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Prefacio

Hace muchos afios, cuando era adolescente, asisti a una serie de reuniones evangelisticas en
una pequeia iglesia bautista en Hagerstown, Maryland. Aunque ya era salvo, aquellas reuniones
dejaron una huella duradera en mi como joven creyente.

En ellas no solo se presento la oferta de salvacion con hermosa sencillez, sino que el estribillo
principal quedd grabado para siempre en mi corazon. Las palabras eran sencillas, pero su verdad
era profunda. Decian asi:

jAbsolutamente gratuita! Si, lo es
jAbsolutamente gratuita!

Porque Dios nos ha dado la salvacion,
jabsolutamente gratuita!
jAbsolutamente gratuita! Si, lo es
jAbsolutamente gratuita!

Pues Dios nos ha dado su gran salvacion,
jabsolutamente gratuita!

—Autor desconocido.

Han pasado cuatro décadas desde aquellas reuniones. Pero los afios de estudio biblico —tanto
de forma personal como en una universidad cristiana y en un seminario teologico— no han
disminuido la belleza de aquel estribillo.

Sus ecos tampoco han dejado de conmoverme, ni siquiera después de anos de predicar y
ensenar la palabra de Dios. De hecho, he tenido el privilegio de presenciar el poder de esta
sencilla verdad en los corazones y las vidas de muchos hombres y mujeres, jovenes y mayores.

Por supuesto, el autor del estribillo sabia de lo que hablaba. Sus palabras son biblicas de
principio a fin. En realidad, capt6 en una cancion la esencia misma del evangelio cristiano. Puso
musica a la invitacion mas espléndida que el hombre haya oido jamaés. Esa invitacion no es otra
que la oferta proclamada por el apdstol Juan:

“Y el que quiera, tome del agua de la vida gratuitamente” (Apocalipsis 22:17).

Este libro trata de esa oferta. Es, ante todo, un homenaje a la perfecta gratuidad de la gracia
salvadora de Dios. Nace del corazén de un escritor que no encuentra palabras adecuadas para
describir un don tan grande, aunque adora a su Salvador por ello.

En las paginas que siguen, todo cuanto deba decirse para presentar este evangelio con toda
nitidez se expone de la manera mas clara posible. Un mensaje tan maravilloso debe proclamarse
siempre sin ambigliedades y sin concesiones. No merece menos.

Pero el mensaje también merece mucho mas: merece toda una vida de devocion al Dios que
nos dio su amor tan gratuitamente. Y precisamente porque es gratuito, motiva poderosamente
esa misma devocion.

Por eso, considero un privilegio contarme entre quienes creen que el momento de la fe sencilla
en Cristo para obtener vida eterna es precisamente el punto de encuentro entre Dios y los seres
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humanos. Y en ese instante de encuentro, el destino de la persona queda decidido para siempre;
la vida milagrosa de la eternidad misma se crea en su interior. De un estado de muerte espiritual
pasamos a la esfera de la vida espiritual, con todas las ricas posibilidades que esa gran transicion
conlleva.

(Quién puede escribir dignamente acerca de una verdad como esta? Con todo, procuraremos
hacerlo en la medida en que Dios se complazca en capacitarnos. Pero si sabemos una cosa: “La
dadiva de Dios es vida eterna en Cristo Jests Sefior nuestro” (Romanos 6:23).

O dicho de otra manera: la gracia de Dios para con hombres y mujeres pecadores es —ahora
y siempre— jabsolutamente gratuita!



Capitulo 1

Introduccion: Padre e hijo

En una de sus pardbolas mas memorables, el Sefior Jesus describe el despertar espiritual del
hijo prodigo con estas palabras:

“Y volviendo en si, dijo: jCuantos jornaleros en casa de mi padre tienen abundancia de pan,
y yo aqui perezco de hambre! Me levantaré e iré¢ a mi padre, y le diré: Padre, he pecado contra
el cielo y contra ti. Ya no soy digno de ser llamado tu hijo; hazme como a uno de tus
jornaleros” (Lucas 15:17-19).

—ESsta vida no vale la pena —se decia el prodigo a si mismo—. jHasta los jornaleros de mi
padre estdn mejor que yo! ;Por qué no vuelvo, reconozco que estaba equivocado y le pido a mi
padre que me permita trabajar para é1?

Con su habitual maestria, nuestro Sefior describe con acierto los pensamientos que con
frecuencia afloran en los corazones de los pecadores no salvos. En particular, tales pensamientos
pueden darse en quienes han caido en lo mas hondo del pecado. Al igual que el hijo prédigo,
deciden que su estilo de vida actual no vale la pena.

Al mismo tiempo, se dan cuenta de que necesitan a Dios. Asi que deciden volver a El. Pero,
al igual que el prodigo, con frecuencia no saben en qué términos seran recibidos.

Saben, por supuesto, que han obrado mal y gravemente. Estdn dispuestos a admitirlo ante
Dios. Pero también pueden albergar la idea de que deben trabajar para El a fin de ganar su
aceptacion.

En esto, el hijo prédigo estaba equivocado. Imaginaba que podia llegar a un acuerdo con su
padre. Si le permitia vivir en casa, ¢l trabajaria para ganarse todo lo que recibiera.

jPero esa no era en absoluto la idea de su padre! Al contrario, lo esperaba con anhelo, y estaba
plenamente dispuesto a recibirlo sin condicion alguna.

En efecto, jla amorosa aceptacion del padre le seria concedida de manera absolutamente
gratuita!

Asi continua la historia: “Y levantdndose, vino a su padre. Y cuando aun estaba lejos, lo vio
su padre, y fue movido a misericordia, y corrid, y se echd sobre su cuello, y le bes6” (Lucas
15:20).

iTodavia no ha salido ni una palabra de los labios del muchacho! Y, sin embargo, ya cuenta
con la aceptacion total e incondicional de su padre.

Solo entonces habla: “Y el hijo le dijo: Padre, he pecado contra el cielo y contra ti, y ya no
soy digno de ser llamado tu hijo” (Lucas 15:21).

Sin duda, el prodigo estd abrumado por una acogida tan llena de gracia. Con razén se siente
plenamente indigno de semejante amor. Por eso ahora pronuncia la primera parte del pequeno
discurso que ha preparado.

jPero solo pronuncia una parte! Las palabras —hazme como a uno de tus jornaleros— nunca
llegan a decirse.

iY no es de extranar! El hijo comprende ahora que el “acuerdo” que pensaba proponer no
tiene cabida en un encuentro como este. Es evidente que ya tiene el perdon y el amor de su padre.
Decir algo asi en ese momento seria sumamente grosero y totalmente inapropiado.
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Las siguientes palabras del padre lo confirman. El hijo acababa de expresar que no era digno,
y su padre responde dando érdenes a sus siervos:

“Sacad el mejor vestido, y vestidle; y poned un anillo en su mano, y calzado en sus pies. Y
traed el becerro gordo y matadlo, y comamos y hagamos fiesta; porque este mi hijo muerto
era, y ha revivido; se habia perdido, y es hallado” (Lucas 15:22-24).

Si en algiin momento las palabras —hazme como a uno de tus jornaleros— atin se asomaban
a sus labios, debieron desvanecerse al instante.

Su padre no pensaba en lo que su hijo podia hacer por él; pensaba, mas bien, jen lo que ¢l
podia hacer ahora por su hijo!

Y fue como hijo —no como jornalero— que su padre lo recibid. Nada menos que el mejor
vestido debia ser suyo, junto con el anillo y las sandalias. jLa fiesta que sigui6 no celebraba la
llegada de un nuevo jornalero a la finca del padre! La fiesta celebraba la recuperacion de un hijo
perdido. Celebraba que quien antes estaba muerto habia vuelto a la vida.

Y tal es, en verdad, el gozo del cielo cada vez que un pecador, perdido y muerto en sus
pecados, se vuelve a Dios y es recibido por el amor incondicional de un Padre celestial lleno de
gracia.

Pero tragicamente, el gozo que nuestro Sefior describid con tanta riqueza se esta
desvaneciendo para muchos en la Iglesia evangélica actual. En lugar de reconocer la gratuidad
del amor salvador de Dios, muchos lo lastran con condiciones.

Es maés, llegan a validar los pensamientos iniciales del prodigo acerca de llegar a un acuerdo
con su padre'. Segin ellos, jel padre no habria recibido a su hijo si este no hubiera estado
dispuesto a servir! jLo tragico y lo equivocado de esta visién no puede subrayarse lo suficiente!

Salvacion por el seriorio
Seria dificil imaginar un didlogo asi entre un padre y su hijo:

—Pap4, ;de verdad soy tu hijo o solo soy adoptado?

—Bueno, muchacho, depende de cémo te comportes. Si de verdad eres mi hijo, lo
demostraras haciendo las cosas que te digo. Si tienes mi naturaleza en tu interior, no podras
evitar ser obediente.

—Pero ,y si te desobedezco mucho, papa?

—iEntonces tendras motivos mas que suficientes para dudar de que realmente seas mi hijo!

(Qué clase de padre hablaria asi con su hijo? ;No se le acusaria, con razén, de crueldad por
tratar de esa forma las angustias de su hijo? En un momento como ese, /no es la necesidad mas
urgente del hijo sentir la aceptacion y el amor paterno?

Pero retener esa aceptacion para asegurarse la obediencia del muchacho es servirse del
rechazo y del miedo.

Y por extrafio que parezca, este es el tipo de didlogo que, al parecer, algunos maestros
cristianos consideran apropiado entre Dios y el ser humano. Segun ellos, si una persona se
pregunta si es cristiana o no, habria que decirle que busque la evidencia en su conducta?.
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Es peligroso, aseguran estos maestros, ofrecer a alguien la seguridad de que es aceptado por
Dios al margen de la obediencia. Para ellos, no existe tal cosa como un amor incondicional de
Dios que no esté, de algin modo, supeditado al desempefio.

Esta es la tragedia de la Iglesia evangélica actual. En un grado alarmante, ha perdido el
contacto con el amor incondicional de Dios. En gran medida, se ha cegado al corazén de un
Padre amoroso que espera —como el padre del hijo prodigo— abrazar a los pecadores con plena
aceptacion y perdon desbordante.

Incluso si el pecador arrepentido piensa que deberia prometer servicio de por vida al Dios a
quien ha ofendido, el Padre no permitird que tal promesa forme parte de su aceptacion llena de
gracia hacia el ofensor.

Pero muchos evangélicos de hoy han olvidado esta verdad; es més, la niegan. El resultado
mas evidente ha sido la difusion de lo que comunmente se llama ““salvacion por el sefiorio”. Esta
idea sostiene que un compromiso con la obediencia debe formar parte de la verdadera
conversion espiritual®. Pero, bajo la superficie, yacen todos los horrendos frutos de esta
desastrosa manera de pensar.

Solo la eternidad revelara cuantos miles han sido privados de la seguridad de su salvacion por
esta ensefianza y llevados a la esclavitud del temor en su relacion con Dios.

En lugar de promover la santidad, la doctrina de la salvacion por el sefiorio destruye el mismo
fundamento sobre el que debe edificarse la verdadera santidad. Al volver a los principios de la
ley, ha renunciado al poder espiritual de la gracia.

Un espiritu de juicio

Como si los resultados ya mencionados no fueran suficientes, la salvacion por el sefiorio
también fomenta un espiritu de juicio farisaico dentro de la Iglesia. Cuan tentador resulta para
nuestra carne pecaminosa creernos con derecho a decirle a un creyente que profesa la fe pero
esta fallando:

—iEn realidad, no eres lo bastante bueno como para estar en camino al cielo!

Desde luego, rara vez se formula este punto de manera tan tajante. Pero, por mucho que el
asunto se revista con jerga religiosa o se oscurezca con una teologia sofisticada, el triste hecho
sigue siendo el mismo: la ensefianza del seforio se arroga el derecho de despojar a cristianos
profesantes de sus profesiones de fe y contarlos entre las filas de los perdidos.

Ciertamente, hay razones de sobra para pensar que hoy hay multitudes en las iglesias que
nunca han sido salvas. Pero esto se debe a su falta de comprension de la oferta del evangelio o a
no aceptarla®. Que una persona no alcance los estandares morales establecidos en la palabra de
Dios es siempre tragico y deplorable, pero no es necesariamente prueba de que no sea salva.
(Hay acaso algln cristiano que no tenga areas de fracaso para las cuales deba buscar la gracia
de Dios a fin de superarlas?

El pensamiento del sefiorio, sin embargo, no se conforma simplemente con insistir en que
algunas experiencias de conversion no son validas; en eso casi todos estarian de acuerdo. Va
mas alla: llega incluso a negar validez a la afirmacion de una persona de que confia
personalmente en Cristo, con el argumento de que su vida es tan indigna que esa afirmacion no
podria ser cierta.

Pero el precio que se paga por el privilegio de emitir este tipo de juicios es enormemente alto.
El costo no es menos que una reescritura radical del evangelio proclamado por nuestro Sefior y
por sus apostoles. Esto conduce a un replanteamiento total del concepto de “fe salvadora”. El
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resultado es que, en el pensamiento del sefiorio, lo que se considera fe deja de ser reconocible
como la cualidad biblica con ese nombre.

Podria decirse incluso que la salvacion por el sefiorio echa un velo de oscuridad sobre toda la
revelacion del Nuevo Testamento. En el proceso, la maravillosa verdad de la justificacion por la
fe, aparte de las obras, retrocede a sombras no muy distintas de aquellas que oscurecieron los
dias anteriores a la Reforma. Lo que sustituye a esta doctrina es una especie de sintesis de fe y

obras que apenas difiere del dogma oficial de la Iglesia catélica romana®.

Conclusion

No hace falta decir que un error de tal magnitud no puede ser descartado como irrelevante
para la vida de la Iglesia.

Tampoco puede ignorarse con la vana esperanza de que desaparezca por si solo. Por el
contrario, debe ser afrontado y tratado por todos los que tienen en gran estima el evangelio de la
gracia salvadora de Dios. Hacer menos seria fallar al Sefior, fallar a su pueblo y, en efecto, fallar
al mundo por el cual El murio.

Pues si la misma Iglesia no es capaz de definir la naturaleza del mensaje que esta llamada a
proclamar, ;como podran los hombres y mujeres perdidos entrar en contacto vivo con el amor
redentor de Dios? “Y si la trompeta diere sonido incierto, ;quién se preparara para la batalla?”
(1 Corintios 14:8).

Es cierto, por supuesto, que hay algo desagradable en la controversia religiosa. A este autor
no le agrada en absoluto. Con todo, hay que recordar que varios libros del Nuevo Testamento
surgieron, al parecer, de alguna dificultad o confusion doctrinal.

La encendida carta de Pablo a los galatas viene de inmediato a la mente. Pero también
podriamos pensar en Colosenses, 2 Tesalonicenses, 1 Timoteo, 2 Pedro, 1 y 2 Juan, y Judas. De
no haber existido los problemas que las motivaron, no tendriamos estas valiosas epistolas.

Asi, Dios sabe como usar la controversia para promover sus prop6sitos y poner de manifiesto
su verdad.

El mismo Dios que mandd que la luz brillara en el primer dia de la Creacion, a continuacion
separo esa luz de las tinieblas que la rodeaban. Por ultimo, les puso nombre a ambas, pues “Y
llamo Dios a la luz Dia, y a las tinieblas llam6 Noche” (Génesis 1:3-5).

Y Dios siempre ha hecho esto con la luz de su verdad. Primero la revela —ordena que brille—
. Pero también separa esta luz de las tinieblas que la rodean, llamando a cada una por su
verdadero nombre. Y, en el &mbito religioso, las llama por su nombre: jverdad y error!

Este, pues, es el lado positivo de la controversia religiosa: es un instrumento en las manos del
Dios vivo para poner su verdad en un foco mas nitido. Aunque en si misma sea indeseable, la
controversia ayuda a distinguir con mayor claridad la verdad de Dios del error que intenta
deformarla y ocultarla.

Cabe esperar que, por la gracia de Dios, el debate acerca de la salvacion por el sefiorio logre
precisamente estos objetivos en nuestros dias. Y si asi ocurriera, el pueblo de Dios tendria
sobradas razones para estar agradecido.

Al fin y al cabo, ;qué podria ser mas provechoso para la Iglesia que volver a maravillarse con
la grandiosa sencillez de la gracia salvadora de Dios? ;Y qué mejor para el mundo al que estamos
llamados a proclamar esta gracia?

Porque si lo tenemos claro, jpodremos decirlo con claridad!
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La fe significa precisamente eso: ;fe!

Dificilmente podria encontrarse en la Biblia una declaracion més maravillosamente sencilla
que las palabras del Sefor Jesucristo cuando dijo:

“De cierto, de cierto os digo: El que cree en mi, tiene vida eterna” (Juan 6:47).

Tan sencilla es esta declaracion, de hecho, que incluso nifios relativamente pequefios pueden
entenderla. Sin duda, la gente comtin puede comprenderla. Su sencillez y claridad son sublimes.

En efecto, son declaraciones como esta las que muestran cuan deseoso esta Dios de presentar
con claridad su oferta de salvacion. Aunque en la Biblia hay temas dificiles de entender —Pedro
mismo lo dijo (2 Pedro 3:16)—, el camino de la salvacioén no es uno de ellos.

Multitudes de hombres y mujeres, jovenes y mayores, de toda condicion, han hallado a Cristo
gracias a versiculos tan sencillos como este.

Sin embargo, aunque una persona comun, € incluso un nifio, puede comprender Juan 6:47,
jalgunos maestros y tedlogos cristianos no lo comprenden!

En lo que sin duda constituye una de las peores distorsiones de la Biblia de nuestros dias,
quienes sostienen la doctrina de la salvacion por el senorio transforman radicalmente el sentido
de las palabras de nuestro Sefior. Siendo un modelo de sencillez, la declaracién del Salvador
queda reducida a una oscuridad incomprensible.

Lo que realmente quiso decir con estas palabras —segtn se nos dice— es algo como esto:

De cierto, de cierto os digo: el que se arrepiente, cree y se somete totalmente a mi voluntad,
tiene vida eterna.

Para respaldar esta evidente revision del texto, se nos asegura que todas las ideas afiadidas
estan contenidas implicitamente en la palabra “creer”. Se afirma que, si entendiéramos el
concepto biblico de “fe salvadora”, veriamos la validez de esta lectura de las palabras de Jesus'.

i Vaya sorpresa! ;Quién lo habria imaginado? De no ser por la doctrina de la fe salvadora que
promueve la teologia del seforio, ;qué lector habria entendido asi a nuestro Sefor? De hecho,
podria recorrer una y otra vez todo el Evangelio de Juan sin encontrar una sola referencia al
arrepentimiento, y mucho menos a la rendicién o a la sumision como condicion para la vida
eterna. Pero, por supuesto, jsi encontraria la palabra “creer” muchas, muchisimas veces!

Estas observaciones, por si solas, ya constituyen una refutacion del pensamiento del sefiorio.
El hecho es que el Evangelio de Juan es el unico libro del Nuevo Testamento que afirma
explicitamente haber sido escrito con un proposito evangelistico. Asi, en Juan 20:30-31, el
inspirado evangelista dice:

“Hizo ademas Jestis muchas otras sefiales en presencia de sus discipulos, las cuales no estan
escritas en este libro. Pero estas se han escrito para que credis que Jesus es el Cristo, el Hijo
de Dios, y para que creyendo, tengais vida en su nombre”.
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Sin embargo, pese a este propdsito manifiesto de conducir a los hombres a la fe salvadora, jel
Evangelio de Juan esta tan lejos de articular la salvacion por el sefiorio como lo estan el dia y la
noche!

Algo anda mal en el mundo evangélico cuando se tolera una doctrina que choca tan
abiertamente con las declaraciones repetidas del cuarto evangelista. ;Cudl es el problema?
(Donde estan las raices de esta confusion?

;Qué es la fe salvadora?

Quiza la respuesta mas fundamental a tales preguntas sea esta: amplios sectores de la Iglesia
cristiana han cedido en silencio a un proceso que ha invertido por completo el significado de la
fe.

Con el paso de los afios ha ido ganando terreno la idea de que la verdadera fe salvadora se
distingue, de alguna manera, de formas falsas de fe, principalmente por sus resultados o
“frutos®”.

Asi, dos hombres podrian creer exactamente las mismas cosas en cuanto al contenido; sin
embargo, si uno de ellos mostrara una experiencia cristiana aparentemente “sin fruto”, su fe seria
condenada como “asentimiento intelectual” o “fe de la cabeza”, frente a la “fe del corazén”. En
pocas palabras, su fe seria falsa: una fe que no salva ni puede salvar.

Con ideas como estas, quedd preparado el terreno para la teologia del seforio en toda regla.
Solo quedaba que los proponentes del sefiorio llevaran el asunto un paso mas alla.

Lo que realmente faltaba en la fe falsa, segin afirmaban, eran los elementos del verdadero
arrepentimiento y de la sumision a Dios. Asi pues, la fe que salva no debe definirse inicamente
en términos de confianza, sino también en términos de compromiso con la voluntad de Dios. En
ausencia de este tipo de sumision, insistian, no podia describirse esa fe como biblica y salvadora.

iSi alguna vez ha habido un caballo de Troya teoldgico, este lo es!

Al amparo de una definicion completamente insostenible de la fe salvadora, la ensefianza del
sefiorio introduce en la Iglesia cristiana una doctrina de salvacion desconocida para los autores
del Nuevo Testamento. Convierte la oferta del don gratuito de la vida eterna en un “contrato”
entre el pecador y Dios, y transforma el gozo de la vida cristiana en un esfuerzo extenuante por
verificar nuestra fe y nuestra aceptacion ante Dios. Como teologia, es un completo desastre.

Pero ademas es un disparate. Un poco de reflexion bastard para demostrarlo.

En cualquier otro ambito de la vida, salvo la religion, no solemos plantearnos preguntas
introspectivas sobre la “naturaleza” de nuestra fe. Por ejemplo, si le pregunto a alguien:

—(Crees que el presidente cumplira lo que ha prometido?

Podria esperar tres posibles respuestas: “Si, lo creo”; “No, no lo creo”; y “No estoy seguro”
(0 “No lo sé€”).

No hay nada complicado en este dialogo. Dos de las tres respuestas evidencian una falta de
confianza en el presidente. La respuesta “No, no lo creo” indica incredulidad abierta respecto de
su fiabilidad. La respuesta “No estoy seguro” indica incertidumbre sobre la integridad del
presidente. Solo la respuesta “Si, lo creo” indica fe o confianza.

Por supuesto, mi interlocutor podria estar mintiéndome cuando dice: “Si, lo creo”. Incluso
podria conocerlo lo suficiente como para decirle:

— Te estas burlando de mi? En realidad, no confias en el presidente, ;verdad?

Pero, desde luego, no le preguntaria:
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—Cudl es la naturaleza de esa fe que tienes en el presidente? ;Empezarias ahora a infringir
la ley? Y si lo hicieras, /no pondria eso en duda el hecho de que realmente confies en €1?

Una pregunta asi seria absurda. Mi interlocutor tendria razones de sobra para pensar que estoy
bromeando. Y si me tomara en serio, tendria todo el derecho a replicar:

—¢Qué tiene que ver que yo infrinja una ley con mi firme conviccion de que puedo confiar
en el presidente en todo lo que diga?

Esté claro que todos nos movemos en el terreno del sentido comiin cuando hablamos de la fe
en relacion con la vida diaria. Solo cuando abordamos este tema en el &mbito religioso, tendemos
a dejar el sentido comiin a un lado®.

De hecho, en la vida cotidiana, el concepto de “fe falsa” apenas surgiria. ;Qué significaria tal
expresion en una conversacion normal? ;No tendria que referirse a algo como “fe mal
depositada” o “fe fingida”? Una persona que tuviera tal fe podria estar equivocada respecto de
lo que cree. Sus convicciones reales podrian ser erroneas, o quizd simplemente fingiria una
conviccion o confianza que, en realidad, no posee.

Pero “fe falsa” nunca se referiria a una conviccion o confianza real que, de alguna manera,
iquedara por debajo de un estandar imaginario que midiera sus resultados!

Dejemos claro que las palabras inglesas “believe” y “faith” (“creer” y “fe””) funcionan como
equivalentes plenamente adecuados de sus términos griegos correspondientes. No hay ningin
matiz oculto en las palabras griegas que no esté ya expresado en sus traducciones habituales al
inglés. Aunque algunos han afirmado lo contrario, tal afirmacion delata una vision inadecuada
o equivocada de la lingiiistica biblica®.

En consecuencia, un lector griego que se encontrara con estas palabras: “El que cree en mi,
tiene vida eterna”, entenderia la palabra ‘“creer” exactamente como nosotros. Con foda
seguridad, el lector no entenderia que ese término implicara sumision, rendicion,
arrepentimiento ni nada semejante. Para aquellos lectores, como para nosotros, “creer” significa
“creer”.

Sin duda, es una de las presunciones de la teologia moderna suponer que podemos redefinir,
al punto de desvirtuar, términos sencillos como “fe” e “incredulidad” y sustituir el sentido
evidente de esos términos por razonamientos enrevesados. La confusion que produce esta
practica ejerce hoy una influencia generalizada en la Iglesia.

La solucion, sin embargo, es volver al sentido llano del texto biblico.

Asentimiento intelectual

Entre las expresiones distintivas de la ensefianza del sefiorio figuran “gracia barata” (cheap
grace), “credulismo facil” (easy believism) y “asentimiento intelectual”. Las tres se emplean
habitualmente para desacreditar la idea de que la vida eterna puede obtenerse mediante un simple
acto de confianza en Cristo. Todas ellas representan una valoracién gravemente distorsionada
de las cuestiones implicadas.

Naturalmente, la gracia salvadora de Dios jamas podria describirse como “barata” en el
sentido negativo que a menudo tiene esta palabra. La realidad es que Dios pagd un precio
inmenso —la muerte de su Hijo— para poner a nuestro alcance su gracia. Que la gracia se nos
ofrezca a nosotros gratuitamente no convierte esa gracia en algo “barato” o sin valor alguno.

A fin de cuentas, cuando la Biblia declara: “Y el que quiera, tome del agua de la vida
gratuitamente” (Apocalipsis 22:17), es evidente que no se trata de algo “barato”, ni siquiera en
el sentido positivo de la palabra. jEstamos hablando de algo que es absolutamente gratuito!
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No menos objetable es la expresion “credulismo facil”. Cabe suponer que lo contrario seria
“credulismo dificil”. Y si algun sistema de pensamiento ensefa “credulismo dificil”, desde luego
lo hace la salvacion por el sefiorio.

Como ya hemos sefialado, la salvacion por el sefiorio abandona el sentido 1lano del verbo
“creer” y sobrecarga el concepto de fe salvadora con complicaciones ilegitimas. El resultado es
que la transaccion de la salvacion se vuelve mucho més compleja de lo que realmente es. Pero
la salvacion es sencilla y, en ese sentido, “facil”. Después de todo, nada hay mas simple que “Y
el que quiera, tome del agua de la vida gratuitamente” (Apocalipsis 22:17).

Pero la expresion mas engafiosa del lenguaje del senorio es la frase “asentimiento intelectual
(o mental)”.

Por lo general, con esta frase se da a entender un tipo de creencia distante y desinteresada en
los planos emocional y volitivo. La principal culpa la tienen palabras como “intelectual” o
“mental”.

Si digo: “Ese hombre solo tiene un interés intelectual en la politica”, doy a entender que su
interés es demasiado distante y académico. En inglés se produce el mismo efecto cuando digo:
“Solo ha dado su asentimiento mental a la proposicion”. Una vez mas, estoy sugiriendo desapego
y desinterés personal.

Pero supongamos que digo: “Hice una observacion importante y €l asintido”. Entonces, el
efecto es distinto. Con estas palabras doy a entender un acuerdo significativo con lo que he dicho.
Y no hay con ello ningin matiz negativo.

Es evidente que los términos “intelectual” y “mental” son los que causan el problema. Por
supuesto, “intelectual” puede significar simplemente “relativo al intelecto” y no tiene por qué
llevar matiz negativo. Pero lo cierto es que, en muchos usos corrientes, si lo lleva. Asi, en inglés,
la expresion “asentimiento intelectual” ya arrastra una connotacion peyorativa. La frase suena
de inmediato como algo indeseable.

En este contexto, deberiamos descartar por completo palabras como “mental” o “intelectual”.
La Biblia no conoce una fe “intelectual” en oposicion a otro tipo de fe, como la emocional o la
volitiva®. Lo que la Biblia si reconoce es la distincién obvia entre fe e incredulidad.

No hace falta ser psicologo para entender qué es la fe. Menos atin debemos recurrir a la
“psicologia popular” para explicarla. Apelar a categorias —intelecto, emocién o voluntad®—
para analizar la mecanica de la fe es, en definitiva, una pérdida de tiempo, un ejercicio por
completo estéril. Esas discusiones quedan fuera de los limites del pensamiento biblico. Las
personas saben si creen algo o no, y eso es lo que realmente importa ante Dios.

Pero la salvacion por el sefiorio conduce a sus partidarios a un terreno psicoldgico sombrio.
Se nos dice que la fe verdadera tiene componentes volitivos y emocionales. La pregunta es: ;en
qué sentido?

(No nos hemos visto todos alguna vez obligados por los hechos a creer algo que no
deseabamos creer? ;No hemos creido, en cierto sentido, contra nuestra voluntad? ;No fue ese
también el caso de Saulo de Tarso en el camino a Damasco? ;Y no es igualmente cierto que a
menudo creemos cosas sin ninguna respuesta emocional apreciable, mientras que en otras
ocasiones la emocion nos desborda?

Preguntas como estas muestran lo precarias y contradictorias que resultan las nociones sobre
la fe que surgen de la psicologia popular.

Lo que no podemos hacer, sin embargo, es creer algo que desconocemos. Por eso el apostol
Pablo afirm¢é con toda claridad: “; Y como creeran en aquel de quien no han oido?” (Romanos
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10:14). Y afiadi6é con toda razon: “Asi que la fe es por el oir, y el oir, por la palabra de Dios”
(Romanos 10:17).

(Implica eso el intelecto? jPor supuesto! Pero ;se reduce a un mero asentimiento intelectual?
iPor supuesto que no! Describir asi la fe es rebajarla a un ejercicio académico trivial, cuando no
lo es en absoluto.

En el lenguaje biblico, la fe consiste en recibir el testimonio de Dios. Es la conviccion interior
de que lo que Dios nos dice en el evangelio es verdad. Eso —y solo eso— es la fe salvadora’.

Fue precisamente este concepto de fe salvadora el que se refleja con tanta claridad en las
palabras del apdstol Juan cuando escribio:

“Si recibimos el testimonio de los hombres, mayor es el testimonio de Dios; porque este es el
testimonio con que Dios ha testificado acerca de su Hijo. El que cree en el Hijo de Dios, tiene
el testimonio en si mismo; el que no cree a Dios, le ha hecho mentiroso, porque no ha creido
en el testimonio que Dios ha dado acerca de su Hijo. Y este es el testimonio: que Dios nos ha
dado vida eterna; y esta vida est4 en su Hijo. El que tiene al Hijo, tiene la vida; el que no tiene
al Hijo de Dios no tiene la vida. Estas cosas os he escrito a vosotros que cre€is en el nombre
del Hijo de Dios, para que sepdis que tenéis vida eterna...” (1 Juan 5:9-13a).

iQué maravillosamente libre de complicaciones innecesarias es esto! Puesto que a menudo
aceptamos el testimonio humano, jcon cuanta mas razén deberiamos aceptar el testimonio
divino! Hacerlo es poseer ese testimonio en nuestro interior. Lo contrario —la incredulidad—
es hacer a Dios mentiroso.

Ademas, el testimonio divino anuncia el don de vida que Dios da en su Hijo, de modo que
esta vida y el Hijo mismo se poseen conjuntamente. En consecuencia, los lectores originales que
han creido tienen la palabra de Dios de que la vida eterna es suya. jSu propio testimonio,
infinitamente digno de confianza, es el fundamento de su seguridad personal!

Y cuando una persona tiene la palabra de Dios al respecto, no necesita buscar la seguridad de
su salvacion en ninguna otra parte.

Conclusion

En un pasaje justamente célebre sobre Abraham, el gran modelo biblico de la fe salvadora,
Pablo escribe estas palabras: “Porque ;qué dice la Escritura? Creyd Abraham a Dios, y le fue
contado por justicia” (Romanos 4:3).

La absoluta sencillez de esto deberia ser evidente para todos. Abraham confié en la palabra
que Dios le dio —creyo lo que Dios dijo—, y ese acto de confianza le fue contado como justicia.
En otras palabras, fue justificado por la fe.

La fe, entonces, consiste en tomar a Dios por su palabra. La fe salvadora es tomar a Dios por
su palabra en el evangelio. No es menos que esto, pero tampoco es mas.

El esfuerzo por convertirla en algo mas es una mancha tragica en la historia de la Iglesia
cristiana. Las raices de este esfuerzo se hunden profundamente en ciertas corrientes de
pensamiento posteriores a la Reforma®. En el mundo de habla inglesa, este concepto
radicalmente alterado de la fe salvadora puede describirse, con bastante justicia, como teologia
puritana. La salvacion por el seforio, en su forma contemporanea mas conocida, no es sino la
popularizacion del puritanismo del que es heredera°.
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Pero hoy en dia, como siempre, cuando se permite que las Escrituras hablen por si mismas —
y cuando la Iglesia tiene oidos dispuestos a oirlas—, la sencillez y la gratuidad de la salvacion
pueden resurgir como una fuerza vital en la conciencia del pueblo de Dios.

Nada es mas deseable que ese resultado. Pero para que tal objetivo se haga realidad, hay algo
en lo que debemos tener el maximo cuidado. No debemos fallar en este punto crucial. En pocas
palabras, debemos permitir que la fe sea precisamente eso: fe.
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Capitulo 3

.Crees esto?

En un momento tragico en la vida de Marta de Betania, que habia perdido a su hermano
Lazaro, el Sefior Jesucristo la confronta con una majestuosa declaracion. Le dice:

“Yo soy la resurreccion y la vida; el que cree en mi, aunque esté muerto, vivird. Y todo aquel
que vive y cree en mi, no morird eternamente” (Juan 11:25-26).

Luego afade una pregunta decisiva: “;Crees esto?” (Juan 11:26).

Con frecuencia, quienes ensefian la salvacion por el sefiorio afirman que la fe salvadora no
puede consistir simplemente en “creer hechos”. Pero esa afirmacion estd mal planteada y es
claramente errénea. Sencillamente no resiste el examen biblico.

En su didlogo con Marta, el Sefior Jesus anuncia hechos asombrosos. Declara que El es la
resurreccion y la vida. Ademads, proclama que puede garantizar el destino eterno de todo aquel
que cree en El. Si el creyente muere, El lo resucitara. Y si vive, puesto que El da vida eterna, en
cierto sentido no muere en absoluto.

Ninguno de estos hechos es trivial; es mas, desafian toda descripcion.

Jesus esta ante Marta en un cuerpo plenamente humano. Sin embargo, le pregunta si acepta
realidades sobre El que eran completamente invisibles a sus ojos y que ningtn otro individuo
podria haber afirmado sin incurrir en blasfemia. jCreer tales hechos seria, por parte de Marta,
un impresionante ejercicio de fe!

La fe y los hechos

Uno de los rasgos mas tragicos del pensamiento evangélico actual es que hemos perdido gran
parte del aprecio por la majestad de la fe sencilla en Cristo. Aunque vivimos en un mundo cada
vez mas pagano, en el que incluso la creencia en la existencia de Dios estd en declive, nuestra
estima por la maravilla de una confianza en Dios como la de un nifio no deja de erosionarse.

El Nuevo Testamento no comparte nuestra perspectiva moderna. Los escritores de la Escritura
sabian perfectamente lo hostil que resultaba su entorno para la aceptacion de la verdad cristiana.
De ningin modo estaban dispuestos a restar valor a “creer los hechos” acerca del Hijo de Dios.
Reconocian claramente lo dificil que resultaba eso tanto para judios como para gentiles.

Por tanto, la respuesta de Marta a nuestro Sefior merece el mas alto elogio. Ante la pregunta
del Salvador, “;Crees esto?”, ella responde: “Si, Sefior; yo he creido que tu eres el Cristo, el Hijo
de Dios, que has venido al mundo” (Juan 11:27).

No hace falta preguntarnos por qué el apostol Juan incluy esta respuesta en su libro. La razén
es obvia: Marta estd declarando su fe precisamente en los hechos que Juan desea que todos sus
lectores crean. Pues, al anunciar el proposito de su escrito, Juan afirma claramente:

“Hizo ademas Jesus muchas otras sefiales en presencia de sus discipulos, las cuales no estan

escritas en este libro. Pero estas se han escrito para que creais que Jesus es el Cristo, el Hijo
de Dios, y para que creyendo, tengais vida en su nombre” (Juan 20:30-31, énfasis anadido).
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Que no haya lugar a dudas: en efecto, estamos hablando de “creer hechos”. Jesus dijo: “; Crees
esto?”’; Marta respondid: “Yo he creido que tu eres...”, y Juan quiere que sus lectores “crean
que Jesus es...”. El contenido de la fe en cuestion es, inequivocamente factual.

Pero hay algo mas en el intercambio entre Jesus y Marta. Los hechos que el Sefior le presenta
no son meramente grandes hechos: son hechos salvificos. Es decir, son hechos divinamente
revelados que han de creerse para salvacion. Asi, las palabras de Jesus a Marta son la manera
en que Juan nos muestra lo que significa creer que Jesus es el Cristo, el Hijo de Dios.

Es normal que, hoy en dia, muchas personas afirmen creer que Jesus es el Hijo de Dios. Para
tales personas, casi se da por sentado que El es también “el Cristo”. Después de todo, podrian
decir:

—¢No es ese su nombre?

Pero si se les preguntara si Jesis garantiza la resurreccion y la vida eterna inicamente sobre
la base de la fe, su respuesta bien podria ser negativa:

—iClaro que no! jTambién hay que vivir como es debido para obtener la vida eterna!

Y al decir esto, pondrian de manifiesto que no creen lo que el Salvador pidi6 a Marta que
creyera.

No todos los hechos acerca de Dios son salvificos. Creer, por ejemplo, en la unidad de Dios
(que Dios es uno) no salva a nadie. Todo judio ortodoxo en el mundo romano creia eso. En
efecto, como sefiala Santiago al citar a un oponente, también lo creen los demonios (Santiago
2:19). Sin duda, la unidad de Dios es una gloriosa verdad cristiana; pero no contiene en si misma
la verdad del evangelio.

Pero creer que Jesus es el Cristo —en el sentido que Juan da a ese término— es creer la
verdad que salva. De hecho, es creer exactamente la misma verdad que creyé Marta de Betania.
Dicho con la mayor sencillez posible, Jesus le preguntaba a Marta si creia que El garantizaba
plenamente el destino eterno de todo creyente. jEso equivalia a preguntarle si esa gran verdad
se aplicaba también a ella! Y Marta confirmd que asi era al expresar su conviccion acerca de
quién era El.

Asi, al creer los asombrosos hechos acerca de la persona de Cristo, Marta confiaba en El y
ponia su destino eterno en sus manos. Si se equivocaba acerca de quién era El, entonces su fe
estaba lamentablemente mal depositada. Pero si tenia razon en esto —y la tenia—, entonces la
resurreccion y la vida eterna eran para ella una certeza. Contaba con la palabra del propio Jesus.

Todo dependia de la verdad de lo que creia, no del tipo de fe que tuviera: o lo creia o no lo
creia. Asi de simple.

La fe como apropiacion

A partir de todo lo dicho, deberia quedar claro que no hay nada de malo en “creer hechos” si
esos hechos son verdaderos. Del mismo modo, no hay nada de malo en “creer hechos” para ser
salvo, si esos hechos son realmente /a verdad que salva. Pero esto conduce, de forma natural, a
una observacion adicional.

Marta creyo los hechos acerca de Jesus que debia creer para ser salva. Y, al hacerlo, se apropio
del don de la vida eterna.

Es cierto que este no es el momento en que Marta cree por primera vez. No es el momento en
que recibe la vida eterna. Mas bien, su Sefior le pide que exprese una fe que ya poseia.
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Eso le seria de provecho. La muerte de su amado hermano habia proyectado una sombra
oscura sobre su vida. Necesitaba que se lo recordaran —y necesitaba expresarlo—: su confianza
en aquel que vence a la muerte para todo el que cree en El.

Pero es evidente que esa confianza suya no era otra cosa que una apropiacion personal de la
verdad salvadora. Recibi0 el testimonio de Dios acerca de su Hijo (1 Juan 5:9-13). Y al hacerlo,
se apropio de la vida eterna misma.

No es de extrafar, entonces, que en uno de los pasajes mas fundamentales de todo su
Evangelio, Juan presente la fe salvadora como un acto de apropiacion. El pasaje en cuestion, por
supuesto, es el inolvidable encuentro entre Jesis y la mujer samaritana. Fue Jesis quien
encamind la conversacion con estas palabras: “Si conocieras el don de Dios, y quién es el que te
dice: Dame de beber; tu le pedirias, y €l te daria agua viva” (Juan 4:10).

—Lo que necesitas hacer —dice nuestro Sefior— es apropiarte de algo que quiero darte. Para
ello, necesitas conocer ciertos hechos: saber cudl es el don de Dios y saber quién soy yo.

(Podria haber algo mas claro o mas sencillo? Esta mujer, cargada de pecado, no podia recibir
la vida eterna sin antes obtener informacion crucial. Necesitaba saber algo acerca de esta oferta
y necesitaba saber algo acerca de quien se la hacia.

La conversacidn que sigue tiene por objeto proporcionarle la informacion necesaria. El don
de Dios es el agua viva (Juan 4:13-14). No era, como ella supuso al principio, el tipo de agua
que saciaria su sed fisica (Juan 4:15). Mas bien, se trataba de un agua destinada a satisfacer su
sed espiritual, pues la mujer llevaba una vida de pecado (Juan 4:16-18).

Pero esa era solo la mitad de la verdad que necesitaba saber. También tenia que identificar a
la persona que le hablaba. Jesus la guia habilmente hacia ese objetivo.

La mujer se siente herida porque el Sefior deja al descubierto su vida vacia. Rapidamente
cambia el tema hacia la religién en general. Pero admite que la persona que tiene delante debe
ser, sin duda, un profeta (Juan 4:19-20).

Sin embargo, jEl era mucho mas que eso! Y en las impresionantes palabras que Jesus le dirige
en respuesta (Juan 4:21-24), ella vislumbra algo atin mas grande que la profecia. Por eso dice:
“Sé que ha de venir el Mesias, llamado el Cristo; cuando €l venga nos declararé todas las cosas”
(Juan 4:25).

La respuesta del Salvador es breve y definitiva: “Yo soy, el que habla contigo” (Juan 4:26).
Y con esta asombrosa declaracion concluye el encuentro.

(Creyo la mujer esta afirmacién? Por supuesto que si. Naturalmente, en una aldea donde su
reputacion era tan baja, tenia que hablar con cautela: “;No sera este el Cristo?” (Juan 4:29)'.
Pero los hombres a quienes dio testimonio sabian que ella lo creia (Juan 4:42). Y aunque no
querian reconocerle el mérito, ellos también lo creyeron.

De hecho, su declaracion de fe expresa exactamente la misma conviccidon que hemos visto en
Marta. Dicen: “Ya no creemos solamente por tu dicho, porque nosotros mismos hemos oido, y
sabemos que verdaderamente este es el Salvador del mundo, el Cristo” (Juan 4:42, énfasis
anadido).

Creyeron un hecho, jpero qué hecho tan magnifico! jEste humilde viajero judio era el Cristo
de Dios! Por lo tanto, también era el Salvador del mundo, y eso incluia a los samaritanos. En
pocas palabras, El era el Dador de la vida eterna para los pecadores.

A menudo se sefiala que nuestro Sefor tuvo la tltima palabra en la conversacion con la mujer
de Sicar. Las palabras “Yo soy, el que habla contigo” no van seguidas de una peticion por parte
de ella para recibir el agua viva verdadera. De hecho, no le dice nada a EI. Lo que ahora tiene
que decir es para los hombres de su aldea.
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Sin embargo, la transaccion de la que Jesus hablo si habia ocurrido. Juan 4:10 se habia
cumplido.

La mujer habia dicho: “Sé que ha de venir el Mesias... cuando €l venga nos declarara todas
las cosas” (Juan 4:25). Pero esas palabras son en realidad una peticion. Expresan algo como:

—iDimelo, por favor! ;jEres ti el Mesias que ha de venir? ;Eres, en verdad, el Salvador del
mundo?

Asi que, como Jests habia dicho, ella pidio; por lo tanto, El dio, tal como habia dicho. Y su
respuesta —su don— es la verdad salvadora de todo el Evangelio de Juan: “Yo soy, el que habla
contigo” (Juan 4:26). Dicho de otro modo, Jesus respondio:

—iYo soy el Cristo, el Salvador del mundo!

Asi, cuando la mujer recibio esta verdad salvadora por la fe, recibié nada menos que el don
de Dios. El testimonio de Dios acerca de su Hijo —su palabra viva— estaba ahora en ella. Su
fe fue su acto de apropiacion. Asi, con esa fe paso a poseer el agua sobrenatural de vida eterna.

Conclusion

En el capitulo final de su primera epistola, el apostol Juan escribi6 lo siguiente: “Todo aquel
que cree que Jesus es el Cristo, es nacido de Dios” (1 Juan 5:1). Esto no podria ser més claro.
Ademas, esta en plena armonia con lo que acabamos de ver en el Evangelio de Juan®,

La verdad de que Jesus es el Cristo —Ila verdad de que El es quien da la vida eterna a todo
creyente— es la verdad salvadora. Creer esta verdad produce un nuevo nacimiento inmediato y
permanente.

Se sigue, por tanto, que no existe tal cosa como creer el mensaje salvador sin poseer al mismo
tiempo la vida eterna. “Todo aquel” —no solo algunos o muchos— “que cree que Jesus es el
Cristo, es nacido de Dios”. No hay excepcion alguna.

Asi lo afirma el apostol.

Pero la magnifica sencillez de todo esto se les escapa a muchos evangélicos modernos. En
efecto, les asusta y se sienten tentados a eludirla invocando alguna definicion especial de la fe
salvadora. En ese proceso, oscurecen sin remedio la doctrina biblica de la fe y distorsionan de
manera tragica el mensaje biblico de la gracia.

En un sentido muy real, intentan hacer la obra de Dios en su lugar. Pero cuando hacemos eso,
siempre es un error grave y la mayoria de las veces también desastroso. En este caso, desde
luego, lo es.

Por qué sucede esto sera el tema del proximo capitulo.
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Capitulo 4

,Qué sucedio realmente?

Santiago, el medio hermano de nuestro Sefor, escribid un pasaje clasico y hermoso sobre el
tema del nuevo nacimiento. Comienza hablando con elocuencia acerca de la maravillosa
generosidad de Dios: “Toda buena dadiva y todo don perfecto desciende de lo alto, del Padre de
las luces, en el cual no hay mudanza, ni sombra de variacion” (Santiago 1:17).

A continuacién, como un magnifico ejemplo de esa generosidad, afiade: “El, de su voluntad,
nos hizo nacer por la palabra de verdad, para que seamos primicias de sus criaturas” (Santiago
1:18).

Las palabras de Santiago merecen nuestra atencion mas cuidadosa. Aqui habla, precisamente,
del mismo don que Jestus ofreci6 a la mujer samaritana. Como nuestro Sefior, Santiago habla de
un milagro realizado por la verdad de Dios: “Nos hizo nacer por la palabra de verdad”.

Sin embargo, en la Iglesia contemporanea la confianza en el poder milagroso de la verdad de
Dios ha disminuido drasticamente. Los proponentes de la salvacion por el sefiorio se alarman
cuando el evangelio se presenta como un don absolutamente gratuito. En lugar de postrarse ante
la inmensa generosidad de Dios, la denigran tachandola de “gracia barata” o “credulismo facil”.

Sin duda, muchos de ellos estan sinceramente preocupados por lo que perciben como la baja
condicion moral de la Iglesia profesante. Pero el remedio que proponen es mucho peor que la
enfermedad que creen haber diagnosticado.

Digamoslo con claridad: afiadir condiciones estrictas a los términos de la salvacion no es
solucion alguna. De hecho, es rotundamente contraproducente. Lo unico que conseguira sera
traer a la Iglesia multitudes ajenas a la gracia de Dios. Y para quienes ya estdn en la Iglesia,
oscurecera el mensaje de la salvacion y destruird los fundamentos de su seguridad.

Un impacto asi traerd consigo el desaliento, la derrota y la desesperacion. Estos resultados ya
se dejan sentir hoy en congregaciones en las que se predica la salvacion por el sefiorio.

En definitiva, no existe sustituto para el verdadero milagro del nuevo nacimiento.

Hace falta un milagro
Con palabras memorables, un compositor escribio:

Hizo falta un milagro para poner las estrellas en su lugar,

Hizo falta un milagro para suspender el mundo en el espacio;

Pero cuando El salvo mi alma,

Me limpi6 y me restaurd por completo,

jHizo falta un milagro de amor y gracia!

—John W. Peterson

Hizo falta un milagro

(It Took a Miracle)

Estas palabras son verdaderas precisamente porque son biblicas.
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¢ Qué sucedio realmente?

Ya hemos visto que el apdstol Juan afirma que recibir el testimonio de Dios acerca de su Hijo
es tener el testimonio en nosotros mismos (1 Juan 5:9-10). Bien podemos comparar esto con la
declaracion del apodstol Pedro: “Siendo renacidos, no de simiente corruptible, sino de
incorruptible, por la palabra de Dios que vive y permanece para siempre” (1 Pedro 1:23). Poco
después, Pedro anade: Y esta es la palabra que por el evangelio os ha sido anunciada” (1 Pedro
1:25).

El testimonio unanime del Nuevo Testamento es que la palabra de Dios en el evangelio es lo
que produce el milagro de la regeneracion. Esa palabra —y solo ella— es la semilla poderosa y
vivificadora que echa raices en el corazon humano cuando esa palabra se recibe por la fe.

Por eso es un sinsentido negar que la fe verdadera pueda dirigirse a los “hechos”. Porque si
los “hechos” en cuestion constituyen el mensaje salvador de Dios para hombres y mujeres,
entonces esos hechos son la verdad de Dios, encarnada y expresada en su palabra. Y donde esta
la palabra de Dios, alli también esta el poder de Dios.

Pero la palabra del hombre no tiene poder. Y eso es, en realidad, la salvacion por el sefiorio.
Como los religiosos estrictos desde el principio de los tiempos, los proponentes del sefiorio
consideran que uno debe, de algun modo, “estar a la altura” si espera alcanzar el bienestar eterno.
Les resulta extrafio que el amor de Dios pueda abrazar incondicionalmente a personas pecadoras,
sin imponer requisito alguno.

Pero la incondicionalidad de la gracia divina es lo que distingue con tanta nitidez la palabra
salvadora de Dios de la palabra del hombre. Qué claramente se percibe esto en un texto al que
ya nos hemos referido varias veces! “Y el Espiritu y la Esposa dicen: Ven. Y el que oye, diga:
Ven. Y el que tiene sed, venga; y el que quiera, tome del agua de la vida gratuitamente”
(Apocalipsis 22:17).

iQué mensaje tan inequivoco transmiten estas palabras! Si alguien simplemente tiene sed,
puede tomar de esta agua. jPero espera! Quiza incluso eso sea demasiado rotundo. Por eso el
Espiritu afiade: “el que quiera” —jquien lo desee!—, que tome de esta agua sin obligacion
alguna. Que la tome gratuitamente.

Y qué ocurre con quienes se apropian de esa agua? ;Qué les ocurre a quienes creen esta
invitacion?

Ocurre un milagro en ellos. Nacen de nuevo. Se les imparte una vida nueva. Y al poseer esa
vida, poseen también al Hijo de Dios (1 Juan 5:12). De hecho, El es esa vida (1 Juan 5:20) vy,
por tanto, El mismo vive en ellos (Colosenses 1:27).

(Como se obrd este milagro en ellos? Por la palabra de Dios que vive y permanece para
siempre. O, como dirfa Santiago: “El, de su voluntad, nos hizo nacer por la palabra de verdad”
(Santiago 1:18).

Trae seguridad

Otra hermosa cancion ha dejado sus palabras grabadas de forma imborrable en el alma de la
Iglesia:
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jBendita seguridad, Jesus es mio!

iOh, qué anticipo de gloria divina!

Heredero de la salvacion, adquirido por Dios,
Nacido de su Espiritu, lavado en su sangre.

—Fanny J. Crosby y Mrs. J. F. Knapp.
Bendita seguridad
(Blessed Assurance)

Las mujeres que nos legaron este himno comprendieron, sin duda, el corazén mismo del
evangelio biblico. Sus palabras y su musica son un homenaje imperecedero a la esencia del
mensaje de la gracia. En pocas palabras, ese mensaje trae consigo la seguridad de salvacion.

Pero ;como se comunica, en efecto, la certeza de que somos salvos? A estas alturas, la
respuesta deberia ser evidente. La misma palabra que obra milagros y regenera también imparte
esa certeza al corazon que cree. En realidad, ambas cosas son simultdneas e inseparables.

Dicho de otro modo, cuando una persona cree, esa persona esta segura de que tiene vida
eterna. ;COomo podria ser de otra manera? Pensemos, por ejemplo, en las palabras de Jesus:

“De cierto, de cierto os digo: El que oye mi palabra, y cree al que me envid, tiene vida eterna;
y no vendra a condenacion, mas ha pasado de muerte a vida” (Juan 5:24).

Esto es sumamente claro. El creyente —dice nuestro Sefior— tiene vida eterna. Ademas, no
vendra a condenacion. De hecho, ya ha pasado de muerte a vida. Y creer su palabra es creer
también estas cosas.

Asi, resulta completamente imposible dar crédito al mensaje del evangelio sin saber que
somos salvos, porque ese mensaje lleva consigo su propia garantia. En consecuencia, dudar de
la garantia de la vida eterna es dudar del mensaje mismo.

En pocas palabras, si no creo que soy salvo, no creo la oferta que Dios me ha hecho!.

Eso nos lleva de nuevo a Marta. Cuando ella declar6 que creia que Jests era “el Cristo, el
Hijo de Dios” (Juan 11:27), lo hizo en respuesta a las palabras: “;Crees esto?”

Pero detras de la palabra “esto” se hallaba una importante afirmacion que Jesus habia hecho.
De hecho, de dos maneras le dijo que El garantizaba el destino eterno de todo creyente. Primero
dijo: “El que cree en mi, aunque esté muerto, vivird” (Juan 11:25).

Y en segundo lugar, dijo: “Y todo aquel que vive y cree en mi, no morird eternamente”
(Juan 11:26).

Estas dos grandes declaraciones estan incluidas en la palabra “esto” cuando Jesus dice:
“;Crees esto?” De ahi que, si Marta creia “esto”, lo creia también acerca de si misma.

En efecto, negar “esto” para si misma habria sido negar que “todo aquel que vive y cree en
mi, no morird eternamente”. Pero Marta creyd y, al hacerlo, supo que ella no moriria jamas. En
definitiva, como todo creyente, Marta supo en el mismo instante de su fe salvadora que tenia
vida eterna.

Esto no significa, sin embargo, que Marta no pudiera dudar mas adelante de esta verdad.
Incluso Juan el Bautista dud6 (Lucas 7:18-20). Pero si significa lo siguiente: una persona que
nunca ha estado segura de tener vida eterna no ha creido el mensaje de salvacion de Dios.

De hecho, si se considera con detenimiento, esta verdad salta a la vista en las repetidas
afirmaciones del Evangelio de Juan. Se hace evidente incluso en el versiculo de salvacion por
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excelencia. Porque, con palabras que la mayoria de los creyentes sabe de memoria, el apostol
cita a nuestro Sefior: “Porque de tal manera amo Dios al mundo, que ha dado a su Hijo unigénito,
para que todo aquel que en ¢él cree, no se pierda, mas tenga vida eterna” (Juan 3:16).

Aqui también encontramos la misma afirmacion que Jesus le hizo a Marta. El Hijo que Dios
ha dado es aquel por medio de quien, por la fe, se recibe la vida eterna. El creyente, por tanto,
posee esa vida y, en consecuencia, no se pierde.

El mensaje de ambos pasajes es exactamente el mismo.

Conclusion

(Qué sucede realmente cuando una persona cree la palabra salvadora del evangelio? Hay
numerosas respuestas a esta pregunta, algunas de las cuales se abordaran en las paginas que
siguen. Pero hay al menos dos realidades que son tan absolutamente fundamentales que nunca
deberian olvidarse.

Una es que, dentro del creyente, se produce un nuevo nacimiento milagroso mediante el cual
llega a poseer la misma vida de Dios.

La otra es que el creyente sabe que posee esa vida’.

Estas dos realidades hacen que el don divino sea, en todo sentido, tan “bueno y perfecto”
como afirma Santiago que lo son siempre los dones de Dios. Nadie puede comenzar a vivir una
nueva vida hasta que la reciba primero por la fe. Y nadie podra vivir esa vida de manera eficaz
si no esta seguro de que realmente la posee. El don “bueno y perfecto” de Dios provee para
ambas necesidades basicas, y ambas quedan satisfechas en el mismo instante de la fe.

Por supuesto, todavia hoy hay personas en las iglesias que no han nacido de nuevo. Pero eso
es culpa nuestra, no de Dios. No se debe al hecho de que Dios ofrece la salvacion gratuitamente.
Ademas, el problema no se solucionard anadiendo condiciones no biblicas al mensaje de la
gracia.

Lo que necesitamos es hacernos a un lado y dejar que Dios obre. Debemos dejar de intentar
hacer su obra por El. Ninguna ensefianza del sefiorio, por estricta que sea, lograra jamas obrar el
milagro del nuevo nacimiento. De hecho, tal ensefianza es un obstaculo en el camino de ese
milagro.

Lo que se necesita es el evangelio sencillo, presentado tal como es: jabsolutamente gratuito!
Solo esto constituye la palabra de salvacion de Dios para la humanidad. Solo esto logra el
milagro de la regeneracion.
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Capitulo 5

Sin viaje de regreso

En su encuentro con la mujer junto al pozo, Jests hizo una promesa extraordinaria. Le dijo:

“Cualquiera que bebiere de esta agua, volvera a tener sed; mas el que bebiere del agua que yo
le daré, no tendra sed jamas; sino que el agua que yo le daré sera en él una fuente de agua que
salte para vida eterna” (Juan 4:13-14).

Aunque no lo comprendiera todo, la mujer de Sicar si comprendio algo esencial: Jesus le
ofrecia un agua que saciaria su sed de forma permanente. Su respuesta lo muestra claramente:
“Sefior, dame esa agua, para que no tenga yo sed, ni venga aqui a sacarla” (Juan 4:15).

Es muy posible que en ese momento hubiese en su voz un matiz de sarcasmo. Y sin duda, aun
no comprendia la verdadera naturaleza de esta oferta. Jests no le estaba hablando de este pozo
ni del tipo de agua que contenia.

Pero al menos tenia algo claro: fuera lo que fuese esa agua, bastaba con beberla una sola vez.
Si era algo fisico, como el agua del pozo que tenia delante, no tendria que volver jamas a este
pozo. No habria viaje de regreso.

Y en ese punto estaba exactamente en lo cierto. Es verdad que el agua que Jests le ofrecia era
espiritual y sobrenatural, pero el punto seguia siendo el mismo: después de beber lo que El le
diera, no necesitaria pedirsela de nuevo.

Sin embargo, sorprende que esta sencilla realidad a menudo se pierda de vista en la Iglesia
cristiana. Por supuesto, hay muchos que niegan directamente esta verdad: insisten en que el agua
de la vida puede perderse por una desobediencia grave o por apartarse de la fe. Una persona que
la ha poseido una vez podria necesitar obtenerla de nuevo. Pero, al decir esto, contradicen
abiertamente al mismo Sefior.

Otros, sin embargo, no van tan lejos. Lo que sostienen, mas bien, es que el acto de beber debe
repetirse una y otra vez. Y afaden que, si en algin momento se deja de beber, jes porque en
realidad nunca se empez6! La confusion aqui es enorme. La sencillez de la oferta del Salvador
queda completamente eclipsada.

Esta idea es bastante comun en la salvacion por el sefiorio. Segtin algunos de sus proponentes,
si alguien “realmente cree”, seguird creyendo hasta el final de su vida. Y si esa supuesta fe falla,
entonces nunca fue verdadera fe.

Este modo de entender las cosas es completamente ajeno a la Biblia. No obstante, muchos se
han confundido por este tipo de ensenanza. Por ello, es necesario examinar mas de cerca las
palabras del Salvador.

El don eterno

El intercambio que tuvo lugar en el pozo de Sicar se basa en la idea de un don. Segun Jesus,
es un don que El daria con gusto a la mujer si se lo pidiera (Juan 4:10).

Pero, por la naturaleza misma de la dadiva, una vez concedido, el don pasa a estar en posesion
de quien lo recibe. Una sola transaccion —dar y recibir— basta para que el intercambio se lleve
a cabo.
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De ahi que la imagen de un trago de agua resulte tan elocuente en el relato biblico. Jesus posee
el agua. Se la da a la samaritana, y pasa a ser suya para siempre. De hecho, la transforma por
dentro. Desde entonces, poseera una fuente interior, un “manantial” cuyo caudal es tan
inacabable como la eternidad misma.

Aqui volvemos a encontrarnos con el milagro de la regeneracion. La palabra de Dios,
portadora de vida, obra una transformacion interior cuando se recibe por la fe. La recepcion
ocurre en un momento determinado —es como beber un trago de agua—, pero sus efectos son
permanentes.

Dicho de otro modo, el agua de la vida se recibe una sola vez y se posee para siempre. jEs
un don eterno!

Naturalmente, este concepto no aparece unicamente en la historia de la mujer samaritana. Lo
vemos repetidamente en el cuarto Evangelio, tanto en declaraciones directas como en las
imagenes de salvacion usadas por Jesus. Por ejemplo, en su memorable conversacion nocturna
con Nicodemo, nuestro Sefior dijo: “De cierto, de cierto te digo, que el que no naciere de nuevo,
no puede ver el reino de Dios” (Juan 3:3).

Esta célebre declaracion merece la mas cuidadosa consideracion.

No deja de ser llamativo que esta imagen —tan distinta de la de un trago de agua— transmita
la misma verdad. El nacimiento también es un acontecimiento Unico con consecuencias
permanentes. De hecho, no existe forma alguna de deshacer nuestro propio nacimiento fisico.

Ni siquiera el suicidio puede deshacerlo. Y aunque la muerte pone fin a la vida fisica tal como
la conocemos ahora, no pone fin en absoluto a nuestra existencia consciente. Ademas, todos los
que han muerto volverdn algun dia a experimentar la vida fisica (Juan 5:28-29).

Asi pues, por medio del nacimiento fisico entro en la creacion de Dios como una persona
eterna. Estoy aqui para siempre. No hay absolutamente nada que pueda hacer al respecto.

Y tampoco hay nada que pueda hacer con respecto a la regeneracion una vez experimentada.
Por ese asombroso milagro paso a ser hijo de Dios. Incluso si decidiera que no quiero ser su hijo,
no serviria de nada. Mi nacimiento espiritual, al igual que el fisico, es irreversible.

Ahora bien, se ha sugerido que, aunque no puedo perder mi salvacion, si podria devolveria.
Pero esto es ridiculo. No puedo devolver a Dios mi nacimiento espiritual, del mismo modo que
no puedo devolver a mis padres terrenales mi nacimiento fisico. Si pudiera, las promesas del
Evangelio de Juan serian falsas. En tal caso, una persona que creyera en el Hijo de Dios se
perderia, contradiciendo Juan 3:16. Una persona que hubiese poseido vida eterna vendria a
condenacion, contradiciendo Juan 5:24. O bien, como ya hemos observado, alguien que bebio
del agua de Jests volveria a tener sed. Pero todas esas experiencias son imposibles para quien
ha creido. Jesus mismo lo dijo.

En el mismo sentido estan las poderosas palabras de Juan 5:25. Jesus dice: “De cierto, de
cierto os digo: Viene la hora, y ahora es, cuando los muertos oirdn la voz del Hijo de Dios; y los
que la oyeren vivirdn”. Una vez mds encontramos una imagen elocuente del milagro del nuevo
nacimiento. Esta vez, ese milagro se compara con la resurreccién misma.

En el versiculo anterior, Jesus ha hablado de los creyentes como aquellos que han “pasado de
muerte a vida” (Juan 5:24). ;Cémo —podriamos preguntarnos— se produce una transicion tan
significativa? La respuesta esta en el versiculo 25. La hora ya ha llegado —afirma Jestis— en
que los muertos espirituales son resucitados a la vida espiritual. Y el instrumento eficaz de esa
resurreccion es su propia voz, su palabra vivificante.

Es evidente que aqui también encontramos una imagen que armoniza de manera maravillosa
con la del nuevo nacimiento y con la del trago Unico de efecto permanente. Porque la
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resurreccion es tan irreversible como el nacimiento. Es un acontecimiento Unico con
consecuencias eternas. Asi sera para todos los que resuciten en el futuro: su resurreccion sera
una experiencia irrepetible cuyos resultados perduraran por todas las edades de la eternidad.

Y asi sucede también con todos los que son levantados ahora al oir la palabra salvadora de
Dios con fe. Los resultados de esa resurreccion tampoco tienen fin.

Por eso no nos sorprende que la permanencia de la transaccion salvadora se subraye con la
maxima fuerza en el capitulo siguiente del Evangelio de Juan. La oimos claramente, por ejemplo,
en estas palabras: “Yo soy el pan de vida; el que a mi viene, nunca tendra hambre; y el que en
mi cree, no tendrd sed jamés” (Juan 6:35). “Nunca tendrd hambre”. “No tendré sed jamas”. Jesus
esta diciendo: —jEs permanente! jEs permanente!

Y lo afirma de nuevo casi enseguida: “Todo lo que el Padre me da, vendra a mi; y al que a mi
viene, no le echo fuera” (Juan 6:37). “No le echo fuera”. —;jEs permanente!

Y lo dice una vez mas:

“Porque he descendido del cielo, no para hacer mi voluntad, sino la voluntad del que me
envid. Y esta es la voluntad del Padre, el que me envi6: Que de todo lo que me diere, no
pierda yo nada, sino que lo resucite en el dia postrero” (Juan 6:38-39).

—iQue no pierda nada de todo lo que el Padre le ha dado; que lo resucite en el dia postrero!
iEs permanente!

Y nuevamente: “Y esta es la voluntad del que me ha enviado: Que todo aquel que ve al Hijo,
y cree en ¢€l, tenga vida eterna; y yo le resucitaré en el dia postrero” (Juan 6:40).

Con razén el Salvador insisti6 ante Marta en que El es tanto la resurreccion como la vida para
todo creyente. Estas verdades estdn plenamente garantizadas. Forman parte inseparable de la
promesa que Jesus hace en su oferta de salvacion. La resurreccion serd concedida a todo creyente
en el dia postrero. Y la experiencia de la vida de Dios en el creyente, que comienza ahora,
continuard a lo largo de las incontables edades por venir.

La vida eterna, por tanto, es mas que un don: es, en verdad, un don para siempre.

La apropiacion eterna

Pero de lo que acabamos de decir se desprende con toda claridad otra verdad: si el don de la
vida eterna es nuestro para siempre, entonces el acto de fe por el que nos apropiamos del don es
definitivo y final. Esto también se ve con claridad en las iméagenes que Jesus emplea para
describir esa apropiacion.

Recordemos, una vez mas, que al hablar con la mujer de Sicar, nuestro Sefior describio el
intercambio que ofrecia en términos de dar y recibir un trago de agua. No hay en absoluto idea
de continuidad. A la mujer no se le pedia beber una y otra vez'. Se le pedia que bebiera —juna
sola vez, de manera definitiva!—

Por supuesto, esto contrasta precisamente con el agua del pozo junto al cual estaba sentado el
Sefior Jesucristo. Quien bebiera de esa agua tendria que beber una y otra vez (Juan 4:13). Pero
no asi con el agua que Jesus daba (Juan 4:14). Nunca mas habria que volver a beber de esa agua.
El primer trago era suficiente porque sus resultados eran permanentes.

Aqui es donde podemos reconocer una grave debilidad en gran parte del pensamiento
evangélico actual. Por nuestra fijacion con la “naturaleza” de la fe, hemos perdido de vista el
enfoque biblico: el don que recibe la fe.
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Después de todo, beber un trago de agua no es mas que un medio para un fin. Lo que importa
es el agua misma, incluso en el plano fisico. Si el liquido que bebo resulta ser agua salada, no
importa cuan habil sea al beberla: esa agua no saciard mi sed fisica.

Pero muchos evangélicos no estan en sintonia con esta perspectiva biblica. En la Escritura, la
fe salvadora es una cuestion sencilla y sin complicaciones. Ya hemos tratado este punto en
capitulos anteriores.

Ahora bien, el agua de la vida misma esté lejos de ser sencilla: es totalmente sobrenatural.
Sus efectos son maravillosos, misteriosos y eternos. Sin embargo, la fe que recibe un don tan
grande se caracteriza por la sencillez absoluta de la confianza de un nifio.

De hecho, Jestis mismo insistid: “De cierto os digo, que el que no recibe el reino de Dios
como un nifo, no entrara en ¢1” (Lucas 18:17).

La salvacion, por tanto, es para quienes la reciben con sencillez de corazon.

Esta misma comprension directa de la transaccion se encuentra de nuevo en el pasaje que ya
hemos considerado: “De cierto, de cierto os digo: Viene la hora, y ahora es, cuando los muertos
oiran la voz del Hijo de Dios; y los que la oyeren viviran” (Juan 5:25, énfasis afiadido).

Con vivida sencillez, nuestro Sefior describe su voz como un poder inmenso capaz de llegar
hasta los oidos inertes de quienes estan espiritualmente muertos. Pero una vez que lo ha hecho
—declara El—, los muertos ya no estan muertos. En efecto, han vuelto a la vida.

Asi, es evidente que el “oir” del que habla Jesus no es otra cosa que recibir con fe la palabra
vivificante de Dios. Y una vez que se ha producido ese “oir”, comienza la vida eterna.

Es totalmente ajeno a esta ilustracion pensar en otra cosa que no sea un acontecimiento
puntual. La palabra de Dios se oye con fe. El resultado es la vida eterna.

Naturalmente, esta verdad encuentra una ilustracion fisica en la resurreccion de Lazaro.
Lazaro, por supuesto, jestaba verdaderamente muerto! Su hermana Marta se muestra reacia a
que retiren la piedra de la entrada del sepulcro por el hedor que sin duda saldria de alli (Juan

11:39).

Pero el Sefior Jesucristo, quien es la resurreccion y la vida para todo creyente (Juan 11:25-
26), no se ve limitado por la condicion sin vida de Lazaro. Y con solo tres palabras —“jLazaro,
ven fuera!”— alcanzd esos oidos inertes y su voz devolvio a este hombre a la vida.

",

Fue asi de simple. Las palabras “jLéazaro, ven fuera!” (Juan 11:43) fueron directas, claras y
eficaces. Lazaro solo necesitd oirlas una vez. Desde el momento en que las oyo0, vivio.

Del mismo modo sucede con la apropiacion del don de la salvacion de Dios para nosotros. Es
un solo trago; basta con oir una sola vez la voz del Hijo para que se obre el asombroso e
irreversible milagro del nuevo nacimiento.

( Como podriamos haberlo concebido de otra manera?

En consecuencia, no sorprende descubrir este mismo principio en el discurso mas importante
de la Biblia sobre la salvacion. Porque en Juan 3, cuando nuestro Sefior se encontrd con el
inquisitivo fariseo llamado Nicodemo, dejo absolutamente clara la verdad de la que estamos
hablando.

De hecho, antes de pronunciar las hermosas palabras de Juan 3:16, Jesus le dijo a Nicodemo:

“Y como Moisés levantd la serpiente en el desierto, asi es necesario que el Hijo del Hombre

sea levantado, para que todo aquel que en €l cree, no se pierda, mas tenga vida eterna” (Juan
3:14-15).
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Cuesta exagerar el valor de este preludio incisivo que precede al versiculo de salvacion por
excelencia.

Nadie puede ni siquiera imaginar el sinfin de personas que han hallado la vida eterna por
medio de Juan 3:16. Naturalmente, Jesus sabia, al pronunciar estas palabras, que darian un fruto
tan abundante. Por eso las introdujo con una ilustracion sumamente eficaz de la salvacion.

Al hacerlo, Jesus remitio a Nicodemo a un relato del Antiguo Testamento en Numeros 21:4-
9.

Alli, los hijos de Israel se quejaron contra Dios y contra Moisés. Como consecuencia de este
pecado, fueron atacados por serpientes ardientes (venenosas), cuya mordedura era mortal. Pero
cuando los israelitas suplicaron a Moisés que orara por ellos, €l lo hizo (Nimeros 21:7).

Luego, siguiendo las instrucciones de Dios, Moisés “hizo una serpiente de bronce, y la puso
sobre un asta” (Numeros 21:9). Fue Dios mismo quien le dijo a Moisés que, una vez hecho esto,
“cualquiera que fuere mordido y mirare a ella, vivira” (Numeros 21:8). Y eso fue exactamente
lo que sucedid, de modo que leemos: “y cuando alguna serpiente mordia a alguno, miraba a la
serpiente de bronce, y vivia” (Numeros 21:9).

jQué maravillosa y sencilla ilustracion de la fe salvadora! Asi como Moisés levanto la
serpiente de bronce en el desierto, asi también seria levantado el Hijo de Dios en la cruz del
Calvario. Por lo tanto, siendo el Salvador designado por Dios para la humanidad herida por el
pecado, cualquiera puede fijar la mirada en El con fe y, como los israelitas de antafio, hallar vida
de manera instantanea.

Una sola mirada basta; el resultado es la vida eterna. ;Qué podria ser mas claro?

Pero, evidentemente, aqui tampoco se trata de mirar una y otra vez. Del mismo modo que un
solo trago de agua viva es una apropiacion eficaz, también lo es una sola mirada de fe.

Sin duda, algunas mentes modernas se escandalizan ante la aparente sencillez de todo esto?.
Pero siempre debemos recordar que estamos hablando de un milagro divino. Y Dios no requiere
que se prepare un escenario elaborado para obrar sus milagros.

jAl contrario! La misma sencillez de nuestra responsabilidad —un solo acto de confianza en
Cristo— no hace sino magnificar el milagro que Dios realiza. Porque en el instante en que un
hombre o una mujer cree en Cristo, en ese mismo momento la eternidad irrumpe en la
experiencia humana y transforma nuestro ser interior en algo maravillosamente nuevo y
permanente.

iCon qué perfeccion ha captado esta verdad el compositor al decir!

Nacido del Espiritu, con vida de lo alto

A la familia de Dios;

Justificado plenamente por el amor del Calvario,
iOh, qué posicién la mia!

Y tan pronto se efectuo la transaccion,

Cuando, siendo pecador, acudi;

Acepté la oferta de gracia que El me brindaba,
El me salvo; jOh, alabad su precioso nombre!

El cielo descendid y la gloria llené mi alma,

Cuando en la cruz el Salvador me restaurd por completo;
Mis pecados fueron lavados
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Y mi noche se tornd en dia;
iEl cielo descendio y la gloria llend mi alma!

—John W. Peterson.
El cielo descendio
(Heaven Came Down)

Que no haya lugar a dudas: la Biblia ensefia exactamente ese tipo de transaccion maravillosa.
Conclusion

El cuadro biblico de la experiencia de la salvacion es magistral por su claridad y sencillez.
Una sola apropiacion definitiva del don de Dios produce una transformacion interior milagrosa
que jamas puede revertirse.

Si esto es asi, perdemos de vista lo esencial cuando exigimos que la fe verdaderamente
salvadora contintie. Desde luego, nuestra fe en Cristo deberia continuar. Pero la afirmacion de
que deba hacerlo sin excepcion o que necesariamente lo hace carece de todo respaldo biblico.
De esto hablaremos mas en los capitulos siguientes.

Por ahora, sin embargo, basta con observar que la Biblia fundamenta la salvacion en un acto
unico de fe, no en la continuidad de la fe. Con la misma certeza con que la regeneracion ocurre
en un momento dado para cada individuo, asi también ocurre con la fe que salva.

Por ello, en el caso de Abraham, el momento de su justificacion queda historicamente fijado.
Es en las circunstancias precisas descritas en Génesis 15 donde leemos: “Y creyo a Jehova, y le
fue contado por justicia” (Génesis 15:6).

Asi, seglin el relato biblico, fue en esa —y solo en esa— ocasiéon cuando Abraham fue
justificado por la fe. La declaracion de Génesis 15:6 es absolutamente Uinica en el registro
biblico. No se encuentra nada semejante en ninguna otra parte de la narracion inspirada de la
vida del patriarca.

Y tampoco deberiamos esperarlo. Al fin y al cabo, la justificacion y el nuevo nacimiento son
acontecimientos irrepetibles como lo es la fe que se apropia de ambos. Para cada cristiano, esos
dos acontecimientos ocurren en el mismo momento; ese instante historico preciso es también el
momento de la fe salvadora.

Mediante la justificacion adquirimos la justicia misma de Dios, que se nos imputa solo por la
fe (Romanos 3:21-22). Mediante la regeneracion adquirimos la vida misma de Dios, que
igualmente se nos imparte solo por la fe. Por lo tanto, en un instante obtenemos tanto la
aceptacion perfecta ante el tribunal de la justicia de Dios como la plena pertenencia a su familia.

Y todo esto es absolutamente gratuito y permanente. “Porque irrevocables son los dones y el
llamamiento de Dios” (Romanos 11:29).

No hay viaje de regreso.
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Capitulo 6

Dias de escuela

Pocas palabras de Jests son tan profundas y exigentes como las que un dia dirigio a las
multitudes sobre el discipulado. Segiin Lucas, nuestro Sefior les dijo lo siguiente: “Si alguno
viene a mi, y no aborrece a su padre, y madre, y mujer, ¢ hijos, y hermanos, y hermanas, y aun
también su propia vida, no puede ser mi discipulo” (Lucas 14:26).

Jesus era, por supuesto, un rabino itinerante, un maestro que viajaba de un lugar a otro. El
mundo grecorromano antiguo conocia muy bien esta figura. Incluso fuera de Palestina,
especialistas en filosofia, retdrica u otras disciplinas viajaban de un lugar a otro ganandose la
vida con la enseflanza que impartian.

Nadie esperaba que esa instruccion fuera gratuita. Después de todo, el maestro o fildsofo
también tenia que comer. Por eso, el precio de la formacidn que ofrecia siempre era una cuestion
relevante. ;Cuanto costaria convertirse en su alumno?

Eso era, precisamente, un “discipulo”. El término griego original significaba, simple y
llanamente, “alumno” o ‘“‘aprendiz”. Las fuertes connotaciones religiosas que la palabra
“discipulo” tiene hoy en inglés no existian para las multitudes a las que Jesus dirigio estas
palabras.

Por supuesto, Jests si ensefaba religion, o mas precisamente, una forma de vida. Pero la
cuestion a la que apuntaban sus palabras era sencilla: ;Cuénto te costara mi ensefianza?

Entre las multitudes habia, sin duda, muchos que estaban profundamente impresionados por
la ensefanza publica de nuestro Sefior. Algunos, ciertamente, estarian considerando convertirse
en alumnos habituales y viajar con El para aprovechar plenamente su ensefianza. ;Como seria
“estar en la escuela” bajo este maestro?

La respuesta del Sefor a su pregunta fue desconcertante:

—Si no aborreces a tu familia —dijo—, e incluso tu propia vida, de ningiin modo puedes ser
mi alumno.

Es evidente que estas palabras imponen un alto precio al discipulado. Sugerir lo contrario es
eludir su sentido claro.

Del mismo modo, deberia quedar claro que no guardan relacion alguna con las condiciones
en que recibimos la vida eterna. No haria falta ni decirlo. Sin embargo, trdgicamente, si hay que
decirlo en la Iglesia moderna. De hecho, uno de los errores principales de la teologia del sefiorio
es leer las palabras de Jesus sobre el discipulado como si, en esencia, no difirieran de las que
dirigi6 a la mujer de Sicar acerca del agua de la vida'.

Uno se siente tentado a preguntar: “;Como puede alguien cometer un error asi?” ;Acaso ni
siquiera un nifio veria que el discipulado es, evidentemente, dificil, mientras que la vida eterna
es gratuita? ;Puede alguien imaginar que Lucas 14:26 esté diciendo realmente lo mismo que
Apocalipsis 22:17: “Y el que quiera, tome del agua de la vida gratuitamente”?

Sin embargo, los defensores del sefiorio si lo imaginan y han confundido a muchos con esta
ensefianza. Pero nadie puede comprender el Nuevo Testamento si no ve la clara diferencia entre
el don de la vida eterna y ser discipulo de Jesucristo.
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Dias de escuela

En efecto, ignorar esta distincion vital es abrir la puerta a la confusion y al error doctrinal de
la peor especie. Por esa razon, debemos examinar esta diferencia fundamental con la mayor
atencion.

Crecimiento

Un padre terrenal, que acaba de tomar en brazos a su hijo recién nacido, no necesita que nadie
le diga que su hijo estd vivo. Lo sabe y se alegra de ello.

Pero también sabe que su hijo no puede hacer absolutamente nada por si mismo. El bebé que
sostiene es apenas un pequefio ser lleno de potencial sin desarrollar. Le espera mucha crianza y
formacion.

Ademas, el mundo en el que este nifio ha entrado esta lleno de dificultades y peligros. Entre
estas amenazas estan la enfermedad, la discapacidad y los dafios externos. Crecer bien nunca
deberia darse por sentado.

La Biblia tampoco da por sentado el crecimiento espiritual. El hecho es que la palabra de Dios
es inequivocamente clara sobre los peligros que se interponen en el desarrollo espiritual. Por
eso, el alumno mdas conocido de nuestro Sefior, Pedro mismo, escribid estas palabras:
“Desechando, pues, toda malicia, todo engafo, hipocresia, envidias, y todas las detracciones,
desead, como nifios recién nacidos, la leche espiritual no adulterada, para que por ella
crezcais...” (1 Pedro 2:1-2).

Ciertas actitudes, dice el apdstol, perjudican la salud del cristiano, y un ingrediente en
particular le resulta esencial. Entre los venenos que han de evitarse estan la malicia, el engafo,
la hipocresia, la envidia y la calumnia. El alimento indispensable, pues, se encuentra en la leche
de la palabra de Dios. Pero la leche mezclada con veneno puede ser mortal.

Hoy existe en parte de la Iglesia evangélica una vision totalmente irreal de la naturaleza de la
experiencia cristiana. Segun quienes sostienen esta vision, una vida cristiana eficaz es
practicamente un resultado inevitable del nuevo nacimiento. Pero esta perspectiva estd tan
alejada de la Biblia como lo estan el oriente del occidente.

Por supuesto, es una verdad milagrosa que, en el momento del nuevo nacimiento, la misma
vida de Dios es impartida al creyente. Pero, al igual que con la imparticion de la vida fisica, la
vida espiritual no se nos otorga ya plenamente desarrollada. No nos llega prefabricada.

Por el contrario, la regeneracion trae consigo inmensas capacidades y posibilidades
asombrosas. Pero todas estas facultades llegan, por asi decirlo, no en plena madurez, sino en
forma de “semilla” que requiere cultivo.

Una vez mas, es Pedro quien confirma este concepto, pues describe a sus lectores como
“siendo renacidos, no de simiente corruptible, sino de incorruptible, por la palabra de Dios que
vive y permanece para siempre” (1 Pedro 1:23).

De ahi que la experiencia cristiana pueda describirse, con Pedro, como un proceso de
crecimiento. Pero, a la vez, puede describirse como un proceso de educacion. De hecho, en la
lengua original, la expresion de Pedro, “la leche espiritual no adulterada” (1 Pedro 2:2), usa un
término que sugiere que esta “leche” esta relacionada con los aspectos mentales y racionales de
la experiencia humana. Es, por tanto, una palabra que instruye’.

Ningln padre responsable supone que el crecimiento y la educacién de su hijo sean
automaticos en un mundo donde incluso el desarrollo fisico puede verse frenado, y donde el
desarrollo mental y psicoldgico estd aun mas en riesgo. Una vision asi de la vida fisica seria
sumamente ingenua.
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De la misma manera, la Biblia fomenta un realismo sobrio respecto de los problemas que
dificultan el crecimiento de la experiencia espiritual en un mundo devastado por el pecado. No
es el menor de los obstaculos para este tipo de experiencia el cuerpo fisico en el que ha sido
depositada la vida de Dios. Por eso Pablo, en una afirmacion a menudo pasada por alto, puede
escribir estas palabras: “Pero si Cristo esta en vosotros, e/ cuerpo en verdad estd muerto a causa
del pecado, mas el espiritu vive a causa de la justicia” (Romanos 8:10, énfasis afadido).

Obsérvese que esta es una descripcion de un cristiano: uno en quien moran Cristo y el Espiritu.
iY, sin embargo, la morada fisica que los contiene esta espiritualmente muerta!

No es de extraiar que Pablo conciba dos posibles tipos de experiencia para el creyente: una
dictada por el cuerpo y su condicion de muerte, o una dictada por la vida en el Espiritu de Cristo.
El apostol expone claramente las dos opciones: “Porque si vivis conforme a la carne, moriréis;
mas si por el Espiritu hacéis morir las obras de la carne, viviréis” (Romanos 8:13).

Esta afirmacion es tan sencilla como parece. Si persistes en el pecado —advierte Pablo—, tu
experiencia se correspondera con el estado de muerte de tu cuerpo’; pero si haces morir el
pecado, experimentaras la vida del Espiritu en ti. Por supuesto, Pablo conocia muy bien la
intensa lucha que estas opciones podian generar, como lo muestra de manera tan vivida su
descripcion en Romanos 7:15-25. La verdad fundamental se expresa en el versiculo final:

“Asi que, yo mismo con la mente sirvo [como esclavo] a la ley de Dios, mas con la carne
[sirvo como esclavo] a la ley del pecado” (Romanos 7:25; las palabras entre corchetes estan
implicitas por la forma y el lenguaje del texto).

Naturalmente, solo una persona regenerada posee una naturaleza interior esclavizada, por asi
decirlo, a la ley de Dios. Solo quien ha nacido de nuevo puede verdaderamente deleitarse en la
ley de Dios segtin el hombre interior (Romanos 7:22).

En cambio, una persona no regenerada estd muerta en sus delitos y pecados, tiene el
entendimiento entenebrecido y esta alejada de la vida de Dios por la ignorancia que en ella hay,
por la dureza de su corazén (Efesios 2:1; 4:18). Las palabras de Pablo en Romanos 7 no pueden
describir a un individuo asi.

Lo que si describen es el asombroso enigma de la experiencia cristiana. El creyente en Jesus
esta vivo en su espiritu, mientras sigue habitando una morada fisica que, para la vida de Dios,
esta tan muerta como puede estarlo.

No es de extrafiar que Pablo exclame: “{Miserable de mi! ;quién me librara de este cuerpo de
muerte?” (Romanos 7:24).

i'Y tampoco es de extrafiar que el nuevo nacimiento deba ir seguido de inmediato de educacion
espiritual!

El costo de la educacion

Todo ser humano posee la vida fisica como un don de sus padres, asi como todo cristiano
posee la vida eterna como un don de Dios, nuestro Padre celestial. Pero en ambos ambitos, la
educacion requiere trabajo arduo.

Solo cuando se trata del crecimiento y el desarrollo espirituales, las buenas obras desempefian
el papel que les corresponde. La Biblia deja claro que, respecto del nuevo nacimiento y de la
justificacion, no cumplen funcidn alguna.
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El apostol Pablo, en particular, agota los recursos del lenguaje para dejar claro este punto.
Asi, en Romanos 4 escribe: “Pero al que obra, no se le cuenta el salario como gracia, sino como
deuda” (Romanos 4:4). Si las obras intervienen, declara Pablo, el pago no es en absoluto fruto
de la gracia. jEl salario se gana!

No se trata de un desliz momentaneo de Pablo. Lo reitera en otro lugar: “Y si por gracia, ya
no es por obras; de otra manera la gracia ya no es gracia. Y si por obras, ya no es gracia; de otra
manera la obra ya no es obra” (Romanos 11:6).

Esto resulta igualmente claro. Nada puede ser por gracia y por obras al mismo tiempo. Se
excluyen mutuamente. Mezclarlas es alterar radicalmente su naturaleza. O la gracia dejaria de
ser gracia, o las obras dejarian de ser obras. El texto de Pablo lo afirma con toda claridad®.

Por el contrario, la teologia del sefiorio a veces elude esta verdad alegando que Pablo contrasta
unicamente la gracia con las obras de justicia propia o con aquellas realizadas para obtener
mérito ante Dios®. Pero tal distincién no tiene fundamento en el pensamiento paulino. El apéstol
habla aqui, y en otros pasajes, simplemente de obras®. Si Dios nos acepta por gracia, ello no
puede tener relacion alguna con obras de ninguna clase.

Por tanto, cuando los maestros del seforio afirman que “la salvacion es un don, pero cuesta
todo””, no hablan el lenguaje de la Biblia.

El lenguaje que si habla la Biblia es claro para todos los que quieran oir: “Mas al que no obra,
sino cree en aquel que justifica al impio, su fe le es contada por justicia” (Romanos 4:5, énfasis
afnadido).

Este principio, aplicado aqui a la justificacion, es precisamente el mismo para la regeneracion:

“Nos salvo, no por obras de justicia que nosotros hubiéramos hecho, sino por su misericordia,
por el lavamiento de la regeneracion y por la renovacion en el Espiritu Santo, el cual derramo
en nosotros abundantemente por Jesucristo nuestro Salvador, para que justificados por su
gracia, viniésemos a ser herederos conforme a la esperanza de la vida eterna” (Tito 3:5-7,
cursiva afiadida).

(Y quién podria olvidar la maravillosa declaracion que se encuentra en el segundo capitulo
de la epistola de Pablo a los Efesios? En ese texto tan conocido dice: “Porque por gracia sois
salvos por medio de la fe; y esto no de vosotros, pues es don de Dios; no por obras, para que
nadie se glorie” (Efesios 2:8-9). Pablo nos asegura que las obras no desempenan papel alguno
en la salvacion. La experiencia de salvacion es por gracia, por medio de la fe. Es un don gratuito
de Dios para nosotros.

Sin embargo, las obras si desempefian un papel en la experiencia del cristiano después del
nacimiento espiritual y la justificacion. En el pasaje citado anteriormente, Pablo contintia
diciendo: “Porque somos hechura suya, creados en Cristo Jesis para buenas obras, las cuales
Dios prepar6 de antemano para que anduviésemos en ellas” (Efesios 2:10).

Este texto a veces se malinterpreta: se lee como si significara que el creyente, con toda certeza,
andara en las buenas obras que Dios ha preparado para €l. Pero Pablo no dice eso en absoluto.

Lo que Pablo afirma, en realidad, es el propdsito de Dios para nosotros. Dios quiere que
andemos en buenas obras. Que lo hagamos o no depende de numerosos factores biblicos que son
relevantes para el crecimiento espiritual.

Un texto analogo se encuentra en Juan 3:17: “Porque no envid Dios a su Hijo al mundo para
condenar al mundo, sino para que el mundo sea salvo por €é1”. Una vez mas, este pasaje no afirma
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que el mundo sera salvo. Més bien afirma que Dios guiere que asi sea y que envi6 a su Hijo para
hacerlo posible.

Después de todo, Dios “quiere que todos los hombres sean salvos y vengan al conocimiento
de la verdad” (1 Timoteo 2:4). Pero lo que Dios desea que suceda y lo que en su sabiduria decreta
no siempre coinciden.

Digédmoslo claramente. La frase griega en Efesios 2:10 (“para que anduviésemos en ellas™)
es exactamente el mismo tipo de construccion que se encuentra en Juan 3:17 (“para que el mundo
sea salvo por €1”). En ninguno de los dos textos hay garantia alguna de que el propoésito declarado
se cumpla.

El envio del Hijo de Dios, por tanto, dispuso todo lo necesario para que el mundo escapara
de la condenacion divina y fuese salvo; pero no lo garantizé. De la misma manera, el milagro de
la salvacion de Dios en nuestras vidas —obrado por gracia mediante la fe, sin obras— dispone
todo lo necesario para una vida entera de buenas obras para la cual El nos ha disefiado; pero no
lo garantiza.

No obstante, por este milagro de gracia hemos llegado a ser hechura de Dios. Y como El es
un maestro artesano, no hay dos hechuras suyas que sean exactamente iguales. Cada uno de
nosotros es, por tanto, una creacion especial en Cristo Jesis. Y para cada uno de nosotros ha
preparado obras especiales y particulares para las cuales estamos perfectamente disenados.

Ahora bien, realizarlas requiere esfuerzo de nuestra parte.

Esto es precisamente lo que el apostol Pedro nos ensefia en su segunda epistola. Primero,
declara la amplia provision que Dios ha hecho para nosotros en la experiencia de la salvacion.
Dios —afirma el apdstol— nos ha dado “todas las cosas que pertenecen a la vida y a la piedad...
mediante el conocimiento de aquel que nos llamo por su gloria y excelencia” (2 Pedro 1:3). Pero
esto no es una invitacion a la pasividad. Por el contrario, es un llamamiento a la diligencia:

“Vosotros también, poniendo toda diligencia por esto mismo, afiadid a vuestra fe virtud; a la
virtud, conocimiento; al conocimiento, dominio propio; al dominio propio, paciencia; a la
paciencia, piedad; a la piedad, afecto fraternal; y al afecto fraternal, amor. Porque si estas
cosas estdn en vosotros, y abundan, no os dejardn estar ociosos ni sin fruto en cuanto al
conocimiento de nuestro Sefor Jesucristo” (2 Pedro 1:5-8, énfasis afiadido).

La experiencia cristiana, por tanto, comienza con la fe. Por la fe nos apropiamos del don de
la vida con todo su potencial incomparable. Eso si que es absolutamente gratuito.

A partir de ahi, hace falta diligencia. Debe haber disposicion a trabajar, y a hacerlo con
empefio. Ciertamente, Dios nos brindara generosamente su ayuda al hacerlo; pero hemos de
querer esa ayuda, buscarla y estar dispuestos a poner toda nuestra constancia en el proceso de
crecimiento cristiano. No hay otra manera de dar fruto.

La educacion espiritual, en efecto, estd a nuestra disposicion. Pero para obtenerla, debemos
estar dispuestos a pagar el precio.

Conclusion

En un texto paulino clasico sobre la educacion espiritual, el apostol escribe lo siguiente:
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“Porque la gracia de Dios se ha manifestado para salvacion a todos los hombres,
ensefidandonos [a nosotros] que, renunciando a la impiedad y a los deseos mundanos, vivamos
en este siglo sobria, justa y piadosamente” (Tito 2:11-12, cursiva afadida).

El término griego que Pablo usa aqui para “ensefidandonos” designaba especialmente la
educacion y disciplina de un nifio. El mensaje de la gracia salvadora de Dios es para “todos los
hombres”, pero la educacion que imparte es para “nosotros”, los hijos de Dios nacidos de nuevo.

Pero Pablo estaba muy lejos de asumir que este proceso educativo seria inevitablemente
eficaz para todos los creyentes. Como demuestra a lo largo de sus epistolas, era un realista
practico en cuanto a los peligros espirituales que enfrentaban sus conversos y en cuanto a la
posibilidad de fracaso.

Por eso Pablo nunca dio por sentadas las buenas obras en la vida del creyente. En cambio,
considerd necesario decirle a Tito:

“Palabra fiel es esta, y en estas cosas quiero que insistas con firmeza, para que los que creen
en Dios procuren ocuparse en buenas obras. Estas cosas son buenas y utiles a los hombres”
(Tito 3:8).

—No bajes la guardia, Tito —dice Pablo—. Recuérdales constantemente a los creyentes que
se ocupen en buenas obras. Deben ser sumamente cuidadosos al mantenerlas, y es parte de tu
labor velar por que asi sea.

Este es, pues, el verdadero cuadro biblico de la experiencia cristiana. En nuestro nacimiento
espiritual somos generosamente dotados de todo el potencial necesario para una vida cristiana
eficaz. Pero debemos ser enérgicos en cultivar ese potencial, y si estamos realizando buenas
obras, debemos tener sumo cuidado en mantenerlas.

En otras palabras, necesitamos estar plenamente comprometidos con la meta a la que nos
conduce nuestra educacion espiritual. No podemos permitir que ninguna otra meta interfiera.
Debemos estar tan entregados a nuestro Sefior que nuestro amor por El supere a todos los demas
amores. En comparacién con nuestra devocion a El, todo amor secundario debe parecer odio.

—ESsto es lo que te costara ser mi alumno —decia Jesus a las multitudes (Lucas 14:26)—. Mi
“plan de estudios” es tan exigente que no puedes ser mi alumno sin “odiar” a tu padre y madre,
mujer ¢ hijos, hermanos y hermanas, y si, incluso tu propia vida. Antes de inscribirte, jpiénsalo
bien!
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Capitulo 7

Abandonar los estudios

Habia una buena razén por la que el Sefior Jesus insistia en que una persona pensara
detenidamente antes de decidir convertirse en su alumno. No era en absoluto porque su plan de
estudios fuera dificil de comenzar. El problema era que resultaba dificil de completar.

Por eso Jests hablé como lo hizo inmediatamente después de sus palabras sobre “odiar” a la
familia y a la propia vida. Tras las exigentes demandas de Lucas 14:26, afiadi6 lo siguiente:

“Y el que no lleva su cruz y viene en pos de mi, no puede ser mi discipulo. Porque ;quién de
vosotros, queriendo edificar una torre, no se sienta primero y calcula los gastos, a ver si tiene
lo que necesita para acabarla?” (Lucas 14:27-28).

Aqui el Hijo de Dios no presenta una imagen falsamente atractiva del discipulado. Si alguien
deseaba seguirlo como su maestro, habia una carga que debia llevar a lo largo del camino. Esa
carga se describe como una cruz.

Sin duda, solo mas tarde, a la luz de lo ocurrido en el Calvario, la Iglesia comprendid
plenamente el alcance de esta afirmacion. Pero incluso para las multitudes que la oyeron por
primera vez, debio de sonar lo bastante solemne.

Los criminales eran crucificados en maderos como esos. La mayoria de los oyentes de Jesus
probablemente habia presenciado alguna crucifixién. Las connotaciones de la palabra “cruz”
eran sombrias. ;Qué podria significar eso para un alumno de este maestro?

Fuera cual fuese su significado, el oyente podia al menos percibir la pertinencia de la siguiente
afirmacién de nuestro Sefior. Hacerse su discipulo implicaba un costo, igual que lo implicaba
construir una torre. Ninglin constructor sensato se pondria a levantar una torre (aunque algunos
necios lo han hecho) sin calcular antes si puede costearla hasta concluirla. No hacer ese calculo
previo podria acarrear mas tarde una vergilienza considerable.

Asi, Jesus prosiguié diciendo: “...no sea que después que haya puesto el cimiento, y no pueda
acabarla, todos los que lo vean comiencen a hacer burla de ¢l, diciendo: Este hombre comenzo
a edificar, y no pudo acabar” (Lucas 14:29-30).

—ESs posible —dice Jestis— que empieces como un “alumno” mio, pero que no seas capaz
de mantenerte en el camino. Puede que no logres terminar.

Lamentablemente, muchos maestros cristianos no tienen la franqueza que Jesus mismo
mostro al hablar del discipulado. No suelen ser claros al advertir a los creyentes que el proceso
educativo puede ser duro y que “abandonar los estudios” es un peligro que debe afrontarse sin
rodeos.

La realidad es que el Nuevo Testamento nunca da por sentado que los creyentes vayan a llevar
el discipulado hasta el final. Y nunca convierte este tipo de perseverancia en condicidon ni en
prueba de la salvacion final del infierno.

Lo que si hace, una y otra vez, es advertir a los creyentes del peligro de no perseverar. Dicho
en términos actuales, la Biblia advierte a los cristianos contra “abandonar” el proceso educativo.
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El desafio de seguir adelante

Ningun padre sensato da por hecho que su hijo terminara la escuela simplemente porque es
su hijo. Incluso en familias con alto nivel educativo, donde es probable que todos los hijos
completen sus estudios, puede ocurrir que uno o varios no lo hagan.

Las posibles razones son innumerables. Un trastorno de aprendizaje puede impedir que un
niflo concluya sus estudios. La tentacion de las drogas (tan extendidas hoy que incluso los mas
pequefios estan en riesgo) puede ser otra. O puede haber problemas psicologicos, enfermedades
fisicas o desajuste social.

El padre realista es consciente de todos estos peligros y no da nada por sentado. Cuando hace
falta, anima a su hijo a evitar los escollos y a perseverar en el proceso educativo.

Del mismo modo, Dios el Padre hace exactamente lo mismo. ;De donde hemos sacado la idea
de que no lo hace?

De hecho, en un pasaje verdaderamente hermoso de la carta a los Hebreos, el autor anénimo
lanza un enérgico llamamiento a perseverar en el camino cristiano. Pero, antes de hacerlo,
resume el privilegio espiritual de acceso a Dios del que gozaban sus lectores cristianos. Escribe:

“Asi que, hermanos, teniendo libertad para entrar en el Lugar Santisimo por la sangre de
Jesucristo, por el camino nuevo y vivo que €l nos abrid a través del velo, esto es, de su carne,
y teniendo un gran sacerdote sobre la casa de Dios, acerquémonos con corazon sincero, en
plena certidumbre de fe, purificados los corazones de mala conciencia, y lavados los cuerpos
con agua pura” (Hebreos 10:19-22).

Esta expresion memorable y exquisita del privilegio cristiano es, con razon, atesorada por
muchos. Pero estd claro que a quienes se dirige el autor son cristianos. Y a estos cristianos el
autor les manifiesta de inmediato una preocupacion genuina:

“Mantengamos firme, sin fluctuar, la profesion de nuestra esperanza, porque fiel es el que
prometi6. Y considerémonos unos a otros para estimularnos al amor y a las buenas obras; no
dejando de congregarnos, como algunos tienen por costumbre, sino exhortdndonos; y tanto
mas, cuanto veis que aquel dia se acerca” (Hebreos 10:23-25, énfasis afiadido).

—Tened cuidado —advierte el autor—, no abandonéis la escuela. Manteneos firmes en
vuestra esperanza cristiana.

Naturalmente, la Iglesia misma era un aula espiritual indispensable donde aquellos primeros
creyentes aprendian gran parte de la verdad de Dios. Dejar de reunirse con otros creyentes para
recibir instruccion y adorar, e incluso abandonar la propia confesion cristiana, no era otra cosa
que renunciar a la condicion de alumno —de discipulo— de Jesucristo.

Por supuesto, hay quienes intentan aplicar esta advertencia a meros profesantes que, en
realidad, no son cristianos. jSi eso es lo que el autor de Hebreos tenia en mente, hizo un
magnifico trabajo al ocultarlo!

Que el lector vuelva a fijarse en los versiculos recién citados de esta gran epistola (Hebreos
10:19-25). Excepto por puro prejuicio teologico, ;/quién sospecharia que la advertencia alli no
estaba destinada a cristianos verdaderos? Lo mismo ocurre con las palabras del autor mas
adelante en el capitulo:
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“Pero traed a la memoria los dias pasados, en los cuales, después de haber sido iluminados,
sostuvisteis gran combate de padecimientos... Porque de los presos también os
compadecisteis, y el despojo de vuestros bienes sufristeis con gozo, sabiendo que tenéis en
vosotros una mejor y perdurable herencia en los cielos” (Hebreos 10:32, 34).

Una vez mads, a los lectores se les considera cristianos, y cristianos que saben que tienen
posesiones en el cielo.

Pero de inmediato el autor afiade: “No perdais, pues, vuestra confianza, que tiene grande
galardon” (Hebreos 10:35).

—iManteneos firmes, manteneos firmes! —les dice el autor—. {No desechéis la confianza
que os conduce a un gran galardon'!

Por lo tanto, es una ilusion teoldgica sostener que un cristiano que ha iniciado el camino del
discipulado jamas podria abandonarlo. En el &mbito espiritual, esta idea es tan ingenua como la
de un padre terrenal que afirma: “;Mi hijo nunca abandonaria la escuela!”

Por eso resulta profundamente significativo que Pablo compare la vida cristiana con una pista
de carreras en la que ganar no es automatico para ningun corredor, ni siquiera para ¢l mismo.
Concretamente, escribe:

“(No sabéis que los que corren en el estadio, todos a la verdad corren, pero uno solo se lleva
el premio? Corred de tal manera que lo obtengais... Asi que, yo de esta manera corro, no
como a la ventura; de esta manera peleo, no como quien golpea el aire, sino que golpeo mi
cuerpo, y lo pongo en servidumbre, no sea que habiendo sido heraldo para otros, yo mismo
venga a ser eliminado” (1 Corintios 9:24, 26-27, énfasis afiadido).

—Ni siquiera yo doy por sentado ganar esta carrera —declara Pablo—; mas bien hago todo
lo posible para evitar ser eliminado al final.

De nuevo, aqui no se contempla en absoluto la pérdida de la vida eterna. Tal pérdida es
imposible, como nuestro Sefior mismo lo dejé claro?. Pero el apdstol si contempla la posibilidad
de que incluso ¢l —que predicaba a otros— pudiera perder el galardon que Dios concede a
quienes terminan la carrera con €xito.

Solo cuando Pablo estuvo a las puertas del martirio pudo repasar toda su vida cristiana con
un profundo sentido de victoria. Sus palabras son justamente célebres:

“He peleado la buena batalla, he acabado la carrera, he guardado la fe. Por lo demds, me esta
guardada la corona de justicia, la cual me daré el Sefior, juez justo, en aquel dia; y no solo a
mi, sino también a todos los que aman su venida” (2 Timoteo 4:7-8).

Ninguna vida cristiana puede declararse un éxito si no termina bien. La carrera no ha
concluido por el simple hecho de llevar afios corriéndola. Dicho de otro modo, la tarea de
levantar la torre del discipulado cristiano exige una firme perseverancia hasta concluirla (Lucas
14:28). Abandonar es exponerse a la burla del mundo que nos rodea y traer deshonra al nombre
de nuestro Sefior.

Pero si alguien supone que ningun cristiano verdadero podria —o querria— abandonar, no ha
estado prestando atencion a la Biblia. Necesita volver a leer el Nuevo Testamento, esta vez, con
los ojos bien abiertos.
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Advertencia a los perdidos

De lo dicho hasta ahora se desprende algo evidente: si el proceso educativo llamado
discipulado es tan exigente, nadie deberia inscribirse en ¢l si ain no posee las capacidades
espirituales que se conceden gratuitamente en el momento del nuevo nacimiento.

Pero algunos si lo intentan. En consecuencia, al dirigirse a las multitudes sobre las exigencias
de ser su discipulo, nuestro Seior, sin duda, tenia presente este hecho.

Por supuesto, como ya se ha senalado, Jesus quiere que cualquier posible alumno suyo sopese
con sumo cuidado sus exigencias. Esto no solo se desprende de lo que dice acerca de construir
una torre, sino también de las palabras que dice a continuacion. Asi como el Sefior aconseja al
aspirante a alumno que “se siente” como un constructor de torres “y calcule los gastos”, también
afiade:

“.O qué rey, al marchar a la guerra contra otro rey, no se sienta primero y considera si puede
hacer frente con diez mil al que viene contra €l con veinte mil? Y si no puede, cuando el otro
esta todavia lejos, le envia una embajada y le pide condiciones de paz” (Lucas 14:31-32).

—Hacerse mi alumno —dice Jesis— es como ir a la guerra. Mas atn, es como enfrentarse a
fuerzas que te superan con creces en numero. Es una necedad lanzarse a la batalla sin considerar
si se puede ganar.

Naturalmente, incluso los cristianos nacidos de nuevo necesitan oir esta clase de evaluacion
sobria. El discipulado a Jesucristo no es una invitacion a un picnic de la escuela dominical. Es
una invitacion a la guerra espiritual.

Con todo, un cristiano si dispone de los recursos para esta batalla en virtud de la regeneracion.
Asi que, confiando en Dios y con un compromiso de todo corazén con Cristo, puede esperar el
tipo de victoria que logrd el apostol Pablo. Con la fuerza que Dios le proveera generosamente,
el creyente puede, en efecto, pelear la buena batalla y terminar la carrera.

Pero ;como podria hacer eso una persona no salva? Por supuesto, no puede. No tiene ninguna
posibilidad de terminar bien. Necesita escuchar con suma urgencia la advertencia de nuestro
Sefior.

Aun asi, a pesar de palabras tan severas como estas, hubo hombres no salvos que se adhirieron
a Jesuis cuando El atin estaba en la tierra. En términos sencillos, hubo personas no regeneradas
que se inscribieron como alumnos suyos.

Judas es el ejemplo clasico, pero hubo otros. Este hecho lo deja claro el mismo Sefior en un
pasaje importante del Evangelio de Juan.

En cierta ocasion, después de que el Salvador pronunci6 su discurso sobre el pan de vida, sus
discipulos se sumieron en confusion. Les desconcertd en especial la imagen con la que nuestro
Sefor presenta la fe salvadora como una apropiacion de si mismo en su humanidad encarnada.
La describe como el acto de comer su carne y beber su sangre (Juan 6:53-58).

La confusién no tardd en cundir entre sus alumnos: “Al oirlas, muchos de sus discipulos
dijeron: Dura es esta palabra; ;quién la puede oir?” (Juan 6:60).

En respuesta, Jesus advierte a estos discipulos que su confusion respecto a sus palabras los
deja sin preparacion para verdades aun mas dificiles por venir (Juan 6:61-62). Si les escandaliza
la verdad relacionada con su encarnacion, /cudnto mas los escandalizard la verdad relacionada
con su regreso a la gloria? Ademas, les dice que han tomado sus palabras demasiado al pie de la
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letra, en lugar de entenderlas en el sentido espiritual en que las dijo (Juan 6:63). Y afiade: “Pero
hay algunos de vosotros que no creen” (Juan 6:64a).

No es de extranar que algunos de ellos tuvieran problemas con las imagenes de nuestro Sefior
sobre el acto de la fe salvadora. No poseian tal fe, porque nunca se habian apropiado de El como
el pan de vida.

Pero fijémonos bien en algo. Juan el Evangelista escribe que “muchos de sus discipulos”
encontraron duras sus palabras (Juan 6:60). Sin embargo, Jesus dice: “Hay algunos de vosotros
que no creen” (Juan 6:64).

La confusidn no surgia exclusivamente en la mente de los discipulos no regenerados. Los
discipulos regenerados también podian quedar desconcertados por esta imagen nueva y rica del
acto salvador de apropiacion. Pero, cuando menos, algunos de los confundidos no eran salvos.
Esto no sorprendio a Jesus en absoluto: “Porque Jesus sabia desde el principio quiénes eran los
que no creian, y quién le habia de entregar” (Juan 6:64b).

Pero si El lo sabia, ;por qué les permitié iniciar el camino del discipulado? ;No es la respuesta
del todo evidente? Los amaba, incluso a Judas. Ademas, “el Hijo del Hombre vino a buscar y a
salvar lo que se habia perdido” (Lucas 19:10). Si querian sentarse dia tras dia a escuchar su
ensefianza, ;por qué no permitirlo? De este modo, El podia buscarlos dia tras dia.

A fin de cuentas, la Biblia declara que “Dios nuestro Salvador... quiere que todos los hombres
sean salvos y vengan al conocimiento de la verdad” (1 Timoteo 2:3-4). Su amor es ilimitado y
se dirige a cada ser humano.

Con frecuencia (aunque no siempre), la salvacion por el sefiorio se combina con un sistema
de pensamiento severo que niega la realidad del amor de Dios por cada ser humano. Seglin esta
clase de teologia, Dios destina a la mayoria a la condenacion eterna mucho antes de que nazcan
y, en realidad, entrega a su Hijo para morir solo por los escogidos’.

Para tales pensadores, la declaracion de que “de tal manera amo Dios al mundo” (Juan 3:16)
debe retorcerse para que signifique algo menos que su amor universal por la humanidad. No es
objeto de este libro abordar ese tragico error. El autor solo puede confiar en que la mayoria de
los lectores estaran dispuestos a descansar en las sencillas afirmaciones de la Escritura sobre la
disposicion de Dios y su provision para los perdidos (Juan 1:7, 29; 3:16-17; 4:42; 12:32; 2
Corintios 5:19; 1 Timoteo 2:1-6; 4:10; Tito 2:11; 2 Pedro 3:9; 1 Juan 2:2).

Nadie niega que hay un elemento de misterio en la manera en que los propositos soberanos
de Dios se relacionan con nuestra responsabilidad de elegir lo bueno y lo justo. La Biblia no
pretende resolver esta tension, como tampoco intenta desentrafiar el misterio de la Trinidad.

Ningun sistema de pensamiento que reduzca a los seres humanos a simples robots o a
marionetas de hilo hace justicia a la profunda insistencia de la Biblia en la responsabilidad
humana. Para lo que ahora nos ocupa, damos por sentado que Dios es verdaderamente soberano
y cumple todos los fines que decreta. Pero también asumimos que cada individuo es
genuinamente responsable de responder a la bondad de Dios, nuestro Creador. Muchos textos lo
dejan de manifiesto (por ejemplo, Romanos 1:18-21; Hechos 14:14-17; 17:24-29). Y donde hay
una verdadera busqueda de Dios, El la galardona (Hebreos 11:6).

Por eso fue, en realidad, un acto de bondad y de amor que Jesus permitiera que discipulos no
salvos viajaran con El. Asi, tenian mas oportunidades de llegar a la fe salvadora en El. Pero al
mismo tiempo, ese privilegio agravaba su responsabilidad ante Dios si no llegaban a creer.

Quiza algunos de esos discipulos no salvos llegaron finalmente a apropiarse del pan de vida.
Judas, por supuesto, nunca lo hizo. En cuanto a los demads, no lo sabemos. La Biblia no lo dice.
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Lo que si dice la Biblia es que, en esta ocasion, muchos de sus alumnos “abandonaron los
estudios”: “Desde entonces muchos de sus discipulos volvieron atras, y ya no andaban con ¢€1”
(Juan 6:66).

De nuevo, debemos ser cautos. Jesus dijo que algunos no creian; Juan dice que muchos lo
abandonaron. No hay motivo para pensar que todos los que se apartaron no fueran salvos. De
hecho, hay razones para sospechar lo contrario. Porque lo siguiente que leemos es: “Dijo
entonces Jesus a los doce: ;Queréis acaso iros también vosotros?” (Juan 6:67).

—¢ Estais comprometidos? —pregunta Jestis—. Decidmelo.

Claramente, sus palabras implican lo siguiente:

—No es imposible que también vosotros os vayais.

Lo que debemos notar especialmente es la franqueza de nuestro Sefior con sus alumnos no
salvos. Su situacion era realmente precaria. A pesar de las duras condiciones que Jesus habia
establecido publicamente para el discipulado, se inscribieron de todos modos. Sin embargo, no
habia para ellos un desenlace favorable, a menos que creyeran en El para vida eterna. Asi que
les dijo abiertamente:

—Algunos de vosotros todavia no lo habéis hecho.

Aqui no se confunden discipulado y salvacion; en la teologia del sefiorio, si. Por un lado,
nunca se da por supuesto que incluso los salvos llevaran con éxito el discipulado hasta el final.
Por otro, se reconoce que alguien puede ser descrito correctamente como discipulo y, sin
embargo, todavia no haber nacido de nuevo.

Asi, las advertencias publicas de nuestro Sefior acerca de las exigencias de su plan de estudios
resultan doblemente pertinentes. jQuien piense inscribirse deberia sopesar esta decision con el
maximo cuidado!

Conclusion

El discipulado al Sefor Jesucristo estd, evidentemente, destinado a quienes han sido
regenerados por la fe en El. Pero el discipulado —aun hoy— implica predicacion y ensefianza
publicas. No deberia sorprendernos que a veces personas no regeneradas se vean atraidas por
este proceso. De hecho, incluso llegan a hacerse miembros de iglesias.

No siempre podemos saber cuando sucede esto, como si podia nuestro Sefior omnisciente.
Pero podemos aprender de su ejemplo. Debemos mantener siempre la cuestion del evangelio
separada y distinta del proceso de educacion espiritual. No debemos suponer que un hombre o
una mujer haya nacido de nuevo solo por hallarse en las filas de los discipulos cristianos. Nuestra
predicacion y ensefianza deben dejar siempre claro que el discipulado no salva.

De hecho, el discipulado no es ni condicién ni prueba de una regeneracion genuina. Solo la
fe en Cristo para vida eterna produce el nuevo nacimiento genuino. Nadie que se siente bajo
nuestra ensefianza y predicacion deberia ser inducido a pensar otra cosa.

Por otro lado, ciertamente no debemos suponer que una persona que ha “abandonado” el
proceso sea necesariamente no salva. Puede que, en realidad, haya encontrado su educacion
espiritual mas exigente de lo esperado; puede que no haya calculado bien el costo.

Nadie que escuchara a Jesus ensefiar en publico podia quedarse con la impresion de que ser
su alumno era facil o poco costoso. Sus advertencias al respecto eran inequivocas. La formacion
con El era extremadamente exigente, y asi lo afirm.

Y nosotros debemos decir lo mismo. En efecto, es nuestra responsabilidad dejar claro que la
salvacion es absolutamente gratuita; el discipulado, ciertamente, no lo es.
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La batalla de reyes

Jesus no dijo nada de manera descuidada. A lo largo de los siglos, sus alumnos han reconocido
este hecho. Han aprendido que todo lo que su maestro enseid exige atencion reiterada y
minuciosa.

Eso es, sin duda, cierto de las palabras en las que Jesus compara el discipulado con la guerra.
Consideremos de nuevo esas palabras:

“.0 qué rey, al marchar a la guerra contra otro rey, no se sienta primero y considera si puede
hacer frente con diez mil al que viene contra ¢l con veinte mil?”” (Lucas 14:31).

El contenido de esta declaracion resulta muy llamativo:

—Ser mi alumno —declara Jesis— es como ser un rey que esta en guerra con otro rey.
Ademas, el rey enemigo parece abrumadoramente poderoso.

—EIl discipulado —dice el Sefior— es una batalla entre reyes, un conflicto entre dos
soberanos.

A la luz del resto del Nuevo Testamento, el sentido resulta claro. El creyente en Jesucristo
pertenece a la realeza: es un hijo regenerado del Rey Eterno. Ademas, el creyente forma parte
de un “real sacerdocio” (1 Pedro 2:9). Mas aun, si persevera en el camino cristiano, se le promete
autoridad real, pues “si sufrimos, también reinaremos con ¢él” (2 Timoteo 2:12).

Pero el otro rey también se identifica con facilidad. No puede ser otro que “el principe de este
mundo” (Juan 14:30), el “principe de la potestad del aire, el espiritu que ahora opera en los hijos
de desobediencia” (Efesios 2:2). De hecho, es “el dios de este siglo”, quien “cegd el
entendimiento de los incrédulos” (2 Corintios 4:4). Es Satanas mismo.

Es evidente, entonces, que este rey dispone de grandes fuerzas. No solo ciega las mentes de
los incrédulos —a quienes luego puede manipular—, sino que esta al mando de poderosas
huestes espirituales que actian bajo sus ordenes.

El apostol Pablo habla con viveza de estos enemigos sobrenaturales. Al hacerlo, describe
también la vida cristiana como una guerra. Sus palabras son, a la vez, sobrias e inspiradoras:

“Porque no tenemos lucha contra sangre y carne, sino contra principados, contra potestades,
contra los gobernadores de las tinieblas de este siglo, contra huestes espirituales de maldad
en las regiones celestes. Por tanto, tomad toda la armadura de Dios, para que podais resistir
en el dia malo, y habiendo acabado todo, estar firmes” (Efesios 6:12-13).

La batalla es real, segin Pablo, y en nuestro conflicto libramos una lucha contra oponentes
cuyas capacidades y fuerzas superan con creces las nuestras. Sin embargo, la victoria es posible
si nos valemos de los recursos que Dios pone a nuestra disposicion.

Pero debemos revestirnos de la armadura que El provee. Si no lo hacemos, nos exponemos a
una rapida derrota.

Con razon Jesus desafio a los aspirantes a ser alumnos suyos a considerar la educacion que
El ofrecia como una forma de conflicto. Un rey enemigo —Satands mismo— ciertamente
vendria contra ellos con todas las fuerzas que pudiera reunir. Seria injusto no dejarlo claro.
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Pero en la salvacion por el seforio estas cosas no se aclaran en lo mas minimo, sino que
quedan lamentablemente oscurecidas.

Seglin esa teologia, no perseverar en la carrera y en la guerra cristianas es sefial de que uno
no ha nacido de nuevo. Se nos dice que todos los verdaderos cristianos terminan como
vencedores, como conquistadores. Pero si perder y ser derrotado no fueran posibilidades reales
para el cristiano, entonces la carrera y la batalla no serian reales.

De hecho, este punto de vista es una férmula segura para la derrota. Es incluso una especie
de desarme espiritual unilateral. Sus consecuencias son gravisimas y favorecen enormemente a
nuestro enemigo.

Estas profundas cuestiones deben considerarse con sumo cuidado.

La moral espiritual

Todo lider militar eficaz sabe que la moral de las tropas es un elemento vital para alcanzar la
victoria. Si las fuerzas a su mando estan desanimadas y desmoralizadas, la derrota es una
posibilidad muy real.

Lo que en realidad hace la salvacion por el sefiorio es asestar un duro golpe a la moral
cristiana. En lugar de asegurar al creyente que, pase lo que pase, pertenece a Dios, los maestros
del sefiorio le dicen al cristiano que deberia verificar su salvacion mediante una vida victoriosa.
Si uno es realmente salvo, esto se demostrard por la manera en que derrota al enemigo. Al finy
al cabo, los verdaderos cristianos son vencedores.

LY si el creyente pierde? Puede ocurrir a veces, pero “perder” no deberia suceder con
demasiada frecuencia ni prolongarse demasiado. Dentro del marco del pensamiento del sefiorio,
si alguien sufre una derrota espiritual grave o prolongada, su salvacion bien podria ponerse en
entredicho. En el fondo, para la doctrina del sefiorio, mi propia identidad como cristiano depende
de lo bien que yo luche.

Esto se parece a decirles a los soldados que luchen con todas sus fuerzas por su pais para que,
al luchar bien, demuestren que de verdad es su patria. Pero ;qué soldado arriesgara su vida en el
campo de batalla por amor a su pais sin estar seguro de a qué pais pertenece?

Desde luego, un soldado mercenario podria asumir grandes riesgos si la paga fuera lo bastante
generosa. En la antigiiedad hubo muchos combatientes a sueldo que luchaban tinicamente por
dinero. Pero si un soldado lucha solo por la paga, su lealtad tiene limites evidentes.

La ensefianza del sefiorio, en esencia, convierte a los cristianos en soldados mercenarios.
Desde esta perspectiva, los cristianos solo luchan con vigor si lo que esta en juego es lo bastante
importante. ;Y qué puede ser mas importante que el cielo o el infierno? Asi, la batalla se
convierte en una prueba de la salvacion de cada uno.

Sin embargo, los soldados de Cristo no son mercenarios. No luchan para demostrar su
salvacion, y mucho menos para ganarla. Saben que son ciudadanos del cielo, y esa seguridad
constituye una poderosa motivacion en la batalla. De hecho, uno de los aspectos mas
desatendidos de la ensenanza del Nuevo Testamento es el grado en que los autores apelan a la
seguridad que sus lectores tienen de su salvacion. Se valen de esa seguridad como recurso eficaz
de motivacion para exhortar a los creyentes a la victoria espiritual.

Un ejemplo clasico de tal motivacion lo ofrece el apdstol Pablo en su primera carta a los
Corintios. Trata el problema de la inmoralidad sexual, muy extendida en la ciudad de Corinto.
Escribe: “;No sabéis que vuestros cuerpos son miembros de Cristo? ;Quitaré, pues, los
miembros de Cristo y los haré miembros de una ramera? De ningiin modo” (1 Corintios 6:15).

40



La batalla de reyes

—¢Acaso no sabéis —dice Pablo— que, como cristianos, vuestros cuerpos estan unidos a
Cristo?

En griego, la forma de esta pregunta implicaba una respuesta afirmativa. Conviene notar,
ademas, que la pregunta no es: “;No sabéis que sois salvos?”, sino: “;No sabéis lo que vuestra
salvacion implica?”

Como cristianos, argumenta Pablo, debemos entender que nuestros cuerpos estan
espiritualmente unidos a Cristo; por tanto, debemos cuidarnos de no usarlos de manera inmoral.

Unos versiculos mas adelante, el apostol afiade:

“Huid de la fornicacion. Cualquier otro pecado que el hombre cometa, estd fuera del cuerpo;
mas el que fornica, contra su propio cuerpo peca. /O ignordis que vuestro cuerpo es templo
del Espiritu Santo, e/ cual esta en vosotros, el cual tenéis de Dios, y que no sois vuestros?
Porque habéis sido comprados por precio; glorificad, pues, a Dios en vuestro cuerpo y en
vuestro espiritu, los cuales son de Dios” (1 Corintios 6:18-20, énfasis afiadido).

jQué distinto es esto del espiritu de la salvacion por el sefiorio! Pablo no dice, como suelen
hacer los maestros del sefiorio, que sus lectores deban cuestionar su salvacion si caen en
impureza sexual.

Al contrario, Pablo apela al hecho de que son salvos como razon principal por la que deben
huir “de la fornicacion”. Les insta a centrarse en la santidad de sus cuerpos como templos del
Espiritu Santo. Les sefiala el precio por el cual pasaron a ser propiedad de Dios. jInsiste en que
su conducta debe estar motivada por la realidad de su relaciéon con el Sefior!

Precisamente el poder de este tipo de apelacion se pierde en el pensamiento del seforio. En
el fondo, los maestros del sefiorio creen que el temor al juicio motiva mas eficazmente que la
gracia. Se sienten mas comodos con las amenazas legalistas sobre el infierno que con el poder
del amor incondicional de Dios en Cristo.

Tan fuera de sintonia estan con el Nuevo Testamento que incluso llegan a pensar que, si la
seguridad que uno tiene de su salvacion no se supedita a las buenas obras, jse tendera mas a
pecar!

Pero el error en esto es evidente. Cuando Dios da a alguien el agua de la vida de manera
absolutamente gratuita, esa agua “serd en ¢l una fuente de agua que salte para vida eterna” (Juan
4:14). Una exhortacion moral basada en la conciencia de que la vida de Dios esta en nosotros se
convierte, asi, en la exhortacion mas poderosa posible. No es otra cosa que un llamamiento a la
realidad sobrenatural de esa fuente interior de vida. Es un llamamiento a nuestros instintos
espirituales mas profundos.

Asi, todos los truenos y relampagos del monte Sinai no se pueden comparar —ni por un
instante— en poder de motivacion con la “voz suave y apacible” del amor lleno de gracia de
Dios hacia nosotros en Cristo, que nos llega a través del monte Calvario.

Sé lo que eres

Conviene repetirlo: los autores del Nuevo Testamento basan reiteradamente sus exhortaciones
a la vida santa en el conocimiento y la seguridad que tienen los lectores de la gracia salvadora
de Dios. En cierto sentido, les dicen a los cristianos una y otra vez:

—iSed lo que ya sois!

O, dicho de otro modo:
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—Puesto que sois cristianos, vivid como tales.

En un libro como este no es posible agotar los ejemplos de este tipo de exhortacion. Pero
conviene sefialar algunos més para subrayar este punto crucial. El lector encontrara muchos mas
al examinar el Nuevo Testamento.

Al exhortar a los tesalonicenses a no ser sorprendidos por la llegada del Dia del Senor, Pablo
escribe:

“Mas vosotros, hermanos, no estais en tinieblas, para que aquel dia os sorprenda como ladron.
Porque todos vosotros sois hijos de luz e hijos del dia; no somos de la noche ni de las tinieblas.
Por tanto, no durmamos como los demas, sino velemos y seamos sobrios” (1 Tesalonicenses
5:4-6, énfasis afiadido).

Este pasaje apenas requiere comentario.

—No estéis desprevenidos, como los no salvos —escribe el apostol—, porque todos
pertenecéis al dia y sois hijos de luz. Sed lo que ya sois —dice Pablo.

Una vez mas, el apostol escribe: “Porque en otro tiempo erais tinieblas, mas ahora sois luz en
el Sefior; andad como hijos de luz” (Efesios 5:8).

—iSed lo que ya sois! —dice Pablo.

En el mismo sentido, encontramos una afirmacion anterior en esa misma epistola: “Antes sed
benignos unos con otros, misericordiosos, perdondndoos unos a otros, como Dios también os
perdono a vosotros en Cristo” (Efesios 4:32).

—Habéis sido perdonados —viene a decirnos Pablo—; por tanto, ahora perdonad a los demas.

En un pasaje particularmente hermoso, el apdstol lo expresa asi:

“Mas nuestra ciudadania esta en los cielos, de donde también esperamos al Salvador, al Sefior
Jesucristo; el cual transformara el cuerpo de la humillacion nuestra, para que sea semejante
al cuerpo de la gloria suya, por el poder con el cual puede también sujetar a si mismo todas
las cosas. 4si que, hermanos mios amados y deseados, gozo y corona mia, estad asi firmes en
el Sefior, amados” (Filipenses 3:20-4:1, énfasis afadido).

iQué palabras tan estimulantes para los cristianos en el campo de batalla de la vida!

—Como ciudadanos del cielo, nuestro destino es ser gloriosamente transformados cuando
Cristo venga —declara Pablo con elocuencia—. “Asi que... estad asi firmes en el Sefor”.

Es evidente que aqui no se habla de probar nuestra ciudadania celestial manteniéndonos
firmes. Mas bien, es exactamente al revés: porque precisamente somos ciudadanos del cielo
deberiamos mantenernos firmes. Otros escritores del Nuevo Testamento comparten esta
perspectiva y también exhortan a sus lectores como personas que ya saben que son salvas.

Ya hemos sefialado como el apostol Pedro habla a sus lectores acerca de la abundante
provision que les fue concedida cuando llegaron a conocer a Cristo. Y, sobre la base de esta
provision, los exhorta a poner “toda diligencia” en el proceso de crecimiento y desarrollo
espiritual (2 Pedro 1:3-7). Pedro hace lo mismo en su primera epistola.

Asi, Pedro escribe:

“Por tanto, cefiid los lomos de vuestro entendimiento, sed sobrios, y esperad por completo en

la gracia que se os traera cuando Jesucristo sea manifestado; como hijos obedientes, no os
conforméis a los deseos que antes teniais estando en vuestra ignorancia; sino, como aquel que
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os llamo es santo, sed también vosotros santos en toda vuestra manera de vivir; porque escrito
esta: Sed santos, porque yo soy santo” (1 Pedro 1:13-16).

Esta es, sin duda, una hermosa exhortacion. Pero obsérvese que aqui no se presupone nada,
isalvo que los lectores son cristianos! Ellos tienen algo en lo que apoyarse plenamente mientras
esperan el regreso del Sefior. Son hijos de Dios, llamados a la santidad. Por tanto, no deben
volver al estilo de vida que llevaban antes, en los dias de su ignorancia, cuando todavia no eran
salvos.

Todo el pasaje avanza sobre la conviccion compartida por el autor y sus lectores de que ellos
son genuinamente nacidos de nuevo. Esto incluso se afirma directamente en 1 Pedro 1:22-23.
De hecho, las exhortaciones basadas en el reconocimiento por parte de los destinatarios de su
propia salvacion pueden encontrarse en practicamente cualquier epistola del Nuevo Testamento.

Esto se observa incluso en Santiago, cuya hermosa carta ha sufrido mucho a manos de los
intérpretes. El escribe:

“El, de su voluntad, nos hizo nacer por la palabra de verdad, para que seamos primicias de
sus criaturas. Por esto, mis amados hermanos, todo hombre sea pronto para oir, tardo para
hablar, tardo para airarse; porque la ira del hombre no obra la justicia de Dios” (Santiago
1:18-20, énfasis anadido).

Santiago expone su punto con eficacia.

—Hemos nacido de nuevo por la palabra de verdad —declara—. Somos incluso primicias de
lo que Dios hara en toda su creacion. Por eso os exhorto a ser prontos para oir y a refrenar la
lengua y la ira.

El resto de la epistola sugiere que los lectores de Santiago necesitaban tales advertencias, pero
eran regenerados. Santiago asi lo afirma y los llama “hermanos” repetidamente. Ni €l ni ningin
otro autor de las epistolas del Nuevo Testamento sintieron jamas la necesidad de cuestionar la
condicion cristiana de sus lectores’.

De innumerables formas los escritores exhortaron a sus hermanos cristianos a ser “imitadores
de Dios como hijos amados” (Efesios 5:1) y a vivir “como es digno de la vocacion con que
fuisteis llamados” (Efesios 4:1).

En pocas palabras, la seguridad de la salvacion es fundamental para toda la moral del Nuevo
Testamento. Es el punto de referencia fijo del que debe fluir la obediencia cristiana.

Conclusion

Por eso, la teologia del sefiorio expone a los cristianos a la derrota espiritual. Al despojarnos
de la certeza incondicional de que poseemos vida eterna, erosiona peligrosamente el terreno
firme que necesitamos bajo nuestros pies.

Dicho de otro modo, al poner en duda la identidad cristiana del creyente, la teologia del
sefiorio le impide extraer de esa misma identidad la fortaleza espiritual que Dios quiso que
obtuviera. De hecho, tal ensefianza hace retroceder al cristiano hacia principios legalistas, segun
los cuales uno debe procurar demostrar su relacién con Cristo mediante un desempefio continuo.
Desaparece asi la paz que proviene de descansar inicamente en la gracia de Dios?.

Pablo no vivid de esa manera; su vida se sustentd en convicciones profundas. Lo deja claro
con palabras contundentes:
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“Porque yo por la ley soy muerto para la ley, a fin de vivir para Dios. Con Cristo estoy
juntamente crucificado, y ya no vivo yo, mas vive Cristo en mi; y lo que ahora vivo en la
carne, lo vivo en la fe del Hijo de Dios, el cual me amo y se entregd a si mismo por mi”
(Galatas 2:19-20).

Pero ;y si no estoy del todo seguro de haber sido crucificado con Cristo? ;Y si no sé con
certeza que Cristo vive en mi? ;Como podria, entonces, recurrir a realidades tan maravillosas
—como hizo Pablo— en la vida de fe que debo vivir dia a dia?

(No es evidente que bajo la ensefianza del sefiorio toda insinuacion de debilidad espiritual en
mi, toda experiencia de fracaso y frustracion, tiene un enorme potencial destructivo? ;Cuéanto
tardara uno en preguntarse:

—¢Soy realmente salvo? ;Verdaderamente tengo a Cristo en mi, o estoy buscando en vano
la victoria con mis propias fuerzas, las de mi naturaleza no regenerada?

Tras la duda vienen el desaliento, la desesperacion y la derrota.

Que nadie se engaiie: este es precisamente el lodazal en el que muchos han caido a causa de
la doctrina del sefiorio. Quienes ensefian asi cargan con una responsabilidad terrible ante Dios.
El campo de batalla espiritual estd sembrado de sus victimas.

Pero no tiene por qué ser asi. En el discipulado avanzamos como reyes para enfrentarnos al
rey enemigo, precisamente porque somos el linaje real del Rey del cielo.

iY porque lo sabemos!
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El escudo de la fe

Entre las piezas vitales del equipo espiritual que el creyente necesita para su conflicto con el
enemigo, el apostol Pablo sefiala de manera destacada “el escudo de la fe”. Sus palabras,
cuidadosamente escogidas, forman parte de su extensa descripcion de la armadura del cristiano
en Efesios 6. Alli escribe: “Sobre todo, tomad el escudo de la fe, con que podais apagar todos
los dardos de fuego del maligno™ (Efesios 6:16).

El lenguaje vivido de Pablo deja claro que se trata de un elemento crucial de nuestro arsenal
espiritual. Como el soldado de infanteria de la antigiiedad, el cristiano debe depender en gran
medida de esta pieza de su equipo cuando esté en el fragor del combate.

De hecho, el caracter decisivo del escudo se pone de manifiesto en la referencia de Pablo a
las flechas incendiarias del diablo. En la guerra antigua era frecuente que los soldados de
infanteria sufrieran el asalto de los arqueros del enemigo. Cuando una andanada de flechas caia
sobre ellos, los soldados alzaban los escudos sobre sus cabezas para protegerse. Incluso las
flechas con punta de fuego quedaban extinguidas al rebotar inofensivamente contra los escudos.

Del mismo modo, los proyectiles espirituales de Satands apuntan a las zonas mas vulnerables
del cristiano. Su naturaleza incendiaria, segun describe Pablo, sugiere su capacidad no solo para
herir, sino también para incendiar. Y, sin embargo, el apdstol insiste en que cada uno de ellos
puede ser desviado —y apagado— con “el escudo de la fe”. Claramente, este escudo puede
determinar el curso de la batalla.

(Seria sorprendente que el enemigo intentara arrebatar este escudo de la mano del cristiano?
(Acaso no es de esperar que un recurso defensivo como este se convierta en blanco de los ataques
de nuestro decidido adversario?

Desde luego.

Sin embargo, lamentablemente, la dura realidad del esfuerzo de Satanas por arrebatarnos este
escudo apenas se reconoce en la teologia del sefiorio. O, si se reconoce, se presenta al cristiano
como si fuera una fortaleza de fe practicamente inexpugnable.

Segun los maestros del sefiorio, es imposible que la fe de un creyente se derrumbe por
completo. El escudo de la fe nunca puede ser realmente arrebatado de la mano de un cristiano,
porque —segun la logica de esta postura— si el escudo se pierde, entonces no era un escudo de
verdad, jpues la persona en cuestion nunca fue un verdadero creyente!!

De hecho, el pensamiento del sefiorio queda atrapado en su propia doctrina no biblica de la
fe. Alguien puede afirmar con calidez y sinceridad su fe en Cristo; pero si esa misma persona
mas adelante niega su fe y renuncia a sus convicciones, se dice que en realidad nunca creyo.

Esto es un desproposito espiritual y psicologico. Cualquier persona honesta admitiria haber
creido en el pasado cosas que ahora ya no cree. Y todos sabemos que no todos los cambios en
nuestras convicciones son cambios del error a la verdad. A veces nos equivocamos en lo que
ahora creemos.

Pero estas observaciones sencillas, de sentido comun, pasan desapercibidas para los maestros
del sefiorio. Dicen que Dios garantiza la perseverancia del creyente en la fe. Por desgracia, esta
afirmacion dogmatica no cuenta con el respaldo biblico?.

Por el contrario, el Nuevo Testamento deja plenamente claro que mantener nuestra fe en Dios
implica una lucha cuyo desenlace no esta garantizado por el solo hecho de ser salvos. Mas bien,
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el conflicto espiritual consiste en pelear la buena batalla de la fe. Pensar lo contrario es invitar a
la derrota en el campo de batalla.

En consecuencia, debemos examinar con cuidado el testimonio de la Escritura sobre este
aspecto crucial de la guerra del cristiano.

La fe, bajo ataque

Uno de los incidentes mas desconcertantes de todo el Nuevo Testamento lo narra Lucas en el
capitulo siete de su Evangelio, donde leemos:

“Los discipulos de Juan le dieron las nuevas de todas estas cosas. Y llamo Juan a dos de sus
discipulos, y los envio a Jesus, para preguntarle: ;Eres t el que habia de venir, o esperaremos
a otro? Cuando, pues, los hombres vinieron a €1, dijeron: Juan el Bautista nos ha enviado a ti,
para preguntarte: ;Eres tu el que habia de venir, o esperaremos a otro?”” (Lucas 7:18-20).

Cuesta creer lo que se lee la primera vez que uno se topa con este pasaje. Aqui tenemos al
gran profeta, el precursor del Cristo de Dios, cuestionando a la misma persona de quien antes
habia dado un testimonio rotundo.

iQué contraste con las palabras del propio Juan registradas en el cuarto Evangelio! Alli se nos
dice que el Bautista declaro: “He aqui el Cordero de Dios, que quita el pecado del mundo” (Juan
1:29).

Poco después, Juan testifico asi:

“V1 al Espiritu que descendia del cielo como paloma, y permanecié sobre ¢él. Y yo no le
conocia; pero el que me envio a bautizar con agua, aquel me dijo: Sobre quien veas descender
el Espiritu y que permanece sobre ¢él, ese es el que bautiza con el Espiritu Santo. Y yo le vi,
y he dado testimonio de que este es el Hijo de Dios” (Juan 1:32-34).

Y ahora Juan pregunta por medio de sus mensajeros: “;Eres ti el que habia de venir, o
esperaremos a otro?”’ El contraste es asombroso.

Es evidente, pues, que este gran siervo de Dios estd planteando una pregunta que,
presumiblemente, habia resuelto de manera decisiva mucho tiempo atras. Su pregunta es
manifiestamente una expresion de duda acerca de la misma verdad por la cual hombres y mujeres
son salvos. En este momento, Juan no podria haber afirmado, como Marta: “Si, Sefior; yo he
creido que tu eres el Cristo, el Hijo de Dios, que has venido al mundo” (Juan 11:27).

Con todo, Juan el Bautista tenia mas razones que la mayoria para creer esta verdad. Después
de todo, seglin su propio testimonio, habia visto el Espiritu Santo descender como paloma sobre
nuestro Seflor en su bautismo. Es mds, Dios mismo le habia revelado que aquel sobre quien
descendiera el Espiritu era, en verdad, su Hijo.

Pero ahora, la verdad que Dios le habia hecho tan evidente se ha convertido para Juan en una
cuestion abierta. ;Era realmente todo cierto o no?

Nuestro sobresalto ante este episodio de la vida del Bautista es comprensible. Sin embargo,
nuestra sorpresa peca de ingenua. Quien tenga siquiera un atisbo de como funciona su propio
corazon debe reconocer el sobrecogedor realismo de este pasaje de la palabra de Dios.
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La duda puede asaltarnos incluso en los mejores momentos. Pero, con mayor frecuencia, es
un efecto secundario de las pruebas y dificultades de la vida. Podria describirse, incluso, como
uno de los dardos de fuego del diablo.

Juan el Bautista habia bajado el escudo de la fe. Una llama se encendi6 en su mente y en su
corazon, y ardia en ¢l el deseo de una nueva certeza, de una confirmacion de que su vida y
ministerio no habian sido simplemente un monumental error.

No cabe duda de que el entorno de Juan facilité el ataque del enemigo. En las lagubres
condiciones de una prision de Herodes, quizd, ademas, aquejado de debilidad fisica o
enfermedad, Juan era un blanco fécil para Satanés. Que algunas de las flechas incendiarias dieran
en el blanco no deberia sorprender a nadie que sea realista respecto de la guerra espiritual.

Pero digamoslo con claridad. En el momento de su vida que describe Lucas, Juan el Bautista
no cree; al contrario, duda. Y la verdad que pone en duda no es otra que la verdad salvadora
proclamada por el cuarto evangelista: “Pero estas se han escrito para que credis que Jesus es el
Cristo, el Hijo de Dios, y para que creyendo, tengais vida en su nombre” (Juan 20:31).

Dicho sin rodeos, en este momento critico, Juan el Bautista no cree que Jesus sea el Cristo,
el Hijo de Dios. Mas bien, cuestiona esa verdad. ; Tiene entonces vida eterna? Por supuesto.

Es precisamente aqui donde gran parte del pensamiento evangélico estd enmarafiado en
espesas telarafias teoldgicas. Ya hemos sefialado en un capitulo anterior que el retrato biblico de
la fe salvadora la presenta como un acto de apropiacion. Mediante ese acto, tanto la regeneracion
como la justificacidon se convierten en realidades permanentes para el creyente.

La fe salvadora, como hemos visto, es como un solo trago del agua de la vida, que no necesita
repetirse. Es como una sola mirada a Jesus el Salvador, de la misma manera que los israelitas
miraron a la serpiente de bronce en el desierto y vivieron. La fe salvadora es un momento
decisivo de escucha espiritual, en el que la voz del Hijo de Dios produce una resurreccion
espiritual irreversible.

No somos salvos por beber y beber el agua de la vida. Somos salvos simplemente por beberla.

Las personas no son salvas por quedarse mirando a Cristo. Son salvas por mirarlo con fe.

Los compositores lo han expresado con claridad:

Hay vida en una mirada al Crucificado,
Hay vida en este momento para ti;
Mira, pecador, mira a El y sé salvo,

Al que fue clavado en el madero.

jMira, mira, mira y vive!
Hay vida en una mirada al Crucificado,
Hay vida en este momento para ti.

—Miss A. M. Hull y E. G. Taylor.
Hay vida en una mirada
(There Is Life in a Look)

Juan el Bautista se acercaba al final de su vida terrenal. La “mirada salvadora” por la cual
habia nacido de nuevo quedaba ya muy atrds. En ese momento, su percepcion de Jesus estaba
oscurecida por la incertidumbre y la confusion.

47



El escudo de la fe

Pero no habia perdido el don de la vida eterna: “Porque irrevocables son los dones y el
llamamiento de Dios” (Romanos 11:29). Lo que Juan habia perdido era ese escudo. Por fortuna,
tuvo el acierto de pedir a nuestro Sefior que le ayudara a recuperarlo.

(Lo recuperd? Esperemos que si. Las palabras que Jests le envid contenian una poderosa
confirmacion (Lucas 7:22). Pero admitamos también que la Escritura no afirma si él recuper6 o
no la fe. La cuestion queda abierta tanto en Lucas como en el pasaje paralelo de Mateo (Mateo
11:2-15). Y donde las Escrituras guardan silencio, nosotros también debemos guardar silencio.

Hay, en efecto, quienes opinan que una pérdida de fe como la de Juan puede sucederle a un
cristiano, pero que solo puede ser temporal. Aseguran que la restauracion de la fe es inevitable
en quien verdaderamente ha nacido de nuevo.

Podriamos sentir la tentacion de preguntar cuanto tiempo podria prolongarse un periodo asi
de incredulidad: ;jun dia, un mes, un afio, dos afios? Pero no hay respuesta para una pregunta
como esa. En todo caso, la idea de que los cristianos pueden dejar de creer solo por un tiempo
es un dogma teologico del todo injustificado. Su respaldo biblico es, sencillamente, inexistente.

El naufragio de la fe

En los ultimos afos de su vida terrenal, Pablo escribié dos cartas a Timoteo, su joven
colaborador en el ministerio. Entre sus muchas palabras exhortativas dirigidas a este consiervo,
encontramos las siguientes:

“Este mandamiento, hijo Timoteo, te encargo, para que conforme a las profecias que se
hicieron antes en cuanto a ti, milites por ellas la buena milicia, manteniendo la fe y buena
conciencia, desechando [0 apartando a un lado] la cual naufragaron en cuanto a la fe algunos,
de los cuales son Himeneo y Alejandro, a quienes entregué a Satands para que aprendan a no
blasfemar” (1 Timoteo 1:18-20, énfasis anadido).

Este texto paulino requiere la maxima atencion.

—Estas en guerra, Timoteo —viene a decirle Pablo—. Y si quieres librarla con éxito, debes
mantener la fe y una buena conciencia. Conozco a algunos que han apartado a un lado la buena
conciencia y, por eso, han naufragado en su fe cristiana.

(Conviene senalar que en la frase “manteniendo la fe y buena conciencia... la cual”, la
expresion “la cual”, en griego, se refiere a “buena conciencia”).

Pablo, por supuesto, era un viajero experimentado por mar y, cuando escribi6é su segunda
carta a los Corintios, ya habia sufrido tres naufragios (2 Corintios 11:25). Otro episodio se
describe vividamente en Hechos 27. Con ese trasfondo marinero, cuando escribi6 estas palabras
a Timoteo, probablemente tenia en mente una imagen nautica concreta.

Aunque no podamos estar seguros de su forma exacta, hay una sugerencia muy verosimil:
puede que Pablo piense en “la fe y buena conciencia” como un par de remos que deben sujetarse
firmemente y remarse al unisono para dirigir la barca con seguridad. Si se aparta uno de los
remos (el de la “buena conciencia”), el otro (el de la “fe””) no podra manejarse correctamente, y
la nave se dirigird hacia arrecifes y bancos de arena peligrosos.

No hace falta decir que Pablo no habria hablado asi a Timoteo si hubiera creido que no corria
ningun peligro. Al contrario: Pablo sabia perfectamente que los cristianos no son inmunes al
naufragio de su fe.
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De hecho, es bastante claro que Pablo considera a Himeneo y Alejandro como cristianos que
se han descarriado. El lenguaje que emplea lo deja patente. Pablo dice que estos dos hombres
han sido “entregados a Satands”. Pero esta es precisamente la misma expresion que usa respecto
del hermano inmoral de Corinto, al que se debia excluir de la comunién de la iglesia por su
pecado (1 Corintios 5:1-5).

Igualmente significativa es su eleccion de la palabra “aprendan” para expresar el proposito
de la experiencia de estos hombres bajo el severo poder de Satanas. En realidad, la palabra griega
en cuestion suele usarse para describir la disciplina o “disciplina filial” de los cristianos. Sugiere
tanto correccion como educacion espiritual. Asi la emplea Pablo mismo (1 Corintios 11:32), el
autor de Hebreos (12:6-11), y también aparece en Apocalipsis en labios de Jesus: “Yo reprendo
y castigo a todos los que amo” (Apocalipsis 3:19, énfasis anadido).

Podemos, por tanto, parafrasear la idea de Pablo asi:

—He entregado a estos hombres a Satanas para que aprendan a no blasfemar.

Una vez mas, nos encontramos con el realismo practico de la Biblia. La guerra del cristiano
no es una farsa en la que no hay derrotas. La travesia de la fe no debe emprenderse con la ingenua
idea de que el naufragio es imposible para un verdadero creyente.

Necesitamos las advertencias de la Escritura. Y, en cierto sentido, necesitamos que se nos
diga que algunos fracasan, como Himeneo y Alejandro.

Tal vez el Himeneo mencionado aqui sea el mismo al que Pablo alude en su segunda carta a
Timoteo. De nuevo, las palabras del apdstol son esclarecedoras:

“Y su palabra carcomera como gangrena; de los cuales son Himeneo y Fileto, que se
desviaron de la verdad, diciendo que la resurreccion ya se efectud, y trastornan la fe de
algunos. Pero el fundamento de Dios esta firme, teniendo este sello. Conoce el Serior a los
que son suyos; y: Apartese de iniquidad todo aquel que invoca el nombre de Cristo” (2
Timoteo 2:17-19, énfasis anadido).

Si realmente se trata del mismo Himeneo en ambos pasajes, queda aclarado el problema que
Pablo menciona en 1 Timoteo. Himeneo se habia desviado doctrinalmente al afirmar que la
resurreccion no era futura, sino pasada. Asi naufragd “en cuanto a la fe”. Ademas, Pablo
considerd su ensefanza sobre la resurreccion como una forma de blasfemia que merecia una
severa disciplina divina. Himeneo fue, por tanto, entregado a los ataques del enemigo con la
esperanza de que fuese restaurado al reconocimiento adecuado de la verdad.

Pero incluso si el Himeneo mencionado en la segunda carta a Timoteo fuese otra persona, de
las palabras de Pablo se desprende un hecho claro: la falsa doctrina de Himeneo sobre la
resurreccion tuvo un efecto destructivo en la fe de algunos creyentes. El y Fileto —dice Pablo—
“trastornan la fe de algunos”.

En pocas palabras, Himeneo y Fileto negaban o reinterpretaban las palabras que Jesus dijo a
Marta: “Yo soy la resurreccion... el que cree en mi, aunque esté muerto, vivira” (Juan 11:25).
Y habrian hecho lo mismo con estas palabras:

“Y esta es la voluntad del Padre, el que me envié: Que de todo lo que me diere, no pierda yo
nada, sino que lo resucite en el dia postrero” (Juan 6:39, énfasis anadido; véase v. 40).

49



El escudo de la fe

Asi, el error doctrinal de estos dos hombres atacaba el fundamento mismo de la esperanza
cristiana. Negaban la resurreccion futura que el Sefior Jesucristo mismo habia prometido a todo
creyente.

Y algunos cristianos cayeron en su trampa. Su fe en la promesa de Jesus fue trastornada.

(Nos sorprende? No deberia. En ninguna parte la palabra de Dios garantiza que la fe del
creyente inevitablemente perdurara.

(Qué es lo que s7 garantiza? Que los propodsitos de Dios no se ven frustrados por el derrumbe
de las convicciones de un cristiano acerca de la verdad. Precisamente esto es lo que Pablo
procede a afirmar:

—FEIl fundamento de Dios —insiste el apostol— esta firme.

Y, como la base de un imponente monumento, este fundamento lleva grabada una doble
inscripcion a modo de sello.

La primera parte de esa inscripcion declara que la relacion fundamental del creyente con Dios
no se ve afectada aunque su fe sea trastornada. Pablo escribe: “Conoce el Sefior a los que son
suyos”.

jQué palabras tan reconfortantes! Si en el campo de batalla espiritual los creyentes pierden su
escudo, puede que ya no sepan en su propio corazoén que pertenecen a Cristo. Pero aunque ellos
no lo sepan, el Sefor si lo sabe. Y eso es lo que realmente cuenta®.

La segunda mitad de la inscripcion es igualmente contundente. Notese que lo que Pablo
enuncia ahora no es una prediccion, sino un mandato: “Apartese de iniquidad todo aquel que
invoca el nombre de Cristo”.

Indudablemente, un cristiano que ha perdido su fe puede dejar de invocar el nombre de Cristo,
e incluso dejar de profesar la fe cristiana. Pero eso no es una invitacion a la laxitud para quienes
si invocan ese nombre.

Al contrario, la exigencia de Dios es la misma, con independencia de quien haya visto
trastornada su fe: deben apartarse de la iniquidad. Por supuesto, este mandato es tan amplio como
la propia palabra “iniquidad”. No obstante, como muestra el contexto, Pablo tiene especialmente
en mente la iniquidad doctrinal que subvierte la verdad (2 Timoteo 2:14-16, 20-26).

Que no haya lugar a dudas: el fracaso de la fe es una posibilidad grave en el campo de batalla
espiritual. Negar esto es quedar espiritualmente desprevenido ante el asalto del enemigo.

Pero del mismo modo, reconocerlo no es en absoluto una invitacién a caer en falsedades
satanicas; todo lo contrario. El comandante sigue exhortandonos a mantenernos firmes contra
nuestro adversario. Sigue exigiendo lealtad a su verdad.

Su llamamiento atin resuena en nuestros oidos: “Apartese de iniquidad todo aquel que invoca
el nombre de Cristo”.

Conclusion

Se ha dicho que Hudson Taylor, el gran hombre de fe que fundoé la China Inland Mission (la
Mision al Interior de China), consideraba 2 Timoteo 2:13 uno de los versiculos clave de su vida.
Las palabras de ese versiculo aparecen poco antes del pasaje que acabamos de considerar. La
afirmacion de Pablo alli es memorable: “Si fuéremos infieles [puede traducirse como
“incrédulos™], él permanece fiel; El no puede negarse a si mismo” (2 Timoteo 2:13).

De esta profunda afirmacion, Hudson Taylor extrajo una gran fortaleza. Por medio de ella
comprendid que la fidelidad de Dios es independiente de su confianza personal en esa fidelidad.
iAun cuando Taylor no creia, Dios seguia siendo fiel!
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Demasiados cristianos tienden a pensar que la realidad de su experiencia con Dios depende
de la firmeza de su fe. Es cierto, por supuesto, que somos salvos mediante un acto de fe: asi nos
apropiamos de un don absolutamente gratuito. Pero una vez que esta transaccion tiene lugar, la
realidad de nuestra salvacion es totalmente independiente de la confianza que tengamos en esa
realidad.

En otras palabras, el Sefior Jesucristo nos ha hecho promesas firmes. Confiamos en El, y El
garantiza que poseemos vida eterna (Juan 6:47), que no vendremos a condenacion (Juan 5:24) y
que nos resucitara en el dia postrero (Juan 6:39-40). ;Y aun si dejamos de creer todo esto, £l
permanece fiel*!

Para que El incumpliera tales promesas, tendria que negar su propio caracter y su fidelidad.
Pero, como sefiala el apostol, EI no puede negarse a st mismo.

(Debilita esta verdad nuestras manos en la batalla? De ningiin modo. De hecho, como
aprendié Hudson Taylor, fortalece el corazon para el conflicto que tenemos por delante.

Nos ayudara mucho reconocer que la verdad de Dios sigue siendo verdad incluso cuando
dejemos de creerla. La realidad no gira en torno a nosotros, como si nuestra fe pudiera crearla o
destruirla. La realidad permanece constante. La fe consiste, sencillamente, en aceptar el
testimonio de Dios sobre esa realidad. Y si rechazamos ese testimonio, la realidad en si misma
no se ve afectada en absoluto.

Debemos mantener esta perspectiva. Saber esto nos ayuda a empuiiar con mayor firmeza el
escudo de la fe.
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Capitulo 10

La decision es tuya

En un pasaje vivido que ya hemos revisado brevemente, el apostol Pedro exhorta a sus
lectores cristianos a desarrollar su fe. Tan importante es este proceso que los insta a aplicar “toda
diligencia” para lograrlo.

Segun Pedro, cuando Dios nos salvé, “su divino poder” nos dio todo lo necesario para “la
vida y la piedad” (2 Pedro 1:3). Por tanto, Dios espera que aprovechemos estos recursos para
tener una experiencia cristiana fructifera.

Asi, debemos ser diligentes en afiadir a nuestra fe cristiana la virtud (2 Pedro 1:5), pero no
debemos detenernos alli. También deben anadirse —dice Pedro— el conocimiento, el dominio
propio, la paciencia, la piedad, el afecto fraternal y el amor (2 Pedro 1:5-7). De hecho, cada
cualidad se anade a la anterior como bloques apilados uno sobre otro.

Al hablar de esta manera, el apdstol tiene claramente en mente el caracter cristiano maduro y
plenamente desarrollado que Dios espera que cada creyente edifique sobre el fundamento de su
fe. De hecho, acto seguido Pedro escribe estas significativas palabras: “Porque si estas cosas
estan en vosotros, y abundan, no os dejaran estar ociosos ni sin fruto en cuanto al conocimiento
de nuestro Sefior Jesucristo” (2 Pedro 1:8).

—1La clave de una vida cristiana fructifera —afirma el apdstol— se halla en las mismas
cualidades que acabo de enumerar para que las afiadais a vuestra fe. Si estas cosas estan presentes
y abundan en vuestra experiencia, de ninguna manera viviréis una vida estéril o improductiva.

Sin embargo, una vez mas, como todos los demas escritores del Nuevo Testamento, Pedro no
da nada por sentado en la busqueda de la santidad del cristiano. Por supuesto, es sumamente
deseable que ninglin creyente esté ocioso ni sin fruto. Las cualidades que el apostol ha
enumerado, si se afiaden a la vida, garantizan que eso no suceda.

Pedro también contempla una situacion alternativa. La describe asi: “Pero el que no tiene
estas cosas tiene la vista muy corta; es ciego, habiendo olvidado la purificacion de sus antiguos
pecados” (2 Pedro 1:9).

No hace falta decir que el apostol no se refiere aqui a personas no salvas. Por supuesto, los
no salvos no poseen estas cualidades espirituales. Pedro no necesita afirmar eso. Mas bien, tiene
claramente en mente a una persona salva, pues el individuo que tiene en mente ha experimentado
el perdon de Dios y “la purificacion de sus antiguos pecados”.

Pero, lamentablemente, tal persona ha perdido toda conciencia de la gracia perdonadora de
Dios de tiempos pasados. Donde antes habia vision espiritual, ahora hay miopia y pérdida de
discernimiento. Y esto se debe precisamente a que las preciosas cualidades que hacen fructifero
a un creyente estan tragicamente ausentes.

Obviamente, donde faltan estas cualidades, falta también el fruto.

Qué extrafio que hoy se nos diga tantas veces que la falta de fruto es una sefial segura de que
alguien no es salvo. Ciertamente, esta idea no procede de la Biblia. Mas bien, la Biblia ensefia
que la falta de fruto en un creyente es sefal clara de que no avanza, de que no crece en Cristo.
Es sefial de que el cristiano esta espiritualmente enfermo y de que, mientras no sane, no puede
disfrutar del éxito espiritual.

Por el contrario, el pensamiento del sefiorio introduce sutilmente la ética del éxito
norteamericana en la Iglesia. En la practica, se nos dice que Dios es tinicamente el Dios de los
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espiritualmente exitosos. Solo un creyente triunfante puede estar verdaderamente seguro del
amor de Dios.

Pero ;qué sucede con la tragica historia de la nacidon de Israel? ;Acaso Dios no estuvo
realmente involucrado con ellos? ;Queda irremediablemente deshonrado su nombre porque ellos
fracasaron? Por supuesto que no.

De hecho, la misma teologia que nos dice que Dios solo tolera hasta cierto punto los fracasos
dentro de su familia también sostiene otra cosa: suele afirmar que, en realidad, Cristo no murio
por los pecados de quienes finalmente lo rechazaran. Asi, seglin esta perspectiva, nuestro Sefior
muri6 tnicamente por los escogidos y no por el mundo entero.

El problema aqui es simple. El pensamiento del sefiorio no entiende la verdadera naturaleza
de la gracia. No entiende que Dios es capaz de amar generosamente a hombres y mujeres que,
en ultima instancia, lo decepcionan. La teologia del sefiorio solo se siente comoda con la
prescripcion legalista: “Haz esto y vivirds”.

A nadie le puede alegrar que existan cristianos que encajen en la descripcion que Pedro nos
da en 2 Pedro 1:9. Pero nada se gana negando esta realidad, y mucho puede perderse haciéndolo.

Si nuestra guerra no puede librarse eficazmente sin afrontar la posibilidad de derrota, aqui
sucede lo mismo. La vida cristiana no produce fruto de manera automatica. Mdas bien, es el
resultado de aplicar “toda diligencia” (2 Pedro 1:5) al desarrollo de un caracter cristiano
equilibrado y productivo.

No hay atajos. No hay formulas faciles. Y si dejamos de ser diligentes, como nos exhorta
Pedro, pronto podemos encontrarnos deambulando por un péaramo espiritual donde no se
encuentran los ricos frutos de la experiencia cristiana. Si afrontamos este peligro con franqueza,
podemos evitarlo.

El peligro de la inactividad

Una de las advertencias que la Escritura nos presenta con claridad es el peligro de la
inactividad espiritual. Quienes ignoran esta advertencia pronto ven sus vidas azotadas por los
vientos helados de la improductividad y la falta de fruto.

Ya hemos senalado las palabras de Pablo a Tito, instandolo a que exhorte a los creyentes a
que “procuren ocuparse en buenas obras” (Tito 3:8). Pero este no es un tema aislado en Pablo;
en un pasaje verdaderamente memorable también escribe lo siguiente:

“Asi que, hermanos mios amados, estad firmes y constantes, creciendo en la obra del Serior
siempre, sabiendo que vuestro trabajo en el Sefior no es en vano orintios 15: énfasis
pre, sabiend tro trab 1S ” (1 Corintios 15:58, énf:

afadido).

Conviene notar el contexto de estas palabras. Llegan después de una larga exposicion en la
que Pablo reafirma la verdad de una resurreccion futura y fisica (1 Corintios 15:1-57). Si sus
lectores pierden de vista esa verdad, su motivacion para mantenerse en las buenas obras se vera
socavada (1 Corintios 15:32). Es més, su propia fe en Cristo podria venirse abajo, como ocurrid
mas tarde con quienes escucharon a Himeneo y Fileto (2 Timoteo 2:17-19). La exhortacion de
Pablo nace de una preocupacion genuina.

Y, al igual que el apdstol Pedro, Pablo también era muy consciente de que los cristianos
podian caer en la falta de fruto. Por eso, al dirigirse de nuevo a Tito, escribid: “Y aprendan
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también los nuestros a ocuparse en buenas obras para los casos de necesidad, para que no sean
sin fruto” (Tito 3:14, énfasis anadido).

El paramo de una vida estéril era, por tanto, un peligro real y presente que los escritores del
Nuevo Testamento afrontaban con franqueza. De ninguna manera compartian la ilusion moderna
de que un creyente no pudiera entrar en ese paramo, o incluso vivir en él. Dado que la vida
cristiana es una intensa guerra espiritual, los escritores inspirados sabian muy bien que podia
haber bajas. Eso fue, entre otras cosas, lo que los convirtié en pastores eficaces.

Pero, de todos los autores del Nuevo Testamento, el que advirtié con mas énfasis contra la
inercia espiritual fue Santiago, el medio hermano de nuestro Sefor. Su ensefanza sobre este
tema es vivida e inolvidable.

Naturalmente, Santiago sabia que €l y sus lectores habian nacido de nuevo. De hecho, asi lo
dice: “El, de su voluntad, nos hizo nacer por la palabra de verdad, para que seamos primicias de
sus criaturas” (Santiago 1:18). Pero también sabia cuan urgente era que tanto ¢l como ellos
estuvieran siempre dispuestos a responder a la palabra de Dios.

Por esa razdn, Santiago escribid lo siguiente: “Por lo cual, desechando toda inmundicia y
abundancia de malicia, recibid con mansedumbre la palabra implantada, la cual puede salvar
vuestras almas” (Santiago 1:21).

Debemos tener cuidado de no malinterpretar estas palabras. En el espafiol moderno, la
expresion “salvar vuestras almas” tiene, para muchos, un tnico sentido religioso: “ser salvo del
infierno”.

Pero eso no es lo que significaba para Santiago ni para sus lectores. En griego, era una
expresion comun que significaba “salvar la vida”. En ninguna parte de la Biblia —ni en el
Antiguo ni en el Nuevo Testamento— esta expresion significa “salvar del infierno”. Aqui
tampoco.

Santiago se dirige a creyentes nacidos de nuevo (Santiago 1:18), en quienes la semilla viva
de la palabra de Dios ha sido “implantada” mediante la regeneracion. Ademas, les ha estado
advirtiendo sobre el hecho de que el pecado, si se persiste en €l hasta el final, puede culminar en
muerte fisica (Santiago 1:15). Y estaria plenamente de acuerdo con Pablo en que “si vivis
conforme a la carne, moriréis” (Romanos 8:13a).

Pero no tenia por qué ser asi. Si sus lectores dejaban de lado toda maldad que los asediaba y
recibian con mansedumbre la palabra de Dios, sus vidas podrian librarse de una muerte
prematura e intempestiva por el pecado. En la linea del libro de Proverbios, Santiago creia que
“El temor de Jehova aumentara los dias; Mas los afos de los impios seran acortados” (Proverbios
10:27; véanse también 11:19; 12:28; 13:14; 19:16).

Una vez mds, Santiago habria aprobado la declaracion de Pablo: “Mas si por el Espiritu hacéis
morir las obras de la carne, viviréis” (Romanos 8:13b) .

Ahora bien, para disfrutar de los beneficios “que salvan la vida” de la palabra implantada de
Dios, hay una condicién simple pero absolutamente indispensable. Santiago la expresa con toda
claridad en el versiculo siguiente: “Pero sed hacedores de la palabra, y no tan solamente oidores,
engafiandoos a vosotros mismos” (Santiago 1:22).

No basta —dice Santiago— con que el cristiano reciba simplemente la palabra de Dios. No
basta con oir su instruccion. Para beneficiarse de ella —para prolongar la vida por medio de
ella— también debe ponerla por obra.

En otras palabras, se requiere accion. La obediencia es absolutamente esencial si uno desea
cosechar las bendiciones que la verdad de Dios puede traer.

Asi contintia Santiago:
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“Porque si alguno es oidor de la palabra pero no hacedor de ella, este es semejante al hombre
que considera en un espejo su rostro natural. Porque €l se considera a si mismo, y se va, y
luego olvida como era” (Santiago 1:23-24).

Todo cristiano sabe de qué esta hablando Santiago. Qué facil es escuchar un mensaje biblico
inspirador, ver en el espejo de la verdad de Dios lo que realmente soy y lo que deberia ser como
creyente en Jesucristo, y sin embargo salir de la iglesia y olvidarlo por completo. Y para el lunes
por la mafiana ya es como si nunca hubiera oido ese mensaje.

—No sedis asi —viene a decir Santiago—. Poned en practica la verdad de Dios y asi
disfrutaréis de sus bendiciones.

“Mas el que mira atentamente en la perfecta ley, la de la libertad, y persevera en ella, no
siendo oidor olvidadizo, sino hacedor de la obra, este sera bienaventurado en lo que hace”
(Santiago 1:25, énfasis anadido).

No hay otro camino. La vida eterna es el don bueno y perfecto de Dios para nosotros (Santiago
1:17-18). Es absolutamente gratuita. Pero la bendicion de Dios sobre nuestra experiencia
cristiana exige trabajo. Para avanzar en la fe, al creyente no le basta con escuchar la verdad de
Dios.

El creyente necesita obedecerla.

El peligro de la ortodoxia muerta

LY si el creyente no lo hace? ;Cudles son las consecuencias de persistir en la inaccion
conforme a la palabra de Dios, llena de gracia y que preserva la vida? También aqui Santiago
tiene algo que decirnos.

Como todos los autores del Nuevo Testamento, Santiago compartia con sus lectores un alto
concepto de la fe. Sabia perfectamente que las personas son justificadas por la fe aparte de las
obras, y manejaba con toda naturalidad el gran pasaje paulino de referencia sobre la justificacion
de Abraham (Génesis 15:6; Santiago 2:23).

Pero Santiago también entendia con qué facilidad los cristianos, que conocian la gran verdad
de que Dios nos acepta tinicamente por la fe, podian caer en el error de minimizar por completo
las buenas obras. Comprendia con qué facilidad la correccion doctrinal puede primar sobre la
obediencia practica y cotidiana. En pocas palabras, conocia el peligro de la ortodoxia muerta.

Naturalmente, en el campo de batalla espiritual, nuestro enemigo satanico se afana por
arrebatarnos de las manos el escudo de la fe. Ya hemos tratado esto en el capitulo anterior. Un
cristiano privado de ese escudo corre un gran riesgo en el conflicto con el diablo. No tiene medios
para apagar los dardos de fuego del adversario.

Pero Satanas tiene mas de un método de ataque. Si no puede quitarnos el escudo de las manos,
aun puede neutralizar su eficacia de otras maneras. Y una de ellas es lograr que lo guardemos
bajo llave en nuestro arsenal teologico, de modo que nunca lo usemos en el campo de batalla de
la vida diaria.

Lamentablemente, demasiadas veces en la historia de la Iglesia, los cristianos han convertido
su fe en un credo rigido y quebradizo, con escasa relevancia para sus experiencias cotidianas.
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Mientras proclamaban con orgullo su propia ortodoxia y, sin caridad, denunciaban a quienes
creian de otro modo, hablaban como te6logos y se comportaban como brutos.

Algo asi ocurria en la iglesia o iglesias a las que Santiago escribia. Habla con dureza de las
“guerras y pleitos” que se daban entre sus lectores (Santiago 4:1). Y aunque, como cristianos,
podian acudir a Dios para atender sus necesidades, no lo hacian. O, si lo hacian, sus peticiones
eran desestimadas por ser egoistas: “Combatis y luchais, pero no tenéis lo que deseais, porque
no pedis. Pedis, y no recibis, porque pedis mal, para gastar en vuestros deleites” (Santiago 4:2-
3).

No es un retrato agradable. Sin embargo, es un retrato de cristianos cuyo privilegio de la
oracion Santiago da por sentado aqui’. Si tan solo pidieran correctamente, recibirian.

Como era de esperar, la lengua era una de las armas principales en estas guerras internas.
Santiago dedica casi un capitulo entero a advertir del dafio que puede causar este pequeiio
instrumento fisico (Santiago 3:1-12). ;Quieren sus lectores demostrar que son sabios? Que no
pretendan demostrarlo con la lengua. Hay una mejor manera: “;Quién es sabio y entendido entre
vosotros? Muestre por la buena conducta sus obras en sabia mansedumbre” (Santiago 3:13,
énfasis afiadido).

—Las palabras no prueban realmente que uno sea sabio —viene a decir Santiago—, pero las
buenas obras si lo hacen.

(Qué consejo podria ser mejor? Su esencia era sencilla: “jHabla menos y obedece més!”

Pero la actitud opuesta resulta devastadoramente estéril. Santiago la describe con
contundencia:

“Pero si tenéis celos amargos y contencidn en vuestro corazon, no os jactéis, ni mintdis contra
la verdad; porque esta sabiduria no es la que desciende de lo alto, sino terrenal, animal,
diabdlica. Porque donde hay celos y contencion, alli hay perturbacion y toda obra perversa”
(Santiago 3:14-16).

Que no haya lugar a dudas sobre el punto de Santiago. Dentro de la familia cristiana, la
presencia de envidia y egoismo no solo produce esterilidad, sino también “perturbacion y toda
obra perversa”. Solo si sus hermanos son gobernados por “la sabiduria que es de lo alto”, su
experiencia estara “llena de misericordia y de buenos frutos” (Santiago 3:17).

Y anade: “Y el fruto de justicia se siembra en paz para aquellos que hacen la paz” (Santiago
3:18).

(Puede sorprender, entonces, que Santiago dirija a lectores cristianos como estos una tajante
condena contra una fe inoperante e improductiva?

Sin duda, en sus discusiones entre ellos, estos creyentes hacian grandes declaraciones sobre
su fe. Pero ;qué eficacia tenia esa fe en la vida diaria? ;Podia su fe, por si sola, salvar sus vidas
de las consecuencias mortales del pecado que Santiago ha descrito previamente con tanta
claridad (Santiago 1:13-15)?

Por supuesto que no. Santiago lo dice sin rodeos: “Hermanos mios, jde qué aprovechara si
alguno dice que tiene fe, y no tiene obras? ;Podrd la fe salvarle?” (Santiago 2:14, énfasis
anadido).

La pregunta “;Podra la fe salvarle?” estd formulada en griego de manera que anticipa una
respuesta negativa. Puede traducirse: “La fe no puede salvarle, ;verdad?”. La respuesta esperada
es: “jNo, de ninguna manera!”
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Es precisamente aqui donde muchos lectores y expositores de Santiago se han extraviado
tragicamente. Para empezar, a menudo pasan por alto lo evidente: Santiago quiere dejar claro
que la fe no puede salvar al hombre que describe.

Pero aqui Santiago no est4 hablando de la salvacion del infierno. ; Por qué habria de hacerlo?
El y sus lectores habian nacido de nuevo (Santiago 1:18), tenian fe en el Sefior de la gloria
(Santiago 2:1), gozaban del privilegio de la oracion (Santiago 4:2-3), y los llama repetidamente
sus hermanos (Santiago 1:2, 9, 16, 19; 2:1, 5, 14-15; 3:1, 10, 12; 4:11; 5:7, 9-10, 12, 19).

Santiago no tenia absolutamente ninguna necesidad de tratar con sus hermanos el tema de la
salvacion del infierno. Quienes piensan lo contrario no comprenden la perfecta gratuidad del don
de la vida tal como la entendia Santiago (Santiago 1:17-18)°.

Pero, como hemos visto, Santiago si necesitaba tratar la verdad de que la palabra de Dios
podia salvar a sus lectores cristianos de las consecuencias mortales del pecado (Santiago 1:15,
21). Y ya ha insistido en que este tipo de salvacion solo puede alcanzarse mediante la obediencia
—mediante buenas obras— (Santiago 1:22-25). Por tanto, a esta verdad —y solo a esta— se
refiere Santiago cuando pregunta: “;Podra la fe salvarle?” (Santiago 2:14)

No, no puede. Si hablamos de prolongar la vida humana mediante la piedad, hablamos de
algo que la fe sola no puede lograr. Si hablamos, como ensefia Proverbios, de escapar de “los
lazos de la muerte”, estamos hablando del resultado de una conducta obediente (Proverbios
13:14).

Pero la fe que ya no se expresa de manera practica y obediente es una fe ineficaz en el campo
de batalla de la vida. De hecho, tal fe puede describirse como “muerta” (Santiago 2:17, 20, 26).
Es como decir que un credo que hemos dejado de poner por obra no es mas que ortodoxia muerta.

Conclusion

En el versiculo final de su célebre exposicion sobre la fe y las obras, Santiago escribe: “Porque
como el cuerpo sin espiritu estda muerto, asi también la fe sin obras esta muerta” (Santiago 2:26).

Si un dia caminara por la calle y me encontrara con un cadéaver, podria concluir facilmente
dos cosas. Primero, que el cuerpo ya no contiene el espiritu que le da vida; y segundo, que ese
cuerpo habia estado vivo alguna vez. Lo que con toda seguridad no concluiria es que el cuerpo
nunca habia estado vivo.

Sin embargo, en una de las distorsiones mas extranas de la Escritura que se hayan visto,
muchos tedlogos e intérpretes de la Biblia han decidido que una “fe muerta” necesariamente ha
estado siempre muerta.

Pero ;por qué sacar tal conclusion? Santiago compara la “fe muerta” con un cuerpo muerto.
Sin duda no fue una analogia descuidada. Si la “fe muerta” nunca hubiera estado viva, ;por qué
no compararla con una piedra o con algliin otro objeto inanimado?

Es evidente que Santiago eligio esta analogia precisamente porque se ajusta perfectamente a
su argumento. Lo que preocupa a Santiago es un cristiano cuya fe ha perdido toda vitalidad y
productividad. Le preocupa el hombre o la mujer cuya fe ha dejado de moverse y actuar, como
un cuerpo muerto ha dejado de moverse y actuar.

Como el apostol Pedro, Santiago puede concebir a un cristiano al que le faltan las cualidades
espirituales que deben afiadirse a la fe (2 Pedro 1:5-9). Y, como Pedro, censura esta condicion
como tragica y deplorable.
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Para Pedro, alguien asi “tiene la vista muy corta; es ciego” y ha olvidado “la purificacion de
sus antiguos pecados”. Para Santiago, alguien asi —por mas que alardee de doctrina correcta—
tiene una fe tan poco vital como un cadaver.

Palabras fuertes, sin duda. Pero necesarias. Solo llamando a las anomalias espirituales por su
verdadero nombre —solo enfrentando la enfermedad espiritual por lo que realmente es— podran
corregirse tales condiciones.

De hecho, solo asi pueden evitarse de entrada. Porque aquello que considero imposible que
me ocurra, lo hago precisamente mas dificil de eludir. Un peligro que no se ve es un peligro
mayor.

Al menos eso pensaba Pedro cuando escribi6:

“Asi que vosotros, oh amados, sabiéndolo de antemano, guardaos, no sea que arrastrados por
el error de los inicuos, caigais de vuestra firmeza” (2 Pedro 3:17, énfasis afiadido).

—iTened cuidado! —dice el apostol—. Tened presente el peligro. De lo contrario, podriais
caer de vuestra firmeza; podriais ser extraviados por sendas de maldad.

Pero, una vez mas, no tenia por qué ser asi. Consideremos la hermosa alternativa: “Antes
bien, creced en la gracia y el conocimiento de nuestro Sefior y Salvador Jesucristo” (2 Pedro
3:18).

—La decision —dice el apdstol— es tuya.
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Capitulo 11

Cena con Jesus

Con palabras que han tocado una fibra sensible a lo largo de la historia cristiana, Jesus se
invita a cenar. Su cautivadora declaracion aparece en la ultima de las cartas a las siete iglesias
de Asia: “He aqui, yo estoy a la puerta y llamo; si alguno oye mi voz y abre la puerta, entraré a
¢l, y cenaré con ¢él, y ¢l conmigo” (Apocalipsis 3:20).

Seria un error tomar esta famosa declaracion como una simple invitacion evangelistica, si
bien asi se ha hecho muchas veces. Aqui nuestro Sefior se dirige a una iglesia cristiana vy,
claramente, cualquiera en la Iglesia est4 invitado a responder.

Por supuesto, se trataba de la iglesia de Laodicea, conocida por su tibieza como congregacion.
Sin embargo, ese estado de cosas no deberia sorprendernos. Ya hemos visto repetidas veces
coémo los escritores del Nuevo Testamento enfrentaban con franqueza la realidad de creyentes
que vivian por debajo de los estandares que Dios habia establecido para ellos. Y, al reconocer
esta realidad, procuraban cambiarla o prevenirla.

En consecuencia, podemos detectar precisamente esta actitud en las palabras de nuestro Sefior
a la iglesia de Laodicea. Se trataba de un grupo de creyentes que se jactaban de su riqueza
material, pero que estaban espiritualmente empobrecidos (Apocalipsis 3:17-18). Aunque tenian
obras (Apocalipsis 3:15a), su caracter era como el del agua tibia: ni reconfortaba con su calor,
ni tonificaba, ni refrescaba con su frescor vivificante (Apocalipsis 3:15b).

El resultado era que su misma existencia como iglesia estaba en peligro. Como todas las
iglesias, estaba destinada a servir de boca de Dios —es decir, como instrumento para proclamar
su verdad—, pero podia perder ese papel. Como un trago desagradable, podia verse arrojada de
la boca de su Sefior (Apocalipsis 3:16). Podia perder el privilegio de ser su portavoz ante el
mundo.

Pero habia otra posibilidad a su alcance. El Sefor les dice: “Yo reprendo y castigo [educo
como a un hijo] a todos los que amo; s¢, pues, celoso, y arrepiéntete” (Apocalipsis 3:19).

Los laodicenses eran hijos de Dios descarriados. Pero el amor de su Salvador los buscaba con
insistencia y los “educaba como a hijos”, conforme lo exigia su fidelidad. Con solemnidad, los
llamé a arrepentirse de su espiritu de tibieza y a renovar su intimidad con EI.

El estaba, pues, en el umbral de sus vidas. Con sus reprensiones les hablaba y con su disciplina
llamaba a la puerta de sus corazones. Les tocaba responder. Eran ellos quienes debian abrirle la
puerta. Y si lo hacian, El cenaria con ellos y ellos con El. La decision era suya. El no derribaria
la puerta.

Sin embargo, por sencilla que parezca esta observacion, no puede subrayarse lo suficiente.
Por supuesto que, en su soberania, Dios podria imponerse a cada cristiano. De hecho, podria
hacerlo con cualquier persona del mundo. Podria obligar a todos, en todas partes, a amarlo.

Pero ;qué valor tendria eso para Dios? ;Qué valor tiene un amor forzado? ;No es la esencia
misma del amor que, para ser real, debe darse libremente? ;Qué padre, digno de ese nombre, no
desea el amor de sus hijos? Pero, por la misma razon, ;qué padre sensato querria forzar ese amor,
aunque le fuera posible? En toda relacion de la vida —ya sea entre padre e hijo, marido y mujer,
o entre amigos—, el valor de todo amor radica en su espontaneidad y libertad.

Esto tampoco lo entiende la teologia del sefiorio. Con la idea equivocada de que asi sirven al
interés divino, los maestros del sefiorio afirman que ningun cristiano verdadero deja de amar a
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Dios. Si se les pregunta como puede ser esto cierto cuando el ser humano es notoriamente
voluble y cambiante en sus afectos, la respuesta siempre se reduce a una cosa: Dios lo garantiza.

Si eso es asi, ese amor deja de ser espontaneo. Ya no es libre. De hecho, deja de ser amor real.
Igual que la carrera y la lucha de la vida cristiana, nuestro amor por Dios —segun el pensamiento
del sefiorio— se convierte en una mera farsa, una sombra de la realidad espontanea que deberia
representar.

La Biblia no ensefia tal cosa. La revelacion de las Escrituras no conoce ninguna doctrina en
la que el amor cristiano por Dios esté garantizado por el simple hecho de ser cristiano.

Ahora bien, la capacidad de amar tanto a Dios como a las personas se nos imparte en el nuevo
nacimiento. Sin duda est4 incluida entre “todas las cosas que pertenecen a la vida y a la piedad”
que se nos otorgaron al confiar en Cristo (2 Pedro 1:3). Pero también es cierto que “el afecto
fraternal” y “el amor” se situan en la cuspide del caracter cristiano que se nos insta a edificar
con “toda diligencia” (2 Pedro 1:5). En pocas palabras, la capacidad de amar debe cultivarse y
desarrollarse.

Con la ayuda de Dios, es posible.

Comunion con Cristo

Las palabras que Jests dirigi6 a los cristianos de Laodicea eran claramente un llamamiento a
la comunién personal con El. En el antiguo Oriente Proximo, compartir la mesa era una forma
fundamental de tener comunidn unos con otros. Era la esencia misma de la hospitalidad y una
sefal de aceptacion personal. Por otro lado, irrumpir en una comida sin invitacion era una grave
ofensa para el anfitrion.

Pero el concepto de cenar con el Salvador es solo un reflejo de una rica verdad biblica que
encontramos en otros pasajes. De hecho, las palabras de nuestro Sefior a Laodicea tienen sus
raices en la ensenanza que dio a sus discipulos en el aposento alto. Pues, en aquellas preciosas y
ultimas horas de comunion en la mesa con su maestro antes de morir, los once discipulos oyeron
esto:

“El que tiene mis mandamientos, y los guarda, ese es el que me ama; y el que me ama, sera
amado por mi Padre, y yo le amaré, y me manifestaré a ¢1” (Juan 14:21).

Obsérvese que los destinatarios de estas palabras eran unicamente hombres regenerados.
Judas Iscariote se habia marchado (Juan 13:26-30). Por tanto, el llamamiento a la obediencia se
dirige a los discipulos del Sefior nacidos de nuevo. Y este llamamiento va acompafiado de una
promesa. El discipulo obediente experimentara el amor tanto del Padre como del Hijo y, ademas,
experimentard una manifestacion personal del Hijo: “Yo... me manifestaré a €1”.

Sin embargo, los discipulos no entienden estas palabras. Toda su concepcion de la revelacion
del Mesias estaba arraigada en la expectativa de su manifestacion publica con poder y gloria.
Uno de ellos, perplejo, pide aclaracion: “Le dijo Judas (no el Iscariote): Sefior, ;cdmo es que te
manifestaras a nosotros, y no al mundo?” (Juan 14:22).

—¢Qué clase de experiencia podria ser esta? —se preguntan los discipulos. ;Acaso la gloria
del Mesias iba a hacerse visible para ellos en algun tipo de demostracion privada y espectacular?

La respuesta de su maestro es esclarecedora. No se trataba de una experiencia colectiva, ni
siquiera para este circulo intimo de hombres. Mdas bien, era una experiencia intensamente
personal a la que cada uno debia dar la respuesta adecuada:
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“Respondi6 Jesus y le dijo: E/ gue me ama, mi palabra guardard; y mi Padre /e amard, y
vendremos a é/, y haremos morada con é/” (Juan 14:23, énfasis afiadido).

Asi, al igual que las palabras dirigidas a Laodicea, el llamamiento a la comunion esta
individualizado. A Laodicea, Jesus dice: “Si alguno oye... y abre” (Apocalipsis 3:20). A los
once les dice: “El que me ama...”. Y en ambos pasajes El dice, en esencia: “Entraré a é/”.

El Sefior Jesucristo, por tanto, se ofrece a los creyentes individualmente como un huésped
divino. Si responden a El, si lo aman y obedecen, hara de sus corazones y de sus vidas su morada
personal, de modo que su experiencia sera como cenar con su Salvador. Alrededor de la “mesa”
comin que comparten, pueden comunicarse libremente y El puede darse a conocer. Puede
manifestarse a ellos.

Este concepto no debe confundirse con la gloriosa verdad de que Cristo mora en todo creyente
por su Espiritu (Romanos 8:9-10). De ningiin modo pueden reducirse nuestras relaciones con un
Sefior infinito a una formulacion simple, por impresionante que sea. Mas bien, esas relaciones
tienen multiples facetas y son complejas. Si, nuestros cuerpos son templo de Dios (1 Corintios
6:19-20). Pero nuestras vidas —nuestras experiencias terrenales— también pueden convertirse
en su lugar de residencia: {Haremos morada con El!

El apoéstol Pablo, por supuesto, también conocia esta verdad y la expresé de manera
memorable:

“Por esta causa doblo mis rodillas ante el Padre de nuestro Sefior Jesucristo... para que os
dé... el ser fortalecidos con poder en el hombre interior por su Espiritu; para que habite Cristo
por la fe en vuestros corazones...” (Efesios 3:14, 16-17, énfasis afiadido).

(Acaso no moraba ya Cristo en sus corazones? Por supuesto que si. Sin embargo, Pablo podia
concebir una experiencia interior especial del Salvador, que asociaba con la fortaleza espiritual
(Efesios 3:16) y con estar “arraigados y cimentados en amor” (Efesios 3:17b).

Por eso or6 para que sus hermanos creyentes la experimentaran. Dicha experiencia especial
no les pertenecia automaticamente por el mero hecho de ser cristianos. Pablo jamés imaginé que
esa hermosa experiencia espiritual fuese una consecuencia inevitable de su conversion.

Tampoco nuestro Sefior dio nada por sentado al dirigirse a los once discipulos. “El gue me
ama...”, dijo el Salvador. Pero habia una alternativa clara y seria: “El que no me ama, no guarda
mis palabras; y la palabra que habéis oido no es mia, sino del Padre que me envio” (Juan 14:24).

—La prueba del amor de una persona por mi —dice Jestis— es la obediencia a mis palabras.
Y recordad que, si desobedecéis mis palabras, en realidad, estais desobedeciendo las palabras de
mi Padre.

Esto no podria ser més claro. La conversacion que Jesiis mantiene es con hombres
regenerados. Sin embargo, aun es necesario decirles que su amor por El se mide —no por sus
declaraciones verbales—, sino por su obediencia efectiva a su palabra.

Pedro, en particular, habia proclamado con vehemencia su amor aquella misma noche (Juan
13:37). Pero antes de que la noche terminara, no solo Pedro, sino “todos los discipulos,
dejandole, huyeron” (Mateo 26:56).

No, el amor no es una respuesta automatica que todo creyente inevitablemente ofrece a Dios.
El cristiano no es un robot programado para amar al Sefior, incapaz de hacer otra cosa que
aquello para lo que fue programado. La mera idea es antinatural y detestable.
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Dios no cred maquinas. Cre6 seres humanos reales, de carne y hueso. Y cuando la humanidad
cayo en el huerto de Edén y perdi6 la capacidad de amar a su Hacedor, Dios la redimi6 por medio
de la cruz y volvio a impartir esta capacidad a cada creyente en Cristo. Ahora llama a sus hijos
a una obediencia amorosa arraigada en un don de vida absolutamente gratuito. “Nosotros le
amamos a €l, porque ¢l nos amoé primero” (1 Juan 4:19).

Pero Dios mismo nos ama libremente y con una espontaneidad infinita. Por eso, es evidente
que desea que nuestro amor por El refleje el suyo hacia nosotros y sea igualmente espontaneo.

Por esa razén, en el Nuevo Testamento, Dios busca nuestro amor. Nos anima y nos invita a
amarlo, y promete corresponder ese amor con una experiencia de rica comunion con El.

Desea profundamente nuestro amor, sin duda. Pero nunca lo forzara: “He aqui, yo estoy a la
puerta y llamo” (Apocalipsis, 3:20).

La vida de permanencia

Poco después de que nuestro Sefor dijera a sus discipulos las palabras sobre las que hemos
estado reflexionando, salieron del aposento alto. “Levantaos, vamos de aqui”, dijo (Juan 14:31),
y asi concluy6 aquella tltima cena, con toda su rica comunion espiritual.

Sin duda, Jesus y los discipulos ya habian llegado al Monte de los Olivos, salpicado de
vifiedos y huertos, cuando Jesus pronuncid las siguientes palabras:

“Yo soy la vid verdadera, y mi Padre es el labrador. Todo pampano que en mi no lleva fruto,
lo quitara; y todo aquel que lleva fruto, lo limpiara, para que lleve mas fruto... Permaneced
en mi, y yo en vosotros. Como el padmpano no puede llevar fruto por si mismo, si no
permanece en la vid, asi tampoco vosotros, si no permanecéis en mi”’ (Juan 15:1-2, 4, énfasis
anadido)

Pocos pasajes del Nuevo Testamento se oponen con mayor firmeza a la teologia del sefiorio
que este. Solo mediante una grotesca distorsion de su intencidn y significado evidentes puede
siquiera encajar —aunque sea torpemente— en el esquema del sefiorio.

Una vez mas, los Unicos oyentes son once hombres regenerados. Pero lejos de asumir que
inevitablemente daran fruto, nuestro Sefior les urge a “permanecer” en El precisamente con ese
propdsito. Por supuesto, como bien sabemos, antes de que avanzara mucho la noche, todos
dejaron de hacerlo. Como escribe Mateo: “Entonces todos los discipulos, dejandole, huyeron”
(Mateo 26:56).

Resulta llamativo que, cuando Jesus dijo antes: “Vendremos... y haremos morada con ¢éI”
(Juan 14:23), usara una palabra griega relacionada con el término “permanecer”. En efecto,
vendria a decir:

—iVendremos y haremos nuestro “lugar de morada” con él!

Asi que las verdades implicadas aqui estan inseparablemente entrelazadas. En realidad, son
una sola verdad.

En el aposento alto, el Senor les enseid a estos hombres que la obediencia a sus mandamientos
traeria consigo la experiencia de su Padre y de El “permaneciendo” en sus vidas. Ahora, en las
laderas del Monte de los Olivos, usa otra ilustracion para comunicar exactamente la misma
verdad.

La relaciéon que estos hombres tenian con El como discipulos suyos —dijo Jestis— puede
compararse con la relacion entre la vid y los pampanos. Y asi como en viticultura los pampanos
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pueden separarse de la vid, del mismo modo puede suceder en la experiencia de sus discipulos.
Si eso ocurre, ya no habra fruto. Por tanto, los discipulos deben tener cuidado de “permanecer”
en la vid verdadera.

Sin embargo, como es bien sabido, muchos han leido la metafora de la vid y los pampanos
como si describiera el estado de salvacion. Y de ahi han concluido que la salvacién puede
perderse, puesto que un pampano, evidentemente, puede separarse de la vid.

Esto carece por completo de fundamento en el Evangelio de Juan. Resulta incluso increible
que alguien pueda leer con un minimo de atencidn los primeros doce capitulos de este evangelio
y llegar a tal conclusion. Ya hemos visto cuantas veces, y con qué énfasis, el cuarto evangelista
ensefa que el don de la vida eterna nunca se pierde, y no es necesario repetir aqui esa discusion.

Basta con decir que la idea de que Juan 15 ensefia la posible pérdida de la salvacion choca
frontalmente con la teologia de Juan. Sencillamente, no puede ser correcta.

La postura del sefiorio respecto a este texto es aun mas confusa. Los maestros del sefiorio
suelen ver la relacion de permanencia como una descripcion del estado de la salvacion!. Ahora
bien, el mandato de permanecer implica que la alternativa —no permanecer— es posible. No
obstante, en la mayoria de las ensefanzas del sefiorio esa alternativa no existe realmente para
una persona regenerada. Asi, la orden de permanecer se reduce otra vez a una farsa: todo
cristiano lo hace de todos modos.

Peor atn, Juan 15:6 habla de un pAmpano que ha sido separado de la vid, se seca y, de hecho,
es quemado. Pero ;qué puede significar esto dentro de los supuestos del pensamiento del
sefiorio? Si la relacion vid/pampano describe el estado de salvacion, entonces ninguna persona
no salva habria sido jamas un padmpano. ;Coémo puede describirse a tal persona como un
pampano que se seca 'y se quema? Claramente, en Juan 15, la teologia del sefiorio conduce a sus
defensores a un callejon sin salida.

Es un error grave —y totalmente innecesario— ver la metafora de la vid y los pAmpanos como
una ilustracion de la salvacion. Nada en el texto sugiere tal cosa.

Por el contrario, el texto si sugiere que la metafora estd relacionada con el discipulado. Asi,
en sus palabras finales sobre esta analogia tan significativa, Jesus dice: “En esto es glorificado
mi Padre, en que llevéis mucho fruto, y sedis asi mis discipulos” (Juan 15:8, énfasis anadido).

Ya hemos observado que el discipulado es, basicamente, la experiencia de educacion
espiritual. Es un proceso que puede y debe comenzar inmediatamente después de nacer de nuevo
por la fe en la familia de Dios. Pero también hemos visto que, a diferencia de nuestra pertenencia
permanente a la familia de Dios, el discipulado es una experiencia en la que somos responsables
de perseverar. Con la ayuda de Dios, debemos llevarla hasta el final.

Las personas nacidas de nuevo, por tanto —como los once a quienes Jesus se dirigia—,
necesitan aprender que el secreto del discipulado es cultivar una relacion de “permanencia” con
su maestro. Si lo hacen, nuestro Sefior afirma, dardn gloria a Dios al dar fruto. Y al hacerlo, seran
en verdad sus “alumnos”, pues El también glorificé asi al Padre.

Pero ;qué sucede si el discipulo cristiano no permanece en Cristo? El resultado se expresa en
el versiculo 6: “El que en mi no permanece, sera echado fuera como pampano, y se secard; y los
recogen, y los echan en el fuego, y arden” (Juan 15:6).

Esta afirmacion ha causado perplejidad innecesaria. La razén principal es la fuerte tendencia
de muchos lectores a identificar la referencia al fuego con el infierno. Pero esto es un salto
interpretativo injustificado. No hay razon alguna para pensar que el fuego sea literal, del mismo
modo que no estamos tratando con una vid literal, con pampanos literales ni con fruto literal.
Aqui, el “fuego” es simplemente otro elemento figurativo en la metafora horticola.
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Por tanto, lo que ocurria en los vifiedos de toda Palestina, podia sucederles también a los
discipulos. Si dejaban de “permanecer” en Jesus, quedarian apartados de la experiencia de
comunién con El: serian echados fuera como un pAmpano. Se perderia el contacto intimo con la
vid verdadera. Ademads, esta pérdida de comunion vital con la vid verdadera haria que su
experiencia espiritual se “secara”; ellos se “marchitarian”. Y por ultimo, serian echados al
“fuego” de la prueba y de la disciplina divina: “los recogen y los echan en el fuego, y arden”.

No hay nada excepcional en este tipo de descripcion. Es sencillamente un retrato vivido de
un estado espiritual que el Nuevo Testamento describe de diversas maneras.

Para Pedro, puede ser el cristiano que “carece” de las cualidades esenciales del caracter
cristiano y que “tiene la vista muy corta; es ciego, habiendo olvidado la purificacion de sus
antiguos pecados” (2 Pedro 1:9). Para Santiago, puede ser el cristiano que carece de obras y cuya
fe ya no es vital ni estd viva (Santiago 2:14-26). Y para Pablo, puede ser el cristiano que ha
rechazado “la buena conciencia” y ha “naufragado en cuanto a la fe” (1 Timoteo 1:19). Tal
cristiano puede ser entregado a Satanas para que aprenda las lecciones espirituales que necesita
aprender (1 Timoteo 1:20).

Por supuesto, como toda ilustracion, incluso la metafora de la vid y los pampanos tiene sus
limites. Sin duda puede representar la disciplina divina como un fuego, del mismo modo que el
Antiguo Testamento describe con frecuencia los juicios temporales de Dios sobre su pueblo
Israel con la misma imagen (Salmo 79:5; 89:46; Isaias 10:17-19; Jeremias 4:4; 7:20; 15:14;
17:27, etc.)?. Pero lo que la metafora no puede expresar es la restauracion.

En un vifiedo literal, un pampano separado no puede ser restaurado a su lugar en la vid. Mucho
menos podria serlo tras haber sido quemado. Pero en la experiencia de los discipulos cristianos,
la restauracion a la comunién con Cristo sigue abierta para quienes la buscan. De hecho, “si
confesamos nuestros pecados, €l es fiel y justo para perdonar nuestros pecados, y limpiarnos de
toda maldad” (1 Juan 1:9).

Es cierto: los once discipulos interrumpieron su contacto con la vid verdadera esa misma
noche. Pero los once también fueron restaurados. Y, a partir de entonces, sus vidas rebosaron de
buen fruto.

Conclusion

Fue en esa misma noche —a la que los escritores de los evangelios dedican tanto espacio—
cuando Jesus dirigi6 palabras de solemne advertencia a un Pedro confiado en si mismo.

“Dijo también el Sefior: Simon, Simoén, he aqui Satanas os ha pedido para zarandearos como
a trigo; pero yo he rogado por ti, que tu fe no falte; y td, UNA VEZ VUELTO, confirma a tus
hermanos” (Lucas 22:31-32, énfasis afiadido).

Tragicamente, esta advertencia no fue atendida. La respuesta de Pedro descarta cualquier
posibilidad de fracaso de su parte: “El le dijo: Sefior, dispuesto estoy a ir contigo no solo a la
carcel, sino también a la muerte” (Lucas 22:33).

—iCuenta conmigo! —dice Pedro—. jTe amo lo suficiente como para compartir la carcel
contigo, o incluso morir por ti!

Poco después, Jesus y los once dejaron la mesa de comunion del aposento alto y llegaron al
Monte de los Olivos. Alli, como hemos visto, el Sefior dio a sus discipulos otra advertencia:
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—Permaneced en mi —Iles dijo. Pero la palabra griega traducida como “permanecer”
basicamente significa “quedarse” en algin lugar. Asi que el Salvador estaba diciendo:

—~Quedaos en mi. {No dejéis que se rompa vuestro vinculo conmigo!

Poco después, llegaron a Getsemani y nuestro Sefor les dirigié otra advertencia: “Orad que
no entréis en tentacion [o prueba]” (Lucas 22:40).

Y cuando volvi6 de su agonizante experiencia de oracion, les advirtio por ultima vez: “;Por
qué dormis? Levantaos, y orad para que no entréis en tentacion [o prueba]” (Lucas 22:46).

Lo que siguio es bien conocido por todos los lectores de la Biblia. Lo que es menos conocido
es que estos acontecimientos cumplen con precision Juan 15:6 en la vida de los once. Y Pedro
es el caso paradigmatico.

El contacto con la vid verdadera se rompe cuando Pedro y los demés abandonan a su maestro.
jQué diferente habria sido aquella noche para ellos si hubieran marchado valientemente a su
lado! Pero ahora los pdmpanos quedan separados de esa vid verdadera y, en esa condicion
marchita y debilitada, esto se manifiesta pronto en los hechos que siguen.

Con destreza, el diablo enciende el “fuego” de la prueba y la tentacion. Como nuestro Sefior
habia previsto, Satanas zarandea a Pedro con su instrumento de aventar, tal como un trillador de
grano zarandea el trigo. Tan severo es, de hecho, el asalto satanico que la fe de Pedro podria no
haber sobrevivido al ataque: jhabria podido ser consumida en el fuego! Pero la oracién
intercesora de su maestro fue oida y su fe no falté (Lucas 22:32).

Sin embargo, Pedro si fallo. En el proceso, neg6 a su Sefior tres veces. Con todo, por la gracia
de Dios, Pedro fue restaurado. Sus lagrimas de pesar (Lucas 22:62) fueron, en efecto, el primer
paso en su “retorno” a Cristo (Lucas 22:32) y a una experiencia renovada de permanencia en la
vid verdadera.

Pedro, de hecho, se arrepinti6. Eso mismo necesitaban hacer los laodicenses. Jesiis mismo se
lo dijo: “Yo reprendo y castigo a todos los que amo; sé, pues, celoso, y arrepiéntete” (Apocalipsis
3:19). Y si lo hacian, abririan la puerta a una comunion intima con El. El y ellos cenarian juntos.
Jestis deseaba esa experiencia con los cristianos de Laodicea tanto como la deseaba con los once
discipulos. Y la desea también con nosotros.

Pero en cada paso del camino, debemos tomar decisiones sin las cuales este privilegio no
puede hacerse realidad ni mantenerse. Si andamos con El, debemos escoger quedarnos con El.
Si perdemos el contacto con El, debemos escoger arrepentirnos y volver a El.

Hasta que lo hagamos, El nos espera: “He aqui, yo estoy a la puerta y llamo” (Apocalipsis,
3:20).
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Pedro se arrepintid. Solo podemos esperar que los laodicenses también lo hicieran. De hecho,
el llamamiento a arrepentirse se dirige también a la iglesia de Efeso (Apocalipsis 2:5), a la de
Pérgamo (Apocalipsis 2:16) y a la de Sardis (Apocalipsis 3:3).

En otra ocasion, los cristianos de Corinto se arrepintieron. Pablo describe su arrepentimiento
asi:

“Porque aunque os contristé con la carta, no me pesa, aunque entonces lo lamenté; porque
veo que aquella carta, aunque por algiin tiempo, os contristd. Ahora me gozo, no porque
hayais sido contristados, sino porque fuisteis contristados para arrepentimiento; porque
habéis sido contristados segtiin Dios, para que ninguna pérdida padecieseis por nuestra parte”
(2 Corintios 7:8-9, énfasis afiadido).

Con toda probabilidad, Pablo se refiere aqui a su reprension a la iglesia (1 Corintios 5:1-13)
por permitir que un caso de incesto quedara sin juzgar. 2 Corintios 7:12 parece aludir a este caso,
que los corintios ya habian abordado como Pablo deseaba.

Pero, sea cual sea la referencia precisa, una cosa esta clara: el arrepentimiento en el Nuevo
Testamento no se limita a los no salvos ni al momento de la conversion. Puede darse
repetidamente en la experiencia cristiana, siempre que sea necesario.

Por eso quiza no sorprenda que Martin Lutero y Juan Calvino, los grandes reformadores,
vieran el arrepentimiento como una forma de resumir la experiencia cristiana.

Lutero escribi6: “Nuestro Seior y Maestro Jesucristo, al decir ‘Arrepentios, etc.’, quiso que
toda la vida de los creyentes fuese arrepentimiento!”. Y en un pasaje destacado de los Institutos,
Calvino afirma: “En una palabra, entiendo el arrepentimiento como regeneracion, cuyo fin es la
restauracion de la imagen divina en nosotros>”. Poco después, el reformador afirma:

“Por lo cual, en esta regeneracion, somos restaurados por la gracia de Cristo a la justicia de
Dios, de la cual caimos en Adan... Y esta restauracion no se lleva a cabo en un solo momento,

ni en un dia ni en un afio>”.

Y afiade que el Sefior renueva los sentidos de su pueblo para la pureza para que “empleen
toda su vida en el ejercicio del arrepentimiento, y sepan que esta lucha no terminaré sino con la
muerte®”.

Estas observaciones son sumamente valiosas; volveremos a ellas mas adelante en este
capitulo. Pero ahora debemos sefalar también que ni Calvino ni Lutero trataron el
arrepentimiento como una condicion para la salvacion eterna’. Ambos se mantuvieron firmes en
la gran conviccion de la Reforma expresada en las palabras sola fide —“solo por la fe”.

No hay otra postura que sea biblica o verdaderamente evangélica. Solo la fe (no el
arrepentimiento y la fe) constituye la Ginica condicion para la justificacion y la vida eterna.

De todos los escritores del Nuevo Testamento, Lucas es quien mas habla del arrepentimiento.
Sin embargo, en una de las historias mas conocidas de Lucas, un carcelero de Filipos,
profundamente perturbado, pregunta a Pablo y a Silas: “Sefores, ;qué debo hacer para ser
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salvo?” La respuesta que le dieron es la nica respuesta que la Biblia ofrece para una pregunta
asi: “Cree en el Sefor Jesucristo, y seras salvo, tuy tu casa” (Hechos 16:31). No hay aqui ni una
palabra —jni una silaba!— sobre el arrepentimiento. Pablo y Silas no dijeron: “Arrepiéntete y
cree”, sino simplemente: “cree”.

Los proponentes de la salvacion por el sefiorio se ven en serios aprietos con un texto como
este. Se ven abocados a intentar extraer su doctrina de este pasaje por mera implicacion®. Pero
tal cosa no estd en el texto, y ninguna casuistica teoldgica puede ponerla ahi.

Como ya hemos visto, el esfuerzo por encontrar el concepto de arrepentimiento y rendicion
en la palabra “creer” carece por completo de fundamento lingiiistico. La palabra “creer” significa
“creer”, tanto en inglés como en griego.

De hecho, Juan Calvino rechaz6 hace mucho la idea de que arrepentimiento y fe pudieran
identificarse. Escribio:

“Incluir la fe en el arrepentimiento repugna a lo que dice Pablo en Hechos [20:21]:

‘testificando a judios y a gentiles acerca del arrepentimiento para con Dios, y de la fe en

nuestro Sefior Jesucristo’; donde menciona fe y arrepentimiento como dos cosas totalmente

distintas””.

Es algo sumamente serio cuando se borra la distincion biblica entre fe y arrepentimiento vy,
de ese modo, se hace del arrepentimiento una condicion para la vida eterna. Bajo esa perspectiva,
la doctrina del Nuevo Testamento sobre la fe se reescribe de raiz y queda secuestrada por la
exigencia de arrepentimiento. No es de extrafiar que un estudioso de los escritos de Calvino haya
llegado a afirmar:

“Quienes ensefian que el arrepentimiento precede a la fe, y hacen que la fe y el perdon
dependan del arrepentimiento, no ven que su posicion es paralela a la doctrina romana de la

penitencia, a la cual Calvino se opuso con tanta firmeza®”.

No puede haber concesiones en este punto si deseamos preservar y proclamar la verdad
biblica de sola fide. Hacer del arrepentimiento una condicion para la salvacion eterna no es otra
cosa que un retroceso hacia el dogma catélico romano.

—Pero —dir4 alguien— ;acaso la Biblia no proclama también la exigencia divina del
arrepentimiento?

En efecto, lo hace, y tal vez en ninguna parte de manera mas enérgica que en Hechos 17:30,
donde Pablo declara: “Pero Dios, habiendo pasado por alto los tiempos de esta ignorancia, ahora
manda a todos los hombres en todo lugar, que se arrepientan” (énfasis afiadido).

(Puede armonizarse esta declaracion con la sola fide —“solo por la fe”—? Si, se puede, ya
que la Biblia no se contradice internamente. Y la armonizacion es en realidad sencilla y natural.
{Como?

En pocas palabras: el llamamiento a la fe es para la salvacion eterna; el llamamiento al
arrepentimiento, a entrar en una relaciéon armoniosa con Dios.

Si la cuestion es simplemente: “;Qué debo hacer para ser salvo?”, la respuesta es creer en el
Sefior Jesucristo (Hechos 16:31). Si la cuestion es mas amplia: “; Cémo puedo estar en armonia
con Dios?”, la respuesta es “arrepentimiento para con Dios, y de la fe en nuestro Sefior
Jesucristo” (Hechos 20:21).

Ademas, si una persona esta preparada para la fe —como lo estaba el carcelero de Filipos—,
puede dar este paso de inmediato. Después se le puede ensefiar de qué cosas debe arrepentirse si
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quiere andar con Dios. A lo largo de la vida cristiana, el creyente necesitara arrepentirse muchas
veces, como atestiguan claramente las Escrituras. Pero nadie sera salvo mas de una vez.

Asi pues, aunque el arrepentimiento genuino puede preceder a la salvacion (como veremos),
no es necesario que asi sea. Y dado que no es esencial para la transaccion de la salvacion como
tal, en ningin sentido es una condicion para esa transaccion. Con todo, sigue siendo un hecho
que Dios exige arrepentimiento de todos y supedita a ello la comunién con El.

Exploremos este concepto en la palabra de Dios.

El significado de las palabras originales

Las principales palabras del Nuevo Testamento griego para arrepentimiento son el sustantivo
metanoia (“arrepentimiento”) y el verbo metanoeo (“arrepentirse”). En origen, estos términos
significaban “cambiar de parecer”. Sin embargo, el diccionario griego-inglés de referencia no
registra ningun pasaje del Nuevo Testamento en el que ese sentido —“cambiar de parecer *”—
se dé realmente.

En el uso general, el verbo y el sustantivo griegos habian llegado a ser aproximadamente
equivalentes a los términos ingleses “repent” y “repentance'®” (en espafiol, “arrepentirse” y
“arrepentimiento”). En la Septuaginta, o Antiguo Testamento griego, el verbo griego traduce un
término hebreo que significa “lamentarse” o “arrepentirse’!”.

De ello se deduce que la traduccion de estas palabras en nuestras Biblias es en general
satisfactoria, y en este capitulo daremos por sentado ese hecho!?.

El arrepentimiento y el Evangelio de Juan

Uno de los hechos mas llamativos acerca de la doctrina del arrepentimiento en la Biblia es
que esta doctrina esta totalmente ausente del Evangelio de Juan. {No hay una sola referencia en
los veintiun capitulos de Juan! Sin embargo, MacArthur afirma: “Ninguna evangelizacion que
omita el mensaje del arrepentimiento puede llamarse propiamente el evangelio, porque los
pecadores no pueden venir a Jesucristo sin un cambio radical de corazon, mente y voluntad'®”.

Esta es una afirmacion asombrosa. Dado que el Evangelio de Juan si omite el mensaje del
arrepentimiento, ;debemos concluir que el evangelio que presenta no es, a fin de cuentas, el
evangelio biblico?

La mera idea se refuta por si sola. El cuarto evangelista declara explicitamente el propdsito
evangelistico de su libro (Juan 20:30-31). No es la teologia del Evangelio de Juan la que es
deficiente, sino la de la salvacion por el sefiorio. De hecho, los esfuerzos desesperados de los
maestros del sefiorio por leer el arrepentimiento en el cuarto evangelio evidencian su propia
debilidad fundamental'®. Esta claro que el mensaje del Evangelio de Juan es completo y
suficiente sin referencia alguna al arrepentimiento.

Ademas, es ain mas evidente que Juan, el evangelista, evita la doctrina del arrepentimiento
en un punto donde podria haberse introducido con facilidad. El punto en cuestion se encuentra
en el primer capitulo, donde el cuarto evangelista relata un didlogo entre Juan el Bautista y una
delegacion de lideres religiosos de Jerusalén. Tras oir a Juan negar que sea el Cristo, Elias o “el
profeta”, la delegacion lo oye identificarse simplemente como “voz de uno que clama en el
desierto” (Juan 1:19-23). Exasperados, formulan una nueva pregunta: “;Por qué, pues, bautizas,
si tu no eres el Cristo, ni Elias, ni el profeta?” (Juan 1:25).
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Como sabe cualquiera que ha leido Mateo, Marcos y Lucas, Juan el Bautista predicaba un
“bautismo de arrepentimiento” (Marcos 1:4; Lucas 3:3; véase Mateo 3:11). En este momento
critico de su didlogo con aquella influyente delegacion de judios, cabria esperar que Juan
anunciara el propdsito de su ministerio bautismal en términos de arrepentimiento.

Pero no lo hace. En cambio, dice sencillamente:

“Yo bautizo con agua; mas en medio de vosotros esta uno a quien vosotros no conocéis. Este
es el que viene después de mi, el que es antes de mi, del cual yo no soy digno de desatar la
correa del calzado” (Juan 1:26-27).

Ni una palabra —ni una silaba— acerca del arrepentimiento. Y si alguna vez hubo un lugar
perfecto para que el evangelista introdujera este tema en su evangelio, este lo era.

iSu silencio es ensordecedor!

Muchos estudiosos de la Biblia consideran —sin duda con razon— que el discipulo anonimo
de Juan el Bautista mencionado en Juan 1:35-40 no era otro que el cuarto evangelista mismo.
Pero si el evangelista fue un “alumno” personal del Bautista antes de unirse a este nuevo maestro,
su silencio respecto del arrepentimiento resulta ain mas asombroso.

El silencio del capitulo uno persiste hasta el final del libro. El cuarto evangelio no dice
absolutamente nada sobre el arrepentimiento, y mucho menos lo relaciona de algin modo con
la vida eterna.

Este hecho es el toque de difuntos para la teologia del seforio. Solo una ceguera obstinada
puede resistirse a la conclusion evidente: Juan no consideraba el arrepentimiento una condicion
para la vida eterna. De haber sido asi, lo habria dicho. A fin de cuentas, de eso trata su libro:
obtener la vida eterna (Juan 20:30-31).

El arrepentimiento en el Evangelio de Lucas

En marcado contraste con el Evangelio de Juan, estan los dos libros de Lucas. De las casi
sesenta apariciones del sustantivo “arrepentimiento” y del verbo “arrepentirse” en el Nuevo
Testamento, veinticinco se encuentran en el Evangelio de Lucas y en Hechos de los Apostoles.

El arrepentimiento, por tanto, es un tema que el tercer evangelista destaca especialmente.

Si por el momento dejamos de lado las referencias de Lucas a este tema en la predicacion de
Juan el Bautista (Lucas 3:3, 8; Hechos 13:24; 19:4), llegamos a la primera mencién del
arrepentimiento en el ministerio de Jesus (Lucas 5:32), jdonde aparece la sorprendente acusacion
de que Jesus tiene comunion con pecadores!

En su relato, Lucas narra que, en el banquete de Levi para nuestro Sefior, los escribas y
fariseos se quejaron ante los discipulos de Jesus y dijeron: “;Por qué coméis y bebéis con
publicanos y pecadores?” (Lucas 5:30, énfasis afiadido). Pero, por supuesto, la acusacion iba
dirigida realmente a Jesus. ;Por qué E/ comia y bebia con tales personas? La respuesta del
Salvador es bien conocida y profundamente amada:

“Los que estan sanos no tienen necesidad de médico, sino los enfermos. No he venido a llamar
[=invitar] a justos, sino a pecadores al arrepentimiento” (Lucas 5:31-32).

—Estoy aqui —dice nuestro Sefior— para traer sanidad espiritual a quienes estdn enfermos
por el pecado. He venido a invitar a los pecadores al banquete del arrepentimiento.
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De eso trata el arrepentimiento: que el pecador halle sanidad espiritual y se “siente a la mesa”
—tenga comunion— con Dios.

Entendido asi, es evidente que de eso mismo trata la historia del hijo prédigo en Lucas.

Sin duda, Lucas 15 es el capitulo méas importante sobre el arrepentimiento en todo el Nuevo
Testamento, quizd en toda la Biblia. Pero también aqui, las tres pardbolas sobre el
arrepentimiento surgen directamente de una pregunta acerca de la comunion de Jesus en la mesa
con los pecadores. Las palabras iniciales de Lucas 15 preparan el terreno para la enseflanza de
nuestro Sefior sobre el arrepentimiento:

“Se acercaban a Jesus todos los publicanos y pecadores para oirle, y los fariseos y los escribas
murmuraban, diciendo: Este a los pecadores recibe, y con ellos come” (Lucas 15:1-2, énfasis
anadido).

—¢Como puede este hombre sentarse con gente asi? —dicen los lideres religiosos, seguros
de su propia justicia—. ;Como puede tener comunion en la mesa con la escoria de la sociedad?

(Como? La respuesta se hallaba en el corazéon de Dios. Como un padre amoroso y generoso,
esperaba con los brazos abiertos al pecador que regresaba. Pero recibir de nuevo a ese pecador
no era todo lo que el Padre tenia en mente. Un banquete de gozosa comunién también formaba
parte de su plan.

Y esa es la historia del hijo prodigo. En una provincia apartada, reducido a la desesperacion
por su vida disoluta, este joven se arrepiente. El arrepentimiento del hijo prodigo lo cuenta
nuestro Sefior en estos términos:

“Y volviendo en si, dijo: jCuantos jornaleros en casa de mi padre tienen abundancia de pan,
y yo aqui perezco de hambre! Me levantaré e iré¢ a mi padre, y le diré: Padre, he pecado contra
el cielo y contra ti. Ya no soy digno de ser llamado tu hijo; hazme como a uno de tus
jornaleros” (Lucas 15:17-19).

—~Quiero volver a casa —se dice a si mismo el hijo prodigo—, asi que iré y ofreceré mis
servicios a mi padre a cambio de alojamiento y comida.

En efecto, el joven decidi6: —Quiero reparar la ruptura entre mi padre y yo. Quizé pueda
arreglar las cosas con una disculpa y trabajando para élI.

Fue una buena decision, pero tenia un defecto: su padre no estaba interesado en el acuerdo
que su hijo tenia en mente. Su padre estaba dispuesto a recibirlo gratuitamente. Su amor por su
hijo prodigo no dependia de ninglin compromiso de trabajar en la finca. Restaurar la armonia
con su padre iba a ser mucho mas facil de lo que habia imaginado.

La historia del hijo prodigo, por tanto, no es simplemente una historia sobre la salvacion. Es
la historia de cdmo un padre y un hijo, separados desde hacia mucho tiempo, se reencontraron.
Es la historia de un padre que hizo mucho mas que volver a recibir a su hijo. De hecho, es la
historia de cémo un padre colm6 de amor a un hijo descarriado y se sent6 con €l en la mesa, en
comunion, en un espléndido y gozoso banquete.

De manera inequivoca, la historia del hijo prodigo es la historia de la restauracion del pecador
a la comuniodn con Dios, nuestro Padre celestial. jPero de eso trata siempre el arrepentimiento,
incluso cuando quien se arrepiente ya es cristiano!

Volvamos a considerar las palabras de Jesus a los cristianos de Laodicea:
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“Yo reprendo y castigo a todos los que amo; s¢€, pues, celoso, y arrepiéntete. He aqui, yo estoy
a la puerta y llamo; si alguno oye mi voz y abre la puerta, entraré a €l, y cenaré con él, y él
conmigo” (Apocalipsis 3:19-20, énfasis afiadido).

Arrepentimiento, la cena con Jesus, comunion: estos son los hilos entrelazados con los que la
Biblia teje este tapiz de verdad. La armonia —la comunion— entre la humanidad pecadora y un
Dios que perdona debe basarse siempre en el arrepentimiento; del mismo modo, la justificacion
debe basarse siempre solo en la fe.

Es cierto que el hijo prodigo puede representar a un no salvo cuyo arrepentimiento lo
encamina en la direccidon correcta. Muchos no salvos han hallado la salvacién de un modo muy
parecido. Insatisfecho con una vida terrenal malgastada, el pecador no salvo decide “volver a
casa” y volverse a Dios, buscando la armonia con su Hacedor. Y aunque al principio pueda
albergar la idea equivocada de que debe trabajar para obtener la aceptacion de Dios, con el
tiempo se encontrard con un Padre que perdona, cuyo amor es absolutamente incondicional y
cuya salvacion es absolutamente gratuita.

Pero el hijo prodigo también puede representar a un cristiano que se ha alejado mucho de la
comunion con el Padre y que, igualmente, decide “volver a casa”. Quiza ese cristiano incluso
planee “compensar” su fracaso trabajando con redoblado esfuerzo para Dios. Pero al regresar,
vuelve a encontrarse con ese mismo amor lleno de perdén que experimentd por primera vez en
el momento de la salvacion, tanto si fue reciente como si quedo lejos en el tiempo.

Siempre es igual: ya vengamos a Dios por primera vez o por centésima vez, el Padre esta ahi
con los brazos abiertos y el corazon dispuesto.

—NMirad por vosotros mismos —dijo Jesus en cierta ocasion a sus discipulos—: “Si tu
hermano pecare contra ti, repréndele; y si se arrepintiere, perdonale. Y si siete veces al dia
pecare contra ti, y siete veces al dia volviere a ti, diciendo: Me arrepiento; perdonale” (Lucas
17:3-4, énfasis anadido).

Y por qué deberian hacer eso los discipulos de Jestis? jPorque eso es exactamente lo que
hace Dios por ellos —y por nosotros— cada dia!

La historia del hijo prodigo, por tanto, es una historia que se repite, en lo fundamental, una y
otra vez en la vida de todo cristiano. Esta lejos de agotarse en nuestra experiencia inicial de
contacto armonioso con Dios; quienes la limitan a eso no la han comprendido realmente.

Asi que los reformadores tenian razén en lo esencial. Es correcto afirmar que “nuestro Sefior
y maestro Jesucristo... quiso que toda la vida de los creyentes fuese arrepentimiento”. Porque
sin arrepentimiento, repetido siempre que haya necesidad, no hay comunién con Dios.

El arrepentimiento en Hechos

En su obra en dos volimenes —a veces denominada Lucas-Hechos—, Lucas decidié subrayar
el tema de la armonia entre Dios y el hombre. Pero, evidentemente, Lucas escribia para una
audiencia cristiana, como sugiere su prologo a Teoéfilo (Lucas 1:1-4). Su contenido, pues, fue
seleccionado para beneficio de los cristianos.

El tema de la armonia —comunién— con Dios era apropiado para que Lucas lo destacara,
especialmente para lectores creyentes del primer siglo. Una de las cuestiones candentes de la
época de Lucas era la comunion en la mesa entre cristianos judios y gentiles. Lo dificil que podia
llegar a ser este asunto se ve con claridad en Galatas 2:11-21, donde Pablo tuvo que defender, ¢l
solo, el derecho de los gentiles a comer en la misma mesa que los judios.
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Pero, obviamente, si Dios Padre podia tener comunion con pecadores arrepentidos, también
podia hacerlo cualquier creyente judio. Y esto era valido incluso si el pecador arrepentido era
un gentil.

iComo Cornelio! En cierto sentido, Cornelio es el “hijo prédigo” de Hechos.

Es importante observar, por tanto, que el relato de Lucas sobre Cornelio cumple en Hechos
un papel muy parecido al de la historia del hijo prodigo en Lucas. Y del mismo modo que Lucas
subraya la experiencia del prodigo, también subraya la experiencia de Cornelio. Porque la
historia del hijo prodigo es, con mucho, la més extensa de las tres pardbolas sobre el
arrepentimiento en Lucas 15, y es uno de los relatos mas extensos de todo el tercer evangelio.
La historia de Cornelio es también de las mas extensas de Hechos.

Y aqui, igualmente, nos encontramos con la cuestion de la comunion en la mesa. De hecho,
cuando el ap6stol Pedro subid a Jerusalén después de su encuentro con Cornelio, se top6d con un
aluviodn de criticas. Asi leemos:

“Y cuando Pedro subid a Jerusalén, disputaban con €l los que eran de la circuncision,
diciendo: ;jPor qué has entrado en casa de hombres incircuncisos, y has comido con ellos?”
(Hechos 11:2-3, énfasis afadido).

(Te resulta familiar? Esta fue precisamente la critica que los escribas y fariseos hicieron
contra Jesus mismo. Era también el espiritu del hermano mayor del hijo prédigo. De hecho, en
la parte final del relato de nuestro Sefior en Lucas 15, el padre del muchacho arrepentido sale a
invitar al hermano mayor al banquete que se celebraba dentro. Pero el hermano mayor,
considerandose a si mismo justo, rechaza groseramente la oportunidad de tener comunién con
su padre y con su hermano menor. Sus palabras estan llenas de indignacion:

“He aqui, tantos afios te sirvo, no habiéndote desobedecido jamas, y nunca me has dado ni un
cabrito para gozarme con mis amigos. Pero cuando vino este tu hijo, que ha consumido tus
bienes con rameras, has hecho matar para él el becerro gordo” (Lucas 15:29-30, énfasis
anadido).

(Como pudiste hacer esto? —se queja con amargura el hermano mayor—. ;Como puedes
organizar una gran fiesta para este hermano mio tan disoluto?

( Como? Porque Dios desea tener comunion con los pecadores que se arrepienten. Y lo desea
incluso cuando esos pecadores son gentiles como Cornelio.

No es de extrafiar que, cuando Pedro terminé su relato sobre la aceptacion de Cornelio y de
sus amigos por parte de Dios, los criticos enmudecieron. Leemos:

“Entonces, oidas estas cosas, callaron, y glorificaron a Dios, diciendo: jDe manera que
también a los gentiles ha dado Dios arrepentimiento para vida!” (Hechos 11:18, énfasis
afadido).

“}Arrepentimiento para [0 hacia la] vida!” Arrepentimiento que /levo a la vida: esa fue la
experiencia real de Cornelio.

Que estas palabras no se malinterpreten. De ningun modo dicen “arrepentimiento para vida
eterna”. Més bien, expresan ese “volver a la vida” que es siempre el resultado final del
arrepentimiento, ya sea el de un cristiano o el de un no salvo.
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Incluso a los cristianos, Pablo pudo decirles: “Porque si vivis conforme a la carne, moriréis;
mas si por el Espiritu hacéis morir las obras de la carne, viviréis” (Romanos 8:13, énfasis
anadido).

O, en palabras del padre del hijo prodigo: “Mas era necesario hacer fiesta y regocijarnos,
porque este tu hermano era muerto, y ha revivido; se habia perdido, y es hallado” (Lucas 15:32,
énfasis anadido).

La verdad que encierra esta declaracion es profunda. Sea cristiano o no, la persona que se
extravia en el pecado es una oveja perdida y descarriada, apartada de la experiencia de la vida
verdadera, que solo puede ‘“saborearse” y disfrutarse en la presencia de Dios mismo, en
comunion con EI'S.

Asi pues, arrepentirse es redescubrir nuestro rumbo y experimentar la verdadera “vida” en
armonia con nuestro Hacedor. Ahora bien, el arrepentimiento no es el medio por el que
adquirimos la vida eterna. El testimonio de Lucas al respecto es cristalino: “Y creyeron todos
los que estaban ordenados para vida eterna” (Hechos 13:48, énfasis afiadido). No dice —notese
bien— “se arrepintieron y creyeron”. Simplemente “creyeron”.

(Qué debo hacer para ser salvo? La respuesta de Pablo y Silas es también la respuesta de
Lucas: “Cree en el Senor Jesucristo, y seras salvo, tu y tu casa” (Hechos 16:31). Y para ello, el
arrepentimiento no es una condicion. En efecto, Lucas nunca dice que el arrepentimiento sea
una condicion para la salvacion, como tampoco lo hace Juan el Evangelista. jLa vida eterna es
solo por la fe —sola fide—!

Por supuesto, Cornelio no era salvo cuando Pedro llegd a su casa. Pero el angel le habia
prometido que Pedro “te hablaré palabras por las cuales serds salvo ta, y toda tu casa” (Hechos
11:14). Sin embargo, cuando Pedro llegd, no predico el arrepentimiento. ;Por qué? Porque
Cornelio necesitaba ser salvo. jYa se habia arrepentido!

Este hecho no podria ser mas evidente. Cornelio se aparté de su paganismo para buscar al
Dios de Israel. Con ese fin “hacia muchas limosnas al pueblo, y oraba a Dios siempre” (Hechos
10:2). Esto no era ni mas ni menos que la busqueda por parte de Cornelio de Dios y de una
relacion armoniosa con su Creador. Asi, sus oraciones estaban encaminadas a descubrir como
podria hallar la verdadera paz con el Dios de Israel. La venida de Pedro fue la respuesta a esas
oraciones.

Este punto queda claro en las palabras que Cornelio mismo pronuncio6 cuando el apostol llego:

“Entonces Cornelio dijo: Hace cuatro dias que a esta hora yo estaba en ayunas; y a la hora
novena, mientras oraba en mi casa, vi que se puso delante de mi un varén con vestido
resplandeciente, y dijo: Cornelio, tu oracion ha sido oida, y tus limosnas han sido recordadas
delante de Dios. Envia, pues, a Jope, y haz venir a Simén el que tiene por sobrenombre Pedro”
(Hechos 10:30-32, énfasis afiadido).

—Tu oracién ha sido oida —anuncié el mensajero—: “El te hablara palabras por las cuales
seras salvo tu, y toda tu casa” (Hechos 11:14).

(Qué palabras eran esas? No eran en absoluto palabras acerca del arrepentimiento, sino
palabras acerca de la fe. Asi pues, Pedro declara a la multitud reunida en la casa de Cornelio:
“De este dan testimonio todos los profetas, que todos los que en él creyeren, recibiran perdon de
pecados por su nombre” (Hechos 10:43, énfasis anadido).
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Los resultados fueron inmediatos. Apenas salieron estas palabras de la boca de Pedro, se
produjo la salvacion: el Espiritu Santo fue derramado sobre los oyentes que creyeron (Hechos
10:44).

Ya hemos sugerido que Cornelio es el “hijo prodigo” de Hechos, y asi es. Viviendo en “la
provincia apartada” del paganismo gentil, este centurion —como el prodigo— “volvio en si”.
Decidio, por asi decirlo, “volver a casa”, al Dios vivo y verdadero.

Asi como un viaje separo al hijo prodigo de la finca de su padre, también Cornelio emprendid
un “viaje”. Ese viaje le llevo tiempo, pero Cornelio lo recorrié con limosnas, oraciones y ayunos.
Y al final del camino descubri6 exactamente lo mismo que aquel muchacho descarriado:
encontr6 a un Padre amoroso que lo aceptod sin condiciones y que derramé abundantemente su
amor sobre ¢l al darle el don de su propio Espiritu Santo. Poco después, Cornelio fue bautizado
y tuvo comunion no solo con Dios, sino también con el siervo de Dios, Pedro, a quien le rogaron
“que se quedase por algunos dias” (Hechos 10:48).

(Quién negard que muchas personas encuentran a Cristo de esta misma manera? Como el hijo
prodigo y el propio Cornelio, un dia despiertan a su necesidad de Dios. En ese momento se
arrepienten y comienzan a buscar a su Creador.

Quiza empiecen a ir a la iglesia. Quizé se dediquen a la oracion y a la lectura de la Biblia.
Quiza comiencen a dar parte de su dinero a Dios. Quiza intenten corregir su estilo de vida. Estas
personas estan bajo el poder de atraccion y de conviccion del Espiritu Santo de Dios. Pero no
son salvas por ninguna de las cosas que hacen en su btusqueda de Dios. No son salvas por su
arrepentimiento.

En cambio, en tales casos, su arrepentimiento los pone en el camino de regreso a Dios. Las
orienta en la direccidn correcta porque las impulsa a buscar la armonia con su Hacedor. Pero
Dios siempre debe darse a conocer a tales personas. Y de hecho, siempre lo hace, pues la Biblia
declara: “Es galardonador de los que le buscan” (Hebreos 11:6).

En algiin momento de nuestra busqueda, Dios sale al encuentro del pecador arrepentido. Pero
la revelacion que Dios hace de si mismo es siempre la manifestacion de su amor pleno e
incondicional por nosotros. Es siempre la revelacion de un Padre amoroso que concede la
salvacion eterna a todo el que la quiera, solo por la fe.

Al final de la busqueda, por tanto, jel pecador siempre se encuentra con la sola fide divina!

Listo para creer

Podemos ver, por tanto, como Dios puede usar el arrepentimiento para atraer a los hombres a
la fe salvadora en Cristo. Pero no necesita hacerlo. Puede, en su lugar, usar la gratitud.

El hombre que nacid ciego y fue sanado por nuestro Sefior (Juan 9) es un caso clasico. Nuestro
Senor desvincula explicitamente la condicion de este hombre de cualquier pecado suyo o de sus
padres (vv. 2-3). En ningiin momento, en su trato con él, nuestro Sefior insinua siquiera estar
preocupado por el pecado de este hombre. Por el contrario, los fariseos legalistas e incrédulos lo
acusan con dureza (v. 34). Pero cuando el hombre ciego se encuentra de nuevo con el Salvador,
la inica cuestion entre ellos es la fe: El le dijo: “;Crees tu en el Hijo de Dios?” (v. 35). El ciego
responde: “;Quién es, Sefior, para que crea en é1?” (v. 36).

—Solo necesito informaciéon —esta diciendo este hombre—. Estoy dispuesto a creer si me
dices quién es esa persona.

La respuesta de nuestro Sefior es reveladora: “Pues le has visto, y el que habla contigo, ¢l es”
(v.37).
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La respuesta del ciego es inmediata: “Y ¢l dijo: Creo, Sefior; y le adord” (v. 38).

Seria un auténtico ejercicio de casuistica teoldgica encontrar arrepentimiento en una historia
como esta. Simplemente, no esta ahi.

A diferencia del hijo prédigo, que fue atraido de vuelta a su padre por su vida vacia en la
provincia apartada, el hombre ciego es atraido a Jesus por pura gratitud. Este era el hombre que
le habia abierto los ojos. Estaba tan dispuesto a creer como se puede estar.

Y cuando alguien esta listo para creer, puede hacerlo de inmediato. No hay necesidad de
predicarle el arrepentimiento en ese momento. Como al ciego de nacimiento, hay que invitarlo
a creer alli mismo, en el acto.

Pero asi como Dios puede usar la gratitud para llevarnos a la fe, también puede usar el temor.
Ese fue, de hecho, su método con el carcelero de Filipos. Aterrado por la evidente intervencion
divina en la carcel, y sacudido sin duda por su cercano encuentro con la muerte (Hechos 16:27-
29), el carcelero estaba dispuesto —incluso ansioso— a ser salvo. Por tanto, lo tnico que
necesitaba era que le dijeran: “Cree”.

Dios también puede usar la insatisfaccion —nuestra propia sed interior— para llevarnos a la
fe en Cristo.

Esto es lo que hizo con la mujer junto al pozo de Sicar, cuya vida habia quedado marcada por
una sucesion insatisfactoria de matrimonios desdichados (Juan 4:17-18). Jesus le dijo:

“Si conocieras el don de Dios, y quién es el que te dice: Dame de beber; ti le pedirias, y €l te
daria agua viva” (Juan 4:10).

—Estas sedienta —viene a decir Jesis—. Tanto que, si supieras quién soy y el tipo de agua
que te puedo dar, ya me la habrias pedido. jAsi de sedienta estés!

Ni una palabra —jni una silaba!— sobre el arrepentimiento. Ni siquiera se le pide que
abandone su relacion ilicita actual (Juan 4:18). ;Por qué? ;Acaso no le importaba eso a Jesus?
Por supuesto que le importaba como vivia. Pero ese no era el asunto en ese momento. En ese
preciso momento, la cuestion era la vida eterna.

El arrepentimiento vendria después —para esta mujer, el carcelero de Filipos y el ciego de
nacimiento—. Si iban a experimentar comunion con su Padre celestial, tendria que venir no una
vez, sino muchas veces. El arrepentimiento era indispensable para una vida cristiana eficaz.

Pero no era una condicion para la vida eterna.

Debemos guardarnos de intentar encerrar a Dios en una “caja’ de nuestra propia invencion.
Ciertamente, Dios salva a todo hombre y a toda mujer de la misma manera: solo por la fe. Pero
sus métodos para llevar a las personas al momento de la fe son ricos y variados.

Dios puede usar el arrepentimiento. Pero también puede usar la gratitud, o el temor, o la
insatisfaccion, u otros muchos poderosos incentivos. Dios es soberano. El obra en cada alma
precisamente como su sabiduria lo ordena. Pero las palabras de invitacion permanecen
irrevocablemente verdaderas: “Y el que quiera, tome del agua de la vida gratuitamente”
(Apocalipsis 22:17).

Dios tiene una sola manera de dar esta agua: la da gratuitamente. Pero tiene muchas maneras
de despertar en las personas el deseo del agua que El da.

Otros pasajes sobre el arrepentimiento
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Si tenemos bien presentes las cosas que hemos considerado hasta ahora, podremos entender
muchas otras declaraciones biblicas sobre el arrepentimiento y asi evitar mucha confusion y
error.

El llamamiento al arrepentimiento es un llamamiento a tener una relaciéon armoniosa con
Dios. Y eso fue precisamente lo que significaba cuando Juan el Bautista predico el
arrepentimiento a Israel (Mateo 3:2, 8, 11; Marcos 1:4; Lucas 3:3, 8). Era un llamamiento a la
nacion para reparar su relacion con el Dios que los habia escogido de entre todas las familias de
la tierra para ser su pueblo.

En la predicacion de Juan, el arrepentimiento desempefi6 exactamente el mismo papel que en
la vida de Cornelio. Estaba destinado a preparar a la nacion para la fe en el que habia de venir.
Pablo lo dice con claridad en Hechos 19:

“Dijo Pablo: Juan bautizé con bautismo de arrepentimiento, diciendo al pueblo [= Israel] que
creyesen en aquel que vendria después de ¢él, esto es, en Jesus el Cristo” (Hechos 19:4).

Aqui vemos una vez mas que el arrepentimiento y la fe no son lo mismo. Mas bien, el
arrepentimiento estaba destinado a preparar a Israel para la fe, exactamente como también
preparo al gentil Cornelio para la fe.

Ademas, muchas de las amenazas dirigidas contra el Israel impenitente se refieren a las
calamidades nacionales que les sobrevendrian si permanecian fuera de armonia con Dios. Juan
el Bautista habld, por ejemplo, del hacha del juicio puesta a la raiz de los arboles, que cortaria
todo arbol infructuoso para ser arrojado al fuego (Mateo 3:10; Lucas 3:9). De ningiin modo debe
leerse esto como una amenaza de condenacion eterna, sino mas bien como una advertencia
acerca del holocausto de fuego que envolvio a la nacion en el afio 70 d. C. y que provoco miles
y miles de muertes.

Este hecho se hace evidente cuando consideramos detenidamente las palabras adicionales que
pronunci6 el Bautista:

“Su aventador estd en su mano, y limpiard su era; y recogera su trigo en el granero, y quemarda
j ue nu i 12, ¢ is afladido).
la paja en fuego que nunca se apagard” (Mateo 3:12, énfasis afiadido

Todo agricultor entre los oyentes de Juan entendia perfectamente esta analogia. La paja se
quemaba por completo en los fuegos a los que se la arrojaba. En pocas palabras, la paja quedaba
destruida'®.

Esto solo puede referirse al juicio temporal y a la muerte fisica. jLos no salvos no son
“quemados” —no son “destruidos”— en el infierno! En ese lugar, “el gusano de ellos no muere,
y el fuego nunca se apaga” (Marcos 9:44, 46, 48). Pero en la tragedia nacional del afio 70 d. C.,
las vidas fisicas de muchos miles de personas fueron segadas y destruidas.

En el mismo sentido van las palabras de Jesus: “Pero si no os arrepentis, todos pereceréis
igualmente” (Lucas 13:3, 5). Aqui “pereceréis” traduce un término griego perfectamente valido
que puede, simplemente, significar “morir”.

Y es evidente que Jesus habla de la muerte fisica. Los “galileos cuya sangre Pilato habia
mezclado con los sacrificios de ellos” (Lucas 13:1) habian muerto. Los “dieciocho sobre los
cuales cayo¢ la torre en Silo€, y los mato” (Lucas 13:4, énfasis anadido).

—También vosotros moriréis —dice nuestro Sefilor— a menos que os arrepintais.

76



Arrepentimiento

No cabe duda de que muchos de sus oyentes si murieron en la devastacion que los romanos
trajeron a Palestina en el afio 70 d. C. Pero quienes se arrepintieron —quienes repararon su
relacion con Dios— sobrevivieron.

No debe haber confusion respecto a este principio: el final del camino para cualquier pecador
impenitente es la muerte!’. Esto es cierto aunque ya sea salvo y tenga la certeza de su destino en
el cielo. Sin arrepentimiento, el cristiano que peca se encamina a una muerte prematura bajo la
mano correctiva de Dios.

A esto se referia Santiago cuando exhort6 a sus hermanos cristianos a hacer volver unos a
otros de cualquier senda de pecado:

“Hermanos, si alguno de entre vosotros se ha extraviado de la verdad, y alguno le hace volver,
sepa que el que haga volver al pecador del error de su camino, salvara de muerte un alma, y
cubrird multitud de pecados” (Santiago 5:19-20, énfasis afiadido).

—Preocupaos —viene a decir Santiago— de buscar el arrepentimiento de vuestro hermano
siempre que lo veais apartarse. jAl hacerlo, podéis salvarle la vida!'8

Conclusion

A la luz de lo que hemos visto en este capitulo, debemos concluir que el llamamiento al
arrepentimiento es mas amplio que el llamamiento a la salvacion eterna. Es, mas bien, un
llamamiento a la armonia entre la criatura y su Creador; un llamamiento a la comunion entre
hombres y mujeres pecadores y un Dios que perdona.

Si mantenemos bien presente este hecho, nunca cometeremos el error de pensar que el
arrepentimiento es una condicion para la salvacion eterna.

Asi, leeremos con plena comprension palabras como estas:

“Asi esta escrito, y asi fue necesario que el Cristo padeciese, y resucitase de los muertos al
tercer dia; y que se predicase en su nombre el arrepentimiento y el perdon de pecados en
todas las naciones, comenzando desde Jerusaléen” (Lucas 24:46-47, énfasis afadido).

Esta es, por supuesto, la forma lucana de la Gran Comision. Y al igual que la formulacion de
Mateo de este mandato (Mateo 28:18-20), se centra en el amplio llamamiento a entrar en una
experiencia vital con Dios'?.

En Mateo, esa experiencia se describe como ser discipulos de Jesucristo nuestro Sefior (Mateo
28:19) e implica obediencia a sus mandamientos (28:20). En Lucas, esa experiencia se presenta
como la comunion con Dios a la que entramos por medio del “arrepentimiento y el perdon de
pecados”. De hecho —como era de esperar—, la forma lucana de la Gran Comision viene justo
después de otra escena de comunion en la mesa entre los discipulos y su Sefior ya resucitado
(Lucas 24:42-43).

Por el contrario, el Evangelio de Juan se distingue del de Mateo y del de Lucas. Mientras que
Mateo y Lucas se centran en la experiencia con Dios a la que somos llamados, Juan se centra en
un tema mdas especifico: como obtener la vida eterna. Y dado que ese era el tema que tenia en
mente, Juan el Evangelista no tuvo necesidad de hablar de arrepentimiento.

Por supuesto, las palabras “el arrepentimiento y el perdon de pecados” (Lucas 24:47) son una
declaracion resumida. No expresan todos los detalles de la teologia de Lucas. Mas bien, como
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hemos visto, Lucas coincidia con Juan en que la vida eterna —la salvacion eterna— es solo por
la fe.

Pero es evidente que la expresion “el arrepentimiento y el perdon de pecados” es programatica
en Hechos. De hecho, el arrepentimiento y el perdon de pecados estan en el nucleo de la
predicacion alli registrada. Para empezar, el llamamiento de Juan el Bautista a Israel a
arrepentirse se repite en los capitulos iniciales de Hechos (2:38; 3:19; 5:31). Como en la
predicacion de Juan, este arrepentimiento debia expresarse en el bautismo (Hechos 2:38).

Especialmente digno de mencion es Hechos 5:30-31, que retoma, en referencia a Israel, el
tema de Lucas 24:47. Asi, hablando a los dirigentes judios, Pedro declara:

“El Dios de nuestros padres levantd a Jesus, a quien vosotros matasteis colgandole en un
madero. A este, Dios ha exaltado con su diestra por Principe y Salvador, para dar a Israel
arrepentimiento y perdon de pecados” (Hechos 5:30-31, énfasis afiadido).

De modo que la predicacion inicial en Hechos, que comienza en Jerusalén (Lucas 24:47),
repite el llamamiento que Juan el Bautista hizo a Israel para reparar su desastrosa ruptura con
Dios. Y si la situacion era grave en tiempos de Juan, ahora lo era mucho mas, pues la nacion
habia crucificado a aquel a quien Dios habia hecho Sefior y Cristo (Hechos 2:36).

La cruda realidad era que los pavorosos incendios del afio 70 d. C. estaban cada vez mas cerca
de desencadenarse.

Sin embargo, a medida que Israel rechaza este llamamiento, la invitacion al “arrepentimiento
y perdon de pecados” se extiende “a todas las naciones” (Lucas 24:47). Hechos es el unico relato
biblico de la difusion de la verdad de Dios al mundo gentil.

En su relato de esta expansion, por tanto, Lucas selecciona la historia de Cornelio como el eje
central de su narrativa. Como hemos visto, Cornelio fue un ejemplo notable de arrepentimiento
y también del perdon de pecados, perdon que recibid por la fe (Hechos 10:43-44).

Cornelio, entonces, es el modelo representativo de Lucas para los gentiles de todas partes, a
quienes Pablo predicaria “acerca del arrepentimiento para con Dios, y de la fe en nuestro Sefor
Jesucristo” (Hechos 20:21).

Pablo, por supuesto, era el héroe de Lucas. Es la figura dominante del relato lucano. Y, como
compaifiero ocasional de viaje de Pablo, Lucas comprendia la teologia paulina tan bien como
cualquiera. Sabia, por ejemplo, que si se le preguntaba a Pablo qué debia hacer un hombre para
ser salvo, la respuesta seria simple y directa: “Cree en el Sefor Jesucristo, y seras salvo” (Hechos
16:31).

Y qué hay de la justificacion? Lucas sabia que, en la teologia paulina, esto también era solo
por la fe. De hecho, Lucas cita a Pablo sobre este tema en la sinagoga de Antioquia de Pisidia:
“Y que de todo aquello de que por la ley de Moisés no pudisteis ser justificados, en él es
Justificado todo aquel que cree” (Hechos 13:39, énfasis anadido).

Ni una palabra aqui —jni una silaba!— sobre el arrepentimiento. Y cuan semejantes son estas
palabras a las de la carta a los Romanos. ;Y por qué no? En ambos casos, las palabras son de
Pablo.

Pero Lucas también sabia que Pablo predicaba un mensaje mas amplio. Ese mensaje consistia
en un llamamiento a los hombres —tanto judios como griegos— a entrar en una comunion vital
con Dios mismo. Y en este mensaje mas amplio, el arrepentimiento desempeniaba un papel
destacado.
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En su impecable defensa ante el rey Agripa y ante el procurador romano Festo, Pablo declara
el pleno alcance de su proclamacion a los hombres:

“Por lo cual, oh rey Agripa, no fui rebelde a la vision celestial, sino que anuncié primeramente
a los que estan en Damasco, y Jerusalén, y por toda la tierra de Judea, y a los gentiles, que se
arrepintiesen y se convirtiesen a Dios, haciendo obras dignas de arrepentimiento” (Hechos
26:19-20, énfasis anadido).

—Predico santidad —dice Pablo—; predico el tipo de experiencia religiosa que orienta a las
personas hacia Dios y produce buenas obras.

Pero Pablo no esta diciendo, como alega la teologia del sefiorio, que no se puede ser salvo sin
arrepentimiento ni que se pueda ir al cielo a menos que se viva una vida de buenas obras. jPablo
nunca dijo eso! La Biblia nunca dice eso. Lo que Pablo y la Biblia s/ dicen es claro:

“Mas al gue no obra, sino cree en aquel que justifica al impio, su fe le es contada por justicia”
q 5 s
(Romanos 4:5, énfasis afiadido).

En otras palabras, si le hubieras preguntado a Pablo qué debias hacer para ser eternamente
salvo, sencillamente te habria dicho: “jCree!”

Si, los reformadores acertaron. La intuicioén inspiradora del pensamiento de la Reforma es
completamente biblica y verdadera: ;sola fide!
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Justificados por obras

Como acabamos de ver, en su inspiradora defensa ante Agripa, Festo y una asamblea de
hombres notables en Cesarea, el apostol Pablo ofrecid un amplio resumen de su proclamacion
de la verdad de Dios. Estas son, de nuevo, sus palabras:

“Por lo cual, oh rey Agripa, no fui rebelde a la vision celestial, sino que anuncié primeramente
a los que estan en Damasco y Jerusalén, y por toda la tierra de Judea, y a los gentiles, que se
arrepintiesen y se convirtiesen a Dios, haciendo obras dignas de arrepentimiento” (Hechos
26:19-20, énfasis anadido).

Ese era, en pocas palabras, el ministerio de Pablo. Dondequiera que iba por todo el mundo
romano, llamaba a todos a llevar una vida caracterizada por el arrepentimiento y las buenas
obras. Sin embargo, como también hemos visto, Pablo no quiso decir con ello que la justificacion
y la vida eterna estén de ningiin modo supeditadas al arrepentimiento en si mismo ni a las buenas
obras a las que conduce el arrepentimiento.

Pero tampoco quiso decir Pablo, como algunos suponen, que “las obras dignas de
arrepentimiento” sean un resultado inevitable del arrepentimiento y mucho menos un resultado
inevitable de la fe salvadora misma. Los que creen ver esto en el texto de Hechos estan
contemplando un espejismo. No hay en este pasaje ni una palabra que sustente tal idea.

Por el contrario, es muy evidente que Pablo no daba por hecho que el arrepentimiento, por si
solo, necesariamente desembocara en las obras apropiadas. Mas bien, la exhortacién a hacer
tales obras era un elemento separado y distinto dentro de su mensaje. De hecho, como ya hemos
observado, en sus instrucciones a Tito, Pablo insistid: “Palabra fiel es esta, y en estas cosas
quiero que insistas con firmeza, para que los que creen en Dios procuren ocuparse en buenas
obras” (Tito 3:8, énfasis afiadido).

En un sentido muy real, toda la experiencia de un creyente nacido de nuevo deberia ser la de
practicar buenas obras. Como Pablo afirmé en otra parte, los que han sido salvos por gracia
mediante la fe han sido “creados... para buenas obras”, en las cuales Dios quiere que andemos
(Efesios 2:10).

Pero esta misma verdad también puede expresarse en términos de discipulado. De hecho,
segin la Gran Comision, hacer discipulos significa enseniarles “que guarden todas las cosas”
que Cristo ha mandado (Mateo 28:20). El discipulado es, por tanto, una vida en la que
aprendemos a obedecer a nuestro Sefior.

Y una vez mas, esta verdad puede expresarse en términos de comunion con Dios y con Cristo.
El creyente que ama a su Sefior guardara sus mandamientos y tendrd una rica experiencia de la
manifestacion de su Salvador (Juan 14:21). Jesus prometié a quien asi lo hiciera que El y su
Padre vendran a ¢l y haran morada con €l (véase v. 23).

El andar en buenas obras, la comunién con Dios y el discipulado con Jesucristo: estas son una
especie de “trinidad” moral y espiritual que configuran una sola gran realidad: la vida cristiana.
Esa vida, por supuesto, se inicia por medio de un don divino y de gracia. Pero la labor de un
ministro cristiano no termina cuando alguien recibe este don. En cierto sentido, la obra apenas
ha comenzado.
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Asi que, como Pablo, el ministro de la verdad de Dios debe afirmar constantemente que “los
que han creido” deben “procurar ocuparse en buenas obras”, sin dejar de motivarlos a hacer
“obras dignas de arrepentimiento”. Esta tarea perdura mientras continte el ministerio cristiano
entre ellos.

Y es al desempenar esta tarea cuando el fiel ministro de la palabra honra debidamente el
verdadero sefiorio de Jesucristo. Porque cuando el seforio de Jestis se manifiesta en la vida de
sus discipulos, el mundo lo notard, Dios serd glorificado, y los creyentes mismos seran
Justificados por las obras. Sobre este tipo de justificacion diremos mas en breve.

El seriorio de Jesus

Si Juan 3:16 es el texto de salvacion mas fecundo de todos, probablemente, junto a ¢l, deba
situarse Hechos 16:31. Ya consideramos este pasaje en el capitulo anterior, pero debemos verlo
de nuevo aqui:

“Y [el carcelero de Filipos] sacandolos, les dijo: Sefiores, ;qué debo hacer para ser salvo?
Ellos dijeron: Cree en el Sefior Jesucristo, y serds salvo, tu y tu casa” (Hechos 16:30-31).

Solo la eternidad revelara cuantos miles de almas han puesto su gozo y bienestar eternos en
esta sencilla declaracion. Entre ellos se contaran, sin duda, muchos que se apropiaron de esta
promesa siendo muy nifos, asi como incontables otros que lo hicieron en todas las etapas de la
vida.

Pero oir a los partidarios de la teologia del sefiorio hablar de este texto es abandonar todo
rastro de sencillez y adentrarse en un paramo de oscuridad y confusion. Una vez mas, aqui no
hay absolutamente nada sobre el arrepentimiento. Pero tampoco hay nada sobre la rendicion, el
bautismo, las buenas obras ni ningln otro requisito similar. La sola fe se presenta como la
respuesta suficiente a la pregunta del carcelero. Pero los maestros del sefiorio no quedan
satisfechos con esta respuesta tal cual.

En lugar de aceptar su significado evidente, intentan extraer de ese texto su propia doctrina
por mera implicacion. Asi, para muchos maestros del sefiorio, la justificacion de su postura se
encuentra en el hecho de que Pablo y Silas dicen: “Cree en el SENOR Jesucristo”. Luego afirman
que el uso de la palabra “Sefior” implica sumision a su autoridad cuando se cree'.

Es un error grave e injustificable. Se trata de una falacia lingiiistica bien conocida, a veces
llamada “transferencia ilegitima de la totalidad”. En esta falacia, una idea derivada de otras
palabras o del contexto general se proyecta indebidamente sobre un término concreto, como si
formara parte de su significado®. Esto es lo que ha ocurrido aqui. Pablo y Silas usan la palabra
“Sefior” para identificar a la persona en quien el carcelero debia poner su fe; en ningun caso
altera el significado de “creer”.

Una sencilla ilustracion puede aclarar este punto. Puedo decirle a un amigo: “Confia en el
presidente Bush para que se ocupe de este asunto”. Obviamente, no es lo mismo que decir:
“Sométete a la autoridad del presidente Bush”.

Pero para adoptar la distorsion lingliistica que la teologia del sefiorio nos ofrece en Hechos
16:31, supongamos que le dijera a este amigo: “jRecuerda, te dije que confiaras en el
PRESIDENTE Bush! Eso significa que debes estar dispuesto a someterte a su autoridad. Al fin
y al cabo, ¢l es el PRESIDENTE”.
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Mi amigo probablemente se reiria de mi por ofrecerle una explicacion tan claramente forzada
de mis propias palabras. O podria decir: “;Coémo iba yo a saber que eso era lo que querias decir?
No dijiste nada sobre obedecer al presidente Bush. Solo dijiste que confiara en €l, y pensé que
eso era lo que querias que hiciera”.

Por supuesto, suponiendo que sé usar el idioma con destreza, podria tener una muy buena
razon para pedirle a mi amigo que confie en el PRESIDENTE Bush. Si se tratara simplemente
de George Bush, ciudadano estadounidense, podria surgir la duda de si podria confiarsele un
asunto realmente dificil. Pero el titulo PRESIDENTE lo identifica como un hombre con poder y
recursos muy por encima de los de mi amigo. Ese mismo titulo es una invitacion a confiar.

De igual modo sucede con el titulo “Sefior” en Hechos 16:31. No se le pide al carcelero de
Filipos creer en un mero hombre judio para su bienestar eterno. Mas bien, El es el Sefior, con
todo el poder y los recursos que este ilustre titulo conlleva. En el ambito de la salvacion, EI
puede proveer lo necesario para satisfacer la necesidad del pecador.

Pero sugerir que algun tipo de rendicion personal de la voluntad forma parte de la transaccion
salvadora en Hechos 16:31 es introducir por la fuerza en el texto ideas que este no contiene.

De hecho, podemos ir mas alla. No existe tal cosa como “hacer de Jesus el Sefior de nuestras
vidas”. Las Escrituras son claras en cuanto a que El ya es Seiior, no solo de los cristianos, jsino
también de los no salvos!

Por eso el apostol Pedro pudo decir a su vasta audiencia el dia de Pentecostés: “Sepa, pues,
ciertisimamente toda la casa de Israel, que a este Jests a quien vosotros crucificasteis, Dios le
ha hecho Sefior y Cristo” (Hechos 2:36).

No importaba que alguien lo creyera o no. Jesucristo seguia siendo su Sefor. Asi también, al
dirigirse a la audiencia aun inconversa en la casa de Cornelio, Pedro dice:

“Dios envid mensaje a los hijos de Israel, anunciando el evangelio de la paz por medio de
Jesucristo; este es Sefor de todos” (Hechos 10:36).

Pero si El es “Sefior de todos”, ;como puede alguien convertirlo en lo que El ya es>?

Por supuesto, quienes emplean la expresion “haz de Jesus el Sefior de tu vida” suelen querer
decir: “Sométete a su seflorio en tu vida diaria”. Y ese es un buen consejo, aunque solo un
cristiano nacido de nuevo puede llevarlo a cabo de verdad.

Este hecho esta en el corazén mismo del cristianismo biblico. Ningtn pecador no salvo puede
responder apropiadamente al sefiorio de Cristo®. La capacidad para hacerlo no esta presente en
la persona hasta el nuevo nacimiento. Solo en el nuevo nacimiento se recibe toda la gama de
capacidades necesarias para la sumision y la obediencia cristianas. O, como lo expresé Pedro,
solo entonces los creyentes reciben “todas las cosas que pertenecen a la vida y a la piedad” (2
Pedro 1:3).

Otra manera de decir esto es recordar que el pecador viene al Salvador como un mendigo
indigente’, incapaz de ofrecer a Dios ni siquiera el tipo correcto de sumision.

El hijo prédigo ciertamente no puede hacerlo con su propio padre. Su idea de ofrecerse como
un “jornalero” revelaba la insuficiencia de su propia perspectiva. No solo no anticipaba el amor
incondicional de su padre, sino que pensaba en su papel como el de un “asalariado” en la finca
de su padre.

Pero en cuanto se encuentra realmente con su padre y este lo abraza, abandona por completo
esta idea (Lucas 15:20-21). Toda su perspectiva sobre la relaciéon con su padre no podia sino
quedar radicalmente transformada por la abrumadora generosidad que encontr6 al volver a casa.

82



Justificados por obras

Ahora —solo ahora— podia ofrecer a su padre la clase correcta de sumisiéon amorosa y
agradecida.

Es una de las ilusiones del pensamiento del sefiorio creer que los no salvos pueden ofrecer a
Dios algtn tipo de sumisiéon que El acepte como parte de la transaccion de salvacion. Por el
contrario, solo la sumisioén de un corazén redimido es plenamente aceptable para Dios. Pero los
no salvos no tienen nada que ofrecer. Son meros mendigos que se arrojan a la misericordia de
Dios.

Tal es, de hecho, la conciencia profundamente arraigada del pueblo redimido de Dios, como
se expresa con elocuencia en “Rock of Ages”, uno de los grandes himnos de la Iglesia:

Nada traigo en mis manos,

Solo a tu cruz me aferro;
Desnudo, vengo a ti por vestidura;

Indefenso, a ti acudo en busca de gracia;
Inmundo, me lanzo a la fuente,

iLavame, Salvador, o perezco!

—A. M. Toplady y Thomas Hastings.
Roca de la eternidad
(Rock of Ages)

Cualquier pensamiento distinto de este no es el cristianismo del Nuevo Testamento.
Honrar su sefiorio

Aunque la sumision al sefiorio de Cristo no es, en ningtn sentido, una condicion para la vida
eterna, si es crucial para la manifestacion de esa vida. De hecho, vivir como discipulo es vivir
bajo el sefiorio de nuestro Salvador.

Este hecho se ve con claridad, por ejemplo, en la Gran Comision, que esta precedida por estas
palabras: “Y Jests se acercd y les hablo diciendo: Toda potestad me es dada en el cielo y en la
tierra. Por tanto, id, y haced discipulos...” (Mateo 28:18-19).

—Mi sefiorio —dice nuestro Sefior— es la base de vuestro mandato de hacer discipulos.
Operaréis en el marco de mi autoridad total sobre el cielo y la tierra.

Esto significa, por supuesto, que la Gran Comision debe llevarse a cabo por su mandato. Pero
significa mas que eso. También implica que todo lo que sus siervos encuentren, dondequiera que
vayan para hacer discipulos, estd bajo su control soberano. Nada, por tanto, puede sucederles
que El no permita soberanamente. Y, en vista de su suprema autoridad, sus siervos pueden
anticipar un éxito final y una victoria definitiva.

Pero eso no es todo. En el proceso de cumplir la Gran Comision, los siervos de Cristo han de
ensefiar a otros “que guarden todas las cosas que [yo, Jesus] os he mandado” (Mateo 28:20). Asi,
la Gran Comision no solo se emprende como una respuesta al sefiorio del Hijo de Dios, sino que
en realidad extiende el reconocimiento de ese sefiorio al ensefiar la obediencia a sus
mandamientos.

Y en el proceso, como hemos visto, las personas son atraidas a una comunion cada vez mas
profunda con el Padre y con el Hijo: “El que tiene mis mandamientos, y los guarda, ése es el que
me ama; y el que me ama, serd amado por mi Padre, y yo le amar¢, y me manifestaré a é1” (Juan
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14:21). O bien, como declara poco después: “Vendremos a él, y haremos morada con é1” (Juan
14:23).

El resultado, desde la perspectiva divina, sera la gloria de Dios: “En esto es glorificado mi
Padre, en que llevéis mucho fruto, y seais asi mis discipulos” (Juan 15:8, énfasis anadido).

Y, desde la perspectiva cristiana, el resultado serd la “amistad” con el Salvador. De hecho,
este hermoso concepto se expresa por primera vez muy poco después de las palabras que
acabamos de citar:

“Vosotros sois mis amigos, si hacéis lo que yo os mando. Ya no os llamaré siervos, porque el
siervo no sabe lo que hace su sefior; pero os he llamado amigos, porque todas las cosas que
oi de mi Padre, os las he dado a conocer” (Juan 15:14-15, énfasis afiadido).

Para el creyente obediente, este es un resultado maravilloso.

Pero hay también otro aspecto: el orientado al mundo. Es justamente esta amistad con nuestro
Sefior Jesucristo, esta obediencia a sus mandamientos, lo que constituye un testimonio
convincente para el mundo. Jesiis mismo lo expreso asi:

“Un mandamiento nuevo os doy: Que os améis unos a otros; como yo os he amado, que
también os améis unos a otros. En esto conoceran todos que sois mis discipulos, si tuviereis
amor los unos con los otros” (Juan 13:34-35, énfasis afiadido).

Nada demuestra ante el mundo la realidad de nuestra experiencia espiritual, nada verifica con
mas eficacia ante los demds nuestra conexion con Cristo que nuestra obediencia a sus
mandamientos y —por encima de todo— a su mandamiento de amar. De hecho, esta idea de
confirmacion ante otros es un tema recurrente en el Nuevo Testamento.

Por ejemplo, el apostol Pedro expone este tema en el mismo espléndido pasaje donde nos
insta a afadir a nuestra fe todas las virtudes cristianas (2 Pedro 1:3-7). La culminacién de este
desarrollo espiritual, segun dice, es el amor (v. 7). El cristiano que posee estas virtudes sera
fructifero (v. 8), pero el cristiano que carece de ellas —advierte el apostol— “tiene la vista muy
corta; es ciego, habiendo olvidado la purificacion de sus antiguos pecados” (v. 9).

El apostol contintia estas observaciones con una exhortacion: “Por lo cual, hermanos, tanto
mas procurad hacer firme vuestra vocacion y eleccion; porque haciendo estas cosas, no caeréis
jamas...” (2 Pedro 1:10).

No debemos suponer, como algunos han supuesto, que Pedro consideraba la vocaciéon y
eleccion de sus hermanos como “inseguras”. En realidad, las palabras “hacer... firme” traducen
una frase griega que puede entenderse como “confirmar” o “verificar”. Pero Pedro no esta
diciendo que los lectores necesiten “confirmar” o “verificar” estas cosas para si mismos. Una
lectura sencilla de sus declaraciones en los versiculos 2-4 deberia disipar semejante idea.

Los lectores de Pedro tienen fe (v. 1 y 5), han recibido “todas las cosas que pertenecen a la
vida y a la piedad” (v. 3), y estas cosas les fueron dadas “mediante el conocimiento de aquel que
nos llamo6” (v. 3). El conocimiento de Dios y de Cristo es, de hecho, el ambito en el que “la
gracia y la paz” les seran “multiplicadas” (v. 2). Y la palabra final del apostol para ellos es una
exhortacion a crecer “en la gracia y el conocimiento de nuestro Sefior y Salvador Jesucristo” (2
Pedro 3:18, énfasis afiadido).

No, no hay nada incierto ni dudoso acerca de la vocacién y la eleccion de los lectores de
Pedro, como si necesitaran esa verificacion para si mismos. Pedro, como todos los escritores de
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las epistolas del Nuevo Testamento, da por sentado que sus lectores no solo son cristianos, sino
que son plenamente conscientes de serlo.

Ademas, como vimos anteriormente, creer las promesas biblicas acerca de la vida eterna es
creer que uno tiene vida eterna. Si alguien no cree que tiene vida eterna, no cree esas promesas,
porque aseguran a los creyentes que la tienen.

Es totalmente erroneo imaginar que la primera generacion de cristianos, convertidos bajo la
doctrina apostolica, luchaba con el problema de la seguridad de salvacion como hacen hoy en
dia tantos evangélicos. Si pensamos que los lectores de Pedro necesitaban algin fundamento
adicional de seguridad personal, distinto de las garantias que Jesucristo mismo les dio como
creyentes, lo hacemos sin el mas minimo respaldo del texto biblico.

No hay la mas minima razén para pensar que Pedro instara a sus lectores a “verificar” su
vocacion y eleccion por alguna necesidad interior®. Por el contrario, Pedro ciertamente tenia
presente el hecho de que una vida marcada por estas grandes virtudes cristianas conlleva, para
quienes la observan, una confirmacion visible de que estas personas son verdaderamente
llamadas y escogidas por Dios.

De hecho, este era un asunto de gran importancia que Pedro ya habia abordado en su carta
anterior:

“Amados, yo os ruego como a extranjeros y peregrinos, que os abstengdis de los deseos
carnales que batallan contra el alma, manteniendo buena vuestra manera de vivir entre los
gentiles; para que en lo que murmuran de vosotros como de malhechores, glorifiquen a Dios
en el dia de la visitacion, al considerar vuestras buenas obras” (1 Pedro 2:11-12, énfasis
anadido).

Ademas, Pedro alude de nuevo al mismo tema en 1 Pedro 3:15-16, donde insta a sus lectores
a dejar en evidencia a sus acusadores mediante una conducta que mantenga una buena
conciencia. La conexion de todo esto con la ensefianza memorable de nuestro Sefior resulta
evidente: “Asi alumbre vuestra luz delante de los hombres, para que vean vuestras buenas obras,
v glorifiquen a vuestro Padre que estd en los cielos” (Mateo 5:16, énfasis afiadido).

Pero, respecto de la idea, sostenida hoy por muchos, de que mediante las buenas obras
podemos tener certeza de nuestra salvacion, Pedro no dice absolutamente nada.

No, ese no es el proposito de la obediencia a Dios y a Cristo. Mas bien, la obediencia es la
esencia del verdadero discipulado. Es una via de acceso a la comunién con nuestro Hacedor y
Redentor. Y, por encima de todo, es el medio por el cual glorificamos a nuestro Padre que esta
en los cielos.

Esta manera de honrar el sefiorio de Jests nunca puede brotar de la incertidumbre acerca de
MI relacion con El. Debe venir —solo puede venir— de un corazén que ha abrazado el favor
inmerecido de Dios y ha gustado del don celestial que es absolutamente gratuito.

El autor de este himno expreso este espiritu de manera perfecta:

Cuando contemplo la cruz gloriosa,
Donde el Principe de gloria murid,
Mi mayor ganancia estimo pérdida
Y sobre mi orgullo derramo desdén.
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Si todo el reino de la naturaleza fuera mio,
Seria una ofrenda demasiado pequefia;
Amor tan asombroso, tan divino,
Demanda mi alma, mi vida y todo mi ser.

—Isaac Watts.
Cuando contemplo la cruz gloriosa
(When I Survey the Wondrous Cross)

Conclusion
Es precisamente esta verdad la que Santiago tenia presente cuando escribid estas palabras:

“(No fue justificado por las obras Abraham nuestro padre, cuando ofrecio a su hijo Isaac
sobre el altar? ;No ves que la fe actud juntamente con sus obras, y que la fe se perfecciono
por las obras? Y se cumplio6 la Escritura que dice: Abraham creyé a Dios, y le fue contado
por justicia, y fue llamado amigo de Dios” (Santiago 2:21-23, énfasis afiadido).

—Abraham —dice Santiago— lleg6 a ser llamado amigo de Dios mediante su obediencia al
ofrecer a Isaac sobre el altar. Esto dio cumplimiento a la finalidad de su justificacion original
por la fe, tiempo atras. Ahora fue justificado por las obras.

En relacién con este famoso texto, el gran reformador Juan Calvino escribi6 lo siguiente:

“Santiago no pretende ensefiarnos donde debe descansar la confianza de nuestra salvacion —
que es precisamente el punto en el que Pablo si insiste—. Evitemos, pues, el razonamiento
falaz en el que han caido los sofistas, advirtiendo su doble sentido: para Pablo, la palabra
[justificacion] denota nuestra imputacion gratuita de justicia ante el tribunal de Dios; para
Santiago, la demostracion de la justicia por sus efectos a la vista de los hombres... En este
ultimo sentido, podemos admitir, sin controversia, que el hombre es justificado por las obras,
del mismo modo que puede decirse que un hombre se enriquece con la compra de una amplia
y costosa finca, puesto que su riqueza —que antes guardaba oculta en una caja fuerte— se ha
hecho bien conocida” (énfasis afiadido) .

iObediencia a Cristo, amistad con Dios, justificacion por obras ante los hombres!

Tal es la tinica senda por la que el seforio de Jesucristo puede ser honrado en la vida de
quienes han sido justificados ante Dios solo por la fe.
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Capitulo 14

(Por qué me llamas bueno?

Si hay un defecto humano que, mas que cualquier otro, distorsiona la experiencia religiosa,
es nuestra tendencia profundamente arraigada a considerarnos “buenos”. No sorprende que,
cuando ““se acercaban a Jesus todos los publicanos y pecadores para oirle”, los fariseos y los
escribas se escandalizaran y se ofendieran (Lucas 15:1-2). En la parébola del hijo prodigo, estos
hombres llenos de justicia propia estan representados por el hermano mayor, que rechaza las
suplicas de su padre para entrar y celebrar el regreso del prodigo (Lucas 15:25-32).

De nuevo, este mismo espiritu de justicia propia se refleja en otra historia que Jests conto.
En una parabola memorable por el marcado contraste que establece, nuestro Sefior relata como
un fariseo y un publicano subieron al templo a orar. Lucas, el evangelista, introduce el relato con
palabras que expresan claramente su proposito: “A unos que confiaban en si mismos como
justos, y menospreciaban a los otros, dijo también esta parabola” (Lucas 18:9).

Hay algo intrinsecamente atemporal en la intencidn de esta parabola. De hecho, en cada época
de la Iglesia hay hombres y mujeres religiosos que se consideran justos y que no albergan duda
alguna al respecto. Practicamente sin excepcion, estas personas desprecian a quienes consideran
sus inferiores morales y espirituales.

Sin embargo, no debe suponerse que en esta pardbola Jesls piensa solo en personas que no
atribuyen a Dios el mérito de sus logros morales. Al contrario, puede que le atribuyan fodo el
mérito.

Escuchemos al fariseo orar:

“Dios, te doy gracias porque no soy como los otros hombres, ladrones, injustos, adtlteros, ni
aun como este publicano; ayuno dos veces a la semana, doy diezmos de todo lo que gano”
(Lucas 18:11-12, énfasis anadido).

iQué extraordinario! El fariseo no declara que su supuesta justicia sea obra suya. Méas bien,
da gracias a Dios por ella. De hecho, da gracias a Dios porque no es “malo” como los demaés.

El fariseo, por supuesto, era un elitista religioso, una especie que sigue vigente hoy. Se
consideraba parte del “grupo selecto” (los propios fariseos) favorecido por Dios, y agradecia que
su estatura moral se elevara muy por encima del nivel del pobre publicano que también habia
ido a orar.

jPero estaba equivocado! El fariseo era como los demés hombres: corrupto y pecador a su
manera orgullosa y religiosa.

El publicano, en cambio, adopt6 una actitud de humildad y contriciéon en su oracidon a Dios:

“Mas el publicano, estando lejos, no queria ni aun alzar los ojos al cielo, sino que se golpeaba
el pecho, diciendo: Dios, sé propicio a mi, pecador” (Lucas 18:13).

El uso que nuestro Sefior hace del contraste entre estos dos hombres de oracién es
contundente:
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“Os digo que este descendio a su casa justificado antes que el otro; porque cualquiera que se
enaltece, sera humillado; y el que se humilla sera enaltecido” (Lucas 18:14, énfasis afiadido).

Es interesante observar que Jesus utiliza aqui la gran palabra paulina “justificado”.
Interesante, si, pero no sorprendente. Pablo mismo reconocié que el evangelio que predicaba lo
habia recibido “por revelacion de Jesucristo” (Galatas 1:11-12). Asi que la doctrina de la
justificacion solo por la fe, aparte de las obras, no es simplemente una construccién paulina. En
ultima instancia, es la doctrina de nuestro Sefior Jesucristo.

Esta doctrina es el antidoto contra una de nuestras enfermedades religiosas mas mortiferas: el
elitismo espiritual y la justicia propia. En efecto, la justificacion solo por la fe viene exigida por
una realidad ineludible: “No hay justo, ni aun uno” (Romanos 3:10). O, como lo expreso Jesus
mismo: “Ninguno hay bueno, sino solo Dios” (Lucas 18:19).

Afrontemos de lleno la afirmacion de nuestro Sefior. Dondequiera que se mire en el mundo
de los hombres y las mujeres —en su €poca o en la nuestra—, no se encuentra a ningun simple
mortal que sea verdaderamente bueno. Solo hay pecadores: algunos salvos, muchos no salvos;
pero todos, sin excepcion, pecadores.

Sin embargo, algunos pecadores son como el fariseo en el templo. Estdn convencidos de
poseer una moralidad que los eleva por encima de la masa. Incluso pueden atribuir esa moralidad
a Dios y tomarla como prueba de que han nacido de nuevo.

Pero se equivocan. Ninguna cantidad de justicia personal puede jamés asegurarnos de nuestra
posicion ante Dios. Si pensamos que si, nos engailamos a nosotros mismos. Hemos olvidado el
hecho mas basico sobre nosotros: no somos buenos. Y si no somos buenos, nunca podremos
hallar verdadera seguridad de salvacion en la presuncion de que, de alguna manera, si lo somos.

De hecho, creer que nuestra propia justicia basta para sostener la seguridad de nuestro destino
eterno es la prueba mas clara de que hemos dejado de vernos desde la verdadera perspectiva
biblica. Y tal ceguera abre de par en par la puerta al orgullo, la arrogancia y la condena de los
demas.

Lo que se necesita con urgencia, por tanto, en la Iglesia evangélica de hoy en dia, es un regreso
al espiritu del publicano que oraba. Necesitamos comprender de nuevo el hecho humillante de
que no solo en el momento de la justificacion, sino también a lo largo de toda nuestra vida,
somos pecadores que necesitamos la misericordia de Dios.

El joven rico

Jesus se encontrd una vez con un hombre que tenia el mismo espiritu que habia mostrado el
fariseo en el templo. Significativamente, Lucas relata el encuentro con este hombre en el mismo
capitulo que la paradbola que hemos estado considerando. Se trata de la célebre historia del joven
rico.

Sin embargo, entre la pardbola del fariseo y el publicano (Lucas 18:9-14) y el dialogo con el
joven rico (Lucas 18:18-23), Lucas intercala un relato sobre unos nifios pequefios (Lucas 18:15-
17). Este relato no puede pasarse por alto. Seglin cuenta Lucas, la gente llevaba a sus nifios a
Jesus “para que los tocase”, pero sus discipulos se oponian a ello (Lucas 18:15). Entonces Jesus
llama a los discipulos y les dirige una memorable reprension:
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“Mas Jesus, llamandolos, dijo: Dejad a los nifios venir a mi, y no se lo impidais; porque de
los tales es el reino de Dios. De cierto os digo, que el que no recibe el reino de Dios como un
nifo, no entrara en ¢1” (Lucas 18:16-17).

—Vuestra actitud hacia los niflos pequefos estd desencaminada —dice Jesus a sus
discipulos—. De hecho, lo que se necesita para entrar en el reino de Dios es un espiritu como el
de un nifo.

Este espiritu era precisamente el que ilustraba el humilde publicano que se arrojo por
completo a la misericordia de Dios y volvi6 a su casa justificado. Por supuesto, jno era el espiritu
del altivo fariseo, que daba gracias a Dios por su propia moralidad y rectitud!

Entre aquellos dos hombres habia un gran abismo. Uno esgrimia sus propias buenas obras; el
otro confiaba, con la sencillez de un nifio, en la misericordia divina. Pablo habria aprobado un
contraste como ese, pues escribio:

“... nos salvo, no por obras de justicia que nosotros hubiéramos hecho, sino por su
misericordia, por el lavamiento de la regeneracion y por la renovacion en el Espiritu Santo...
para que justificados por su gracia, viniésemos a ser herederos conforme a la esperanza de la
vida eterna” (Tito 3:5, 7, énfasis afiadido).

Pero el joven rico que ahora se encuentra con nuestro Sefior era por completo ajeno a una
verdad como esta. Tan lejos estaba de poseer un espiritu como el de un nifio necesario para entrar
en el reino de Dios, que se nos presenta como aquel fariseo que oraba, confiado en su propia
moralidad y bondad. Inici6 su encuentro con Jesus de esta manera: “Maestro bueno, ;qué haré
para heredar la vida eterna?” (Lucas 18:18).

La respuesta de nuestro Sefior parece eludir la pregunta que el joven acababa de plantear.
Jests le dice: “;Por qué me llamas bueno? Ninguno hay bueno, sino solo Dios” (Lucas 18:19).

Pero precisamente esa era la cuestion. El joven rico no podia recibir una respuesta que pudiera
asimilar sin resolver antes ese punto. La cuestion, en realidad, era la “bondad”.

—¢ Estas seguro de lo que haces cuando me llamas bueno? —Ile pregunta Jesus—. ;Te das
cuenta de que nadie es bueno, sino solo Dios?

El joven no se daba cuenta. Tragicamente, pensaba que ¢l mismo era bueno. Jesus pronto
pone de manifiesto esta percepcion en labios del propio joven. Nuestro Senor prosigue: “Los
mandamientos sabes: No adulterards; no mataras; no hurtaras; no diras falso testimonio; honra
a tu padre y a tu madre” (Lucas 18:20).

La respuesta de aquel joven es, con mucho, la mas descarada exhibicion de justicia propia
que se encuentra en todo el Nuevo Testamento. Responde: “Todo esto lo he guardado desde mi
juventud” (Lucas 18:21). Con qué facilidad este hombre podria haberse unido a la oracion del
fariseo: “Dios, te doy gracias porque no soy como los otros hombres”.

Pero era como los demés hombres. No era el hombre “bueno” que su jactancia pretendia
demostrar. {Solo Dios es bueno! Este hombre era egoista. Ademas, la ley no le ofrecia esperanza
alguna. Pablo conocia bien este hecho cuando declard: “Ya que por las obras de la ley ningiin
ser humano sera justificado delante de €l; porque por medio de la ley es el conocimiento del
pecado” (Romanos 3:20).

El corazon de este joven no habia sido alcanzado debidamente por la obra de conviccion de
la ley. Tal vez no habia cometido adulterio ni asesinato. Tal vez no habia robado ni habia
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levantado falso testimonio. Pero ;habia honrado a su padre y a su madre desde su juventud?
(Nunca los desobedeci6o? ;Nunca dejo de darles lo que les era debido? No hay joven sobre la
faz de la tierra que pueda hacer una afirmacion como esa.

Cualquier falta invalidaba por completo sus pretensiones ante la ley, como lo expresa con
tanta fuerza Santiago: “Porque cualquiera que guardare toda la ley, pero ofendiere en un punto,
se hace culpable de todos” (Santiago 2:10). El joven rico era un transgresor de la ley, pensara lo
que pensara. Por tanto, no era bueno. El problema era que no lo sabia.

Las siguientes palabras de nuestro Sefor fueron enigmaticas: “Aun te falta una cosa” (Lucas
18:22). ;Qué le faltaba a este hombre si queria poseer la vida eterna? A ningln lector cristiano
de la época de Lucas se le habria escapado la idea. Lo que de verdad le faltaba era un espiritu
como el de un nifio, necesario para entrar en el reino de Dios (Lucas 18:17). Le faltaba esa plena
confianza en la misericordia de Dios por la cual inicamente podia ser justificado (Lucas 18:13-
14). Le faltaba, en una palabra, una fe como la de un nifio.

Sin embargo, en nuestros dias la respuesta lamentable que se da con frecuencia a esta pregunta
es que al joven le faltaba “sumision a Cristo”, o “la disposicion a sacrificarlo todo”, o algo
parecido'. Pero esta conclusion contradice de lleno el contexto precedente en Lucas y descarta
como irrelevantes las repetidas declaraciones del Evangelio de Juan sobre la vida eterna®. Ambos
errores garantizan confusion y malentendidos.

Por supuesto que el joven necesitaba fe en Cristo. ;Qué otra cosa implicaban las palabras
iniciales de Jesus? “;Por qué me llamas bueno? Ninguno hay bueno, sino solo Dios” (Lucas
18:19, énfasis afiadido). Con cuanta fuerza proclaman estas palabras:

—iNecesitas reflexionar seriamente sobre quién soy yo!

Por supuesto, Jesus era bueno, porque El era Dios. El era, en verdad, el Cristo, el Hijo de
Dios. Y al creer esta verdad, el joven habria obtenido la vida eterna (Juan 20:30-31)°. Pero el
joven rico no estaba preparado para comprender estos hechos.

Ni lo estd, en realidad, cualquiera en quien todavia persista la idea de que es “bueno” a los
ojos de Dios. Por eso Jesus lo despide con palabras destinadas a encaminar su corazén en la
direccion correcta: “Vende todo lo que tienes, y dalo a los pobres, y tendras tesoro en el cielo; y
ven, sigueme” (Lucas 18:22). Claramente, estas palabras son una invitacion al discipulado y a
un gran sacrificio personal. No debemos atribuirles un significado que no tienen.

Jests no dice:

—Lo tnico que te falta es vender tus bienes y darlos a los pobres.

Tampoco dice:

—Vender tus bienes y darlos a los pobres es la manera de obtener la vida eterna.

No, lo que Jesus hace aqui es mas sutil. Quiza podamos parafrasear sus palabras asi:

—S1, te falta algo. Te propongo que lo dejes todo para ser mi discipulo, y te garantizo una
rica recompensa en el cielo.

iQué jugada maestra en los esfuerzos de nuestro Sefior por atravesar la fachada de justicia
propia de este joven rico! Por un lado, lo sondea de manera incisiva en cuanto a su propia bondad.
Y por otro, lo impulsa a considerar la persona de Cristo.

Con cuanta facilidad el remordimiento, al pensar en renunciar a todas sus riquezas, podria
haberlo llevado a una nueva autoevaluacion. ;Era realmente bueno si preferia conservar su
dinero antes que aliviar las necesidades de los pobres? ;Era realmente bueno si preferia el tesoro
terrenal al celestial? ;O podria ser que fuera egoista, materialista y con la mente puesta en lo
terrenal? A fin de cuentas, Jests habia dicho: “Ninguno hay bueno, sino solo Dios”.

Pero también se le abria otra linea de pensamiento. Podria haber sido asi:
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—¢Quién se cree que es este hombre? ;Se imagina que voy a renunciar a toda mi riqueza por
nada mas que su garantia? ;Como puede un rabino pedir a un hombre que deposite tanta
confianza en su sola palabra? jLa unica persona en quien podria confiar de esa manera es Dios
mismo!

—iPero espera! ;No dijo El: “;Por qué me llamas bueno? Ninguno hay bueno, sino solo
Dios™?

—Es posible que haya estado dando a entender que El es Dios? ;Coémo podria ser posible, a
menos que, como algunos dicen, El sea... el Cristo?

Sin duda, Jesus sabia que este hombre daria la espalda a este llamamiento al discipulado,
aunque entre sus “alumnos” habia algunos que no eran salvos (Juan 6:64). Pero antes de que el
joven rico llegara a considerar un paso tan drastico como este, tendria que alcanzar una vision
mas elevada de la persona a quien tan a la ligera habia llamado “bueno”.

Otra manera de expresarlo es que Jesus sabia que, para este joven, la confianza en su persona
debia preceder a la confianza en su promesa de recompensa celestial. Ahora bien, una vez que
hubiera recibido el don de la vida—un don absolutamente gratuito—, la meta del tesoro celestial
aun podia alcanzarse mediante un discipulado abnegado al Hijo de Dios.

Tal fue, en efecto, el camino que Pedro y los demds escogieron (Lucas 18:28). Y por su
sacrificio personal serian recompensados muchas veces en la vida presente, y en el reino de Dios
verian enriquecida su experiencia de la vida eterna (Lucas 18:29-30). La vida que ya poseian por
la fe podria llegar a experimentarse en el futuro “en abundancia” (Juan 10:10)*.

(Llegd alguna vez el joven rico a las conclusiones hacia las que lo dirigian las palabras de
nuestro Sefior? ;Llegd a la fe para salvacion y a un discipulado devoto a Jesucristo? No lo
sabemos, y habra que esperar a que venga el Sefor para averiguarlo. Pero, segin Marcos, Jesus
amo a este joven (Marcos 10:21). Tenemos razones de sobra para albergar esperanza.

La vida de fe

Por tanto, al joven rico le faltaba fe. Le faltaba fe en este “maestro bueno” como el Hijo de
Dios, el Dador de la vida eterna. Y, naturalmente, también le faltaba fe en El como guia para
vivir y como aquel en quien podia confiar para todo, aunque ¢l mismo no tuviera nada.

En realidad, aquel joven confiaba en su dinero. En el relato de Marcos sobre este incidente,
Jesus deja claro este hecho a sus discipulos: “Hijos, jcuan dificil les es entrar en el reino de Dios,
a los que confian en las riquezas!” (Marcos 10:24)°.

Los lectores cristianos que encontraban esta historia en Mateo, Marcos o Lucas podian
aprender mucho de ella. No solo se les recordaba que entramos en el reino de Dios por la fe, y
no por las obras de la ley, sino que un discipulo también vive por la fe.

En otras palabras, se podia confiar en Jesucristo para todo. Uno podia hacer cualquier
sacrificio por El, incluso dar todo su dinero, y no saldria perdiendo. En el tiempo presente habria
provision abundante (Lucas 18:30), y al final del camino terrenal habria tesoro en el cielo.

No es de extrafiar que el mismo apostol Pablo describiera la vida cristiana como una vida de
fe. Sus palabras son conocidas y muy apreciadas:

“Con Cristo estoy juntamente crucificado, y ya no vivo yo, mas vive Cristo en mi; y lo que

ahora vivo en la carne, /o vivo en la fe del Hijo de Dios, el cual me amo y se entreg6 a si
mismo por mi” (Gdlatas 2:20, énfasis afiadido).
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Sin embargo, es preciso oir de nuevo estas palabras en la Iglesia evangélica contemporanea:
“No desecho la gracia de Dios; pues si por la ley fuese la justicia, entonces por demds murio
Cristo” (Galatas 2:21, énfasis afadido).

Si el joven rico realmente hubiera podido obtener justicia por obedecer la ley y vender todo
lo que tenia, no habria habido necesidad de la cruz. Cristo habria muerto en vano.

Pero, para Pablo, la muerte de Cristo no era solo esencial; era el punto de partida de todo. No
solo significaba el fin de todo esfuerzo por obtener aceptacion delante de Dios por medio de la
ley, sino que inauguraba una nueva clase de experiencia: un nuevo tipo de vida. De hecho,
escribid: “Porque yo por la ley soy muerto para la ley, a fin de vivir para Dios” (Galatas 2:19,
énfasis anadido).

La ley ya no era el principio por el que Pablo vivia. Habia muerto al modo de vida legalista
y, por la fe, habia hallado una justicia de Dios aparte de la ley. Pero la fe que justifica, que puso
fin a su relacidn con la ley, también lo uni6 a la muerte de Cristo. La cruz se convirti6 en el
punto de partida de una nueva manera de vivir para Dios. Pablo vivia ahora por la fe en el Hijo
de Dios.

Vivir asi requeria una confianza constante en el poder y la suficiencia del Sefior Jesucristo.
El joven rico no estaba preparado para una vida asi, pero los discipulos del Hijo de Dios, nacidos
de nuevo, si lo estaban.

Conclusion

Algunos han sugerido que Pablo y el joven rico fueron la misma persona. No es posible ni
probar ni refutar esta teoria. Pero a juzgar por sus retratos biblicos, no se trata de la misma
persona.

El joven rico era un hombre que se aferraba a la ilusion de que, bajo la ley, era “bueno”.
Pablo, en cambio, era un hombre que habia desechado esa ilusion y aceptado “la justicia de
Dios”, que es “por medio de la fe en Jesucristo” (Romanos 3:22; véase Filipenses 3:7-9).

El jovenrico dio la espalda al camino de sacrificio que conducia al tesoro en el cielo, mientras
que Pablo recorri6 ese camino durante muchos afios y podia anticipar, triunfante, “la corona de
justicia” que el Sefior le daria en un dia venidero (2 Timoteo 4:8).

El resultado de sus diferencias fundamentales fue que Pablo tenia a un Sefor viviente en quien
podia confiar. El joven rico, en cambio, tenia su dinero.
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Nuestro Seinor viviente

Las primeras iglesias cristianas eran como diminutas islas rodeadas por un mar de religion
pagana. Sin embargo, estos creyentes hacian una afirmacion espectacular: jJests de Nazaret, que
habia muerto en una cruz romana, estaba vivo y era el Sefior de todos!

Evidentemente, en un mundo donde habia “muchos dioses y muchos sefiores” (1 Corintios
8:5), esta era una confesion audaz. Pero esta verdad infundia valor y poder a quienes habian
hallado la vida eterna por medio de la fe. En términos sencillos significaba que aquel Jesus en
quien confiaban para recibir el don gratuito de Dios poseia “toda potestad... en el cielo y en la
tierra” (Mateo 28:18).

Y eso, a su vez, significaba que podian acudir a El para cualquier cosa que necesitaran.

De hecho, se describia a los miembros de las primeras iglesias como personas que “invocaban
el nombre del Senor”. La palabra griega para “invocar” podia indicar una peticion de ayuda y
auxilio y, en un contexto legal, podia significar “apelar” (Hechos 25:11-12, 21, 25, etc.). Asi, al
dirigirse a la iglesia de Corinto en su primera epistola, Pablo escribe:

“A la Iglesia de Dios que esta en Corinto, a los santificados en Cristo Jesus, llamados a ser
santos con todos los que en cualquier lugar invocan el nombre de nuestro Serior Jesucristo,
Senor de ellos y nuestro” (1 Corintios 1:2, énfasis anadido).

Los miembros de la iglesia de Corinto habian sido “lavados”, “santificados” y “justificados
en el nombre del Sefior Jestis” (1 Corintios 6:11). Compartian este estatus privilegiado con
creyentes de todo el mundo romano, que, como ellos, se reunian para adorar e invocar el auxilio
de Cristo resucitado. En cada lugar donde los cristianos se congregaban, invocaban el nombre
del Serior.

En efecto, esta misma designacion se usa en Hechos para describir a los discipulos cristianos.
En su oracion al Sefior, Ananias sefiala que Saulo, a quien va a visitar, “tiene autoridad de los
principales sacerdotes para prender a fodos los que invocan tu nombre” (Hechos 9:14). Y quienes
oyeron a Saulo predicar a Cristo en Jerusalén “estaban atonitos, y decian: ;|No es éste el que
asolaba en Jerusalén a los que invocaban este nombre?” (Hechos 9:21).

En su ultima epistola a Timoteo, el apostol lo exhorta a huir “de las pasiones juveniles” y a
seguir “la justicia, la fe, el amor y la paz, con los que de corazon limpio invocan al Sesior” (2
Timoteo 2:22). Y usando una expresion similar, el apdstol Pedro escribe: “Y si invocdis por
Padpre... conducios en temor todo el tiempo de vuestra peregrinacion” (1 Pedro 1:17).

Dificilmente puede sobreestimarse la enorme importancia que tenia “invocar el nombre del
Sefior” para los primeros cristianos. Mas atin cuando el titulo “Sefior” se aplicaba al emperador
romano y cuando quienes gozaban del privilegio especial de la ciudadania romana podian
“invocarlo” en busca de justicia y reparacion legal. Fue precisamente a este privilegio al que
recurri6 el propio Pablo ante la injusticia judicial del procurador romano, Festo. El intercambio
entre ambos es sumamente tenso:

“Pero Festo, queriendo congraciarse con los judios, respondiendo a Pablo dijo: ;Quieres subir
a Jerusalén, y all4 ser juzgado de estas cosas delante de mi?
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Pablo dijo: Ante el tribunal de César estoy, donde debo ser juzgado. A los judios no les he
hecho ningtn agravio, como ti sabes muy bien... A César apelo” (Hechos 25:9-11, énfasis
afiadido).

Pero el mismo verbo “apelar” que Pablo usa aqui es el que se emplea en la frase del Nuevo
Testamento “invocar el nombre del Sefior”.

No todos los cristianos tenian la ciudadania romana como Pablo. Ese privilegio era limitado
en su época. Pero todos los cristianos tenian ciudadania en el cielo, y tenian derecho a “apelar”
a un tribunal mas alto que el de César. De hecho, podian incluso “invocar” el nombre del Sefior
de César, puesto que adoraban a aquel que es “Sefior de todos”.

Y al confiar en su nombre, vivian por la fe en el Hijo de Dios.

Salvar a los salvos

Naturalmente, habia muchisimo por lo cual “invocar” al Sefior. Todo problema de la vida,
toda emergencia o peligro, toda necesidad, toda preocupacién, podia presentarse ante El. Y El
era Sefior. Podia salvar, liberar, defender, proveer. A este privilegio caracteristicamente cristiano
de invocar al Senor se referia Pablo en Romanos 10, cuando escribio:

“Pues la Escritura dice: Todo aquel que en €l creyere, no sera avergonzado. Porque no hay
diferencia entre judio y griego, pues el mismo que es Serior de todos, es rico para con todos
los que le invocan; porque todo aquel que invocare el nombre del Serior, sera salvo”
(Romanos 10:11-13, énfasis afiadido).

—No hay necesidad —dice Pablo— de que quien ha creido en Cristo sea avergonzado. No
importa si eres judio o gentil, porque Jesus es Sefior de todos y es inmensamente generoso con
todos los que invocan su nombre en busca de ayuda. De hecho, en palabras de la Escritura: jhay
liberacion para todos los que invocan al Sefor para recibirla! (véase Joel 2:32).

Muchos lectores de Romanos 10 han pensado que este texto habla de como una persona puede
ser salva del infierno. Pero esto ignora por completo que, en el Nuevo Testamento, “invocar el
nombre del Sefior” es una actividad cristiana. También pasa por alto las afirmaciones precisas
del texto paulino.

De manera significativa, justo después de las palabras que hemos citado, Pablo escribe:

“;Como, pues, invocaran a aquel en el cual no han creido? ;Y como creeran en aquel de quien
no han oido? ;Y cémo oiran sin haber quien les predique? ;Y como predicaran si no fueren
enviados?” (Romanos 10:14-15a).

Esté claro que aqui tenemos una serie de pasos que, para Pablo, son distintos y sucesivos. Si
los reordenamos en su secuencia temporal adecuada, obtenemos lo siguiente:

(1) La predicacion solo puede darse si antes se envia al predicador.
(2) El oir solo puede darse si antes se predica el mensaje.
(3) El creer solo puede darse si antes se oye el mensaje.
(4) Invocar el nombre del Sefior solo puede darse si antes la persona ha creido.
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“;Como, pues, invocaran a aquel en el cual no han creido?” —pregunta Pablo— ;Cdémo
puede alguien invocar la ayuda o auxilio de un Sefior en quien no cree? Es evidente que la fe en
Cristo debe preceder a nuestro esfuerzo por obtener su ayuda y liberaciéon en la vida cotidiana.

Asi que la salvacion que Pablo tiene en mente aqui es de mayor alcance que la simple
salvacion de la condenacion eterna. Mas bien abarca todo el espectro de liberaciones espirituales
y personales que el Sefior resucitado puede otorgar a quienes lo invocan para recibirlas.

Pero esto no debe hacerse en secreto. De hecho, las demas referencias del Nuevo Testamento
a “invocar el nombre del Sefior” dan a entender que esta actividad estd asociada con la vida
publicay el testimonio de las iglesias. Cuando Pablo llegé a Damasco con autoridad para prender
a todos los que invocaban el nombre del Sefior (Hechos 9:14), jno estaba buscando cristianos
ocultos! Buscaba a quienes se identificaban publicamente con ese nombre.

Por eso, inmediatamente antes de las palabras citadas en Romanos 10, Pablo hizo esta
declaracion:

“Pero la justicia que es por la fe dice asi... Mas ;qué dice? Cerca de ti esta la palabra, en tu
boca y en tu corazon. Esta es la palabra de fe que predicamos: que si confesares con tu boca
que Jesus es el Sefior, y creyeres en tu corazon que Dios le levantd de los muertos, seras
salvo” (Romanos 10:6a, 8-9).

Como es sabido, muchos han utilizado esta célebre afirmacion para presentar la “confesion”
como una condicién coordinada con la fe para obtener la vida eterna. Pero nunca deberia
cometerse ese error.

Para empezar, si ese fuera el sentido que Pablo pretendia, seria el unico ejemplo de tal
ensefianza en todo el Nuevo Testamento. Ni siquiera el propio Pablo introduce esta idea en
ninguna otra de sus trece cartas.

Peor aun, el Evangelio de Juan, que explicitamente afirma haber sido escrito para llevar a las
personas a la vida eterna (Juan 20:30-31), no establece ni una sola vez la “confesiéon” como
condicion para esa vida.

Algunos han intentado restar fuerza a estas observaciones alegando que la declaracion paulina
solo ensefa que la confesion es el resultado inevitable de la salvacion. Pero esta explicacion no
se sostiene. Asi lo muestra el versiculo siguiente: “Porque con el corazén se cree para justicia,
pero con la boca se confiesa para salvacion” (Romanos 10:10).

Este versiculo no afirma que la confesion sea consecuencia de la salvacion; al contrario,
ideclara que la “salvacion” es consecuencia de la confesion', mientras que la “justicia” es
consecuencia de la fe!

Y aqui radica el verdadero sentido del texto. Por “justicia”, Pablo se refiere evidentemente a
“la justicia que es por la fe” (v. 6), es decir, a la verdad de la justificacion por la fe (vv. 3-4). Y,
para Pablo, la confesion no tiene absolutamente nada que ver con esa justicia. La fe que tiene
lugar en el corazdn es la unica condicion para la justicia imputada de Dios.

La posicion de Pablo sobre la justificacion solo por la fe no se ve en modo alguno modificada
ni alterada por Romanos 10:9-10. La “confesiéon” no formaba parte de la justificacion
precisamente porque la confesion no es una condicion para la justicia de Dios. Solo la fe es
condicion para ello, asi como solo la fe es condicion para la vida eterna.

Pero la confesion con la boca si es un requisito para el tipo de salvacion que Pablo tiene en
mente aqui. Porque, como ya hemos visto en los versiculos que siguen (vv. 11-13), Pablo esta

95



Nuestro Senior viviente

pensando en la clase de salvacion disponible para el creyente en Cristo si ese creyente se cuenta
entre quienes invocan regularmente el nombre del Sefior resucitado.

De esto se sigue que la confesion que Pablo pide aqui no consiste simplemente en contarle a
mi vecino o a un amigo cercano mi conversion. Es mucho mas que eso. Es mi identificacion
publica como miembro de ese grupo de personas que “invocan el nombre del Sefior”. De hecho,
invocarlo asi en oracion publica no es otra cosa que confesar con mi boca que “Jesus es el Sefor”.
Toda mi experiencia cristiana de victoria y liberacion depende de mi disposicion a hacer esto.
iLa fe que esta en mi corazon necesita expresarse con mis labios!

Aqui, entonces, nos encontramos con “salvar a los salvos”. Recurriendo a esa maravillosa
flexibilidad que siempre caracterizd a las palabras griegas para “salvacion”, Pablo amplia
nuestros horizontes de manera desafiante. Predico la salvacion en su sentido més amplio. Los
justificados por la fe estaban en una posicion unica para experimentar la “liberacion” de Dios en
sus vidas. Podian atreverse a contarse abiertamente entre los que invocaban el nombre de
Jesucristo, el Sefior.

Por supuesto, Pablo sabia perfectamente que esto no significaba la eliminacion de todos los
problemas. En realidad, significaba victoria en y sobre esos problemas, al vivir la vida cristiana
por la fe en el Hijo de Dios.

Incluso cuando Pablo afront6 el martirio inminente, esta confianza no lo abandoné. Y aunque
en su primera defensa no contdé con ayuda humana (2 Timoteo 4:16), aun asi, pudo decir
triunfalmente: “Pero el Sefior estuvo a mi lado, y me dio fuerzas... asi fui librado de la boca del
leon” (v. 17).

Sin embargo, la muerte se acercaba, como ¢l sabia muy bien (2 Timoteo 4:6-8); pero incluso
esa muerte seria una victoria gloriosa. Pues mediante su martirio por Cristo, Pablo seria
rescatado para siempre del mal contra el que habia luchado tanto tiempo:

“Y el Sefior me librara de toda obra mala, y me preservara para su reino celestial. A €l sea
gloria por los siglos de los siglos. Amén” (2 Timoteo 4:18, énfasis afiadido).

Tal es, en efecto, siempre la experiencia de quienes “invocan el nombre del Sefior” con fe. La
tragedia se transforma en triunfo y el desastre, en liberacion, por el poderoso sefiorio de
Jesucristo.

Si, no importa cuales sean las circunstancias, jel Sefior Jesucristo puede salvar a los salvos!

Vivir con confianza

Pero Cristo puede hacer aun mas. Puede vivir de manera tan dindmica en sus discipulos que
ellos lleguen a disfrutar de una conciencia experiencial de su presencia. Pueden saber que El
realmente obra en ellos. Esto es, por supuesto, mas que saber que somos salvos, aunque nuestra
seguridad de la vida eterna es fundamental para toda experiencia cristiana vital. De lo que
hablamos es del resultado de la comunion con Cristo: nada menos que la manifestacion en
nuestra vida de su presencia y de su poder que moran en nosotros.

Es emocionante, sin duda, saber que tenemos a un Sefior a quien invocar que esta “sobre todo
principado y autoridad y poder y sefiorio, y sobre todo nombre que se nombra” (Efesios 1:21).
Pero también lo es que ese mismo Sefior se manifieste en nuestra vida y que podamos reconocer
ese hecho.
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Tal era, en efecto, la firme conviccion del apostol Pablo mientras servia al Cristo resucitado.
Y esta confianza se percibe con gran fuerza al cerrar su segunda carta a la iglesia de Corinto. En
el capitulo final de esa epistola, escribe lo siguiente:

“He dicho antes, y ahora digo otra vez como si estuviera presente... que si voy otra vez, no
ser¢ indulgente; pues buscais una prueba de que habla Cristo en mi, el cual no es débil para
con vosotros, sino que es poderoso en vosotros. Porque aunque fue crucificado en debilidad,
vive por el poder de Dios. Pues también nosotros somos débiles en €I, pero viviremos con ¢l
por el poder de Dios para con vosotros” (2 Corintios 13:2-4, énfasis afiadido).

jCuanta valentia hay en estas palabras! Y, al mismo tiempo, cudnta humildad y dependencia.

Pablo tenia criticos y enemigos en la ciudad de Corinto. Los creyentes de alli hacian caso a
estas personas mas de lo debido (2 Corintios 10:7-12; 11:12-15). Incluso algunos de sus propios
conversos, al parecer, se preguntaban si Pablo podia aportar “prueba de que Cristo habla por
medio de ¢1”. Pero Pablo no dudaba de poder hacerlo, por el poder del Sefior a quien servia.

Es cierto: el Salvador sufri6 la crucifixion en la “debilidad” de su entrega a la muerte por los
hombres; pero también resucit6 de entre los muertos y ahora vive por el mismo “poder de Dios”.
Y aunque Pablo sabia que ¢l también era débil, en comunidn con su Sefior podia ser fuerte para
con aquellos creyentes corintios: “...viviremos con €l por el poder de Dios para con vosotros”
(2 Corintios 13:4, énfasis afiadido).

Sin embargo, Pablo no es tan arrogante como para suponer que tal confianza espiritual era
solo suya. Los mismos corintios también podian disfrutar de tal confianza:

“Examinaos a vosotros mismos si estdis en la fe; probaos a vosotros mismos. ;O no os
conocéis [0 reconocéis] a vosotros mismos, que Jesucristo estd en vosotros, a menos que estéis
reprobados?” (2 Corintios 13:5).

Por desgracia, estas tajantes palabras se han malinterpretado. jAlgunos intérpretes las han
leido como si fueran un desafio a los corintios a fin de averiguar si realmente eran salvos 0 no?!

Pero esto es impensable. Después de doce capitulos en los que Pablo da por sentada su
condicidn cristiana, ;podria estar pidiéndoles ahora que se aseguren de haber nacido de nuevo?
La pregunta se responde por si sola.

Que los lectores de este libro examinen por si mismos 2 Corintios. Veran claramente cuantas
veces afirma el apostol, de una u otra manera, su conviccion de que sus lectores son
genuinamente cristianos. Pensemos, por ejemplo, en estas palabras:

“Siendo manifiesto que sois carta de Cristo expedida por nosotros, escrita no con tinta, sino
con el Espiritu del Dios vivo; no en tablas de piedra, sino en tablas de carne del corazon” (2
Corintios 3:3, énfasis afiadido).

jDe ninguna manera! Pablo no esta diciendo:

—Examinaos para ver si habéis nacido de nuevo o si estais justificados.
Lo que si dice es:

—Haced un alto y revisad si de verdad estdis en la fe.

Pero eso es otra cuestion.
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Sorprendentemente, la analogia mas cercana a estas palabras del apostol se encuentra hacia
el final de su primera carta a esta misma iglesia. Pablo escribe: “Velad, estad firmes en la fe;
portaos varonilmente, y esforzaos” (1 Corintios 16:13, énfasis afiadido).

En otros pasajes, Pablo también habla de aquellos que son “débiles en la fe” (Romanos 14:1)
y de otros que necesitan estar “sanos en la fe”” (Tito 1:13). Incluso las palabras de Pedro sugieren
un paralelo:

“Sed sobrios, y velad; porque vuestro adversario el diablo, como leon rugiente, anda alrededor
buscando a quien devorar; al cual resistid firmes en la fe”” (1 Pedro 5:8-9, énfasis afiadido).

Estar “en la fe”, por tanto, es actuar y vivir dentro de los pardmetros de nuestras convicciones
y creencias cristianas, precisamente como Pablo afirma estar haciendo en los versiculos
inmediatamente anteriores. Significaba vivir en una conexion dindmica, orientada por la fe, con
Jesucristo, quien vive por el poder de Dios (v. 4).

Pablo confiaba en que podia demostrar a los corintios que ¢l si vivia de esa manera, que Cristo
en verdad hablaba en ¢él. Pero también estaba convencido de que ellos podian demostrar lo
mismo respecto a su propia experiencia de Cristo.

—Mirad en vosotros mismos —los desatfia—; poneos a prueba. ;|No os reconocéis como
personas en quienes Jesucristo vive de verdad? Claro que si, a menos que estéis “reprobados”.

La palabra “reprobado” (o “eliminado”) es significativa para Pablo. La us6 en su primera
carta a la iglesia de Corinto:

“Sino que golpeo mi cuerpo, y lo pongo en servidumbre, no sea que habiendo sido heraldo
para otros, yo mismo venga a ser eliminado” (1 Corintios 9:27, énfasis afiadido).

Pero en ese pasaje la imagen de la carrera o contienda cristiana estaba muy en la mente del
apostol. Aqui, en 2 Corintios, probablemente sea preferible la simple traduccion “desaprobado”.

Mientras los corintios no vivieran “fuera de los limites de su fe”, mientras su vida no fuera
“desaprobada” por Dios, podian discernir en su propia experiencia —como lo hacia Pablo en la
suya— la realidad de Cristo morando en ellos.

Si Juan el Evangelista hubiera escrito este texto, bien podria haber hablado de “permanecer
en Cristo” y de “Cristo permaneciendo en nosotros”. También podria haber mencionado el fruto,
que seria la manifestacion de la “aprobacion” de Dios sobre esa clase de experiencia.

Pero, ya sea Juan o Pablo, u otro escritor del Nuevo Testamento, todos dan testimonio de la
realidad dinamica de una vida asi en comunién con aquel que es Sefor de todos. Creen
plenamente y ensefian que esta realidad puede conocerse y experimentarse abundantemente por
quienes han nacido de nuevo.

El compositor lo expres6 muy bien:
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Antes, lejos de Dios y muerto en pecado,
Ninguna luz mi corazén podia ver;
Pero en la palabra de Dios hallé¢ la luz,
Ahora Cristo vive en mi.
Cristo vive en mi, Cristo vive en mi,
iOh, qué salvacion es esta, que Cristo vive en mi!

—Ma;j. D. W. Whittle.
Christ Liveth in Me

Conclusion

iCristo vive en mi! jQué maravillosa conviccion! jQué experiencia tan excelente para vivirla!

Pero, por muy rica y profunda, por muy plena y fructifera que llegue a ser nuestra conciencia
de este privilegio, para todos comenzo6 exactamente de la misma manera. Comenzd con un acto
de fe sencillo, como el de un nifio. Comenz6 con una sola e irreversible apropiacion del agua de
la vida.

Nunca empezd de otro modo para nadie, ni jamas lo hard. Porque las palabras de nuestro
Sefior viviente y todopoderoso constituyen un testimonio autorizado e inmutable del camino de
salvacion por la gracia de Dios: “De cierto, de cierto os digo: El que cree en mi, tiene vida eterna”
(Juan 6:47).

No hay otras condiciones. No hay cldusulas ocultas ni compromisos. El que quiera puede
recibirla. El Espiritu y la Esposa asi lo dicen:

“Y el que quiera, tome del agua de la vida gratuitamente” (Apocalipsis 22:17).

El autor del estribillo estaba, después de todo, en lo cierto. Capt6 el espiritu de la Biblia
cuando escribio estas palabras:

jAbsolutamente gratuita! Si, lo es
jAbsolutamente gratuita!

Porque Dios nos ha dado la salvacion,
jabsolutamente gratuita!
jAbsolutamente gratuita! Si, lo es
jAbsolutamente gratuita!

Pues Dios nos ha dado su gran salvacion,
jabsolutamente gratuita!

—Autor desconocido.
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(Después de la primera referencia a la obra de un autor, las referencias posteriores a la misma
obra suelen usar una forma abreviada; se remite al lector a la referencia inicial para obtener los
datos bibliograficos completos).

Capitulo 1

! Sorprendentemente, un autor afirma: “El hijo prodigo que comenzé exigiendo una herencia
por adelantado ahora estaba dispuesto a servir a su padre como siervo. Habia dado un giro
completo. Su actitud era de rendicion incondicional, una renuncia total de si mismo y absoluta
sumision a su padre. Esa es la esencia de la fe salvadora”. John F. MacArthur, Jr., The Gospel
According to Jesus (Grand Rapids, MI: Academie Books, Zondervan Publishing House, 1988),
153.

Nota: Todas las referencias posteriores a la obra citada se indicaran simplemente como
“MacArthur”, seguidas del numero de pagina en el punto correspondiente.

2 MacArthur (p. 23) escribe: “La verdadera seguridad proviene de ver la obra transformadora
del Espiritu Santo en la propia vida, no de aferrarse al recuerdo de alguna experiencia”. Como
muchas afirmaciones del libro de MacArthur, esta presenta una falsa antitesis. El contraste
correcto no es con “el recuerdo de alguna experiencia”, sino con “las promesas de la palabra de
Dios”. El Nuevo Testamento fundamenta nuestra seguridad de salvacion en las promesas que
Dios hace al creyente en su palabra, y no en la obra transformadora del Espiritu de Dios en
nuestras vidas. De hecho, la obra del Espiritu de Dios en nuestras vidas es una consecuencia de
la seguridad de salvacién, y no la base de dicha seguridad.

3 Ademas del libro de MacArthur ya citado, otras obras contemporaneas representativas de la
salvacion por el sefiorio incluyen: James Montgomery Boice, Christ’s Call to Discipleship
(Chicago, IL: Moody Press, 1986), Walter Chantry, Today’s Gospel: Authentic or Synthetic?
(Carlisle, PA: The Banner of Truth Trust, 1970), y J. I. Packer, Evangelism and the Sovereignty
of God (London: Inter-Varsity, 1961).

* Es muy inexacto e injusto por parte de MacArthur afirmar: “Esta disposicion a dar cabida a
los llamados cristianos carnales ha llevado a algunos maestros contemporaneos a definir los
términos de la salvacion de forma tan laxa que practicamente toda profesion de fe en Cristo se
considera auténtica” (p. 97). Una nota a pie de pagina remite a una resefia de mi libro The Gospel
Under Siege (Dallas, TX: Redencion Viva, 1981). Al parecer, MacArthur no ha leido mi capitulo
“Falsos profesantes” en Grace in Eclipse (Dallas, TX: Redencion Viva, 1985; 2.% ed., 1987),
aunque incluye este libro en su bibliografia (p. 240).

> Conviene observar el acuerdo reciente alcanzado por algunos tedlogos catélicos romanos y
luteranos en el volumen titulado Justification by Faith: Lutherans and Catholics in Dialogue
Vil, eds. H. George Anderson, T. Austin Murphy y Joseph A. Burgess (Minneapolis, MN:
Augsburg, 1985). Este acuerdo ha sido duramente criticado por W. Robert Godfrey, “Reversing
the Reformation”, Eternity 35 (sept. 1984): 26-28; y por C. M. Gullerod, “U.S. Lutheran-Roman
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Catholic Dialogue on Justification by Faith: An Examination”, Journal of Theology 24 (1984):
19-24.

Capitulo 2

! Esta redefinicion radical de la fe salvadora queda ilustrada por declaraciones como las
siguientes de MacArthur:

“Renunciar a uno mismo por causa de Cristo no es un paso opcional del discipulado
posterior a la conversion: es la condicion sine qua non de la fe salvadora” (p. 135).

“Se complace en renunciar a todo por el reino. Esa es la naturaleza de la fe salvadora” (p.
139).

“Su actitud fue de rendicion incondicional, una renuncia total del yo y absoluta sumision
a su padre. Esa es la esencia de la fe salvadora” (p. 153).

“Un concepto de fe que excluye la obediencia corrompe el mensaje de salvacion” (p. 174).

“La supuesta ‘fe’ en Dios que no produce este anhelo de someterse a su voluntad no es fe
en absoluto. El estado mental que rehtsa la obediencia es pura y simple incredulidad” (p.
176).

Ninguna de estas afirmaciones refleja verdaderamente la doctrina biblica de la fe salvadora.
Lo que estas declaraciones revelan en realidad es un temor profundamente arraigado a la total
gratuidad de la gracia salvadora de Dios, como si esa gratuidad socavara la moralidad. Por el
contrario, es precisamente el asombroso amor incondicional de Dios la raiz y la causa de toda
santidad del Nuevo Testamento.

2 Esta postura suele basarse en cierta manera de entender Santiago 2:14-26. Ese pasaje sera
considerado en un par de lugares mas adelante en este libro, pero para un tratamiento completo
y documentado véase Dead Faith—What Is It? A Study of James 2:14-26 (Dallas: Redencion
Viva, 1987). Asimismo, la declaracion “Por sus frutos los conoceréis” (Mateo 7:20) suele citarse
en este mismo contexto. Pero Mateo 7:15-20 no tiene nada que ver con la cuestion de la fe y las
obras, como lo deja claro una comparacion con Mateo 12:33-37. Mateo 7:15-20 ensena en
realidad que jlos falsos profetas deben ser detectados por sus palabras! Para una discusion sobre
esto, véase Zane C. Hodges, Grace in Eclipse, 2.* ed. (Dallas: Redencion Viva, 1987), pp. 14-
15.

3 Gordon Clark ha tratado de manera efectiva las absurdas distinciones que a menudo se hacen
entre la fe ordinaria y la “fe salvadora”. Véase su volumen Faith and Saving Faith (Jefferson,
MD: Trinity Foundation, 1983).

% La manera mas sencilla para que el lector verifique la afirmacién que hacemos en el texto
es consultar la entrada de pisteuo (“yo creo”) que se encuentra en el léxico griego-inglés
estandar. Véase A Greek-English Lexicon of the New Testament and Other Early Christian
Literature: A translation and adaptation of the fourth revised and augmented edition of Walter
Bauer’s Griechisch-Deutsches Worterbuch zu den Schriften des Neuen Testaments und der
tibrigen urchristlichen Literatur de William F. Arndt y F. Wilbur Gingrich, 2. edicion revisada
y aumentada por F. Wilbur Gingrich y Frederick W. Danker a partir de la quinta edicién de
Walter Bauer, 1958 (Chicago, IL: The University of Chicago Press, 1979), 660 ss. Véase
también el excelente tratamiento en Richard W. Christianson, “The Soteriological Significance

101



Notas

of Pisteud in the Gospel of John”, tesis de maestria, Grace Theological Seminary en Winona
Lake, Ind., diciembre de 1987.

5> MacArthur distorsiona gravemente una conocida definicién teolégica de la fe cuando
escribe: “Berkhof ve tres elementos en la fe genuina: un elemento intelectual (notitia), que es la
comprension de la verdad; un elemento emocional (assensus), que es la conviccion y afirmacion
de la verdad; y un elemento volitivo (fiducia), que es la determinacion de la voluntad de obedecer
la verdad” (p. 173). Esto es asombrosamente inexacto. Assensus no es un “elemento emocional”,
y fiducia significa confianza y no “una determinacion de obedecer la verdad”.

6 Véase la aplicacion artificial e inexacta de estos términos a la definicion de la fe tal como
aparece en la cita de MacArthur mencionada en la nota anterior.

"R. T. Kendall ha resumido acertadamente la propia doctrina de Juan Calvino sobre la fe
salvadora. El escribe:

“La posicion que Calvino quiere establecer de manera preeminente (y que
fundamentalmente asume) es que la fe es conocimiento. Calvino sefiala algunos sindonimos
biblicos de fe, todos ellos sustantivos simples, como ‘reconocimiento’ (agnitio) y
‘conocimiento’ (scientia). Describe la fe como iluminacion (illuminatio), conocimiento en
contraposicion a la sumision de nuestro sentir (cognitio, non sensus nostri submissio), certeza
(certitudino), una conviccion firme (solida persuasio), seguridad (securitas), seguridad firme
(solida securitas) y plena seguridad (plena securitas).

Lo que resalta en estas descripciones es el caracter recibido, intelectual, pasivo y que aporta
seguridad de la fe. Lo que est4 ausente es una necesidad de producir fe, el voluntarismo, la fe
como acto humano y la fe que debe esperar un conocimiento empirico para verificar su
presencia. La fe es “algo meramente pasivo, que no aporta nada de lo nuestro para recobrar
el favor de Dios, sino que recibe de Cristo aquello de lo que carecemos”.

Esta cita, asi como las referencias en los Institutos de Calvino para cada punto mencionado, se
encuentra en R. T. Kendall, Calvin and English Calvinism to 1649 (Oxford: University Press,
1979), p. 19.

8 El cambio de la vision de la fe en Juan Calvino a la vision que encontramos con tanta
frecuencia en el calvinismo posterior a la Reforma ha sido analizado de manera efectiva por R.
T. Kendall (véase la obra citada en la nota anterior) y por M. Charles Bell, Calvin and Scottish
Theology: The Doctrine of Assurance (Edimburgo: Handsel, 1985). El libro de Kendall es su
tesis doctoral (D. Phil.) presentada en Oxford en 1976 bajo el titulo “The Nature of Saving Faith
from William Perkins (d. 1602) to the Westminster Assembly (1643-1649)”. Véase Kendall,
Calvin, p. vii. El libro de Bell es una revision de su disertacion doctoral realizada en la
Universidad de Aberdeen en 1982. Véase Bell, Calvin, p. 4.

? Esto, en la practica, lo reconoce MacArthur (p. 98). Su segundo apéndice (“The Gospel
According to Historic Christianity”, pp. 221-37) depende en gran medida de te6logos puritanos.
Pero MacArthur parece no estar al tanto de la literatura actual, que ha demostrado que la teologia
puritana, especialmente en el area de la fe y la seguridad, no reflejaba en absoluto la doctrina del
propio Juan Calvino y constituye una desviacion clara del pensamiento de la Reforma. Véanse
Kendall y Bell en las dos notas anteriores.

También vale la pena observar que el te6logo reformado Robert L. Dabney sefial6 hace mucho
tiempo (1890) que él y sus colegas tedlogos reformados rechazaban la postura de Calvino y
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Lutero de que la seguridad era de la esencia misma de la fe salvadora. Es decir, Dabney negaba
que la seguridad de salvacion fuese una parte esencial de lo que significa creer en Cristo para
salvacion. El afirma: “La fuente de este error [sobre la fe y la seguridad] es, sin duda, esa doctrina
acerca de la fe que los primeros reformadores, como Lutero y Calvino, se vieron llevados a
adoptar...”.

Mas adelante también dice:

“Es muy evidente para el lector atento que estas ideas sobre la fe y la seguridad que hemos
examinado se fundamentan en las definiciones defectuosas de la fe salvadora que recibimos
de los primeros reformadores. Ellos, como vimos, definieron la fe salvadora como una
creencia de que ‘Cristo me ha salvado’, haciendo de la seguridad de la esperanza su esencia
necesaria. Ahora bien, los reformadores posteriores, y aquellos maestros eruditos, santos y
modestos de las iglesias reformadas... han sometido esta vision a un examen minucioso y la
han rechazado (como también lo hizo la Asamblea de Westminster) sobre bases escriturales”.

Véase “Theology of the Plymouth Brethren”, en Discussions by Robert L. Dabney, D.D., LL.D.,
Professor of Moral Philosophy in the University of Texas, and for Many Years Professor of
Theology in Union Theological Seminary in Virginia, ed. C. R. Vaughan, vol. 1: Theological
and Evangelical (Richmond, VA: Presbyterian Committee of Publication, 1890), pp. 173, 183.

Que quede bien claro: la salvacion por el sefiorio sostiene una doctrina de la fe salvadora
que esta en conflicto con la de Lutero y Calvino y, lo que es mas importante, en conflicto con la
palabra de Dios.

Capitulo 3

! La reticencia de la mujer a mostrarse demasiado asertiva con los hombres del pueblo (que
la tenian en baja estima) se refleja en la gramatica griega de su pregunta. Este es un caso en el
que “el significado de [la particula negativa griega]... se ve ligeramente modificado... 4:29...
‘ese debe de ser el Mesias por fin, quiza este sea el Mesias’”. F. Blass y A. Debrunner, 4 Greek
Grammar of the New Testament and Other Early Christian Literature, traduccion y revision de
la novena y décima edicion alemana, con notas suplementarias de A. Debrunner, por Robert W.
Funk (Chicago, IL: University of Chicago Press, 1961), p. 221.

2 Conviene también considerar las observaciones de Raymond Brown sobre 1 Juan 5:1:

“Hemos visto que todos los usos de pisteuein, ‘creer’, en 1 Juan... son cristologicos, ya sea
directamente (como aqui) o indirectamente... En 5:5b, en el siguiente caso de pisteuein, el
autor hablard de la persona que ‘cree que Jesus es el Hijo de Dios’. Asi, 5:1 y 5:5 juntos
evocan la confesion jodnica completa: ‘Jests es el Cristo, el Hijo de Dios’ (Juan 20:31). Se
ha puesto de moda afirmar que lo que se exige no es creer en una verdad intelectual acerca de
Jesus, sino creer en una persona con la cual se entra en relacion. Sin negar esto ultimo, yo
insistiria en que hay un contenido intelectual en la demanda jodnica de fe, y que uno debe
entender a Jes(is correctamente para tener una relacion salvifica con E1”.

Raymond E. Brown, The Epistles of John, The Anchor Bible (Garden City, NY: Doubleday,
1982), pp. 534-535.
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Capitulo 4

! Precisamente por esta razon, Juan Calvino, por ejemplo, sostenia que la seguridad era de la
esencia misma de la fe salvadora. Calvino es enfatico en este punto:

“En resumen, ningin hombre es verdaderamente un creyente, a menos que esté¢ firmemente
persuadido de que Dios es para ¢l un Padre propicio y benévolo... a menos que dependa de
las promesas de la benevolencia divina para con ¢l y tenga una expectativa indudable de
salvacion” (Institutos 111.11.16).

Para un anélisis adicional, véase Bell, Calvin, pp. 22-24 (véase cap. 2, nota 8). Véase también
el enfatico argumento de Dabney de que Calvino sostenia esta postura, aunque Dabney no lo
hacia: Dabney, pp. 215-18 (véase cap. 2, nota 9).

(Nota: Aqui y en otros lugares de este libro y de las notas al pie, las citas de los Institutos de
la religion cristiana de Calvino se han traducido al espafiol a partir de la traduccion al inglés de
John Allen, en la edicion de dos volumenes publicada en Filadelfia por la Presbyterian Board of
Christian Education [s.f.])

2 La espléndida definicion de fe salvadora de Calvino (Institutos 111.11.7) merece ser citada:

“Ahora bien, tendremos una definicién completa de la fe, si decimos que es un conocimiento
firme y cierto de la benevolencia divina hacia nosotros, el cual, fundado en la verdad de la
promesa gratuita en Cristo, es revelado a nuestras mentes y confirmado a nuestros corazones
por el Espiritu Santo”.

Esto esta muy alejado de la definicion de fe sostenida en la salvacion por el sefiorio. (Véanse las
citas de MacArthur en el cap. 2, nota 1)

Capitulo 5

! MacArthur revela su falta de pericia y comprensiéon cuando escribe: “La naturaleza continua
de la fe salvadora se subraya mediante el uso del tiempo presente del verbo griego pisteuo
(‘creer’) a lo largo del Evangelio de Juan [cita numerosos textos en Juan, Hechos y Romanos]...
Si “creer” fuera un acto puntual, el tiempo griego en estos versiculos seria aoristo” (p. 172).

Este es un uso gravemente indebido de la gramatica griega para afirmar una idea equivocada.
(Qué diria MacArthur si se le sefialara que en Hechos 16:31 (“Cree en el Sefior Jesucristo, y
seras salvo”) el verbo griego estd en aoristo, como en efecto lo estd? Es una concepcion
completamente inexacta de los tiempos griegos sugerir que el tiempo verbal en si nos indica si
la accion es puntual o continua. Puede observarse, por ejemplo, que en Juan 6 el autor emplea
varios tiempos griegos para describir un mismo acontecimiento unico: la venida de nuestro Sefior
del cielo a la tierra. Asi, leemos:

6:33 “Es aquel que desciende del cielo” (presente, RVA-2015)

6:38 “Porque he descendido del cielo” (perfecto)
6:41 “...porque habia dicho: Yo soy el pan que descendié del cielo” (aoristo)
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6:42 .. .dice este: Del cielo he descendido” (perfecto)
6:50 “Este es el pan que desciende del cielo” (presente)
6:51 “Yo soy el pan vivo que descendi6 del cielo” (aoristo)
6:58 “Este es el pan que descendi6 del cielo” (aoristo)

Es evidente que en Juan 6 no se nos dice absolutamente nada acerca de la continuidad de la
accion por el hecho de que se use un tiempo u otro. De hecho, se emplean tres tiempos distintos
para describir el mismo acontecimiento historico e irrepetible de la Encarnacion, jy uno de esos
tiempos es el presente!

Ademas, en el Evangelio de Juan, el participio presente precedido por el articulo definido se
utiliza con frecuencia para identificar a “el que cree” (o “quien cree”). El uso del presente no
implica que la accidn en cuestion no pueda cesar. Por el contrario, jel participio presente se usa
para acciones que han cesado! Por ejemplo:

Mateo 2:20: “Los que procuraban [= articulo + participio presente]... han muerto”.

Marcos 5:16: Y les contaron los que lo habian visto, como le habia acontecido al/ que habia
tenido el demonio” (= articulo + participio presente).

Marcos 6:14: “Juan el Bautista (= articulo + participio presente) ha resucitado de los
muertos”.

Juan 9:8: “;No es éste el que se sentaba y mendigaba?”’ (= articulo + dos participios
presentes).

Galatas 1:23: “Aquel que en otro tiempo nos perseguia” (= articulo + participio presente).

En el andlisis final, la construccion griega traducida como “el que cree” o “quien cree” es
meramente descriptiva. Identifica a una persona como “un creyente”, pero no especifica
absolutamente nada acerca de la continuidad de la accion. Conviene atender a la observacion de
Robertson: “Pero, por lo general, el participio presente es meramente descriptivo”. Véase A. T.
Robertson, A Grammar of the Greek New Testament in the Light of Historical Research
(Nashville, TN: Broadman, 1934), p. 891.

De ello sigue que es el contexto de una declaracion —y no el tiempo verbal— lo que
determina si la accidon se entiende como un acto tinico o como algo continuo. Tal como hemos
senalado en el texto de este capitulo, es evidente a partir de los diversos contextos joanicos que
“creer” se contempla como un acto unico de apropiacion.

2 En un esfuerzo por evitar cualquier implicacién de “credulismo facil”, MacArthur escribe
acerca de la historia en Numeros 21 lo siguiente: “Para mirar a la serpiente de bronce en el asta,
tenian que arrastrarse hasta donde pudieran verla. No estaban en posicion de mirar con ligereza
hacia el asta y luego seguir con vidas de rebelion” (p. 46, cursivas anadidas). La mayoria de los
lectores considerara, con razén, que estos comentarios carecen de apoyo alguno en el texto
biblico de Numeros. MacArthur distorsiona la evidente sencillez de la ilustracion de nuestro
Sefior sobre la fe salvadora.
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Capitulo 6

! MacArthur identifica claramente el evangelio con el llamamiento al discipulado: “El
evangelio que Jesus proclamo6 fue un llamamiento al discipulado...” (p. 21); “El llamamiento al
Calvario debe reconocerse por lo que es: un llamamiento al discipulado bajo el sefiorio de
Jesucristo” (p. 30).

Pero en estas afirmaciones, asi como a lo largo de todo el libro, MacArthur simplemente
sostiene esta identificacion sin demostrarla. De este modo incurre en una peticion de principio
en un punto fundamental para su teologia.

? La palabra griega es logikon. El término ocurre en el griego secular “con el significado de
‘perteneciente al habla’ y ‘perteneciente a la razén’, ‘racional’. En este ultimo sentido se
encuentra en la filosofia griega, especialmente en los estoicos...”. Véase The New International
Dictionary of New Testament Theology, ed. Colin Brown (Grand Rapids, MI: Zondervan, 1978),
3:1118.

3 El erudito luterano Anders Nygren comenta Romanos 8:13 de manera muy esclarecedora:

“El hombre realmente puede vivir solo viviendo ‘conforme al Espiritu’; pero eso significa
‘hacer morir las obras del cuerpo’. Aqui Pablo habla ‘de/ cuerpo’, donde habriamos esperado
que hablara de ‘/a carne’ y de darle muerte; porque ‘la carne’ es la antitesis del ‘Espiritu’. De
hecho, es esa antitesis la que Pablo tiene en mente. Pero no es dificil ver las razones por las
que aqui utiliza la palabra ‘cuerpo’ y se refiere a ‘las obras del cuerpo’. Acaba de decir que
el hombre exterior del cristiano pertenece al edn antiguo. El cuerpo esté sujeto a la muerte a
causa del pecado, aunque el espiritu viva a causa de la justicia. Con su ‘cuerpo mortal’ el
cristiano vive en un orden donde reina la muerte. Es aqui —en su cuerpo mortal— donde el
cristiano debe librar su batalla contra la carne y contra la muerte [énfasis anadido]. Aqui
encontramos mas luz sobre 7:23, donde Pablo habla de una ‘ley en mis miembros’ que lucha
contra la ley de la mente del cristiano. Quizéa ahora podamos comprender mejor por qué Pablo
anhela la liberacion de ‘este cuerpo de muerte’ (7:24)”

Nota del traductor: En la Reina-Valera 1960, Romanos 8:13 dice: “...si por el Espiritu hacéis
morir las obras de la carne”. Sin embargo, Nygren sigue el texto griego, donde aparece el
téermino ‘“‘cuerpo” en contraste con “carne”. De ahi la distincion en su comentario.

Véase Anders Nygren, Commentary on Romans (Filadelfia, PA: Fortress, 1949), pp. 326-327.

% La salvacién por el sefiorio no puede escapar de la acusacion de que mezcla fe y obras. La
manera en que lo hace estad expresada sucintamente por MacArthur: “La obediencia es la
manifestacion inevitable de la fe salvadora” (p. 175).

Pero esto equivale a decir: “Sin obediencia no hay justificacion ni cielo”. Visto desde esa
perspectiva, la “obediencia” es en realidad una condicion para la justificacion y para el cielo.

No se trata de una acusacion injusta. De hecho, algunos te6logos reformados lo han admitido.
Por ejemplo, véase la afirmacion de Samuel T. Logan de que “la obediencia evangélica es una
necesidad absoluta, una ‘condicion’ en la justificacion del hombre”. Samuel T. Logan, Jr., “The
Doctrine of Justification in the Theology of Jonathan Edwards”, Westminster Theological
Journal 46 (1984), pp. 26-52. La cita anterior se encuentra en la p. 43.

Logan sostiene que la fe es tanto una causa como una condicion para la justificacion, mientras
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que la obediencia (= obras) no es una causa, pero si es una condicion (véanse pp. 42-48).
Precisamente esta es también la posicion que, de manera logica, exige la salvacion por el sefiorio.
Si realmente no se puede alcanzar el cielo aparte de la obediencia a Dios —y esto es lo que
ensefia la salvacion por el sefiorio— entonces, logicamente, esa obediencia es una condicion
para llegar alli.

Hay una clara falta de franqueza en la proclamacion contemporanea de la salvacion por el
sefiorio. ;Por qué los maestros de esta postura no admiten simplemente lo que W. Nicol ha
expresado con franqueza: “Logicamente, entonces, las buenas obras deben ser una condicion de
la justificacion...” y “...es claro que Pablo podria decir: debes hacer buenas obras, de lo
contrario, al final Dios no te justificara”? Véase W. Nicol, “Faith and Works in the Letter of
James”, en Essays on the General Epistles of the New Testament, Neotestamentica 9 (Pretoria:
The New Testament Society of South Africa, c1975), p. 22.

En el pasaje paulino citado justo antes de esta nota (Romanos 11:6), Pablo niega la posibilidad
de mezclar fe y obras en el plan de salvacion. La formulacion “sefiorista” del tema fe/obras
habria sido vigorosamente rechazada por Pablo. Segln el apostol, cuando se introducen las
obras, el caracter de la gracia cambia, jde modo que ya no es gracia en absoluto! Las obras no
pueden ser de ninguna manera una “condicion” de la justificaciéon. Cuando se convierten en tal,
directa o indirectamente, se abandona la doctrina paulina.

Ademas, es sumamente engafioso que los defensores de la salvacion por el sefiorio apelen a
la insistencia de los reformadores en que la fe y las obras siempre se encuentran juntas (véase
MacArthur, p. 228). Esta afirmacion oculta el gran abismo que separa la teologia de Calvino y
Lutero de la teologia de la salvacion por el sefiorio. Como se sefiald en notas anteriores (véase
capitulo 2, nota 1, en comparacion con capitulo 2, notas 7, 8 y 9, y capitulo 4, nota 1), la teologia
del seforio ha abandonado la visién de los reformadores acerca de la naturaleza de la fe
salvadora. También ha desplazado el centro y fundamento de la seguridad hacia nuestras obras.
Asi escribe MacArthur:

“La seguridad genuina proviene de ver la obra transformadora del Espiritu Santo en la propia
vida, no de aferrarse al recuerdo de alguna experiencia” (p. 23; véase capitulo 1, nota 2).

La vision de Calvino sobre esta clase de afirmacion estd resumida con gran acierto por Bell,
p. 28 (véase capitulo 2, nota 8, para los datos bibliograficos):

“Como principio general, Calvino advierte enfaticamente contra mirarnos a nosotros, es decir,
a nuestras obras o al fruto del Espiritu, en busca de certeza de nuestra salvacion. Debemos
apartarnos de nosotros mismos para descansar unicamente en la misericordia de Dios. Los
escolésticos ensefiaban que el cristiano debia mirar a las obras y a las virtudes de la justicia
como prueba de la salvacion. Sin embargo, Calvino rechaza esta exhortacion a la
autoexaminacién como un dogma peligroso, y sostiene que nunca podemos confiar en una
base tan subjetiva para la seguridad, pues nuestro pecado garantiza que no hallaremos paz de
esta manera. Olvidando el juicio de Dios, podriamos pensar que estamos seguros cuando, en
realidad, no lo estamos. Al poner nuestra confianza en las obras, en lugar de en la gracia
gratuita de Dios, disminuimos su obra salvifica en Jesucristo. Si nos miramos a nosotros,
encontramos duda, lo que conduce a la desesperacion, y finalmente nuestra fe es derribada y
borrada. Argumentando que nuestra seguridad descansa en nuestra unién con Cristo, Calvino
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enfatiza que la contemplacion de Cristo trac seguridad de salvacion, pero la
autocontemplacion es ‘condenacion segura’. Por esta razén, entonces, nuestro camino mas
seguro es mirar a Cristo y desconfiar de nosotros mismos”. [Para la documentacion de
Calvino, véanse las notas al pie en Bell correspondientes al parrafo citado].

Claramente, esta perspectiva es diametralmente opuesta al pensamiento del seforio.
Cualquier afirmacién que puedan hacer los maestros de esta posicion de que representan la
doctrina de la Reforma acerca de la fe y la seguridad simplemente no es cierta.

Finalmente, debemos afadir que no hay necesidad de discutir la postura de los reformadores
de que, donde hay fe justificadora, también habrd sin duda obras. Esta es una suposicion
razonable para cualquier cristiano, salvo que se haya convertido en su lecho de muerte. Pero es
totalmente erroneo afirmar que una vida de obediencia dedicada estd garantizada por la
regeneracion, o incluso que las pocas obras que pueda haber deban ser visibles para un
observador humano. Solo Dios puede detectar los frutos de la regeneracion en algunos de sus
hijos.

Lo que es incorrecto en el pensamiento del sefiorio es que una vida de buenas obras se
convierte en la base de la seguridad, de modo que los ojos del creyente se apartan de la
suficiencia de Cristo y de su cruz para suplir su necesidad eterna. En cambio, sus 0jos se centran
en si mismo. Los reformadores entendieron que en ese tipo de proceso no habia ninguna
seguridad en absoluto.

3> Véase MacArthur (p. 215): “Pablo denunci6 la nocién de que el no regenerado puede
comprar mérito con Dios mediante obras”. Pero lo que sigue a esta afirmacion apenas se
distingue de una teologia de “salvacion por obras”. En apoyo de su vision de las obras,
MacArthur procede a citar Romanos 2:6 (Dios “pagara a cada uno conforme a sus obras”) y 2:13
(“porque no son los oidores de la ley los justos ante Dios, sino los hacedores de la ley seran
justificados”).

(Qué conclusion saca MacArthur de estos textos? Afirma (p. 215): “La fe salvadora descrita
por el apdstol Pablo es una fuerza dindmica que inevitablemente produce justicia practica”. Pero
esta conclusion no estd en modo alguno justificada por los textos citados. En realidad, implica
una falacia argumentativa comuin en el pensamiento del sefiorio. De hecho, incurre en una
peticion de principio en un nivel fundamental.

Ni Romanos 2:6 ni 2:13 implican ni de lejos que la fe produzca inevitablemente obras. Por el
contrario, afirman con toda claridad que las personas recibiran de Dios lo que merecen (Romanos
2:6) y que los hacedores de la ley seran justificados (Romanos 2:13).

A lo que ha recurrido MacArthur es al método reformado comtin de armonizar textos como
estos con la doctrina de la justificacion por la fe. Esta armonizacion simplemente afirma que
tales textos son inteligibles si nos damos cuenta de que la fe inevitablemente produce obras. Pero
esto no es en realidad un argumento, sino una petitio principii: la falacia de asumir como premisa
lo que se quiere probar en la conclusion.

El silogismo del seforio seria algo como esto:

Premisa mayor: Somos justificados por la fe.

Premisa menor: La fe produce inevitablemente buenas obras.
Conclusion: Podemos ser juzgados de acuerdo con nuestras obras.
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La “premisa mayor” de este silogismo, por supuesto, es biblica. La premisa menor es una
construccion teologica que no puede establecerse a partir de la Biblia. Ademas, la conclusion
contradice implicitamente la premisa mayor. Si somos salvos solo por la fe (sola fide), ;como
puede el juicio final basarse en las obras a menos que las obras sean también una condicion para
la justificacion?

Por supuesto, algunos tedlogos del sefiorio argumentardn que la premisa menor se establece
en Santiago 2. Pero esto es erréneo. En la historia de la interpretacion de Santiago 2:14-26,
muchas veces se ha leido el texto de Santiago como si ensenara que fanfo la fe como las obras
son necesarias para la salvacion final. (Véase el folleto Dead Faith—What Is It? Para la
informacion bibliografica, véase cap. 2, nota 2). Santiago 2:14-26 no ensefia, ni puede
interpretarse correctamente como si dijera, que la fe produzca inevitablemente buenas obras.
También aqui, la teologia del sefiorio incurre en peticion de principio al leer en el texto de
Santiago la opinidn teoldgica expresada en la premisa menor antes mencionada.

Ademas, al tratar Romanos 2:6 y 2:13, MacArthur olvida que estos textos deben leerse a la
luz de la exposicion de Pablo en Romanos 3 y 4, y especialmente a la luz de una declaracion
como esta:

“Ya que por las obras de la ley ningun ser humano sera justificado delante de él; porque por
medio de la ley es el conocimiento del pecado” (Romanos 3:20, énfasis afiadido).

En Romanos 2:6 y 13, Pablo estaba exponiendo el principio sobre el cual las personas seran
juzgadas en el juicio final. jCiertamente no estaba afirmando que en realidad habrd personas
justificadas por la ley! Su punto en 2:13 es una advertencia contra la idea de que el mero hecho
de oir la ley pudiera ser una base de aceptacion delante de Dios (como los judios estaban tentados
a pensar; véase Romanos 2:17-29). Solo “los hacedores de la ley” serian justificados. Pero en la
teologia paulina, no existian tales personas (Romanos 3:19-20).

Debe tenerse presente que, por supuesto, toda persona no salva tendré “su dia en el tribunal”.
Para los no salvos, el juicio serd segin sus obras (Apocalipsis 20:12). Pero el resultado de un
juicio por obras es una conclusion inevitable: condenacion (Apocalipsis 20:15).

En cambio, no existe tal cosa como un juicio para el creyente destinado a determinar si va al
cielo o al infierno. De hecho, el veredicto de absolucion ya ha sido pronunciado (justificacion).
Y nuestro Sefior mismo dijo:

“De cierto, de cierto os digo: El que oye mi palabra, y cree al que me envid, tiene vida eterna;
y no vendra a condenacion, mas ha pasado de muerte a vida” (Juan 5:24)

No hay en absoluto un juicio final para el creyente, si con ello entendemos un “examen
judicial” para determinar su destino eterno. La vida eterna ya es poseida por el creyente como
un don irrevocable y gratuito (véase capitulo 5). Por supuesto, el creyente debe dar cuenta de su
vida cristiana ante el tribunal de Cristo, pero eso es otra cuestion (Romanos 14:10-12). Aun si
sus obras son quemadas, jé1 mismo sera salvo! Pablo escribi6:

“Si permaneciere la obra de alguno que sobreedifico, recibira recompensa. Si la obra de

alguno se quemare, ¢l sufrird pérdida, si bien él mismo serd salvo, aunque asi como por fuego”
(1 Corintios 3:14-15, énfasis afadido).
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La teologia de la salvacion por el sefiorio en lo que respecta a la fe y las obras es un sistema
de pensamiento irremediablemente confuso y antibiblico.

% Con frecuencia se expresa la idea de que la condena de Pablo a las obras, en cuanto a no
tener ninglin papel salvifico, es en realidad solo una condena a obras /egalistas —obras hechas
para obtener mérito delante de Dios— (véase, por ejemplo, MacArthur, p. 215). Pero esto no es
mas que un intento de redefinir la teologia paulina para dar cabida a un papel de las obras en el
proceso de salvacion. No tiene ninguna base en la Escritura y estd solidamente refutado por
Douglas J. Moo, “‘Law.” ‘Works of the Law’, and Legalism in Paul”, Westminster Theological
Journal 45 (1983): 73-100. Obsérvese en particular esta afirmacion:

“Primero, como hemos visto, Pablo niega la justificacion por ‘obras’ tan a menudo como la
niega por ‘obras de la ley’. Las ‘obras’ no tuvieron mas lugar en la eleccion de Abraham y
Jacob, quienes no tenian relacion alguna con la ley... que en la justificacion de los gentiles
galatas, a quienes se animaba a complementar su fe con ‘obras de la ley’. En otras palabras,
Pablo parece criticar las ‘obras de la ley’ no porque sean nomou (‘de la ley’), sino porque son
erga (‘obras’) [pp. 96-97]".

"MacArthur, p. 31.
Capitulo 7

! Para un tratamiento de la carta a los Hebreos que la interpreta como un desafio a los
cristianos a perseverar en la fe, véase Zane C. Hodges, “Hebreos”, en The Bible Knowledge
Commentary, edicion del Nuevo Testamento, eds. John F. Walvoord y Roy B. Zuck (Wheaton,
IL: Victor Books, 1983), pp. 777-813.

2 Véase capitulo 5.

3 Véanse las discusiones de este tema en Kendall, pp. 13-18, 29-33, 149-150; y Bell, pp. 13-
18. Para los datos bibliograficos, véase el capitulo 2, notas 7-8.

Capitulo 8

! Para un analisis de 2 Corintios 13:5, véase el capitulo 15.
2 Para un analisis atinado de este problema en la vida religiosa contemporéanea, véase Bell,
Calvin, pp. 200-202. (Para los datos bibliograficos, véase el capitulo 2, nota 8).

Capitulo 9

' MacArthur (p. 173) escribe: “Como don divino, la fe no es transitoria ni impotente. Tiene
una cualidad permanente que garantiza su perseverancia hasta el fin”.

Pero ninguna de estas afirmaciones puede demostrarse a partir de la Escritura. MacArthur
argumenta (pp. 172-73) que Efesios 2:8-9 ensefia que “todo el proceso de gracia, fe y salvacion”
es “el don de Dios”. Esta afirmacion carece de fundamento. La frase en 2:8 “y esto no de
vosotros” puede entenderse facilmente como una referencia simplemente a la salvacion
mencionada aqui. Ademas, resulta intrinsecamente contradictorio hablar aqui de la “gracia”
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como “el don de Dios”. El oforgamiento de un don es un acto de “gracia”, pero la “gracia”,
cuando se entiende como principio o base de la accion divina, nunca se describe como un “don”
o como parte de un don. De la misma manera, como muestra la historia de Juan 4 (véase 4:10),
el “don de Dios” debe distinguirse de “pedirlo” o “recibirlo”. La Biblia nunca afirma que la fe
salvadora en si misma sea un don.

Aqui MacArthur ha confundido tres categorias distintas: (1) el don mismo (la salvacion); (2)
la base sobre la cual se concede el don (“por gracia”); y (3) el medio por el cual se recibe el don
(“mediante la fe’). Como todo tedlogo perspicaz reconocerd, lo que MacArthur ha hecho es
imponer su propio esquema teoldgico a Efesios 2:8-9.

Seglin la perspectiva de MacArthur, no hay lugar para la responsabilidad humana a la
respuesta al evangelio. Dios lo hace todo, incluyendo la imparticion de la fe. De hecho,
MacArthur aparentemente sostiene la vision reformada de que la regeneracion precede
logicamente a la fe salvadora. Noétese su declaracion en la p. 75: “La vision espiritual es un don
de Dios que hace a uno dispuesto y capaz de creer” (cursiva afiadida). Asi, la “vision espiritual”
logicamente precede a la fe en la teologia de MacArthur.

La misma teologia parece estar también en el proélogo de MacArthur (p. xiii): “La fe salvadora,
el arrepentimiento, el compromiso y la obediencia son todas obras divinas, realizadas por el
Espiritu Santo en el corazon de todo el que es salvo” (cursiva afiadida).

En contraste, en la Escritura, /a fe precede l6gicamente a la salvacion. Pablo y Silas no le
dijeron al carcelero de Filipos: “Sé salvo, y creerds en el Sefior Jesucristo”. jLe dijeron: “Cree
en el Sefior Jesucristo, y seras salvo™!

La teologia que MacArthur evidentemente abraza es una férmula para la desesperacion. La
persona no salva (que podria ser no escogida) esta en una situacion sin esperanza. En realidad,
deberia decirsele que, si no estd entre los elegidos, no hay nada que pueda hacer, porque Dios
quizd haya decretado no regenerarlo. Asi, no puede verdaderamente creer, arrepentirse,
comprometerse ni obedecer, ya que todas estas cosas son dones de Dios para los escogidos.

De igual manera, el propio cristiano no puede estar seguro de tener la fe de los escogidos de
Dios a menos que persevere hasta el final. Por tanto, todo cristiano debe vivir con la posibilidad
de que al final resulte no ser escogido, es decir, “réprobo”.

Por supuesto, estos problemas surgen precisamente de la doctrina de la “fe temporal [= falsa]”
que ha aquejado a la teologia reformada a lo largo de los siglos. Para un anélisis, véase Kendall,
Calvin, pp. 6-9, 67-76 (y otras referencias en el indice); y Bell, Calvin, pp. 10-11, 32, 46-47 y
passim. Para los datos bibliograficos, véase el capitulo 2, notas 7-8.

La postura teoldogica de MacArthur es puritana y reformada: una corriente muy estrecha
dentro de la tradicion evangélica en su conjunto. La doctrina de que la regeneracion divina
precede lo6gicamente a la fe salvadora es una vision que de ninguna manera merece identificarse
como ortodoxia tradicional. Ciertamente no es biblica.

2 Es una afirmacion dogmatica e injustificada que MacArthur (p. 33) escriba:

“Asi, la salvacion no puede ser defectuosa en ninguna dimension. Como parte de su obra
salvadora, Dios produce arrepentimiento, fe, santificacion, entrega, obediencia y, en ltima
instancia, glorificacion. Puesto que El no depende del esfuerzo humano para producir estos
elementos, una experiencia que carezca de cualquiera de ellos no puede ser la obra salvadora
de Dios”.
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Con estas palabras, la teologia de la salvacion por el sefiorio se derrumba sobre si misma para
producir un “agujero negro” conceptual. Se nos dice que Dios no necesita del esfuerzo humano
para llevar a cabo su obra salvadora en una persona. jAsi, la salvacion no puede ser “defectuosa’!

Pero ;qué es el pecado en la vida de un creyente? ;No es acaso un defecto? Y si Dios no
necesita del esfuerzo humano para cumplir su voluntad en el creyente, ;por qué existe todavia
pecado? Segun los términos expresados por MacArthur, Dios tendria que ser responsable del
pecado que permanece en la vida del cristiano. Al final de esta linea de razonamiento teologico
se llega a un perfeccionismo antibiblico.

Los tedlogos del seforio se ven obligados a responder a esta objecion diciendo, en efecto, que
cierto grado de pecado en un creyente no hace que la obra salvadora de Dios sea defectuosa,
ipero mucho pecado si! Sin embargo, la falta de logica de esta posicion es evidente. jTodo
pecado es un defecto grave y deplorable!

El problema es que los maestros del sefiorio han establecido sus propios estandares para medir
la obra salvadora de Dios en la vida de una persona. Si esos estandares no se cumplen, el
pensamiento del sefiorio insiste en que Dios no puede estar involucrado. Solo si el creyente
profesante alcanza el nivel de logro requerido por los defensores del sefiorio, solo entonces estos
tedlogos admitirdn que tal creyente puede estar verdaderamente salvo.

Tal enfoque del tema del pecado en la vida del creyente no solo es antibiblico, sino que
conlleva su propia condena. Es un esfuerzo claro de ocupar el lugar de Dios.

3 La declaracioén de 2 Timoteo 2:19: “Conoce el Sefior a los que son suyos”, significa, por
supuesto, mas que simplemente que el Sefior puede identificar a las personas que le pertenecen.
La palabra griega para “conocer” (egnon, de ginosko) implica en tales afirmaciones que Dios
“reconoce’ a esas personas como suyas. Lo opuesto exacto de esto se encuentra en Mateo 7:23:
“Nunca os conoci”. (Para este uso del verbo griego, véase el 1éxico de Bauer-Gingrich-Danker,
p. 161, parrafo 7. Para los datos bibliograficos de este 1éxico, véase el capitulo 2, nota 4).

4 MacArthur (p. 172) pasa por alto por completo el tono lleno de gracia de 2 Timoteo 2:13
cuando escribe: “Porque Fl es fiel a si mismo, los condenard...” (cursivas afiadidas). Pero el
concepto de ser “fiel para condenar” es totalmente ajeno y sin paralelo en el Nuevo Testamento.
MacArthur estd simplemente leyendo su propia teologia condenatoria en una de las
declaraciones de mas consuelo de la Biblia.

Capitulo 10

! Véase la excelente discusion de Romanos 8:12-17 en Anders Nygren, Commentary on
Romans (Filadelfia: Fortress, 1949), pp. 325-329.

2 No es de extrafiar que MacArthur (p. 218) llame a Santiago 4:7-10 “la invitacion mas
completa a la salvacion en las epistolas”. Pero este comentario muestra lo irremediablemente
confundida que esta la teologia del sefiorio en sus categorias.

Santiago llama repetidamente a sus lectores “hermanos” (1:2, 16, 19; 2:1, 5, 14-15; 3:1, 10,
12;4:11; 5:7,9-10, 12, 19) y nunca los llama a la salvacion. En el pasaje citado por MacArthur,
no hay en absoluto un llamamiento a la fe. En cambio, los hermanos cristianos de Santiago estan
siendo exhortados a arrepentirse de su espiritu y conducta mundanos.

El comentario de MacArthur sobre Santiago 4:7-10 ilustra la enorme capacidad de la teologia
del sefiorio para malinterpretar y tergiversar las Escrituras.
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3 Vale la pena citar la afirmacion de Dibelius: “Pero en todos los casos [en Santiago] que se
han examinado hasta ahora, lo que esta en juego es la fe que tiene el cristiano, nunca la fe del
pecador que lo lleva por primera vez a Dios... La fe que se menciona en esta seccion [2:14-26]
puede presuponerse en todo cristiano... La intencion [de Santiago] no estd orientada
dogmaticamente, sino practicamente: desea amonestar a los cristianos a practicar su fe, es
decir, su cristianismo, mediante las obras”. Martin Dibelius, James, rev. Heinrich Greeven, trad.
Michael A. Williams, ed. Helmut Koester, Hermeneia (Filadelfia, PA: Fortress, ed. ing. 1976),
p. 178 (cursivas en el original).

Capitulo 11

! Resulta interesante que MacArthur no comente Juan 15:1-8.

2 Debe notarse con qué frecuencia en el Antiguo Testamento se utiliza el fuego como metafora
de la ira femporal de Dios y de las calamidades que dicha ira trae consigo. Véanse, ademas de
las referencias dadas en el texto, Salmos 21:8-10; 97:2-5; Isaias 5:24-25; 29:5-7; Jeremias 21:12;
Amos 1:4, 7, 10, 12, 14; y muchos otros pasajes, demasiado numerosos para citarlos aqui. Es un
error suponer que el uso metaforico del fuego como referencia al juicio divino se entienda de
manera natural como una alusién a la condenacion eterna. Por el contrario, esta metafora biblica
se refiere con mucha mas frecuencia a la ira y retribucion temporales de Dios. En la experiencia
cristiana, el fuego también puede simbolizar pruebas temporales (véase 1 Pedro 1:6-7; 4:12).

Capitulo 12

! 'Véanse las Proposiciones para debate de Lutero y Zwinglio: Las noventa y cinco tesis del
31 de octubre de 1517 y Los sesenta y siete articulos del 19 de enero de 1523, en la version
original y traducciones contempordneas, con una nueva traduccion inglesa, introduccion y
bibliografia por Carl S. Meyer (Leiden: E.J. Brill, 1963), pp. 2-3. Institutos 111.111.9.

2 Institutos T11LIIL9.

3 Ibid.

4 Ibid.

> Ambos reformadores consideraban el arrepentimiento como un fiuto de la fe. Cf. Institutos
IILIII.1. Y obsérvese esta interesante discusion de Lutero:

“En primer lugar, ellos [los romanistas] ensefian que la contricion tiene precedencia sobre
la fe en la promesa y es considerada muy superior a ella, como si la contricion no fuese una
obra de la fe, sino un mérito; de hecho, no mencionan la fe en absoluto. Se apegan tan
estrechamente a las obras y a aquellos pasajes de la Escritura donde leemos de muchos que
obtuvieron perdon por causa de su contricion y humildad de corazdn; pero no toman en cuenta
la fe que produjo esta contricion y dolor de corazoén, como estd escrito de los hombres de
Ninive en Jonas 3:5: ‘Y los hombres de Ninive creyeron a Dios, y proclamaron ayuno...’.
Otros, mas osados y perversos, han inventado una llamada ‘atriciéon’, que se convierte en
contricidn por el poder de las llaves, de lo cual no saben nada. Esta atricion la conceden a los
malvados e incrédulos, y asi abolen por completo la contricion. jOh, intolerable ira de Dios,
que tales cosas sean ensefiadas en la iglesia de Cristo! Asi, con la fe y su obra destruidas,
seguimos confiados en las doctrinas y opiniones de los hombres, o0 mas bien perecemos en
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ellas. Un corazon contrito es algo precioso, pero solo se encuentra donde hay una fe ardiente
en las promesas y amenazas de Dios. Tal fe, centrada en la verdad inmutable de Dios, hace
temblar a la conciencia, la aterroriza y la quebranta; y después, cuando esta contrita, la
levanta, la consuela y la preserva. Asi, la verdad de la amenaza de Dios es la causa de la
contricion, y la verdad de su promesa la causa de la consolacion, si es creida. Por tal fe el
hombre ‘merece’ el perdon de los pecados. Por tanto, la fe debe ser ensefiada y suscitada antes
que todo lo demds. Una vez obtenida la fe, la contricion y la consolacion seguiran
inevitablemente por si mismas”.

Un parrafo mas adelante, afiade:

“Guardate, pues, de poner tu confianza en tu propia contricion y de atribuir el perdon de
los pecados a tu propio remordimiento. Dios no te mira con favor a causa de eso, sino a causa
de la fe con la que has creido sus amenazas y promesas, y que ha producido tal dolor en ti.
Asi, debemos lo que de bueno haya en nuestra penitencia, no a la escrupulosa enumeracioén
de pecados, sino a la verdad de Dios y a nuestra fe. Todas las demds cosas son las obras y
frutos que siguen por si mismos. No hacen bueno al hombre, sino que son hechas por el
hombre que ya ha sido hecho bueno mediante la fe en la verdad de Dios. Asi también, ‘Humo
subid de su nariz, y de su boca fuego consumidor; carbones fueron por ¢l encendidos’, como
se dice en el Salmo 18:8-7 [sic]. Primero viene el terror de esta amenaza, que enciende a los
impios, luego la fe, aceptando esto, hace subir nubes de humo de contricion, etc.”

Martin Lutero, “The Babylonian Captivity of the Church”, en Luther’s Works, vol. 36: Word
and Sacrament II, ed. Abdel Ross Wentz; ed. gral. Helmut T. Lehmann (Filadelfia, PA:
Muhlenberg, 1959), pp. 84-85.

6 Para la idea de que la palabra “Sefior” aqui implica la doctrina del “sefiorio”, véase nuestra
discusion de Hechos 16:31 en el capitulo 13.

7 Institutos TILIILS.

§ Véase Bell, p. 39 n. 208 (datos bibliogréaficos: cap. 2, n. 8).

? Véase el 1éxico de Bauer-Gingrich-Danker, pp. 511-512 (datos bibliograficos: cap. 2, n. 4).

9Bl concepto de “dolor” o “remordimiento” esta frecuentemente implicito en la palabra
inglesa, aunque no siempre. En este sentido, el contexto en inglés es decisivo para la palabra
inglesa, asi como el contexto griego lo es para la palabra griega. El “remordimiento” no puede
darse por supuesto siempre, ni en inglés ni en griego, de modo que la idea a menudo se suaviza
hasta el nivel de “pesar” o “lamento”. Véase el 1éxico citado en la nota anterior.

' La palabra hebrea es niham. No es apropiado decir, como hace J. Goetzmann, que “el
Nuevo Testamento no sigue el uso de la LXX, sino que emplea metanoeo para expresar la fuerza
de sub, volverse”. (Véase el articulo sobre metanoia, en The New International Dictionary of
New Testament Theology, ed. Colin Brown [Grand Rapids, MI: Zondervan, 1975], 1:357). Por
el contrario, la palabra del Nuevo Testamento para “volverse” es el verbo epistrepho (sustantivo
= epistrophe). No hay ninguna buena razon para pensar que los traductores de la Septuaginta y
los escritores del Nuevo Testamento no compartieran la misma comprension de metanoed como
equivalente funcional de niham.

12 Muchos excelentes expositores del Nuevo Testamento que predican una salvacion
completamente gratuita sostienen la opinion de que “arrepentirse” significa simplemente
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“cambiar de opinion”. Ellos afirman entonces que, en contextos de salvacion, el llamamiento al
arrepentimiento no significa basicamente nada mas que el cambio de opinion implicado en pasar
de una actitud de incredulidad a una de fe en Cristo. Para tales expositores, el arrepentimiento
llega a ser casi un sindénimo de fe. O, al menos, es la otra cara de la moneda, ya que
necesariamente hay algin cambio de mentalidad al llegar a la fe. Ciertamente respeto este punto
de vista, aunque no puedo estar de acuerdo con ¢l. Es una posicién que mantiene la integridad
de la oferta del evangelio. Para un analisis académico desde esta perspectiva, véase Robert
Nicholas Wilkin, Repentance as a Condition for Salvation in the New Testament (tesis doctoral
inédita [Th.D.], Dallas Theological Seminary, 1985).

13 MacArthur, p. 167.

14 Asombrosamente, MacArthur encuentra el arrepentimiento implicito en las preguntas de
Nicodemo: “;Coémo puede un hombre nacer siendo viejo? ;Puede acaso entrar por segunda vez
en el vientre de su madre y nacer?” (p. 40) y en la referencia de nuestro Sefior a la historia de la
serpiente de bronce en Numeros 21 (p. 46). Pero en ambos casos, casi nunca —si es que alguna
vez— se ha detectado el arrepentimiento en la narracion joanica. Los esfuerzos de MacArthur
por extraerlo del texto de Juan seran vistos por cualquier persona imparcial como una salida
desesperada.

15 Se remite de nuevo al lector a la excelente discusion de Romanos 8:12-17 de Anders
Nygren (véase cap. 6, n. 3). Particularmente apropiadas aqui son estas palabras de Nygren (p.
326):

“Asi, hay dos maneras diferentes de vivir. El hombre puede ‘vivir segin la carne’ o ‘vivir
segun el Espiritu’. En cuanto a la primera forma de vida, hay que decir que en realidad no es
vida. Por el contrario, en su naturaleza basica es todo lo contrario. Por eso Pablo dice: “Si
vivis conforme a la carne, moriréis ™ (cursivas en el original).

Poco después de estas palabras, aludiendo a Romanos 8:10 (“Pero si Cristo estd en vosotros,
el cuerpo en verdad estd muerto a causa del pecado”), Nygren escribe (p. 327): “Con su ‘cuerpo
mortal’ el cristiano vive en un orden donde reina la muerte. Es aqui —en su cuerpo mortal—
donde el cristiano debe librar su batalla contra la carne y la muerte”. El pecado, entonces, implica
una experiencia que no puede llamarse verdaderamente “vida”. Es, en realidad, una especie de
“muerte”. Todo arrepentimiento, por lo tanto —tanto del no salvo como del salvo— es como un
despertar de un estado de “muerte” a una experiencia de “vida” con Dios.

16 Bl verbo griego para “quemar completamente” es intensivo y normalmente se aplica a cosas
consumidas enteramente por el fuego (véanse Hechos 19:19; 1 Corintios 3:15; Hebreos 13:11;
Apocalipsis 8:7). Por supuesto, la imagineria contextual de la paja hace evidente la fuerza del
verbo en Mateo 3:12. El mismo verbo se usa también en el pasaje paralelo de Lucas 3:17. Aun
en el caso de la cizafia en Mateo 13:30, 40, la metafora sugiere destruccion completa. La
referencia en Mateo 13 serd, entonces, a los juicios escatologicos del fin de los tiempos, que
resultan en una destruccion de tal magnitud que la extincion de la raza humana se ve amenazada
(Mateo 24:22).

La referencia al “fuego que nunca se apagard” en Mateo 3:12 (y Lucas 3:17) significa, por
supuesto, que el fuego es irresistible y no puede extinguirse hasta que la paja haya sido destruida.
Los fuegos del infierno también son inextinguibles (Marcos 9:44, 46, 48), pero no consumen ni
“queman” a los perdidos.
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17 Por supuesto, si una actitud de falta de arrepentimiento disuade a una persona de buscar o
aceptar la salvacion gratuita e incondicional de Dios, no solo morira, sino que también terminara
en el infierno. Sin duda, el rico de la conocida narracidon de nuestro Sefior fue un ejemplo de ello
(Lucas 16:19-31).

Sin embargo, no debemos esperar sofisticacion teoldgica en este hombre que acaba de
despertar en el Hades (Lucas 16:23). Se equivoca acerca de la posibilidad de recibir alivio de
parte de Lazaro (Lucas 16:24-26), y también se equivoca sobre el impacto que Lazaro podria
tener en sus cinco hermanos vivos (Lucas 16:27-31). Pero al menos sabe que sus hermanos
necesitan estar bien con Dios, y era natural para ¢l, como judio, expresar esta necesidad en
términos de arrepentimiento (Lucas 16:30). Sin embargo, jciertamente no debemos inferir que
despertd en el infierno con una teologia clara y definida de la salvacion por gracia mediante la
fe!

18 Pablo se acerca a Santiago al describir la tristeza y el arrepentimiento de los corintios para
“salvacion, de que no hay que arrepentirse; pero la tristeza del mundo produce muerte” (2
Corintios 7:10, énfasis afiadido). Los corintios habian escogido un camino que lleva a la vida
(veasev. 11).

9 No es de extrafiar que el apdstol Pedro se refiera a este llamamiento mas amplio de parte
de Dios en 2 Pedro 3:9, cuando escribe: “El Sefor... es paciente para con nosotros, no queriendo
que ninguno perezca, sino que todos procedan al arrepentimiento”. El arrepentimiento es el
deseo universal de Dios para los hombres. No solo no quiere que nadie sufra el juicio eterno,
sino que quiere que todos se arrepientan. Es decir, Dios desea armonia y comunion con todos, y
no desea la condenacion de ninguno.

Capitulo 13

! Véase MacArthur, pp. 28-29, 207. El declara claramente: “Ninguna promesa de salvacion
se extiende jamas a quienes rehtiisan someterse al sefiorio de Cristo. Asi, no hay salvacion
excepto la ‘salvacion por el sefiorio’” (p. 28). Por el contrario, la Escritura extiende la promesa
de salvacion a “todo aquel que en €l cree” (por ejemplo, Juan 3:16). Precisamente esta oferta
sencilla es la que los maestros del sefiorio niegan. Sus esfuerzos por evadir textos como Juan
3:16 y Apocalipsis 22:17 (“y el que quiera, tome del agua de la vida gratuitamente”) los llevan
a redefinir de manera antibiblica la fe salvadora como algo mas que un simple acto de confianza
infantil.

2 Para una discusion sobre la “transferencia ilegitima de totalidad”, véase James Barr, The
Semantics of Biblical Language (Nueva York, NY: Oxford University Press, 1961), pp. 218-22.

3 Este punto es admitido por MacArthur (p. 28).

* Los proponentes del sefiorio pueden admitir esto si sostienen que la regeneracion precede
légicamente a la fe y al compromiso con el sefiorio de Jesus (véase cap. 9, n. 1).

> En un articulo de gran importancia para el debate actual sobre la naturaleza de la fe
salvadora, el tedlogo luterano Robert D. Preus ha sefialado acertadamente la formulacion
luterana tradicional de que la fe es “como la mano vacia de un mendigo que recibe un regalo”.
Véase Robert D. Preus, “Perennial Problems in the Doctrine of Justification”, Concordia
Theological Quarterly 45 (julio de 1981): p. 172.
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En contraste con la vision puritana y reformada que entiende la fe como un acto de la
voluntad, Preus insiste en la comprension luterana tradicional de la fe como “pura receptividad”.
Asi escribe (p. 171):

“Finalmente, debemos comentar brevemente acerca de la fe en nuestro modelo. Primero,
y lo mas importante, debe considerarse en el articulo de la justificacion como pura
receptividad. Melanchthon dejé este punto perfectamente claro en las declaraciones citadas
anteriormente, cuando consistentemente uso verbos de receptividad (consequor, apprehendo,
accipio) para describir el lugar de la fe en lo que nuestros tedlogos luteranos posteriores
llamaron el modus justificationis de Dios. Pero ;acaso Melanchthon no llama también a la fe
justificadora “confianza” (Apol. 1V, 48, texto alemdn; 337)? Si, pero confianza muy
claramente en cuanto recibe las promesas de su objeto apropiado. Y la fe como receptividad
tiene en si el elemento de confianza (4Apol. 1V, 48, 227). Anos mas tarde, al defender la
comprension confesional de la fe justificadora, Quenstedt la llama fiducialis apprehensio”.

Preus también cita a Martin Lutero en el mismo sentido (p. 177, citando WA?X1.1104):

“La fe tiende la mano y el saco y simplemente deja que se le haga bien. Porque asi como Dios
es el Dador que concede tales cosas en su amor, nosotros somos los receptores que recibimos
el don mediante la fe, que no hace nada. Pues no es obra nuestra y no puede ser merecida por
nuestro trabajo. Ya ha sido concedida y dada. Solo necesitas abrir la boca, o0 mas bien, el
corazdn, y guardar silencio y dejarte llenar”.

Calvino, por supuesto, coincidia esencialmente con esta vision de la fe (véase cap. 2, n. 7). Pero
la teologia del sefiorio abandona el pensamiento de la Reforma acerca de la naturaleza de la fe
salvadora y, por lo tanto, también abandona el pensamiento biblico.

Un pasaje adicional del articulo de Preus es tan pertinente que merece ser citado:

“Al menos un siglo fue dedicado por los mas grandes tedlogos luteranos de la época a
intentar defender y clarificar la posicion luterana, tan crucial para la comprension de la
justificacion y para la comunicacion del mensaje cristiano. Sus adversarios eran los
romanistas, que negaban que la fe justificadora fuese confianza y receptividad, y ensefiaban
que la fe justificadora era un acto del hombre que podia considerarse una buena obra (formada
por el amor); su objeto era todo el dogma cristiano (fides dogmatica, Belarmino). Los
arminianos también se opusieron a la doctrina luterana, pues aunque admitian que la fe era
confianza, la convertian en una obra (actus) del hombre. Al igual que los romanistas, tenian
una nocién sinergista de cémo el hombre llegaba a la fe. Y, por supuesto, estaban los
socinianos, que sostenian una teoria de la expiacion por aceptacion (acceptilatio) y
consideraban la fe (no en la justicia de Cristo, sino en la misericordia de Dios aparte de la
expiacion de Cristo) como una obra meritoria del hombre. Estas desviaciones del modelo
evangélico de la justificacion siguen vigentes hoy en dia, aunque en forma algo menos
grosera. Y todos nosotros nos hemos topado con ellas.

Los luteranos del periodo posreformista y hasta el presente han contrarrestado estas
aberraciones de tres maneras. Primero, siguiendo el Articulo II de la Formula de Concordia,
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muestran que el recibir la gracia de Dios por medio de la fe es en si mismo un don de gracia,
y que la absolucién que perdona obra la misma fe para recibir el perdon (Apol. XII, 39,
passim). En segundo lugar, sefialan continuamente que el papel de la fe en la justificacion es
puramente instrumental, que la fe es un organon leptikon, como la mano vacia de un mendigo
que recibe un regalo; y que ella sola (sola fide) es el vehiculo apropiado para recibir la
reconciliacion, el perdon, a Cristo y sus méritos (SD III, 30-38; Apol. 1V, 163; CA XX, 28).
En tercer lugar, muestran que la justificacion es per fidem, no propter fidem, al sehalar que la
fe justifica en virtud de su objeto, como solia decir Melanchthon (4pol. IV, 56, 338, 227; SD
I11, 13), y que esto no es sino otra manera de decir: “Somos tenidos por justos delante de Dios
por causa de Cristo mediante la fe” (4Apol. IV, 214)”.

¢ Bell, Calvin, 29, escribe:

Calvino nunca nos remite al uso del “silogismo practico” [=autoexamen para la seguridad de
salvacion]. Incluso con respecto a 2 Pedro 1:10 (que fue utilizado por calvinistas posteriores
para justificar el uso del silogismo practico), Calvino se niega a referir esto a la conciencia
del hombre como un medio para determinar la certeza de nuestra salvacion. En cambio,
argumenta que significa que el llamamiento de uno (que en si mismo es cierto) se confirma
“mediante una vida santa”. No miramos a nuestra santidad en busca de seguridad de nuestra
salvacion. Mas bien, las buenas obras atestiguan que “el fundamento seguro de un verdadero
y cierto llamamiento” ha sido puesto en nosotros por el Seior (véase Commentaries de
Calvino: 2 Pedro 1:10).

7 Citado de Calvin’s Commentaries: A Harmony of the Gospels of Matthew, Mark, Luke,
Volume I1I; and the Epistles of James and Jude, trad. A.W. Morrison, ed. David W. Torrance y
Thomas F. Torrance (Grand Rapids, MI: Eerdmans, 1972), pp. 285-286.

Capitulo 14

!'Véase MacArthur, pp. 77-88. Véase también el pequefio volumen de Walter Chantry (citado
en cap. 1, n. 3), que esté casi enteramente dedicado a un tratamiento desde la perspectiva del
seforio de la historia del joven rico.

2 Por supuesto, los maestros del sefiorio afirman fidelidad a la doctrina del Evangelio de Juan.
Pero dado que Juan nunca establece la “sumision”, la “rendicion”, el “sacrificio” o similares
como condiciones para la vida eterna, los expositores del sefiorio se ven obligados a leer su
doctrina en el texto de Juan mediante una burda e invalida redefinicion de la fe salvadora (véase
mi discusion de este tema en el capitulo 2).

3 Véase mi discusion de lo que significa creer que Jests es el Cristo en el capitulo 3.

% Puesto que la vida eterna es la propia vida de Dios mismo, no debe verse como una especie
de “entidad estatica” o “cantidad fija”. Mas bien, sus potencialidades estdn mas alla de la
capacidad humana de calcularlas o definirlas. Asi, como deja en claro Juan 10:10, la vida eterna
puede ser poseida en grados variables: es decir, uno puede “tener vida” y también puede tenerla
“en abundancia”.

La ensefianza biblica acerca de la vida eterna es que esta vida no se posee en absoluto excepto
como un don divino otorgado a aquel que cree. Pero la Biblia también ensefia que nuestra
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experiencia de la vida de Dios puede ser enriquecida y ampliada. Asi, incluso se puede pensar
en ella como una recompensa concedida al final de los tiempos a quienes han seguido a Cristo
de manera sacrificial. De hecho, la vida eterna es considerada precisamente como tal recompensa
en Mateo 19:28-30; Marcos 10:29-31; y Lucas 18:29-30.

Pero debe observarse aqui una distincion importante si hemos de permanecer fieles a toda la
ensenanza de la palabra de Dios. Dicho simplemente, la distincion es esta: nadie puede alcanzar
la vida eterna como recompensa si no la recibe primero como un don gratuito mediante la fe.

Esta diferenciacion vital es cuidadosamente observada por todos los escritores del Nuevo
Testamento. Todos los pasajes relacionados con la adquisicion de la vida eterna aqui y ahora la
condicionan tnicamente a la fe. Pero los pasajes que la tratan como una recompensa a recibir
por fidelidad y sacrificio remiten esta recepcion al futuro. Marcos (10:30) y Lucas (18:30) hacen
esto explicito con la frase “en el siglo venidero”. En contraste, Jesus declaro: “El que cree en
mi, tiene [aqui y ahora] vida eterna” (Juan 6:47; véase especialmente Juan 5:24).

La conclusion es esta:

Si uno no cree en Cristo para vida eterna, “no vera la vida” (Juan 3:36), ni ahora ni en
ningln grado.

Si ya posee la vida eterna por la fe, también puede poseerla “en abundancia” (Juan 10:10),
es decir, puede adquirirla como una recompensa futura (Lucas 18:30).

Hay una analogia evidente con todo esto que el Creador ha integrado en la misma estructura
de la vida humana. Toda persona nacida en el mundo posee la vida fisica como un don —una
concesion— de sus padres. jNo hizo nada para ganarla ni merecerla! Pero bajo la tutela de padres
y maestros capaces, puede aprender a desarrollar esa vida, en todo su enorme potencial, de
manera que pueda experimentar la vida humana de una forma mas abundante.

Esto es precisamente lo que se nos llama a hacer, por ejemplo, en un pasaje como 2 Pedro
1:3-11, al cual hemos hecho referencia en varias ocasiones en este libro. Debe sefialarse, en
especial, que si prestamos atencion al llamamiento de Pedro a desarrollar nuestra nueva vida en
todo su rico potencial, el resultado serd una recompensa futura: “Porque de esta manera os sera
otorgada amplia y generosa entrada en el reino eterno de nuestro Sefior y Salvador Jesucristo”
(2 Pedro 1:11, énfasis afiadido).

El tratamiento que Michael Green hace de 2 Pedro 1:11 es excelente:

“Este pasaje concuerda con varios de los Evangelios y Epistolas en sugerir que, si bien el
cielo es enteramente un don de la gracia, admite grados de felicidad, y que estos dependen de
cuan fielmente hayamos edificado una estructura de caracter y servicio sobre el fundamento
de Cristo. Bengel compara al cristiano impio en el juicio con un marinero que apenas logra
llegar a la orilla después de un naufragio, o con un hombre que apenas escapa con vida de
una casa en llamas, mientras pierde todas sus posesiones. En contraste, el cristiano que ha
permitido que su Sefior influya en su conducta tendra una entrada abundante en la ciudad
celestial, y seréd recibido como un atleta triunfante, victorioso en los Juegos. Todo este parrafo
de exhortacion estd, por tanto, situado entre dos polos: lo que ya somos en Cristo y lo que
hemos de llegar a ser. El lector verdaderamente cristiano, a diferencia de los que se mofan,
mirard hacia atrds a los privilegios que se le han concedido, de participar de la naturaleza
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divina, y procurara vivir de una manera digna de ello. También mirara hacia adelante al dia
de la evaluacion y se esforzara por vivir a la luz de ese dia”.

Michael Green, The Second Epistle General of Peter and the General Epistle of Jude: An
Introduction and Commentary, 2.* ed., Tyndale New Testament Commentaries, ed. Leon Morris
(Grand Rapids, MI: Eerdmans, 1987), p. 86.

3> Las palabras “a los que confian en las riquezas” no se encuentran en Aleph y B, dos
manuscritos griegos del siglo IV que son muy valorados por los criticos textuales modernos.
Unos pocos manuscritos griegos mas también omiten estas palabras. Pero los famosos
manuscritos A, C y D (todos del siglo V) las incluyen, al igual que una abrumadora mayoria de
los manuscritos griegos sobrevivientes de Marcos. El rechazo de las palabras “a los que confian
en las riquezas” por la mayoria de los editores y traductores modernos es, por decir lo menos,
mas que sospechoso. La omision de frases cortas como esta (cuatro palabras en griego) es un
fallo bien conocido entre los escribas. Ademas, Aleph y B comparten muchos errores en comun,
como incluso sus mas firmes defensores suelen admitir.

Capitulo 15

' Asi, el Iéxico de Bauer-Gingrich-Danker (para datos bibliograficos, véase cap. 2, n. 4)
traduce la frase en Romanos 10:10 de esta manera: “confesar para salvacion = con el fin de
recibir salvacion” (p. 229, cursivas en el original).

2 Véase MacArthur, pp. 23, 190, 197. En la p. 190, MacArthur afirma en una nota al pie:
“Como pastor, no estoy de acuerdo con la afirmacion de Hodges de que Pablo no se preocupaba
por el destino de los miembros de los rebafos que pastoreaba”. La expresion “no se preocupaba”
tiene un matiz peyorativo. Y, por supuesto, yo también soy pastor. Mi afirmacion se encuentra
en The Gospel Under Siege (Dallas: Redencion Viva, 1981), p. 95, donde sostengo que Pablo
“no mostraba inquietud constante por el destino eterno de sus lectores”.

La respuesta de MacArthur es inadecuada por dos razones. (1) Esta proyectando la situacion
de la Iglesia moderna en el Nuevo Testamento. Se ha estimado —a partir de los nombres
mencionados en los saludos de Romanos 16:3-15—, que la iglesia de Roma probablemente no
era mucho mayor que unas cincuenta personas. Y esta debia de ser una de las congregaciones
mas grandes. Si Pablo no conocia personalmente a cada miembro de sus iglesias, los ancianos
de cada congregacion si los conocian. Era bastante facil para los lideres de las iglesias del Nuevo
Testamento averiguar si un individuo entendia y creia el evangelio en congregaciones tan
pequefias como solian ser las iglesias del Nuevo Testamento.

Pero esto nos lleva al punto (2). La propia doctrina sobre la fe y la seguridad de salvacion de
MacArthur ni siquiera permite al creyente mismo saber con certeza si realmente ha creido.
Entonces, ;como podria un pastor saberlo, sin observar el comportamiento de esa persona
durante un largo periodo de tiempo? Y aun asi, el pastor no podria estar seguro, del mismo modo
que el creyente mismo no podria estarlo, jya que se requiere perseverar hasta el final!

Pero Pablo no predicé el tipo de evangelio que genera este tipo de incertidumbre y duda.
Pablo sabia que el carcelero de Filipos y su familia fueron salvos la misma noche en que creyeron
y, en consecuencia, los bautizo esa misma noche (Hechos 16:33). Si hoy en dia hay un nimero
significativo de personas en nuestras congregaciones que en realidad no son salvas, la culpa es
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nuestra por no predicar el evangelio con claridad y por no asegurarnos de que cada individuo lo
entienda y lo crea.

jPero tales faltas no deben atribuirse a Pablo ni a los ancianos instruidos por Pablo! Ellos
predicaban y ensefiaban un evangelio claro de fe y seguridad de salvacion, y lo hacian
“publicamente y por las casas” (Hechos 20:20).
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Una respuesta biblica
a la salvacion por el sefiorio

JABSOIUTAMENIE
GRATUITA!

En jAbsolutamente gratuita!, Zane Hodges aborda una pregunta que
llega al corazon de la fe cristiana: “;Qué debo hacer para ser salvo?”
Al examinar diversos pasajes biblicos, Hodges demuestra que la
respuesta es: “Cree en el Sefior Jesucristo, y seras salvo”. Esta
respuesta contrasta con la ensefianza de la “salvacion por el sefiorio”,
que sostiene: “Entrégate al Sefior Jesucristo y seras salvo™.

Hodges responde a otras preguntas clave: “;Qué significa creer en
Jesucristo?”, “;Como sé que de verdad soy cristiano?”, “;Son
discipulos todos los creyentes?” y “;Cual es el significado biblico del
arrepentimiento y como se relaciona con la salvacion?” El resultado
final de este libro anima a las personas a creer en Jesus para recibir el
don absolutamente gratuito de la vida eterna y a servir a Jesus por
gratitud.
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el Dallas Theological Seminary como profesor de griego del
Nuevo Testamento. Desarrolld su ministerio durante casi 50
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Sirvié a personas de toda condicion y de todas las edades.
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Biblioteca Zane Hodges en ZaneHodges.org.
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