautizado con el
Espiritu Santo o ser lleno del Espiritu Santo. Estos temas tienen su impor-
tancia, pero no son los que mas preocupan a los creyentes.

1 Esta pregunta, y su respuesta, me la sugirié en primer lugar el editor de Zondervan,
Jack Kuhaxs‘e:fm ek, cuando em, aplanear la publicacidn de este libro. Pero no me
di cuenta de la importancia fundacional de esta pregunta hasta que comencé a escribir
la conclusién de este libro.
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En mi opinién, lo que verdaderamente interesa ala gente es estaren la
presencia de Dios. La gente espera que [a vida de iglesia le ayude semana tras
semana a tener una experiencia personal de Dios mas profunda. Quiere
reuniones de oracion que no sean simplemente cuarenta y cinco minu-
tos de motivos de oracion y cinco minutos de oracion, y no quieren oracio-
nes rapidas para cubrir una lista enorme de peticiones, sino momentos en
los que puedan orar sin prisas, de modo que no sean solamente ellos los
que hablen, sino que puedan escuchar la voz de Dios, dando testimonio a
sus corazones. Y quiere momentos de alabanza donde, al cantar, se le per-
mita centrar su atencion en Dios por un periodo de tiempo considerable,
donde nadie les interrumpa para decirles que deben saludar a su vecino, o
cantar mas alto la siguiente estrofa, o escuchar los anuncios, o escuchar al
coro, etc. Estas cosas, por supuesto, tienen su lugar, pero todas desvian
nuestra atencidn de Dios hacia la gente que nos rodea, e interrumpen esos
momentos de profunda reverencia en la adoracién a Dios.

Instintivamente, los cristianos desean estar en una asamblea del pueblo
de Dios donde poder centrar su atencién en Dios hasta conseguir que sus
0]Os, mentes y’corazones se centren solo en su presencia, donde cantar
sus alabanzas (o qulzas permanecer en silencio en su presencia), y donde
ser libres para sentir la intensidad de su amor por El y sentir en sus espiri-
tus que Dios esta a su lado, deleitandose en las alabanzas de sus hijos. Esto
es lo que los cristianos realmente quieren hoy. Desean ir auna iglesia y que
se les permita orar y alabar hasta que sientan en sus espiritus que estan en
la presencia de Dios.

Cuando las iglesias han dejado que las personas tengan esos momentos
prolongados de oracibn, el deseo de los cristianos se ha visto satisfecho, y
esas iglesias han crecido considerablemente. Ninguna denominacién o punto
de vista sobre los dones espirituales deberia tener el monopolio de esos
espacios de oracién y alabanza. Las iglesias cesacionistas y las iglesias que
se adhieren ala posicion abierta, pero con cautela, junto con las carismati-
cas, pentecostales y de la Tercera Ola pueden ofrecer esos tiempos de ora-
cion y alabanza, cada una en su propio estilo y dentro de las directrices que
protejan sus convicciones doctrinales en cuanto alos dones espirituales.

Por supuesto, no estoy diciendo que tenemos que dar menos importan-
cia a la sana ensefianza biblica, a través de la que escuchamos la Palabra de
Dios hablindonos. En muchas de nuestras iglesias esto se hace bien; en
otras no, y las personas se quedan hambrientas espiritualmente semana tras
semana porque no se han ido alimentadas con la Palabra de Dios. No obs-
tante, estoy diciendo que muchas iglesias necesitan, junto con tal ensefian-
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za, hacer ms hincapié en la oracién y en la alabanza, y tener momentos
para orar y alabar sin interrupciones y durante un tiempo considerable.
Creo que las personas desean ir a la iglesia y saber que han pasado un tiem-
po largo en la presencia manifiesta de Dios.

sPodriamos trabajar juntos? Mi segunda pregunta tiene que ver con las
relaciones entre los pastores que discrepan sobre estos temas, tomandome
amiy alos cuatro autores como ejemplo. Al pensar en todo lo escrito y
dicho, me he preguntado qué pasaria si, por alguna actuacién inusual de la
Providencia divina, nosotros ¢inco nos encontriramos en una iglesia, en
la que fuéramos los Yinicos cinco ancianos y que accediéramos a repartir-
nos el ministerio de la predicacién a partes iguales. ¢Funcionaria? ¢{Nos
mantendriamos unidos, o inevitablemente acabartamos formando cinco
iglesias diferentes?

No sé lo que los otros autores dirian, pero mi respuesta es la siguiente:
creo que tendriamos que trabajar para encontrar un vocabulario “neutral”
que nosotros, como ancianocs, pudiéramos utilizar para referirnos a ciertas
experiencias y fendmenos en la vida de Ja iglesia. Creo que tendriamos que
trabajar duro para permitir la existencia de una variedad de células con
diferentes énfasis y diferentes estilos (jy donde quizés sucederian cosas di-
ferentes!). Creo que tendriamos que pasar horas orando y discutiendo jun-
tos, para asegurarnos de que el enfoque general de la iglesia estuvieraen
Cristo y en el avance de su reino. Creo que tendriamos que trabajar duro
para hacer saber a la congregacidn que, aunque discrepamos en ciertos
ternas doctrinales, apreciamos grandemente los dones y ministerios de los
dems.

Pero, después de reconocer estos retos, y aun conociendo a estos otros
cuatro hombres como los conozco, realmente creo que funcionaria. Creo
que podriamos vivir, trabajar y orar juntos. Creo que podriamos ofrecer
cuidado pastoral los unos a los otros y a nuestras respectivas familias. Creo
que con frecuencia conoceriamos tiempos de una increible profundidad de
intercesion conjunta por la obra de la Iglesia. De hecho, si esto sucediera,
creo que podria ser la época de ministerio més estimulante y agradable que
ninguno de nosotros haya conocido. Creo que el mismo Sefior se deleitaria
en ello, y que disfrutaria de la comunién con nosotros y nos bendeciria, y

nos dirfa;
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CONCLUSION

Mirad cuin bueno y cuin agradable es

que los hermanos habiten juntos en armonia.
Es como el dleo precioso sobre la cabeza,

el cual desciende sobre la barba,

labarba de Aardn

que desciende hasta el borde de sus vestiduras.
Es como el rocio de Hermén,

que desciende sobre los montes de Sién;

porque alli mandé el Sefior la bendicién,

la vida para siempre.
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