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Introduccion

. ué esperanzas brotan del alma del creyente que medita en
‘ las posibilidades que ofrece el poder espiritual! ;Qué
cuadros se le presentan a la mente! Puesto que el poder
espiritual constituye un anhelo legitimo para el pueblo de Dios,
resulta positivo que el creyente experimente tales esperanzas.

Aun cuando los cristianos puedan disentir en cuanto a los
medios por los cuales se obtiene el poder espiritual, todos
concuerdan en que es resultado de la obra del Espiritu Santo. No
hay tema alguno, por consiguiente, que pueda tener mayor
significacién para el hijo de Dios que el del Espiritu Santo.
Cristiano es el que ha recibido a Jesucristo; cristiano espiritual es
el que exhibe a Cristo en su vida; y esto iiltimo se logra mediante
el poder del Espiritu Santo que mora en €l.

La espiritualidad es, por lo tanto, la semejanza a Cristo; y la
semejanza a Cristo es el fruto del Espiritu. ;Qué mejor
representacién de Cristo puede haber que ésta: “Amor, gozo, paz,
paciencia, benignidad, bondad, fe, mansedumbre, templanza”
(G4. 5:22-23)? Este es el fruto del Espiritu. El poder espiritual no
es necesanamente, ni generalmente, una manifestacién de lo
milagroso o lo espectacular, sino més bien la exhibicién
consecuente de las caracterfsticas del Sefior Jesiis en la vida del
creyente. Todo esto es obra del Espfritu Santo, aquél de quien el
Seiior Jesis dijo: “El me glorificara.”

Para vivir cristianamente es esencial contar con una adecuada
comprensién del ministerio del Espiritu Santo. Mas no es posible
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8 El Espiritu Santo

comprender plenamente la obra de una persona si no se conoce a
la persona de que se trata. Del mismo modo, es preciso saber
algo sobre la persona del Espiritu Santo a fin de poder apreciar
plenamente su obra. Al lector le puede parecer tedioso tener que
dedicarse al estudio de la personalidad y la deidad del Espiritu,
Pero lo que es el Espiritu resulta vital para entender lo que hace,
y el conocimiento tanto de su persona como de su obra es
fundamental para la vida y la devocién cristianas.

No hay parte de la familia de Dios que se haya beneficiado
con tantos ministerios del Espiritu como la iglesia de Dios a
partir de Pentecostés. Hasta ese momento el Espiritu no habia
venido a morar en forma permanente en cada uno de los
creyentes. La obra de unir a los creyentes con el Cristo
resucitado era imposible antes de la resurreccién del Seiior y la
venida del Espifritu en Pentecostés. Su ministerio de ensefianza,
de consolacién y de intercesién son beneficios que todos los
cristianos pueden experimentar sin restriccién en el dia de hoy.
Con toda propiedad puede llamarse a esta época la época del
Espiritu; el pueblo de Dios de la época actual tiene un privilegio
grandemente superior al de cualquier otra época.

Pablo escribi6 una sola carta circular a un grupo de iglesias, y
dicha carta es Efesios. Fue enviada a todas las iglesias de Asia
Menor. Resulta interesante notar la frecuencia con que se
mencionan diversos ministerios del Espfritu Santo en esa
epistola. Es como si el Espiritu fuese un antibiético de espectro
amplio para los males de la gente. Pablo les recuerda a los que
pudieran tener falta de seguridad en cuanto a su salvacién que el
Espiritu los ha sellado y que su presencia en ellos constituye la
prenda o garantia del cardcter eterno de su redencién (Ef. 1:13-
14). Si Dios ha puesto su propio sello de propiedad en nosotros,
mediante la persona de su Espfritu, no hay cosa que pueda ser
més segura que nuestra redencién. La tarea, aparentemente
imposible, de unir a judios y gentiles en un solo cuerpo fue obra
del Espfritu, y dicha unién trae aparejado el acceso o ingreso a la
misma presencia del Padre (Ef. 2:18). Pablo les asegura a
quienes necesitan fuerzas para permitir que Cristo reine en su
vida que el Espiritu Santo es quien las da (Ef. 3:16), y es cuando
lo hace que se puede comenzar a comprender las dimensiones
del amor de Cristo, porque “él me glorificard™.
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El problema sumamente prictico, y a la vez importante, de las
relaciones con otros creyentes ha de ser orientado y regido por el
principio que dice: “Esforzdndoos para guardar la unidad del
Espiritu en el vinculo de la paz” (Ef. 4:3, VM). Un cuerpo, un
Espfritu, una esperanza, un Seifior, una fe, un bautismo, y un Dios
son las bases en que se asienta este principio de la unidad. Lo
que provoca la desunién es el pecado, y uno de los pecados mas
graves es el mal uso de la lengua; por ello Pablo les recordé a sus
lectores que las palabras vanas (y cudnto m4s las palabras
pecaminosas) entristecen al Espiritu Santo (Ef. 4:29-31). La
presencia del Espiritu en nosotros ha de servir para controlar
nuestra lengua. Las armas de batalla del creyente son la espada
del Espiritu y la oracién en el Espiritu (Ef. 6:17-18). El modo de
obtener poder espiritual es la plenitud del Espiritu, lo que
significa simplemente ser regido por el Espfritu (Ef. 5:18). El
Espfritu Santo en la vida individual y en la vida corporativa de la
iglesia constituye, en efecto, un tema que se repite en esta carta
circular que llamamos Efesios.

La solucién de los problemas que aquejan a la iglesia hoy est4
en resolver los problemas del cristiano individual, y la solucién
para estos ultimos es una Persona: el Espiritu Santo. El Espiritu
es el antidoto para todo error, el poder para toda debilidad, la
victoria para toda derrota, y la respuesta para toda necesidad.
Estd a disposicién de todo creyente, por cuanto mora en su
corazén y en su vida. La respuesta y el poder ya nos han sido
dados porque el Espfritu Santo mora en nosotros.

Hace algunos veranos estaba a punto de iniciar un viaje de
tres semanas consecutivas para hablar en unos campamentos y
dar conferencias, cuando caf con laringitis. Desesperadamente
fui a ver al médico, en busca de alguna cura milagrosa que me
permitiese cumplir con las obligaciones contraidas para esas
tres semanas. Lo dnico que hizo el médico fue mandarme de
vuelta a casa, diciéndome que me metiera en cama y que
tomase grandes cantidades de liquidos. Pero no me conformé
con esto. Me pareci6é que no estaba cumpliendo su deber
como debia, porque habfa omitido recetarme algin
medicamento potente. Ante mi insistencia, accedi6 por fin, y
me dio unas pastillas sumamente caras y supuestamente
potentes. Pero al mismo tiempo me dijo que el descanso y los
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liquidos contribuirfan en forma més efectiva que la
medicacién.

Pero la verdad es que yo no le crei. Por lo menos no obré
como si le creyese, ya que comencé a tomar las pastillas
fielmente cada cuatro horas al minuto. En cambio, s6lo tomaba
el agua necesaria para ayudarme a tragar las pastillas. De manera
que cada cuatro horas tomaba dos tragos extra de agua. De algin
modo logré recuperar la salud; s6lo que fue a pesar de mi
conducta, y no como consecuencia de ella.

Si este libro fuese una obra que ofreciese al lector alguna
férmula nueva y asombrosamente diferente para adquirir poder
espiritual, de seguro que las ventas resultarian fenomenales.
Seguramente habria quienes lo leerian de un solo tirén. Pero este
libro no es de ese tipo, por cuanto no existe ninguna férmula
nueva y asombrosamente diferente para adquirir poder espiritual.
No existe la posibilidad de que surja algo nuevo o de que se
agregue algo a lo que Dios ya ha provisto, dado que nos ha
concedido al Espiritu Santo para que more en nosotros. Se puede
lograr con la misma facilidad que el agua, y no hacen falta
pastillas costosas ni programas adicionales. Pero lo lamentable
es que la mayoria de los cristianos obran como obré yo cuando
tuve aquella laringitis. Buscamos la férmula nueva, milagrosa,
secreta, y pasamos por alto completamente el agua que estd a
nuestra disposicién en forma gratuita. Nos arremolinamos
alrededor del predicador que tiene algin nuevo secreto para el
éxito, y dejamos en el olvido al Espiritu Santo que nos ha sido
dado gratuitamente y que anhela darnos vida en abundancia. No
es que necesitemos mds de ese Espfritu; pero sf necesitamos
desesperadamente conocerlo mds, porque en la medida en que
aumente nuestro conocimiento de €él, crecerdn nuestra fe y
nuestro poder, y serd mayor el control sobre nuestra vida.

Con dicho fin hemos escrito este breve estudio. Es el anhelo
del autor que su lectura proporcione un mayor conocimiento del
Espiritu Santo, impulse a los lectores a entregarse
completamente a su direccién, experimentando en plenitud sus
muchos ministerios, a fin de que el Cristo viviente, nuestro
Seiior, sea manifestado en la vida de todos los creyentes. Cuando
asi ocurra, sabremos que hemos aprendido bien la doctrina del
Espiritu Santo.



1
La personalidad del Espiritu Santo

La doctrina de la personalidad del Espiritu Santo reviste
importancia fundamental. Negarla equivale a negar su
verdadera existencia, como también la existencia de la Trinidad,
y lo que enseiian las Escrituras sobre el tema. No obstante ello, la
personalidad del Espiritu ha sido negada en todas las épocas;
primero por los monarquianos y los arrianos (Arrio llamaba al
Espiritu la “energfa desplegada de Dios”), y los socinianos en los
dfas de la Reforma. En épocas mds recientes su personalidad ha
sido negada por Schleiermacher, Ritschl, los unitarios, los
teélogos liberales, y por la mayoria de los teélogos neoortodoxos
(véase el capitulo 19 para la parte histérica). Con frecuencia los
que le niegan personalidad propia al Espiritu usan la palabra
personificacion en lugar de personalidad, pero el término no
tiene para ellos el mismo significado que el que tiene la palabra
personalidad en la doctrina ortodoxa.

RAZONES EN QUE SE APOYA LA
DOCTRINA DE LA PERSONALIDAD

El Espiritu Santo tiene los atributos que corresponden a la
personalidad
Si la personalidad consiste simplemente en poseer intelecto,
emociones o sensibilidad, y voluntad, se puede demostrar
fdcilmente que el Espiritu Santo tiene personalidad por cuanto
tiene inteligencia, emociones y voluntad propia.
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12 El Espiritu Santo

1. Intelecto. El Espiritu conoce y escudrifia las cosas de Dios
(1 Co. 2:10-11; cp. Is. 11:2; Ef. 1:17). Se afirma que tiene mente
(Ro. 8:27, VM) y que tiene la facultad de ensefiar a los hombres
(1 Co. 2:13).

2. Emociones o sensibilidad. El hecho de que las Escrituras
muestran que el Espfritu Santo tiene sentimientos es una prueba
adicional de su personalidad. Por ejemplo, se dice que el Espfritu
se entristece cuando los creyentes cometen actos pecaminosos
(Ef. 4:3, “Y no contristéis al Espfritu Santo de Dios, con el cual
fuisteis sellados para el dfa de la redenci6én”), hecho que no
tendria sentido de no ser persona (porque una influencia no
puede contristarse). En otro lugar, Pablo invoca “el amor del
Espfritu” para hacer una exhortacién (Ro. 15:30).

3. Voluntad. Se afirma que la distribucién de los dones
espirituales depende de la voluntad del Espfritu (1 Co. 12:11), y
que el Espiritu tiene facultad para dirigir las actividades de los
siervos de Dios. Esto lo ilustra muy bien la forma en que el
Espiritu guié a Pablo en Misia y en Troas. Le prohibi6 a Pablo
que predicase en Asia y en Bitinia, y luego lo encaminé con su
comitiva a Europa mediante la visién del hombre de Macedonia
(Hch.16:6-11).

Aparte de los detalles mencionados, toda la doctrina de la
deidad del Espfritu constituye prueba adicional de su
personalidad (como se explica en el capitulo 2).

Realiza los actos correspondientes a la personalidad

Se atribuyen al Espfritu Santo acciones que no podrfan
atribuirse a una mera cosa, influencia, poder o emanaci6n. Tales
acciones, por tanto, tienen que ser las de una persona, lo cual
demuestra que el Espfritu tiene personalidad.

1. El Espiritu enseiia. “Mas el Consolador, el Espiritu Santo,
a quien el Padre enviard en mi nombre, €l os enseifiaré todas las
cosas, y os recordard todo lo que yo os he dicho” (Jn. 14:26).

2. El Espiritu da testimonio. “Pero cuando venga el
Consolador, a quien yo os enviaré del Padre, el Espfritu de
verdad, el cual procede del Padre, €] dard testimonio acerca de
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mf”’ (Jn. 15:26); “El Espfritu mismo da testimonio a nuestro
espfritu, de que somos hijos de Dios” (Ro. 8:16).

3. El Espfritu guia. “Porque todos los que son guiados por el
Espfritu de Dios, éstos son hijos de Dios” (Ro. 8:14).

4. El Espiritu convence.“Pero yo os digo la verdad: Os
conviene que yo me vaya; porque si no me fuere, el Consolador
no vendria a vosotros; mas si me fuere, os lo enviaré. Y cuando
él venga, convenced al mundo de pecado, de justicia y de juicio”
(Jn.16:7-8).

5. El Espiritu refrena. “Y dijo Jehov4: No contenderd mi
espiritu con el hombre para siempre, porque ciertamente él es
carne; mas serin sus dfas ciento veinte afios” (Gn. 6:3).

6. El Espiritu manda y dirige a los hombres. “Y el Espfritu
dijo a Felipe: Acércate y juntate a ese carro” (Hch. 8:29).

7. El Espiritu realiza milagros. “Cuando subieron del agua, el
Espfritu del Sefior arrebaté a Felipe; y el eunuco no le vio mds, y
sigui6 su camino gozoso” (Hch. 8:39).

8. El Espiritu llama para servicios especiales. “Ministrando
éstos al Sefior, y ayunando, dijo el Espiritu Santo: Apartadme a
Bernabé y a Saulo para la obra a que los he llamado” (Hch.
13:2).

9. El Espiritu envia para el servicio cristiana. “Ellos,
entonces, enviados por el Espiritu Santo, descendieron a
Seleucia, y de allf navegaron a Chipre” (Hch.13:4).

10. El Espiritu intercede. *Y de igual manera el Espiritu nos
ayuda en nuestra debilidad; pues qué hemos de pedir como
conviene, no lo sabemos, pero el Espfritu mismo intercede por
nosotros con gemidos indecibles” (Ro. 8:26).

Estas son acciones que no podrian ser realizadas por un algo
impersonal, sino que tienen que ser realizadas justamente por un
ser personal.

Es objeto del frato que es atributo de la personalidad
El Espiritu Santo es objeto de ciertos actos que resultarian
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totalmente incongruentes, si no poseyese una verdadera
personalidad.

1. Al Espiritu se le puede obedecer. “Y mientras Pedro
pensaba en la visién, le dijo el Espfritu: He aqui, tres hombres te
buscan. Levéntate, pues, y desciende, y no dudes de ir con ellos,
porque yo los he enviado. Entonces Pedro, descendiendo a donde
estaban los hombres que fueron enviados por Comnelio, les dijo:
He aqui, yo soy el que buscéis” (Hch. 10:19-21a).

2. Al Espiritu se le puede mentir. “Y dijo Pedro: Ananfas,
ipor qué llen6 Satands tu corazén para que mintieses al Espiritu
Santo, y sustrajeses del precio de la heredad?” (Hch. 5:3).

3. Al Espiritu se le puede resistir. “iDuros de cerviz, e
incircuncisos de corazén y de oidos! Vosotros resistis siempre el
Espfritu Santo; como vuestros padres, as{ también vosotros”
(Hch. 7:51).

4. Al Espiritu se le puede contristar. “Y no contristéis al
Espiritu Santo de Dios, con el cual fuisteis sellados para el dfa de
la redencién” (Ef. 4:30).

5. Al Espiritu se le puede reverenciar. “No me eches de
delante de ti, y no quites de mi tu Santo Espiritu” (Sal. 51:11).

6. Al Espiritu se le puede blasfemar. “‘Por tanto os digo: Todo
pecado y blasfemia serd perdonado a los hombres; mas la
blasfemia contra el Espiritu no les serd perdonada” (Mt. 12:31).

“,

7. Al Espiritu se le puede injuriar. “{Cudnto mayor castigo
pensdis que merecerd el que pisoteare al Hijo de Dios, y tuviera
por inmunda la sangre del pacto en la cual fue santificado, e
hiciere afrenta al Espiritu de gracia?” (He. 10:29).

Como ya se ha dicho, actuar de las diversas formas
mencionadas con una influencia serfa algo realmente inusitado.
Por tanto, dichos actos atribuyen personalidad a aquél a quien
estdn dirigidos, vale decir al Espiritu Santo.

Contradice los accidentes de la personalidad
(Accidentes: “Los rudimentos de la gramdtica”)

La palabra griega que significa espiritu es pneuma (de la que
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se derivan las palabras que se relacionan con el aire, tales como
“neumdtico” y “neumonia”), cuyo género es neutro. Segiin todas
las reglas normales de la gramdtica, todo pronombre que tuviese
que reemplazar a este sustantivo neutro tendria que ser neutro
también. No obstante, en varios casos los escritores biblicos no
siguieron este procedimiento gramatical corriente, y en lugar de
usar un pronombre neutro en reemplazo del sustantivo neutro
pneuma, deliberadamante contradijeron la regla gramatical y se
valieron de pronombres masculinos. Mds atin, emplearon tres
clases diferentes de pronombres, todos de género masculino.
Esto demuestra que consideraban que el Espiritu era una persona
y No una cosa.

1. En Juan 16:13-14 se emplea el pronombre demostrativo
masculino para pneuma. (Pronombres demostrativos son “éste” y
“aquél”.) El mismo pronombre demostrativo aparece dos veces
en estos versiculos, una vez en el versiculo 13 (“pero cuando
venga €1”) y una vez en el versiculo 14 (“El me glorificard”). En
ambos casos la traduccién mds ajustada seria “esa persona”.

2. En Juan 15:26 y en Efesios 1:14 se usa el pronombre
relativo de género masculino para el sustantivo neutro pneuma,
Espiritu. (Pronombres relativos son los que se traducen for
“quien” si se trata del masculino o el femenino, y por “que” si se
trata del neutro.)! En Juan 15:26 el pronombre relativo
masculino es el “quien” en la frase “a quien yo os enviaré del
Padre”. En Efesios 1:14 el pronombre masculino (en griego) es
la primera palabra en el versiculo: “Que es las arras de nuestra
herencia hasta la redencién de la posesién adquirida, para
alabanza de su gloria”.2

3. En Juan 16:7-8 se emplea el pronombre personal
masculino en lugar del sustantivo neutro para Espiritu. (El
pronombre personal masculino es “él”, “lo”, etc.; el femenino
“ella”, “la”, etc.; el neutro puede ser “él”, “ella”, “ello”, etc.)
“. .. mas si me fuere, os lo enviaré.”

1. En castellano el relativo “‘que” también sirve para masculino y feminino
(N. del T.).

2. Cp. Versién Modema: “el cual . . . " y Versién Hispanoamericana:
“quien” (N. del T.).
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Estas excepciones a las reglas corrientes de la gramética, en
relacién con el uso de los diversos tipos de pronombres,
constituyen pruebas siguificativas de la personalidad real del
Espiritu Santo.

LAS RAMIFICACIONES DE LA
DOCTRINA DE LA PERSONALIDAD

Con relacién a Ia idea de la personalidad

Quienes se oponen a la personalidad del Espiritu Santo con
frecuencia se equivocan con la definicién bdsica que dan de la
personalidad. La definen en base a lo que se conoce de la
personalidad humana; pero toda personalidad humana es
imperfecta. S6lo Dios tiene personalidad perfecta, de modo que
cualquier definicién de la verdadera personalidad tiene que
comenzar con un estudio de las caracteristicas de Dios.
Generalmente, quienes niegan la personalidad del Espfritu Santo
no le niegan personalidad a Dios Padre, y a veces tampoco se la
niegan al Hijo. Por tanto, si se demuestra que el Espfritu Santo es
Dios, se ha demostrado al mismo tiempo que el Espfritu Santo
tiene personalidad segun la definicién que de ella ofrece Dios. Es
falsa la suposicién de que existe la perfeccién de la personalidad
en algin ser humano. Desde luego que resulta obvio que la
verdadera personalidad no requiere necesariamente la
corporeidad (es decir, 1a posesién de un cuerpo ffsico). Por
ejemplo, los que mueren no dejan de ser personas a pesar de que
ya no tienen cuerpos materiales.

Con relacién a otras personas

Si el Espiritu Santo tiene personalidad, serfa natural que estuviese
relacionado con otras personas, como persona independiente e
identificable. Tal es el caso en los ejemplos que siguen:

1. La relacién que tiene con los apdstoles es la de una
persona, asi como ellos mismos son personas. Al mismo tiempo
se distingue de ellos como persona independiente. “Porque ha
parecido bien al Espfritu Santo, y a nosotros, no imponeros
ninguna carga mis que estas cosas necesarias” (Hch. 15:28).
Seria muy antinatural asociarlo de este modo con los apéstoles,
si no fuera més que una influencia o una fuerza.
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2. Su relacién con el Seflor Jesucristo es de tal naturaleza que, si
el Sefior tiene personalidad, llegamos forzosamente a la conclusién
de que el Espfritu también la tiene. Al mismo tiempo, el Espfritu se
distingue de Cristo de tal modo que sabemos perfectamente que no
se trata de una misma persona. “El me glorificard; porque tomard
de lo mfo, y os lo hard saber” (Jn. 16:14).

3. Igualmente, el Espiritu Santo est4 relacionado con las otras
dos personas de la Trinidad de modo tal que se desprende que
tiene personalidad propia. En los pasajes donde aparece esto
resultarfa sumamente antinatural considerar que el Espiritu es
cosa y al mismo tiempo pensar que el Padre y el Hijo son
personas. La férmula del bautismo dice: “En el nombre del
Padre, y del Hijo, y del Espiritu Santo” (Mt. 28:19). No es sélo
que esta asociacién del Espiritu con el Padre y el Hijo apoye la
idea de la personalidad del Espfritu, sino que el uso del vocablo
“nombre” en singular indica también que se trata de una persona
como lo son los otros dos. La bendicién apostélica conduce a la
misma conclusién:“La gracia del Sefior Jesucristo, el amor de
Dios, y la comunién del Espiritu Santo sean con todos vosotros.
Amén” (2 Co. 13:14).

4. Mids todavia, el Espiritu Santo estd relacionado con su
propio poder, pero al mismo tiempo se distingue de él, de manera
que no es posible llegar a la conclusién de que el Espiritu es
solamente poder. “Y Jesds volvié en el poder del Espfritu a
Galilea” (Lc. 4:14). Un versiculo como el que acabamos de
transcribir nos hace ver que el Espfritu es una persona que tiene
poder, y no que el Espfritu sea simplemente una fuerza poderosa
o algo con mucha potencia. En Lucas 1:35, Hechos 10:38,
Romanos 15:13, 1 Corintios 2:4, etc., encontramos otros ejemplos
de la mencionada distinci6én entre el Espiritu como persona y el
poder de dicha persona. La fraseologfa que se utiliza en estos
versiculos no serfa mis que initil e inexplicable repeticién, si se
concibiese al Espiritu Santo como un mero poder o influencia y
no como una personalidad real con poderes propios.

Con relacién a la deidad

La personalidad del Espiritu Santo favorece el concepto de su
deidad por las dos razones siguientes:
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1. Una definicién adecuada de la personalidad sirve de apoyo
al hecho de la deidad del Espiritu (como se explica més arriba).

2. Los pasajes que demuestra la personalidad nombran a las
otras personas de la Trinidad, ligdndolas tan fntimamente que
s6lo pueden explicarse correcta y plenamente si entendemos que
el Espiritu Santo es persona divina en igualdad de condiciones
con el Padre y el Hijo. Dichos pasajes son la férmula bautismal
de Mateo 28:19 y la bendicién apostélica de 2 Corintios 13:14.



2
La deidad del Espiritu Santo

PRUEBAS

Titulos

1 hecho de que el Espiritu Santo lleva nombres divinos

constituye prueba de su deidad. Dieciséis veces se le
relaciona por nombre con las otras dos personas de la Trinidad.
Por ejemplo, en 1 Corintios 6:11 Pablo lo llama “el Espiritu de
nuestro Dios”. En los textos griegos de Hechos 16:7 se le llama
“el Espiritu de Jesus”. Ademds de estos nombres divinos, se le
dan titulos que revelan que los diversos aspectos de su ministerio
son obras de la deidad. Por ejemplo, en Romanos 8:15 se le
llama “el espiritu de adopcién™!, lo cual indica que desempefia
un papel en la adopcién del creyente (cp. G4. 4:1-5). El Sefior
Jesucristo describié al Espiritu Santo como “otro Consolador”
(Jn. 14:16), titulo que se refiere a la obra que el mismo Sefior
venia cumpliendo para con los discipulos hasta ese momento.
Estas maneras de designar al Espiritu lo colocan en un pie de
igualdad con el Padre y con el Hijo en nombre, poder, y
actuacién, todo lo cual s6lo es posible, si €l también pertenece a
la deidad.

1. *“El Espfritu —con maydscula— que os hace hijos de Dios” (VP, N.
del T.).

19
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Atributos

Un atributo es una cualidad o caracteristica inherente al ser. Los
atributos de Dios son aquellas cualidades o caracteristicas que le
son propias. La Biblia, naturalmente, relaciona muchos atributos
con el Espiritu Santo. Si los mismos constituyen atributos de la
deidad, resulta inevitable la conclusién de que el Espiritu es divino.
¢Cudles son los atributos que caracterizan al Espiritu Santo?

1. Se afirma que el Espiritu posee omnisciencia. “Porque
¢quién de los hombres sabe las cosas del hombre, sino el espiritu
del hombre que est4 en €]1? Asf también nadie conocié las cosas
de Dios, sino el Espfritu de Dios. Y nosotros no hemos recibido
el espiritu del mundo, sino el Espiritu que proviene de Dios, para
que sepamos lo que Dios nos ha concedido” (1 Co. 2:11-12).

2. Se afirma que el Espiritu posee omnipresencia. “{A dénde
me iré de tu Espiritu? ;Y a dénde huiré de tu presencia?”’ (Sal.
139:7). La omnipresencia del Espiritu y la omnipresencia de
Dios le resultan igualmente consoladoras al salmista.

3. Se afirma que el Espiritu posee omnipotencia, porque tiene
la facultad de crear: “El Espiritu de Dios me hizo, y el soplo del
Omnipotente me dio vida” (Job 33:4), por contraste con el poder
limitado del hombre (Zac. 4:6). Si el Espiritu tiene omnipotencia,
y la omnipotencia es atributo que sélo posee Dios, luego el
Espiritu tiene que ser Dios.

4. Se afirma que el Espiritu es la verdad. *Y el Espiritu es el
que da testimonio; porque el Espiritu es la verdad” (1 Jn. 5:6b). El
Seiior Jesus hizo la misma afirmacién en Juan 14:6, y si la
segunda persona de la Trinidad es divina, también lo es el Espfritu.

5. El Espiritu recibe el nombre de Espiritu Santo (Lc. 11:13).
Mientras que el hombre puede poseer una santidad relativa, la
santidad absoluta pertenece a Dios; y desde que al Espiritu se le
atribuye santidad en su mismo nombre, se desprende que esto
constituye indicacién de su deidad.

6. Se afirma que el Espiritu es dador de vida, porque lleva el
nombre de “Espiritu de vida” (Ro. 8:2; cp. v. 11). Solamente la
deidad puede impartir vida.
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7. Se afirma que el Espiritu posee sabiduria creadora.
“:Quién ensefi6 al Espiritu de Jehov4, o le aconsejé
ensefidndole?” (Is. 40:13).

Vemos asf que del Espiritu Santo se afirma que posee
atributos que pertenecen a Dios, lo cual sélo es posible si €l
mismo forma parte de la deidad.

Acciones

Muchas de las obras del Espiritu Santo son las que solamente
Dios mismo puede realizar. En consecuencia, tales actos
constituyen demostraciones de la deidad del Espfritu.

1. El acto de la creacion. “Y la tierra estaba desordenada y
vacfa, y las tinieblas estaban sobre la faz del abismo, y el
Espiritu de Dios se movfa sobre la faz de las aguas” (Gn. 1:2).
Como ocurre con muchas otras referencias al “Espfritu de Dios”
en el Antiguo Testamento, podria con justicia preguntarse si se
trata claramente de una referencia a la tercera persona de la
Trinidad o simplemente a la “potencia de Dios”. En otras
palabras, ;se refiere esta expresién del Antiguo Testamento a un
principio 0 a una persona? Leupold ha sugerido una respuesta
equilibrada: “Lo que se considera en este caso no es otro que el
propio Espiritu Santo . . . Es posible que necesitemos la plena luz
de la revelacién del Nuevo Testamento para poder comprender
que el Espiritu de Dios que se menciona aquf es el mismo que
aparece luego como Espiritu Santo en el Nuevo Testamento; pero
ya en posesién de esa luz no tenemos motivos para dudar de que
ella arroja luz sobre el uso de la expresién en el Antiguo
Testamento . . . ;Acaso no serfa razonable que el Espiritu de
inspiracién hubiese de organizar las palabras que hacen
referencia a su actividad de modo que, cuando se da a conocer la
plena revelacién del Nuevo Testamento, todas las afirmaciones
relativas al Espiritu guarden perfecta armonfa con esta revelacién
més reciente?”? Por tanto, el versiculo mencionado puede
interpretarse como una referencia al papel que desempeifi6 el
Espfritu Santo en la obra de la creacién.

2. H.C. Leupold, Exposition of Genesis (Columbus: Wartburg Press, 1942),
pp. 49-50.
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Algunos de los pasajes que ligan al Espiritu con la causa
inicial de todo lo que tiene vida son los siguientes: Job 26:13;
27:3; Salmo 33:6; 104:30. La creacién del universo no es obra
del hombre. Fue obra de Dios y del Espfritu Santo; por
consiguiente, el Espfritu es Dios.

2. El acto de la inspiracién. “Porque nunca la profecfa fue traida
por voluntad humana, sino que los santos hombres de Dios hablaron
siendo inspirados por el Espiritu Santo” (2 P. 1:21). Otra versién del
mismo pasaje dice asf: “. . . hombres movidos por el Espfritu de
Dios, han hablado de parte de Dios” (BJ). No es necesario
detenernos ante el significado de inspiracién en esta coyuntura. Lo
importante es que las Escrituras vienen de Dios segiin 2 Timoteo
3:16 (“Toda la Escritura es inspirada por Dios . . .”), y que, de
conformidad con lo que dice 2 Pedro 1:21, vienen también del
Espfritu Santo. La obra de inspiracion jam4s se atribuye al hombre y
ello demuestra la deidad del Espiritu, a quien se le atribuye.

3. El acto de engendrar a Cristo. “Respondiendo el 4ngel, le
dijo: El Espiritu Santo vendra sobre ti, y el poder del Altisimo te
cubrird con su sombra; por lo cual también el Santo Ser que
nacerd, serd llamado Hijo de Dios” (Lc.1:35). En un solo
versiculo tenemos aqui al poder del Espiritu y al poder de Dios
(“el Altisimo”) como causas iguales del nacimiento virginal de
Cristo. Esto, también, demuestra la deidad del Espiritu.

Estas tres obras constituyen otras distintivas de Dios, que el
hombre no puede realizar y que, por tanto, ponen de manifiesto
la deidad del Espiritu Santo. El Espiritu tiene otras actividades, y
el hombre puede realizar obras similares a ellas, aunque no de la
misma manera ni con los mismos resultados. Si bien el hombre
puede convencer, engendrar, consolar e interceder, estas
actividades constituyen también pruebas adicionales de la deidad
del Espiritu Santo porque, en tltimo andlisis, s6lo Dios puede
realizarlas en forma absoluta.

4. La obra de convencer. “Y cuando él venga, convencerd al
mundo de pecado, de justicia y de juicio” (Jn. 16:8).

5. La obra de regenerar. “Lo que es nacido de la carne, carne
es; y lo que es nacido del Espfritu, espiritu es” (Jn. 3:6).
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6. La obra de consolar. *Y yo rogaré al Padre, y os daré otro
Consolador, para que esté con vosotros para siempre” (Juan
14:16). La imperecedera presencia del Consolador no es obra
humana.

7. La obra de interceder. “Y de igual manera el Espiritu nos
ayuda en nuestra debilidad; pues qué hemos de pedir como
conviene, no lo sabemos, pero el Espiritu mismo intercede por
nosotros con gemidos indecibles” (Ro. 8:26).

8. La obra de santificar (o de apartar). “Pero nosotros
debemos dar siempre gracias a Dios respecto a vosotros,
hermanos amados por el Sefior, de que Dios os haya escogido
desde el principio para salvacién, mediante la santificacién por el
Espiritu y la fe en la verdad” (2 Ts. 2:13).

Asociaciones

1. Con Jehovd. Una de las pruebas mas fuertes de la deidad
del Espiritu Santo es la identificacién biblica del Espiritu con el
Jehovi del Antiguo Testamento (cp. Hch. 28:25 e Is. 6:1-13; cp.
He. 10:15-17 y Je. 31:31-14).

2. Con Dios. Blasfemar y mentir al Espiritu Santo es lo
mismo que hacer estas cosas a Dios (Mt. 12:31-32; Hch.5:3-4).

3. Con el Padre y el Hijo. La plena asociacién en términos de
igualdad es otra prueba de la deidad del Espiritu (Mt. 28:19;
2 Co. 13:14).

LA PROCESION

Su significado

Resulta dificil expresar cémo se relacionan entre si las
personas de la Trinidad. La relacién del Espiritu con las otras dos
personas de la Trinidad se expresa generalmente mediante el
término “procesioén”. Por tanto, la procesién del Espiritu Santo
significa que en su ser y su eternidad se relaciona con el Padre y
con el Hijo en el sentido de que procede de ellos. Otra definicién
dice que la procesién (o aspiracién como también se la llama a
veces) es “aquel eterno y necesario acto de la primera y segunda
personas de la Trinidad mediante por medio del cual, ellos, dentro
del Ser divino, se convierten en la base de la subsistencia personal
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del Espiritu Santo, y ponen a la tercera persona en posesién de la
plenitud de la divina esencia, sin ninguna divisién, enajenacién o
cambio”.3 Este concepto se formul6 en el Credo de
Constantinopla (381) con el agregado de la cldusula del filioque
(“y del Hijo”) en el Sfnodo de Toledo (589). En todo el curso de
la historia la iglesia occidental ha afirmado la procesién del Padre
y del Hijo, mientras que la del oriente sostiene lo contrario.

Su prueba

El versiculo que ofrece la prueba principal es Juan 15:26. El
uso del tiempo presente (“procede”) se entiende como una
referencia al carécter eterno de la procesién del Espiritu. El que
también procede del Hijo recibe apoyo de versfculos tales como
Galatas 4:6; Romanos 8:9; y Juan 16:7.

Su diferencia con relacién a la generacién

La relacién eterna entre el Hijo y el Padre se denomina
generacion. Es obra del Padre tinicamente, mientras que la
procesién comprende tanto al Padre como al Hijo. Légicamente
(pero de ningiin modo cronolégicamente) la generacién del Hijo
precede a la procesién del Espiritu. Se admite plenamente que
ambos términos resultan inadecuados, pero nadie los ha podido
mejorar. ;Acaso existen palabras sencillas que pudieran expresar
las relaciones eternas de la Trinidad? Por cierto que los términos
no implican inferioridad alguna entre una persona y las demés.
Tampoco las palabras primera, segunda y tercera implican algiin
orden cronol6gico cuando se aplican a las Personas de la deidad.
Los conceptos de generacién y procesién son intentos de denotar
las relaciones eternas que envuelven distinciones entre personas
iguales.

PROBLEMAS

¢Existe alguna diferencia entre el Espiritu de Dios y el
Espfiritu de Jesis?
Algunas versiones de Hechos 16:7 dicen: “Espiritu de Jesus”,

3. Louis Berkhot, Teologia Sistemdtica (Grand Rapids: Editorial T.E.L.L..
1969). p. 113.
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pero se trata de una referencia al mismo Espiritu Santo de Dios.
En Romanos 8:9 el titulo “Espfritu de Cristo” es, igualmente,
nada més que otra manera de desiguar al Espfritu Santo. Hay un
solo Espfritu (Ef. 4:4; 1 Co. 12:11, 13). Estas citas no se refieren
a espiritus diferentes, como tampoco “la gracia de Dios” (G4.
2:21) y “la gracia de Cristo” (G4. 1:6) se refieren a gracias
diferentes.

¢ Qué significan los siete espiritus?

Por lo menos cuatro veces se hace referencia a siete espiritus
en Apocalipsis (1:4; 3:1; 4:5; 5:6). En vista de que no hay més
que un Espfritu, seguramente se trata de pleonasmos o modos de
expresar plenamente, como cuando Apocalipsis 5:6 habla del
Cordero con siete cuernos y siete ojos.
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Representaciones del Espiritu Santo

CONVENIENCIA

1 Nuevo Testamento apoya plenamente el campo de la

tipologia y de la ilustracién. Acontecimientos (He. 4:11),
instituciones (He. 8:5), y personas (Stg. 5:10) reciben dicho
apoyo. Pero, por diversas razones, todo el campo de la tipologfa
y de la ilustracién estd desacreditado.

Una de las razones es la falta de una definicién clara. El tipo,
por ejemplo, tiene que definirse claramente, tiene que concebirse
con precisién (esto significa que no se permite el uso de la
imaginacién), y tiene que separarse claramente de la ilustracién.
El uso incorrecto e indiscriminado de la palabra tipo ha obrado
en desmedro de la doctrina.

Otra razén del desprestigio estd en el abuso que se ha hecho de
la tipologfa. Se da rienda suelta a la imaginacién, se echa por tierra
el discernimiento, y al mismo tiempo se ha adoptado la actitud de
que “cualquier cosa sirve”. Pero justamente la actividad de los
charlatanes de la tipologia tendrfa que hacer que el estudiante serio
de la Biblia sienta deseos de convertirse en experto en la materia.

Una tercera razén para evitar el tema est4 en la falta de
percepcién. No cabe duda de que el estudio de la tipologfa
requiere cierta capacidad espiritual y el ejercicio constante de la
facultad de discernimiento, para aplicarlos al estudio de la
verdad de las Escrituras, cosas que no todos poseen. En razén de
que los tipos, las ilustraciones, y los simbolos son figuras, se

26
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requiere para comprenderlos un profundo conocimiento de las
realidades a que se refieren.

DEFINICIONES
El tipo

El tipo es una ilustracién divinamente instituida que prefigura
la realidad a que se refiere. Esta definicién contiene tres
elementos importantes.

1. El tipo ha de ser divinamente instituido. Esto lo distingue
de acontecimientos o circunstancias que son normales, o, por asi
decirlo, accidentales. Por ejemplo, aparentemente ciertos
acontecimientos en la vida de José fueron divinamente
ordenados, mientras que otros constitufan parte normal de su
vida, y, en consecuencia, no eran tipicos. En ninguna parte se
dice especificamente que José fuera tipo de Cristo, pero resulta
dificil no ver en sus experiencias con sus hermanos las
circunstancias que prefiguraban las experiencias de Cristo en su
propia vida. La conspiracién de los hermanos de José para
matarlo, la adquisicién por parte de José de una esposa gentil, la
posterior reconciliacién con sus hermanos y la exaltacién de
éstos, no constituyen por cierto acontecimientos ordinarios, sino
que fueron divinamente instituidos (cp. Gn. 37:18 y Mt. 26:3-4;
cp. Gn. 41:1-45 y Hch. 15:14; cp. Gn. 45:1-15 y Ro. 11:26).

2. En la definicién se usa la palabra ilustracion para que se
tenga presente que no es necesario que haya una correspondencia
total y detallada entre el tipo y la realidad correspondiente, o sea,
el antitipo. En otras palabras, entre el tipo y su antitipo se
permite cierto grado de latitud. Por ejemplo, tiene que haber
elementos histéricos y geograficos normales en un
acontecimiento que puede tener valor de tipo, con el fin de
proporcionar el trasfondo necesario para la parte de dicho
acontecimiento que constituye el tipo divinamente ordenado. Los
tipos aparecen en situaciones histéricas normales, pero no todos
los aspectos de dichas situaciones son necesariamente tipicos.

3. El verbo prefigurar indica que en la relacién tipo-antitipo
se debe incluir una entidad claramente identificable que
constituye el tipo y otra entidad, claramente identificable
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también, que constituye el antitipo. El aceite, por tanto, es tipo
del Espfritu Santo, por cuanto el uso del aceite en el Antiguo
Testamento prefiguraba de varias formas divinamente
determinadas la obra posterior del Espiritu.

La ilustracién

Ilustrar es aclarar mediante elucidacién, ornamentos o figuras.
En la ilustracién no es necesario tener en cuenta el concepto de
la prefiguracién como ocurre con el tipo. En otras palabras, la
ilustracién la sugiere la realidad misma (o el antitipo). Resulta
obvio que la palabra ilustracién es mucho més amplia que la
palabra tipo, y no tiene un sentido tan restringido. El relato del
siervo en Génesis 24 constituye una excelente ilustracién del
Espfritu Santo.

Pareceria aconsejable usar la palabra tipo con cierta cautela y
con cuidado. Lo que no puede identificarse claramente como un
tipo es preferible considerarlo como una ilustracién. Hay otras
palabras, tales como emblema y sfmbolo, que pueden también
emplearse como rétulos legitimos para ciertas representaciones
biblicas del Espiritu Santo; pero la distincién entre estos conceptos
no siempre es muy nftida. Por tanto, es mejor valerse de la
categorfa més general de la ilustracién para hacer referencia a todas
aquellas representaciones que no constituyen tipos especfficamente.

DESCRIPCIONES

Todas las descripciones biblicas de la persona y la obra del
Espfritu Santo, ya lea en tipo, por emblema, con simbolo, o por
medio de ilustracién, contribuyen a que lo entendamos mejor.
Asf pues, cada una de ellas tiene una contribucién importante
que hacer a la doctrina.

El aliento (véase “‘el viento” mds adelante)

El vestido (Lucas 24:49) !

Evidentemente Cristo estaba predicando la venida del Espiritu
en Pentecostés cuando los discipulos “fueron todos llenos del
Espiritu Santo”. Este emblema tiene cuatro caracterfsticas.

1. La versi6n que aparece en ¢l Comentario de Bonnet y Schroeder dice:
“Hasta que sedis vestidos . .. "
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* Poder (porque es vestido que nos pone Dios, y no el que
Nos ponemos Nosotros mismos).

* Proteccién. Como la ropa es abrigo, asf también el
Espfritu Santo protege a quienes cubre.

¢ Santidad (esto también por el hecho de que viene de Dios,
cp. Ef. 4:24).

 Es emblema pictérico de nuestra relacién como
pertenecientes a Dios y representantes de €l (cp. Lec.
15:22; esto es, las vestiduras especiales que lleva el
estudiante para el acto de entrega de diplomas en ciertas
universidades representan a la institucién que le otorga la
distincién de la cual las galas son un emblema).

La paloma (Mateo 3:16; Marcos 1:10;
Lucas 3:22; Juan 1:32)

Los cuatro evangelios mencionan que al ser bautizado Cristo,
el Espfritu Santo descendié sobre €l en forma de paloma. Este
emblema nos habla de:

* La pureza del Espfritu (cp. Mt. 10:16, donde debiera
traducirse “puro” més bien).

» El origen celestial del Espfritu (la paloma baj6 de los
cielos abiertos).

* Paz (la paloma se asent6 sobre Cristo).

Excepto por la mencién de la paloma que Noé solté del arca
después del diluvio, todas las referencias a la paloma en el
Antiguo Testamento se relacionan con los sacrificios, los que son
tipicos de Cristo y no tienen ninguna relacién con la doctrina del
Espfritu Santo.

Las arras (2 Corintios 1:22; 5:5; Efesios 1:14)

La fiesta de las primicias como las arras de la cosecha era
muy conocida. La idea principal en conexién con las arras es la
prenda. La presencia del Espfritu Santo en el corazén del
creyente es la prenda de garantfa de parte de Dios de que habrd
de recibir todas las bendiciones futuras prometidas en relacién
con su salvacién. El hecho de que Dios da las arras del Espfritu
lo obliga a cumplir completamente la salvacién que ha
comenzado a obrar en el corazén. Incluso en los asuntos
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humanos, cuando se ha entregado un adelanto en dinero, el
comprador estd obligado a completar la transacci6n. La presencia
del Espiritu, las arras o adelanto dado por Dios, es la mejor
garantia de que jam4s dejard de cumplir alguna de sus promesas
en relacién con nuestra salvacién.

El fuego (Hechos 2:3)

En realidad, no fue fuego lo que apareci6 el dia de Pentecostés
sino lenguas hendidas o partidas. Como estaban partidas tenfan
el aspecto de fuego, porque el fuego adopta forma de lengua o de
dedos de llama; pero se trataba de lenguas que se asentaron sobre
cada uno de los discipulos, no de fuego. No obstante, esta
manifestacién descrita como fuego, y que ocurrié cuando fueron
llenos del Espiritu Santo, sin duda tendrfa gran significado para
los que estaban familiarizados con el uso que hace el Antiguo
Testamento del fuego como emblema. La manifestacién
transmitfa la idea de:

La presencia del Sefior (cp. Ex. 3:2).

La aprobacidn del Sefior (cp. Lv. 9:24).

La proteccion del Sefior (Ex. 13:21).

El poder del Seiior para juzgar, santificar, purificar (Lv.
10:2; Is. 6:1-8).

(Qué significa el anuncio de Juan el Bautista de que Cristo
habrfa de bautizar “en Espfritu Santo y fuego” (Mt. 3:11)? Una de
las interpretaciones dice que esto recibié cumplimiento cabal en
Pentecostés. Otra sugiere que el bautismo del Espiritu se cumplié
en Pentecostés, pero que el fuego es una referencia general a toda
la obra de santificacién del Espiritu a través del periodo de la
gracia. Una tercera interpretacién es que, como Juan era el dltimo
de los profetas del Antiguo Testamento, en la referencia al
bautismo del Espiritu estaba hablando de Pentecostés, y estaba
hablando en la referencia al fuego del juicio en el momento de la
segunda venida de Cristo. El contexto (cp. Mt. 3:12) pareceria
indicar que hay una referencia a la segunda venida.

El aceite (Lucas 4:18; Hechos 10:38;
2 Corintios 1:21; 1 Juan 2:20)

El aceite es tipo del Espiritu Santo porque asf se le designé
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divinamente en el Antiguo Testamento. Con relacién al
ministerio del Espiritu Santo se prefiguran tres cosas:

1. La necesidad de la obra del Espiritu en la preparacién para
el ministerio estd tipificada en el Antiguo Testamento por el
ungimiento con aceite en la instalacién de los sacerdotes (Ex.
40:9-16; Lv. 8; Is. 61:1-2; cp. Lc. 4:18). El ministerio del
Espiritu es indispensable para un ministerio fructifero por parte
del creyente hoy (Hch. 1:8).

2. La unica luz del tabernéculo la proporcionaba el aceite santo
en la ldmpara que iluminaba el lugar donde Dios era adorado, ese
lugar cuyos detalles prefiguraban todos la obra de Cristo (Ex.
27:20-21). De igual modo hoy, es el Espiritu Santo el que proyecta
el reflector sobre aquél que es la verdad, y es él quien glorifica a
Cristo ante los ojos del cristiano (Jn. 16:13-15; 1 Jn. 2:20).

3. El aceite se empleaba también para la purificacién y la
santificacién de los sacerdotes y los leprosos (Lv. 8:30; 14:17).
En forma semejante, el Espiritu santifica a los creyentes en el dia
de hoy.

El sello (2 Corintios 1:22; Efesios 1:13; 4:30)

La persona que cree en Cristo es sellada en forma inmediata y
permanente por el Espiritu Santo. Técnicamente, el Espiritu
Santo es el sello méds bien que el que sella. El sello como sefial
de que se cumplirfa la transaccién es préctica conocida en el
Antiguo Testamento (Jer. 32:9-10). El sello del Espiritu Santo en
el creyente indica:

* Que €l es propiedad de Dios.

* Que se garantiza seguridad permanente (porque sélo Dios
puede romper el sello, y €l ha prometido que no lo va a
hacer).

* Que el que sella tiene autoridad sobre lo que es suyo.

* Que se hardn realidad en el dia de la redencién todas las
bendiciones prometidas (Ef. 4:30).

El siervo (Génesis 24)

El relato del siervo de Abraham buscando esposa para lsaac
ilustra en muchos sentidos el ministerio del Espiritu Santo.
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1. Como el propésito del siervo era el de servir a suamoy de
hablar en su nombre, asi también el Espiritu no habla por sf
mismo sino que revela a Cristo (Jn. 16:13).

2. La misién del siervo consistfa en procurar esposa para
Isaac. Hoy el Espiritu Santo va agregando al cuerpo de Cristo los
que creen, los que, en conjunto, constituyen la Esposa.

3. Elsiervo le dio dones o regalos a la prometida, del mismo
modo como hoy se dan dones al pueblo de Dios por medio del
Espiritu Santo (1 Co. 12:11).

El agua (Juan 4:14; 7:38-39)
El Seiior Jesiis comparé el futuro ministerio del Espiritu con

el agua que brota y fluye de la vida del creyente. Por
consiguiente este emblema significa:

* La vida eterna que surge de lo que anteriormente era un
erial.

» Laabundancia de la “vida mas abundante” que da Cristo.

* El servicio, por cuanto del creyente brotardn rios de agua
viva para otros.

El viento (Juan 3:8; Hechos 2:1-2 [?])

El Seiior ilustré la obra de regeneracién del Espiritu Santo por
medio del viento. El viento indica las diversas caracterfsticas de
la obra del Espiritu Santo en la nueva creacién.

1. Su obra es invisible. Nadie puede ver el viento, si bien se
pueden ver los efectos y los resultados de la accién del viento.
De igual manera, el nuevo nacimiento es invisible en sf mismo,
aun cuando los resultados del mismo en la vida transformada son
perfectamente visibles.

2. La obra del Espiritu es soberana; es decir, alcanza al que €1
desea alcanzar, asf{ como el viento sopla donde quiere (Jn. 3:8).
Ningiin hombre puede reclamar el derecho a que el Espiritu lo
regenere. El Espfritu obra de conformidad con los soberanos
prop6sitos de Dios, segiin su gracia electiva.

3. La obra del Espiritu en el nuevo nacimiento es de cardcter
celestial. El Sefor trazé un contraste neto entre el nacimiento
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terrenal y el nuevo nacimiento, el celestial. Este iltimo es “de lo
alto”. El viento, también, viene de los cielos y sopla sobre la
tierra.

4. El viento es poderoso; como bien lo sabe todo el que ha
tenido ocasién de ver un huracdn. La obra del Espiritu en la
nueva creacién también es poderosa, pero no para la destruccién,
como ocurre con frecuencia en el caso del viento, sino para la
regeneracion.

En el dia de Pentecostés la venida del Espiritu fue
acompaiiada por un ruido como de un poderoso viento que
soplaba. Hechos 2:2 no dice que los discfpulos sintieron el
viento, sino que oyeron un ruido semejante al del viento.

Ninguna persona que estudia la doctrina del Espfritu Santo
debe descuidar los tipos e ilustraciones del Espiritu que hemos
analizado. Con frecuencia sirven para elaborar y dar realce a las
ensefianzas explicitas que sobre el Espiritu Santo contienen las
Escrituras. Servirdn para que el estudiante clarifique la doctrina
para su propia satisfaccién, y al mismo tiempo proporcionan
excelente material de predicacién para presentar la doctrina a los
oyentes.
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El Espiritu Santo con
relacion a la creacion

eneralmente se atribuye a Dios la obra de la creacién, sin

distinguir la funcién particular de cada una de las personas
de la deidad en la misma. Al hablar acerca de la obra de la
creacién las Escrituras generalmente la atribuyen a Dios, aun
cuando en el Nuevo Testamento la creacién se atribuye a Cristo.
Con todo, el Espiritu Santo también tuvo su parte, como lo
declara claramente la Biblia.

LA PRUEBA DEL PAPEL QUE DESEMPENO
EL ESPIRITU EN LA CREACION

La prueba en las Escrituras

1. Génesis 1:2. La obra del Espiritu en la creacién no se
menciona expresamente hasta después de la creacion original
(suponiendo que el v. 1 registra el hecho de la creacién original y
que el v. 2 da comienzo al relato de la restauracién). Desde luego
que, como miembro de la Trinidad, particip6 en el acto original
de creacién de 1:1. Cualquiera que haya sido su parte en ese
momento, aparentemente inclufa algin tipo de funcién
relacionada con el acto de impartir o sostener la vida en la tierra
en esa época.

2, Salmo 33:6. La palabra “aliento” es, desde luego, la
palabra espinitu. Sin embargo, no se puede determinar a ciencia

34
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cierta si se trata de una referencia al Espiritu Santo, por cuanto
no se puede decir que “el aliento de su boca” se refiere
claramente a una persona, y esto sin preguntar si se refiere
claramente a la tercera persona de la Trinidad. Para algunos, no
obstante, se entiende como una referencia al Espiritu Santo.

3. Salmo 104:30. Esta pareciera ser una referencia mds clara
al Espfritu Santo, aun cuando no puede decirse en forma
concluyente que se relaciona con la obra de creacién relatada en
Génesis 1—2. La referencia a los animales marinos en el
versfculo 26 y el uso del vocablo bara’ en el versiculo 30
podrian indicar que se trata del relato de la creacién de Génesis.

4. Isaias 40:12-14. En estos versiculos se relaciona al
Espiritu Santo directamente con la planificacién y la conduccién
del universo.

5. Job 26:13. Si bien algunas versiones traducen ‘“aliento” o
“soplo” (BJ) en lugar de “Espiritu”! , no pareciera haber razén
vélida para no traducir “Espiritu” y para reconocer en el texto
una referencia a la parte que le cupo al Espiritu Santo en la
creacién. Lo tnico que podria debilitar la fuerza del texto es el
hecho de que pudiera tratarse simplemente de la opinién de Job y
no una declaracién de una expresa revelacién divina. La
inspiracién, naturalmente, s6lo garantiza la veracidad del relato.

6. Job 33:4. Este versiculo se refiere a la obra del Espiritu en
la creacién del hombre. Los mencionados versiculos apoyan
suficientemente la participacién activa y clara del Espiritu Santo
en la creacién.

Prueba en base al uso del término Elohim

Si bien Elohim es un plural genuino, no cabe duda de que se
trata de un plural de majestad mds bien que de un plural
numérico; vale decir que habla de la grandeza de Dios, no de su
Trinidad. Se refiere a Dios como la plenitud de la deidad.
Cuando la referencia es al Dios verdadero, generalmente se usa
con otras “partes de la oracién” en el singular. Empero, el

1. La versién de Reina-Valera tiene “espfritu™ (con minuscula): la Versién
Moderna con mayiscula (N. del T.).
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vocablo deja lugar para la revelacién posterior del Nuevo
Testamento sobre la Trinidad, y si bien la revelacién del Antiguo
Testamento no enseiiaba la doctrina de la Trinidad, al mismo
tiempo no la excluia. Por tanto, a la luz de lo que enseiia el
Nuevo Testamento en cuanto a la Trinidad, las muchas
referencias en Génesis 1 que se refieren a Elohim como al
creador incorporan la obra del Hijo y la del Espfritu juntamente
con la del Padre. De este modo, a la luz de la revelacién del
Nuevo Testamento, Elohim constituye una prueba adicional del
hecho de que el Espiritu Santo compartié la obra de la creacién.

L OS DETALLES DE LA PARTICIPACION
DEL ESPIRITU EN LA CREACION

La vida

Esta es la tarea fundamental del Espiritu en muchas 4reas,
incluyendo la de la creacién (cp. Jn. 6:63; 2 Co. 3:6). El Espfritu
imparte vida a la creacién (Sal. 104:30; Job 33:4).

El orden

La creacién tiene orden. Esto se deja ver en las aguas, los
cielos, y la tierra (Is. 40:12), y particularmente en los ordenados
procesos de los cielos (Job 26:13).

La ornamentaci6n

Constituia tarea especial del Espfritu adornar la creacién para
la gloria de Dios (Sal. 33:6; Job 26:13). Por cierto que los cielos
declaran la gloria de Dios, y parecerfa que éste fue uno de los
ministerios especiales de la tercera Persona, en 1o que hace a la
obra de la creacién.

La preservacion

Aun cuando generalmente se asocia a Cristo con la
preservacién del universo (He. 1:3), hay por lo menos una
referencia al papel que desempeiia el Espfritu Santo en esta tarea.
El Salmo 104:29-30 nos habla no solamente del papel que
desempeii6 el Espiritu en la creacién, sino también de su obra de
renovacion.
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E! Espiritu Santo con relacion a la
revelacion y la inspiracion

EL SIGNIFUCADO DE LOS TERMINOS

dsicamente “revelacién” significa la declaracién o el dar a

conocer aquello que hasta ese momento era desconocido. En
relacién con el material registrado en la Biblia, significa declarar
o dar a conocer a Dios, ya que aparte de dicha revelacién Dios
era un ser desconocido para el hombre. La revelacién se refiere
al material que se da a conocer, y no al modo en que se da a
conocer o al producto resultante.

Por otro lado, la palabra inspiracion, cuando tiene su sentido
teolégico, se refiere al producto resultante o sea la Biblia. El
significado comiin de la palabra, sin embargo, es llenar o soplar.
Generalmente comprende la idea de una influencia externa. El
vocablo griego theopneustos, que aparece en 2 Timoteo 3:16,
significa simplemente soplado por Dios, es decir, hace referencia
a la procedencia del soplo, pero no necesariamente al destino del
mismo. En este sentido el concepto se expresarfa mejor con la
palaba “espiracién” mds bien que con el vocablo “inspiracién”.
El versfculo dice sencillamente que la Escritura es producto de
Dios, sin hacer mencién de los medios de que puede haberse
valido Dios para producirla.

La inspiracién biblica se puede definir como el acto de Dios
de dirigir a los autores humanos de modo que, valiéndose de su
propia personalidad individual, compusiesen y registrasen sin

37
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error la revelacién divina destinada al hombre en las palabras de
los manuscritos originales. Dios dirigfa pero no dictaba. Se valié
de autores humanos y en consecuencia también de sus estilos
individuales. El resultado de esta combinacién de paternidad
humana y divina fue la produccién de manuscritos originales sin
error alguno.

Este concepto de la inspiracién da lugar a varias ideas que se
desprenden del mismo.

1. Si la Biblia ha sido inspirada del modo descripto, tiene que
ser enteramente fidedigna. La infalibilidad y un elevado
concepto de la inspiracién son inseparables. Y la Biblia reclama
esto respecto de s{ misma (Mt. 5:17; G4. 3:16).

2. Por lo tanto, la Biblia ha de tener autoridad, porque la
infalibilidad trae aparejada la autoridad absoluta.

3. Un registro inspirado de esta manera tiene que haberlo sido
en palabras y no simplemente en pensamientos, por cuanto no
puede haber comunicacién genuina y precisa del pensamiento si
no es por medio de palabras. El pensamiento sin palabras no es
expresable, y la expresién precisa de pensamientos s6lo puede
lograrse empleando palabras precisas.

Desde luego que no toda la revelacién de Dios estd contenida
en la Biblia. Dios se revelé al hombre mediante los mensajes
orales de los profetas; también se ha revelado en cierta medida
en la naturaleza; y ha sido plenamente revelado en Cristo. Pero Ia
revelacién tiene que ver invariablemente con el material que
Dios ha usado para revelarse, mientras que la inspiracién tiene
que ver con el método por el cual se ha registrado el material que
contiene la Biblia. Por otra parte, la iluminacién se refiere a la
comprension del significado de la revelacién de Dios, sea ella
oral o escrita.

EL AUTOR Y LOS MEDIOS DE LA REVELACION

El instrumento humano principal de la revelacién en el
Antiguo Testamento era el profeta. Aun cuando el profeta no fue
el nico medio de expresién de la revelacién (p. ej., Eva, Cain,
Agar fueron vehiculos de la revelacién), nadie podia
considerarse verdadero profeta a menos que hubiese recibido
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alguna revelacién. En la época del Nuevo Testamento los
apéstoles y las personas intimamente vinculadas a ellos fueron
los principales agentes humanos de la revelacién.

No obstante, en el trasfondo de los instrumentos humanos
estaba el autor de la revelacién, el Espiritu Santo. Pedro,
refiriéndose a la profecia del Antiguo Testamento, declaré que
“los santos hombres de Dios hablaron siendo inspirados por el
Espiritu Santo” (2 P. 1:21). Los agentes eran hombres; la fuente
era Dios; y el autor que inspiraba e impulsaba a los instrumentos
humanos era el Espiritu Santo.

Esta declaracién de Pedro tan completa recibe apoyo de
muchos ejemplos diseminados en la Biblia. Los profetas del
Antiguo Testamento declaran que hablaban por medio del
Espiritu (2 S. 23:2; Ez. 2:2; Miq. 3:8). Ademis, el Nuevo
Testamento atribuye muchas de las Escrituras del Antiguo
Testamento al Espiritu (Mt. 22:43; Hch. 1:16; 4:25). En base a
tales referencias podemos afirmar sin temor a equivocarnos que
el Espiritu Santo tuvo mucho que ver con la proclamacién de la
revelacién de Dios.

Los medios de la revelacién son variados.

1. Hubo revelacion por medio de la palabra hablada. En
muchas ocasiones dicha palabra fue expresada en forma oral y
directa por Dios (Ex. 19:9; 1 S. 3:1-14), mientras que en otros
casos fueron mensajes directos al corazén y la mente del profeta,
quien luego los transmitfa al pueblo. La voz directa de Dios en
las ocasiones mencionadas constituye una vivida advertencia de
que la revelacién es especifica, clara, y en palabras. Por pasajes
tales como Hechos 28:25 en comparacién con Isafas 6:9-10,
resulta evidente que el Espfritu Santo es la persona de 1a Trinidad
que tenia la misién de dar a conocer la revelacién de Dios en
palabras.

2. Hubo revelacion por medio de suefios. Este medio tuvo
expresién muchas veces en los primeros tiempos (Gn. 20, 31,
37, 40—41) y se volverd a usar en el futuro (Joel 2:28-29). En
general no fue el método empleado para la revelacién a los
profetas, pero con frecuencia se usé en relacién con los
paganos.
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3. Hubo revelacion por medio de visiones. En la visién el
agente humano tenfa una participacién més activa que en el
sueiio. El estar dormido no parecia ser tan necesario para recibir
una visién como lo era en el caso del suefio (Gn. 15:1; 46:2; Is.
1:1; 6:1; Ez. 1:3). Y, sin embargo, el receptor de la visién no se
encontraba simplemente despierto como de costumbre, sino que
su alma y sus sentidos parecfan encontrarse en algin estado més
elevado.

4. Hubo revelacion por medio del ministerio del Espiritu a
los escritores del Nuevo Testamento. Antes de que el Sefior Jesus
abandonase la tierra, prometi6 que el Espiritu habria de ayudar a
los discipulos a recordar las cosas que €l les habfa ensefiado (Jn.
14:26).

5. Hubo revelacion por medio de la persona v el ministerio
de Cristo. Esta via de revelacién no tenfa conexién con la obra
del Espiritu, excepto en la medida en que &ste estaba involucrado
en la vida de Cristo.

EL AUTOR DE LA INSPIRACION

Si bien las Escrituras tienen su origen en el soplo de Dios (2
Ti. 3:16), la persona de la Deidad que gui6 a los autores humanos
fue el Espiritu Santo. El resultado de esta operacién divino-
humana fue el texto inspirado de la Biblia. El hecho de que el
Espiritu fue el agente especificamente destinado a llevar a cabo
la obra de la inspiracién de los escritores biblicos se puede
demostrar mediante las siguientes consideraciones:

1. En el Antiguo Testamento hay testigos del hecho de que el
Espiritu hablaba por medio de sus escritores (2 S. 23:2-3). Esta
referencia especifica al Espiritu se ve reforzada por las muchas
referencias al hecho de que el Sefior hablaba por medio de los
hombres. En todas partes en las paginas del Antiguo Testamento
resuena la expresion: “Asi dice Jehova”.

2. El Nuevo Testamento atribuye al Espiritu Santo citas
tomadas del Antiguo Testamento. Cristo, en su discusién con los
fariseos, cit6 el Salmo 110, que fue escrito por David, y le
atribuy6 origen divino por el Espfritu Santo. Cristo dijo: “El
mismo David dijo por el Espfritu Santo: Dijo el Sefior a mi
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Serior: Siéntate a mi diestra, hasta que ponga tus enemigos por
estrado de tus pies” (Mr. 12:36). En conexién con el reemplazo
de Judas, Pedro, citando el Salmo 41, lo atribuy6 a la obra del
Espiritu (Hch. 1:16). Lo mismo ocurri6é con el Salmo 2 cuando
Pedro dirigi6 al grupo en la oracién que se conserva en Hechos
4:24-25. Pablo también citaba el Antiguo Testamento y daba
como autor al Espiritu Santo (Hch. 28:25; cp. Is. 6:9-10). El
escritor de la carta a los Hebreos hizo lo mismo por lo menos en
dos lugares de su epistola (He. 3:7; 10:15-16).

3. La promesa de Cristo indicaba que seria tarea del Espiritu
proporcionar un relato veridico de los acontecimientos de su
vida (Jn. 14:26).

LLA NATURALEZA DE LOS MATERIALES DEL ANTIGUO
TESTAMENTO INCLUIDOS EN LA INSPIRACION

La inspiraci6n plenaria significa, naturalmente, que la
totalidad del libro es inspirada. Con todo, se incluyen en €l
diversos tipos de materiales.

1. Se relatan acontecimientos del pasado desconocido. Al
garantizar la veracidad y la exactitud de los datos del pasado
desconocido, la inspiracién gui6 en la escritura de lo que se dio a
conocer a los autores por revelacién. Incluso en caso de que se
usaran documentos en la compilacién final de los libros, la
inspiracién tenfa la misién de fiscalizar lo que se tomaba de los
documentos existentes. Con todo, es probable que la revelacién
de los acontecimientos relativos al pasado desconocido se hizo
fundamentalmente mediante la revelaci6n directa.

2. Se relatan acontecimientos historicos. Buena parte del
Antiguo Testamento y de los Evangelios entra en esta categoria.
Aqui también la inspiracién garantiza la exactitud de lo que se
registra, y gui6 en la eleccién de los materiales. Adem4s, aunque
se emplearan documentos, no por ello dejaba de ser necesaria la
intervencién del Espiritu Santo (cp. Lc. 1:1-4).

3. Se registran cosas que fueron dictadas. Los diez
mandamientos, por ejemplo, fueron dictados por Dios y Moisés
se limit6 a transcribirlos. Es natural que en las partes dictadas las
caracteristicas individuales de los escritores sean menos
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evidentes. Debe tenerse muy en cuenta que una proporcién
relativamente pequefia de la Biblia entra en la categoria de
material dictado. La doctrina de la inspiracién verbal y plenaria
no es lo mismo que la teoria del dictado.

4. Se registran mensajes proféticos. Aqui se incluyen tanto las
profecias sobre asuntos del momento histérico como también la
prediccién de acontecimientos futuros. En relacién con esto
iltimo, el profeta no siempre entendfa lo que estaba escribiendo,
pero de todos modos su exactitud la garantizaba la obra de
inspiracién del Espiritu Santo (cp. 1 P. 1:10-11; 2 P. 1:21). La
exactitud y veracidad de muchas de las profecfas con sentido
futuro —particularmente las del Antiguo Testamento— pueden
confirmarse ficilmente por su cumplimiento posterior.

5. Se ha conservado literatura devocional. Hay partes de la
literatura devocional, incluidas en la Biblia, que plantean un
problema con relacién a la inspiracién. ;Garantiza la inspiracién
unicamente la exactitud del registro, o hemos de entender que
constituye éste una revelacién del pensamiento y la voluntad de
Dios? ;Cémo podemos estar seguros de que la experiencia
humana que se relata es vélida? La inspiracién, desde luego,
asegura la veracidad de lo expresado, y en la mayoria de los
casos resulta patente que también guié a los autores de modo que
se inscribiesen en la Biblia las experiencias que habrian de servir
para darnos un cuadro verdadero de Dios y de experiencias
vdlidas de las relaciones del hombre con Dios.

LA INSPIRACION DEL NUEVO TESTAMENTO

La prueba de la inspiracién del Nuevo Testamento debe
encararse en forma algo distinta de la del Antiguo Testamento.
Un versiculo como 2 Timoteo 3:16 sin duda incluye todo el
Antiguo Testamento, pero no todo el Nuevo, y tal vez nada. No
obstante, la inspiracién del Nuevo Testamento se comprueba de
la siguiente manera:

. Es autenticada por Cristo. El Sefior colocé el ministerio
profético oral de los que proclamaran el mensaje en su nombre
en un plano de igual autoridad consigo mismo. El mensaje de los
setenta y de los doce (cuando primero fueron comisionados)
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recibi6 dicha autenticacién (Lc. 10:16; Mt. 10:14). Igualmente,
los discipulos recibieron seguridades en cuanto a su autoridad en
el mismo sentido en el aposento alto, poco antes de la muerte de
Cristo (Jn. 13:20). M4s aiin, en la misma ocasién, se les prometi6é
que el Espiritu Santo los ayudaria a recordar después de su
muerte las cosas que Cristo les habia ensefiado (Jn. 14:26). Esa
gran promesa constituye una preautenticacién de lo que mds
tarde estos mismos discipulos habrian de escribir en los libros
del Nuevo Testamento. Dicha promesa fue ampliada de modo
que incluyese no solamente las cosas que Cristo les habia
enseiiado personalmente mientras estaba con ellos, sino también
todo lo que habrifa de revelarles posteriormente después de su
resurreccién y la venida del Espiritu en el dia de Pentecostés (Jn.
16:14). Estos dos versiculos tomados conjuntamente (Jn. 14:26 y
16:14) incluyeron todo lo que se escribié posteriormente en el
Nuevo Testamento con su autoridad y su autenticacién.

2. La afirman los escritores del Nuevo Testamento. Los
escritores neotestamentarios eran conscientes de la autoridad con
que escribian. Parecfan darse cuenta de que, al escribir, estaban
agregindole al conjunto de las Escrituras y que el contenido de
sus escritos tenia igual autoridad.

Por ejemplo, después de haber escrito Pablo a la Iglesia de
Corinto para corregir ciertos errores, declaré: “Si alguno se cree
profeta, o espiritual, reconozca que lo que os escribo son
mandamientos del Sefor” (1 Co. 14:37). Al corregir la
holgazanerfa entre los tesalonicenses dijo: “Si alguno no obedece
a lo que decimos por medio de esta carta, a ése sefialadlo, y no os
juntéis con €1, para que se avergiience” (2 Ts. 3:14). (Véase
también G4.1:7-8 y 2 Ts. 4:2, 15.)

3. La atestiguan los apdstoles con respecto a los escritos de
sus colegas. No sélo tenian consciencia los escritores del Nuevo
Testamento de la operacién de la obra del Espiritu en la
inspiracién de sus propios escritos, sino que atestiguaban lo
mismo con respecto a los demds. Pablo, para demostrar una
cuestién relativa a los ancianos, cité Deuteronomio 25:4 y
Lucas 10:7 en 1 Timoteo 5:18. A ambas citas las denominé
“Escritura”. Pedro dio testimonio del caricter inspirado de los
escritos de Pablo, llamandolos “Escrituras” (2 P. 3:16). Esto lo
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hizo a pesar del hecho de que tuvo que confesar su propia
incapacidad para entender plenamente esos inspirados escritos
paulinos.

4. La da por supuesto el Espiritu Santo por su manera de citar
el Antiguo Testamento. Lo que generalmente se considera un
problema es en realidad una prueba de la inspiracién del Nuevo
Testamento. Por una parte, las férmulas con las que los escritores
neotestamentarios presentan las citas cominmente hacen
referencia a Dios como su autor. Esto es asf aun en el caso de
citas que no se dice que constituyen dichos de Dios en el Antiguo
Testamento, sino palabras de las Escrituras (cp. Mt. 19:4-5; Hch.
4:25; 13:35; He. 1:5-8; 3:7; 4:4). Y s6lo se explica si el escritor
trata a todas las Escrituras como declaracién de Dios.

Por otra parte, a veces las citas del Antiguo Testamento se
personifican, de modo que las acciones de Dios se atribuyen a las
Escrituras (cp. Ro. 9:17; G4. 3:8). Esto s6lo puede ocurrir si, en
su mente, el escritor habitualmente identifica el texto de las
Escrituras con la Voz de Dios. Ademds, el uso de los términos
ley y profetas en referencias que pertenecen a secciones del
canon hebreo que no corresponden ni a la ley ni a los profetas,
constituye evidencia de que se consideraba que todo el Antiguo
Testamento tenia la misma autoridad y valor.

Finalmente, se puede demostrar que los escritores del Nuevo
Testamento citaban al Antiguo Testamento de un modo que
reflejaba la alta estima en que tenian a los textos que utilizaban.
Esto suponia traducir las citas del texto hebreo al griego, y
ninguna traduccién es tan exacta como el original. Cuando se
valfan de la versién griega denominada “Septuaginta”, a menudo
era porque lo que querfan demostrar se reflejaba con m4s
claridad en dicha versién. El descubrimiento de los rollos del
Mar Muerto hace ver la posibilidad de que ocasionalmente la
Septuaginta represente un original hebreo més fiel. En tales
casos, por lo tanto, se justificaba citar de la Sepruaginta antes
que del texto masorético.

El hecho de que frecuentemente los pasajes del Antiguo
Testamento eran parafraseados no presenta ningin problema.
Los escritores tenian la mente llena de las Escrituras, y en estos
tiempos no tenfan comillas para indicar las citas en los escritos.
La inspiracién verbal asegura que en tales casos las palabras
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empleadas en las paréfrasis eran exactamente las que Dios querfa
que se usaran para transmitir su mensaje. En algunos casos las
paréfrasis o los resimenes eran preferibles, para no tener que
hacer citas largas. En todos estos métodos, sin embargo, es el
Espiritu Santo, quien, en ultima instancia, es el autor que,
valiéndose de instrumentos humanos, dirige los escritos a fin de
que todo el mensaje de Dios a los hombres sea conservado. Y el
hecho de que el Espfritu se vali6 de citas libres, y hasta de citas
tomadas de traducciones (LXX), sélo puede tener sentido si
dicho Espfritu es el autor de ambos testamentos.

5. Fue aceptada por la iglesia primitiva. El hecho de que el
canon del Nuevo Testamento fue aceptado por la iglesia, porque
se reconocfa la autoridad apostélica de los libros individuales,
constituye otro testimonio de la inspiracién de dichos libros. Si
bien no hubo acuerdo universal de inmediato, ya para el afio 397
d.C. se habfa llegado a un acuerdo pleno. En efecto, la cuestién
de la canonicidad del Nuevo Testamento no ha ocasionado
ningin problema en la iglesia desde ese momento.

Cierto es que estos principios generales no tratan ejemplos
concretos y pueden no resolver todos los problemas (aunque
probablemente proporcionan alguna solucién a todo problema
que pueda plantearse). No es necesario que el creyente abandone
sus hébitos de investigacién para poder aceptar la inspiracién
verbal y plenaria. Pero al realizar sus investigaciones conviene
que tenga presente las palabras de Warfield: “Todo pasaje no
armonizado permanece como un caso de dificil armonizacién y
no pasa a la categoria de objecién a la inspiracién plenaria.
Puede pasar a la categorfa de las objeciones sé6lo si estamos
dispuestos a afirmar que estamos perfectamente seguros de que
es, bajo cualquier hipétesis concebible en cuanto a su
siguificado, claramente incompatible con la doctrina biblica de la
inspiracién. En ese caso sin duda nos veriamos obligados a
abandonar la doctrina biblica de la inspiracién; pero al hacerlo
también tendriamos que abandonar toda confianza en los
escritores biblicos como maestros de doctrina.”?

2. B.B. Warfield, The Inspiration and Authority of the Bible (Nutley, NJ:
Presbyterian and Reformed Publishing Co.. 1948). p. 220.
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El Espiritu Santo con relacion
al hombre en el Antiguo Testamento

a obra del Espiritu con relacién al hombre en el Antiguo

Testamento no es exactamente igual a la que le corresponde
realizar respecto al hombre de hoy. El dfa de Pentecostés marcé
el comienzo de ciertas diferencias fundamentales, aunque no
debe pensarse que el ministerio del Espiritu fuera més raro o més
esporddico en los tiempos del Antiguo Testamento. Cuando
decimos que el Espiritu vino en Pentecostés no queremos dar a
entender que anteriormente estaba ausente de la escena terrenal.
A partir de Pentecostés comenz6 a morar en los creyentes,
aunque siempre estuvo presente anteriormente.

LA NATURALEZA DE SU OBRA

Su morar selectivo

Al decir selectivo se quiere indicar que en los tiempos del
Antiguo Testamento el Espiritu no moraba necesariamente en
todos los hijos de Dios; no se trataba de una experiencia
universal con su pueblo. Su relacién con la gente estd contenida
en tres palabras.

Primero, se afirma que el Espiritu estaba en (dentro de) ciertas
personas. Faraén reconocié que el Espfritu moraba en José (Gn.
41:38). Podemos cuestionar el que Faraén entendiese esto como
una referencia al Espfritu Santo, pero que se trataba del

46
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ministerio del Espiritu obrando en José resulta claro por
revelaciones posteriores. Se afirma claramente que el Espiritu
estaba en José, y ésta fue la razén por la cual Dios lo eligié (Nm.
27:181). Adem4s se afirma que el Espiritu estaba en Daniel (Dn.
4:8; 5:11-14; 6:3). En todos estos versiculos la preposicién en es
beth en hebreo.

Segundo, se afirma que el Espiritu descendi6é sobre muchos.
La preposicién que se emplea para describir esta relacién del
Espiritu es al (hebreo), y dicha relacién fue experimentada por
muchas personas en los tiempos del Antiguo Testamento (Jue.
3:10; 6:34; 11:29; 13:25; 1 S. 10:9-10; 16:13). ;Existe alguna
diferencia entre la circunstancia de que el Espiritu esté en la
persona y que descienda o venga sobre ella? Probablemente no
se debe inferir ninguna diferencia significativa, excepto que la
idea de descender sobre pareceria indicar el cardcter temporario
y transitorio de la relacién del Espiritu con los santos del
Antiguo Testamento.

Tercero, se afirma que el Espiritu llens a algunas personas.
Esto se afirma de Bezaleel en relacién con sus funciones como
dirigente de los artesanos que debian trabajar en la construccién
del taberniculo (Ex. 31:3; 53:31). Podemos suponer que este
llenar especial para el servicio significaba que el Espiritu moraba
en la persona, o por lo menos que venia sobre ella.

(Qué indican estos ejemplos? Simplemente que, si bien el
Espiritu entraba a morar en ciertos hombres en los tiempos del
Antiguo Testamento, se trataba de un ministerio selectivo, tanto
en lo que se refiere a la eleccién de las personas en las que
entraba a morar como al tiempo que duraba. ;Hay algin modo
sencillo de sintetizar esta relacién del Espiritu? La respuesta es
que si, porque el mismo Seiior la sintetizé cuando les dijo a los
discipulos que hasta ese momento el Espiritu moraba con ellos,
mientras que en Pentecostés y a partir de Pentecostés comenzaria
a morar en ellos (Jn. 14:17). Dos cosas se desprenden con
claridad de esta afirmacién con respecto a la obra del Espiritu en
el Antiguo Testamento:

1. No se trataba de una actividad realizada en forma irregular,
aun cuando estuviese limitada a ciertas personas y aunque la

1. La Versién Moderna dice: *. . . en quien estd el Espiritu .. .” (N. del T.).
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persona no la experimentase en forma permanente. En todo caso,
la palabra “morar” no indica un ministerio irregular.

2. No obstante, se trataba de un ministerio diferente del que
comenzé con Pentecostés, porque el Sefior caracterizé a uno con
la palabra “con” mientras que al otro con la palabra “en”, esta
dltima para lo que se inicié en Pentecostés. Aun cuando en el
Antiguo Testamento hubo claras evidencias de que el Espfritu
vino a morar en algunos hombres, su ministerio no puede
describirse en forma generalizada como un ministerio que
realizaba en los hombres sino més bien con los hombres. En este
contraste entre “con” y “en”’ pueden quedar muchas cosas sin
aclarar, pero esté claro que el contraste existe.

Su misién de contener el pecado

Es evidente que uno de los ministerios del Espfritu en el
Antiguo Testamento era el de refrenar el pecado. Esto lo hizo
desde el momento mismo en que comenzé la historia de la
humanidad (Gn. 6:3). Los mismos nombres y titulos que llevaba
tienen que haber obrado como factor de contencién para el
hombre que lo tenia en cuenta (Neh. 9:20; Sal. 51:11).

La capacitacién para el servicio

Ya hemos mencionado el hecho de que Bezaleel fue
especialmente investido para la tarea de la construccién del
tabernaculo (Ex. 31:3). Esta habilitacién sobrenatural no excluia
sus habilidades naturales sino que se agregaba a ellas. Algunos de
los jueces fueron dotados del Espiritu (Jue. 3:10; 6:34; 11:29). La
fuerza de Sansén fue resultado de la venida del Espiritu sobre €l
(Jue. 14:6). Cuando David fue ungido rey por Samuel “desde aquel
dfa en adelante el Espiritu de Jehov4 vino sobre éI” (1 S. 16:13). El
Nuevo Testamento nos revela que el Espfritu que obraba en los
profetas les daba discernimiento y sabidurfa (1 P. 1:11).

LAS LIMITACIONES DE SU OBRA

Era limitada en su extensién

Los textos biblicos ya mencionados anteriormente indican
claramente que no todas las personas disfiutaban de las ventajas
de que el Espfritu estuviera en ellas o morase en ellas. Ni
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siquiera en Israel se trataba de algo universal. Los que no
pertenecian al pueblo de Israel poco o nada sabfan del ministerio
del Espiritu para con el individuo. El hecho de que el nuevo
pacto prometfa para Israel un ministerio del Espiritu en mayor
medida que la que habfan conocido bajo el antiguo pacto
constituye prueba adicional de que su ministerio para los del
viejo pacto era limitado (Is. 59:21; Ez. 39:29).

Era limitada en su duracién

En la época del Antiguo Testamento el Espiritu Santo podfa
ser retirado de las personas. Sansén fue dotado por el Espiritu
desde lo que se menciona en Jueces 13:25 hasta que Dios retiré
de €l su Espiritu, segin se indica en Jueces 16:20. El Espiritu se
apoder6 de Sadl (1 S. 10:10), si bien posteriormente se retir6 de
é1 (1 S. 16:14). Después de su gran pecado David le rogé a Dios
que no le quitase su Espiritu (Sal. 51:11), oracién que no se
encuentra nunca en el Nuevo Testamento.

En contraste con esta naturaleza temporaria de la relacién del
Espiritu con los hombres en el Antiguo Testamento, el Sefior
prometié que en la época actual el Espiritu nos seria dado en
forma permanente, eternamente: “Y yo rogaré al Padre, y os dar4
otro Consolador, para que esté con vosotros para siempre” (Jn.
14:16). El que el Espiritu venga a morar en forma universal
(siempre que se trate de creyentes) y permanente constituye un
rasgo distintivo de la época actual de la gracia, algo que no se
conocia en los tiempos del Antiguo Testamento.

Era limitada en sus efectos

A pesar de que a los israelitas no se les garantizé el ministerio
universal del Espiritu, todo Israel se beneficié con su ministerio.
Se trataba de un ministerio general a la nacién con el que otros
pueblos no contaban, pero dicho ministerio no incluia el
requisito de que morase en todos los individuos dentro de la
nacién. Versfculos tales como Nehemfas 9:20 e Isafas 63:10-11,
14, indican que dicho tipo de ministerio general existia. Pero al
mismo tiempo el efecto de dicho ministerio no tenia el sentido de
bautizarlos de modo que entrasen a formar parte del cuerpo de
Cristo, como ocurre hoy. El hecho mismo de que el Seiior dijera
que el bautismo del Espiritu era algo para el futuro (Hch. 1:5)
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demuestra que los santos del Antiguo Testamento no conocieron
dicha experiencia. Mds todavia, el Sefior Jesis también declaré
que el poder de una vida llena del Espfritu era algo para el futuro
en relacién con la época de su propio ministerio terrenal (Jn.
7:37-39), lo cual indica que esto también era algo desconocido,
por lo menos universalmente, para los hombres del Antiguo
Testamento.

En sintesis: El Espiritu Santo tenia una misién o ministerio
que cumplir para con el hombre en la época del Antiguo
Testamento. Mds adn, en muchos casos se trataba de un
ministerio generoso. Sin embargo, estaba limitado a ciertos
israelitas (excepto en el sentido general de contener el mal, que
abarcaba a todos los hombres); y, aun cuando es cierto que vino a
morar en algunos hombres, que descendi6é sobre unos y llené a
otros, nada de esto tuvo caricter universal ni permanente, ni
siquiera en Israel. Ademds, hay ciertos ministerios adicionales
que el Espiritu no lleg6 a realizar hasta el dfa de Pentecostés.
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El Espiritu Santo con
relacion a Jesucristo

EL NACIMIENTO DE CRISTO

El agente del nacimiento virginal

El angel Gabriel le anunci6é a Maria que el nifio que le iba a
nacer seria concebido por el Espiritu Santo (Lc. 1:35). A José se
le hizo el mismo anuncio (Mt. 1:20). En otro lugar de las
Escrituras se nos dice que el Padre le preparé un cuerpo a Cristo
(He. 10:5) y que el Hijo adopt6é un cuerpo de carne y sangre
(como si se tratase de un acto de su propia voluntad, He. 2:14).
Por lo tanto, es correcto decir que Cristo fue concebido por el
Espiritu Santo, aun cuando también se diga que Dios es su Padre.

El resultado del nacimiento virginal

El resultado del nacimiento virginal fue la encarnacién. Lo
que se engendré fue la naturaleza humana, no la persona,
porque la segunda persona de la Trinidad siempre existi6. Con
la concepcién de la naturaleza humana se dio existencia al Dios-
hombre, y la humanidad que adquirié fue perfecta. Esto
significa que si bien estaban presentes los componentes de la
humanidad, se trataba de una naturaleza humana sin pecado, y
no meramente una naturaleza humana santificada. Pero la
encarnacién también trajo consigo limitaciones; no limitaciones
de naturaleza moral, sino solamente las limitaciones moral-
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mente neutras que forman parte de lo humano. En otras
palabras, a su humanidad no le faltaba nada que fuera esencial a
la humanidad, pero tampoco tenfa ningiin agregado que no fuera
humano.

LA VIDA DE CRISTO

Cristo fue ungido por el Espiritu

En el Nuevo Testamento el ungimiento se menciona con
relacién a Cristo unicamente en los siguientes pasajes: Lucas
4:18; Hechos 4:27; 10:38; Hebreos 1:9. Esto ocurrié,
probablemente, en el momento de su bautismo, aunque
ungimiento y bautismo no son sinénimos. Tampoco es lo mismo
que la plenitud del Espiritu, cosa que Cristo conocié desde el
momento del nacimiento; pero el ungimiento marcé una nueva
etapa en su ministerio, etapa en la que el poder del Espiritu se
hizo piblicamente manifiesto a través de él. Sirvié para
distinguir al Cristo verdadero de los falsos. El ungimiento tuvo,
por lo tanto, las siguientes caracteristicas en relacién a la vida y
el ministerio de Cristo.

1. El ungimiento de Jesis de Nazaret sirvio para destacarlo
como el Mesias. Pedro se refiri6 a este hecho en la oracién que
pronuncié después de la primera persecucién de los discipulos:
“Porque verdaderamente se unieron en esta ciudad contra tu
santo Hijo Jesus, a quien ungiste, Herodes y Poncio Pilato, con
los gentiles y el pueblo de Israel” (Hch. 4:27). El escritor de la
carta a los Hebreos se refiere también al hecho de que el
ungimiento de Jests tenfa el efecto de senialarlo como el elegido:
“Has amado la justicia, y aborrecido la maldad, por lo cual te
ungié Dios, el Dios tuyo, con 6leo de alegria m4s que a tus
compaiieros” (He. 1:9).

2. El acto de ungir a Jesus le dio el poder necesario para
cumplir su mision profética. En la sinagoga de Nazaret dijo: “El
Espfritu del Sefior estd sobre mf, por cuanto me ha ungido para
dar buenas nuevas a los pobres . . .” (Lc. 4:18).

3. Pedro relacioné el ungimiento de Jesus con su ministerio
de hacer el bien: “C6émo Dios ungié con el Espiritu Santo y con
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poder a Jesds de Nazaret, y c6mo éste anduvo haciendo bienes y
sanando a todos los oprimidos por el diablo, porque Dios estaba
con é1” (Hch. 10:38).

Cristo estaba lleno del Espiritu

Hay dos referencias especfficas al hecho de que el Sefior
Jesucristo estaba lleno del Espfritu. Son éstas:

* Lucas 4:1, que dice que estaba lleno del Espiritu después
de su bautismo.

¢ Juan 3:34, que declara que “no le da Dios el Espiritu con
medida” (VM).

Si bien ninguna de estas dos referencias afirma
especificamente que Cristo fue lleno del Espiritu desde el
momento de su concepcién o nacimiento, se trata de un hecho
que puede deducirse de las profecias del Antiguo Testamento
sobre el Mesias. Por ejemplo, Isafas hablé de la relacién entre el
Espiritu Santo y el Mesias en los siguientes términos: “Y
reposard sobre €] el Espiritu de Jehov4; espiritu de sabiduria y de
inteligencia, espiritu de consejo y de poder, espiritu
deconocimiento y de temor de Jehov4” (Is. 11:2). En otro lugar,
Isafas profetiz6 asi sobre el siervo de Dios: “He aqui mi siervo,
yo le sostendré; mi escogido, en quien mi alma tiene
contentamiento . . .” (Is. 42:1). Versiculos como los mencionados
implican que el ser lleno del Espiritu fue una experiencia
permanente del Mesias, y esto no puede sino significar que lo fue
desde su nacimiento.

Cristo fue sellado con el Espiritu

Cristo mismo declar6 esto, como puede verse en Juan 6:27
(VM). El sello era la marca de su origen celestial y la prueba de
su car4cter de Hijo de Dios.

Cristo fue guiado por el Espfritu

Después de su bautismo, Cristo fue guiado por el Espiritu al
desierto para enfrentar la tentacién de Satands (Lc. 4:1). Su
invariable obediencia a la direccién del Espiritu le permitié hacer
siempre lo que agradaba al Padre (Jn. 8:29).
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Cristo se regocijé en el Espiritu

En Lucas 10:21 se declara que Cristo se regocijé en el Espfritu
Santo (el texto griego agrega la palabra “Santo”. Véase la VM).
Esto constitufa parte del fruto del Espiritu que abundaba en él.

Cristo recibi6 poder por el Espiritu

En la controversia con los fariseos, que los llevé a cometer el
pecado imperdonable, Cristo dijo claramente que El echaba fuera
los demonios por el poder del Espiritu (Mt. 12:28). Surge
entonces la siguiente pregunta: ;Todos los milagros de Cristo
fueron realizados en el poder del Espiritu? O dicho de otro modo:
(Dependfa Cristo del poder del Espfritu para realizar sus milagros
durante su ministerio terrenal? Ademas del caso mencionado en
Mateo 12, lo que escribe Lucas en 4:14-15, y 18 muestra también,
que el poder que tenfa para dar vista a los ciegos y libertad a los
oprimidos era el poder del Espfritu. Esto indicarfa que realizé
numerosos milagros en el poder del Espfritu.

Por otro lado, algunos de los milagros los llevé a cabo con su
propio poder. La curacién de la mujer con el flujo de sangre fue
resultado de su propio poder (Mr. 5:30). El milagro de curar al
paralftico que fue bajado por el techo por sus amigos se atribuye
al “poder del Sefior” (Lc. 5:17ss.). La curacién de la multitud
después de la eleccién de los discifpulos fue resultado de su
propio poder (Lc. 6:19). Cuando nuestro Sefior fue acosado en el
jardin de Getsemani, en respuesta a la pregunta de la multitud
acerca de su identidad, contesté: “Yo soy” (Jn. 18:6). Ante esta
respuesta cayeron en tierra, probablemente como resultado de un
momentédneo destello de su propio poder.

De modo que tenemos declaraciones didfanas de que ciertos
milagros los realiz6 con el poder del Espiritu y otros con su
propio poder. Por lo tanto, una afirmacion acertada de la cuestién
serfa la siguiente: Cristo no se vefa obligado a hacer los milagros
en el poder del Espfritu, pero en determinadas ocasiones asi lo
hizo; en algunos casos se vali6 claramente de su propio poder.

(Qué importancia tienen estos hechos relativos al obrar del
Espiritu en la vida y el ministerio de nuestro Sefior?

1. En primer lugar, el ministerio del Espiritu estaba
relacionado con el desarrollo de la naturaleza humana de Cristo.



El Espiritu Santo con relacion a Jesucristo 55

Si bien su naturaleza divina era inmutable, su naturaleza humana
era susceptible al desarrollo. Por ejemplo, su sabiduria aumentaba
(Lc. 2:52), y aprendi6 la obediencia (He. 5:8). Este desarrollo no
tenia nada que ver con la necesidad de vencer el pecado, porque
él no conocié pecado, ni era tampoco el desarrollo de un cuerpo
que hubiese sido contaminado por el pecado. Pero hubo
crecimiento genuino, y esto tuvo lugar por el poder del Espiritu.

2. El hecho de que Cristo dependia del poder del Espiritu
realza la profundidad de su condescendencia. El hecho de que el
Dios-hombre tuviera que depender del ministerio del Espiritu en
€l es demostracién de las limitaciones de la humanidad.

3. Todo esto constituye una vivida demostracion, también, de
la necesidad que tiene el creyente del ministerio del Espiritu en
su propia vida. Si el Sefior de la gloria no desestimé el ministerio
del Espiritu en su propio caso, ;c6mo podemos nosotros, los
pecadores, aunque seamos redimidos, vivir independientemente
de su poder? Si El dependfa del Espiritu, también nosotros
tenemos que depender de él.

LA MUERTE DE CRISTO

La unica referencia directa en las Escrituras que podria indicar
que el Espiritu Santo tuvo algin lugar en el hecho de la muerte de
Cristo es Hebreos 9:14: *“; Cuénto més la sangre de Cristo, el cual
mediante el Espfritu eterno se ofrecié a si mismo sin mancha a
Dios, limpiard vuestras conciencias de obras muertas para que
sirvdis al Dios vivo?” Desde luego, que podemos suponer que si
el Espiritu Santo lo sostuvo durante su vida, también habria de
sostenerlo durante la agonfa de la muerte. Pero, de todos modos,
Hebreos 9:14 constituye la dnica referencia directa.

Las pruebas de que realmente se trata de una referencia al
Espfritu Santo son como sigue:

* La omisi6én del articulo (literalmente, mediante cspmtu
eterno)! indica que se trata del Espiritu Santo, del mismo
modo en que la falta del articulo en Hebreos 1:2 es un
modo singular de indicar a Cristo.2

1. Cp. version de Besson (N. del T.).
2. Cp. versién de Besson (N. del T.).
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¢ Si no fuera una referencia al Espiritu Santo, se trataria
entonces de que la naturaleza divina ofrece en sacrificio a
la naturaleza humana, cuando la verdad es que la persona
toda de Cristo se ofreci6 a sf misma.

* Teolégicamente es razonable suponer que el Espiritu haya
tenido alguna parte en la muerte de Cristo como la tuvo en
su vida.

Las pruebas de que realmente no se trata de una referencia al
Espfritu Santo, sino m4s bien al espfritu eterno de Cristo dentro
de si mismo, son como sigue:

+ La omisién del articulo mds bien indicaria naturalmente
que no se trata del Espiritu Santo, porque la designacién
Espiritu Santo generalmente lleva el artfculo.

* Si se trata de una referencia al espiritu eterno de Cristo, no
es una referencia a la naturaleza divina que ofrece la
naturaleza humana, sino la persona toda de Cristo que se
ofrece a s{ misma mediante la accién del poder més
elevado que obra en ella. Se trata del propio espiritu
divino de Cristo (como lo demuestra el adjetivo “eterno’)
que ofrece a la persona toda de Cristo.

Como se ve, las pruebas estdn bastante parejas, lo cual hace
que resulte dificil llegar a una conclusién definitiva. Ya sea que
se trate de una referencia al espfritu de Cristo o al Espiritu Santo,
lo que envuelve este ofrecimiento o sacrificio seguird siendo un
misterio inescrutable.

LA RESURRECCION DE CRISTO

Tres pasajes se refieren al tema de la relacién del Espiritu con
la resurrecci6n de Cristo.

Romanos 8:11

La primera referencia se encuentra en Romanos 8:11: *Y si el
Espfritu de aquel que levanté de los muertos a Jesds mora en
vosotros, el que levanté de los muertos a Cristo Jesis vivificard
también vuestros cuerpos mortales por su Espiritu que mora en
vosotros.” No obstante, un estudio cuidadoso del versiculo indica
que “aquel” que levanté de los muertos a Jesis es Dios, no el
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Espiritu Santo. El hecho de que el Espfritu Santo mora en el
creyente constituye una garantfa de la futura resurreccién del
mismo, pero la verdad es que este versfculo no ensefia que el
Espfritu haya tenido parte en la resurreccién de Cristo.

Romanos 1:4

El segundo versiculo relacionado con €l tema es Romanos 1:4:
“Que fue declarado Hijo de Dios con poder, segiin el Espfritu de
santidad, por la resurreccién de entre los muertos.” Pero este
versiculo también resulta dudoso como prueba, porque no estd
claro que “el Espiritu de santidad” sea una referencia al Espfritu
Santo.’ El paralelismo en el pasaje “segin la carne” (v. 3) y
“seguin el Espfritu de santidad” (v. 4) parece indicar que no se trata
de una referencia al Espfritu Santo, sino al propio espfritu divino
de Cristo. Esta cuestién puede estudiarse més detalladamente en
los buenos comentarios, pero, de todos modos, se trata de una
referencia dudosa, en el mejor de los casos, al Espiritu Santo.

Ademés, aun cuando fuera una referencia al Espiritu Santo, el
versiculo 4 no constituye una referencia clara a la resurreccién de
Cristo, sino més probablemente a la resurreccién de los muertos (es
decir, los muertos a quienes Cristo levant6 durante su ministerio
terrenal y cuya resurrecciéon demostraba su deidad). La expresién
estd en el plural, lo cual parecerfa confirmar esta interpretacién.
(Sin embargo, algunos, como Sanday en el International Critical
Commentary, dicen que el plural “los muertos en relacién con la
“resurreccién” hace pensar que podria tratarse de una referencia al
hecho de que Cristo resucité de entre los muertos? ).

1 Pedro 3:18

El tercer versiculo es 1 Pedro 3:18: “Porque también Cristo
padecié una sola vez por los pecados, el justo por los injustos
para llevarnos a Dios, siendo a la verdad muerto en la carne, pero
vivificado en espiritu”. Si bien es concebible que “en el espiritu”
(VHA) (pneumati) podria estar en el caso locativo y por lo tanto
tener el significado de que fue vivificado en su propio espiritu, es
muy posible que se trate del caso instrumental y que signifique

3. Cp. Versién Modema. que tiene *“espfritu” con mindscula (N. del T.).

4. Cp. la VHA: “la resurreccién de los muertos”; por otra parte la VM
dice: “su resurreccién de entre los muertos™ (N. del T.).
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que Cristo fue vivificado por el Espiritu. De ser asf, se tratarfa de
una referencia al Espfritu Santo.

Pero el problema con este versiculo no es tanto el que se trate
de una clara referencia al Espiritu Santo o no; m4s bien el
problema consiste en determinar si se trata de una referencia a la
obra del Espiritu en relacién con la resurreccién de Cristo o su
crucifixién. Si fuera una referencia a la resurreccién entonces el
participio aoristo (*‘vivificado”) expresa la accién subsiguiente a
la del verbo principal (“padeci6”). El padecimiento tuvo lugar
cuando iba a morir; por consiguiente, si “vivificado” se refiere a
la resurreccién, ésa constituye la accién posterior. Ahora bien,
sencillamente el problema es que a menos que el presente
versiculo sea una excepcién, el participio aoristo nunca expresa
una accién posterior a la del verbo principal.> Por lo tanto, si el
participio aoristo tiene su sentido normal, tendria que expresar
una accién contempordnea, y en ese caso la vivificacién se
referiria a algo que ocurrié al mismo tiempo que el padecimiento;
es decir, una vivificacién realizada en la cruz. Resulta dificil
determinar con precisién lo que puede haber significado la obra
del Espiritu en el momento de la muerte de Cristo, pero en base a
este versiculo parecerfa resultar evidente que el Espiritu cumplié
alguna misién de exaltacién en los momentos de la crucifixién.

Por lo tanto, 1 Pedro 3:18 es, en realidad, un versiculo que
prueba lo que decimos en esta parte (“La muerte de Cristo”) de
este capitulo, y tendremos que llegar a la conclusién de que no
existen pruebas concretas de la obra del Espiritu en relacién con
la resurreccién de Cristo.

Resumiendo: Se declara categéricamente que el Espiritu fue el
agente del nacimiento virginal de Cristo; existen muchas
referencias a la obra del Espiritu en la vida de Cristo durante su
ministerio terrenal; hay un solo versiculo que se refiere a la
vivificacién por el Espiritu cuando Cristo estaba por morir
(1 P. 3:18); pero no existen referencias claras que indiquen que el
Espiritu tuvo parte en la resurreccién de Cristo. Desde luego, el
Espiritu Santo est4 incluido en todas las actividades de la Trinidad
y, por lo tanto, en la parte que pudiera haberle cabido a ésta en la
resurreccion.

5. A.T. Robertson, A Grammar of the Greek New Testament (Nueva York:
Harper & Brothers, 1923). pp. 861-864.
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El pecado contra el Espiritu Santo

n varias oportunidades se le acusé al Sefior Jesus de echar

demonios con la ayuda del poder del principe de los
demonios, Satanas. Asi ocurrié cerca de Capernaum (Mt. 9:34);
ocurrié también en Perea o en Judea (Lc. 11:14-23); pero el
ejemplo clésico es el de Galilea que se relata en Mateo 12:22-32
y Marcos 3:22-30.

LA CONTROVERSIA RELATIVA AL PECADO

La causa de la controversia (Mateo 12:22-23)

La controversia comenzé cuando el Sefior sané a un hombre.
El caso era dificil porque el hombre era ciego y mudo (lo cual
probablemente inclufa la sordera) y todo ello porque estaba
poseido por un demonio. Semejante combinacién de males hacfa
que su caso le resultara de curacién imposible a un exorcista, ya
que no podia comunicarse con una persona ciega, sorda y muda.
Por tanto, la curacién efectuada resultaba tanto mis sorprendente.
Ademds, todos sus males fueron curados de inmediato. Como
resultado, la gente estaba asombrada y decian que Jesis era el
Hijo de David. Al decir esto estaban reconociéndolo como el
Mesias. Y esto fue lo que despert6 la reaccién de los fariseos.

La acusaciéon (Mateo 12:24-29)

De modo que los fariseos lanzaron su acusacién contra Jests.
Lo que dijeron fue sencillamente esto: Satands estd com-
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placiendo a su amigo Jesus, para lo cual expulsa demonios de los
hombres; ;quién va a querer seguir a una persona que es amiga
de Satanés, como evidentemente lo es Jesis?

La respuesta de Jesis consta de tres partes (vv. 25-29):

1. Un reino o una casa que estin divididos contra s{ mismos
no pueden perdurar. En otras palabras, Satanis no va a destruir
su propio reino (aunque podria ocurrir que permitiese que los
exorcistas judfos expulsaran demonios con el fin de confundir,
esto no serfa igual a la divisién neta que estaba ocasionando la
obra de Jesus de expulsar demonios de los hombres).

2. La acusacién de que en el caso de Jesis habfa intervencién
diabdlica era absurda porque los fariseos reconocfan que los
exorcistas judios no expulsaban demonios por el poder de
Satands. Aparentemente, no todos los exorcistas eran
engaiiadores y tenfan éxito en algunos casos, pero el hecho de
que tantas personas acudieran a Jesus con ese fin indica que no
siempre tenfan éxito.

3. La dnica conclusién légica que se puede deducir de los
hechos es que habia llegado el reino de Dios; y el mismo hecho
de que Cristo habfa comenzado a atar a Satands, arrebatdndole
sus victimas, demuestra que el reino habfa llegado (vv. 28-29). Y
el poder con que Cristo realizaba estas liberaciones era el poder
del Espfritu de Dios.

LA NATURALEZA DEL PECADO
Este pecado tiene tres caracteristicas:

1. Estaba dirigido contra el Espiritu Santo (Mt. 12:31-32).
Los fariseos se habfan puesto del lado de Satands cuando
acusaron a Jesiis de estar asociado con €l. La acusacién no estaba
dirigida contra Cristo simplemente, sino contra el Espfritu por
cuyo poder Cristo sacaba los demonios. {Qué quiso decir el
Seifior, por tanto, cuando declaré que un pecado contra el Hijo
del Hombre tiene perdén, pero no un pecado cometido contra el
Espiritu? Quiso decir que los hombres pueden no entender su
ministerio y que, si bien esto mismo resultaba deplorable, se
podfa perdonar. Pero por ninguna razén debfan haber dejado de
comprender lo que era el poder del Espfritu, porque dicho poder
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ya era conocido en la época del Antiguo Testamento. No era
posible que no comprendieran el poder del Espfritu, y que
siguieran prefiriendo las tinieblas a la luz y las obras de Satan4s
a las de Dios, y esperar ser perdonados.

“Pero es que existe la posibilidad de una oposicién a la
influencia divina, tan persistente y deliberada —como
consecuencia de una constante preferencia por las tinieblas antes
que la luz— que el arrepentimiento, y por lo tanto el perdén, se
vuelve imposible. La eficacia de la gracia divina se mantiene
inalterable, pero el pecador se ha colocado en tal posicién que su
efecto en €] queda excluido. La gracia, como la comida corporal,
puede ser rechazada hasta que se pierde la capacidad para
recibirla. Lo que Cristo hace es advertirles a los fariseos que
ellos se encuentran peligrosamente cerca de esa situacién. Contra
los dictados de la razén y la justicia, deliberadamente habfan
tratado como diabdlica una obra de la méis sorprendente
misericordia y bondad.!

2. Lo determiné una situacion especial. El hablar contra el
Espfritu Santo no era mera cuestién de pecar con la lengua. El
pecado de los fariseos no era simplemente de palabras; no se
trataba sencillamente de la blasfemia que brotaba de sus labios.
Las palabras revelaban lo que encerraba sus corazones; sus
palabras mostraban su condicién desesperadamente perversa.
Ademas, la extrema perversidad de su estado se destacaba contra
una luz sumamente brillante: la presencia personal de Cristo y
los milagros que realizaba. Se trataba de pecado cometido en su
misma presencia. Para cometer este pecado especifico la
presencia de Cristo en la tierra era necesaria; por tanto, resultarfa
imposible hoy dfa reproducir dicha situacién en forma idéntica.
No obstante, no sé6lo es posible demostrar la misma perversidad
de alma al rechazar el poder de Dios hoy dfa, sino que
efectivamente asf ocurre todos los dias. En los tiempos de Jesis
el pecado imperdonable consistfa en atribuir a Satands las obras
del Espfritu de Dios, y rechazar las evidencias de su poder en
cualquier época es también cometer un pecado imperdonable.

1. Alfred Plummer. An Exegetical Commentary on the Gospel According to
S. Marthew (Londres: Scott. 1909), p. 179.
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3. Era una condenacién eterna para el alma (v. 32). Tal
rechazo —evidencia de un corazén endurecido— jamas puede
perdonarse; no porque Dios retire su gracia, sino porque el
hombre se retira de todo contacto posible con Dios. El perdén,
en tales circunstancias, no podré recibirse jamds en esta época, y
por tanto, en ninguna otra, ya que el destino eterno del hombre se
determina en la vida presente.

EL REMEDIO PARA EL PECADO

Mientras el hombre respire, se le puede perdonar cualquier
pecado. En esa oportunidad, Cristo mismo puso en claro que lo
que habfa que hacer era ponerse de su lado (v. 30). Esa
declaracién contiene una invitacién, incluso para los mismos
fariseos, que tan tenazmente se le oponian, a que se pasasen a su
propio bando. Ellos, y no el Seiior, impedfan que esto ocurriese.
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La gracia comiin

Definicién

a “gracia comun” es el favor inmerecido de Dios para con

todos los hombres desplegada en el cuidado general que les
dispensa. La gracia comin se concreta en tres esferas de
actividad.

Primero, estd la obra providencial general de Dios en el
mundo. La obra de sustentacién, por ejemplo, es una instancia de
ella. La provisién de lluvias y de las estaciones fructiferas
constituye otro ejemplo.

Segundo, la gracia comiin se deja ver en otra esfera (algo més
restringida que la primera) en la limitacién del mal. Esto
constituye en forma especial la obra del Espiritu, aun cuando las
otras personas de la Deidad también estdn comprometidas en
dicha actividad, para lo cual emplean diversos medios.

Tercero, en Juan 16:7-11 hay otro ministerio del Espiritu que
constituye la esfera més restringida de la gracia comin, porque
no lo experimentan todos. Sin embargo, puede ser clasificada
como un ejemplo de la gracia comin por el simple hecho de que
no es algo que estd limitado a los redimidos. Por otro lado, la
obra del Espiritu que se describe en Juan 16 podria clasificarse
independientemente como un ministerio especifico del Espiritu,
y no como un ejemplo de la gracia comun.

63
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DESCRIPCION

Las cosas buenas

Sin discusion, la gracia comiin consiste en la actividad general
de Dios de proveer cosas buenas al hombre, como también la
restriccién del pecado en el mundo por medio del Espfritu (ya
sea que incluya o no el ministerio de Juan 16). Si bien el hombre
es un ser totalmente depravado, no ha sido totalmente
abandonado por Dios. La depravacién total significa la falta de
méritos del hombre ante Dios, pero no significa que el hombre
no sea capaz de realizar obras buenas o de aceptar'y apreciar lo
bueno. Significa simplemente que, por mis que intente, el
hombre no puede hacer méritos ante Dios. Mientras tanto, Dios
sigue ofreciéndole al hombre muestras de su compasién y su
benignidad. Muchas de ellas son bendiciones naturales que Dios
manda a todos los hombres. Algunas que se dan libremente a
todos por igual son las siguientes:

* La bondad de Dios. “Bueno es Jehova para con todos, y
sus misericordias sobre todas sus obras” (Sal. 145:9).

» Sol y lluvia. *. .. hace salir su sol sobre malos y buenos, y
que hace llover sobre justos e injustos” (Mt. 5:45).

* La benignidad de Dios. “. . . porque €l es benigno para
con los ingratos y malos” (Lc. 6:35).
* Los frutos de la tierra. *. . . si bien no se dej6 a sf mismo

sin testimonio, haciendo bien, ddndonos lluvias del cielo y
tiempos fructfferos, llenando de sustento y de alegrfa
nuestros corazones” (Hch. 14:17).

* La provisién de un Salvador. . . . esperamos en el Dios
viviente, que es el Salvador de todos los hombres,
mayormente de los que creen” (1 Ti. 4:10).

Todos los hombres, y no solamente los creyentes, se
benefician con estas bendiciones conferidas universalmente, y
Dios las da en su gracia con el fin de procurar conducir al
incrédulo al arrepentimiento. “;O menosprecias las riquezas de
su benignidad, paciencia y longanimidad, ignorando que su
benignidad te gufa al arrepentimiento?” (Ro. 2:4).
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La contencién del pecado

Dios se vale de muchos medios para contener el pecado. Esta
tarea de contencién le corresponde al Espfritu Santo (Gn. 6:3), si
bien algunas veces se emplean intermediarios como los profetas
(Is.63:10-11), o los gobiernos (Ro. 13:1-4).

El pasaje més detallado que se refiere a esta actividad se
encuentra en 2 Tesalonicenses 2:6-7: “Y ahora vosotros sabéis lo
que lo detiene, a fin de que a su debido tiempo se manifieste.
Porque ya estd en accién el misterio de la iniquidad; s6lo que hay
quien al presente lo detiene, hasta que €] a su vez sea quitado de en
medio.” La cuestién central en estos versiculos es la identificacién
del que detiene, no el hecho claro de la restriccién en sf. En el
versiculo 6 “lo que lo detiene” es un participio neutro con articulo
neutro. En el versiculo 7, “quien . . . lo detiene” es un participio
masculino con articulo masculino. Ademés, Pablo dice que los
tesalonicenses sabfan qué era lo que detenfa (v. 6). También resuita
evidente que el que detiene es mucho méas poderoso que Satanis,
quien es el que da poder al Hombre de Pecado. De otro modo, el
que detiene no podrfa contener el mal. Los hechos que se
desprenden del texto son, por tanto: que lo que detiene es un
principio, que el que detiene es una persona, que la identidad del
mismo les es conocida a los lectores de la carta, y que el poder del
que refrena tiene que ser mayor que el poder de Satan4s.

La mayorfa de los comentaristas identifican al que contiene
con el imperio romano de la época de Pablo.! Se admite, sin
embargo, por quienes sostienen este punto de vista, que el que
detiene no es simplemente el imperio romano sino la autoridad
polftica en general, porque es evidente que el Hombre de Pecado
no hizo su aparicién antes del final del mencionado imperio. El
referido punto de vista en relacién con la autoridad polftica tiene
apoyo en la propia afirmacién de Pablo de que los gobiernos han
sido instituidos por Dios con el fin de que contribuyan a detener
el mal (Ro. 13:1-7). No obstante, es preciso reconocer que los
gobiernos no siempre cumplen dicho propésito y, més ain, que
ningin gobiemno, ni todos los gobiernos juntos son més fuertes
que Satanéds mismo.

1. Cp. George G. Findlay, “Thessalonians™, Cambridge Greek Testament
(Nueva York: Cambridge University Press, 1904), pp. 177-179.
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Otras sugerencias con relacién a la identidad del que detiene
incluyen a Satands (s6lo que 2 Tesalonicenses 2:7 anula esta
interpretacién), algin dngel poderoso (s6lo que Judas 9 hace ver
la impotencia del arcéngel frente a la oposicién de Satanss), o la
falta total de identificacién definida. A veces se asegura que
Pablo mismo no sabfa a ciencia cierta. Sin embargo, ;cé6mo
podian saberlo los tesalonicenses si Pablo no se lo dijo (2 Ts.
2:5-6)? Se afirma con mayor frecuencia que, si bien Pablo y sus
lectores lo sabian, los que leemos la carta hoy en dfa no tenemos
c6mo saberlo.

En dltima instancia, la decisién en cuanto a la identidad del que
obra como refrenador se ha de tomar en base a la respuesta a la
siguiente pregunta: ;Quién tiene el poder necesario para enfrentar
victoriosamente a Satands? La respuesta obvia, y la unica que
cuadra, es la de que dnicamente Dios tiene el poder necesario. Por
lo tanto, el que detiene ha de ser Dios. Siguiendo este punto de
vista, el neutro en el versfculo 6 nos harfa pensar en el poder de
Dios en general, y el masculino en el versiculo 7 serfa una
referencia a la persona de Dios. Si el que refrena pudiera
identificarse m4s claramente como la tercera persona de la Deidad
(en conformidad con Gn. 6:3), en ese caso podriamos decir que el
neutro pudo haberse usado simplemente porque el vocablo Espiritu
es neutro en griego. Luego el masculino indicaria la personalidad
del Espiritu (como en Jn. 15:26; 16:1-14; Ef. 1:13-14). En realidad
es imposible identificar al que refrena con otro que no sea Dios. Es
indudable que se vale de los gobiemnos, de dngeles elegidos, de la
Biblia, de la iglesia, y de otros medios para contener el mal; pero el
poder ultimo que estd en la base de toda esa poderosa accién
refrenadora no puede ser otra cosa que el poder de Dios y la
persona de Dios. El que Pablo se esté refiriendo al Espfritu Santo
en el pasaje que estamos considerando es cuestién discutible, pero
de todos modos esto no modificarfa la argumentacién.

En algunos casos Dios retira su accién refrenadora contra el
pecado y deja que los hombres sigan su propio curso, con el
resultado de que su pecado los arrastra hacia una impiedad y una
corrupcién totales (Ro. 1:24, 26, 28). Pero incluso esta manera
de obrar de Dios nos est4 indicando que, hasta que los entregé a
que siguiesen su propio curso de accién, El los estaba refrenando
en forma activa y positiva.
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plena hasta que €] mismo fue levantado de los muertos y hubo
ascendido para ocupar su lugar de honor y gloria. Ahora el
Espiritu puede convencer a los hombres de que Jesis es el
Salvador justo que justificard a los que confian en €.

También el Espiritu ofrece pruebas palpables de juicio. Esto se
refiere al juicio que se cernird sobre todos los incrédulos, y la
prueba de que habrd un juicio futuro la constituye el hecho de
que Satands ha sido ya juzgado (Jn. 12:31; 16:11). El Espiritu
Santo convence a los hombres de que el mismo juicio a que se
vio sometido Satands caerd sobre ellos, si insisten en rechazar a
Cristo.

El orden del pecado, la justicia, y el juicio, tiene sentido
légico. El hombre necesita saber el estado de pecado en que se
encuentra, luego necesita que se le demuestre la justicia del
Salvador que puede salvarlo del pecado, y finalmente necesita
que se le recuerde que, si bien se niega a recibir a dicho
Salvador, tendrd que enfrentar un juicio incontestable sin
esperanza de otra cosa que no sea la condenacién.

Cuando el Espfritu Santo realiza esta tarea de convencer,
como complemento de la predicacién del evangelio, todo el que
oye el mensaje recibird la luz necesaria para comprender que el
mensaje es cierto. El ministerio del Espfritu no garantiza, sin
embargo, que todos los que oyen dardn un paso adelante para
aceptar la verdad. La aceptacién implica la obra de la
regeneracién; la iluminacién implica unicamente la tarea de
demostrar adecuadamente la verdad del mensaje. Pero esto
iltimo es también de cardcter sobrenatural.

DEFICIENCIAS

La gracia comiin es, naturalmente, deficiente en comparacién
con la gracia eficaz. Mientras que la gracia comin proporciona
buenas dddivas a todos los hombres de parte de Dios, no incluye
el don de la presencia y la plenitud del Espiritu, por ejemplo. Si
bien la gracia comin incluye la actividad de refrenar el mal, no
proporciona al hombre ni la regeneracién ni la gracia de la
santificacién. Mientras que la gracia comiin le muestra al hombre
la validez del mensaje evangélico, no ofrece la garantfa de que
todos los que lo oyen van a aceptar a Cristo como Salvador.

No obstante, el hecho de que Dios suministra esta gracia
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comiin a la humanidad debiera ser motivo de agradecimiento de
nuestra parte. Esta gracia es la que hace que nos resulte més
agradable el vivir en este mundo malo. Nos muestra algo del
amor, la paciencia, y la longanimidad de Dios para con todos los
hombres. Es porque €l convence a los hombres de la verdad de
nuestro mensaje que nosotros podemos predicarlo con poder y
convencimiento. En pocas palabras, la existencia de la gracia
debiera impulsamos al agradecimiento por todas las bendiciones
generales que recibimos de €l, y al mismo tiempo llevarnos a
depender del ministerio del Espiritu para fortalecer nuestro
testimonio.
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La gracia eficaz

DEFINICION DE LA DOCTRINA

a gracia! eficaz es aquella obra del Espiritu Santo que, en

forma efectiva, impulsa a los hombres a creer en Jesucristo
como Salvador. Por supuesto que estd comprendido aquf todo
el concepto de los propésitos soberanos de Dios, razén por la
cual aquélla constituye una de las doctrinas mds importantes de
la Palabra. Al mismo tiempo es un tema sumamente practico,
por cuanto, si se lo entiende correctamente, proporciona la
perspectiva adecuada para toda la obra de la evangelizacién.

DESCRIPCION DE LA DOCTRINA

Por su misma definicién la gracia eficaz es efectiva. En esto
se diferencia de ciertos aspectos de la gracia comin, porque a
éstos se los puede rechazar o, por lo menos, no reconocerlos
como de Dios. Naturalmente que la gracia eficaz no excluye la
necesidad del acto humano de creer. Es, justamente, tarea del
Espiritu mover a los hombres a que crean; en consecuencia,
puede decirse que ningin hombre se salva contra su propia
voluntad. No se trata de algo que se realiza aparte de la voluntad
humana, pero si garantiza un actuar efectivo sobre dicha
voluntad, que la mueve sin forzarla.

Estrictamente hablando, la gracia eficaz es un acto y no un

1. Para un estudio detallado de la gracia de Dios, véase La gracia de Dios
por Charles C. Ryrie (Grand Rapids: Editorial Portavoz, 1979).
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proceso. Puede venir precedida de cualquier cantidad de
procesos que encaminan al hombre hacia el punto en que debe
decidirse, pero el acto de tomar la decisién es obra de la gracia
eficaz. La gracia comin precede e incluye muchos actos y
procesos, pero siempre y cuando siga a ella la gracia eficaz,
esta dltima constituye el acto culminante en el momento de
creer.

DEFENSA DE LA DOCTRINA

El apoyo biblico para la doctrina en cuestién se basa en el uso
de la palabra “llamamiento”. En muy pocos casos se refiere ella
a una invitacién general a los elegidos y a los no elegidos por
igual (cp. Mt. 22:14 y probablemente Mt. 9:13). En la gran
mayoria de los casos se refiere al llamamiento efectivo que
culmina con la salvacién. De versiculos tales como Romanos
1:1; 8:28; 1 Timoteo 6:12; 2 Pedro 1:3, 10 resulta claro que el
llamado no es simplemente una invitacién general, sino esa obra
misteriosa pero efectiva de Dios por medio del Espiritu Santo
que conduce al hombre a una fe salvadora en Cristo Jesds. Para
quienes no son llamados de este modo efectivo, el evangelio
sigue siendo locura (1 Co. 1:21-25).

La justificacién teolégica de la doctrina se relaciona en forma
vital con la doctrina del pecado. Si el hombre no puede por si
mismo acercarse a Dios, es evidente que necesita ayuda efectiva,
ayuda que puede suministrarsela la gracia eficaz. Si el pecado ha
afectado al hombre de tal modo que se ha hecho esclavo del

" pecado y, por consecuencia, incapaz de hacer lo que agrada a
Dios para la salvacién eterna (Ro. 6:20-23), la salvacién del
hombre requiere la intervencién de la obra del Espfritu con un
llamado efectivo al pecador. Sin esta accién del Espiritu el
hombre no podria responder en la medida necesaria para ser
salvo, y la prueba de ello estd en las abundantes evidencias del
camino descendente que toma el hombre cuando rehusa hasta los
beneficios de la gracia comiin (Ro. 1:24-32). La negacién de la
gracia eficaz es producto generalmente de una doctrina débil o
inadecuada del pecado.
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DIFICULTADES DE LA DOCTRINA

Es contraria al esfuerzo humano

Darfa la impresién de que la gracia que es efectiva impediria
todo esfuerzo humano; més ain, serfa contraria al esfuerzo
humano. Sin embargo, Dios no ha eliminado la necesidad de
creer, y aunque este acto constituye mds bien una
responsabilidad humana antes que un esfuerzo humano, es, no
obstante, la parte que le compete al hombre para hacer que la
gracia eficaz sea efectiva. Por incomprensible que pueda
parecernos esto, sigue siendo cierto que nuestra salvacién
depende de que confiemos en Dios (cp. Jn. 6:37).

Es contraria a la responsabilidad humana

Si la gracia eficaz es necesaria para la salvacién, y si sélo
Dios puede suministrar tal gracia, luego Dios no nos puede hacer
responsables si rechazamos al Salvador. Dicho razonamiento
contiene dos falacias. La primera es la de que ningiin hombre
tiene derecho a exigir la gracia de Dios para sf y, por tanto,
ningin hombre puede cuestionar el hecho de que se le otorgue a
algunos y a otros no. La unica posicién que cuadra al hombre es
la de asombrarse de que alguien sea salvo, y no de que alguien se
pierda.

Segundo, dicha manera de razonar olvida el hecho de que en
todos los casos en que no se experimenta la gracia eficaz, sin
embargo se recibe la gracia comin. Si bien la gracia comin no
tiene poder para regenerar, ella es suficiente para revelar a Dios,
y para condenar, Si no se recibe y reconoce dicha revelacién
como procedente de Dios. Por ejemplo, si le ofreciésemos un
d6lar a la persona que sabemos que necesita cien, y en
consecuencia nos rechaza el délar que le hemos querido regalar,
con toda justicia considerariamos que no valdrfa la pena tratar de
ayudarlo més. Si, por el contrario, el hombre necesitado acepta
nuestro délar agradecido, tal vez intentarfamos hacer algo més
por €l. El délar no servirfa para solucionar su problema, pero si
lo rechaza, aquello constituye motivo suficiente para condenarlo.
Ese d6lar es como la gracia comiin: ella no puede salvar, pero sf
puede condenar si uno la rechaza.
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Es contraria al juego limpio

Como ocurre con los casos anteriores, este argumento es falso.
El que es capaz de acusar a Dios de falta de honradez ha
olvidado que ningin hombre, ni siquiera €l mismo, puede
exigirle nada a Dios, incluyendo aquf la gracia que estamos
considerando. También ha olvidado que si rechazamos las
muchas evidencias que proporciona la gracia comin, nos
echamos encima el veredicto de “;Condenado!”, y libramos a
Dios de toda obligacién (jen caso de que la tuviera!) de
proporcionarnos més de su gracia.

EXIGENCIAS DE LA DOCTRINA

Dios no otorga su gracia eficaz en forma caprichosa y sin
prop6sito. Y su prop6sito no consiste tinicamente en iluminar,
regenerar, y volver al pecador a la comunién consigo mismo,
sino principalmente en acarrear gloria para s{ mismo mediante
esta operacién de la gracia. Es su intencién la de que los
pecadores que han sido objeto de la gracia eficaz anuncien “las
virtudes de aquel que [los] llamé de las tinieblas a su luz
admirable” (1 P. 2:9). Dios recibe gloria a través de la gracia
eficaz que se pone de manifiesto en la vida del pecador redimido.
La gran manifestaciéon de alabanza que se refiere a los
inescrutables caminos de Dios en Romanos 11:33-36 est4
seguida inmediatamente por un ferviente llamado a la vida
dedicada. La gracia debe invariablemente impulsar al servicio de
ese Dios que en forma tan completa y gratuita ha concedido esa
gracia a hombres pecadores, inmerecedores de ella, y
completamente impotentes para resolver su propia situacién. La
gracia exige dedicacion.
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La regeneracion

EL SIGNIFICADO DE LA REGENERACION

be]icamente la palabra “regeneracién” (paliggenesia)
aparece sélo dos veces en el Nuevo Testamento (Mt. 19:28 y
Tit. 3:5). En la primera cita se usa como una descripcién del
milenio, donde el Hijo del Hombre se sentard en el trono de su
gloria. En la segunda, la relacién es con el logro de nuestra
salvacién “por el lavamiento de la regeneracién”. Desde el
momento que el término significa nacer de nuevo, otros
versiculos que se refieren al nuevo nacimiento también resultan
relevantes para la consideracién de la doctriria.

Teolégicamente, el vocablo sirve para expresar el acto de
Dios por el que se imparte vida eterna. Frecuentemente se
identifica erréneamente la regeneracién con la conversién, la
santificacién, y la justificacién, o se considera éstas como partes
integrantes de aquélla. Los que sostienen que el agua del
bautismo regenera al nifio hacen de la regeneracién una etapa
preparatoria de la conversién. Si la comparamos con la
conversion, la regeneracién es obra de Dios mientras que la
conversién es la parte humana.

LoOS MEDIOS DE LA REGENERACION

Las Escrituras enseiian claramente que la regeneracién es un
acto de Dios. Esto lo indican afirmaciones directas (Jn. 1:13),
tanto como otras declaraciones que unen la regeneracién a la
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resurreccién espiritual como un acto exclusivo de Dios (Jn. 5:21;
Ro. 6:13; 2 Co. 5:17). Ademas, el hecho de que se indica que el
nuevo nacimiento viene de arriba comprueba que se trata de algo
que es obra divina (Jn. 3:3). Es, de modo especial, la obra del
Espiritu Santo de Dios (Jn. 3:3-7; Tit. 3:5). Un concepto
adecuado del pecado y de sus tremendos estragos sirve para
reforzar la conclusién de que la regeneracidn tiene que ser de
Dios y que no puede lograrla el hombre por si solo. Por tanto, el
medio idéneo para la regeneracion es la obra del Espiritu Santo
de efectuar el nuevo nacimiento en el hombre.

La fe no constituye un medio para obtener la regeneracién, si
bien es el requisito humano que hace posible que el Espiritu
opere el nuevo nacimiento. Aun cuando la fe estd intimamente
asociada al nuevo nacimiento, ambas ideas son distintas, puesto
que la primera es responsabilidad humana y se canaliza por el
hombre, mientras que la segunda es obra de Dios. Ambas cosas
suceden simultineamente; el intento de colocar la regeneracién
antes de la fe, con el argumento de que el hombre no regenerado
no puede creer, es una cuestiéon puramente académica pero de
ningiin modo cronolégica.

Aunque la palabra de Dios también estd intimamente asociada
con la regeneracién, tampoco constituye de por si un medio de
regeneraciéon (cp. 1 P. 1:23; Stg. 1:18). La Palabra de Dios es
necesaria para que el hombre pueda darle un contenido adecuado
a su fe y para que pueda saber qué es lo que tiene que creer.
Pedro y Santiago, al incluir la referencia a la Palabra de Dios con
relacion a la regeneracion, ponen de manifiesto simplemente que
la Palabra de Dios (como la fe) tiene parte en el proceso integral
por el cual Dios otorga el nuevo nacimiento a los hombres.

Ni siquiera la gracia eficaz es medio de regeneracién. La
gracia obra en forma simultdnea con el acto del nuevo
nacimiento y es necesaria para que el mismo se realice, pero no
es lo mismo. La regeneracién es el acto de Dios que produce el
nuevo nacimiento, y aunque los factores previos que conducen a
€l pueden representar mucho tiempo y muchos procesos, el acto
del nuevo nacimiento es en si instantidneo y obra de Dios
inicamente.
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LO QUE CARACTERIZA A LA REGENERACION

Es instantdnea

Como se ha indicado, la regeneracién no es un proceso, aun
cuando las etapas que la preceden pueden serlo. En otras
palabras, muchos factores y circunstancias pueden conducir al
hombre a la conversién, pero el acto del nuevo nacimiento es, en
si mismo, instantdneo. Esto lo demuestra el uso de los tiempos
aoristos que se emplean en los pasajes sobre la regeneracién,
tales como Juan 1:13 y Juan 3:3, 5, 7. El tiempo aoristo expresa
un evento méis bien que un proceso, y en razén de que se lo
emplea para hacer referencia a la regeneracién, llegamos a la
conclusién de que la regeneracién es un acontecimiento y no un
proceso. En otros pasajes que se refieren a la regeneracién se
emplea el tiempo perfecto griego (como en 1 Jn. 3:29; 3:9; 4:7;
5:1, 4, 18). El tiempo perfecto también lleva en sf la idea de un
acto iunico, decisivo, inicial (como el aoristo) pero agrega
también la idea del resultado duradero que sigue de ese acto
instantdneo de la regeneracién.

No se basa en la experiencia

El diccionario define la palabra “experimental” diciendo que
es lo “que se deriva de la experiencia o le es pertinente”. Desde
luego que, en el sentido de que la regeneracién es pertinente con
relacién a la experiencia, tiene su aspecto experimental. Pero en
el sentido de que no se basa en la experiencia se trata de una obra
de Dios no experimental, que no se basa en la experiencia, ni se
deriva de ella. Este sentido de lo no experimental (es decir, de
que algo no se basa en la experiencia humana, o no se deriva de
ella) es bastante comiin en la terminologfa teolégica, y es en este
sentido que decimos que la regeneracién no es experimental.

Mas, si la regeneracién no es experimental, jacaso no cabria
argumentar que los nifios pueden ser regenerados tanto como los
adultos? Podria serlo si no fuese por el hecho de que aun cuando
la fe no es medio de regeneracién es, no obstante, un requisito
que tiene que cumplir el que quiere ser objeto de regeneracién.
Creyentes son los que han nacido del Espifritu (Jn. 1:12-13), y
claro estd que los nifios no son creyentes.
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EL FRUTO DE LA REGENERACION

Una nueva naturaleza

El nuevo nacimiento da lugar a una nueva naturaleza (2 Co.
5:17). No elimina la naturaleza vieja, ni produce una
personalidad dividida. La naturaleza es una capacidad, y
mientras que el hombre no regenerado sé6lo tiene capacidad para
servir al pecado (Ro. 6:20), la nueva naturaleza aporta la
capacidad para servir a la justicia (Ro. 6:18). Esto hace posible
también que el individuo sea regido por el Espiritu de Dios. El
hombre regenerado anda en el Espfritu (Ro. 8:4; G4. 5:16; Ro.
8:14; Ef. 5:18). No se transforma en un ser perfecto, pero s{
cuenta con esa nueva capacidad para agradar a Dios y para crecer
en semejanza a Cristo por medio del nuevo nacimiento.

Una vida nueva

La nueva naturaleza produce como fruto una vida nueva. En
pasajes tales como 1 Juan 2:29; 3:9; 4:7; 5:1, 4, 18 los resultados
perdurables de la regeneracién son el hacer justicia, no cometer
pecado, amar a los demds, creer que Jesus es el Cristo, y vencer
al mundo. Dichos frutos del nuevo nacimiento constituyen una
advertencia eficaz de que, si bien el hombre ocupa un lugar
pasivo en el acto del nuevo nacimiento, los resultados de dicho
nacimiento sobrenatural involucran actividades de largo alcance.
El hombre que ha experimentado el nuevo nacimiento ha de
andar en “novedad” de vida, portando la imagen de la familia de
Dios en la que ha ingresado y poniendo de manifiesto el parecido
familiar.



12
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Lo central del caricter distintivo de la obra del Espiritu en esta
era de la iglesia consiste en que su ministerio especial es el
de morar en los creyentes. También constituye el punto central
de las promesas de nuestro Sefior a sus discipulos con relacién al
ministerio del Espiritu a partir del momento en que €l
desapareciera de este mundo. Ademads de esto, la doctrina
relativa a este morar en el creyente es fundamental para las otros
ministerios que corresponden al Espiritu hoy dfa.

LAS PERSONAS EN LAS CUALES MORA

En la era actual el Espfritu Santo mora en todos los cristianos,
pero sélo en ellos. La iglesia no siempre tuvo plena conciencia de
esto, por cuanto Pablo tuvo que recordarles a los creyentes de los
primeros tiempos que asf era en efecto (1 Co. 3:16; 6:19), del
mismo modo en que se hace necesario instruir a los creyentes
sobre el tema en el dia de hoy. Con todo, la realidad del hecho de
que el Espiritu mora en los creyentes no depende de que el
creyente se dé cuenta de ello. Esto se demuestra de cuatro formas.

Se afirma que los cristianos que
pecan poseen el Espiritu Santo

Las conocidas palabras sobre la morada del Espiritu en 1
Corintios 6:19 estaban dirigidas a una multitud muy variada de
creyentes en Corinto. Muchos de ellos eran carnales. Uno de
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ellos vivia en pecado flagrante (pero nétese que en la opinién de
Pablo se trataba de un creyente, 1 Co. 5:5b). Varios més habian
iniciado juicios legales contra otros hermanos (1 Co. 6). Pero sin
excepcién se afirma que todos ellos tenian el Espiritu Santo. Mds
todavia, era justamente el hecho de que en ellos moraba el
Espiritu, lo que Pablo tomaba como base para exhortarles a
portarse bien.

El Espiritu Santo es un regalo

Muchos pasajes lo ensefian (Jn. 7:38-39; Hch. 11:17; Ro. 5:5;
1 Co. 2:12; 2 Co. 5:5). En ninguno de ellos se dice que dicho
regalo o don se dé en forma discriminada; por el contrario, se da
a todos los creyentes. Si tenemos en cuenta lo que caracteriza al
regalo, esto es justamente lo que esperariamos, porque el regalo
es una recompensa y el hecho de que se reciba no importa
ningin mérito. Por tanto, cabria esperar que no se haria
distincién de ninguna naturaleza, como precisamente se
comprueba con la lectura de los versiculos mencionados.

La ausencia del Espiritu Santo constituye
evidencia de que no se es salvo

Pablo declara enfiticamente: “Y si alguno no tiene el Espiritu
de Cristo, no es de él” (Ro. 8:9b). Al dar su propia opinién sobre
la situacién espiritual de los apdstatas en las iglesias, Judas se
expresa de la siguiente manera y sin rodeos: “Estos son los que
causan divisiones; los sensuales, que no tienen al Espiritu” (Jud.
19). La palabra traducida sensual en este versiculo es la misma
que en | Corintios 2:14 se traduce por natural, otro versiculo que
describe al hombre que no es salvo en términos de su falta de
percepcién de los ministerios del Espiritu. En consecuencia,
resulta claro por estos tres versiculos que, en vista de que la
ausencia del Espiritu constituye evidencia de que no se es salvo,
la presencia del Espiritu es el regalo de Dios para todos los
creyentes.
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La morada universal del Padre y de Cristo
en el creyente estd inseparablemente ligada
a la morada universal del Espfritu

El Espiritu Santo tiene la misién de revelarle al cristiano que
el Padre mora en él. “Y el que guarda sus mandamientos
permanece en Dios, y Dios en €l. Y en esto sabemos que él
permanece en nosotros, por el Espiritu que nos ha dado” (1 Jn.
3:24). De modo que el conocimiento de que el Padre mora en
nosotros depende del ministerio del Espiritu, que no estd
restringido sino que obra en todos los creyentes.

Més aun, el conocimiento de que Cristo mora en nosotros estd
supeditado a la venida del Espiritu. Es el Espiritu quien hard
conocer la presencia de Cristo (Jn. 14:17-20), y quien nos
enseflard acerca de Cristo y lo glorificard (Jn. 16:13-15). Se
indica con toda claridad que Cristo mora en todos los creyentes
(Col. 3:11); en consecuencia también mora en todos los
creyentes a fin de que pueda hacerles saber que Cristo mora en
ellos. Ademas, esta conclusién razonable recibe la confirmaciién
de las pruebas mencionadas anteriormente.

LA PERMANENCIA DE SU MORADA

(Podemos afirmar que el Espiritu mora permanentemente en
el creyente, o existe algin pecado que pudiera hacer que se
retirase? Algunos cryentes sinceros piensan que, si bien el
Espiritu nos es dado como un regalo en el momento de la
conversién, se retirard de nosotros si comentemos ciertos
pecados. Empero el Sefior dijo que estaria con nosotros para
siempre (Jn. 14:16). M4s ain, si el pecado pudiera hacer que se
retirase, luego dicho pecado tiene que tener el efecto de hacer
que esa persona pierda la salvacién, por cuanto la ausencia del
Espiritu constituyen verdades que estdn inseparablemente ligadas
entre si.

Sin embargo, es cierto que el pecado afecta el ministerio del
Espiritu en el creyente. En cambio, no afecta su morada. El
pecado contrista al Espiritu (Ef. 4:30) y hace que el poder de su
presencia, pero no el hecho mismo, disminuya. Es la plenitud del
Espiritu (cosa que analizaremos més adelante), y no es su
presencia, lo que queda afectado por el pecado.
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LLA PERCEPCION DE SU MORADA

Aun cuando la presencia del Espiritu no es experiemental en
el sentido de que no depende de la experiencia del individuo,
resulta importante que el cristiano comprenda que se trata de un
hecho, a fin de que incorpore a su vida ciertas experiencias
subsiguientes de comunién y poder. El Sefior prometié que sus
seguidores sabrfan (Jn. 14:17-20) que el Espiritu est4 presente en
ellos. Luego, ;c6mo podemos saberlo?

Tenemos a nuestra disposicién dos fuentes de comprobacién:
la Palabra y la experiencia. De estas dos, no cabe duda de que la
Palabra es la mejor, porque la experiencia puede no darse o puede
también ser engaiiosa. En realidad podemos decir que la unica
prueba segura de la presencia del Espiritu en la vida del creyente
es que la Palabra de Dios asi lo declara (1 Co. 6:19). “Por lo
tanto, aprendamos a creer que el Espiritu estd en nosotros, los
hijos de Dios, sencillamente porque la Biblia nos lo dice. Luego,
cuando hayamos crefdo (pero no antes), veremos que ese Espfritu
hara surgir en nuestro corazén ese amor, gozo y paz que hasta
entonces habfamos buscado en vano (G4. 5:22-23)".1

La experiencia puede o no confirmar el hecho de la presencia
del Espfritu. Si en nuestra vida hay pecado, tendremos pocas
experiencias de su poder, si es que tenemos alguna, porque el
pecado impide la obra del Espiritu y puede llevarnos a la
conclusién equivocada de que ni siquiera mora en nosotros.
Ademss, en el proceso normal del crecimiento cristiano puede
haber épocas de crecimiento lento y poco espectacular pero
seguro, durante las cuales puede no haber demostraciones
especiales del poder del Espfritu. En estos casos no debemos
pensar nunca que ha cesado de estar presente.

L.OS PROBLEMAS QUE SURGEN CON
RELACION A SU PRESENCIA

¢ Constituye la obediencia condicién
para su presencia? (Hechos 5:32)

Hechos 5:32 parecerfa indicar que la obediencia es condicién

1. René Pache, The Person and Work of the Holy Spirit (Chicago: Moody
Press, 1954), p. 104. La edicién en castellano titulada La persona y obra del
Espiritu Santo estd publicada por Editorial CLIE.
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para recibir al Espiritu: “Y nosotros somos testigos suyos de
estas cosas, y también el Espiritu Santo, el cual ha dado Dios a
los que le obedecen”. (Es que el Espiritu lo reciben, entonces,
ciertos creyentes tinicamente? Antes de llegar a una conclusién
semejante, veamos de qué se trata dicha obediencia.

La circunstancia en que Pedro dio su mensaje en esta ocasién
no nos deja lugar para dudar de que se trataba de la obediencia
de la fe en Cristo. Pedro no se dirigia a creyentes, a los cuales les
ofrecfa un don especial del Espiritu si obedecian. Se dirigfa a los
incrédulos del Sanedrin, y les daba las condiciones para
convertirse en cristianos mediante el acto de obedecer y creer en
Jesis como el Mesifas. En el capitulo que le sigue
inmediatemente se emplea la misma expresién para describir la
conversién de varios sacerdotes de quienes se dice que
“obedecian a la fe” (Hch. 6:7). El requisito para la salvacién se
especifica en forma similar en Hebreos 5:9: “Y habiendo sido
perfeccionado, vino a ser autor de eterna salvaci6n para todos los
que le obedecen”. De igual modo, Pablo declar6 que el propésito
de su apostolado y misi6n era “para la obediencia a la fe en todas
las naciones por amor de su nombre” (Ro. 1:5). Asf, entonces, la
obediencia es condicién para recibir la presencia del Espiritu
Santo, pero se trata de la obediencia de la fe en Cristo como
Salvador.

(Acaso no hay ejemplos del cardcter temporario de su
presencia?

A pesar de que ya hemos analizado la cuestién de la
permanencia de la presencia del Espfritu, se argumenta que
ciertos versfculos ensefian que el Espfritu puede retirarse del
creyente. Las Escrituras dicen de Saulo que el Espiritu se retiré
de él (1 S. 16:14), y David oré6 pidiendo que no le fuese retirado
el Espiritu (Sal. 51:11). Ademds, hay un versiculo en los
Evangelios que pareceria indicar que el Espiritu nos puede ser
dado y quitado repetidamente (Lc. 11:13). Sin embargo, debe
tenerse presente que todos estos casos ocurrieron antes de
Pentecostés. Y este hecho es muy importante, por cuanto
inmediatamente después de Pentecostés podemos esperar que la
obra del Espfritu en esta época adquiera caracteristicas
constantes. Después de todo, el propio Sefior reconocfa que
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existia una diferencia entre el periodo anterior y posterior a
Pentecostés, como lo demuestra el discurso en el aposento alto,
en el que dio a conocer la mayoria de las promesas referentes a la
venida y el ministerio del Espiritu. Por tanto, aun cuando el
Espiritu pudiera haber sido retirado de la vida de algunas
personas antes de Pentecostés, el hecho de que esto ocurri antes
no nos autoriza a trasladar la experiencia a la era posterior a
Pentecostés.

¢Puede el hecho de que el Espiritu demoré en llegar a los
samaritanos constituir prueba de que se trata de una
experiencia posterior a la salvacién? (Hechos 8:14-17)

No cabe duda de que hubo demora en el descenso del Espiritu
sobre los samaritanos que habian creido. ;Existe alguna
explicacién para este hecho, o significa que la presencia del
Espiritu es una experiencia posterior a la salvacién? Algunos
afirman que esto es la plenitud del Espiritu, pero estd claro que
no es asi, y tal respuesta verdaderamente elude el problema.
Otros dicen que se trataba de un caso diferente, porque los
samaritanos fueron los primeros gentiles que ingresaron a la
iglesia. Esto es cierto parcialmente, pero también es cierto que
los samaritanos eran, en parte, judios. De todos modos, cuando
los gentiles recibieron el Espfiritu, el hecho ocurri6é en el
momento en que creyeron (Hch. 10:44), con lo cual se sent6 la
norma para los creyentes no judios.

La explicacién mds adecuada de esta demora con respecto a
Samaria parecerfa estar en el caricter cismadtico de la religién
samaritana. En razén de que los samaritanos tenfan su propio
culto, que rivalizaba con el culto judfo en Jerusalén, se hacia
necesario demostrarles que la nueva fe que abrazaban no debia
rivalizar con la nueva fe que habfa surgido en Jerusalén. Y el
mejor modo en que Dios podia mostrarles a los creyentes
samaritanos que pertenecfan a la misma fe y al mismo grupo de
creyentes de Jerusalén (y al mismo tiempo la mejor forma de
demostrarles a los dirigentes de Jerusalén que los samaritanos
eran verdaderos convertidos) era demorando la llegada del
Espiritu hasta que Pedro y Juan pudieran llegar de Jerusalén a
Samaria. De este modo no podian quedar dudas de que se trataba
de la misma y inica fe y que todos pertenecian conjuntamente al
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Cuerpo de Cristo. Esta demora en el descenso del Espiritu salvé
a la iglesia primitiva del problema de iniciarse con dos iglesias
madres —una en Jerusalén y otra en Samaria— al comienzo de
su historia. Sirvi6 para preservar la unidad de la iglesia en esa
época inicial.

¢Acaso Hechos 19:1-6 no demuestra que la morada del
Espiritu en el creyente es posterior a su salvacién?

Cuando Pablo llegé a Efeso en su tercer viaje misionero
descubrié un grupo de doce discipulos de Juan el Bautista. Les
pregunt6 si habfan recibido el Espiritu Santo cuando aceptaron el
mensaje de Juan. Cuando se declararon totalmente ignorantes en
cuanto al Espfritu, Pablo les explicé que el ministerio de Juan
habfa sido preparatorio con relacién a Cristo. Cuando
entendieron la diferencia, creyeron y fueron bautizados en el
nombre de Cristo, momento en que recibieron el Espfritu.
Cualquier problema que pudiera surgir del hecho de que estos
hombres no recibieron el Espiritu bajo la prédica de Juan se
resuelve cuando recordamos que no creyeron en Cristo hasta que
Pablo les predicé el Evangelio en Efeso. Por haber creido el
mensaje de Juan no eran creyentes en Cristo, porque resulta
obvio que ni siquiera entendieron el significado del mismo y el
bautismo de Juan (vv. 3-4), y menos todavia el mensaje cristiano.
Pero cuando Pablo les hizo entender el mensaje y creyeron en
Jesus, entonces recibieron inmediatamente al Espiritu.

La unica excepcién al procedimiento normal de dar el Espiritu
en el momento de la conversién es la de los samaritanos, cuyo
caso resulta peculiar y inico. La norma, y particularmente la
norma para los gentiles, qued6 establecida, y asf fue practicada, a
partir de la conversién de Cornelio, de tal manera que todo
creyente tiene la presencia permanente del Espiritu a partir del
momento en que cree.

¢ Qué relacién hay entre el ungimiento

y la presencia del Espfiritu?

El acto de ungir con el aceite santo revestia gran solemnidad
en el Antiguo Testamento (Ex. 30:32-33). La persona 0 cosa
ungida era considerada “santfsima” (Ex. 30:22-33). Se asociaba
con el Espiritu Santo y obtenfa provisiones para el servicio (1 S.
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10:1; Zac. 4:1-14). En el Nuevo Testamento se hace referencia a
un ungimiento espiritual Wnicamente en Lucas 4:18; Hechos
4:27; 10:38; 2 Corintios 1:21; 1 Juan 2:20, 27; y Hebreos 1:9.
Todas estas referencias, con excepcién de las de 2 Corintios y 1
Juan, se relacionan con Cristo. En cuanto al creyente, las tres
referencias restantes ensefian lo siguiente:

* Que Dios es quien unge.

* Que no es un acto que se repite por su parte (tanto 2 Co.
1:21 como 1 Jn. 2:27 usan el tiempo aoristo).

* Que el ungimiento, si bien no se repite, tiene caricter
permanente (nétese el tiempo presente de “permanece” en
1Jn. 2:27).

Por tanto, el ungimiento parece estar fntimamente relacionado
con la presencia del Espfritu, en el sentido de que ocurre una sola
vez para cada uno de los creyentes, sin tener en cuenta su
condicién espiritual, y que tiene caricter permanente. En los
aspectos mencionados el ungimiento tiene caracterfsticas
similares a las de la presencia del Espfritu en el creyente.

Parecerfa que la diferencia entre el ungimiento del Espiritu y
la presencia o morada del Espiritu tiene que ver con los fines que
dichas experiencias representan. Cuando el Espfritu viene a
morar en el creyente trae consigo la presencia de Dios a su vida.
En cuanto concieme al creyente, en cambio, el ungimiento tiene
fines de ensefianza (1 Jn. 2:20, 27). En realidad, en el caso del
creyente, éste parece ser el tinico propésito que se especifica. No
obstante, si podemos usar el ejemplo del ungimiento de Cristo y
de los sacerdotes del Antiguo Testamento, surge otro propdsito:
el del servicio. El ungimiento en los casos mencionados tenfa
como fin apartar para el servicio. Pero la ensefianza es el Unico
ministerio que se especifica con relacién al ungimiento del
creyente. Por supuesto que, como en el caso de otros ministerios
del Espfritu, la experiencia plena del ungimiento depende de que
estemos en la plenitud del Espiritu.
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LA CONFUSION CON RELACION AL BAUTISMO

1 aspecto més confuso de toda la doctrina del Espiritu Santo

es, justamente, el bautismo del Espiritu Santo (y quizd
también el sentido transitorio de ciertos dones espirituales). Este
tipo de confusién resulta dificil de contrarrestar porque estd muy
ligado a la experiencia; y siempre resulta dificil, si no imposible,
demostrar que la experiencia estd equivocada, especialmente si
se puede extender la doctrina de modo que incluya la
experiencia. Ademd4s, muchos cristianos tienen sincero deseo de
conocer y experimentar el poder de Dios; por tanto, toda
experiencia —como, por ejemplo, la del bautismo del Espiritu—
que pudiera contribuir a la obtencién de dicho poder estd mis
alla de los limites de la discusién académica.

Razones de la confusion

. No se entiende adecuadamente el cardcter distintivo que
tiene la iglesia con relacion a la era actual. Este hecho conduce
a confusiones en cuanto al bautismo del Espiritu, que es el medio
utilizado para formar la iglesia. Si se piensa que la iglesia
comenz6 con Abraham o con Juan el Bautista, resultard dificil
comprender el cardcter distintivo del bautismo del Espiritu con
relacién a la presente época, y qué es lo que logra dicho
bautismo.

2. Hay falta de equilibrio en cuanto a la doctrina del

86
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bautismo con agua, lo cual tiende a oscurecer la doctrina del
bautismo del Espiritu. Si no se distinguen adecuadamente estos
dos bautismos, generalmente es la verdad del bautismo del
Espfritu la que se pierde, porque se le considera simplemente
como otro modo de hacer referencia al bautismo con agua.

3. Lavinculacién del bautismo con el don de lenguas no hace
sino multiplicar la confusion. Desde luego que, si el hablar en
lenguas es sefial del bautismo del Espiritu, resulta claro que el
bautismo no ocurre en el momento de la conversién o salvacién,
ni lo experimentan todos los cristianos necesariamente. Algunas
personas, con el fin de asociar el bautismo con el don de lenguas,
intentan trazar una distincién entre el bautismo por el Espiritu
segin 1 Corintios 12:13, con el que se ingresa en el Cuerpo de
Cristo, y el bautismo con el Espiritu segin Hechos 1:5, por el
que se adquieren las lenguas. Sin embargo, en ambos versiculos
se describe al bautismo con las palabras en pneumati, y por lo
tanto, pareceria arriesgado, cuando menos, edificar dos doctrinas
separadas en base a una frase idéntica.

4. El bautismo se identifica frecuentemente con la plenitud
del Espiritu. A veces se confunde la cuestién de ser “bautizado”
con la de ser “lleno”, mientras que en otras ocasiones se comete
el mismo error cuando se afirma que el bautismo no ocurre en el
momento de la regeneracién, sino que es el resultado de una obra
posterior de la gracia divina. La confusién se complica ain mas
por el hecho de que grandes hombres como Torrey y Moody no
tenian ideas claras al respecto. Torrey ensefiaba que la persona
que se convierte puede 0 no ser bautizada con el Espiritu en el
momento de la regeneracién.! Al concluir el relato sobre el
bautismo de Moody, Torrey hace el siguiente comentario: “En
cierta época tuvo unos maestros en Northfield: hombres
excelentes, todos ellos, pero que no crefan en un bautismo claro
y concreto con el Espiritu Santo para el individuo. Eran de la
opinién de que todo hijo de Dios recibia el bautismo del Espiritu

1. R.A. Torrey. The Baprism With the Holy Spirir, pp. 13-14. En la
biogratia de D.L. Moody se relata que el bautismo del Espfritu fue obra
posterior de la gracia en su vida (R.A. Torrey, Why God Used D.L. Moody
(Nueva York: Fleming H. Revell Co.. 1923), pp. 51-55.
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Santo, y no creian en un bautismo especial con Espiritu
destinado al individuo”.2

Resultados de la confusién

Esta confusién da como resultado las desavenencias y las
divisiones entre los cristianos. Pero lo peor del caso es que esta
falta de comprensién de la doctrina empaifia el importante
concepto de nuestra unién con Cristo, y una consecuencia que
esto acarrea es la falta de toda base genuina para la vida
cristiana. Si no se entiende lo que es el bautismo del Espiritu, no
es posible tener clara conciencia de aquello que constituye la
tnica base sélida para vivir santamente. El bautismo nos une a
Cristo y esto constituye la base para la vida victoriosa.

CARACTERISTICAS DEL BAUTISMO DEL ESPIRITU

Se limita a este periodo

La obra de bautizar que cumple el Espiritu es la tnica que no se
encuentra en ninguna otra dispensacién. Esto se puede demostrar
teolégica y biblicamente. Teol6gicamente, la prueba se basa en 1
Corintios 12:13: “Porque por un solo Espfritu fuimos todos
bautizados en un cuerpo, sean judfos o griegos, sean esclavos o
libres; y a todos se nos dio a beber de un mismo Espfritu”. Si es la
obra del bautismo del Espfritu lo que sirve de medio para ingresar
en el Cuerpo de Cristo, y si el Cuerpo de Cristo —por cuanto
depende de la resurreccién y la ascensién de Cristo— es institucién
distintiva de la era actual, luego también lo es el bautismo.

Biblicamente, no hay mencién alguna de que esta obra del
Espfritu haya sido conocida en el Antiguo Testamento ni en los
dias del ministerio terrenal de Cristo. Mds todavia, después de su
resurreccioén y justamente antes de su ascension, el Seifior declaré
que dicho ministerio era todavia cosa del futuro (Hch. 1:5).
Prueba de que ocurrié por primera vez en el dfa de Pentecostés es
el hecho de que el Seiior dijo que habrfa de acontecer “dentro de
no muchos dfas”, y el hecho de que Pedro dijo que asf sucedi6,
cuando aludi6 a la experiencia de Pentecostés en Hechos 11:15-
17. Si bien el Espiritu tendrd funciones que cumplir durante el

2. Ibid. p. 55
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milenio, no se dice especfficamente en la Biblia que estard
incluida la de bautizar. Por ello llegamos a la conclusién de que
se trata de un ministerio peculiar a la época actual.

Tiene cardcter universal para todos los creyentes del periodo
presente

Esto lo demuestran tres hechos. El primero esté en 1 Corintios
12:13, especialmente teniendo en cuenta el contexto. Pablo no
dijo que solamente los individuos espirituales en Corinto habfan
sido bautizados. Tampoco les exhort6 a que fuesen bautizados a
fin de hacerse mds espirituales (y por cierto que este recurso
hubiera constituido la solucién més f4cil para los problemas de
esa iglesia si es cierto que el bautismo del Espiritu significa lo
mismo que ser lleno del Espiritu y estar dotado de poder).
Afirmé sencillamente que fodos habfan sido bautizados con el
Espiritu (tiempo aoristo).

El segundo hecho se encuentra en Efesios 4:5: “Un Sefior, una
fe, un bautismo”. “Un bautismo” evidentemente forma parte del
mismo grupo que “un Seiior” y “una fe”’; vale decir, todos los
cristianos.

El tercer hecho que demuestra que el bautismo del Espiritu es
universal entre los creyentes lo constituye la falta de
exhortaciones o mandamientos a ser bautizado con el Espiritu,
falta que se halla en todo el Nuevo Testamento. En el caso que el
bautismo del Espiritu no fuera la experiencia caracteristica de
todos los cristianos, seria razonable esperar que hubiera
exhortaciones en ese sentido, pero justamente el hecho de que no
existen exhortaciones de ese tipo confirma el cardcter universal
de la experiencia del bautismo en todos los creyentes.

Se repite cada vez que se convierte una persona, pero cada
creyente lo experimenta una sola vez

Piensan algunos que el bautismo del Espfritu ocurrié
solamente en Pentecostés y que no se ha repetido nunca, y que,
por lo tanto, cuando una persona se salva comparte simplemente
lo que aconteci6 en Pentecostés.> No obstante, el hecho de que
en la casa de Comelio (Hch. 10:46) se repiti6 el don de lenguas

3. Ver James M. Gray en D. Dolman, Simple Talks on the Holy Spirit
(Nueva York: Fleming H. Revell Co.. 1927), p. 6.
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parece indicar que en dicha ocasién hubo un nuevo bautismo con
el Espiritu. Sin embargo, todo creyente es bautizado una sola
vez, y esto ocurre en la conversién. En las Escrituras no existen
referencias que pudieran indicar que una misma persona (o grupo
de personas) fuera bautizada por segunda vez. Todo lo contrario:
el tiempo aoristo en 1 Corintios 12:13 indica que se trata de una
experiencia que no se repite. En cambio, si se dice que el mismo
grupo de personas fue lleno del Espiritu en mds de una ocasién
(Hch. 2:4; 4:31), y el mandamiento a ser llenos se expresa en el
tiempo presente (Ef. 5:18). El bautismo del Espiritu —una vez y
para siempre— coloca al creyente en el Cuerpo de Cristo; por lo
tanto, si se tratase de algo que se puede repetir, significaria que la
persona podria ser excluida del Cuerpo a fin de que reingresara
mediante un segundo bautismo. Esta idea imaginativa es
totalmente ajena a las Escrituras.

Es obra no experimental del Espiritu

Se entiende por esto, al igual que en el caso de otros
ministerios de Dios para con el creyente, que el bautismo con el
Espiritu no se basa en la experiencia, ni se deriva de ella. Tiene
lugar aunque el creyente sea consciente de ello o no. Con esto
no se quiere significar, empero, que no se experimente ningin
resultado como consecuencia de dicho ministerio. Muchas
experiencias en la vida del creyente son resultado del que ha
sido incorporado al Cuerpo de Cristo mediante el bautismo del
Espiritu, pero el bautismo mismo no es de caricter
experimental.

Es obra del Espiritu Santo

Ya hemos mencionado el hecho de que hay quienes
consideran que son dos los bautismos que conciernen al Espiritu
Santo. Tales personas toman como base para esta idea
traducciones diferentes de la misma preposicién que se emplea
en el texto griego. La preposicién en cuestion es en. Puede
traducirse por en o con (este es el caso dativo de la misma) y de
este modo la traducen en Hechos 1:5 los que piensan que hay dos
bautismos: “. . . mas vosotros seréis bautizados con [0 en] el
Espiritu Santo dentro de no muchos dias”. Esta preposicién
también puede traducirse por (en el caso instrumental) y asf se la
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vierte en 1 Corintios 12:13: “Porque por un solo Espiritu fuimos
todos bautizados en un solo cuerpo .

No cabe duda de que la preposicién puede traducirse tanto en
como por. La traduccién “por”, o sea el uso instrumental,
aparece claramente en pasajes tales como Lucas 22:49 (“con la
espada”, VM) y Mateo 12:24 (“por Beelzebi). Los que desean
ver dos bautismos no hacen cuestién por la traduccién “por” en 1
Corintios 12:13, pero si insisten en que en Hechos 1:5 la
traduccién no puede ser “por”. En caso de que lo fuera,
naturalmente no podria haber dos bautismos sino uno solo, en el
que el Espfritu es quien lo instrumenta. Quieren que Hechos 1:5
signifique que Cristo es quien bautiza para el ingreso en la esfera
del Espiritu Santo; pero la esfera en la que ingresa el cristiano es
la del cuerpo y la vida de resurreccién de Cristo (Ro. 6). En
ninguna parte de las Escrituras se dice que la esfera sea el
Espiritu Santo (a menos que se trate de esta traduccién especial
de Hch. 1:5), sino Cristo mismo, tal como lo ensefia 1 Corintios
12:13. El instrumento mediante el cual se coloca al creyente en
la esfera del cuerpo resucitado de Cristo es el Espiritu Santo, y
esto es lo que ensefian tanto Hechos 1:5 como 1 Corintios 12:13.
Por supuesto que hay un sentido en que, al ser miembros del
Cuerpo de Cristo, participamos de los ministerios del Espiritu.
Esto es indudablemente lo que quiere decir Pablo cuando afirma
que “a todos se nos dio a beber de un mismo Espiritu” (1 Co.
12:13b). Pero el énfasis recae sobre el Espiritu como agente del
bautismo por el que se ingresa en el Cuerpo de Cristo.

LLAS CONSECUENCIAS DEL BAUTISMO DEL ESPIRITU

El bautismo del Espiritu nos hace
miembros del Cuerpo de Cristo

Este hecho constituye la revelacién fundamental en relacién
con lo que ocurre cuando somos bautizados por el Espiritu (1 Co.
12:13). Esto se refiere a la posicién que ocupamos al haber
resucitado, con la consiguiente exigencia de vivir de
conformidad con este hecho. En este contexto el énfasis recae
sobre el ejercicio sabio de los dones y sobre la necesidad de
mantener la unidad del Cuerpo. Esto mismo recibe realce en
relacién con la mencién del “un bautismo” de Efesios 4:5,
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porque el contexto (vv. 3, 6) se refiere a la necesidad de la
unidad entre los miembros de dicho Cuerpo. De igual manera, en
Gdlatas 3:27, donde Pablo se refiere al hecho de ser bautizados
en Cristo, en el contexto inmediato hay una asociacién con la
unidad del Cuerpo de Cristo. De manera que tres de los
principales pasajes referentes al bautismo del Espiritu vinculan
sus resultados précticos con la unidad de los creyentes.

El bautismo del Espiritu efectia Ia unién con Cristo en su
muerte a la naturaleza pecaminosa

La obra del bautismo por el Espfritu es el medio por el cual se
actualiza nuestra co-crucifixién con Cristo (Col. 2:12 y
especialmente Ro. 6:1-10). La base para la crucifixién de la
naturaleza pecaminosa del creyente y su victoria sobre el pecado
estd en su asociacién con la muerte, sepultura y resurreccién de
Cristo por el bautismo.

Esté4 claro que el bautismo con agua no puede obrar esta unién
con Cristo en su muerte y resurreccién pero estd igualmente
claro que tiene que haber alguna relacién entre el bautismo por el
Espiritu y el bautismo con agua. La relacién es simplemente que
el bautismo con agua constituye la demostracién exterior de lo
que el Espfritu hace en el corazén.

El bautismo del Espiritu no significa necesariamente una
dotacién especial de poder

El bautismo por el Espfritu nos coloca en una posicién en
Cristo que nos permite recibir poder, pero el solo hecho de que
seamos bautizados en el Espfritu no es garantfa de que hemos de
experimentar poder o de que se evidenciard en nuestra vida. Los
corintios habfan sido bautizados en el Espfritu, pero no
constitufan exponentes genuinos del poder de Dios. Habfan sido
bautizados pero eran carnales. Ningiin pastor se sentiria cémodo
mucho tiempo en una iglesia como la de Corinto, a pesar de que
todos sus miembros habfan recibido el bautismo del Espfritu.
Igualmente, los gélatas habfan sido bautizados y se habfan
“revestido” de Cristo (G4. 3:27), pero en realidad se estaban
alejando del verdadero evangelio (1:6) y volviéndose hacia los
elementos débiles y pobres (4:9). Por lo que hace a los casos de
bautismo con el Espfritu en el libro de los Hechos, el poder que
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se relaciona con ellos es el que consiste en traer hombres a los
pies de Cristo (Hch. 2:41; 10:47; 19:5). Pero ni siquiera esto
podia garantizarse en forma absoluta, porque el bautismo solo
evidentemente no es garantfa segura de que se ha de manifestar
el poder. A fin de experimentar lo que puede hacer el bautismo
se requiere ser lleno del Espiritu.
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QUIEN NOS SELLA

Los siguientes pasajes mencionan este ministerio de sellar del
Espiritu Santo: 2 Corintios 1:22; Efesios 1:13 y 4:30. Una
referencia adicional (Jn. 6:27) revela que Cristo mismo fue
sellado por el Padre, pero el ministerio de sellar del Espiritu en
relacién con el creyente se limita a los tres pasajes mencionados.

Segiin 2 Corintios 1:22, es Dios quien sella al creyente. El es
el agente, y esto concuerda con lo que Juan 6:27 (cp. VM) nos
revela acerca del Padre sellando al Hijo.

DONDE Y CON QUE SOMOS SELLADOS

El Espiritu Santo es el sello. El creyente es sellado en el
Espiritu o con El. En Efesios 1:13 no hay preposicién; en
realidad, la frase “con el Espiritu Santo de la promesa” es
traduccién de la frase fo pneumati, que no tiene preposicion.
Probablemente deba entenderse que se trata de un locativo de
esfera. En Efesios 4:30 la preposicién griega es en. Se puede
entender como “por” —es decir, con sentido instrumental—
puede, también, entenderse como un locativo, igual que en 1:13.
El sentido locativo es mejor, indudablemente, ya que Dios
aparece especificamente como el que sella, y no el Espiritu,
interpretacién que corresponde si ha de tomarse con sentido
instrumental la cita en 4:30. Por ejemplo, cuando decimos que
algo ha sido sellado con lacre, queremos decir que la sustancia

94
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que se ha empleado para sellar es lacre, y que alguien lo ha
usado con el fin de sellar. Cuando las Escrituras declaran que el
cristiano ha sido sellado con el Espiritu, lo que quieren decir es
que el Espiritu mismo es la sustancia con que se ha sellado, y
que Dios es la persona que lo ha hecho.

LA EXTENSION DEL SELLO

El Espiritu es el sello para todos los creyentes. Esto se
demuestra de tres maneras.

1. Lo demuestra el versiculo en 2 Corintios 1:22, que no
menciona ninguna excepcién, como si algunos no fuesen
sellados. Més aiin, teniendo en cuenta el estado carnal de la
iglesia de Corinto, el hecho de que Pablo no hace ninguna
excepciébn —cosa que podria haber hecho con toda facilidad y
legitimidad— constituye prueba de que todo creyente sin
excepcién recibe el sello.

2. Se debe tener en cuenta que las Escrituras no exhortan en
ninguna parte al creyente a que sea sellado. Este es un argumento
fuerte en favor del concepto de que se trata de una experiencia
universal, ya que nadie tiene que esforzarse por conseguirla. Si
no tuviera cardcter universal, serfa natural que encontrisemos
por lo menos una, si no numerosas, exhortaciones sobre la
necesidad de ser sellados (como ocurre, por ejemplo, con la
exhortacién a ser llenos del Espiritu).

3. En Efesios 4:30 el hecho de que los creyentes alli
mencionados estaban sellados constituye la base en que se apoya
el apéstol para su exhortacién a que no contristen al Espiritu. Por
lo tanto, resulta natural dar por sentado que ser sellados es algo
universal, de otro modo la exhortacién a no contristar perderia
mucha fuerza.

EL MOMENTO EN EL QUE SE RECIBE EL SELLO

El creyente es sellado en el momento en que recibe a Cristo
como Salvador. Nuestra versién de Reina-Valera traduce bien
Efesios 1:13: “. . . y habiendo creido [participio aoristo] en El
[Cristo], fuisteis sellados [indicativo pasivo aoristo] con el
Espiritu Santo de la promesa”. Lo importante en este versiculo
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no es tanto el momento en el que recibimos el sello sino la causa.
El oir y el creer son requisitos para que recibamos el sello con el
Espiritu. En otras palabras, €l creer es la causa necesaria para ser
sellados, lo cual se produce en ese mismo momento. El orden en
este versiculo no es cronoldgico, aunque se trata de un orden
légico. Somos sellados para que seamos de El. No se trata de que
seamos sellados posteriormente al acto de comenzar a pertenecer
a El por fe.

LA INTENCION DEL SELLO

La idea de sellar incluye las de propiedad, autoridad,
responsabilidad; pero, sobre todo, e incluyéndolas todas, estd la
de la seguridad. El sentido primero y fundamental de sellar es el
de seguridad, por lo que la intencién de Dios al sellar al cristiano
es la de garantizarle la seguridad. Esto incluye:

* Lacertidumbre de que es poseido por Dios.

* La certidumbre de la promesa de su salvacién, porque no
hay poder superior al de Dios que pueda romper ¢l sello; y
Dios ha prometido no romperlo jamis.

¢ La certidumbre en cuanto a su propdsito de darnos
seguridad hasta el dfa de la redencién.

Lo que estd sellado est4 seguro. Lo que estd sellado por Dios
tiene la misma seguridad que la promesa de Dios, y en el caso
del creyente la promesa de Dios es que lo va a guardar hasta el
dia de la redencién, cuando pasard a pertenecer a Dios en forma
plena y permanente. Por lo tanto, el ser sellados lleva consigo la
promesa y la garantfa de seguridad eterna. Conviene tener
presente que esta promesa de Efesios 4:30 sirve como base para
la exhortacién apost6lica a no contristar ahora al Espiritu con los
pecados de la lengua. Si se interpreta correctamente la doctrina
de la seguridad del creyente no habréa peligro de caer en el
libertinaje; pero una interpretacién incorrecta podrfa, en cambio,
conducir a €l.

Uno de los mejores ejemplos de lo que significa sellar o ser
sellado lo ofrece la correspondencia certificada. Cuando se
manda una carta por certificado la pieza queda sellada hasta que
llega a su destino. En rigor, s6lo dos personas pueden abrir una
pieza certificada: el remitente (si se la devuelven) y el desti-
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natario. En el caso del creyente, Dios es el que lo pone en
camino hacia el cielo, y Dios que estd en el cielo es el
destinatario que espera en el otro extremo. Por consiguiente,
solamente Dios puede romper el sello de nuestra redencién, y El
ha prometido que no lo va a hacer; y la garantfa que respalda
dicha promesa es la presencia del Espfritu Santo, que es el agente
por medio del cual hemos sido sellados por Dios.



15
Los dones espirituales

DEFINICION DEL CONCEPTO

Lo que quiere decir

La palabra griega para don espiritual (carisma) est4
evidentemente relacionada con la gracia, porque caris
significa “gracia”; por lo tanto todo don espiritual proviene de la
gracia. El uso que se le da al término en el Nuevo Testamento es
bastante amplio, extendiéndose desde el don de la salvacién (Ro.
6:23) hasta el don del cuidado providencial de Dios (2 Co. 1:11).
Generalmente, se lo usa con referencia a los dones especiales o
las capacidades que Dios da a los hombres, y, con la sola
excepcién de 1 Pedro 4:10, en el Nuevo Testamento sélo Pablo
usa la palabra. Cuando se refiere a un don para el servicio,
pareceria incluir los talentos naturales con los que se nace (como
en Ef. 4, donde se pone ¢l énfasis en los hombres dotados), como
también los talentos sobra naturales que se otorgan en el
momento de la salvacién. De manera que el don espiritual se
puede definir como la capacidad para servir dada por Dios. Su
origen estd en Dios; se trata de una habilidad especial, ya sea
natural o sobrenatural; y su fin es que rinda frutos en el servicio.

Lo que no quiere decir

1. El don espiritual no es, estrictamente, un lugar de servicio. El
don es la capacidad, no el lugar donde se ejerce la capacidad. Esto

98
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es algo que con frecuencia se confunde. Con frecuencia se piensa
que el don del pastor, por ejemplo, es lo mismo que el pastorado, o
sea el lugar donde ejerce su misién el pastor. Pero es evidente que
un maestro o profesor puede ejercer un pastorado, mientras que un
pastor puede cumplir la funcién de regente en un colegio.

2. Fundamentalmente, un don espiritual no es un ministerio
encarado hacia un grupo social en particular. No existe el don
espiritual de la obra entre la juventud o la nifiez. Si lo hubiera,
tendria que haber uno también para los ancianos: y el autor nunca
ha oido hablar de que alguien manifestara tener tal don. Los
nifios, los jévenes, los adultos y los ancianos, todos necesitan por
igual el beneficio de los dones del pastor, el maestro, etc.

3. Tampoco es, estrictamente, algun ministerio especializado.
No existe el don espiritual de escribir, el de la educacién
cristiana, etc., en las Escrituras: El don de enseiiar que se
menciona, por ejemplo, puede ejercerse a través de la péagina
escrita o del programa educacional de la iglesia.

El don espiritual es la capacidad, no el lugar del ministerio, ni
las personas hacia quienes estd enfocado, ni el carécter
especializado del ministerio.

LA DISTRIBUCION DE LOS DONES

La distnbucién de los dones estd sujeta a la direccién soberana
del Espiritu Santo. “Pero todas estas cosas las hace uno y el mismo
Espintu, repartiendo a cada uno en particular como él quiere” (1
Co. 12:11). Las Escrituras revelan que hay ciertas limitaciones en
el método que emplea el Espinitu para la distribucién.

Hay limitacién en cuanto al agente

Como hemos expresado, el Espiritu es el agente que otorga los
dones. El hombre puede colaborar en el desarrollo de los
mismos, pero en ultima instancia la fuente definitiva de todos los
dones espirituales es el Espiritu.

Hay limitacién en cuanto a su extension

Resulta obvio que ninguna persona ostenta todos los dones
espirituales, pero es igualmente cierto que todo cristiano
puede tener y ejercitar varios a la vez (1 P. 4:10). Ademis, no



100 El Espiritu Santo

es necesario que todas las congregaciones tengan todos los
dones, si, como acabamos de decir, ningiin creyente los posee
a todos.

Hay limitacién en cuanto al tiempo

Siendo que cada creyente no posee todos los dones, podria
ser cierto que no todas las generaciones de creyentes posean
todos los dones tampoco. Y en efecto, las Escrituras enseiian
que el Espiritu no le ha dado todos los dones a cada una de las
generaciones de creyentes. En la iglesia primitiva hubo dones
iniciales de apéstol y profeta (Ef. 2:20), necesarios para poner
los fundamentos, que no aparecen en los periodos posteriores
de edificacién de la sobreestructura de la iglesia. Los
contemporédneos de Jesus evidenciaron ciertos dones
milagrosos del Espiritu que no fueron evidenciados por la
generacién siguiente (He. 2:3-4). En rigor de verdad, no es
argumento vélido decir que todos los dones tienen que estar
presentes en cada generacién de la historia de la iglesia a fin de
que ninguna generacién de creyentes se vea desairada. Cuando
se da un don una sola vez, lo recibe toda la iglesia. Por
ejemplo, el don del apostolado que recibié Saulo de Tarso es un
don para toda la iglesia en todas las generaciones. Todavia hoy
nos beneficiamos con ese don dado una sola vez en el primer
siglo.

EL DESARROLLO DE LOS DONES

Aun cuando el Espiritu es la fuente de los dones espirituales,
el creyente puede participar en el desarrollo de los mismos.
Puede ambicionar que sus propios dones se desarrollen al
méximo y que realmente esté dando todo lo que puede al Sefior
(1 Co. 12:31). Anhelar los mejores dones no consiste en sentarse
a esperar que por arte de magia surja la fe suficiente para poder
recibirlos como si llovieran del cielo. Es cuestién de prepararse
diligentemente. Por ejemplo, si se anhela el don de la ensefianza,
habrd que dedicar muchos afios a desarrollar dicho don. El
Espiritu Santo reparte los dones soberanamente, pero para el
desarrollo de los mismos se vale de seres humanos con sus
deseos, limitaciones, ambiciones, y demds caracteristicas de la
personalidad.
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LA DESCRIPCION DE LOS DONES

El apostolado (Efesios 4:11; 1 Corintios 12:28)

El apostolado puede entenderse en sentido general y en sentido
limitado. En el sentido general la palabra significa uno que es
enviado, o un mensajero. La palabra latina equivalente es la
palabra “misionero”. En un sentido general todo cristiano es
misionero o apéstol, porque ha sido enviado al mundo con un
testimonio. Epafrodito es un buen ejemplo, porque para
describirlo se usa la palabra “ap6stol” (“vuestro mensajero”, Fil.
2:25). Empero, en el sentido restringido, especializado, el don del
apostolado se refiere a los “doce” (y tal vez a alguncs més, como
Pablo y Bernabé, Hch. 14:14). Ellos fueron los dirigentes que
colocaron los cimientos de la iglesia y sus credenciales fueron
sefiales especiales (Ef. 2:20). Por cuanto se trata de un don que
pertenecia al periodo primitivo de la historia de la iglesia, cuando
se estaban colocando los fundamentos, la necesidad del don cesé
y evidentemente no se ha dado mds. “Edificados sobre el
fundamento de los apdstoles y profetas, siendo la principal piedra
del 4ngulo Jesucristo mismo” (Ef. 2:20).

La profecia (Romanos 12:6; 1 Corintios 12:10;
14:1-10; Efesios 4:11)

Esta palabra también se usa en el sentido general y en sentido
restringido. En su sentido general significa predicar: asi,
hablando en términos generales, predicar es profetizar, y el que
predica es profeta en que da a conocer el mensaje que viene de
Dios. Pero el don de la profecia inclufa la recepcién de mensajes
directos de Dios mediante revelacién especial; inclufa
igualmente el ser guiado para darlos a conocer, como también
algiin modo de autenticacién por Dios mismo. El contenido de
dichos mensajes puede haber incluido la relacién de sucesos
futuros (que es lo que generalmente nos imaginamos como la
funcién profética), pero también inclufa la revelacién divina de
su pensamiento con respecto al momento presente.

Este don también tuvo una duracién limitada en el tiempo,
porque su necesidad era evidente mientras se escribfa el Nuevo
Testamento, pero cesé una vez que se completaron todos los
libros del mismo. El mensaje de Dios adquirié forma escrita, y
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ya no se agregé ninguna revelacién nueva aparte de lo que
estaba escrito.

Es posible que el don de profecia haya sido repartido en forma
bastante amplia en la época del Nuevo Testamento, aun cuando
las Escrituras sélo mencionan a unos cuantos profetas en forma
especffica. De Jerusalén a Antioquia hubo profetas que predijeron
que habrfa hambre. Uno de los profetas se llamaba Agabo (Hch.
11:27-28). También se menciona que hubo profetas en la iglesia
de Antioquia (Hch. 13:1), y Felipe tenfa cuatro hijas que posefan
el don de la profecfa (Hch. 21:9). En la iglesia de Corinto los
profetas ocupaban un lugar prominente también (1 Co. 14).

El don de sanidad (1 Corintios 12:9, 28, 30) y el
de hacer milagros (1 Corintios 12:28)

Es la capacidad que consiste en realizar sefiales especiales.
Pablo ejercité dicho don en Efeso cuando realizé curaciones
milagrosas (Hch. 19:11-12). Y, sin embargo, a pesar de que tenfa
el don de hacer milagros, no consideré que debia usarlo en el
caso de Epafrodito (Fil. 2:27) ni en el de Timoteo (1 Ti. 5:23). El
don de la sanidad parece constituir una categoria especial dentro
del don m4s amplio de hacer milagros. Ejemplo del don de hacer
milagros que no sea la curacién fisica es la ceguera provocada a
Elimas, el mago en Pafos, Chipre, por Pablo, durante su primer
viaje misionero (Hch. 13:11).

Es preciso hacer una distincién entre milagros y curaciones y
los dones de hacer milagros y de curar. El don espiritual es la
capacidad dada por Dios de hacer milagros y sanidades con el fin
de servirle. Pero también se pueden realizar milagros y
curaciones independientemente del ejercicio de dichos dones. El
milagro de la sefial fisica que acompaiié a la recepcién del
Espiritu en Hechos 4:31 no tiene relacién alguna con el ejercicio
del don correspondiente de parte de ninguna persona. El milagro
de la curacién de Eneas en Lida pareceria ser resultado de que
Pedro ejerciera el don de la curacién (Hch. 9:34), mientras que el
acto de volver a la vida a Dorcas por el mismo Pedro puede no
haber sido como resultado del ejercicio del don, sino resultado
directo de la oracién elevada a Dios (Hch. 9:40). Asi, entonces,
no se puede decir que todo milagro o toda curacién sea resultado
del ejercicio del don respectivo.
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En consecuencia, pues, no resulta que, si se considera que los
dones de milagros y de curacién son temporales, se estd diciendo
que Dios ya no hace milagros ni cura enfermos hoy dia. Se esta
diciendo simplemente que el Espiritu ya no da estos dones
porque el propésito especial para el que fueron dados
originalmente (es decir, para autenticar el mensaje oral) ya no
tiene vigencia. La demostracién histérica de que los dones de
curacién y de hacer milagros han cesado por cuanto el mensaje
ya ha sido autenticado, la ha hecho eficazmente B.B. Warfield en
su libro Counterfeit Miracles (Milagros Falsos). El milagro de la
existencia de las epistolas vivientes afirma, constituye la
autenticacién apropiada del mensaje del evangelio de nuestros
dias.

Si conferir estos dones especiales estaba limitado a la iglesia
primitiva, ;c6mo hemos de interpretar la cuestién de la sanidad
en el dfa de hoy? He aqui algunas de las cuestiones a considerar
al buscar la respuesta a la pregunta anterior.

1. Como ya se ha dicho, Dios no sélo puede curar, sino que
realmente sana, independientemente del don de la sanidad. Dios
contesta las oraciones, y las contesta también con relacién a los
problemas fisicos; pero dichas respuestas a la oracién no
equivalen al ejercicio del don de la sanidad.

2. Es evidente que no es la voluntad de Dios que todas las
personas se curen. Por ejemplo, no estaba en la voluntad de Dios
librar a Pablo del aguijén que tenia en la carne (2 Co. 12:8-9).

3. Los milagros y las curaciones no deben equipararse con el
sobrenaturalismo en general. Un recurso de presion favorito de
quienes pretenden curar mediante el ejercicio de la fe es el de
decir que, si creemos en el poder sobrenatural de Dios, también
tenemos que creer que puede sanar a la persona que tenemos
delante. Esto sencillamente no es cierto; es una conclusi6n falsa.
Dios no tiene necesidad de hacer uso de su poder sobrenatural a
fin de demostrar que lo posee. Ademds, todo don que haya sido
dado una sola vez, ha sido dado a toda la iglesia.

4. Echar a un lado los medios humanos a nuestra disposicion
para sanar, ¥ limitarnos a orar para que se produzca una
curacion milagrosa, es como orar pidiendo una cosecha y
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sentarnos en una hamaca en lugar de dedicarnos a sembrar o a
cultivar la tierra. Es mds frecuente que Dios se valga de los
medios humanos a nuestra disposicién para realizar sus
propésitos que lo contrario. Esto se aplica también a las
cuestiones relativas a la curacién.

5. Los que sostienen que el don de la sanidad se ejerce hoy
dia tienen que admitir que el don tiene efectos limitados, porque
no dicen que se puede curar dientes cariados, ni componer
instantdneamente huesos rotos.

6. Las noticias sobre curaciones milagrosas (dentro de los
limites que acabamos de mencionar) pueden ser ciertas (pero
esto no tiene necesariamente relacién con el don), pueden ser
falsas, o pueden referirse a la curacion de algiin mal de cardcter
psicosomdtico.

Naturalmente, que las seis consideraciones mencionadas no se
aplican a todos los casos, pero son pertinentes en relacién con
toda la cuestién de la sanidad en el dia de hoy.

Las lenguas (1 Corintios 12:10)

El don de lenguas es la capacidad dada por Dios para hablar
en otro idioma. En los casos que se mencionan en el libro de los
Hechos los idiomas o lenguas parecen haber sido claramente
lenguas extranjeras. No cabe duda de que asi fue en el caso de
Pentecostés, por cuanto los oyentes oian hablar sus propios
idiomas; pareceria que en casa de Cornelio también se trataba del
mismo tipo de lenguas extranjeras (porque Pedro dice que
ocurrié lo mismo que en Pentecostés, Hch. 10:46; 11:15).

El agregar la palabra “extrafia” a 1 Corintios 14 ha llevado a
muchas personas a suponer que las lenguas que se
manifestaban en la iglesia de Corinto eran lenguas
desconocidas, celestiales. Si se omite dicha palabra, lo normal
serfa pensar que las lenguas de Corinto eran iguales que las que
se mencionan en los Hechos; es decir, lenguas extranjeras. Esta
es la conclusién natural. Se oponen a este punto de vista |
Corintios 14:2 y 14, versiculos que parecerian indicar que las
lenguas que aquf se mencionan eran desconocidas. En cualquier
caso, los corintios estaban abusando del don de lenguas, y
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Pablo se vio obligado a fijar ciertas limitaciones a su uso. Se
habria de usar dnicamente para edificacién; no debia haber mas
de dos o tres casos en una misma reunién y aun en estos casos
siempre que estuviera presente algin intérprete; pero nunca
debia darsele preferencia ante la profecia. El don de
interpretacién constituye un don complementario al de lenguas.
El don de lenguas surgié como seiial para los incrédulos (1 Co.
14:22), y especialmente para los judios incrédulos (v. 21). En
caso de que cesara la necesidad de la seiial, naturalmente ya no
harfa falta que se otorgase mas el don. (Véase la seccién mds
adelante sobre | Corintios 13:8, p. 107).

(Qué diremos de las lenguas en la actualidad? No seria
posible decir que Dios jamds habrfa de dar hoy dfa este don o
algin otro de los dones restringidos. Pero todo indica que la
necesidad de este don ya no existe porque contamos con la
Palabra escrita. Por supuesto, la posicién pentecostal tradicional
de que las lenguas constituyen un complemento necesario del
bautismo del Espiritu Santo no tiene validez (como hemos visto
en el capitulo 13). Generalmente resulta infructuoso discutir las
experiencias de la gente; lo dnico que podemos hacer es medir
todas las experiencias a la luz de la Palabra escrita. Aun cuando
el don de lenguas no fuera un don limitado o temporal, las
Escrituras no ponen el énfasis en el uso del mismo. Ademds,
conviene recordar que el fruto del Espiritu no incluye las
lenguas, y la semejanza a Cristo no exige el hablar en lenguas,
por cuanto Cristo no lo hizo nunca. Al mismo tiempo, tenemos
que aceptar el criterio de René Pache, quien ha dicho muy
sabiamente: “Qué Dios nos dé la humildad y la fidelidad
necesarias para permanecer abiertos a todo lo que tiene origen en
él, pero solamente a eso”.!

La evangelizacién (Efesios 4:11)

El significado del don de la evangelizacién encierra dos ideas:
la clase de mensaje que se predica (vale decir, las buenas nuevas
de salvacién) y los lugares donde se lo predica (es decir, diversos
lugares). El mensaje es el evangelio y el ministerio del
evangelista es de tipo ambulante. En el ejemplo de la vida del

1. René Pache. The Person and Work of the Holy Spirit (Chicago; Moody
Press. 1954), p. 195.
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propio Pablo, la duracién de su estadia en un mismo lugar en el
curso de su itinerario a veces alcanzaba hasta dos afios (Hch.
19:10) y otras veces solamente unos dias (Hch. 17:14).
Aparentemente, se puede hacer la obra de evangelista aun sin
tener el don, porque Pablo exhorta a Timoteo, que era pastor, a
que haga la obra de evangelista (2 Ti. 4:5).

El pastor (Efesios 4:11)

La palabra “pastor” estd asociada con la idea de cuidar las
ovejas; por lo tanto, el don del pastor consiste en guiar, cuidar,
proporcionar alimento y proteger al sector de la manada que
Dios le ha encomendado. En Efesios 4:11 se asocia la tarea de la
ensefianza con la del pastoreo, y en Hechos 20:28 se agrega la
obligacién de gobernar a las ovejas. Las palabras “anciano”,
“obispo” y “pastor” (traducida “apacentar” en Hch. 20:28) se
usan todas en relacién con los mismos dirigentes de la iglesia de
Efeso (cp. Hch. 20:17 y 28).

El servicio (Romanos 12:7;
1 Corintios 12:28; Efesios 4:12)

El don de servir es el don de ayudar o ministrar en el sentido
mds amplio de la palabra. En el pasaje de Romanos se lo
denomina servicio; en 1 Corintios es ayuda; en Efesios se nos
dice que hay dones que se da con el fin de ayudar a los creyentes
para que a su vez puedan servir o hacer la obra del ministerio. Se
trata de un don sumamente bésico que todo cristiano puede
poseer y usar para la gloria del Seiior.

La ensefianza (Romanos 12:7; 1 Corintios 12:28;
Efesios 4:11)

La ensefianza es la capacidad dada por Dios para explicar la
armonia y los detalles de la revelacién divina. Evidentemente
este don se da sélo a veces (Ro. 12:7), mientras que otras veces
viene acompaiiado del don del pastor (Ef. 4:11). En el caso de
este don de ensefiar resulta mas obvio que en otros el hecho de
que se lo puede desarrollar y que requiere preparacién. Si
podemos suponer que Pedro lo tenia, resulta claro que
primeramente tuvo que estudiar las cartas de Pablo antes de
poder explicérselas a otros (2 P. 3:16).
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La fe (1 Corintios 12:8-10)

La fe es la capacidad dada por Dios de creer en el poder de
Dios para suplir necesidades especificas. A todo hombre se le ha
dado una medida de fe (Ro. 12:3), pero no a todos se les ha dado
el don de la fe. Todos pueden creer en Dios, pero esto no ha de
ser igual que tener el don de la fe; de otro modo no tendria
sentido haber colocado la fe en la lista de dones espirituales,
como algo independiente.

La exhortacién (Romanos 12:8)

Exhortar incluye la tarea de dar &nimo, de consolar, de
amonestar. Nétese que se trata de un don distinto del de enseiiar.
En otras palabras, la ensefianza puede incluir o no la exhortacién,
y del mismo modo la exhortacién puede o no incluir la ensefianza.

El discernimiento de espiritus (1 Corintios 12:10)

Discernir espiritus es la capacidad de distinguir entre las
fuentes verdaderas y las falsas de la revelacién sobrenatural
cuando ésta se daba en forma oral. Se trataba de un don muy
necesario antes de que fuera escrita la Palabra, porque no
faltaban los que afirmaban que traian revelacién divina pero que
en realidad eran profetas falsos.

La misericordia (Romanos 12:8)

Este don es similar al del servicio, porque envuelve la tarea de
socorrer a los enfermos y los afligidos.

El don de dar o “repartir’” (Romanos 12:8)

El don de dar se refiere a la distribucién del dinero propio
para ayudar a los demads. Se ha de cumplir con sencillez; es decir,
sin pensar en la recompensa o la ganancia en ningiin sentido.

La administraciéon (Romanos 12:8; 1 Corintios 12:28)

Se trata de la capacidad para gobernar la iglesia.

1 CORINTIOS 13:8

Algunos estiman que la expresién “cesardn las lenguas” en 1
Corintios 13:8 constituye prueba de que el don de lenguas,
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especificamente, tenia cardcter limitado. El argumento en contra
de esta interpretacién es que el pasaje en cuestién traza un
contraste entre la situacién presente y el estado eterno, y por lo
tanto no se refiere al don de lenguas. Sin embargo, se ha de notar
que el contexto mds amplio e inmediato se refiere en gran
medida al don de lenguas y no existe razén para no considerar
que el versfculo se refiera al don de lenguas. También vale la
pena notar que la tesis principal en el capitulo 13 es la de que el
amor nunca falla, aun cuando las lenguas y la profecia sf fallan, y
aun cuando todo el estado actual de cosas también fracasa. Las
lenguas podrfan cesar antes que cese el tiempo y comience la
eternidad sin que se destruya el sentido del pasaje. M4s ain, es
posible que dicha progresién sirva para demostrar lo que
decimos; o sea, Pablo est4 diciendo que:

* cuando cesan las lenguas ¢l amor permanece;
* aun cuando el tiempo mismo se acabe, el amor no
obstante permanecera.

En el versiculo 8 hay indicaciones positivas de que las lenguas
habrian de cesar antes que las profecias y el conocimiento. De
las profecias (la comunicacién oral de la doctrina divina antes de
que se escribieran los libros del canon) y el conocimiento (la
facultad de comprender dichas profecias) estd escrito que se
acabaran (kataregeo, “volver inoperante”). De las lenguas se dice
que cesardn (pauo). Mas todavia, el verbo “acabar” que se usa en
relacién con las profecfas y el conocimiento esta en voz pasiva,
para indicar que alguien (Dios) los habrd de abolir. El verbo
“cesar” que se usa en el caso de las lenguas estd en la voz media,
para indicar que se habran de morir por si solas.

Finalmente, resulta bastante significativo que solamente se
mencione la profecfa y el conocimiento en el versiculo 9; en
cambio no se menciona las lenguas, como si Pablo quisiera que
sus lectores comprendiesen que el don de lenguas habria de cesar
antes que los dones de profecia y de conocimiento. Después de
todo, el hecho de que existen dones temporales debe haber sido
algo bastante evidente en la iglesia primitiva (ya que el cardcter
distintivo del don del apdstol les habrfa resultado muy evidente a
todos). A los lectores de las epistolas del Nuevo Testamento no
les debe haber sorprendido en absoluto que se les dijera que el
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don de lenguas, por ejemplo, tenfa valor temporal.
Lamentablemente, en nuestros dias con demasiada facilidad
olvidamos que las Escrituras ensefian claramente que algunos de
los dones eran temporales (Ef. 2:20). Parece que 1 Corintios 13:8
especifica que el don de lenguas pertenece a dicha categoria
también.



16
La plenitud del Espiritu

Desde el punto de vista de la prictica y la experiencia, la
plenitud del Espiritu constituye el aspecto mas importante
de la doctrina del Espiritu Santo. Es, precisamente, este
ministerio el que hace que dicha doctrina sea experimental,
cuando bdsicamente buena parte de ella no tiene caracter
experimental. Es mediante la plenitud del Espiritu que se llevan
a cabo en nosotros, y a través de nosotros, sus diversos
ministerios. Mas, como ocurre con muchos otros aspectos de la
doctrina del Espiritu Santo, no siempre se la entiende
claramente.

Es necesario ser lleno del Espiritu a fin de experimentar en
toda su amplitud el ministerio que cumple para con el creyente.
En otras palabras, es necesario para el crecimiento en la vida
espiritual. Todo cristiano est4 ubicado, segiin su experiencia y su
ritmo de crecimiento, en algin punto de la escala entre la
inmadurez y la madurez. La madurez requiere dos cosas: tiempo
y control continuado por el Espiritu Santo. De manera que la
persona puede ser inmadura, ya sea porque no hace mucho que
es cristiana, o porque, a pesar de que ya hace tiempo que es
creyente, no estd llena del Espiritu y, como consecuencia, no ha
crecido en las cosas del Sefior. Lo opuesto al hecho de ser
dirigido por el Espiritu es el ser dirigido por la carne, o sea la
carnalidad. La carnalidad y la espiritualidad son basicamente
cuestiones de control o direccién, aun cuando cada una de las
vidas asf dirigidas o controladas exhibirdn, naturalmente,
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caracterfsticas propias. Pero es la direccién o control y —no las
caracteristicas— lo que hace que se sea carnal o espiritual.

LO QUE ES SER LLENO DEL ESPIRITU

Definicién

La clave para una adecuada definicién de lo que es ser lleno
del Espfritu se encuentra en Efesios 5:18: “No os embriaguéis
con vino, en lo cual hay disolucién; antes bien sed llenos del
Espiritu”. Si bien es cierto que se traza un contraste entre la
borrachera y el ser lleno del Espiritu, también se hace una
comparacién, y es esta comparacién la que nos proporciona la
clave. La comparaci6n se refiere al control o la direccién. La
persona ebria estd sometida a la accién del alcohol que ha
consumido. Como consecuencia de ello piensa y actia de
maneras que normalmente le resultarian extrafias. De igual
modo, la persona que estd llena del Espiritu estd bajo el control
de dicho Espiritu, y también actia de maneras que no le son
naturales. Esto no quiere decir que dichos modos de obrar son
descontrolados o anormales, sino que la persona se comporta de
un modo distinto al que tenia en su vieja vida. De modo,
entonces, que estar lleno del Espiritu significa simplemente estar
sometido a la direcci6n de dicho Espiritu.

Exigencia

En la Palabra de Dios se trata de un requisito para el creyente.
En Efesios 5:18 el verbo tiene forma imperativa. Se espera que el
cristiano esté lleno del Espiritu, y si no se da el caso, entonces
esto se debe considerar pecado, por cuanto equivale a
desobedecer un mandamiento de la Palabra.

Descripcion

La caracteristica m4s notable de este fenémeno es que se trata
de una experiencia que se repite. En cambio, no es asi con el
bautismo, la presencia, el ser sellado, ni la regeneracién. En este
caso, empero, si lo es. Esto lo demuestra el uso del tiempo
presente del imperativo en Efesios 5:18 (lo cual indica una
accién continuada), y hay ejemplos de ello en la vida de la
iglesia primitiva. Los apdstoles fueron llenos del Espiritu en el
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dia de Pentecostés (Hch. 2:4). El mismo grupo fue lleno
nuevamente poco después, al término de la reunién de oracién
que se hizo como consecuencia del interrogatorio del Sanedrin
(Hch. 4:31). El hecho de que se puede repetir la experiencia
constituye una bendicién, porque si asi no fuera, ningin creyente
permaneceria lleno por mucho tiempo, porque el pecado (o sea la
tendencia a que el ego tome el control) interrumpe el dominio
del Espiritu.

L AS CONDICIONES PARA SER LLENO

Antes de abandonar la tierra, el Seiior les mandé a los
discipulos que se quedasen en Jerusalén en espera del
cumplimiento de la promesa relativa al bautismo del Espfritu.
Cierto es que fueron llenos el dfa de Pentecostés, pero no era eso
lo que estaban esperando. Resulta vano buscar ejemplos en el
Nuevo Testamento de casos en que se les haya dicho a los
creyentes que esperen para ser llenos del Espfritu, o de casos en
que asi se haya obrado. M4s todavia, es imitil buscar ejemplos de
creyentes que hayan orado para ser llenos del Espiritu a partir de
Pentecostés. Lo que m4s se acerca a esto es 1a oracién de Pablo a
favor de los creyentes de Efeso: “Para que el Dios de nuestro
Sefior Jesucristo, el Padre de gloria, os dé espiritu de sabidurfa y
de revelacion en el conocimiento de é1” (Ef. 1:17). Pero no es
una oracién en la que se pide que alguien sea lleno del Espiritu.
No existe ningin ejemplo de esto en la Biblia. Y, sin embargo,
no cabe duda de que la mayoria de las personas piensa que ésta
es la forma de lograrlo.

Dios no les pide a los creyentes que esperen para ser llenos
del Espiritu, ni tampoco que oren para conseguirlo. Esto no
significa, sin embargo, que se produce sin que medien ciertas
condiciones. En una sola palabra, la condicién es la obediencia;
y si bien puede mediar la oracién para poder cumplir el requisito
de la obediencia, dicha oracién (especialmente aquella que tiene
el sentido anteriormente indicado) no tendrd ningtin valor en lo
que se refiere a la obtencién de la plenitud del Espiritu. La
obediencia es la condicién, y las Escrituras explican lo que
significa la obediencia, en forma detallada, por lo que hace al
hecho de ser lleno del Espiritu.
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La vida dedicada

De todos los estudios sobre las condiciones para ser lleno del
Espiritu, ninguno es mds simple, biblico, y directo que el libro de
Lewis Sperry Chafer titulado El hombre espiritual (Editorial
Portavoz). Es dicho estudio el que seguimos a fin de detallar lo
que se quiere decir por la obediencia como condicién para ser
llenos del Espiritu Santo.

A fin de ser lleno del Espiritu debe mediar primeramente la
dedicacién de la vida. Esto, segiin sugiere Chafer, estd
debidamente sintetizado en 1 Tesalonicenses 5:19: “No apaguéis
al Espiritu”. De conformidad con el contexto, y también
exegéticamente, el versiculo se refiere en primer lugar al peligro
de apagar las profecias en las asambleas piblicas de la iglesia.
La palabra se usa con relacién a la idea de apagar el fuego (Mr.
9:48; He. 11:34), por lo que resulta apropiado usarla con relacién
al Espiritu (cp. Mt. 3:11; Hch. 2:3). El verbo estd en el presente
de imperativo y por lo tanto significa “dejad de apagar el
Espiritu”; es decir, dejen de hacer lo que estdn haciendo. La
iglesia en Tesal6nica veia mal toda manifestacién del Espiritu
que en cualquier sentido se apartara de lo corriente. (Compérese
esta situacién con la de Corinto, donde Pablo tuvo que advertir a
la iglesia en cuanto a las manifestaciones excesivas y el desorden
en relacién con los dones del Espiritu.)

Si bien éste es el significado exegéticamente, Chafer
interpreta el versiculo en sentido teolégico, para afirmar que para
ser lleno del Espiritu es fundamental la dedicacién. Dicha
dedicacién tiene que ver con la orientacién bésica de la relacién
del individuo a la voluntad de Dios en su totalidad y no
particularmente con cuestiones especificas dentro de esa
voluntad divina.

1. El método para la vida dedicada. La vida dedicada exige
dos cosas: la dedicacién inicial y la dedicacién continuada
mediante la direccién constante de dicha vida.

La dedicacion inicial (Ro. 12:1-2). La dedicacién inicial
consiste en una crisis y es una cuestién que se resuelve de una
vez para siempre. Segin el pasaje central, Romanos 12:1-2, se
requieren tres cosas.
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Primero, tiene que haber una presentacion. El tiempo verbal
es el aoristo (lo cual indica un acontecimiento que no se repite),
y el objeto es el cuerpo. De modo que esta dedicacién es una
crisis y es algo completo. No se trata de una sucesién de actos, y
al mismo tiempo comprende toda la vida del creyente. Si bien la
dedicacién inicial puede reconocer su origen en alguna decisién
o problema particular, no es una dedicacién para hacer algo sino
la dedicacién de la vida toda, en la cual, naturalmente, est4
incluido todo. Bédsicamente la cuestién que se plantea es ésta:
{Quién va a dirigir la vida: Cristo o el yo? Por cierto que esto no
significa ir eliminando un pecado a la vez. Se trata de una
completa entrega del yo de una sola vez y para siempre. No se
refiere simplemente a las deficiencias en nuestra vida; significa
poner a disposicién los talentos positivos también.

Segundo, comprende la separacion (v. 2). El tiempo verbal es
el presente y el modo es imperativo, lo cual significa “dejad de
conformaros a este siglo”. La palabra es muy gréfica. Significa
esto: No se presenten con un barniz mundano cuando por debajo
son cristianos. Es el cuadro de un acabado barato sobre una base
costosa.

Tercero, comprende una transformacion que tiene que ser
continua. Dicha transformacién estd centrada en la mente,
porque es ahi donde se manejan los pensamientos que orientan la
vida. Esa transformaci6n dard como resultado el conocimiento
de la voluntad de Dios. Para todo esto, empero, es fundamental
el acto inicial de presentacién o dedicacién. Esto ultimo tiene
que acontecer primero; de otro modo no puede haber ni
separacién ni transformacién.

Direccion continua. La vida dedicada requiere direccién,
porque la dedicacién sola no garantiza automaéticamente la
solucién a todos los problemas de la vida. Si, garantiza (o
debiera hacerlo) el que, cuando el cristiano se enfrenta con un
problema, lo tinico que tendrd que hacer es discernir la voluntad
de Dios en lugar de tener que resolver si la va a cumplir o no.
Pero a fin de saber cudl sea la voluntad de Dios en circunstancias
particulares, resulta necesario contar con la direccién del Espiritu
Santo, y luego obrar de conformidad con dicha direccién para ser
lleno del Espiritu. Es el Espiritu el que gufa (Ro. 8:14), y lo hace,
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fundamentalmente, mediante la comunién que se tiene con él, la
cual presupone la entrega que implica la dedicacién inicial. De
este modo, la dedicacién se mantiene activa y pertinente
mediante la direccién diaria del Espiritu a medida que el
creyente desenvuelve su vida en comunién con él.

Las sugerencias sobre cémo discemnir la direccién del Espiritu
son muchas. Una comunién tan intima que no queden dudas en
cuanto a la guia del Espiritu es, sin embargo, la clave de la
cuestién. No obstante, pueden ofrecerse algunas sugerencias
adicionales que resulten de ayuda.

(1). No deben buscarse cosas con las cuales sustituir la
comunién. El vellén para determinar la gufa del Sefior limita a
Dios a dos posibilidades. El vell6n, después que se ha tomado
una decisién, a fin de confirmar la gufa del Sefior es algo muy
distinto. El echar suertes también limita a Dios al nimero de
posibilidades que puede imaginar el hombre. Pero puede ocurrir
que Dios esté pensando en alguna posibilidad que no se nos ha
ocurrido a nosotros.

(2). El conocimiento de la Palabra de Dios es esencial. Dios
jamds guia de un modo contrario a la Palabra; m4s todavia, gufa
tomando como base la Palabra. La Palabra nos indica como obra
Dios, tanto como la forma en que no obra.

(3). El consejo y la informacién que pueden aportar los
amigos puede ser valioso. La sabiduria de los cristianos de mds
experiencia es inestimable. Pero en idltima instancia la
responsabilidad en cuanto a cémo es guiado recae sobre el
individuo mismo, y no sobre los amigos.

(4). Se debe tener sumo cuidado cuando se trata de repetir una
misma receta. Sobre todo, no debe usarse la receta de algin amigo
como gufa. Lo que le hizo bien a €l puede ser veneno para otros.

(5). La cuestién ha de ser considerada minuciosamente con el
Sefior. No sélo nos mostrard El cudl es la respuesta, sino que nos
enseflard como reconocerla. A él debemos dirigir todas nuestras
dudas, todos los problemas y temores; luego es preciso esperar
hasta que €l indique el camino a seguir. Saber cudndo esperar es
tan importante como saber cuidndo entrar en accién.

2. Las manifestaciones de la vida dedicada. La vida dirigida
es una vida de paz, porque es una vida vivida dentro de la
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voluntad de Dios. La vida dirigida no es una vida sin pecado,
pero si es una vida vivida en la senda recta; es una vida que
aumenta y madura dia a dia. La dedicacién de la vida,
incluyendo el acto inicial del Espiritu, es el primer requisito
previo a ser lleno del Espiritu.

La vida sin derrota

El problema cotidiano del pecado en la vida del creyente es
algo que debe reconocerse y ponerse delante del Seiior, si es que
el Espiritu ha de tener el gobierno de esa vida. La dedicacién y la
direccién son factores a tener en cuenta, pero la victoria sobre el
pecado en la experiencia diaria es otra cosa.

Como texto con el cual sintetizar dicho concepto Chafer se
valié de Efesios 4:30: “Y no contristéis al Espiritu Santo de
Dios, con el cual fuisteis sellados para el dia de la redencién”. Es
cierto que exegéticamente este versiculo tiene que ver con el
efecto de ciertos pecados en relacién de la persona con el
Espiritu. El pecado contrista al Espiritu, pero esto no significa
que éste ha de retirarse de la persona. Los pecados de referencia
son, en el contexto de Efesios 4:30, pecados de la lengua. Se
menciona la “palabra corrompida” (v. 29), la amargura, la ira, el
enojo, la griterfa y la maledicencia (v. 31). Asi, estd claro que
son los pecados de la lengua los que, en especial, entristecen al
Espiritu a tal punto que su ministerio en la vida del creyente se
resiente. Teolégicamente, podemos aceptar que el versiculo
represente cualquier pecado que contrista al Espiritu. Por lo tanto
la cuestién de la vida no derrotada por el pecado resulta vital
para que el Espfritu pueda llenarla y dirigirla, porque, cuando el
pecado lo entristece, el Espiritu no puede actuar; no tiene el
control de los mandos.

1. El propdsito de Dios con relacion al pecado en la vida del
crevente. Hay tres factores que deben considerarse.

Implica la santidad. La propia santidad de Dios es la vara con
que se mide todo pecado. Asi se afirma en varios textos. “Por
cuanto todos pecaron, y estdn destituidos de la gloria de Dios”
(Ro. 3:23). “Sino, como aquel que os llamé es santo, sed
también vosotros santos en toda vuestra manera de vivir; porque
escrito estd: Sed santos, porque yo soy santo” (1 P. 1:15-16).
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“Este es el mensaje que hemos oido de €, y os anunciamos:
Dios es luz, y no hay ningunas tinieblas en é1” (1 Jn. 1:5). Dios,
que es luz, es él mismo la norma. Desde luego que nadie puede
igualar ese nivel de perfeccién, de modo que Dios, sin reducir el
nivel, con gran sabiduria lo ha adaptado de tal forma que sirve
para que cada cristiano individual cumpla las exigencias segun
su propia capacidad. Esto lo ha logrado Dios exigiendo que
andemos en la luz. En otras palabras, se nos exige que
respondamos a la medida de luz que, como cristianos en
desarrollo, recibimos de El. El nivel lo establece Dios; El se nos
revela en forma constante y creciente; espera que nosotros
respondamos constantemente a esa revelacién creciente de sf
mismo. Esto es lo que significa andar en la luz. La falta de
respuesta en cualquier sentido constituye pecado y contrista al
Espiritu, con el resultado de que pierde el control pleno de
nuestra vida.

Implica la genuinidad. Uno de los secretos para la vida
espiritual victoriosa es la sinceridad delante del Sefior. Es
evidente que El conoce hasta los secretos del corazén, pero si
comprendemos esto, nuestra reaccién ante la luz seré la que debe
ser.

Implica la gracia. La gracia se hace necesaria en este andar,
sencillamente porque no podemos evitar el caer. Pero cuando
fracasamos, Dios no nos abandona; nos perdona cuando
confesamos nuestros pecados (1 Jn. 1:9). Si no fuera por su
gracia, ya hace mucho que nos hubiéramos perdido todos.

2. La provision de Dios con relacion al pecado en la vida del
creyente. La provisién de Dios con respecto al pecado es triple.

La crucifixion. La provisién bdsica para la victoria consiste en
reconocer como real la co-crucifixién con Cristo de la naturaleza
pecaminosa en su muerte por el pecado (Ro. 6:1-13). En un
sentido, esto es semejante a la dedicacién inicial de la vida, en
que se trata de una experiencia de crisis; pero en otro sentido,
sentido sumamente vital, es diferente en que no se trata de una
presentacién, sino de tomar como real aquello que ya se ha
obtenido. Sin esto no puede haber victoria alguna sobre el
pecado habitual en la vida.
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El castigo. La disciplina que ejerce Dios es también provisién
suya con relacién al pecado en la vida del creyente (He. 12:5-
11). El propésito expreso de dicho castigo es “para lo que nos es
provechoso, para que participemos de su santidad” (v. 10).

La confesion v la purificacién. Pero la realidad es que
inevitablemente hemos de caer en pecado mientras vivamos en
este cuerpo. Por ello, Dios ha hecho provisién para restablecer la
comunién por medio de la confesién (1 Jn. 1:9). Confesar
significa estar de acuerdo, y en este versiculo significa estar de
acuerdo con Dios en cuanto al pecado cometido; es decir,
tenemos que adoptar el punto de vista de Dios en cuanto a dicho
pecado. No se trata simplemente de recitar nuestro pecado
delante de Dios, sino de admitir que lo que €l piensa acerca del
pecado es exactamente el grado de seriedad que reviste. Cuando
asi procedemos, entonces el Sefior, con toda fidelidad y justicia,
nos perdona y nos restablece en la comunién plena en el disfrute
de la salvacién, ya que la salvacién misma no se pierde jam4s
como consecuencia del pecado.

La vida victoriosa o la vida que no contrista al Espfritu Santo
es la vida sin derrota. Es la vida que responde constantemente a
la luz como se la revela la Palabra de Dios. A medida que vamos
respondiendo a la luz, se irdn abriendo nuevas 4reas de oscuridad
que tienen que ser confesadas seguidamente. Luego nos llega un
mayor grado de luz, lo cual, a su vez, nos obliga a una nueva
confesién de lo que hemos descubierto en esos rincones oscuros
recientemente iluminados. Y asf se prosigue a lo largo de la vida;
pero asi sucede, también, con la vida que sigue un desarrollo
normal y que no contrista al Espiritu.

La vida en dependencia

Finalmente, la vida llena del Espiritu es una vida vivida en
dependencia. “Digo pues: Andad segin el Espiritu, y no
cumpliréis los deseos de la carne” (G4. 5:16, VM).

1. La naturaleza de esta dependencia. Por su misma
naturaleza, el hecho de andar o caminar representa una sucesién
de actos dependientes. Cuando levantamos un pie a fin de
ponerlo delante del otro, lo hacemos confiando en que el otro
pie, que se mantiene en el suelo o el piso, ha de aguantar todo el
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peso del cuerpo. Cada uno de los pies obra a su turno como
apoyo, mientras el otro pie realiza el movimiento hacia adelante.
Sélo es posible progresar si andamos con la fe puesta en el otro
pie y dependiendo de él. En este versiculo de Galatas se le
recuerda al cristiano que, a fin de andar o caminar y progresar en
la vida cristiana, tiene que hacerlo por fe, lo cual significa vivir
dependiendo del Espiritu Santo. “Andad por el Espiritu” es la
traduccién correcta.!

2. La necesidad de la misma. Este incesante andar en
dependencia se hace necesario por las siguientes conside-
raciones:

Porque los niveles son altos. Las exigencias de la gracia
establecen los mds altos niveles. El amor que se exige es el amor
de Cristo (Jn. 13:34). Solamente un ministerio del Espiritu que
no encuentre obsticulos y que, por lo tanto, se manifiesta
plenamente, puede generar un amor de este tipo en el individuo
(Ro. 5:5). Todo pensamiento tiene que sujetarse a la obediencia
(2 Co. 10:5). “Dad gracias en todo” (1 Ts. 5:18). “Orad sin
cesar” (1 Ts. 5:17). Todas estas exigencias tan elevadas requieren
que dependamos del Espiritu, si hemos de poder cumplirlas
alguna vez.

Porque los enemigos son poderosos. La vida en dependencia
es necesaria porque los enemigos son fuertes. El diablo anda
como leén rugiente, procurando destruir completamente el
testimonio del creyente (1 P. 5:8). Hasta la amistad con el mundo
coloca al creyente en enemistad con Dios (Stg. 4:4). Nada bueno
habita en la carne (Ro. 7:18), y esta misma debilidad promueve
el poder de la naturaleza pecaminosa.

1. “Pneumari, el dativo normal, de la regla, o manera, segiin la cual, o en la
cual: . . . por el Espiritu. Pero pn. no es la parte espiritual del hombre, . . .
pneumati 1ampoco es segiin un modo espiritual, . . . es (como en el v. 5) el
Espiritu Santo de Dios. Esto se verd claramente si s compara con nuestros
versfculos 16-18 el pasaje paralelo mds ampliado, Romanos 7:22—8:11. La
historia del uso verbal es la de que pneuma. igual que chrisros y theos. vino a
usarse como nombre propio: de manera que la supuesta distincién entre
pneuma (verbo) como lo objetivo (el Espiritu Santo), y pneuma como lo
subjetivo (el espiritu del hombre) no corresponde” (Alford’s Greek Testament,
11, p. 57).
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Sélo si nos movemos dependiendo del Espiritu —es decir,
permitiendo que el Espiritu se haga cargo completamente—
podemos tener esperanzas de experimentar un progreso que esté
en consonancia con nuestra profesién.

De manera que ser lleno del Espiritu es ser dirigido por él. Y
para poder ser dirigido de este modo se hace necesaria la
dedicacién de la vida, la victoria sobre el poder del pecado que
impera, y una dependencia constante del Espfritu. Estas son las
condiciones para ser gobernado por el Espiritu. La oracién y el
esfuerzo humano tienen su lugar, ya que nos ayudan a reunir las
condiciones necesarias, pero una vez que se dan las condiciones,
el Espiritu se hace cargo automaticamente. No debiéramos
centrar la atencién en las oraciones para pedir que seamos llenos
del Espiritu; mds bien tendriamos que procurar ser sensibles a
estas condiciones; porque cuando se cumplen las condiciones, se
experimenta la plenitud del Espiritu.

L AS CONSECUENCIAS DE SER LLENO DEL ESPIRITU

Cuando somos llenos del Espiritu podemos comprender y
valorar por experiencia todos los ministerios del Espfritu. Por
ejemplo, aunque el creyente estd sellado, regenerado y bautizado
y el Espiritu mora en él —ya sea que se dé cuenta de ello o no—
tan pronto sea lleno del Espiritu, comenzard a darse cuenta de
dichas realidades y a disfrutar de los beneficios de las mismas.
Ademds de esto, sin embargo, en las Escrituras se vincula el
hecho de ser lleno con algunos otros ministerios del Espiritu. Se
los puede clasificar adecuadamente como consecuencias directas
del disfrute del Espiritu o de su guia y control.

Un caracter semejante al de Cristo (Gadlatas 5:22-23)

En Galatas 5 el fruto del Espiritu estd inseparablemente ligado
al ser lleno del Espiritu. En dicho capitulo, Pablo hace un
contraste entre las obras de la carne y el fruto del Espiritu.
Afirma que el modo de evitar los deseos de la carne es el de
caminar dependiendo del Espiritu, lo cual es condicién para ser
lleno (v. 16). Luego describe graficamente los deseos de la carne
(vv. 19-20), y los compara con el fruto del Espfritu (vv. 22-23),
A menudo se ha sefialado que dicho fruto, producto del ser lleno
del Espfritu, es un cuadro perfecto de la semejanza a Cristo. Y
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asf es. Por lo tanto, podemos decir que una de las consecuencias
del hecho de ser lleno del Espiritu es 1a manifestacién de las
caracteristicas que nos hacen semejantes a Cristo.

Por lo que hace al pasaje en cuestién, esto comprende nueve
aspectos. El primero es el amor, lo cual consiste en buscar la
gloria de Dios en el objeto de nuestro amor. Puede haber actos
que a primera vista parecen faltos de caridad, pero que en
realidad constituyen una expresién de amor, si la meta es la
gloria de Dios. Hay una relacién esencial entre el amor y el
conocimiento, por cuanto el amor més profundo se basa en el
conocimiento mas completo. El gozo se deriva principalmente de
ver que otros cristianos progresan en el conocimiento de la
verdad (3 Jn. 4). La paz es esa tranquilidad que viene de saber
que uno esta en buenas relaciones con Dios. La paciencia
(“longanimidad”, VM) consiste en evidenciar un cardcter y un
modo de obrar parejos, que jamds pretende desquitarse. La
benignidad consiste en tener pensamientos positivos, mientras
que la bondad consiste en realizar actos buenos. La fidelidad (cp.
VM) significa servir con regularidad y aprovechar todas las
oportunidades con todas las facultades que Dios nos ha dado. La
mansedumbre es la gentileza, la gallardfa, y no tiene nada que
ver con la debilidad. La templanza (“dominio propio”, VP)
consiste en la disciplina de la vida total, incluyendo
especialmente las 4reas vinculadas a lo moral.

En esto consiste el fruto del Espiritu, y esta semejanza a
Cristo se manifiesta @nicamente cuando el creyente estd lleno del
Espfritu, cuando entrega completamente su vida al dominio del
misSmo.

La adoracién y la alabanza (Efesios 5:18-20)

En su contexto, el versiculo cldsico sobre la plenitud del
Espiritu (Ef. 5:18) viene seguido inmediatamente de por no
menos cuatro consecuencias que se derivan de la misma. La
primera es la expresién audible de manifestaciones de alabanza,
hablando “unos a otros [nétese la traduccién correcta] con
salmos, himnos y cantos espirituales” (VP). La segunda es la
expresién interior, inaudible, de alabanza, “cantando y alabando
al Sefior en vuestros corazones”. La tercera consecuencia de la
vida regida por el Espiritu es un corazén agradecido.
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La sumisién (Efesios 5:21)

Otra consecuencia de estar lleno del Espiritu es la sumisién de
unos a otros, sumisién que tiene su influencia en todas las
relaciones de la vida, de tal modo que reinardn la paz y la
armonia entre marido y mujer, entre padres e hijos, entre
patrones y empleados. Si el yo estd en control, las
manifestaciones serdn las del yo egoista, lo cual destruir4 la
armonia que deberfa existir en todas las relaciones
interpersonales.

El servicio (Juan 7:37-39)

Las palabras del texto mencionado se pronunciaron en el
octavo dfa de la fiesta de los tabernaculos. “La figura parece
haberse originado en las libaciones de agua traidas del Siloé en
un vaso de oro y que se ofrecian junto con el sacrificio matutino
en cada uno de los siete dias de la fiesta, mientras se cantaba
Isaias 12:3. No se sabe con seguridad si la libacién se efectuaba
también en el octavo dfa. En caso de que no se hiciera, el hecho
significativo de la supresién de este notable rito en dicho dfa de
la fiesta harfa resaltar m4s las palabras del Sefior?

Cuando se recibe a Cristo, no es solamente que la sed
espiritual del propio individuo se satisface, sino que la bendicién
que recibe se transforma en bendicién para otros. El creyente no
s6lo se satisface a sf mismo, sino que lo que recibe desborda y se
convierte en servicio para los demds. Este desbordamiento es
ministerio del Espiritu, que actia dirigiendo la vida del creyente;
y, segun las palabras del propio Seiior, se trata de un ministerio
caracteristico de la época actual.

El que nos demos cuenta cabalmente de la existencia de otros
ministerios del Espiritu depende de que seamos llenos del
Espiritu. Con todo, de un modo particular estos tres parecerian
depender mas concretamente de que seamos llenos del Espiritu.
Ser lleno equivale a que el Espiritu tenga dominio completo —
dominio total y exclusivo— de todas las cuestiones y dreas de la
vida del cristiano. Este tipo de dominio constituye un requisito
previo para adquirir la semejanza a Cristo, para la alabanza, y

2. B.F. Westcott, The Gospel According 1o John (Londres: J. Murray). L. p.
277.
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para el servicio. Hay otros ministerios del Espiritu, tales como el
de ensefiar, que nunca se realizardn plenamente, a menos que el
creyente sea conscientemente dirigido por el Espiritu, pero, hasta
cierto punto, podria cumplirlos alguien que no esté lleno del
Espiritu. Por lo tanto, estos otros ministerios, a pesar de que en
cierto modo son consecuencias de la plenitud del Espiritu, serdn
motivo de consideracién en el préximo capitulo.
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LA ENSENANZA

Una de las dltimas promesas del Salvador antes de su
crucifixién se relaciona con el ministerio docente del
Espiritu. Estando en el aposento alto dijo: “Aiin tengo muchas
cosas que deciros, pero ahora no las podéis sobrellevar. Pero
cuando venga el Espiritu de verdad, €l os guiard a toda la verdad;
porque no hablard por su propia cuenta, sino que hablaré todo lo
que oyere, y os hard saber las cosas que habrdn de venir. El me
glorificard; porque tomard de lo mfo, y os lo hard saber. Todo lo
que tiene el Padre es mio; por eso dije que tomard de lo mio, y os
lo har4 saber” (Jn. 16:12-15).

El momento

Este ministerio del Espiritu tenfa todavia sentido futuro
cuando nuestro Seifior se refirié a él. Comenzé a ejercerse en el
dfa de Pentecostés y ha continuado a través de toda esta era. El
claro discernimiento evidenciado por Pedro en su sermén de
Pentecostés demuestra que allf comenzé dicho ministerio.

El contenido

En general, el contenido del ministerio del Espfritu engloba
“toda la verdad” (el articulo definido corresponde al griego). Esto,
desde luego, se refiere a la revelacién acerca de Cristo mismo, pero
basada en la Palabra escrita (porque no disponemos de otra
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informacién que no sea la que obtenemos de la Biblia). Por lo
tanto, el Espfritu le enseila al creyente el contenido de las
Escrituras, lo cual lo lleva a comprender la profecfa (“las cosas que
habrdn de venir’). Esta particularizacién de la promesa general
relativa a la ensefianza debiera servir para que todos los creyentes
se arrimen para el estudio de la profecfa. Notemos, ademés, que el
Espfritu no es quien genera el mensaje: el mensaje viene del Sefior.

El resultado

El resultado del ministerio docente del Espfritu es que Cristo es
glorificado. Si Cristo no es glorificado, entonces debemos
considerar que el Espfritu no ha ejercido su ministerio. Notemos,
también, que no es el Espiritu el que se supone que tiene que ser
glorificado —o el que es glorificado— en los servicios religiosos,
sino Cristo. M4s aiin, si conocemos a Cristo nicamente a través
de la Palabra escrita, entonces sélo serd glorificado cuando la
Palabra de Dios se da a conocer en el poder del Espiritu.

El procedimiento

Pero, ;realmente enseiia el Espfritu al creyente? Juan declara
lisa y llanamente: “Pero la uncién que vosotros recibisteis de €l
permanece en vosotros, y no tenéis necesidad de que nadie os
ensefie; asf como la uncién misma os enseiia todas las cosas, y es
verdadera, y no es mentira, segin ella os ha ensefado,
permaneced en €1” (1 Jn. 2:27). Esto no puede querer decir que
los maestros son innecesarios para explicar la Palabra de Dios. Si
asf fuera, ;qué sentido tendrfa el don de ensefiar (Ro. 12:7)? Juan
escribfa acerca de la presencia de anticristos en el grupo.
Habiendo dicho cuél era su propio punto de vista con relacién a
sus herejfas, agregé simplemente que ningin hombre tenia
motivo para decirles cual era la verdad, porque el mismo Espiritu
Santo tenfa la misién de hacerlo. Los maestros terrenales
constituyen un lazo necesario en la tarea de instruir a los
creyentes, aun cuando la autenticacién definitiva de lo que se
enseiia es aporte del Espiritu.

LA GUIA

“Porque todos los que son guiados por el Espiritu de Dios,
éstos son hijos de Dios” (Ro. 8:14). La gufa o direccién
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confirma que somos hijos, porque a los hijos se los gufa. Ya
hemos dicho bastante, con relacién a la gufa del Espiritu, al
hablar de la dedicacién (en el cap. 16). Se trata de una funcién
especifica del Espfritu. Lo afirma Romanos 8:14 y hay
numerosos ejemplos de su prictica en el libro de los Hechos
(Hch. 8:29; 10:19-20; 13:2, 4; 16:6-7; 20:22-23). Los diversos
medios de que se vale el Espfritu ya han sido analizados en la
seccién anteriormente mencionada. Este ministerio del Espiritu
es uno de los que més bendicién y seguridad ofrece al cristiano.
El hijo de Dios no necesita andar en la oscuridad jam4s; siempre
tiene derecho a pedir y a recibir instrucciones del propio
Espfritu Santo.

LA CERTIDUMBRE

Es también el Espfritu que le asegura al cristiano que es hijo
de Dios. “El Espiritu mismo da testimonio a nuestro espfritu, de
que somos hijos de Dios” (Ro. 8:16). Aquf la palabra griega que
se traduce hijos es rekna (es decir, “prole”, a diferencia de huioi,
que es “hijos”), y, por lo tanto, realza el hecho de que el creyente
comparte la vida del Padre. Ademds, como consecuencia de esto
mismo, comparte como heredero las posesiones del Padre. Es
obra del Espiritu al corazén de cada cristiano darle seguridad
acerca de todo esto.

Asimismo, un mejor entendimiento de algunas de las cosas
que el Espiritu ha hecho por el creyente aumenta la seguridad
que siente en su corazén. Por ejemplo, la certidumbre que
tenemos se profundizard cuando comprendamos lo que
significa ser sellado con el Espiritu, y lo que significa tener las
arras del Espiritu como garantfa de que se consumaréd nuestra
redencién (Ef. 1:13-14), Otro factor que aumenta el grado de
seguridad es la comprensién de lo que representa el que el
Espiritu ligue al creyente al cuerpo resucitado e inmortal de
Cristo. Se desprende que el que podamos comprender la
importancia de estas funciones constituye parte del ministerio
docente del Espiritu, de modo que en muchos sentidos el
Espiritu Santo estd vinculado con la tarea de dar seguridad al
hijo de Dios.
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LA ORACION

El hecho

Aun cuando no podamos entender plenamente las
ramificaciones de la oracién del Espiritu en el creyente, el hecho
de que lo hace no deja lugar a dudas: “Y de igual manera el
Espfritu nos ayuda en nuestra debilidad; pues qué hemos de pedir
como conviene, no lo sabemos, pero el Espiritu mismo intercede
por nosotros con gemidos indecibles” (Ro. 8:26).

La necesidad

El versiculo afirma que la razén de que necesitamos ayuda estd
en nuestra debilidad (el original est4, justamente, en singular). El
Espiritu nos ayuda en todas nuestras debilidades, pero
particularmente en sus manifestaciones con relacién a la vida de
oracién, y especialmente con relacién a la necesidad que tenemos de
que se nos ayude a determinar por qué cosas orar en cada momento
determinado. Mientras esperamos la redencién plena necesitamos
ser guiados en cuanto a los detalles relativos a la oraci6n.

El método

La forma en que el Espiritu nos auxilia en nuestra necesidad
se describe en general con la palabra “ayuda”, la que literalmente
significa “pone manos a la obra en colaboracién con nosotros”.!
Especificamente, dicha ayuda nos viene en forma de *“gemidos
indecibles”. Dichos gemidos, cuyo significado nos es imposible
captar. no encuentran formulacién o expresién adecuada. Esto si
lo sabemos; que coinciden con la voluntad de Dios.

En otro pasaje se nos dice que el Espiritu gufa y dirige
nuestras oraciones (Ef. 6:18). En este caso se trata mds bien de la
gufa que recibe el corazén y la mente del creyente cuando ora,
que de los gemidos indecibles del Espiritu mismo.

El resultado

El resultado de una vida de oracién como la descrita es la
seguridad para el creyente en cuanto a la certidumbre de su
futura y plena redencién (Ro. 8:23). El ministerio del Espfritu es

1. R. St. John Parry. Romans, Cambridge Greek Testament (Nueva York:
Cambridge University Press), 1912, p. 120.
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una especie de prenda de garantia de dicha redencién. Una vida
de oracién satisfactoria de esta clase nos mantiene contentos en
el presente mundo mientras esperamos la consumacién. El
ministerio del Espiritu, por consiguiente, no sélo estd
relacionado con la oracién que recibe respuesta, sino que a la vez
cultiva nuestra seguridad y satisfaccién en esta vida.



18
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EL ESPIRITU EN EL PERIODO DE LA TRIBULACION

E:lte autor es de la opinién de que la Iglesia ser4 retirada de la
ierra antes de que comience la tribulacién. Este concepto del
arrebatamiento previo a la tribulacién incluye el retiro al mismo
tiempo de aquel que detiene (2 Ts. 2:6-8). Es decir, la
garantizada presencia permanente del Espfritu en los creyentes
hara necesario el retiro de dicho Espfritu cuando los creyentes
sean arrebatados. Empero esto no significa, ni implica siquiera,
que la obra del Espiritu llegue a su fin en ese momento. Como el
omnipresente Espfritu obraba en favor de los hombres en los
tiempos del Antiguo Testamento, as{ también continuard obrando
después del arrebatamiento de la iglesia, aun cuando la tarea de
edificar el Cuerpo de Cristo habr4 terminado.

Con relacién a los incrédulos

Durante el periodo de la tribulacién se convertirdn
muchfsimas personas.

* Al comienzo del perfodo Dios sellard 144.000 judfos, y
dicho acto de ser sellados comprende la salvacién de los
mismos (Ap. 7:4; 14:4).

* Durante la tribulacién, una multitud tan grande que no
podr4 ser contada se volverd4 al Sefior “de todas naciones y
tribus y pueblos y lenguas” (Ap. 7:9). Se dice
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expresamente que este grupo de personas sale de la gran
tribulacién (Ap. 7:14).

* Al final del tiempo, los israelitas que vivan en ese
momento y que pasen felizmente el juicio se convertirdn
(Ro. 11:25; Zac. 13:1). En este tltimo caso la obra del
Espiritu se relaciona con la salvacién de los incrédulos en
el periodo de la tribulacién (Zac. 12:10). En los dem4s
casos no hay indicacién clara sobre la parte que tendr4 el
Espiritu en las conversiones, si bien no pareceria
desacertado suponer que tendrd su parte en ellas.

Con relacion a los creyentes

Aparentemente la obra del Espiritu en los creyentes durante
el periodo de la tribulacién seguird el esquema de su actividad
en los tiempos del Antiguo Testamento. Estard presente y activo
en el mundo; entrar4 a morar en su pueblo y los dotard de poder;
se valdrad de los creyentes para el testimonio. Son escasos los
textos que prueban esto concretamente, porque la Biblia habla
muy poco acerca del ministerio del Espiritu durante este
periodo. Un texto que se puede usar es la cita de Joel 2 en
Hechos 2, porque, cualquiera haya sido el motivo por el que se
lo cit6 el dia de Pentecostés, resulta evidente que no se cumplié
cabalmente ese mismo dia. Para el cumplimiento completo hay
que esperar los dfas de la tribulacién, ya que el pasaje vincula
expresamente el derramamiento del Espiritu con la época en que
el sol se oscurecerd y la luna se volverd en sangre. Estos
acontecimientos tendrdn lugar al término de la tribulacién,
inmediatamente antes de la segunda venida de Cristo (Mt.
24:29-30). Otro posible texto probatorio es Apocalipsis 11:3-4,
que une el ministerio de los dos testigos durante la tribulacién
con el poder del Espiritu (Zac. 4:6).

Con relacién a otros ministerios del Espiritu

Si bien parece que el Espiritu ejercerd un ministerio muy
amplio durante el periodo, el que se refiere al bautismo de los
creyentes que ingresan en el Cuerpo de Cristo ya no funcionaréd
mds. La razén es muy simple: Ya no tendria sentido el bautismo
porque el Cuerpo de Cristo se habrd completado antes del
comienzo del periodo. Ademds, la tarea de contener el mal
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mediante el recurso de morar en los creyentes, que constituyen
asi el templo de Dios, no se continuard en la tribulacién. Con
todo, esto no significa que el Espiritu no realice dicha labor
durante el periodo. porque también lo hacia en épocas anteriores
a la existencia del Cuerpo de Cristo (Gn. 6:3).

EL ESPIRITU EN EL MILENIO

Con relacion a los incrédulos

Cuando comience el milenio, parece que en ese momento
todos los que forman parte del mismo serdn redimidos. Los
judios que todavia viven habrin sido juzgados y los rebeldes
entre ellos habran sido eliminados (Ez. 20:33-44; Zac. 13:8-9).
También los gentiles que vivan en ese momento caerdn bajo el
juicio de Dios (Mt. 25:31-46). Como resultado de estos dos
juicios, todos los que ingresen en el milenio seran redimidos. Sin
embargo, durante el milenio seguirdn naciendo hijos, con el
resultado de que durante ese lapso de tiempo habrd muchos que
necesitardn salvacién, y serdn muchos los que la recibirdn. Dicha
obra de salvacién se vincula con el Espiritu en el caso de Israel y
el cumplimiento de su nuevo pacto (Jer. 31:31-34; Ez. 36:25-31;
Zac. 12:10; 14:16).

Con relacion a los creyentes

En el nuevo pacto también hay lugar para la morada del
Espiritu en el Israel creyente durante la época del milenio (Jer.
31:33). Aparentemente esta relacién del Espiritu incluye también

la posibilidad de que los que creen sean llenos de él (Joel 2:28-
29).

Con relacion a Cristo

Durante el milenio se pondrd de manifiesto la plenitud del
Espiritu en Cristo (Is. 11:2-3). Este periodo se caracterizari por
el despliegue mds completo de la presencia y el poder de Dios
que haya conocido el mundo desde los dfas de Adén y, aun
cuando no es mucho lo que se dice especificamente con respecto
a la obra del Espiritu, su ministerio, a la par de las otras personas
de la Trinidad, se pondr4 claramente en evidencia. Y, sin
embargo, a pesar de todo lo que Dios habfa de hacer en favor del
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hombre en esos afios, Satands encontrard amplia cabida en el
corazén de muchas personas que se alineardn a su lado en su
rebelién final e iniitil contra el Mesfas (Ap. 20:7-9). Esto
demuestra acabadamente la maldad del corazén del hombre y la
necesidad que tiene de la obra regeneradora del Espfritu Santo.
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La historia de la doctrina
del Espiritu Santo

HASTA EL CONCILIO DE NICEA

El testimonio ortodoxo

a formulacién doctrinal de la fe cristiana no se llev6 a cabo

de una sola vez en un momento determinado de la historia de
la iglesia. Las definiciones de las diversas doctrinas cristianas
tampoco siguieron un curso parejo. En ciertos momentos una
doctrina determinada atrafa toda la atencién; en otros momentos
la atencién se dirigia hacia una doctrina diferente.

La doctrina del Espfritu Santo no recibié mucha atencién en
los primeros siglos, por lo menos por lo que hace a la definicién
formal. Lo que se conoce como la expresién ortodoxa de la
doctrina del Espfritu lo dio a conocer la iglesia primitiva en la
férmula bautismal, en el Credo de los Apéstoles, y cada vez que
debia atacar alguna herejfa. El uso de los nombres de la Trinidad
—Padre, Hijo, y Espfritu Santo— indica que implfcitamente, y
en la préctica, la iglesia primitiva reconocfa la deidad y la
personalidad del Espfritu.

Por lo que hace al Espfritu, el énfasis principal en la época
subapostélica se volcaba hacia la experiencia del Espfrita mas
bien que hacia la doctrina. Esto se nota particularmente en El
pastor de Hermas. En la época de los apologistas el Espfritu
ocupa un lugar muy secundario en la literatura, ya que la
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atencién se centra en el Logos. Al mismo tiempo, no parece que
hubiera habido experiencias equivocadas en torno al Espiritu, a
pesar de la falta de definicién doctrinal.

El montanismo (150)

Con el advenimiento del montanismo el tema del Espiritu
Santo adquiri6 més prominencia. El impetu inicial de este
movimiento provino de una reaccién en contra de la creciente
rigidez y frialdad de la iglesia organizada. El montanismo hizo
su aparicién en Frigia alrededor del afio 150 como
consecuencia del ministerio de Montano y de dos mujeres,
Prisca y Maximila. El montanismo se conoce también como la
herejfa de Frigia. Se enunciaron como profetas y anunciaron
también que el perfodo en que vivian constituia la época del
Paracleto, época en la que habrian de darse nuevas revelaciones
de parte de Dios. Recalcaban la proximidad del fin del mundo e
insistian en el cumplimiento de normas morales sumamente
elevadas y estrictas por parte de sus seguidores. Este elevado
nivel moral fue lo que atrajo a Tertuliano y a otros hacia el
movimiento.

Debe tenerse presente que el montanismo fue un movimiento
ortodoxo en comparacién con el gnosticismo. Era, adem4s, una
reaccién contra el gnosticismo con su intelectualismo,
intelectualismo que supuestamente creaba una barrera para la
comunicacién personal del alma con Dios. Para muchos, el
montanismo representaba la defensa de la presencia activa y el
ministerio del Espiritu en la iglesia, y de un tipo de vida
eclesidstica mds espiritual. No obstante, el montanismo fue
rechazado oficialmente a raiz de su insistencia en la revelacién
adicional, y al hacerlo, la iglesia formaliz6 su creencia de que el
Espiritu no proporciona nuevas revelaciones aparte de las
Escrituras. Con todo, a pesar de toda la prominencia que adquirié
el tema de la experiencia del Espiritu, la doctrina siguié en buena
medida sin formulacién precisa.

El sabelianismo (215)

El monarquianismo fue el predecesor del sabelianismo. En su
forma modalista, el monarquianismo ensefiaba que el Hijo no era
més que un modo de expresién del Padre. Noeto y Praxeas
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fueron lideres en este movimiento, y ellos ensefiaban también el
patripasianismo (es decir, la crucifixién del Padre). Puesto que
los monarquianos ensefiaban que el Hijo era un modo de
expresién de Dios, inevitablemente la iglesia se vio obligada a
considerar la relacién entre el Espiritu y el Hijo y el Padre.
Sabelio ensefiaba que Dios es una unidad, pero que se revel$ en
tres modos o formas diferentes. Estas tres formas no eran tres
hipéstasis sino tres roles o papeles representados por el mismo
Dios unico. El sabelianismo fue la primera de las grandes
herejias relativas a la Trinidad que logré reunir muchos
seguidores en la iglesia.

El arrianismo (325)

La controversia arriana se llama asi porque tuvo su origen en
los puntos de vista antitrinitarios de Atrio, presbitero de
Alejandria. El concepto monoteista del monarquianismo
constitufa un principio dominante en su parecer. Distingufa,
empero, entre ¢l Dios tnico y eterno y el Hijo que fue generado
por el Padre y que tenfa principio. También creia que el Espiritu
Santo fue lo primero que creé el Hijo, porque todo lo hizo el
Hijo. A Arrio se le opuso Atanasio, y el Concilio de Nicea se
reuni6 con el fin de considerar la disputa.

La declaracién principal del concilio se referia a la deidad de
la segunda persona de la Trinidad, y la conclusién fue que Cristo
era “de la misma sustancia” que el Padre. La atencién del
concilio se centré en el Hijo antes que en el Espiritu, y el Credo
Niceno se limita a mencionar al Espiritu: “Creo en el Espiritu
Santo”. Se puede decir que de la declaracién sélo se puede
deducir la deidad y la personalidad del Espiritu Santo como
consecuencia de su conexién con la declaracién especifica
relativa al Hijo. La razén que impidi6é que el concilio no fuera
igualmente explicito en relacién con el Espiritu es cuestién de
conjeturas. Posiblemente la iglesia se conformaba con no
anticiparse a las herejfas o con no sobrepasar los limites que
imponia la situacién. Atanasio, sin embargo, evidenciaba una
posicién mucho mds definida en su propia ensefianza,
sosteniendo vigorosamente que el Espiritu, como el Hijo, era de
la misma esencia que el Padre.
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DESDE NICEA HASTA LA REFORMA

El concilio de Constantinopla (381)

No todo pudo solucionarlo el concilio de Nicea. Si bien la
enseilanza del propio Atanasio era claramente ortodoxa y
detallada, el Credo Niceno se habfa expresado en forma
indefinida en lo que concierne al Espfritu. Pronto surgié una
nueva controversia y la gente comenzé a afirmar que no crefa en
la deidad del Espiritu. Como resultado surgieron los
macedonianos, cuyo fundador, Macedonio, obispo de
Constantinopla, sostenfa que el Espiritu era una criatura
subordinada al Hijo. A su partido se lo apodé pneumatomaquios
(“los que hablan mal del Espiritu™). La corriente principal de la
ensefianza ortodoxa sostenia que el Espfritu Santo era divino, o
que de lo contrario el Hijo no era divino. Basilio de Cesarea,
Gregorio Nacianceno, y Gregorio de Nisa se ocuparon de
propagar el punto de vista ortodoxo y de preparar el terreno para
el concilio de Constantinopla.

La controversia adquirié tales proporciones que el emperador
Teodosio tuvo que llamar a un concilio en Constantinopla,
formado por 150 obispos ortodoxos, en representacién de la
iglesia oriental inicamente. El concilio se reuni6 en el afio 381 y,
bajo la direccién de Gregorio Nacianceno, formul6 la siguiente
declaracién en relacién con el Espiritu Santo: “Y creemos en el
Espiritu Santo, el Sefior, el Dador de vida, que procede del Padre,
quien ha de ser glorificado con el Padre y el Hijo, y que habla a
través de los profetas”. Se ha sefialado que este credo usé de una
notable moderacién al evitar la expresién “de la misma sustancia”
(frase que se usé para Cristo en el Credo Niceno) para expresar la
unidad del Espiritu con el Padre y el Hijo. En realidad al Espiritu
ni siquiera se le llama Dios en el Credo, aun cuando la forma en
que se describe su obra no podria aplicarse a ningin ser creado.
No obstante, 1a declaracién sirvié como respuesta para los
macedonios, aun cuando no hubiese afirmado la consustan-
cialidad del Espfritu con el Padre, ni hubiese definido la relacién
del Espiritu con el Padre y el Hijo; sirvi6, ademds, para resolver
la cuestién de la deidad del Espfritu, asi como el concilio niceno
habfa resuelto la cuestién de la deidad de Cristo.
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Agustin (354-430)

1. De Trinitata. El concepto de la Trinidad alcanzé su
formulacién definitiva en la iglesia occidental en esta obra de
Agustin. Era natural que su interés en la doctrina de la gracia lo
condujera a la consideracién del Espfritu, por cuanto sus propias
experiencias lo hicieron ver cudn necesario es el poder del
Espiritu para el creyente. En el tratado que nos ocupa, afirma que
cada una de las tres personas de la Trinidad posee la totalidad de
la esencia y que los tres son interdependientes entre sf. Declaré
que no estaba satisfecho con el uso de la palabra “personas” para
expresar las tres hipéstasis, pero que la usaba “con el fin de no
quedarse en el silencio”. Tal como Agustin concibe la Trinidad,
el Espiritu procede tanto del Padre como del Hijo.

2. La controversia pelagiana (431). Agustin le daba gran
importancia, igualmente, a la gracia eficaz como obra del
Espiritu. Esta circunstancia influyé profundamente tanto en su
doctrina del hombre y del pecado como también en su doctrina
de! Espfritu. Pelagio, su contrincante en la controversia,
favorecia la negacién préctica del pecado original e insistia en la
capacidad del hombre para hacer el bien aparte de la ayuda del
Espiritu. El concilio de Efeso analizé la controversia en 431 y
condené a Pelagio y sus enseiianzas y apoyo a Agustin y las
suyas. Si bien el pelagianismo fue condenado oficialmente, no se
logré eliminarlo totalmente de la Iglesia, ya que el pelagianismo
y el semipelagianismo (como también el agustinianismo)
perduran hasta el dia de hoy.

El concilio de Calcedonia (451)

En el afio 451 el concilio de Calcedonia, que representaba las
sedes de Roma, Constantinopla, Antioquia, y Jerusalén,
confirmé las decisiones de Nicea y Constantinopla. El concilio
declar6 explicitamente que el Credo Niceno era suficiente como
declaracién adecuada de la doctrina de la Trinidad y que las
clausulas agregadas por el concilio de Constantinopla en 381
tenian sé6lo la intencién de clarificar y no de modificar el Credo
Niceno. Asi qued$ firmemente establecida la doctrina de la
deidad del Espfritu Santo.
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Padre y del Hijo en el sinodo de Toledo. La aparicién de las
herejias habia obligado a la iglesia a dar solucién a estos grandes
temas doctrinales.

Abelardo (1079-1142)

La forma en que Abelardo se expresaba sobre la Trinidad hizo
que se lo acusara de sabelianismo. El nombre del Padre, decia,
representa poder; el del Hijo, sabidurfa; y el del Espiritu, bondad.
Por momentos parecia hacer referencia a distinciones personales
reales en Dios, pero en otros momentos sus ejemplos y sus
expresiones tenian caracteristicas modalistas.

Tomis de Aquino (1227-1274)

Aquino evidenciaba que aceptaba la concepcién ortodoxa
corriente de la Trinidad. Hablando en general, empero, los siglos
que precedieron a la reforma protestante poco hicieron para
definir la doctrina del Espiritu mds alld de lo que Agustin ya
habia sistematizado tan eficazmente. En occidente, cuando
todavia se hacia sentir la influencia de Agustin, la iglesia se
volvié semipelagiana (restindole importancia al pecado original
y realzando la libertad de la voluntad humana). Esto, juntamente
con el aumento del clericalismo y sus consecuencias (que sirvié
para otorgar poderes especiales al clero), arrojé como resultado
el descuido del estudio del Espiritu Santo en muchos casos. Si
bien en algunos se notaba una tendencia hacia el misticismo, no
hubo en realidad nuevos estudios de la doctrina del Espiritu hasta
la época de la Reforma.

DESDE LA REFORMA HASTA NUESTROS DIAS

La Reforma protestante (1517)

Hasta la época de la Reforma la atencién de la iglesia estuvo
dirigida inicamente hacia la persona del Espiritu. Con el
advenimiento de la Reforma la atenci6n se centré en su obra. Por
lo que hace a la persona del Espiritu, todas las confesiones
reformadas expresan la doctrina ortodoxa con relacién a las otras
personas de la Trinidad. En cuanto a su obra, se renovo el interés
en la necesidad de su intervencién para la regeneracién del
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hombre, porque hubo un retorno al énfasis agustiniano con
respecto a la total depravacién del hombre.

Otra contribucién importante de los reformadores se relaciona
con la necesidad de que el creyente sea iluminado por el Espfritu.
La iglesia romana enseflaba que s6lo el sacerdote podia
interpretar la Palabra de Dios, mientras que los reformadores
favorecfan el estudio generalizado de la Biblia, afirmando que
todos los creyentes podian aprender sus verdades mediante el
ministerio docente del Espfritu Santo.

La importancia que Martin Lutero le dio a la justificacién por
la fe lo obligé a hablar bastante sobre la obra del Espiritu. Juan
Calvino puso de relieve aquellos aspectos de la obra del Espiritu
que se asocian con la Trinidad y el ministerio del Espiritu en el
corazoén y la vida del creyente.

Los diversos documentos y credos que produjo la reforma son
uniformes en su ortodoxia. La confesién de Augsburgo, los
articulos anglicanos, la férmula Concordiae, la confesién helvética,
y la confesién de Westminster afirman todos la divinidad del
Espiritu en consonancia con el concilio de Calcedonia, incluyendo
la cldusula del “filioque” como también los aspectos especiales a
los que dio relieve la reforma misma. Més auin, puede decirse que
solamente con la llegada de la Reforma hubo un desarrollo
completo de la doctrina del Espiritu Santo.

Socinianos y arminianos

En la secuela de casi todos los movimientos religiosos aparecen
excesos y reacciones. La Reforma no constituye excepcién.
Algunos se inclinaron excesivamente hacia el entusiasmo y el
misticismo. Otros se volcaron hacia un racionalismo que ignoraba
casi por completo la obra del Espiritu en la vida. En el siglo Xv1
los socinianos declararon que era un error creer que las personas
de la Trinidad compartian una misma esencia. En esto se hacian
eco de la doctrina arriana, pero fueron més lejos adn al negar las
preexistencia del Hijo y al definir al Espiritu Santo como ‘“una
virtud o energfa que fluye de Dios hacia el hombre”.

Dentro de la propia iglesia reformada surgié la cuestién muy
seria vinculada con lo que se conoce como teologfa arminiana
(Arminio, 1560-1609). La tendencia de la doctrina arminiana
consistfa en poner de relieve el esfuerzo y la voluntad humanos,
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y en hacer que la salvacién sea més bien obra del hombre mismo
que de Dios; la voluntad humana reemplaza la obra del Espfritu
en la regeneracién. Para abocarse a esta cuestién se reunié el
sinodo de Dort (1618-1619). Condené la teologfa de Arminio, y
recalc6 del modo mas decidido la necesidad de la obra y el poder
del Espiritu Santo. Sin embargo, el sfnodo no eliminé la teologfa
arminiana, a tal punto que tiene seguidores en nuestros propios
dias. En Inglaterra el movimiento puritano contrarrest6é en buena
medida los efectos de la doctrina arminiana al dar realce a la
doctrina de la gracia.

John Owen (1616-1683)

Uno de los aportes m4s importantes del puritanismo fue la
obra de John Owen, Discourse Concerning the Holy Spirit
(Disertacién relativa al Espfritu Santo). Piensan muchos que esta
obra no ha sido superada ain. Consiste en un desarrollo de los
principios reformistas en relacién con el Espiritu Santo y la vida
cristiana, y su valor es inestimable.

Abraham Kuyper (1837-1920)

La obra de Kuyper puede también considerarse un clésico en
su campo, particularnente frente al racionalismo que habfa
cundido en Europa. Swedenborg (1688-1722) negaba la
Trinidad. Schleirmacher (1768-1834), si bien atacé el
racionalismo reinante y recalc6 la necesidad y la realidad de la
religién personal, negaba las realidades objetivas de la
encarnacién, la cruz, y la venida del Espiritu. Su doctrina de la
Trinidad era de tipo sabeliano: las personas de la Deidad no eran
més que modos de manifestacién. Se negaba la personalidad
propia del Espiritu, y se definfa la obra del Espiritu como el
“Espiritu colectivo de la nueva vida corporativa que fue iniciada
por Cristo”. Ritschl (1822-1889) resucité el monarquianismo de
Pablo de Samosata. Era la suya una teologfa sin metafisica, la
cual necesariamente afect6 su concepto del Espiritu.

Los hermanos libres (1825)

A los hermanos libres debemos un entendimiento adecuado
del bautismo del Espiritu y del cardcter distintivo de la iglesia
neotestamentaria. La iglesia le debe mucho al testimonio de estos
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hermaiios en cuanto a la importancia de la Palabra de Dios, la
iluminacién del Espiritu, y la posicién que tiene en Cristo el
creyente por obra del Espiritu. Dentro de este grupo se
produjeron divisiones deplorables, pero su testimonio en relacién
con la presencia, el poder, y la gufa del Espiritu en la iglesia
llen6 una necesidad.

La neoortodoxia

La neoortodoxia es un movimiento del siglo XX que nacié con
la teologia de Karl Barth (1886-1968). Surgié como reaccién
contra el liberalismo que reiné hasta que los horrores de la guerra
mundial obligaron a los hombres a pensar muy seriamente acerca
del pecado y su propia falta de competencia para resolver sus
propios problemas. La neoortodoxia se erigi6 como una nueva
reforma que procuraba que los hombres retornaran a la Biblia.
Esto lo logré, pero no volvieron a la Biblia de los reformadores,
porque los tedlogos neoortodoxos abrazaron decididamente las
ensefianzas del liberalismo en lo que se refiere a la fidelidad y la
verdad de la Biblia y al mismo tiempo intentaban predicar el
mensaje de la Biblia.

Aunque la neoortodoxia tiene tantos expositores como
te6logos neoortodoxos existen pricticamente, se puede decir que
en general deja mucho que desear por lo que toca a la doctrina
del Espiritu Santo. La mayoria de los escritores neoortodoxos
niegan la personalidad propia del Espiritu y afirman su deidad
solamente en el sentido de que lo representan como una
manifestacién divina de Dios. Se considera que el Espiritu Santo
es mas bien una actividad de Dios que una persona del mismo.

El pensamiento del propio Barth sobre la Trinidad ha sido
descrito como modalista, aunque €l mismo rechazaria esta
descripcién. Rechaza lo que comiinmente se concibe como
modalismo de la manifestacién divina de Dios en tres formas
porque es insuficiente para expresar adecuadamente la doctrina
de la Trinidad. Por otro lado, rechaza el término “persona” con
relacién a la Trinidad porque dice demasiado; es decir, porque
plantea un triteismo o tres Dioses. Su concepto, al parecer, es el
de que la Trinidad es un triple modo de manifestacién y menos
de tres personas. Barth, por contraste con muchos otros maestros
de la neoortodoxia, cree en la deidad del Espiritu.
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El neoliberalismo

La aparicién de la teologia neoortodoxa y su amplia aceptacién
hizo que el liberalismo tuviera que revisar sus propias creencias.
Como resultado ha surgido un nuevo liberalismo, que consiste en
el antiguo liberalismo con una tendencia a tomar més en serio la
cuestién del pecado y ser menos optimista. Su modo de
aproximarse a los problemas mundiales puede ser diferente, pero
sus ensefianzas difieren poco del liberalismo anterior. El liberal de
nuevo corte se desentiende rdpid y completamente de la doctrina
ortodoxa sobre el Espiritu tan sélo porque no cree en la divinidad
de la segunda persona de la Trinidad. En consecuencia no hay, en
realidad, ninguna Trinidad, y desde luego ninguna tercera persona
divina. El Espiritu no es mds que una funcién de Dios que no
posee ninguna cualidad especffica de persona.

El pentecostalismo

No cabe duda de que el pentecostalismo moderno es una
reaccién contra la esterilidad que comenzé a caracterizar a las
iglesias formales en la época moderna. Destaca el bautismo del
Espiritu como una segunda obra de la gracia tendiente a dotar de
poder, y promueve el resurgimiento de todos los dones que
recibié y usé la iglesia en la época del Nuevo Testamento. Se da
por supuesta la doctrina ortodoxa relativa a la persona del
Espiritu; se fomenta la realidad de la obra del Espiritu en la vida
de los cristianos, y no siempre correctamente.

Por tanto, en el curso de la historia de la iglesia se ve
primeramente la formulacién de lo que ha dado en llamarse la
doctrina ortodoxa del Espiritu, luego la definicién durante la
época de la Reforma. Con cada avance tendiente a definir o
desarrollar el concepto, ha habido también movimientos en
sentido contrario, ya sea en forma de frialdad racionalista o del
entusiasmo y el misticismo desequilibrados. La historia nos
ensefia que la doctrina ortodoxa no solamente es importante para
la fe, sino igualmente vital para la vida. Quizd no haya doctrina
en la cual esta unién de verdad y vida revista mayor importancia
que en la del Espiritu Santo.
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