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El propósito de esta serie es hacer énfasis en convicciones fundamentales. Estas convicciones son las 
que ayudan a dar a los hombres el coraje de pararse en la verdad y aplicarla vigorosamente en sus 
vidas. Además, esta parte de la capacitación tiene como objetivo ayudar a los hombres a desarrollar 
un compromiso más fuerte con la novia de Cristo, la iglesia. 

 
1. Debemos tener un conocimiento práctico bíblico funcional. 

a. Comprender las categorías amplias de la teología sistemática y bíblica: Bibliología, Teología 
Propia, Cristología, Pneumatología, Eclesiología, Soteriología, Escatología, Angelología, 
Apologética, etc. 

i. Recurso sugerido: R. C. Sproul, “Essential Truths of the Christian Faith” (Las Grandes 
Doctrinas De La Biblia). 

b. Saber dónde están en nuestras Biblias pasajes específicos que hablan de temas específicos 
(2 Pe. 1:3). 

i. No se trata de un mero ejercicio académico. Esto no es mera difusión de datos: la iglesia 
debe estar continuamente cimentada en el amor a la verdad para que sepa pararse 
firme en su teología. 

ii. Debemos creerlo (1 Pe.1:23). 

iii. Debemos conocer la doctrina y ser capaces de edificar a otros con ella. Algún día, 
nuestros hijos necesitarán conocer la verdad y deberemos ser capaces de darles la 
verdad (Ef. 4:7-12). “Tu palabra es verdad” (Jn. 17:17; comparar con Jn. 5:24; Sal. 19). 

iv. Debemos memorizar (Sal. 119:11). Estar preparados para defenderla (1 Pe. 3:15). 

v. Debemos meditar en ella (Jos. 1:8). 

c. Estar atentos a los desafíos de la era digital. 

i. Nunca en la historia de la iglesia ha habido tal expectativa de respuesta inmediata a 
cualquier tipo de comunicación. 

ii. Los mensajes de texto, el correo electrónico y el teléfono exigen nuestro tiempo. 

Pasajes bíblicos para el estudio: 2 Pedro 1:3; 1 Pedro 1:23; Juan 5:24; Juan 17:17; Salmos 19;         
Salmos 119:11; 1 Pedro 3:15; Josué 1:8; 2 Timoteo 2:2; Hechos 20; 2 Timoteo 1:12-18; Tito 1:9; 
Romanos 12:1-3; Juan 8:68; 2 Timoteo 3:14; 1 Corintios 3:5-9, 4:1-5; Daniel 3-4; 1 Corintios 4:2-5; 
Salmos 75:6-7; Colosenses 1:10; 2 Timoteo 4:3; Esdras 7:10; Salmos 15; Mateo 23:5-12; Lucas 
18:13; Filipenses 2:5-8; Isaías 66:2; Salmos 31:23; Filipenses 2:1-4; 1 Pedro 4; 2 Corintios 10:5a; 
Efesios 6; 1 Timoteo 4:1-2; Proverbios 1:1-7. 
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iii. No nos sentamos y reflexionamos sobre la verdad como lo hicieron los puritanos. 

iv. Las percepciones y el discernimiento bíblicos se cultivan al ponderar la verdad y sus 
implicaciones desde todos los ángulos en cuanto a las implicaciones para nuestro 
corazón y conducta. John MacArthur ha dicho: “Tienes que ser capaz de decir cosas que 
sean trascendentes”. 

v. A medida que reflexionamos, meditamos y nos entregamos a la verdad, las 
percepciones del corazón humano y las realidades espirituales comienzan a surgir con 
una claridad penetrante. 

vi. Debemos ser oyentes expositivos los domingos, meditando, confesando, cediendo y 
adorando. 

vii. ¿Nos sentamos a pensar en las implicaciones de los sermones? 

(1) Observar un principio en las Escrituras y decir: “¿Cómo esto impacta mi vida?” 
“¿Cómo debe cambiar mi vida interior a la luz de este principio?” 

(2) El cambio externo sigue al cambio de vida interior. 

2. Tener una perspectiva correcta de liderazgo. 

a. Debemos evitar ver el liderazgo como organización, planificación de eventos o movilización 
de grandes grupos de personas. 

b. Debemos aferrarnos a las Escrituras. 

i. Transmitir meticulosa y fielmente las Escrituras a los demás (2 Tim. 2:2). 

ii. Pablo no vaciló en declarar todo el propósito de Dios (Hch. 20:27). 

iii. Debemos poder transmitir el evangelio (2 Tim. 1:12-18). 

iv. Debemos ser capaces de refutar el error (Ti. 1:9). 

3. Aplicar la Palabra a las preguntas más difíciles de la vida. 

a. Tomar la verdad y aplicarla de manera práctica. 

b. Comenzar por renovar la mente (Ro. 12:1-2) 

i. El verdadero cambio debe ocurrir a nivel del corazón. Antes de que podamos aplicar de 
manera práctica la verdad a nuestra conducta, debemos ver cómo la verdad se aplica a 
nuestros pensamientos, deseos, afectos, voluntad y emociones no bíblicas. 

ii. Cuando nos apresuramos a hacer aplicaciones externas, socavamos nuestra renovación 
espiritual al enfocarnos en cambios del mero comportamiento. Además, la aplicación 
personal de las Escrituras de un individuo puede ser un cambio externo necesario para 
él, pero no para todos los demás. De hecho, nuestras aplicaciones personales de los 
principios bíblicos no tienen autoridad inherente. Sólo la verdad es objetiva y 
divinamente autoritativa. 
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i. Algunas preguntas clave de “implicación” son las siguientes: 

 ¿Cómo confronta esta verdad a mi voluntad? 

 ¿Qué idolatrías del corazón (Ez. 14:1-8) debo confesar y abandonar? 

 ¿Hay motivaciones impías que me gobiernan? 

 ¿Hay un patrón de pensamiento no bíblico o herético? 

Esto ayuda a las personas a ver en las Escrituras las razones de por qué hacen lo que 
hacen. Y ayuda a las personas a ver la perspectiva de Dios en cada situación. 

4. Saber ayudar a otros a desarrollar convicciones. 

a. Las convicciones son creencias que guían nuestras vidas y por las cuales moriríamos si las 
circunstancias lo exigiesen. 

b. Cuanto más confrontemos nuestros pensamientos internos con la verdad y te rindamos a ella, 
más la mente de Cristo se convertirá en el fundamento y fruto de nuestras convicciones. 

c. Las convicciones bíblicas pueden costarnos nuestra reputación con los amigos, nuestra 
influencia y nuestras relaciones familiares. Pero como Pedro, decimos: “Señor, ¿a quién 
iremos? Tú tienes palabras de vida eterna” (Jn. 6:68). 

d. Las convicciones nos ayudan a tomar posiciones y tener coraje en temporadas difíciles. Estar 
convencido es estar persuadido (2 Tim. 3:14). 

5. Tener una perspectiva correcta de uno mismo. 

a. Que los hombres nos consideren como siervos de Cristo (1 Co. 4:1; comparar con 3:5-9). 

b. Saber que Dios puede, para su mayor gloria, minimizar o maximizar nuestra utilidad en 
cualquier momento (Dn. 3-4; comparar con Sal. 75:6-7). 

c. Nunca debemos tomarnos a nosotros mismos demasiado en serio; somos simplemente 
siervos inútiles, esclavos que creen y administradores de lo que pertenece a Dios (Lc. 17:10; 
1 Co. 4:2). 

d. Debemos darnos cuenta de que Dios es el máximo examinador de motivaciones (1 Co. 4:3-5). 

6. Tener una perspectiva correcta de la longevidad. 

a. Enseñar a otros a permanecer en ello. ¡Sé fiel a largo plazo (2 Tim. 2:2)! 

i. No se deje engañar por modas y trucos. 

ii. No creas las mentiras de Satanás sobre la influencia percibida. 

iii. Manténgase alejado del amor por el dinero que puede venir con la influencia. 

7. Tener una perspectiva correcta de la influencia. 

a. Los hombres no deben medir la influencia en la iglesia a un nivel superficial. 
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i. No podemos evaluarlo por números o por la influencia percibida. Tales dinámicas 
externas, a menudo fluctuantes, no son una medida confiable de un ministerio 
bendecido por Dios (2 Tim. 4:3). 

ii. 2 Timoteo 4:3-4 dice que «vendrá tiempo cuando… [las iglesias] no sufrirán la sana 
doctrina; pero queriendo que les hagan cosquillas en los oídos, acumularán para sí 
mismos maestros de acuerdo con sus propios deseos, y apartarán el oído de la verdad y 
se volverán a los mitos». Si definimos un ministerio “exitoso” simplemente por la 
asistencia y la opinión popular, ¿cómo sabremos con certeza si la advertencia que hace 
Pablo aquí no se ha cumplido en nuestra iglesia? En otras palabras, si “la iglesia” 
siempre afirma tener éxito “por los números”, entonces nunca se dará cuenta de que 
simplemente tiene “maestros acumulados” según el voto popular. 

iii. Además, si la aprobación de la audiencia hace que ciertos maestros sean populares, la 
iglesia siempre asumirá que “Dios está bendiciendo” a los maestros talentosos y a las 
personas espiritualmente hambrientas. Pero las evaluaciones superficiales como el 
tamaño y la popularidad de la iglesia no son una afirmación de la bendición de Dios. 
Puede ser simplemente el resultado del ya bien conocido consumismo. Las audiencias 
pueden abarrotar un auditorio pero desean sermones superficiales de comunicadores 
hábiles. Y los maestros pueden asumir tener grandes dones y bendiciones dadas las 
multitudes que los siguen, pero su prédica superficial entrega la banalidad que las 
multitudes ya desean. 

b. Toda verdadera influencia espiritual fluye del carácter piadoso. 

i. Los hombres deben tener integridad en sus corazones (Sal. 15:1-5). La fuerza y la 
credibilidad de la influencia de un hombre están directamente relacionadas con la 
constancia con la que se esfuerza por alcanzar la piedad cuando no hay nadie más cerca.  

(1) Quién eres cuando nadie está mirando, solo Cristo, es quien realmente eres 
realmente. Integridad significa ser la misma persona por dentro que por fuera. 

ii.  Todo carácter piadoso fluye de una vida de humildad y fe. 

(1) ¡Contraste Mateo 23:5-12 con Lucas 18:13!  

(2) No merecemos nada. La salvación es un regalo. ¡Cuando nos vemos a nosotros 
mismos correctamente, respondemos correctamente! (Fil.2:5-8). 

(3) Dios usa a aquellos que están cultivando cualidades particulares de carácter de 
manera consistente. Él mira a los humildes, contritos de corazón y que tiemblan 
cuando aprenden la verdad de Su Palabra (Is. 66:2). 

iii.  La humildad y la fe genuinas se miden por la fidelidad a Cristo. 

(1) Perseverancia en la lucha por la santidad (Sal. 31:23). 

(2) Lealtad a Cristo en todas las circunstancias (Fil.1:20). 
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(3) Digno de confianza en la mayordomía del servicio al Señor (1 Co. 4:2). 

c. Lo supremamente importante es que los hombres conozcan la verdad, vivan la verdad, 
proclamen la verdad y discipulen a otros en la verdad. 

i. Las iglesias verdaderas están comprometidos con la exposición bíblica, el desarrollo del 
liderazgo, el pastoreo, el discipulado, una vida santa y una filosofía bíblica del 
ministerio. 

ii. Esdras 7:10 debe ser el mantra del corazón de un hombre. El orden es deliberado: 
estudio; práctica; enseñar. 

iii. En el desarrollo del liderazgo dentro del cuerpo de Cristo, es solo Dios quien da la 
influencia (1 Co. 3:7), y solo Él determina el alcance y la amplitud. 

8. Tener una comprensión del ministerio práctico. 

a. Realice un autoinventario: 

 ¿Dónde sirve y cómo está sirviendo al cuerpo? 

 ¿Está involucrado en un estudio bíblico? 

 ¿Está fomentando las amistades? 

 ¿Está discipulando a alguien? 

 ¿Está siendo discipulado? 

 ¿Está en el flujo de la vida del ministerio aprendiendo sobre la vida de los demás? 

 ¿Sacrifica tiempo, energía y recursos para servir a los demás? 

 ¿Ora por los demás? 

b. Debe usar sus dones (incluso si no está completamente seguro de cómo) y estar ocupado en 
servir (1 Pe. 4: 9-11). 

9. Ser un estudiante. 

a. Ser estudioso de los tiempos. 

i. Ser estudioso de: 

 El error que prevalece hoy (2 Co. 10:5; Ef. 6:10-12; 1 Tim. 4:1-2). 

 El lugar actual que ocupamos en la historia de la iglesia. 

 La necesidad particular de hoy en día (2 Tim. 3:1). 

ii. Ser un estudiante de las Escrituras para poder persuadir a los hombres con la verdad 
(Hch. 17: 16-34). 
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b. Ser estudioso de los principios probados. 

 Los principios del temor del Señor y de la sabiduría (Pr. 1:1-7) 

 Los principios en Eclesiastés (“vanidad”, perseguir el viento). 

 Los patrones de hábitos disciplinados. 

 La práctica del pensamiento crítico. 

 

“Si tu carácter determina el poder de tu ministerio, entonces tu conocimiento determina la 
estabilidad del mismo”. 
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El propósito de esta serie es hacer énfasis en convicciones fundamentales. Estas convicciones son las 
que ayudan a dar a los hombres el coraje de pararse en la verdad y aplicarla vigorosamente en sus 
vidas. Además, esta parte de la capacitación tiene como objetivo ayudar a los hombres a desarrollar 
un compromiso más fuerte con la novia de Cristo, la iglesia. 

 
Mateo 28:18-20 es el mandato de todo cristiano. Aquí es donde desarrollamos nuestra doctrina del 
discipulado.  

El discipulado no es opcional. Todos están llamados a discipular, es decir, debemos enseñar lo que 
Jesús enseñó e instruir para que lo obedezcan. 

Cuatro razones por las que los cristianos se batallan en ayudar a las personas a crecer en el 
discipulado: 

1. Ignorancia 

a. La gente no sabe que es un mandato. 

b. La gente complica demasiado su visión del discipulado. 

c. La gente piensa que es un área especializada para los profesionales. 

2. Reticencia 

a. Uso egoísta del tiempo. 

b. Tibieza. 

c. Temor. 

d. Demasiado enfocado sí mismo para servir a los demás. 

e. Ocupar la vida con otras cosas. 

3. Indiferencia 

a. Realmente no les importa. 

b. No están  convencidos de que tenga mucha importancia. 

Pasajes bíblicos para el estudio: 2 Pedro 1:3; 1 Pedro 1:23; Juan 5:24; Juan 17:17; Salmos 19;         
Salmos 119:11; 1 Pedro 3:15; Josué 1:8; 2 Timoteo 2:2; Hechos 20; 2 Timoteo 1:12-18; Tito 1:9; 
Romanos 12:1-3; Juan 8:68; 2 Timoteo 3:14; 1 Corintios 3:5-9, 4:1-5; Daniel 3-4; 1 Corintios 4:2-5; 
Salmos 75:6-7; Colosenses 1:10; 2 Timoteo 4:3; Esdras 7:10; Salmos 15; Mateo 23:5-12; Lucas 
18:13; Filipenses 2:5-8; Isaías 66:2; Salmos 31:23; Filipenses 2:1-4; 1 Pedro 4; 2 Corintios 10:5a; 
Efesios 6; 1 Timoteo 4:1-2; Proverbios 1:1-7. 
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4. Desobediencia 

a. Tienen un sentido general de qué hacer, pero eligen no hacerlo. 

b. Se les ha enseñado claramente las Escrituras pero se niegan a hacerlo. 

Las relaciones de discipulado a menudo comienzan y florecen en una variedad de circunstancias, 
pero todo discipulado efectivo se sustenta en cuatro elementos esenciales: 

1. Imitación: influenciar personas por la forma de vida y por la enseñanza proactiva de la verdad. 

a. ¿Qué significa la imitación? (Fil. 3:17; 1 Co. 4:16; 11:1) 

i. La imitación no significa seguir a un hombre como si tuviera una autoridad inherente en 
sí mismo. 

ii. Sí significa imitar la enseñanza y el vivir que se alinea con Cristo. 

b. Esto requiere tener una vida creíble. 

i. Que el discipulador esté viviendo una vida santa y convincente que vale la pena seguir 
(1 Tim. 4:12). El discipulador está en la guerra contra el pecado y ganando la victoria. 
Esto le permite ser mentor de otros mientras tiene credibilidad (2 Tim. 2:4). 

ii. Nunca podrá llevarlos más lejos o más profundo de lo que él esté dispuesto a vivir. 

iii. El discípulo no está cediendo a la tentación de ser perezoso, temeroso, resistente,  u 
obedecer por ser amenazado, sino que está dispuesto a dar un paso de fe y aferrarse a 
su discipulador como un modelo de vida piadosa (Fil. 3:17). 

c.  Esencialmente, esto significa ayudar a las personas a ser más como Cristo y menos como el 
mundo (Ro. 14:19; 1 Tim. 4:12; Ti. 2:7). 

2. Renovación: la búsqueda apasionada de respuestas. 

a. Una revisión completa de cómo es su razonamiento (Ro. 12:1; 1 Tim. 4:6, 11; 2 Tim. 2:2; Ti. 
2:1-6) 

b. Esto simplifica el discipulado— ayudar a otros a encontrar áreas donde sus mentes 
necesitan ser renovadas, y enseñar a guardar todo lo que Jesús les ordena (Mt. 28:20). 

c. Se deben hacer preguntas para ver cómo piensan las personas acerca de Cristo, la verdad, la 
ética, el mundo, el reino, el trabajo, el pecado, el matrimonio, etc. Luego, ayudarlas a ver en 
qué necesitan cambiar en su razonamiento. 

Áreas de pensamiento defectuoso que necesitan cambios: 

 Dios 

 Cristo 

 Pecado 

 Ministerio 

 El ministerio del Espíritu 
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a. Ayudarlos a: 

i. Desarrollar nuevas convicciones a medida que aprenden a razonar. 

ii. Crecer en discernimiento. 

iii. Identificar las mentiras que están creyendo. 

b. Estamos para “enseñar” (didáskō, 2 Tim. 2:2). No buscamos opinar o filosofar, de lo 
contrario violaríamos 1 Corintios 2:5 donde Pablo nos advierte que no hagamos que la fe de 
las personas “esté fundada en la sabiduría de los hombres”. 

c. Debemos instruir con la verdad proposicional de la Palabra de Dios para que la mente de 
Dios sea implantada en el pensamiento de los discípulos. 

d. Debemos hacer lo que nos dice Gálatas 6:1: restaurar y restablecer el pensamiento de la 
gente para vivir piadosamente. 

2. Cultivo: permanecer en el proceso a largo plazo. 

a. Debemos estar dispuestos a reducir nuestro tiempo personal y disfrutes para pasar tiempo 
suficiente con aquellos a quienes se está discipulando. 

i. Ser alguien que esté dispuesto a separar tiempo personal para satisfacer las 
necesidades de otros. 

ii. Estar dispuestos a involucrarnos en el proceso, incluso a largo plazo, cuando el 
desorden del pecado complica todo. 

b. Cuando esté ayudando a la gente, recuerde: 

i. Es probable que las personas no tengan un buen sentido de su propia madurez 
espiritual, resistencia o fuerza. 

ii. A menudo no podrán ver su debilidad, el pecado, la pereza, el orgullo, la vanidad y una 
multitud de otros malos deseos (1 Jn. 2:15-17). Hebreos 3:12-13 es claro en que cada 
persona necesita recibir regularmente instrucción bíblica de fuentes objetivas fuera de 
sí misma para evitar la incredulidad y la apostasía final. 

iii. Sea o no un anciano, debe ser enseñable. 1 Pedro 5:5 enseña el principio clave de que la 
sumisión a los que están por encima de uno cultiva la humildad. 

iv. Resistirse a la sumisión a un discipulador cuando está dando consejos bíblicos coloca al 
discípulo en el campo del orgullo, y “Dios resiste a los soberbios” (1 Pe. 5:5). Dios no 
mira al orgulloso como alguien que está interesado en vivir piadosamente (Is. 66:2). 

3. Conformación: con el objetivo de ver a Cristo formado en ellos. 

a. El discipulador debe tener metas en mente. 

i. No recrear una mejor versión de sí mismo.  
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ii. No cultivar convicciones en su discípulo que él personalmente considere autoritativas. 

iii. El discipulador debe tener el deseo de amonestar y enseñar a todos los hombres hasta 
que estén completos en Cristo (Col. 1:28-29; Fil. 3:12-16). 

iv. El discipulador debe ser continuamente fiel a la verdad sin importar la respuesta del 
discípulo. 

b. El discipulador debe estar persuadido de que sólo el Espíritu de Dios puede efectuar 
cambios en el discípulo (Jn. 16:8). Cualquier intento de manipular el cambio e impulsar la 
influencia personal, por débil que sea, solo causará daño al discípulo. 
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El propósito de esta serie es hacer énfasis en convicciones fundamentales. Estas convicciones son las 
que ayudan a dar a los hombres el coraje de pararse en la verdad y aplicarla vigorosamente en sus 
vidas. Además, esta parte de la capacitación tiene como objetivo ayudar a los hombres a desarrollar 
un compromiso más fuerte con la novia de Cristo, la iglesia. 

 

Se ha dicho que cuando buscamos líderes potenciales, debemos encontrar aquellos que estén 
disponibles, sean devotos a Cristo y dóciles a la enseñanza. Pablo dice en 2 Timoteo 2:2 que el 
liderazgo debe ser confiado a los “fieles” y “capaces”.  

Algunas premisas básicas: 

 Nadie es insustituible. 

 Las personas no siempre ven su propio potencial. 

 Las cualidades de liderazgo emergen con oportunidades de liderazgo. 

 La madurez y la habilidad se desarrollan a través de la experiencia. 

 Lo mejor de las personas surge cuando saben que se cuenta con ellas. 

Buscaremos en hombres las siguientes cualidades. No la perfección, sino las materias primas; 
Incluso en bruto, pero que estén allí. 

1. Que sea confiable y fiel en las pequeñas tareas (Mt.25:14-29; Lc. 16:10; 2 Tim. 2:2).  

La persona que es confiable y fiel asume pequeñas responsabilidades y las convierte en un 
progreso efectivo. 

 A veces hay que probarlo. 

 Podemos descubrir pereza, limitaciones o falta de autocontrol. 

 Las pruebas identificarán cuánta supervisión es necesaria. 

2. Que acepte  la responsabilidad por sus fallas/errores. 

a. Con frecuencia se ha dicho: “Dondequiera que la gracia de Dios actúa, el fracaso humano 
nunca es definitivo”. 

Pasajes bíblicos para el estudio: 2 Pedro 1:3; 1 Pedro 1:23; Juan 5:24; Juan 17:17; Salmos 19;         
Salmos 119:11; 1 Pedro 3:15; Josué 1:8; 2 Timoteo 2:2; Hechos 20; 2 Timoteo 1:12-18; Tito 1:9; 
Romanos 12:1-3; Juan 8:68; 2 Timoteo 3:14; 1 Corintios 3:5-9, 4:1-5; Daniel 3-4; 1 Corintios 4:2-5; 
Salmos 75:6-7; Colosenses 1:10; 2 Timoteo 4:3; Esdras 7:10; Salmos 15; Mateo 23:5-12; Lucas 
18:13; Filipenses 2:5-8; Isaías 66:2; Salmos 31:23; Filipenses 2:1-4; 1 Pedro 4; 2 Corintios 10:5a; 
Efesios 6; 1 Timoteo 4:1-2; Proverbios 1:1-7  
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b. Que no ponga excusas o eche culpas. 

c. Que use los fracasos a su favor (Pr. 28:13). 

3. Que sea un jugador de equipo, que no se vea a sí mismo como la respuesta a todos los 
problemas (1 Co. 3:5-19; 12:14-27). 

a. Cómodo con otras personas dotadas/talentosas. 

b. Capaz de alabar el talento de los demás. 

4. Que sea paciente con la idiosincrasia de los demás. 

a. Puede resolver conflictos de personalidad difíciles (p. ej., Pablo y Bernabé) 

b. Capaz de tolerar las deficiencias de los demás. 

c. Puede dar tiempo a las personas para que se desarrollen (Jesús esperó pacientemente a que 
los discípulos se desarrollaran). 

5. Que conozca sus propias limitaciones 

a. Reconoce sus propias debilidades. 

i. Se ayuda de otros en sus áreas de debilidad. 

ii. Con paciencia, permite que otros triunfen y fracasen para que ellos también aprendan y 
crezcan. 

b. Pide ayuda a los demás para el bien común. 

6. Que sea capaz de aceptar amablemente las críticas.  

a. No lleva equipaje personal (Pr. 4:23; Mt. 7:1-5; 18:21-35)  

La mayoría de las personas necesitan crecer para liberar su equipaje personal. Esto es 
especialmente cierto para los líderes y los aspirantes a líderes.  

b. En el fondo, debe haber una suavidad/mansedumbre (Gá. 6:1).  

7. Que permanezca centrado en las soluciones en lugar de en los problemas. 

a. Utiliza el buen juicio (Pr.11:14). 

b. Las malas decisiones pueden ser evitadas si tiene la capacidad de ser enseñado (Pr. 19:20).   

c. Capaz de evaluar los desafíos y encontrar soluciones, no autocompasivo y quejumbroso. 

8. Que sea entusiasta y optimista. 

9. Que le guste servir a la gente (Mr. 10:44)  

10. Que cuente con la confianza de sus amigos cercanos. 
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No hay duda del hecho de que la iglesia necesita un liderazgo bueno y bíblicamente calificado. Una 
filosofía sólida del ministerio siempre prestará atención a la necesidad de líderes. Cristo, como la 
Cabeza de la iglesia (Ef. 1:22; 4:15), media Su gobierno en la iglesia a través de aquellos llamados a 
dirigir espiritualmente (1 Ts. 5:13-14; Heb. 13:7, 17). 

 
¿Por qué la iglesia carece tan a menudo de una fuerza de hombres denodados que conocen la 
verdad y que no cederán? -”Hombres de Gracia y Granito”, como me gusta llamarlos-.  Aun cuando 
el pastor es un hombre entrenado, está llevando la antorcha del ministerio, tiene las herramientas, 
se está esforzando por ser fiel, parece que no puede inspirar esa misma pasión valiente en los 
hombres que lo rodean.  

Las siguientes son algunas razones comunes por las que puede ser difícil levantar consistentemente 
hombres en la iglesia que tengan responsabilidad espiritual y sean fieles. 

1. La lucha contra el pecado. 

a. Los hombres están muertos en sus delitos y pecados (Ef.2:1-3). 

b. Los hombres carecen de santidad personal (Ef. 5:1). 

c. Los hombres no confían en Dios en tiempos de prueba. 

d. Los hombres han descuidado la crianza espiritual de sus familias. 

e. Los hombres no han mantenido un claro testimonio de Cristo en el mundo. 

f. Los hombres no han dado su vida al servicio del cuerpo de Cristo. Pablo habla de entrenar a 
los hombres al mismo tiempo que habla de las “dificultades” del ministerio (2 Tim.2:2-3). 

2. Gran contenido sin pastoreo. 

a. ¡No puedes entrenar a otros con solo un plan de estudios! 

b. Muchos pastores tratan de entrenar líderes abriendo un gran flujo de información con poco 
o ningún trabajo práctico en el campo aplicando lo que saben. 

c. Modelado inadecuado en la práctica de la verdad enseñada. 

d. ¡Preparar una comida de clase mundial, pero no comerla ni digerirla! 

3. Gran pastoreo sin contenido. 

a. Algunos pastores encuentran muy cómoda la parte relacional del discipulado, pero toman 
atajos en el contenido. 

Pasajes bíblicos para el estudio: Efesios 2:1-3;  Efesios 5:1; 2 Timoteo 2:2-3 
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b. ¡Los hombres necesitan respuestas bíblicas, no opiniones! 

4. Falta de coraje y perseverancia. 

a. Se empieza con un plan de entrenamiento de liderazgo. Hay algunos reclutas entusiastas. 
Pero, aunque se arranca saliendo disparados por la puerta, lanzándose con todas las fuerzas, 
las demandas de tiempo, otras cargas, pruebas imprevistas, etc. lo hacen mucho más difícil. 

b. La tendencia es disminuir la velocidad, volverse inconsistente y repetidamente sin 
preparación. Un hombre comienza a permitir que el desánimo se afiance. Algunos de los 
hombres se van.  Quedan dos hombres (a veces solo uno) y se ha perdido el coraje y la 
pasión. 

5. Demasiado esfuerzo desperdiciado 

a. Los pastores a menudo no discriminan entre los serios y los tibios, entre los que 
verdaderamente se esfuerzan y los que simplemente son perezosos. 

b. Querer que todos los hombres en la iglesia, sin importar el nivel de madurez, sean 
discipulados. 

c. Pero si se van a formar líderes fuertes, es necesario dedicar una cantidad de tiempo 
concentrada en trabajar con un núcleo pequeño que se convertirá en el núcleo 
inquebrantable. 

d. Se puede comenzar con un solo hombre, pero si tiene las “materias primas”, es todo lo que 
se necesita. 
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Esta sección trata de lo difícil que es mantenernos fieles en la oración durante la vida cristiana. La 
comunión constante con Dios es una disciplina difícil. Incluso aquellos que han vivido lo suficiente 
como para desarrollar un cierto patrón saben que hay ciertas flaquezas que pueden seguir 
afectando su consistencia. Esta lección ayudará en el examen personal para identificar las 
debilidades en su propia vida que inhiben la dependencia en oración del Señor. 

 
No es exagerado decir que nadie ora como debería. Tal vez, no esté luchando con la oración 
ferviente ahora, pero puede ser que ésta lucha haya estado o vaya a estar en el futuro. Esto es así, 
en parte, debido a nuestro pecado, que nos acedia cada día. Aun los santos más experimentados 
pueden hablar de momentos en los que saben que han sido negligentes con la oración. 

¿Qué representa la oración? Dependencia. En la oración podemos adquirir un creciente 
entendimiento de nuestra necesidad de depender del Señor aún por las cosas que a nuestro 
parecer son las más “terrenales”. Podemos olvidarnos rápidamente de nuestra necesidad de Su 
gracia y pensar que es posible enfrentar el día en nuestras propias fuerzas. Nos volvemos 
autosuficientes. Cuando esto ocurre, nuestra vida de oración sufre. Ahora veremos otras razones 
por las que nuestra vida de oración sufre, y seguidamente trataremos disposiciones positivas que 
deben marcar la vida cristiana.  
 
1. Debemos ser conscientes de los impedimentos para una vida de oración dependiente 

(advertencia de spoiler: ¡todas tienen que ver contigo!).  

a. Falta de fe (la oración es un acto de fe). 

i. Debes creer que Dios es galardonador de los que le busca (Heb. 11:6). 

ii. Debes creer que Dios está ahí y está interesado en tu oración. 

iii. Debes entender que Su respuesta puede no ser lo que esperabas, cuando lo esperabas 
o cómo lo esperabas.  

iv. Debes creer que su respuesta es lo mejor. 

v. No debes depender de poder recibir respuestas a todas las preguntas que tenemos, 
sino aferrarnos a Él en fe. 

b. Falta de paciencia. 

i. Estamos acostumbrados a las respuestas inmediatas en la vida cotidiana. 

Pasajes bíblicos para el estudio: Lucas 5:16; Hebreos 11:6; Romanos 8:26; Efesios 6; Filipenses 
1:9-10; 2 Timoteo 2:1; Santiago 4:3; Judas 20; Colosenses 1:9-10; Colosenses 4:2, 12-13;         
Salmos 1:2; Colosenses 2:1-13. 
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(1) Esto está condicionado por la cultura y la sociedad. 

(2) Si no escuchamos una respuesta inmediata, cortamos la comunicación. 

ii. El no recibir respuestas inmediatas nos da necesidades a largo plazo por las que 
debemos orar. 

(1) Dios nos atrae hacia sí mismo en comunicación regular a través de las necesidades 
por las que oramos continuamente. 

(2) En ocasiones, Dios no nos da lo que le pedimos porque lo gastaremos en nosotros 
mismos (Stg. 4:3). 

c. Falta de preparación. 

i. Abundan las distracciones. 

(1) Cada día hay nuevas dinámicas que llegan y te afectan. 

(2) La lucha es más grande hoy que en años atrás. 

(3) La tecnología, los hobbies, etc., no son el problema - nuestros corazones lo son. 

(4) Amamos estar expuestos a toda clase de cosas, pero la mayoría de cosas no 
ayudan a nuestra vida cristiana cuando están fuera de balance. 

(5) Hemos abandonado completamente la meditación (Sal.1:2). 

ii. Hazte el tiempo que necesitas. 

(1) Cristo es el modelo de oración. 

(2) Cristo se recluyó a sí mismo en ocasiones para orar (Lucas 5:16). 

2. Debemos trabajar para cultivar las siguientes disposiciones hacia Dios en oración. 

a. Prontitud. 

i. Colocarse la armadura de Dios (Ef. 6). 

(1) La armadura no fue diseñada para simplemente ser contemplada. 

(2) Ten la convicción de lo que la armadura de Dios es y vive de acuerdo a ella. 

(3) La armadura te protege contra la tentación. 

ii. “Ora en todo tiempo en el Espíritu” (Ef. 6:18). 

(1) Está implícita una gran prontitud en el mandato. 

(2) Se expresa sumisión al Espíritu Santo. 

(3) No sabemos cómo orar como deberíamos (Ro. 8:26). 

(4) Nuestras oraciones más débiles son perfectamente traducidas por el Espíritu 
Santo. 

(5) El Espíritu Santo conoce nuestros corazones y debilidades. 
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b. Devoción y vigilancia en oración (Col. 4:2). 

i. Filipenses 1:9-10 nos ofrece una idea paralela. Debemos pedir a Dios en oración para 
poder aprobar lo que es excelente. Esto ofrece protección contra del pecado, y cuando 
fallamos al hacerlo resulta en vulnerabilidad y falta de discernimiento.  

ii. Demasiado frecuentemente dependemos mucho de nosotros mismos. 

iii. Debemos estar espiritualmente desesperados. 

iv. Necesitamos el poder, la gracia y la fortaleza de Dios cada día (Col.1:9). 

v. Necesitamos la sabiduría de Dios para caminar de una forma digna (Col. 1:9-10). 

(1) Cada día que nos levantamos, hay una oportunidad para que Satanás evite que 
caminemos de una forma digna. 

(2) El pecado está a la puerta amenazando atrofiarnos en la vida cristiana. 

c. Sumisión y rendición. 

i. Oración debe ser consistente con lo que sabemos en cuanto a Dios y Su voluntad.  

ii. Oración debe buscar ser obediente a lo que Dios dice. 

(1) Esto es una rendición al Señor (Ef. 6:18; Ju. 20). 

(2) No podemos ser egoístas en la oración. 

(3) No podemos orar en el Espíritu y ser sumisos si nos hemos endurecido contra la 
verdad. 

(4) Dios quiere que nuestro orgullo sea aplastado. 

(5) Dios es paciente, pero determinado. 

(6) Dios puede usar las circunstancias/pruebas para producir sumisión. 

 Las dificultades ponen a prueba nuestra teología en relación a la soberanía de 
Dios. 

 Las dificultades nos llevan a la oración. 

 Las dificultades nos dan una gran oportunidad para crecer en nuestra fe y 
oración. 

d. Interés espiritual. 

i. Debemos cultivar una preocupación por lo que es verdaderamente importante; el 
crecimiento espiritual y la madurez. 

(1) Orar con una preocupación de que otros sean presentados perfectos (Col.4:12-13). 

(2) Orar con la misma intensidad que Pablo demostró (Col. 2:1-10). 
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(3) No siempre orar por alivio de las dificultades, pero por cómo podemos crecer en 
medio de ellas. 

(4) Saber que las pruebas y dificultades producen paciencia. 

ii. Debemos cultivar una preocupación por el discernimiento (Fil.1:9). 
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En la vida cristiana, sabemos que el pecado explícito debe ser borrado a medida que crecemos en 
semejanza a Cristo. Pero también debemos tener cuidado de manejar qué “portales” (o entradas) 
particulares por donde la tentación y el pecado pueden entrar en nuestras vidas. Esta sección se 
ocupará de cinco áreas particulares. Si bien no es exhaustivo, este estudio le dará al hombre de Dios 
la oportunidad de comenzar a pensar críticamente sobre cómo caminar fielmente con el Señor. 

 
Las áreas de pecado que serán examinadas a través de esta sección no deben ser vistas como 
compartimentadas. El pecado en nuestras vidas es como una red. Todo está interconectado en 
algún nivel. Si bien podemos tener una victoria consistente en un pecado particular en nuestras 
vidas, no debemos apresurarnos a pensar que las fallas en otro no nos harán más vulnerables 
donde ya tenemos victoria. 

Cuando Pablo le escribe a la iglesia de Corinto en 1 Corintios 9:24-27, dice que “disciplina” su 
cuerpo. En otras palabras, él se “golpea” a sí mismo para hacer de su cuerpo su esclavo, para que 
no sea descalificado como resultado del pecado en su vida. Dicho esto, examinemos algunos de los 
“portales” de entrada para el pecado más genéricos y comunes. 

1. Debemos ser conscientes de nuestra tendencia al temor y a la preocupación. 

a. El temor está conectado con la idolatría del tiempo y la ganancia personal.  

b. El temor es auto preservante (Mt. 6:25-34). 

i. Esto consume la vida. 

ii. Esto lleva a buscar aquello en lo que somos buenos 

iii. Las prioridades espirituales se vuelven enturbiadas. 

c. El temor es una falta de confianza en la provisión de Dios (Col.3:1-4). 

d. El temor que lleva al egoísmo resulta en una falta de preocupación en otros (Fil. 4). 

2. Debemos ser conscientes de nuestra tendencia a volvernos desordenadamente aferrados a las 
“cosas”. 

a. Este es el resultado de lo que el temor y la ansiedad producen en la vida de una persona.  

b. Debemos protegernos en contra del peligro de ser cargados con peso por ellas como para 
que gobiernen nuestros deseos.  

Pasajes bíblicos para el estudio: 1 Corintios 9:24-27; Proverbios 3:6; Proverbios 19:11; Mateo 
6:25; Lucas 9:57-62; Lucas 14:26; Filipenses 4; Colosenses 3:1-4; 1 Pedro 1:13; 1 Pedro 3:9-12. 
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i. Esto puede ser particularmente difícil en nuestro país. 

ii. Hemos sido bendecidos por Dios, pero debemos ser sabios con nuestra libertad y 
nuestros recursos. 

iii. El deseo que gobierna nuestro corazón debe decir: “el Señor puede dar o quitar”. 

c. Si fallamos en esto no vamos a poder tomar decisiones sabias. 

d. Debemos seguir el ejemplo de Job: “¿Recibiremos de Dios el bien, y el mal no lo 
recibiremos?” (Job 2:10). 

e. Cristo debe ser nuestro deseo controlador (Lc. 9:57-62). 

f. El afecto por otra cosa no puede ser un rival para Cristo (Lc. 14:26). 

3. Debemos cuidarnos de la tentación de guardar amargura u ofendernos fácilmente. 

a. La tendencia cristiana debe ser hacia el perdón (Pr.19:11). 

b. Cuando no perdonamos, es solo un reflejo de lo que está pasando en nuestra propia vida 
espiritual. 

c. La amargura para el cristiano es como decir: “quiero todos los beneficios de la cruz pero no 
le voy a dar de ellos a nadie más”. 

d. No solo perdones, pero también bendice a aquellos que te ofenden (1 Pe. 3:9). 

e. Cargar con amargura invita el engaño satánico. 

f. Cargar con amargura roba el gozo y la paz (1 Pe. 3:10-12). 

g. La amargura no tratada erosiona las convicciones en otras áreas de la vida. 

i. Se enfoca en la justicia humana. 

ii. Pierde el enfoque en Dios. 

h. Cargar con amargura va a hacer que tengamos que luchar batallas innecesarias en la 
santificación. 

i. Ofendernos fácilmente se vuelve una carga personal.  

4. Debeos cuidarnos del fuerte apetito por el entretenimiento.  

a. Éste es un tema muy significativo para los jóvenes en nuestra cultura (Pr.6:6-11; 19:15;  1 
Tim. 5:11-13; 2 Ts.3:6-8). 

b. Disfrutar del esparcimiento no es inherentemente malo. 

c. El problema es amarlo (Ecl.3:10; 4:5; 5:12; 10:18; 1 Co. 6:12). 

i. Roba el tiempo para el ministerio. 

ii. Erosiona la capacidad de un juicio sano. 

d. La vida real es una batalla y es algo serio (1 Pe. 1:13). 
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e. La manera en la que protejamos nuestros corazones hace la diferencia. 

5. Debemos cuidarnos del temor de los hombres. 

a. Esto es la preocupación por la propia reputación. 

i. Esto es lo opuesto a lo que Proverbios 3:6 dice. 

ii. Nuestra mayor preocupación en la iglesia debería ser la reputación de Dios. 

b. Hay momentos en los que tu reputación puede ser criticada y puede ser injustamente; sin 
embargo, hay muchísimas razones por las que pueden criticarla con razón. Solo están 
señalando el elemento equivocado. 

c. Es idolatría de tu propia significancia.  

d. Debes ser honesto con el Señor y decir: “¿Qué es lo que estoy tratando de proyectar en 
otros? ¿Es al menos remotamente lo que estoy tratado de ser? o ¿Está remotamente 
conectado con la realidad de mi propio corazón?” 

e. Nada va a infectar tu piedad y ministerio como hombre y discipulador de otros más que 
querer “ser alguien” (Stg. 3:16). 

f. ¿Podría Dios poner en exhibición tu ministerio y estarías de acuerdo con ello? 

 

Otros portales que requieren ser examinados. 

1. Idolatrar a la familia (debes amar a Cristo más que a tu familia - Lc. 14:26-27; 2 Co. 6:14-15). 

2. Orgullo intelectual (Stg. 3:13-15). 
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El propósito de esta sesión es ayudar a entrenar a los hombres para que desarrollen un temor 
apropiado al Señor. El temor del Señor es el principio de la sabiduría. El hombre es finito, Dios es 
infinito. El discernimiento viene con el tiempo a medida que exponemos nuestras mentes a las 
Escrituras. 

 
1. El temor del Señor es el principio de la sabiduría (Sal. 111:10; Pr. 9:10). 

a. El temor de Dios siempre comienza con el entendimiento del juicio. 

i. Dios tiene el derecho de juzgar. 

ii. Nuestro juicio está garantizado (Sal. 51:5). 

b. El temor de Dios significa entender nuestra finitud.  

i. Él es infinito, trascendente, y omnisciente (Sal. 145:3). 

ii. Él está más allá de nuestra comprensión. 

iii. La creación nos cuenta de la grandeza de Dios. 

iv. Hemos sido formados por Dios (Sal.139). 

v. El Salmista está asombrado. 

vi. Dios creó al ser humano y nosotros debemos estar asombrados de sus obras 
maravillosas. 

c. EL temor de Dios debe ser transferido a nuestros hijos (Sal.78:1-8). 

i. Los padres que son efectivos siempre hablan de la grandeza de Dios. 

ii. Esto debe ser practicado en el hogar (mientras se come, hablando, caminando, parados, 
etc.). 

iii. Debe ser generacional. 

(1) ¿Hablas de Cristo? 

(2) ¿Te escuchan tus hijos hablar las palabras de Dios? 

(3) ¿Te escuchan tus nietos? 

iv. No seas como el ejemplo en el Salmo 78:8-11. 

Pasajes bíblicos para el estudio: Proverbios 9:10; Salmos 111:10; Salmos 51:5; Salmos 145:3; 
Salmos 139; Salmos 78:1-8; Efesios 5:10; Salmos 128; Salmos 1; Esdras 7:10; Salmos 119. 
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(1) Ellos no confiaron en Dios. 

(2) Ellos no le creyeron. 

d. Aspectos prácticos del temor a Dios. 

i. Ser celoso por nunca desagradarle. 

ii. Buscar maneras de agradarle siempre (Ef. 5:10). 

iii. El Salmo 15 muestra a un hombre que teme a Dios. 

2. Un hombre será bendito si teme a Dios (Sal. 128). 

a. Conocer a Dios es temerle. 

b. Un hombre bendito se mantiene alejado de las influencias pecaminosas (Sal.1). 

c. Dios busca una clase específica de hombre.  

i. Él es humilde y contrito, que tiembla frente a la Palabra de Dios (Is. 66:2). 

ii. Él es un hombre de convicciones. 

iii. Él es fiel a la Palabra de Dios sin importar las consecuencias (los mártires). 

iv. Él cree la verdad y vive la verdad (Es. 7:10). 
 

 

“Los hombres fracasan en el liderazgo porque no temen lo suficiente al Señor. Entonces no se lo 
transmiten a sus hijos. Temer al Señor significa caminar y permanecer en el temor del Señor en todo 

momento”. 
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La verdadera humildad bíblica es absolutamente contraria a todo lo que el mundo nos arroja para 
decirnos cómo obtener lo que queremos de la vida. En la carrera por satisfacer los placeres 
terrenales, las reglas morales y éticas rápidamente se tuercen y se rompen. Esta sección examinará 
una visión bíblica de la humildad y lo que significa cultivarla como un hombre piadoso. 

 
Orgullo se ha convertido en una palabra que se usa con demasiada liviandad dentro de nuestra 
cultura. Se nos dice que hay cosas de las que debemos estar orgullosos, ya sea raza, herencia, 
nuestra nación, etc. El hecho es que, como con cualquier pecado, es muy difícil mantener las líneas 
claramente definidas en cuanto a dónde la “satisfacción” en algo se transforma en un área de 
orgullo. El orgullo es donde el corazón se eleva sobre otra persona o grupo de personas. El orgullo 
no es algo que deba ser común o cómodo para un cristiano. En cambio, deberíamos estar 
constantemente desenterrando las raíces del orgullo que han encontrado un lugar para crecer en 
nuestros corazones. 

La única manera de servir verdaderamente a la iglesia es con humildad. Mientras servimos, lo 
hacemos sin ninguna expectativa de favores devueltos o incluso agradecimiento. Para cultivar un 
nivel de humildad ofrecemos nuestro mejor trabajo realizando nuestras tareas como un privilegio 
con el objetivo de modelar a Jesucristo. Sabemos que Cristo “no vino para ser servido, sino para 
servir, y para dar su vida en rescate por muchos” (Mt. 20:28). Con esto en mente, examinaremos 
varias dimensiones del cultivo de la humildad. 
 
1. Debemos entender la básico acerca de la unidad (Efesios 4:1-3). 

a. El Espíritu de Dios edifica la unidad en el cuerpo de Cristo. 

b. Comprender los aspectos del carácter de aquellos que ayudan a promover la unidad: 

i. Humildad. 

ii. Mansedumbre. 

iii. Paciencia. 

iv. Tolerancia (es decir, indulgencia en el amor). 

c. Debemos ser diligentes para crecer en estas características. 

d. Esto es particularmente importante para aquellos que han sido llamados a dirigir la iglesia. 

e. Debemos imitar a Pablo como prisioneros del Señor. 

Pasajes bíblicos para el estudio: Salmos 8; Efesios 4:1-3; Filipenses 2:1-8; 1 Pedro 5:1-5;   
Isaías 66:2; 1 Juan 3:16-18; Habacuc 2:4; Daniel 4. 
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f. No somos nuestros; somos meros esclavos (2 Co. 4:5). 

g. Somos meros siervos que creen (1 Co. 3:4-9). 

2. Debemos entender qué es la humildad. 

a. No es que pensar menos en uno mismo; es no pensar en uno mismo en absoluto. 

b. Es lo opuesto a la autoconciencia y la autopromoción. 

c. Es considerar a los demás como más importantes que uno mismo (Fil. 2:1-8). 

i. Debemos ver a todos los que nos rodean como una oportunidad de servir a nuestra 
costa. 

ii. Debemos perdernos en las necesidades de los demás (1 Jn.3:16-18). 

(1) Caminar junto a ellos en la vida cristiana. 

(2) Llevar sus cargas (Gá. 6:2). 

(3) Servir independientemente de los estratos sociales y las diferencias personales. 

3. Debemos entender por qué es importante. 

a. Los hombres están llamados a ser líderes de la familia. 

b. Los hombres están llamados a ser líderes de la iglesia (1 Pe. 5:3). 

i. Los jóvenes deben estar sujetos a los ancianos (1 Pe. 5:5). 

ii. Este tipo de sumisión es difícil para los jóvenes. 

iii. Cuanto más joven eres, más atento debes estar en la práctica de la sumisión. 

c. Todos están llamados a la humildad (1 Pe. 5:5). 

i. Nadie está excluido de la necesidad de ser humilde como cristiano. 

ii. Exhibe confianza en Dios. 

iii. La ausencia de humildad significa la presencia de orgullo. Dios odia el orgullo. 

4. Debemos entender que la verdadera humildad es el resultado de una correcta visión de Dios y 
de uno mismo (Sal. 8). 

a. El orgullo proviene de un sentido de importancia personal. 

b. Tener la visión de Dios dada en este texto debería aplastar cualquier significado personal. 

c. Nuestra importancia proviene de cuán bien reflejamos a Cristo en nuestras vidas. 

d. Para vernos a nosotros mismos correctamente, debemos empapar nuestras mentes en el 
carácter de Dios. 
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5. Manifestaciones de humildad/paciencia 

a. Sumisión a la voluntad de Dios. 

b. Sensibilidad hacia los demás. 

c. Lentitud para la ira y disposición a esperar. 

d. Perseverancia en hacer lo correcto. 

e. Longanimidad. 

f. Sin obstinación. 

g. Confianza en los propósitos de Dios. 

h. Confianza en Dios para controlar las circunstancias. 

i. Amor a los demás sin una estrategia de salida. 

6. Manifestaciones de orgullo/impaciencia. 

a. Hostilidad descontrolada hacia los demás. 

b. Respuestas duras a los demás cuando no se cumplen las expectativas. 

c. Mal carácter. 

d. Enfoque en uno mismo. 

e. Temor del hombre. 

f. Confianza en sí mismo. 

g. Preocupación. 

h. Celos. 

i. Falta de voluntad para someterse a la voluntad soberana de Dios en su vida. 

j. Presionar a otros para que se ajusten a uno. 

k. Insistir en salirse con la suya. 

l. Negativa a esperar. 

m. No sufrir bajo los propósitos y promesas de Dios. 

 

Si queremos el favor de Dios: 

1. Debemos cultivar la humildad porque atrae la mirada de Dios (Is. 66:2). 

2. Debemos aplastar el orgullo porque trae la mano veloz de Dios (Dn.4; 1 Pe. 5:5). 
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El propósito de esta sesión es ayudar a entrenar a los hombres a encontrar contentamiento en 
Cristo y solo en Él. 

El contentamiento viene sólo cuando encontramos que Cristo es nuestro único objetivo. Cuando los 
hombres tienen una doctrina diferente de Dios, carecen de la capacidad de encontrar el verdadero 
contentamiento. 

 
1. Un hombre piadoso está contento con el lugar en el que Dios lo ha colocado en la vida. 

a. Las cosas del mundo no son su principal preocupación. 

b. Las gana, pero no se enfoca en ellas. 

c. Pone su mente en las cosas de arriba (Col. 3:1-3). 

i. Centrarse en las cosas terrenales provoca una pérdida de enfoque. 

ii. Los hombres van por el camino equivocado. 

iii. Salomón advirtió a sus hijos que le den importancia a las cosas importantes (Pr. 4). 

2. Un hombre piadoso persigue las cosas de Dios (2 Tim. 2:20; Ti. 2:11-14): 

 Tener fe. 

 Vivir en rectitud. 

 Ser piadoso. 

 Amar. 

 Ser paciente. 

 Tener Mansedumbre. 

 Aplastar el orgullo. 

 Servir a la gente. 

3. Un hombre piadoso huye de las cosas terrenales: 

 Los peligros del descontento. 

Pasajes bíblicos para el estudio: 1 Timoteo 6:6-11; Colosenses 3:1-3; 1 Corintios 10:13; 
Proverbios 4; Génesis 12-21; Romanos 4:1-4; 1 Timoteo 6:10; Juan 17:3; Apocalipsis 2:4; Salmos 
23; 2 Timoteo 2:20; Tito 2:11-14; Efesios 5:1; Filipenses 2:5-11; Salmos 15; Filipenses 1:21. 
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 La riqueza material y sus adornos. 

4. La meta principal en la vida de un hombre piadoso es Cristo y llegar a ser más como Él (Ef. 5:1; 
Fil. 1:21; 2:5-11). 

a. Quién eres cuando solo estás tú y Cristo es quien realmente eres. 

b. Ser como Cristo debe ser nuestro objetivo y ambición más altos (Jn. 17:3; 2 Co. 5:9; Ap. 2:4). 

5. La familia de un hombre piadoso ve que sus deseos piadosos son vividos abiertamente. 

a. La mujer necesita un marido que la conduzca hacia Cristo. 

b. Los hijos necesitan un padre que los conduzca hacia Cristo. 

i. Necesitan ver a su padre defender a Cristo. 

ii. Un padre sin el coraje de vivir para Cristo está enseñando indirectamente a su familia 
que no vale la pena defender a Cristo. 

iii. Necesitan ver a su padre alejando los deseos terrenales. 

c. Los hijos deben ver a su padre dejar que la soberanía de Dios gobierne sus vidas. 

i. Necesitan ver a su padre confiar en Dios en todas las cosas. 

ii. Necesitan verlo caminar humildemente ante Cristo. 

6. Un hombre piadoso conforma toda su vida a la voluntad de Dios. 

a. Su fe es tan fuerte que no puede ser movida (p. ej., Abraham en Génesis y Ro. 4:18-21). 

b. Sus convicciones son inflexibles (Sal. 15). 

c. Permanece fiel cuando vienen las pruebas. 

i. Dios usa las pruebas para ampliar nuestra fe. 

ii. Él quiere que estemos contentos solo en Él. 

iii. Nunca aprenderemos el contentamiento sin ser estirados en la fe. 

iv. El Pastor nunca lleva a Sus hijos a valles innecesarios (Sal. 23). 

 

 

“El regalo más grande que un padre puede dar a sus hijos es Cristo y mostrar su amor por Cristo 
viviendo para Él todos los días”.  
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La verdad necesita ser añadida a nuestra mente a través de las Escrituras para que nuestra 
conciencia esté debidamente informada. La conciencia no es la norma, pero Dios la usa para 
hacernos reflexionar sobre lo que sabemos que es verdad y sobre lo que afirmamos que es verdad. 
Cuando no ignoramos la verdad de Dios en nuestra vida, glorificamos a Dios mientras vivimos para 
Él, y Su verdad brilla. 

Nosotros mismos no podemos ser la fuente para informar nuestras propias mentes, porque no 
conocemos la verdad aparte de la Palabra de Dios. Suprimimos la verdad que conocemos porque 
somos personas caídas. Dios no mora con los que le desagradan. Somos hijos de la ira por 
naturaleza. El hombre que vive una vida de integridad nunca será sacudido. Es consecuente y busca 
vivir una vida que camina con Dios al más alto nivel. 

 
¿Cuál es el corazón de la conducta de un hombre con el que Dios puede concordar y cohabitar? 

1. Dios puede morar con un hombre que camina en integridad. 

a. Este es un hombre justo y equitativo. 

i. Es justo, viviendo con equidad. 

ii. Es conocido por su integridad y verdad (Sal. 15). 

iii. Sabe cómo tratar a las personas. 

iv. Busca bendecir a otros. 

b. No se aprovecha de las personas. 

i. Los deshonestos siempre buscan su propio beneficio (Pr. 6:12-19). 

ii. No se aprovecha ni domina a los demás. 

iii. No es cruel. 

iv. No utiliza sus fuerzas como un martillo. 

v. No desea obtener ganancias ilegales de otros. 

c. Él entiende Quién está a cargo. 

i. Todos somos dignos del juicio de Dios. 

Pasajes bíblicos para el estudio: Salmos 15; 3 Juan; 1 Pedro 2:23; Proverbios 6:12-19; 1 Corintios 
3:13; Mateo 12:34; Santiago 3:13-17; Proverbios 1:8; Filipenses 2:1-11; Salmos 5:5; Miqueas 6:8;       
Salmos 32, 51, 73; Salmos 119:97-104; Efesio 4:20-23. 
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ii. Todos daremos cuenta (1 Co. 3:13). 

2. Dios puede morar con un hombre que obra justamente. 

a. Es equitativo con todos. 

b. Trata como le gustaría ser tratado. 

c. Busca ayudar y no herir. 

3. Dios puede morar con un hombre que habla la verdad. 

a. Decir la verdad comienza en el hombre interior (Mt.12:34). 

b. Su vida coincide con lo que habla su boca. 

c. Es consecuente en todos los tratos de su vida. 

d. Es éticamente justo con todas las personas. 

e. Se caracteriza por la honestidad en su hombre interior. 

4. Dios puede morar con un hombre que no calumnia. 

a. La calumnia arruina a los demás (Sal. 15; Stg. 3:13-17). 

b. No es engañoso para arruinar a los demás. 

5. Dios puede morar con un hombre que no hace el mal. 

a. Tiene cuidado de tratar a los demás con amor. 

b. No lastima a nadie voluntariamente y no piensa en ninguna forma en que pueda lastimar a 
las personas. 

c. No toma represalias cuando ha sido herido (1 Pe. 2:23). 

d. Está consumido por cómo Cristo trató a los demás (Fil. 2:1-11). 

6. Dios puede morar con un hombre que no acepta reproches. 

a. Es un hombre cuidadoso al escuchar noticias de los demás. 

b. Es conocido por evitar conflictos innecesarios (Pr. 26:17). 

c. No se protege a sí mismo para poder lastimar a otros. 

d. Es un hombre que no es malicioso cuando otros están lastimados. 

7. Dios puede estar con un hombre que desprecia lo reprobado (Sal. 15). 

a. No da excusas por el mal en los demás. 

b. Pide que se reivindique el carácter de Dios (La gloria de Dios es su enfoque). 

c. Odia lo que Dios odia (Sal. 5:5; Mi. 6:8). 
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8. Dios puede morar con un hombre que honra a los que temen a Dios. 

a. Respeta a los que exaltan a Dios. 

b. Alaba a los que aman lo que Dios ama. 

9. Dios puede morar con un hombre que siempre camina en la verdad. 

a. Es un hombre que se acusa a sí mismo (Sal. 32; 51; 73). 

b. Admite su propia culpa cuando es necesario. 

c. No se autojustifica, ni minimiza, ni racionaliza su propio comportamiento (Ef. 4:20-24). 

d. Es un hombre inamovible en su integridad (Sal. 119:97-104). 

e. Es un hombre que deja obrar constantemente a Dios en su vida. 

10. Dios puede morar con un hombre que no usa su trabajo como una herramienta para lastimar a 
otros. 

a. Se sujeta a lo que dice el contrato. 

b. No abusa de los contratos para asegurarse de obtener el mejor trato.  
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La cultura está siguiendo una dirección y continúa enfrentándose a Dios y lo que las Escrituras 
exigen como pureza. Incluso las iglesias están comprometiendo los estándares. Empieza por 
nosotros viviendo contraculturalmente, viviendo una vida que esté totalmente en contra de lo que la 
sociedad considera aceptable. Debemos dejar que la Biblia defina la pureza moral. Vivir una vida 
pura no es opcional para el cristiano profesante. Sabemos que es el Espíritu de Dios quien nos 
capacita para tener una victoria consistente sobre las impurezas cuando sometemos nuestra 
voluntad en obediencia a Cristo. Nunca somos pasivos en la búsqueda de ser puros. Luchamos cada 
momento de cada día. 

 
1. La vida mental del hombre (Mt. 15:19-20). 

a. La necesidad de una vida de pensamiento cuidadoso. 

i. Sobriedad mental. 

ii. Estar en guardia (1 Pe. 5:8). 

iii. Pensamiento cuidadoso en relación con la cultura. 

iv. Pensamiento cuidadoso en relación con las libertades. 

b. La necesidad de tener una mente centrada en la eternidad. 

i. Nuestra esperanza se basa en lo que está por venir. 

ii. Nuestra esperanza no está en este mundo. 

2. El camino a la renovación. 

a. Renovación (Ro. 12:1-2; Ef. 4:22-24; Sal. 119). 

b. Renovar nuestra mente en el temor del Señor. 

i. No fuimos redimidos por obras perecederas. 

ii. Fuimos redimidos en pureza moral. 

iii. Necesitamos esforzarnos por ser puros por dentro. 

(1) Cuando no lo somos, comerciamos con la gracia de Dios. 

Pasajes bíblicos para el estudio: Mateo 15:19-20; 1 Tesalonicenses 4:1-8; Romanos 12:1-3;                       
2 Corintios 10:3-5; Efesios 4:22-24; Santiago 1:14; 1 Pedro 1:18-22; 1 Tesalonicenses 4:2; 
Filipenses 3:17-18; Colosenses 1:28-29; Hebreos 3-4; Romanos 13:14; 1 Juan 3:4-10; 2 Timoteo 4:1; 
Efesios 5:1-6; 1 Pedro 2:11; Santiago 4:1-4; Salmos 51; Salmos 119. 
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(2) La bondad y la misericordia de Dios son instructivas.  

(3) La bondad de Dios nos protege de nuestra insensatez y egoísmo. 

iv. Necesitamos reconocer la gracia de Dios. 

v. Necesitamos aceptar la gracia de la instrucción de otros. 

(1) Su batalla. 

(2) Su consejo. 

(3) Su rendición de cuentas. 

vi. Necesitamos ser moldeados por la Palabra. 

vii. Recuerda, siempre somos vulnerables. 

viii. Somos menos maduros espiritualmente de lo que solemos imaginar. 

3. Adoptar un enfoque sistemático que esté lleno de verdad. 

a. Poner la verdad en la mente. 

i. Debemos ceder en la fe. 

ii. Debemos ser guiados por el Espíritu Santo. 

(1) Intente diariamente ser puro. 

(2) Intente esforzarse diariamente. 

iii. Usar los mandamientos de la Escritura como herramienta. 

(1) La pureza sexual es imprescindible como cristiano. 

(2) No se nombre entre vosotros impureza ni haya formas impuras de hablar (Ef. 5:3). 

(3) Llevar cautivo todo pensamiento a Cristo (2 Co. 10:5). 

b. Protegerse de los deseos carnales (Ro. 8:13; 13,14; 1 Ts. 4). 

4. Advertencias sobre un estilo de vida impuro. 

a. Grupo de palabras «porneía» (inmoralidad sexual fuera del matrimonio) (1 Co. 6:18). 

b. Grupo de palabras «epithumía» (fuertes deseos y ansias—lujuria) (Stg. 1:15). 

c. Dios no será burlado. 

i. Destruirá su conciencia. 
ii. Él expondrá su pecado. 

iii. Tendrá consecuencias a largo plazo (Sal. 51). 

iv. No puede controlarlo. Lo consumirá. 

d. Dios vengará Su nombre (1 Ts. 4:6). 
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e. Dios perdonará, y es misericordioso; Él también disciplinará, incluso severamente 
(Heb.12:12-13). 

5. Elegir sabiamente a amigos y referentes (Pr. 18:24; 22:24). 

a. Viva con rectitud y entonces las personas impuras no querrán estar con usted. 

b. Tenga en cuenta las influencias en su vida. 

c. Sea precavido con los “líderes” y “pastores” que son impuros. 

d. Sea precavido con aquellos con moral relajada y “libertades” que están al límite. 

e. Haga de las Escrituras la norma por la que vive. 

f. Tenga cuidado con su consumo de medios. 

g. Tenga cuidado con sus conocidos que obran en contra de su conciencia. 

h. Una caída en una zona facilitará la caída en otras. 

 

“La pureza sexual previene la destrucción, pero la impureza sexual destruye”. 
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El propósito de esta sesión es ayudar a entrenar a los hombres para que atesoren y prefieran a 
Cristo. No hace falta decir que los hombres necesitan atesorar a Cristo por encima de todo lo demás. 
Pero a menudo los ídolos se interponen entre nosotros y Cristo. Un hombre piadoso disciplina su 
vida para eliminar los ídolos y poner a Cristo en la posición preeminente de su vida. Es Su dignidad y 
honor lo que nos impulsa a vivir para Cristo y ver la muerte como ganancia (Filipenses 1:21). 

 
1. Cristo debe ser nuestro mayor tesoro (1 Pe. 2:3-7). 

a. Él es la piedra preciosa. 

b. Puesto que hemos gustado la bondad del Señor, Cristo es nuestro tesoro. 

i. Cristo es “la piedra elegida” y valiosa solo para aquellos que creen. 

ii. Cristo es precioso a la vista de Dios y precioso para nosotros. 

iii. Cristo es la piedra angular, muy valorada y honrada. 

iv. Un creyente debe valorar y preferir a Cristo. 

2. Las Escrituras nos muestran una vida de fe que supera lo que ofrece el mundo. 

a. Observemos el ejemplo de Moisés (Heb. 11:24-27). 

i. Moisés elige el maltrato sobre los placeres pasajeros del pecado. 

ii. Moisés demuestra que debemos unir voluntariamente nuestro nombre a Cristo. 

iii. El ejemplo de Moisés muestra que debemos aceptar voluntariamente las afrentas como 
la mayor riqueza teniendo en cuenta la recompensa en la vida venidera. 

iv. Moisés atesoraba a Cristo (v. 26). 

v. Para preferir a Cristo por encima del mundo, debemos confesar que el placer del 
mundo es pasajero. El mundo reprobará nuestra elección de atesorar a Cristo. 

vi. Advertencia: Muchos en la cultura evangélica hoy quieren ser amados. 

(1) No puedes ser fiel y popular. 

(2) No puedes desear la admiración del mundo y aferrarte a Jesús. 

(3) No puedes conservar a Jesús sin separarte del mundo (Lc.9:23-27). 

 

Pasajes bíblicos para el estudio: 1 Pedro 2:3-7; Hebreos 11:24-27; Hebreos 13:7-13; Colosenses 
2:3; Juan 6:68; Filipenses 3:7-11; Efesios 3:18-19; Juan 17:20-26; 2 Corintios 4:6-7; Efesios 3:8. 
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b. Observemos el ejemplo de Cristo (Heb. 13:7-13). 

i. Jesús es la pieza central atesorada (v. 8). 

ii. El lugar despreciable del sufrimiento está “fuera de la puerta” (v. 12). 

iii. Nosotros también debemos estar dispuestos a salir por la puerta y llevar la afrenta (v. 13). 

(1) Si lo preferimos a Él, estamos dispuestos. 

(2) Si nuestra preferencia es la cultura, nos acurrucaremos en ella. 

3. Debemos aprender a preferir la Palabra de Cristo al conocimiento humano. 

a. En Cristo se encuentra nuestro conocimiento y sabiduría (Col. 2,3). La sabiduría del mundo 
es realmente nada y está vacía. 

b. Los discípulos de Cristo atesoran/prefieren las palabras de Cristo sobre cualquier 
racionalización humana (Jn. 6:68). 

c. Cuando la Biblia o un hermano en Cristo nos confrontan con palabras duras no debemos 
huir. Eso no es atesorar a Cristo. 

i. No somos perfectos en nuestra obediencia, pero un cristiano ama las palabras de Cristo. 

ii. Las apreciamos porque son “la leche no adulterada” que necesitamos para crecer (1 Pe. 
2:2). 

iii. Rechazamos las disputas (2 Tim. 2:14). 

d. En amor animamos a otros hombres con la Palabra de Dios cuando se enfrentan a la 
tentación. 

e. No necesitamos ni queremos saber lo que nadie piensa acerca de las cosas espirituales fuera 
de lo que dice Cristo. 

f. Sabemos que habrá, y hay, falsos maestros, por lo que no tenemos nada que ver con fábulas 
mundanas (1 Tim. 4:7). 

g. Comprendemos la Palabra de Dios a través de la iluminación del Espíritu Santo; como 
cristianos tenemos la mente de Cristo (1 Co. 2:6-16). 

4. Aprendemos a preferir a Cristo a la comodidad personal (Fil. 3:7-11). 

a. Conociéndolo, preferimos la comunión de sus sufrimientos. 

b. Morimos a las comodidades personales. 

c. Cristo es como una perla de gran valor (Mt. 13:46), algo que buscamos, dándolo todo para 
atesorarlo. 

d. Debemos tener una mentalidad eterna y centrada en Cristo (2 Co. 4:7-16). 

 
5. Aprendemos a explorar y descubrir continuamente las profundidades de Cristo. 
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a. Sondeamos las profundidades de las Escrituras para conocer mejor a Cristo (Ef. 3:18-19). 

i. Conocemos el amor de Cristo a medida que aprendemos. 

ii. Es el tipo de amor que sobrepasa el conocimiento. 

iii. Trágicamente, a menudo conocemos nuestra actividad laboral o nuestros pasatiempos 
más profundamente de lo que conocemos a Cristo. Debemos perseguir y atesorar a 
Cristo buscando conocimiento de Él en el mayor grado. 

iv. “¿Qué estamos haciendo como hombres de Dios sentados alrededor de nuestro 
pasatiempo favorito mientras nuestra comprensión de nuestro Redentor es escasa? 
¡Esto no puede ser!” 

v. Dios irrumpe para dar luz en Cristo. (2 Co. 4:6-7:14). 

(1) Es este tesoro el que motiva la dirección de nuestra vida. 

(2) La vida de Cristo se manifiesta en nosotros para que otros puedan ver y conocer a 
Cristo en nosotros. Estamos encargados de promover a Cristo. 

vi. Riquezas insondables son nuestra promesa (Ef. 3:8). 

vii. Cristo mismo quiere que estemos con Él (Jn. 17:20-26). 

(1) Cristo ora por esto mismo. 

(2) ¡Nuestro Señor y Salvador Jesucristo ora por una persona que constantemente 
peca (todo Su pueblo) para que esté con Él! 

(3) Esta realidad debería llevarnos a atesorar desesperadamente a Cristo. 

b. Debemos ser hombres que se afligen/lloran cuando no atesoramos a Cristo como se 
merece. 

i. Es desobediencia cuando no estamos dispuestos a atesorarlo. 

ii. Pecamos de manera perversa, pero ¿aborrecemos el pecado? ¿Odiamos cuando no 
atesoramos a Cristo? 

iii. ¿Nos apena que Dios realmente nos ame y nos sostenga en nuestra salvación mientras 
amamos a otra cosa en lugar de a Él? 

iv. ¿Nos entristecemos profundamente cuando nos enteramos de que alguien se alejó de 
Cristo? 
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Las relaciones con los demás pueden ser difíciles. Lidiar con tu propio corazón es bastante difícil, y 
traer el de otra persona solo duplica el desafío en la navegación de las relaciones. Sea creyente o no, 
todos deben recibir el mismo amor y verdad en nuestro hablar. Esta sección ayudará a reforzar la 
necesidad de que los cristianos hablen la verdad a quienquiera que encuentren por causa de Cristo. 

 
Esta es una de las lecciones más desafiantes en la vida cristiana. Las interacciones con los demás 
son constantes a lo largo del día y es importante modelar lo que se nos enseña en las Escrituras a 
medida que nos relacionamos entre nosotros a través de la conversación. Hay momentos en los 
que seremos ofendidos, heridos y nos mentirán. Pero incluso esas circunstancias no necesitan otra 
respuesta que no sea la que Cristo demostró durante Su ministerio. 
 
1. Reconocer nuestro estatus en Cristo (Efesios 4:17-25). 

a. Ya no debemos vivir más como paganos. 

b. La vida de los incrédulos está marcada por pensamientos vanos y dureza de corazón. 

i. Conduce a la sensualidad. 

ii. Impureza. 

iii. Codicia. 

c. Estar en Cristo significa que debemos vivir exactamente de manera opuesta a la forma en 
que viven los incrédulos (v. 20). 

d. Debemos dejar a un lado el “viejo hombre” (v. 22). 

e. El nuevo yo es: 

i. “creado según Dios” (v. 24). 

ii. creados “en la justicia y santidad de la verdad” (v. 24). 

f. Se necesitan fuertes hábitos de vida nueva para evitar la tentación del engaño. 

g. La lucha es a nivel del corazón. 

h. El engaño no es simplemente mentir a los demás, sino propagar la falsedad ante el Señor. 

i. Debemos dejar a un lado la falsedad (v. 25). 

Pasajes bíblicos para el estudio: Salmos 4:4-8; Salmos 51:6; 1 Corintios 4:5; Zacarías 8:16-17; 
Proverbios 6:12-14; Proverbios 12:19-20, 22; Proverbios 14:25, 17:23; Proverbios 18, 19:28, 
20:19; Efesios 4:17-32; Efesios 5:3-5, 6:14. 



 

- 42 - 
 

ii. Debemos decir la verdad (v. 25). 

2. Ceñir nuestros lomos con la verdad (Ef. 6:14). 

a. La veracidad debe llevarse puesta en todo momento. 

b. Dios se deleita en verdad en nuestro ser interior (Sal.51:6). 

c. La hipocresía define la vida de aquellos que son rebeldes a Dios. 

d. Siempre se debe decir la verdad al prójimo (Za. 8:16-17). 

i. Hacerlo porque conduce a la paz. 

ii. No meditar el mal en nuestros corazones. 

iii. No amar los falsos juramentos. 

iv. No debe haber tratos ocultos ni agendas privadas. 

(1) Considere el trato oculto de Judas para entregar a Cristo a las autoridades. 

(2) La codicia y la envidia fueron las motivaciones. 

e. En las relaciones con otros cristianos, somos miembros del mismo cuerpo. 

f. Los que son veraces son benditos para siempre (Pr.12:19-20). 

g. Los que mienten son una abominación (Pr.12:22). 

h. La justicia depende de la veracidad (Pr.14:25; 17:23; 19:28). 

3. Guardarse de murmuraciones/chismes (Pr.18:8). 

a. Este es otro tipo de deshonestidad destructiva. 

b. Se trata de difundir rumores para menospreciar a los demás. 

c. Implica recurrir a juegos sucios para sentirse mejor con uno mismo. 

d. Estos “bocadillos” pueden poner en peligro o destruir reputaciones. 

e. Los que disfrutan de esta práctica son conocidos como calumniadores (Pr.20:19). 

f. Cuanto más maduros en Cristo nos volvemos, más cuidadosos debemos ser en nuestra 
forma de hablar. 

g. Preguntas a realizar antes de emprender la difusión de información: 

i. ¿Qué estoy compartiendo y por qué lo estoy compartiendo? 

ii. ¿Estoy potencialmente ampliando el daño al difundir la información? 

4. Evitar las técnicas de manipulación al hablar (Pr.6:12-14). 

a. Esto no se refiere sólo al discurso perverso. 
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b. Incluye tácticas manipulativas con señales ocultas mientras aparenta hablar honestamente a 
la víctima. 

c. No dar la impresión de ayudar a los demás mientras en realidad los engaña. 

5. Esforzarnos en mantener limpia la conciencia (1 Co. 4:5). 

a. El hecho de que el hermano no vea las intenciones de nuestro corazón no significa que no 
seamos culpables. 

b. Dios revelará todas las cosas mantenidas en secreto en la tierra. 

c. Ofrecer sólo lo que es bueno para la edificación (Ef.4:25-29). 

d. Asegurarnos de apartarnos de toda calumnia (Ef. 4:31). 

e. Nuestro propio perdón debe ser un recordatorio constante para hacerlo. 

6. Responder bien a los que nos engañan (Sal. 4). 

a. No Indignarse ni pecar contra ellos (v. 4). 

b. Estar quietos. Calmar el alma (v. 4). 

c. Seguir confiando en el Señor en todo (v. 5). 

d. Saber que Dios finalmente nos protegerá (v. 8). 

7. Ser siempre conscientes de que llevamos el nombre de Cristo (Ef.5:3-5). 

a. No deben conocerse entre los cristianos lenguaje obsceno, palabras tontas o bromas 
groseras. 

b. La acción de gracias debe ser reconocida como modelo de vida. 

c. Cuidar la reputación con lo que sale de la boca. 
 

Consulte el Apéndice: “Navegando por las áreas grises de la vida” 
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Una Filosofía de Ministerio es una serie de principios inalterables (no negociables) que determinan 
como funcionaremos en el ministerio. 

El propósito de esta sesión este entender y desarrollar una filosofía bíblica de ministerio. Las 
tentaciones y las idolatrías que gobiernan los acercamientos antibíblicos al Ministerio también van a 
ser discutidos y examinados. 

 
1. Prerrequisitos para entender un Ministerio fiel (Ef. 4:12-16). 

a. Los principios que gobiernan el Ministerio no cambian en base a la cultura. 

i. Elementos culturales benignos pueden y deben cambiar. 

ii. La aplicación de principios va a depender hasta cierto punto en la cultura. 

b. Dios diseñó el Ministerio para funcionar a largo plazo.  

i. Requiere fe.  

ii. Requiere paciencia.  

c. El ministerio es cíclico. 

d. Los resultados ministeriales están completamente fuera del alcance de nuestras manos. 

i. No podemos producir o fabricar resultados.  

ii. Muchas veces no podemos medir los resultados. 

2. Las idolatrías que impulsan una filosofía de ministerio no bíblica.  

“Cambiar la metodología en búsqueda resultados demuestra que el ministerio está gobernado 
por la idolatría” 

a. La influencia cultural. 

i. La aprobación de los hombres / el temor a los hombres.  

“¿Puedes ser que una falla en implementar una filosofía de ministerio fiel es no solo 
porque tememos desagradar al mundo sino también que tememos desagradar a la 
Iglesia?” 

ii. Un deseo de hacer el Evangelio menos ofensivo. 

iii. Un aumento del enfoque centrado en la ayuda humanitaria.  

iv. La búsqueda del número solo por el fin de la cantidad. 

Pasajes bíblicos para el estudio: Efesios 4:12-16; Mateo 5:13-16; Génesis 6:5; Juan 13:35; Tito 
2:11-15; Romanos 3:23; 1 Corintios 10:31; Romanos 3:10-18; 1 Timoteo 3:15; Jeremías 17:9-10. 
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b. Incredulidad.  

i. Nuestra carne es propensa no confiar en los métodos de Dios.  

ii. Nuestra carne es propensa a buscar resultados rápidos y visibles.  

“Nos hemos convencido que la única forma de atraer personas a Jesús es ganar sus 
corazones supliendo todas las necesidades sentidas en la cultura, tanto tangibles como 
no. Esto es muy atractivo para nuestra carne porque dedicarnos al ministerio del 
evangelio y no a los esfuerzos humanitarios, primero y principalmente es ofensivo, aún 
para muchos en la Iglesia. Debemos damos cuenta de que el Jesús que existe en muchas 
iglesias de hoy existe solo en el grado en que él sea relevante para sus esfuerzos 
humanitarios”. 

3. Principios que gobiernan una filosofía de Ministerio fiel (Ef.4:12-16). 

a. Debe ser hecho para la gloria de Dios (1 Co. 10:31). 

i. No con el fin de ser visto como “exitoso”. 

ii. No para que los resultados se reflejen en nosotros. 

b. Debe estar apuntado a llevarnos a ser más como Cristo.  

i. Las ovejas deben pensar como Cristo. 

ii. Las ovejas deben hablar como Cristo. 

iii. Las ovejas deben actuar como Cristo.  

“¿Qué es crecimiento bíblico? De acuerdo a Efesios 4:12-13, es la maduración de los santos 
hacia la estatura de la plenitud de Cristo. No hay crecimiento que importe que tenga que ver 
con los números. Su profundidad, no la anchura, nos debe preocupar. El señor nunca aprobó 
un ministerio de una milla de ancho pero una pulgada de profundidad, lo cual describe 
tristemente a la Iglesia evangélica en América hoy.” 

c. Tiene un acercamiento consistente y unificado al ministerio.  

i. Las ovejas deben ser edificadas en la fe.  

ii. Las ovejas deben madurar espiritualmente.  

iii. Las ovejas deben ser equipadas para hacer el ministerio del evangelio.  

d. Está preocupado por la precisión doctrinal (Ef.4:13). 

i. “La unidad de la fe”. 

ii. Esta tensión el artículo definido. Es “la fe que fue una vez dada a los Santos” (Jud. 3). 

e. Es fundamentalmente estratégica y completamente bíblica. 

i. Es movida por las enseñanzas explícitas de las Escrituras.  

ii. Es movida por las metodologías implícitas observadas en las Escrituras.  
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Nota: Los principios que encontramos en esta sección relacionados con la filosofía de Ministerio son una 
compilación de materiales. Algunos desarrollados por Grace Immanuel Bible Chuch en  Jupiter, Florida; 
Así como también muchas adaptaciones de materiales de Grace Community Church, Sun Valley, 
California, bajo el liderazgo de John MacArthur. Tenemos una gran deuda con John MacArthur y el 
equipo pastoral de Grace Community Church por sus labores y claridad bíblica en el transcurso de los 
años con relación a este tema vital. 

4. Componentes claves que permean cada aspecto de un Ministerio fiel. 

a. Una visión elevada de Dios.  

i. Fracasar en tener una visión elevada de Dios lleva a tolerar el pecado y a 
enfocarnos en las valoraciones de los hombres en vez de en la verdad de Dios. 

ii. Dios es santo, justo y recto (Éx. 34:6-8; Is.6:1-3; Jer.9:24; Ro. 11:33-36; Ap.4:8-11). 

iii. Nosotros, por lo tanto, queremos ser santos (santificación práctica). 

b. La utilidad y suficiencia de las Escrituras. 

Fallar en abrazar la suficiencia de las Escrituras inevitablemente lleva sentirse uno 
mismo como la autoridad, y el pensamiento contemporáneo como la guía para la vida, 
en vez de la verdad divina. 

i. Es la única autoridad para nuestras vidas y conducta.  

ii. Tiene suficiente relevancia para cada situación.   

(1) A través de la instrucción explicitada. 

(2) A través de principios implícitos.  

c. Una antropología acertada. 

i. El hombre está totalmente depravado.  

(1) No puede hacer ningún bien por su propia cuenta (Ro.3:10-18). 

(2) Su corazón es engañoso y perverso (Jer. 17:9-10). 

(3) Está movido continuamente por el egoísmo y la maldad (Gn.6:5). 

ii. La humanidad está alejada de Dios y busca glorificarse a sí misma (Ro.3:23). 

d. Un entendimiento apropiado del propósito de la Iglesia.  

i. La Iglesia existe para adorar y glorificar a Dios (1 Co. 10:31). 

ii. La Iglesia es el depósito de la verdad divina (1 Tim. 3:15). 

iii. La Iglesia alienta la edificación mutua (Ef. 4:12-16). 

iv. La Iglesia provee el contexto para el uso de los dones espirituales (1 Co. 12:14; 
Ro.12; Ef. 4). 

v. Le Iglesia es una luz en un mundo oscuro (Mt.5:13-16; Ti.2:11-15). 
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“Una falla en entender correctamente el propósito de la Iglesia lleva a un 
Ministerio superficial y falso, lo cual produce falta de unidad. El “éxito en los 
programas” es glorificado en vez de Dios. Las personas se vuelven espectadores 
pasivos desde participantes activos. El liderazgo se ve forzado a mantener los 
platos girando para conservar los programas funcionando”. 

5. La agenda de Satanás con la filosofía del Ministerio de la Iglesia.  

a. Él sabe lo que está en juego. 

i. La influencia del Evangelio.  

ii. La santificación del pueblo de Dios.  

iii. La gloria de Dios.  

b. Él busca distraer.  

i. Él debilita nuestras bases.  

ii. Él propaga falsas doctrinas.  

iii. Él nos tienda con resultados pragmáticos.  

“Si Satanás puede debilitarnos en lo básico de nuestra maduración espiritual, la meta 
final de la influencia del Evangelio se vuelve vulnerable al error, y nos distraemos con 
facilidad y nos enamoramos de cosas vanas y resultados pragmáticos. Satanás logra que 
la Iglesia pragmática asuma qué está logrando grandes cosas, cuando De hecho están 
engañados y están haciendo el ministerio a la manera de los hombres y no a la manera 
de Dios”. 

Libros sugeridos: George Zemec, “Haciendo la obra de Dios a la manera de Dios: una 
teología bíblica del ministerio.” 

6. Resultados de una filosofía Ministerio bíblica (Ef. 4:12-16). 

a. La Iglesia es edificada.  

b. La Iglesia se une en su doctrina. 

c. La Iglesia se vuelve más como Cristo.  

d. La Iglesia es protegida del error y el engaño.  

e. La Iglesia tiene influencia del Evangelio. 

“Reconocemos que no hay nada en relación con la cultura o el mundo de forma explícita en 
Efesios 4:12-16. Pero Jesús dice que si se aman unos a otros de esta manera (la manera a la que 
estás llamado en Efesios 4), entonces tendrás influencia (Juan 13:35). Ese es el resultado de un 
ministerio fiel. Esta es la luz al mundo, no la ayuda humanitaria. Volverte como Jesús te llevará a 
que él te haga una luz al mundo. Si logramos estar satisfechos en ser como Cristo, entonces 
influenciaremos al mundo.”  
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El propósito de esta sesión es describir como la verdad debe gobernar la forma en la que hacemos el 
ministerio. Sólo entonces, la Iglesia podrá ser convencida de que verdaderamente está siendo el 
Ministerio para los propósitos y la gloria de Dios y no los suyos propios. 

 

1. La verdad debe gobernarlo todo (1 Tim.3:15). 

a. La Iglesia es la “columna y el baluarte de la verdad” (1 Tim. 3:15). 

b. Los principios gobernantes no cambian porque la verdad nunca cambia. 

i. La verdad es aquello que la Iglesia defiende. 

ii. La verdad es el “producto” de la iglesia. 

iii. La verdad es sostenida por la Iglesia. 

iv. La verdad es propagada por la Iglesia. 

c. Las preferencias de la cultura y de la Iglesia son irrelevantes (2 Tim. 4:3). 

“No importa lo que la cultura piense o quiera en cuanto a la verdad. Ni siquiera importa lo 
que las ovejas piensen o quieran en cuanto a la verdad. Ellos necesitan la verdad más allá de 
cómo se sientan en relación con ella”. 

2. La verdad demanda qué Cristo funcione como la Cabeza de la Iglesia. 

a. Él le da a la Iglesia el guión para hacer el Ministerio. 

b. Él logra cualquier resultado que le agrade. 

c. La Iglesia confía a él los resultados. 

3. Cuando la verdad no gobierna la Iglesia. 

a. El hombre se vuelve la cabeza de la Iglesia.  

i. Él arma su propio guion para el ministerio. 

ii. Él se convierte inevitablemente en un pragmático. 

b. El hombre se vuelve el centro de la iglesia. 

i. Las necesidades que sienten las personas se vuelven la dirección de la iglesia. 

ii. Agradar a las personas se vuelve la agenda principal. 

iii. Se colocan metas numéricas. 

Pasajes bíblicos para el estudio: 1 Pedro 4:10; 1 Corintios 12:11-26; Romanos 12:5-6; 1 Timoteo 
3:15; 1 Pedro 2:2; 2 Timoteo 4:3. 
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“Ministerios centrados en el hombre dan como resultado programas superficiales y 
socialmente-orientados, por los cuales la iglesia siempre terminará acomodando sus ministerios 
a la perspectiva humana de lo que es el éxito. Esto lleva inevitablemente a la confusión entre el 
tamaño y el éxito (la idea de que más grande es mejor)”. 

c. Se fabrican resultados. 

d. Los estatutos gobiernan el ministerio. 

e. Se redefine el concepto de “alcanzar a alguien”. 

“De acuerdo a esta redefinición haces lo que puedas para que entren por la puerta y haces lo 
que puedas para que se queden adentro. El verdadero discipulado nunca sucede; en vez de esto, 
cada “convertido” simplemente se vuelve parte de un programa pragmático que busca 
“alcanzar” a la siguiente persona”. 

f. El liderazgo bíblico es redefinido.  

i. Personalidad tipo “A”. 

ii. CEO de grandes corporaciones. 

iii. En contraste con los requisitos bíblicos del para los líderes: 

(1) Ejemplar, un carácter como el de Cristo (1 Tim. 3:1-13; Ti.1:5-9). 

(2) El deseo y la habilidad para equipar a las personas para la obra de ministerio 
(Ef.4:11-12), mientras a la vez se provee un contexto y un ambiente para hacerlo. 

iv. La iglesia se vuelve opcional y ya no esencial.  

v. El mundo toma el control de las bancas de la iglesia. 

“A la luz de 1 Pedro 2:2, es muy revelador el examinar aquello que la iglesia hoy en día 
desea. Ve al creyente promedio, bien intencionado, sumergido en un ministerio 
superficial; ellos están anhelando aceptación cultural, una porción de sueño 
americano, seguridad económica, llenura emocional, a alguien que les pueda dar su 
mejor vida aquí y ahora, que les de alivio de sus circunstancias difíciles, etc. Sin 
embargo, las Escrituras nos llaman a desear los nutrientes de la Palabra. Así que 
cuando la iglesia decide que le dará a la gente lo que desean (cualquier cosa fuera de 
Cristo), surge claramente el problema. Está en conflicto con la cabeza de la Iglesia, 
Cristo. Esta es la forma en la que la iglesia está llena de inconversos y, como mucho, 
logra moralizar a las personas que están ahí.”  

4. La manera en la que la verdad gobierna el ensamblaje mutuo de creyentes. 

“Cristo quiere edificarte, lo que significa que debes ser edificado, lo que significa que todavía no has 
llegado a ser lo que debes ser. No tienes la opción de ser un individuo con tus propias preferencias y 
objetivos en el cuerpo de Cristo. La iglesia debe estar en el centro de tu vida, no como una actividad 
periférica que realizas los fines de semana”.  
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a. El que los miembros sean únicos no significa aislamiento. Somos “individualmente 
miembros los unos de los otros” (Ro. 12:5). 

i. Nosotros traemos características únicas, pero nunca estamos desconectados unos de 
los otros.  

ii. Cuando tomamos una decisión en cuanto a cómo vamos a vivir, afecta a todos los 
demás creyentes en el cuerpo de Cristo. 

iii. El manejo del dinero, el trabajo, los amigos, la ética, la vida familiar - todo afecta a otros 
en el cuerpo. 

b. Estar en una familia espiritual es un regalo del Señor. 

i. Provee rendición de cuentas. 

ii. Provee el contexto para el crecimiento y la edificación. 

c. Los dones espirituales dentro de la asamblea. 

“Los dones espirituales son una capacidad dada por Dios a través de la cual el Espíritu Santo 
sobrenaturalmente ministra al cuerpo de Cristo. Es la capacidad única de la persona para 
servir al cuerpo y es el canal soberano del Espíritu Santo para ministrar las vidas de Sus 
elegidos”.  

i. Usarlos no es opcional (Ro.12:6). 

ii. Es un tema de mayordomía (1 Pe. 4:10). 

iii. Son dictados por el Señor (1 Co. 12:11). 

iv. Todos son invalorables (1 Co. 12:14-26). 

v. Su uso apropiado asegura la salud de la iglesia (Ef. 4:16). 

vi. El abuso de los dones espirituales. 

(1) Una gravitación hacia los dones más visibles (1 Co. 12:14-26). 

(2) Lleva hacia un cuerpo deformado. 

(3) Lleva a la arrogancia y a la condescendencia.  

 

“¿Estás deformando el cuerpo de Cristo al no usar tus dones, ya sea en su implementación o en tu 
actitud en relación a ellos? Los dones que se usan detrás del telón nos mantiene humildes al no 
permitir que la visibilidad de otros dones se salga de control” (1 Corintios 12:21-26). 
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El propósito de esta sesión es contrastar la locura de los métodos del hombre para hacer el 
ministerio del método de Dios para hacer el ministerio. El contenido de este estudio también 
mostrará que aunque el hombre hábilmente trata de producir resultados en el ministerio, solo Dios 
puede causar el crecimiento. 

 
1. ¿Por qué es tan atractivo el crecimiento de la manufactura? 

a. Nos gusta poder medir resultados externos. 

b. Damos importancia a nuestra influencia espiritual. 

c. Queremos mitigar la culpa diciendo: “¡Estoy haciendo algo espiritual, mira y verás!”. 

d. No requiere fe. 

e. Podemos afirmar que jugamos un papel en ello (a través de nuestros programas 
innovadores, etc.). 

f. Es un “éxito” a corto plazo, que normalmente no es un trabajo duro. 

g. Queremos signos de vida espiritual en aquellos a quienes amamos. 

“Si desea que su congregación, su familia o sus amigos estén en la gloria por cualquier motivo que 
no sea por causa de Cristo, entonces fabricará resultados, o al menos será fuertemente tentado a 
hacerlo”. 

2. Sólo Dios hace crecer (1 Co. 3:7). 

a. El hombre es meramente un instrumento para el crecimiento (1 Co. 3:6). 

b. El crecimiento significativo y sobrenatural ocurre solo si Dios lo hace. 

3. Cuando el hombre trata de fabricar crecimiento 

a. En 1 Corintios 2:2-5, Pablo básicamente está diciendo: “Si pongo mi dedo en el punto crítico 
de la cultura y responden positivamente, ¿cómo sé si realmente creyeron y no simplemente 
fueron convencidos por un mensaje hecho por hombres? 

b. El “modelo de Jesús” de ministerio, es decir: 

 Era compasivo; somos compasivos. 

 Era humilde; somos humildes. 

Pasajes bíblicos para el estudio: 1 Corintios 3:6-7; 1 Corintios 2:14; 2 Timoteo 4:2; Efesios 4:17;           
1 Corintios 2:10; Hebreos 10:24-25; Efesios 4:11-12; 1 Corintios 2:2-5; Tito 1:5-9 
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 Daba de comer a la gente; alimentamos a la gente. 

 Cuidó de los enfermos; cuidamos a los enfermos. 

 Era muy querido y popular; la gente nos ama y somos populares. 

 Nunca fue duro; no somos duros. 

“Tratar con este tipo de generalidades vagas no solo no está de acuerdo con el plan de Dios 
para la iglesia, sino que también sirve para alimentar un fuerte deseo de tener una existencia 
cómoda donde seguir a Cristo no sea costoso en términos de reputación, economía e 
influencia personal. El mundo tiene pocos problemas con “el Jesús” reflejado en este modelo. 
La ofensa del evangelio ha sido eliminada y la iglesia puede convencerse a sí misma de que 
la gente se siente atraída por su Jesús cuando, de hecho, el mundo se siente atraído por los 
esfuerzos y programas humanitarios, no por el Jesús de la Biblia.” 

c. Un ministerio centrado en el programa 

i. Duplicar un “programa modelo”. Esto siempre conducirá a un problema porque los 
detalles de cómo Dios elige trabajar en cualquier situación dada varía según la 
naturaleza y las necesidades de las personas y la singularidad de cada circunstancia. 

ii.  Permanecer en un programa existente. Una iglesia sigue ministrando de cierta manera 
porque “así es como siempre lo hemos hecho”. Sin embargo, esto conducirá 
inevitablemente a la frustración o al fracaso porque las personas y sus necesidades 
cambian constantemente. 

4. Funcionar como heraldo nos impide fabricar crecimiento. 

a. Kērússō significa “anunciar” o “proclamar” (2 Tim. 4:2). 

b. ¿Cuáles son las prioridades de un heraldo? 

i. Entregar el mensaje del rey (significado). 

ii. Personificar la urgencia del rey (pasión). 

iii. Invocar la autoridad del rey. 

iv. Explicar las implicaciones del rey. 

v. Repetir Las demandas del rey. 

vi. Un heraldo no podía, ni alteraría, el mensaje basándose en ninguna respuesta. 

“Lo que hemos hecho hoy es ponernos en una posición de autoridad, discernir si a la 
audiencia le gustará el mensaje del rey y luego adaptarlo para que les guste. Esto no es lo 
que ser un heraldo significa.”  

“Debemos darnos cuenta de que si Dios quiere endurecer, se endurecerá. Si Él quiere 
ablandar, lo hará. El mismo sol que derrite la cera endurece el barro. Si se fabrica la 
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predicación (cualquier cosa menos anunciar el mensaje del rey), entonces se fabrican los 
resultados”. 

5. Comprender el liderazgo bíblico nos impide fabricar crecimiento. 

a. Los líderes deben reflejar el carácter de Cristo y ser ejemplares para el rebaño (1 Tim. 3:1-
13; Ti. 1:5-9). 

b. Los líderes deben equipar adecuadamente a las personas para hacer la obra del ministerio 
(Ef. 4:11-12). 

c. Los líderes deben proporcionar amplias oportunidades para que las ovejas hagan este 
trabajo (Heb. 10:24-25). 

“El hecho de no comprender correctamente el liderazgo bíblico conduce a un discipulado no 
bíblico y prioridades ministeriales sesgadas. La falta de prioridades bíblicas conduce al ministerio 
en el pecado con un enfoque en las habilidades o destrezas en lugar del carácter piadoso. Esto 
conducirá inevitablemente a pecados descalificantes”. 

6. Cómo y por qué oramos es indicativo de nuestra visión del crecimiento espiritual y el ministerio. 

a. Orar por el crecimiento numérico y el éxito del programa revela que estamos más 
preocupados por nuestro reino que por el de Dios. 

b. Orar para que se desarrollen convicciones piadosas que conduzcan a la transformación: 

 Afecciones cambiadas. 

 Puntos de vista desafiados. 

 Idolatrías expuestas. 

 Convicción de pecado que lleva al arrepentimiento. 

 Nuevos patrones de pensamiento y de vida. 

 Que la iglesia sea fortalecida y protegida. 

 Que Dios sea glorificado ya sea que los corazones se ablanden o se endurezcan. 
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El propósito de ésta sesión es alentar a aquellos que han sido llamados a ser líderes en la iglesia a 
que usen los conflictos en la iglesia para producir mayor unidad en vez de permitirles causar 
divisiones y fracturas. Si bien el pecado es inevitable entre líderes pecadores, no es necesario y, de 
hecho, deshonra grandemente al Señor. El material que sigue trata las causas del conflicto, las 
respuestas al conflicto, y los principios bíblicos para navegar a través del conflicto. 

 
La iglesia de Cristo es el organismo viviente más glorioso que ha sido concebido por la mente 
insondable de Dios. La iglesia es la posesión de Dios y la valiosísima obra de arte de Su sabio y santo 
carácter. Ella ha sido comprada con la sangre preciosa de su Señor, la cabeza indiscutida del cuerpo. 
Ella es amada y alabada por todos los santos, que por gracia solamente disfrutan de la entrada a su 
dulce comunión. Ella es odiada ferozmente por Satanás y sus huestes caídas, y está continuamente 
bajo los ataques del mundo, que no pueden tolerar su dinámica de santificación viva y poderosa 
hacia la perfección. 

Su crecimiento ha sido decretado por Dios; su prevalencia es supervisada y asegurada; su máxima 
perseverancia y su gloria final no puede ser sacudida. Ella un día va a llevar honor y gloria a 
Jesucristo sin mancha ni arruga, en toda santidad y majestad.  

Por ahora, sin embargo, la iglesia no ha sido aún purificada, aún no ha sido vestida en majestad 
final, no es aún la hermosa novia de esplendor celestial. El pueblo de Dios está en una batalla diaria 
con el pecado, trabados en un combate mortal, orando por gracia en un estado de gran alerta 
constante, luchando juntos por la fe del evangelio, y mirando hacia la esperanza bienaventurada 
del regreso del nuestro Señor Jesucristo. 

A la medida que la iglesia está siendo purificada, algunas épocas en la vida del cuerpo de Cristo se 
vuelven sumamente desalentadoras. Vivir como luminares en medio de una generación maligna y 
perversa ya es un desafío suficientemente grande, pero el cuerpo de Cristo lucha en un frente aún 
más difícil: preservar la unidad del Espíritu en el vínculo de la paz (Efesios 4:3). Más aun, la fortaleza 
de una iglesia está relacionada directamente con la unidad piadosa de sus líderes. 

“Fiel es Dios, por el cual fuisteis llamados a la comunión con su Hijo Jesucristo nuestro Señor.  Os 
ruego, pues, hermanos, por el nombre de nuestro Señor Jesucristo, que habléis todos una misma 
cosa, y que no haya entre vosotros divisiones, sino que estéis perfectamente unidos en una misma 
mente y en un mismo parecer” 1 Corintios 1:9-10. 

Pasajes bíblicos para el estudio: Efesios 4:3; Filipenses 2:1-2; Hechos20:29-30; Santiago 1:2-5; 1 
Corintios 10:13; Hebreos 13:17; 2 Tesalonicenses 2:7; 1 Corintios 1:9-10; Mateo 13:42-30; 
Romanos 16:17-18; 1 Timoteo 2:24-25; Romanos 12:18; 1 Pedro 5:1-5; 2 Corintios 11:13-15; 
Romanos 14; 2 Timoteo 2:24-26; Filipenses 1; Proverbios 17:17; Colosenses 3:13-15 
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“Ruego a los ancianos que están entre vosotros, yo anciano también con ellos, y testigo de los 
padecimientos de Cristo, que soy también participante de la gloria que será revelada: Apacentad la 
grey de Dios que está entre vosotros, cuidando de ella, no por fuerza, sino voluntariamente; no por 
ganancia deshonesta, sino con ánimo pronto; no como teniendo señorío sobre los que están a 
vuestro cuidado, sino siendo ejemplos de la grey. Y cuando aparezca el Príncipe de los pastores, 
vosotros recibiréis la corona incorruptible de gloria. Igualmente, jóvenes, estad sujetos a los 
ancianos; y todos, sumisos unos a otros, revestíos de humildad; porque: Dios resiste a los soberbios,  
Y da gracia a los humildes” Pedro 5:1-5. 

Con oración constante, humildad delante de la Palabra de Dios, y amor mutuo expresándose por los 
unos a los otros, debemos trabajar para preservar la unidad que tenemos en el Espíritu Santo. 

1. El fundamento que sostiene la unidad (Fil.2:1-2). 

a. Pablo comienza a tratar el tema de la unidad apelando a la gracia. 

b. Para preservar la unidad, tu ministerio debe estar saturado de gracia.  

“Aun cuando la unidad en el liderazgo está construida sobre doctrina sólida, está inclinada a 
fallar y finalmente a desintegrarse si le falta gracia”.  

c. Las divisiones demuestran egoísmo y falta de gracia de los unos a los otros. 

d. El orgullo personal fomenta esta falta de gracia hacia otros. 

i. Creer que tu opinión siempre es la correcta. 

ii. Rehusar a escuchar a los demás. 

iii. El orgullo con frecuencia llena el corazón de pastores jóvenes.  

2. La causa más común de división entre los santos. 

a. Personalidades diferentes (capacidad para el trato con las personas) - fricción interpersonal 
se puede levantar en medio de éstas diferencias que generan roses. 

b. Diferentes perspectivas (trasfondos) - familia, tradición, economía, historia, estatus, 
estructura, estilo. 

i. Los individuos verán eventos y circunstancias de formas diferentes. 

ii. Sus respuestas están condicionadas por experiencias del pasado. La misma información 
puede traer imágenes y opiniones totalmente diferentes a la mente de distintas 
personas.  

iii. Es posible que cada perspectiva tenga un grado de validez cuando son vistas desde esa 
perspectiva en particular. 

c. Propósitos diferentes (objetivos) - si no tenemos un entendimiento de la información que 
llevó a un desacuerdo, puede levantarse una actitud de falta de apoyo o aún oposición 
abierta.  
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d. Búsquedas distintas - un creyente puede estar en la otra vereda en relación a Dios por 
mucho tiempo y por lo tanto manifestar rebelión, amargura y una actitud de auto 
justificación.  

e. Diferentes poderes - Cristo nos dice en Mateo 13:24-30 que donde sea que haya creyentes 
verdaderos que forman un cuerpo, allí Satanás plantará creyentes falsos.  

i. Estos falsos creyentes operarán en harmonía con la agenda de Satanás de causar 
conflicto. 

ii. “Apóstoles falsos” (2 Co. 11:13-15). 

iii. “Lobos salvajes… que no perdonarán al rebaño” (Hch.20:29-30). 

Se debe tener mucho cuidado con aquellos que causan división (Ro. 16:17). 

3. Algunas formas comunes pero equivocadas en las que los creyentes sueles tratar el conflicto  

a. Ponerse a la defensiva. 

i. Esta postura busca defender los intereses propios o algún interés a toda costa. 

ii. Busca salir ileso a cualquier costo, aún a la expensa de soluciones bíblicas.  

b. Agresión. 

i. Ésta postura intenta principalmente encontrar las faltas en vez de resolver la cuestión.  

ii. Busca culpar a otro de forma directa o indirecta. 

c. Abandono. 

i. Esto sucede cuando un líder cree erróneamente que el tiempo y un ambiente positivo 
por si solos van a resolver el conflicto.  

4. Principios que pueden traer unidad nuevamente un liderazgo dividido. 

a. Separar los principios bíblicos de las preferencias personales.  

i. No todo en el liderazgo de la iglesia es una cuestión de claro mandato bíblico (Ro. 14).  

ii. Cuando surgen desacuerdos fuertes, los líderes piadosos se ponen a trabajar, haciendo 
distinciones claras entre las preferencias y los principios explícitos o implícitos que 
obligan a la conciencia.  

b. Modelar y enseñar la perspectiva de Santiago 1:2-5 a través de cada conflicto.  

i. Los líderes no pueden ser eficaces si huyen de los conflictos. Cuando los hombres están 
siendo probados para la competencia de liderazgo, deben demostrar la voluntad de 
aceptar el reto de las pruebas en el ministerio.  

ii. Nadie en el liderazgo debe estar buscando pelea (1 Tim. 3:3; 2 Tim. 2:24).  

iii. Si uno de sus hombres parece provocar peleas y más bien disfruta haciéndolo, debe 
apartarse del liderazgo hasta que trate con el orgullo que lo causa.  
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iv. Por otro lado, si los líderes huyen a la primera señal de conflicto, no sólo se perderán la 
gracia santificadora de las pruebas en su propia vida, sino que dejarán a las ovejas 
vulnerables a las artimañas del enemigo.  

v. Confianza en la promesa de Dios (1 Co. 10:13).  

vi. Utilizar la prueba para producir resistencia (Stg. 1:2-4).  

c. Mantener el enfoque en una visión más amplia para el ministerio.  

i. Cristo y Su iglesia.  

ii. El mayor progreso del evangelio (Fil. 1:12).  

d. Animar a todos los involucrados en el conflicto a participar en la solución.  

i. Examen personal. 

ii. Uso de los dones espirituales.  

iii. Apropiación del resultado.  

e. Establecer metas a corto y largo plazo para que todos puedan visualizar el resultado 
fructífero. 

i. Protege contra la pereza. 

ii. Obliga a un estudio diligente para una articulación más clara de los principios que 
impulsan las soluciones. 

iii. Permite una comunicación más clara con las ovejas.  

f. Genera compasión por los que se alejan por fricción.  

i. A veces se necesita un “desierto” para los que se marchan.  

ii. Reconocer esto ayuda a evitar la amargura al desafiar a los líderes a amar a los que no 
son amados (2 Tim. 2:24-25).  

g. Trabajar duro para definir y mantener la unanimidad dentro del liderazgo.  

i. Unanimidad guiada por el Espíritu en todos los principios explícitos de doctrina y 
ministerio.  

ii. Humildad y deferencia guiadas por el Espíritu en todas las preferencias (con una 
sensibilidad sobre talentos, fortalezas y debilidades). 

h. Amonestar y, si es necesario, disciplinar a los descarriados.  

i. Mantener abierto el acceso de la congregación al liderazgo.  

i. “Pastoread el rebaño de Dios entre vosotros” (1 Pe. 5:2).  

ii. “Hemos demostrado ser mansos entre vosotros” (1 Ts. 2:7).  

j. Desarrollar consistentemente un liderazgo sabio para la siguiente generación.  

k. Ejercer una prudente previsión con respecto a cambios significativos en el ministerio.  
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5. Los cristianos bíblicos aprenden a ser pacificadores.  

a. Debemos saber cómo hacer la paz.  

b. Debemos saber diagnosticar la raíz de la falta de paz.  

c. Crecer para llegar a ser un pacificador es uno de los trabajos más duros que uno hará jamás. 
El propósito de esforzarse es la unidad (Ro. 12:18; Col. 3:13-15).  

6.  Principios para ser un pacificador en el conflicto.  

a. Cristo es el Señor de la conciencia (Ro.14:3-4).  

i. ¿Es el conflicto una cuestión explícita en las Escrituras o es una “zona gris” o una 
preferencia?  

ii. Los demás no están en deuda conmigo. O están de pie o caen bajo Cristo.  

iii. Sólo porque alguien no tenga nuestras mismas convicciones, no podemos llegar a la 
conclusión de que son menos espirituales que nosotros.  

b. La tensión puede ser buena para tu propio corazón.  

i. Expone las debilidades.  

ii. Nos afilamos en la confrontación para examinar nuestras propias convicciones y ser más 
precisos en su articulación.  

c. Abre la Biblia al principio de cualquier conflicto.  

d. Se celoso de ser preciso con la Palabra de Dios y tu forma de comunicar.  Desafíate a ti 
mismo a articular tu discurso con esmerada claridad.  

e. “Hierro con hierro se aguza” (Pr.27:17). ¿Cómo? Con choque, fricción y chispas.  

f. El conflicto supone un reto para mí bien mayor y para mi resistencia (Stg. 1:2-4).  

g. Crecer en la pacificación ejercita la humildad. 
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El único objetivo de la interpretación bíblica que verdaderamente honra la autoridad de la Palabra 
de Dios es descubrir el significado divinamente intencionado que fue comunicado por el autor 
original, a la audiencia original, en el contexto original.  

 
1. Introducción: ¿qué significa este versículo para usted?  

2. Aclarar el objetivo de la interpretación de la Biblia  

a. El modelo de Esdras    

"Porque Esdras había preparado su corazón para inquirir la ley de Jehová y para cumplirla, y 
para enseñar en Israel sus estatutos y decretos" (Esdras 7:10).  

i. Estudiar   

ii. Practicar   

iii. Enseñar    

b. El objetivo de la interpretación  

Para descubrir el significado divinamente intencionado que fue comunicado:  

i. por el autor original  

ii. a la audiencia original  

iii. en el contexto original (¡No puede significar ahora lo que no significaba entonces!)  

(Cf. 2 Tim. 2:15; 2 Pe. 3:16 - ¡hay una  interpretación correcta y una incorrecta!)  

c. El peligro de la eiségesis 

Eiségesis  Exégesis       

Prefijo eis—"en" Prefijo ex: "fuera de" 

Pone significado dentro del texto bíblico. Extrae el significado afuera del texto bíblico. 

El significado es: 

(a) determinado por el lector 
contemporáneo. 

El significado es: 

(a) determinado por el autor original. 

(b) descubierto por el lector 
contemporáneo. 

Pasajes bíblicos para el estudio: Esdras 7:10; 2 Timoteo 2:15; 2 Pedro 3:16  
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3. Evitar las trampas de la interpretación de la Biblia  

a. Tres grandes categorías   

i. Interpretación Errónea:  

Atribuir el significado incorrecto a un pasaje (el verdadero significado es A, pero la 
interpretación es B)  

ii. Sub-interpretación: 

No determinar el  significado completo de un pasaje (el verdadero significado es A, B, C, 
pero la interpretación es A)  

iii. Super-interpretación:  

Atribuir más a un pasaje de lo que se pretendía (el verdadero significado es A, pero la 
interpretación es A, B, C)  

b. Siete escollos específicos  

i. Texto de prueba  

ii. Alegorización de las Escrituras  

iii. Cristologizar las Escrituras  

iv. Personalizar las Escrituras   

v. Descontextualizar las Escrituras   

vi. Leer las Escrituras a través de la lente de:  

(1) Razón humana  

(2) Un sistema teológico  

(3) Continuidad o discontinuidad   

(4) Otros pasajes de las Escrituras  

(5) Tu propia intuición  

(6) Tu propia experiencia personal  

(7) Tus propias convicciones personales  

vii. Leer el Antiguo Testamento a través de la lente del Nuevo Testamento  

  

Ver Apéndice: "El papel del Espíritu Santo en la interpretación"  

     "Plantilla de Análisis Hermenéutico"  
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El objetivo de la homilética es encontrar la mejor manera de presentar el contenido de un pasaje a 
una audiencia para que puedan beneficiarse de la verdad de la misma manera que tú lo has hecho. 
No es suficiente que un maestro sepa lo que significa un pasaje. Puedes diagramar, esquematizar la 
estructura y entender el punto principal, pero no es efectivo a menos que puedas articularlo de 
manera que otros puedan comprenderlo claramente. Este paso en el proceso requiere atención 
cuidadosa. Incluso si eres un comunicador talentoso, improvisar no beneficia a tu gente. Esto no 
significa que haya algún poder especial en la homilética; el poder está en la Palabra de Dios. Sin 
embargo, en la homilética queremos hacer todo lo posible para ser claros y eliminar todo lo que 
obstaculiza la claridad. 

 
Presentando sermones claros y convincentes  

1. Introducción: configurar el pasaje de manera efectiva para su audiencia.  

a. Propósito: guiar a las personas en la transición y ayudarles a prepararse para una reflexión 
seria sobre un pasaje de las Escrituras. 

i. Las personas vienen de diferentes orígenes y experiencias a lo largo de la semana.   

ii. Las personas necesitan hacer una transición de lo que estaban haciendo a su lección 
bíblica.   

iii. Como maestro, has pasado horas en el pasaje, la audiencia aún no lo ha hecho todavía, 
por lo que deben ser traídos.  

b. Preparación previa: comprender el texto y someterse a él antes de poder elaborar la 
introducción. 

i. Estudiar el texto en profundidad.   

ii. Pensar en las implicaciones para el propio corazón (Esdras 7:10).  

iii. Escribir las respuestas a las preguntas que hechas a tu propio corazón para usarlas 
como contenido. Por ejemplo: 

(1) ¿De qué maneras peco contra esta verdad?   

(2) ¿Por qué lucho con esta verdad?  

(3) ¿Qué debo cambiar a la luz de esta verdad?   

(4) ¿Cuál es el fruto de someterme a esta verdad en mi vida?   

(5) ¿Qué ídolos podría exponer esto?  

Pasajes bíblicos para el estudio: Esdras 7:10; Santiago 3:1; Tito 2:15  
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(6) ¿Qué pensamiento erróneo se podría tener acerca de este pasaje?  

iv. "Tu introducción parecerá artificial aunque seas un comunicador increíble si no estás 
aplicando la verdad a tu propia vida primero". 

c. Empaque: hacer que el punto principal del texto sea atractivo para que las personas quieran 
escuchar lo que estás a punto de enseñarles de las Escrituras.  

i. Hacer que la introducción sea convincente y traiga un sentido de urgencia.   

ii. Obligar a la gente a estudiar. Ayudarlos a ver que individualmente tienen un problema 
que este texto responderá.   

iii. Incorporar algunos de los siguientes elementos:  

(1) El problema que resolverá el texto.   

(2) Cómo el pasaje está trabajando personalmente en tu corazón.   

(3) Analogías.   

(4) Ilustraciones de la historia humana (no sensacionalistas).   

(5) Preguntas penetrantes.  

(6) Cambios específicos que la audiencia necesita hacer.   

iv. Evitar las introducciones que no coincidan con el tema o al foco principal del texto.  

2. Transición: pasar de la introducción al cuerpo del sermón.  

a. Propuesta  

i. Hacer una afirmación de verdad proposicional. (Esta es una afirmación sobre el texto.)  

ii. Responder a la pregunta: "¿Qué está enseñando este texto?"  

b. Plan  

i. Dar un plan (una estructura, un esquema) de cómo vas a moverte a través del 
contenido.  

ii. Dar el número de formas en que el autor bíblico presenta la verdad principal del pasaje 
y cómo lo hace (es decir, declaraciones proposicionales de sustantivos plurales: 
principios, contrastes, ilustraciones, prácticas, mandamientos, etc.).  

c. Beneficios de tener un esquema derivado exegéticamente.  

i. Protege de irse por las ramas. 

ii. Mantiene en un ritmo constante. 

iii. Mantiene el enfoque en la tarea. 

iv. Ayuda a los oyentes a escuchar los puntos principales y la estructura mientras se repite. 
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3. Mensaje: tener un método para trabajar a través de un pasaje en aras de la claridad. Aquí hay un 
buen patrón a seguir:  

a. Explicar  

i. Dar un principio del texto.   

ii. Explicar el principio.  

b. Discutir  

i. Demostrar cómo proviene el principio del texto (estudio de palabras, estudio sintáctico, 
resolver/explicar matices gramaticales).  

ii. Hacer referencia a cómo el principio apunta a la proposición principal del sermón en su 
conjunto.  

iii. Usar otros pasajes si es necesario para aclarar su interpretación (es decir, "la analogía 
de las Escrituras").  

iv. Este método asegura que la autoridad para lo que dices es el texto en sí.  

c. Ilustrar  

i. Agregar referencias cruzadas para demostrar la consistencia de la Palabra de Dios en el 
punto del sermón o principio.  

ii. Utilizar recursos de análisis temáticos, pero sin asumir que siempre que haya una 
redacción similar en diferentes textos tiene el mismo significado. Las coincidencias 
deben ser específicas, no similares.  

d. Implicar  

i. Ponerse en la piel del oyente original del texto. ¿Qué perspectivas habrían sido 
desafiadas?  

ii. Ser claro acerca de si las implicaciones son explícitas o implícitas, inferidas o ilustradas.  

iii. Abrumar los corazones de la audiencia con el contraste de lo que entendieron acerca de 
Dios al comenzar el sermón, y lo que este pasaje los está llevando a entender mientras 
escuchan el sermón.  

iv. Hacer que la meta sea poner la verdad en las mentes de tus oyentes, y dejar que los 
confronte.  

v. Confrontar las idolatrías de la vida interior comunes al hombre a través de la 
presentación de las implicaciones en el texto.  

vi. Explorar el propio corazón en el estudio y cómo el Espíritu Santo está iluminando su 
mente, para poder abrir la compuerta de las implicaciones personales a la audiencia.  

vii. La predicación no debe ser sólo informativa. El significado sin implicaciones es 
infructuoso. La predicación confronta la voluntad.  
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e. Resumir  

i. Vincular el principio a la proposición principal general del texto.  

ii. Resumir las implicaciones. (Esto se puede hacer después de cada punto o al final del 
mensaje en su conjunto).  

iii. Predicar su punto de vista nuevamente, uniendo el principio una última vez al punto 
principal del texto, y repitiendo los pasos para los puntos restantes. 

iv. Reafirmar la proposición para mantener a las personas pensando.  
 

Exhortando fielmente a la voluntad  

Uno de los problemas de predicar a la voluntad de la audiencia es que a menos que seas llamado a 
predicar en un contexto de púlpito, habrá una tendencia a no ser contundente. Esto podría deberse 
al contexto o a la timidez sobre el propio crecimiento, lo que impide enseñar con autoridad.  

1. La Biblia debe ser la autoridad, no el maestro.  

2. El maestro necesita esforzarse proactivamente para vivir lo que predica, o de lo contrario es un 
hipócrita y no debe enseñar (Stg. 3: 1).  

3. No debemos permitir que nadie que escuche la enseñanza la desestime (Ti. 2:15).  

4. Esforzarse por vivir las convicciones del texto en la propia vida demuestra el amor por la 
audiencia a la que se le predica.  

5. Agregar preguntas estimulantes que obliguen a las personas a contribuir pensando en voz alta y, 
posteriormente, den forma a la discusión.  

6. La enseñanza del diálogo no se trata del diálogo de la discusión, que es una tentación. Debemos 
tener cuidado de permitir este tipo de reuniones. Aquí es donde tener un plan y seguir adelante 
con el esquema enfocará la discusión en lo que realmente dice el texto, el punto principal del 
pasaje.  
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Debido a la percepción de que la exposición es difícil de asimilar, los pastores muchas veces optan 
por comprometer la predicación bíblica y buscan alternativas que sean más fáciles y atractivas para 
la congregación. Este proceso de pensamiento está equivocado y es una idea equivocada común. 
Esto resulta en una carga innecesaria para el predicador de ser creativo y en un abordaje basado en 
las necesidades que la congregación percibe como inmediatas, y prácticas en lugar de simplemente 
enseñar el contenido que Dios nos dio, y tal como Él lo estableció. Estos métodos defectuosos 
demuestran un orgullo humano que piensa que hay una forma de mejorar el método de 
comunicación deseado por Dios. 

 
1. Razones por las que la predicación expositiva es un desafío para el oyente:   

a. Generalmente somos suaves, y en nuestra cultura nos gustan las cosas fáciles.   

i. Estamos acostumbrados a obtener información en fragmentos de sonido (fragmentos 
cortos y rápidos).   

ii. Queremos información útil que sea inmediatamente práctica y que no requiera 
reflexión o esfuerzo para aplicarla.   

iii. Queremos contenido que sea simple y de fácil acceso. ("No me hagas pensar 
demasiado").   

iv. Queremos que nuestros problemas personales se aborden semanalmente desde el 
púlpito (como una sesión de asesoramiento individual).   

v. Nos gusta la variedad y escuchar siempre a la misma persona se vuelve aburrido con el 
tiempo.  

vi. Queremos algo más entretenido que un sermón sobre unos pocos versículos.   

b. Somos espiritualmente débiles y carecemos de fe.   

i. Naturalmente luchamos contra la predicación que trae convicción y requiere cambio.   

ii. Queremos ser capaces de generar cambios y ver el progreso desde la aplicación 
inmediata.   

iii. Tenemos dificultades para esperar que el cambio bíblico tenga lugar lentamente, a largo 
plazo, en la medida que el Espíritu usa la Palabra para producir crecimiento.   

iv. Encontramos ciertos pasajes de las Escrituras que resultan oscuros o nos resulta difícil 
identificarnos con su relevancia. 

Pasajes bíblicos para el estudio: 2 Timoteo 4:3; 1 Pedro 1:4; Santiago 5:20; Proverbios 19:11;               
1 Timoteo 4:13  
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2. La actitud del hoy en día es que el predicador debe ser relevante.  

a. La tontería de esforzarse por ser relevante (como lo describe Os Guinness, Prophetic 
Untimess: A Challenge to the Idol of Relevance [Grand Rapids, MI: Baker Books, 2005]).  

i. El predicador que persigue la relevancia se volverá cada vez más irrelevante.  

(1) Si tratas de ser como la multitud, te vuelves irrelevante para la multitud porque 
estás diciendo lo mismo.  

(2) Ser trascendente es ser diferente de la multitud, decir algo diferente.  

ii. El predicador inmerso en la cultura y siendo relevante nunca será relevante para las 
ovejas de Cristo.  

b. La alternativa: dejar que la Palabra de Dios hable en la predicación. La Palabra de Dios:  

i. Hace una obra sobrenatural en los corazones de las personas.  

ii. Protege un ministerio de construcción sobre la sabiduría del hombre. (Si Dios habla, 
Dios atrae).  

iii. Es atemporal a través de los siglos.  

iv. Es inmutable independientemente de los contextos cambiantes.  

v. Evita que el predicador adopte modas.  

vi. Proporciona todo el contexto que el predicador necesita (incluso más que su propio 
contexto).  

vii. Es relevante para todo el pueblo de Dios.  

3. Objeciones a anunciar la Palabra de Dios y dejar relevancia a Dios  

a. "Con nuestra predicación creativa llegaremos a personas a las que nunca llegarás".  

i. Refutación 1: Los nuevos cristianos pueden acceder y amar la exposición porque es el 
Espíritu de Dios hablándoles a través de Su Palabra. Cualquier persona con el Espíritu 
puede acceder a la predicación expositiva, y luego se cultiva un apetito con el tiempo.  

ii. Refutación 2: ¿Tu ministerio dirigido al grupo de personas más superficial es tal que un 
ministerio más sustancial no sería capaz de llegar a ellas? 

b. "Nos encontramos con las personas donde están hablando su idioma" (es decir, abordando 
sus necesidades sentidas).  

i. Refutación: El problema con las necesidades sentidas es que no evaluamos nuestras 
necesidades correctamente. El evangelicalismo ha creado su propia lista de cosas que 
necesitan ser cambiadas. Con respecto a nuestra definición de santificación, tendemos 
a:  

(1) Pensar externamente.  
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(2) Pensar conductualmente.  

(3) Pensar prácticamente.  

(4) Pensar en clichés (que despojan a la Biblia de la fuerza divina que surge de su 
contexto).  

(5) Pensar en términos de lo que nos hace cosquillas en los oídos (es decir, nos da lo 
que queremos escuchar de la manera en que queremos escucharlo (2 Tim. 4: 3).  

4. ¿Cuál es el tema clave que separa la predicación basada en la Biblia de otros tipos?  

a. El contenido siempre es el problema (aunque la gente dirá que es un problema de estilo).  

i. Nadie dice que es un problema de contenido, se disfrazará de otra cosa.  

(1) El buen contenido consiste en principios derivados del texto en contexto.  

(2) Debido a su origen exegético, este buen contenido tiene una autoridad real.  

ii. Tener el contenido de Dios no significa simplemente volcar información.  

b. Predicación fiel:  

i. Proviene del texto en contexto. 

ii. Es clara.  

iii. Es convincente.  

iv. Es implicacional ("agarra al oyente por el cuello").  

c. Algunos predicadores suenan autoritativos, pero es su personalidad, no el texto lo que tiene 
autoridad.  

i. Son personalidades poderosas y grandes.  

ii. Son conocidos por su estilo.  

iii. Están haciendo fuertes afirmaciones.  

iv. No están fundamentando afirmaciones en el contenido.  

v. Están dando opiniones.  

vi. No están recorriendo el texto y dejando que este sea la autoridad.  

5. Sustitutos comunes de la predicación expositiva.  

a. Sermones que comienzan con el hombre y luego van a las Escrituras. 

i. El objetivo es abordar las necesidades sentidas tomando una encuesta y predicando lo 
que la gente quiere escuchar.  

ii. Un ejemplo:  

(1) El título: "Cómo profundizar tus relaciones".  
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(2) El primer principio: "Tienes que pasar por alto las ofensas".  

(3) Tal vez se cita un versículo:  

- Santiago 5:20 (interpretación errónea)  

- Proverbios 19:11  

(4) Se da una historia convincente que ilustra el poder del principio y cómo se aplica a 
sus relaciones personales.  

(5) Te alejas diciendo: "Ese tipo es divertido pero conocedor; fue emocionante y 
práctico. Me sentí elevado y un poco desafiado. Me gusta esta iglesia. Me gusta 
este predicador".  

(6) Resultado: cristianismo cliché.  

b. Los sermones que son más cortos y fáciles contribuyen a:  

i. Un malentendido del verdadero contenido bíblico.  

ii. Aplicación incorrecta.  

iii. Aplicación superficial, pero sin cambio interior.  

iv. Se baja la vara.  

(1) Los seminarios y universidades están enseñando que se baje el nivel hasta donde 
está la gente.  

(2) Así no es como se lleva a cabo el aprendizaje.  

(3) Están dispuestos a cambiar el contenido.  

(4) La defensa es que es simplemente una cuestión de estilo, pero tarde o temprano 
desaparece el contenido.  

6. ¿Cuáles son las marcas de la exposición bíblica? 

a. El texto es el contenido del sermón (1 Tim. 4:13; 2 Tim. 4:2).  

b. La interpretación proviene de la gramática, la sintaxis y el contexto.  

c. El significado del texto es claro.  

d. La intención y el modo del autor se reflejan a través del predicador. 

e. Las implicaciones provienen directamente del propio texto.  

f. La fuerza de la autoridad de Dios es evidente en la predicación.  

g. El consejo completo es dado (2 Tim. 3:16).  

h. La esperanza de cambio se basa en la confrontación de la cosmovisión y las idolatrías con la 
verdad.  

i. El objetivo es la claridad, no la creatividad.  
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j. El resultado es que no hay personas que estén con “un pie adentro y otro afuera”. 

i. Incluso los nuevos creyentes encontrarán el mensaje emocionante cuando lo escuchen 
enseñado.  

ii. Aquellos sin apetito se quejarán de que la enseñanza no es práctica, relevante, no se 
relaciona con sus vidas, no es útil, es desalentadora, aburrida e intelectual.  

iii. Los oyentes tienen la responsabilidad de ser como los de Berea y cultivar el 
discernimiento (Hch. 17:10-11).  
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«Muchos predicadores, por ejemplo, se dedican habitualmente a lo que llaman sermones 
expositivos. Toman un pasaje de las Escrituras y, asumiendo que las personas que asisten a la iglesia 
esa mañana están profundamente interesadas en lo que el pasaje significa, dedican media hora o 
más a la exposición histórica del verso o capítulo, terminando con algunas aplicaciones prácticas 
adicionales para los oyentes. ¿Podría haber algún procedimiento más destinado a la monotonía y la 
futilidad? ¿Quién realmente supone que, en realidad, uno de cada cien miembros de la 
congregación se preocupa, desde el principio, por lo que Moisés, Isaías, Pablo o Juan quisieron decir 
en esos versículos específicos, o que acudió a la iglesia profundamente preocupado por ello? Nadie 
más que habla al público asume que los intereses vitales de las personas se encuentran en el 
significado de palabras pronunciadas hace dos mil años.» (Harry Emerson Fosdick, en la edición de 

Mike Graves “What’s the Matter with Preaching Today?” [¿Cuál es el problema con la predicación de hoy en día?],  
Louisville, KY: Westminster John Knox Press, 2004).  

Las ideologías liberales colocan al hombre en el centro del evento de predicación. Se nos dice que si 
no estás presentando la enseñanza de una manera que obtenga una respuesta inmediata de la 
audiencia, entonces no eres realmente un maestro efectivo.  

     
1. La predicación moderna se centra en lo que la gente quiere oír (2 Tim. 4:3).  

a. Este enfoque de la predicación está arraigado históricamente en la enseñanza de Harry 
Emerson Fosdick, que podría resumirse en las siguientes proposiciones:  

i. La gente sabe lo que es mejor para ellos.  

ii. La gente automáticamente quiere lo mejor para ellos.  

iii. La gente genuinamente quiere escuchar la verdad.  

iv. La gente rechaza la verdad debido a la forma en que la presentamos.  

v. La gente escuchará si cambiamos nuestro enfoque.  

b. Este punto de vista milita en contra de la realidad de que Dios habla con autoridad y hace 
que los oyentes sean responsables de su respuesta.  

i. La relevancia y la frescura es el objetivo.  

ii. La autenticidad se convierte en la carta ganadora definitiva. 

Pasajes bíblicos para el estudio: 2 Timoteo 4:3; 2 Timoteo 3:17; Romanos 1:18-21; Lucas 4; 
Mateo 18; Efesios 4; Colosenses 3; Mateo 7:23-24; 1 Tesalonicenses 2:13; Romanos 10:17;               
1 Corintios 1:18; Romanos 1:16; 2 Timoteo 4:1-3.    
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(1) La atención se centra en el embalaje, no en el contenido. 

(2) El oyente y lo que este quiere ocupan un lugar central en la determinación del 
contenido del sermón.  

(3) La realidad es que esto no es más que una estrategia de marketing.  

2. Dos influencias que han impulsado la predicación moderna. 

a. Una respuesta temerosa a la creciente presencia del mal en torno a una cultura 
históricamente conservadora. La iglesia se ha preocupado por perder influencia en la 
cultura.  

i. La iglesia en Estados Unidos ha disfrutado históricamente de paz en la cultura (no es 
que esto signifique que ha habido vitalidad espiritual).  

(1) En los Estados Unidos posteriores a la Segunda Guerra Mundial, el "evangelio" se 
convirtió en "puedes hacer lo que quieras".  

(2) La democracia, la libertad y la prosperidad eran los principios principales.  

(3) La gente iba a la iglesia, y el cristianismo se asoció y se agrupó con este falso 
mensaje del evangelio.    

(4) En medio de esto, sin embargo, nunca hubo un declive del mal.  

ii. La cultura en Estados Unidos se está volviendo cada vez más hostil al verdadero 
evangelio. Hoy 2 Timoteo 3:1-7 se cumple en su totalidad. 

(1) Se prometen tiempos difíciles de hostilidad y oposición a la iglesia (v. 1).   

(2) La sociedad se desintegra a medida que el amor y el temor de Dios desaparecen 
(vv. 2-4).  

(3) La iglesia (usando la palabra libremente) está llena de aquellos que se aferran a 
una forma de piedad, pero niegan su poder.  

- Existe una negación de la necesidad de enfrentarse a un Salvador soberano y 
una cruz sangrienta. 

- Si las personas se reúnen solo para escuchar lo que quieren oír, se irritaran al 
escuchar la autoridad de la Palabra de Dios.  

- La única manera en que los púlpitos que están dando a la gente lo que quieren 
oír sean cerrados es que el cristianismo les cueste algo.  

- Hay un deseo sentimental de "volver a ser como solían ser las cosas" cuando 
estábamos llenando estadios y la gente iba a conferencias y las iglesias estaban 
llenas.  

b. Hay un deseo perpetuo de bajar la vara.  

i. Se afirma que la respuesta a la apatía y la falta de apetito es rebajar los estándares.  



 

- 72 - 
 

ii. Esto se ve en toda la cultura, incluso en las escuelas de hoy.  

iii. Esto va en contra de todo pensamiento racional donde el objetivo de equipar y 
aprender es pasar de un lugar donde estás a donde necesitas estar.  

iv. La realidad acerca de la condición del hombre es que necesita la verdad para desafiarlo 
y rescatarlo de su mentalidad pecaminosa (Ro. 1:18-21).  

3. Gran parte del entrenamiento de los predicadores se centra en el oyente.  

a. Las necesidades del oyente se consideran soberanas. El oyente tiene la autoridad.  

b. ¿Cómo evalúas tus propias necesidades?  

c. ¿Qué quieres escuchar?  

d. Esto fomenta la mala hermenéutica porque el enfoque se convierte en ir a las Escrituras 
para encontrar respuestas a las preguntas que la gente está haciendo.  

4. Algunos pastores usan mal las Escrituras para validar su modelo de predicación basado en las  
necesidades sentidas de la audiencia.  

a. Lucas 4:16-22 se usa como texto de prueba de que Jesús estaba enfocado en satisfacer las 
necesidades sentidas de Sus oyentes.  

i. Jesús comienza a enseñar en la sinagoga (vv. 16-17).   

ii. Jesús se identifica a sí mismo como el cumplimiento del ministerio mesiánico prometido 
como se registra en Isaías (vv. 18-21).   

iii. Jesús casi es arrojado por un acantilado después de que las personas que escuchan se 
llenan de rabia por su enseñanza (vv. 28-30).   

b. Pero todo el contexto es ignorado por esta interpretación moderna.   

i. Las palabras clave se convierten en el foco y se transportan a nuestro contexto 
inmediato: pobres, cautivos, ciegos, oprimidos (es decir, agobiados y oprimidos).   

ii. Se llega a la conclusión de que Jesús está animando a las personas y enfocándose en 
aliviar sus cargas (es decir, las necesidades sentidas). Se refirió a lo que querían 
escuchar.   

iii. El contexto está completamente violado. La conclusión según estas interpretaciones es 
que Jesús fue un comunicador eficaz.   

iv. La afirmación entonces es que, si me encuentro con personas en el lugar donde están 
(como se afirma que Jesús lo hizo), entonces tendré una iglesia completa y seré un 
comunicador efectivo.   
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5. Dos presuposiciones devastadoras que ponen una carga innecesaria sobre el predicador:  

a. Asumir que las personas tienen necesidades innatas que deben satisfacerse para que 
alcancen la "plenitud".  

b. Asumir que todos tienen inclinaciones espirituales hacia lo que es mejor. No son los 
problemas del corazón los que imposibilitan que las personas accedan a la predicación, sino 
que son los problemas ambientales externos los que les impiden llegar a la verdad.   

c. Ejemplo: perdón   

i. En este modelo, se supone que el oyente es bueno. Así que la predicación sobre las 
motivaciones para el perdón se convierte en:   

(1) No quieres que alguien más "alquile espacio" en tu mente.   

(2) Serás destruido si dejas que la amargura te controle.   

ii. Las inclinaciones pecaminosas del corazón no son tratadas.   

iii. La motivación para el perdón (es decir, ejemplificar el perdón que has recibido) es 
ignorada (Mt. 18:21-35; Ef. 4:32; Col. 3:13).   

6. ¿Qué pasa con el apetito de la gente por una exposición fiel?   

a. Muchas personas no tienen apetito.   

i. La gente pasa su tiempo cultivando un apetito por la televisión y las películas toda la 
semana.   

ii. La gente anhela humor y mensajes ligeros.   

iii. La gente está acostumbrada a fragmentos de publicaciones en línea y redes sociales.   

iv. La gente se queja de la inaccesibilidad.  

(1) La gente considera que la terminología bíblica y la predicación sustantiva son 
inaccesibles.   

(2) Cuando alguien dice: "No puedo entender esas palabras", no es que no puedan, 
sino que no lo harán. No están dispuestos a esforzarse, incluso en el nivel más 
básico, para aprender algo.   

v. Sin embargo, incluso los nuevos cristianos aman la verdad de Dios y pueden acceder a la 
predicación bíblica.   

b. El deseo de hablar de teología no es un indicador de apetito.   

i. A la gente le encanta debatir temas.   

ii. A la gente le encanta hablar de teología.   

iii. Mateo 7:21-23 es preocupante a la luz de nuestra subcultura evangélica actual.   
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iv. Cuando abrimos las páginas de las Escrituras y profundizamos en un pasaje, muchas 
veces la gente comenzará a excluirnos.   

v. La gente quiere consejos prácticos de asesoramiento, pero cuando se trata de caminar a 
través de un pasaje, no quieren escucharlo.   

vi. Puedes decir mucho acerca las personas en función de a dónde van y qué tipo 
predicación escuchan.   

c. Los pastores deben modelar la exposición para ayudar a cultivar un apetito por la 
exposición.   

7. Los planes de Satanás contra el poder de la predicación fiel son muchos.   

a. Satanás encuentra maneras sutiles de atacar la autoridad de las Escrituras porque es aquí 
donde existe el poder para el cambio (1 Ts. 2:13). Satanás trabaja en contra de esto para 
socavar:   

i. El poder de las Escrituras.   

ii. La fe de los individuos en el poder de las Escrituras.   

iii. El compromiso que los creyentes tienen unos con otros en la vida corporal.   

iv. La claridad de la verdad autoritativa y proposicional que viene del púlpito.   

v. La conciencia de los oyentes de su obligación con la verdad cada vez que la escuchan, 
independientemente de cómo se sientan al respecto.   

vi. El anuncio de la Palabra de Dios con la fuerza, el peso y las implicaciones vinculantes 
para la conciencia que Dios ordenó que debía tener.   

vii. La audacia que los cristianos deberían tener silenciándolos con etiquetas como críticos, 
estrechos e intolerantes.   

viii. La responsabilidad que los hombres tienen por el contenido de lo que predican, 
escriben, hablan y bloguean.   

b. Los planes de Satanás en el último medio siglo han traído nuevos enfoques a la predicación 
(por ejemplo, predicar contando historias, dialogar, enseñar a nivel superficial, etc.). Satanás 
cumple su plan alimentando con mentiras a la iglesia evangélica:   

i. No deberíamos tener que estar bajo la autoridad opresiva de un predicador.   

ii. No podemos saber con certeza lo que Dios quiso decir con lo que dijo.   

iii. Las personas tienen menos capacidad para entender la literatura y la comunicación 
verbal, ya que nos hemos convertido en una cultura visual.  

iv. La predicación de contar historias es un enfoque más accesible para comunicar la 
verdad.  
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v. La experiencia humana tiene la autoridad para el cambio, y la voz de cada uno importa 
por igual.  

vi. Como individuos, estamos en posición de juzgar la verdad.  

8. Los expositores fieles están protegidos por la misma verdad que Satanás intenta socavar. Dios ya 
ha anticipado el ataque de Satanás y ha dado instrucciones para llevar a cabo el ministerio.   

a. La convicción de que la fe viene sólo por escuchar la Palabra, y que nada más transforma a 
los hombres (Ro. 10:17)   

b. La misma predicación será necedad para algunos, y para otros el poder de Dios (1 Co. 1:18).   

c. El evangelio mismo es el poder de Dios para la salvación (Ro. 1:16).   

d. El ministerio de proclamación debe ocurrir a tiempo y fuera de tiempo, 
independientemente del apetito y sin ser alterado por la respuesta de la audiencia (2 Tim. 4: 
1-3).  
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El testimonio de la Palabra de Dios es que sólo ella es objetiva. La claridad viene de ceder a la 
verdad objetiva de Dios.  

  

1. El enfoque típico de hoy en día para la predicación es subjetiva y basada en experiencia.  

a. Crear una lista de temas sobre los que se quiere enseñar.   

b. Encontrar dónde aparecen las palabras clave en la Biblia que van junto con esa serie.   

c. Desarrollar un mensaje en torno al tema de esas palabras.   

d. Ignorar la intención o el contexto de los autores, pero tener algo práctico y relevante que 
vaya de acuerdo con el tema sobre el que se quería enseñar.   

e. Enseñar un principio con autoridad que no proviene de un texto significa que la autoridad 
ahora recae en el predicador.   

f. Ejemplo: una serie sobre la oración que usa Mateo 18:20 en las reuniones de oración.   

i. El principio está bien, pero no de ese pasaje.   

ii. Ahora Mateo 18:15-20 esta despojado de su contexto, significado y autoridad. 

iii. Si erramos en un pasaje de esta manera, no tendrá su poder santificador en las vidas.   

2. Pero la naturaleza de la Palabra de Dios es poderosa y transformadora.   

a. La Escritura es suficiente para transformar (2 Tim. 3:16-17).   

b. La verdad es exclusiva como instrumento de cambio en la vida del creyente (Jn. 17:17).   

c. La ley de Dios no se doblega, y nos permite ver nuestra alma desde la perspectiva de Dios.   

d. El testimonio del Señor es seguro. Es estable en cuanto a su sabiduría divina (Sal. 19:7-14).   

e. Con fe y sumisión a los mandamientos de Dios, recibiremos iluminación para poder evaluar 
espiritualmente con claridad. Tenemos la mente de Cristo (1 Co. 2).  

Pasajes bíblicos para el estudio: 2 Timoteo 3:16-17; Juan 17:17; Salmo 19:7-14; 1 Corintios 1:2  
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Satanás y la cultura a nuestro alrededor quieren destruir la familia consumiéndola en el 
egocentrismo. Probablemente el mundo evangélico de nuestro tiempo tampoco aporte mucha 
ayuda. Como hemos visto, no parece importar cual sea el tema en relación con la vida del creyente y 
la Palabra de Dios, la iglesia evangélica de nuestro tiempo parece estar empeñada en bajar el tono, 
hacer todo más superficial y evitando imponer cualquier demanda o requisito. El estándar de lo que 
significa para la iglesia evangélica promedio el liderazgo en el hogar carece escandalosamente de 
claridad bíblica, profundidad y poder. 

Cuando hablamos del liderazgo en la familia, tenemos que ir más profundo a los fundamentos más 
allá de conceptos superficiales como ser de bendición a nuestras esposas; tenemos que hablar en 
primer lugar del hecho de si nuestra vidas son bendecidas por Dios personalmente o no. El Salmo 128 
indica que hay satisfacción, realización y bendición que vienen cuando se cumplen ciertas condiciones.  
 

 
Hay dos prerrequisitos para disfrutar las bendiciones de Dios en tu familia.  

1. Temor a Dios (Sal. 128:1a). 

a. Razones. 

i. Porque Dios creó la familia. 

(1) Debes reconocer que la familia no es una institución humana, pero algo diseñado y 
creado por Dios.  

(2) La única esperanza que tenemos en medio de ésta cultura de poder mantener el 
curso sin desviarnos es abrazarnos a la perspectiva de Dios en cuanto a la familia. 

ii. Porque Dios nos dio la familia (Sal. 127:3). 

(1) La familia es un regalo de Dios. 

(2) La familia no es un derecho. 

(3) La familia en nuestra cultura es tratada como una carga, pero debemos darnos 
cuenta que es un don de Dios. 

iii. Porque Dios edifica la familia (Sal.127:1). 

(1) Podemos leer todos los libros que queramos en cuanto a la familia, pero si 
construimos sin los materiales de Dios, o si Dios no bendice la familia, no será 

Pasajes bíblicos para el estudio: Salmo 128; Salmo 127; 1 Pedro 5:5; Isaías 66:2. 
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construida verdaderamente (o sea, tener la bendición y la fortaleza que solo Dios 
puede dar). 

b. Descripción. 

i. Ser cuidadosos de no ofenderlo. 

(1) Debemos saber qué es lo que le ofende (1 Pe. 5:5). 

(2) Debemos saber qué es lo que significa deshonrarle. 

ii. Estar ansiosos por agradarle y estimarlo. 

(1) Debemos aprender que es lo que le agrada a él. 

(2) Debemos aprender que es lo que le honra a él. 

(3) Debemos aprender que atrae su mirada (Is.66:2). 

2. Caminar en sus caminos (Sal. 128:1b) 

a. Descripción 

i. Enséñale a la familia la verdad con el objetivo de obedecerla. 

ii.  Responder a todas las preguntas con verdad. 

b. Resultado 

i. Un esposo espiritualmente bendecido (Sal.128:2, 4). 

ii. Una esposa espiritualmente fructífera (Sal. 128:3a). 

iii. Hijos espiritualmente benditos (Sal.128:3b). 

 

Preguntas que todo padre y esposo deberían hacerse. 

1) ¿Estoy buscando la bendición que solo viene de la mano de Dios? 

2) ¿Cuáles son los prerrequisitos para la bendición en mi liderazgo? 

3) ¿Confío yo en la seguridad y provisión del Dios todopoderoso para lo que estoy por hacer hoy? 

4) ¿Estoy poniendo todo frente a Él como el único que puede edificar y proteger mi hogar? 
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Liderar en el hogar de acuerdo a las Escrituras puede parecer radical y exagerado, pero es 
claramente bíblico y marca lo que debe ser verdad para cada hombre que nombra el nombre de 
Cristo. En este estudio queremos cubrir lo que significa para un hombre traer una influencia 
redentora a su relación con su esposa.  

Aún en la gracia del Señor Jesucristo, la batalla no se ha terminado aún. De hecho, está recién 
empezando. Sin embargo, la victoria ya está ganada. Ya no estamos en la esclavitud, tal como se 
nos dice en las Escrituras. Como hombres cristianos, no podemos asumir que es imposible o que no 
se puede tener victoria sobre las luchas pecaminosas que enfrentamos en el matrimonio. Cada 
hombre cristiano puede crecer en estas cosas. Decir que no se puede vencer es despreciar el poder 
de Cristo por medio de Su Espíritu. Dios ha dado la mente y el poder de Cristo para subordinar las 
viejas tendencias pecaminosas. No podemos poner excusas en el contexto del matrimonio. Somos 
llamados a mostrar el poder de Cristo para redimir, para rendirnos al Espíritu de Dios y para ganar 
la victoria tal como es la intención de Dios. 

 
Efesios 5:22-6:9 se despliega bajo la idea verbal dominante del versículo 21 para que sepamos 
cómo debemos someternos a Jesucristo. Si no estamos liderando de la manera descrita aquí, el 
problema está en nuestra relación con Cristo. No es a causa de las circunstancias, las personas, los 
entornos o el cónyuge. Si tenemos dificultades para seguir estos versículos, es porque no nos 
hemos apropiado del versículo 21 de ciertas maneras clave. Cristo nos está llamando a someternos 
a Él con temor. 

A continuación tenemos principios para el liderazgo redentor en el matrimonio.  

1. Entregarse a uno mismo a la esposa tal como Cristo lo hizo con la iglesia (Ef. 5:25). 

a. Tomar la iniciativa de amar para su beneficio, tal como Cristo lo hizo. 

i. Éste pasaje, en los versículos 25-33, nos llama a estar dispuestos a amar en la misma 
forma y extensión que Cristo. 

(1) Forma: en la misma forma en la que Él lo hizo ese día - “Él se dio a sí mismo” (vs. 
25) y lo hizo “siendo aún enemigos” (Ro.5:10). 

(2) Extensión: dispuesto a ir tan lejos como sea necesario para poder llevarla a ser 
santa (Ef.5:27). 

ii. Cristo nunca nos “toleró” sino que nos amó abundantemente más allá de lo que 
éramos.  

Pasajes Bíblicos para el estudio: Efesios 5:22-6:9; 1 Pedro 3:7; 1 Timoteo 5:14-15; Romanos 5. 
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b. Sacrificar privilegios e intereses personales, tal como Cristo lo hizo. 

i. El liderazgo en el hogar no se trata de nosotros y nuestra felicidad. No se trata de lo 
duro que es convivir con alguien con debilidades tan severas. 

ii. Se trata de revertir la maldición por el poder del Espíritu y demostrar el poder de Cristo 
por causa de la extensión del evangelio a través de la vida del hogar. 

c. Amar cuando ella espiritualmente no parezca ser digna de amor, tal como Cristo lo hizo. 

d. Demostrar paciencia y perdón para con ella, tal como Cristo lo hizo. 

2. Vivir con la esposa de una forma comprensiva (1 Pe. 3:7) 

a. Los hombres que están luchando en sus matrimonios o en su liderazgo no se dan cuenta de 
que el cambio es muy fácil. No es que hay alguna complejidad enorme en el problema. 
Algunas veces, es tan simple como creer que Dios va a santificar tu propio corazón y el de tu 
esposa.  

b. Piensa detenidamente en cuanto a tu influencia. 

c. Piensa detenidamente en cuanto al diseño de Dios para ella. 

i. Ella no es un hombre. 

ii. Ella fue creada para criar. 

iii. Ella es vulnerable (1 Pe.3:7; 1 Tim. 5:14-15). 

d. Piensa cuidadosamente en cuanto a lo que la hace única como mujer. 

i. ¿Dónde está ella espiritualmente? 

ii. ¿Cuáles son sus debilidades? 

iii. ¿Qué temores la dominan? 

iv. ¿Qué hay en su contexto que la afecta? 

e. Piensa cuidadosamente en cuanto a que tan bien la escuchas. 

i. Toma interés genuino. 

ii. Toma responsabilidad por tu respuesta. 

f. Piensa cuidadosamente en como honrarla. 

i. Todas las esposas participan de la gracia común. 

ii. Las esposas creyentes participan de la gracia especial. 

iii. Las esposas traen fruto que los hombres no pueden replicar. 

3. Atacar ese problema de tratar de “arreglar” todo. 

a. Vence el hábito de “arreglar” permaneciendo en silencio y escuchando más. 
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b. No des instrucciones rápidas. Detente un poco. Medita y piensa en cuanto al diseño de Dios 
para la mujer y las luchas particulares y cargas específicas de una mujer. 

c. Si Dios te pondría detrás de los ojos y la mente de tu esposa por treinta segundos, para que 
entiendas la manera en la que ella ve las cargas, probablemente te avergonzaría lo poco que 
sabes acerca de tu esposa, porque no prestas atención a esas cosas como deberías.  

 
Preguntas 

1. ¿Qué es lo que más te motiva y, por lo tanto, causa más conflicto entre tú y tu esposa? 

2. ¿Qué expectativas causan los conflictos más grandes cuando no son satisfechas? 

3. ¿Te has entregado a ti mismo por tu esposa, o aún reclamas tiempo para ti mismo o te aíslas 
de ella como si fueses soltero? 

4. ¿Le das tiempo y atención solo cuando te es conveniente? 

5. ¿Cuántas de las dificultades en tu relación se deben, no a los pecados de tu esposa, sino a tu 
falta de disposición a ofrecerte a ti mismo, haciendo que simplemente coseches las 
consecuencias de esto? 

6. Cuando tu esposa deja parte del rol que Dios le ha dado, ¿gravita tu mente hacia la forma en 
la que Dios te perdonó a ti por tus fallas en cumplir sus mandamientos? 

7. Para los hombres solteros: ¿En qué áreas en cualquiera de mis relaciones demuestro estar 
absorbido por mi propio ego? 
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Los hombres, en general, tienden a resolver los conflictos de una manera que no honra a Cristo ni 
edifica a los demás. Por lo general, resolvemos los conflictos tratando de imponernos. Si nos 
volvemos hábiles en manipular usando nuestro machismo, entonces descuidaremos el 
mandamiento de ser perdonadores compasivos y misericordiosos en nuestra vida y en nuestro 
hogar. Este patrón devastará la vida cristiana, el testimonio, y en mayor extensión, el matrimonio. El 
perdón es clave. Si no amamos la misericordia y no aprendemos a perdonar, nuestra relación íntima 
con el Padre se verá dañada y nuestra conciencia se verá afectada. El mayor regalo que podemos 
dar a nuestras esposas y familias es ser como Jesucristo. Nos asemejamos más a Cristo cuando 
perdonamos. 

En este estudio, vamos a examinar: 

 Cultivando la misericordia y la compasión para el perdón. 

 Venciendo la tendencia a ser negligentes con la verdadera reconciliación con aquellos que 
han pecado en nuestra contra. 

 

 
Cultivando la misericordia y la compasión para perdonar 

1. La definición de perdón. 

a. El grupo de palabras más común para referirse al perdón en el Nuevo Testamento es la 
palabra que significa “liberar, dejar ir” (aphiemi). 

b. El segundo grupo de palabras (charizomai) significa “dar en gracia, perdonar 
gratuitamente”.  

c. Perdonar significa liberación completa con abundante/máxima misericordia. 

d. ¿Qué es lo que se nos pide dejar libre cuando perdonamos a otra persona? 

i. No podemos indultar a las personas sus pecados. Solo Dios puede lidiar con el hecho de 
la culpa de la persona frente a Él. 

ii. No podemos liberarles de las consecuencias divinas. 

iii. Somos llamados a liberarles de cualquier derecho personal sobre ellos. 

iv. El perdonado ya no tiene que saldar ninguna cuenta con la parte humana ofendida. La 
deuda por haber hecho lo malo ha sido liberada.  

 

Pasajes Bíblicos para el estudio: Efesios 4:32; Colosenses 3:13; Lucas 17:1-5; Mateo 18:21-35; 
Gálatas 6:1-5; Romanos 5:2. 
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2. La práctica del perdón. 

a. Perdonar de forma tan compasiva como Cristo (Ef.4:32; Col. 3:13). 

b. Perdonar con tanta frecuencia como la que otros pecan en contra nuestra (Lc. 17:1-5). 

c. Perdonar de corazón (Mt. 18:21-35). 

i. Recordando nuestra enorme deuda. 

ii. Recordando Su increíble compasión. 

3. Aprender a saber cuándo confrontar el pecado (Gá. 6:1-5). 

a. Si hablo ¿afectará eso mi capacidad de soportar con paciencia? 

b. ¿Soy suficientemente maduro como para restaurar? 
 
Venciendo la tendencia a ser negligentes con la verdadera reconciliación con aquellos que han 
pecado en nuestra contra. 

1. ¿Es nuestro perdón un paralelo con el perdón “posicional” o “parental”? 

a. Cuando colocamos nuestra fe en Cristo Jesús, entonces, en las bases del pago de Cristo, Dios 
perdona nuestra deuda impagable con él. 

b. Él arregla judicialmente nuestra cuenta de manera que ya no debemos nada ahora ni nunca 
deberemos algo en el futuro. 

c. El tendría el derecho de esperar un pago completo en el futuro; sin embargo, aunque 
pasemos una eternidad en el infierno, la deuda que tenemos no podría ser cancelada jamás. 

d. Solamente sobre esas bases, ahora estamos parados en un estado permanente de gracia 
(Ro. 5:2). Estamos perdonados judicialmente/posicionalmente de todos nuestros pecados 
por toda la eternidad. Ya sea que confesemos nuestros pecados o no, aquellos que están en 
Cristo están para siempre cubiertos con Su justicia.  

e. Puede ser que no reconozcamos un pecado en particular o que ni siquiera nos arrepintamos 
de él, pero aún así Dios nos he extendido perdón completo de la pena del pecado y el pago 
en base exclusivamente de la obra terminada de Cristo.  

f. Sugerir que debo perdonar en la misma manera que Dios me perdonó es asumir que yo 
podría perdonar una vez y para siempre. Este es un concepto insostenible. 

i. Dios proveyó su propio sacrificio, completamente suficiente, a través del cual perdona 
de forma permanente solo sobre esa base.  

ii. Cuando alguien peca en mi contra, yo no tengo sacrificio propio en el cual fundamentar 
mi perdón; por lo tanto, mi perdón no es exactamente como el perdón de Dios. 

iii. La parábola de Jesús en Mateo 18:23-35 enseña exactamente lo opuesto al “perdón 
condicional” entre dos personas que están en un estado permanente de gracia 
perdonadora.  
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El punto de Jesús es: 

(1) Por el hecho de que los creyentes hemos recibido el perdón completo a través de 
sacrificio suficiente del Rey, debemos dar abundantemente esa misma 
misericordia a aquellos otros siervos del Rey que han incurrido, en comparación, 
en deudas insignificantes con nosotros. 

(2) Por el hecho de que estamos siempre en un estado permanente de gracia 
perdonadora, deberíamos de forma inmediata y abundante perdonar cualquier 
deuda que otros tengan con nosotros, ya sea que lo pidan o no.  

2. ¿Deberíamos perdonar a otros por causa del perdón completo que recibimos en Cristo o porque 
nos piden perdón? 

a. Algunos sostienen que el arrepentimiento del otro es una condición que deben cumplir 
antes de que nosotros les demos el perdón. 

b. ¿Sobre qué base son liberados? ¿Cristo? ¿O el sentido de justicia de la parte ofendida? 

c. En otras palabras, si debo perdonar en la misma forma “condicional” que Dios lo hace ¿no 
estaría yo asumiendo dos cosas? 

i. Que tengo la misma autoridad y derecho de demandar que se cumplan las condiciones. 

ii. Que la deuda que se contrajo con migo es igual a la que se contrajo con Dios. 

3. ¿”Liberamos” nosotros realmente a las personas de su obligación hacia Dios? 

a. Nosotros no perdonamos a nadie de forma judicial. 

b. No tenemos poder para absolver o limpiar el pecado en la misma manera en la que Dios lo 
hizo con nosotros. 

c. Cuando liberamos a otro de su deuda de injuria personal contra nosotros (aphiemi), estamos 
expresando la clase de perdón que disfrutamos cada día al estar en la gracia de Cristo. 

d. Aún antes de que el ofensor pida perdón (por estar de forma permanente perdonados aún 
cuando no lo buscamos), y aún cuando ellos nunca lo busquen, debemos liberar a esa 
persona de nuestro derecho personal de juzgarles.  

e. Mateo 18 demuestra que nosotros no tenemos la misma posición que Dios cuando alguien 
nos debe por una ofensa personal, y la deuda de injuria contraída en nuestra contra es 
sumamente diferente a aquella que nosotros habíamos contraído con Dios. 

4. Somos llamados a demostrar la expresión de perdón restaurador/reconciliador. ¿Cómo? 

a. Cuando alguien nos injuria,  ofende o nos debe alguna forma de restitución: 

i. Libérale de cualquier responsabilidad personal hacia nosotros. 

ii. Perdonar su ofensa. 

iii. No nos deben nada personalmente. 
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iv. Debemos tratarlos como si no esperáramos ningún pago personal. 

b. Si rehúsan reconocer su pecado (tanto en nuestra contra como en contra de Dios), 
entonces: 

i. No podemos experimentar la comunión completa y el gozo hasta que haya 
arrepentimiento de nuestra parte; de la misma manera otros tampoco pueden. 

ii. Ellos han roto la comunión con nosotros porque han pecado en contra de la relación 
construida sobre el amor mutuo y la comunión, y también han pecado contra Dios 
porque su santa presencia es ofendida por el pecado del hombre.  

iii. Para poder experimentar la reconciliación completa de la relación rota, debe haber un 
reconocimiento y una confesión del pecado. 

c. Cuando ya hemos perdonado liberándoles de la deuda personal en nuestra contra como una 
expresión del perdón judicial que Dios nos extendió, entonces todo lo que queda por 
ocuparnos es de estos dos componentes importantes: 

i. La relación rota con Dios (de lo cual ahora somos parte en esa restauración). 

ii. La relación rota entre nosotros - no porque demandemos un pago personal (eso ya ha 
sido perdonado) - sino porque solucionar nuestra relación es el medio principal por el 
cual el ofensor restaurará su comunión con Dios.  

Cuando el ofensor viene y desea reconocer la ofensa, él está avanzando hacia la pureza y la 
santidad en su vida. Él no está pagando una deuda que tiene con nosotros porque no nos 
debe nada (no tenemos autoridad ni derecho de tener nada en su contra). Pero porque Dios 
quiere que sus hijos se amen unos a otros y se traten con amabilidad unos a otros, entonces 
debe restaurar a la relación para entonces poder ser agradable a Dios.   
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Dios ha creado unidad en nosotros por medio del Espíritu. Nos corresponde preservar, proteger y 
cuidar esa unidad. No importa cuántos años hayamos arruinado esas cosas, siempre podemos 
reparar, renovar y crecer. Pero si una persona no está dispuesta a hacerlo, después de años de 
haber destruido esas cosas, eso en sí mismo ejemplifica por qué esas cosas están destruidas. Puede 
ser falta de disposición para reconocer la terquedad, o puede ser simplemente no admitir que 
tenemos una endurecida idolatría de nosotros mismos. 

 
Romanos 12:18 nos manda a “estar en paz con todos los hombres”. Colosenses 3:15 nos dice que 
“la paz de Dios gobierne (brabeuō) en vuestros corazones”. La palabra “gobierne” se refiere a 
arbitrar; a actuar como un juez. En algunas ocasiones se usa para referirse a un oficial que actuó 
como el referee en una competición. La paz de Dios es el árbitro en los conflictos dentro de la 
iglesia y dentro de la familia.  

1. Formas no bíblicas en las que intentamos resolver conflictos en las relaciones. 

a. Manipulación: esta es una táctica engañosa que busca evitar la perspectiva de otros. Es una 
forma de engaño sin importar que método se use: 

i. Retener información. 

ii. Mostrar la información de acuerdo a los propios intereses. 

iii. Mentir abiertamente o exagerar. 

b. Intimidación: en vez de resolver el conflicto, solo gritar a alguien para que se calle o dominar 
con la postura sintiéndose cómodo al ser agresivo en la relación.  

c. Aislamiento: se refiere a la búsqueda de distancia en la relación. Usualmente esto se 
manifiesta en el silencio. La táctica consiste en buscar que la persona pague al mostrarle una 
fría indiferencia. 

2. Evidencias de que estamos buscando resolver problemas en las relaciones a través de medios no 
bíblicos. 

a. El resultado que produce es falso. 

b. Se debilita y atrofia con el tiempo. 

c. Habrá poca harmonía en la relación matrimonial. 

d. Habrá muy poca paz real cuando no se esté tratando con el conflicto verdaderamente. 

Pasajes Bíblicos para el estudio: Romanos 12:13-18; Hebreos 12:11; 4:12-13; Gálatas 6:1; 
Colosenses 3:15; Efesios 4:15, 25-29; 1:17-18; 1 Timoteo 1:15; Santiago 3:18; Proverbios 27:17; 
Colosenses 1:9-12; Salmo 82; Santiago 4:1-4; Romanos 4:1-4; Romanos 8:28; Marcos 10:18. 
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e. Más tarde en la vida dirán que “simplemente se fueron alejando”. 

i. No se fue alejando, sino que decidió separarse.  

ii. El mismo lo produjo.  

iii. Tienes que sentarte, pensar en esto y confesarlo, y dejar que el Señor se vuelva el 
nuevo árbitro de tu conflicto y tus dificultades, tanto en tu corazón como en tus 
relaciones.  

3. En el corazón hay dos idolatrías básicas. 

a. Podemos estar creyendo la mentira de que Dios no es soberano. En vez de confiar en la obra 
soberana de Dios y confiar en él para que traiga una solución bíblica, tomamos el asunto en 
nuestras propias manos. 

b. Podemos pensar que la unidad superficial es suficiente. Esta idolatría se consuela con la 
mentira de que podemos estar satisfechos con una unidad fingida. La obediencia demanda 
que nos esforcemos por el amor bíblico y verdadero que se niega a sí mismo (Stg. 3:18; Heb. 
12:11). La unidad superficial no es la unidad Biblia. 

i. Es una paz humana, fabricada, enfocada en uno mismo y que busca la 
autopreservación. 

ii. Es siempre temporal. Nunca dura. 

iii. Le da a las personas una falsa sensación de paz, y Cristo no está involucrado en ella en 
lo absoluto. 

iv. Al final, deshonra a Cristo y nunca promueve el evangelio. 

v. Somos llamados como cristianos a lo opuesto de esto. Somos llamados a enfrentar el 
conflicto. Debemos enfrentarlo de tal manera en que Cristo sea honrado a través de la 
dificultad. Y al mismo tiempo, aprenderemos a soportar y a pensar menos en nosotros 
mismos. 

4. Distinguiendo entre el conflicto y el desacuerdo.  

a. Los desacuerdos normales y naturales no implican pecado. 

b. El conflicto ocurre cuando el pecado entra en el desacuerdo. 

c. El conflicto puede ser evitado (Stg. 4:1-4), mientras que los desacuerdos no. 

i. Algunas personas realmente creen que uno puede vivir en una relación sin desacuerdos. 

ii. Los desacuerdos son una parte de la vida porque somos finitos, débiles, limitados y 
terrenales.  

iii. Deberíamos esperar los desacuerdos, y ellos no tienen por qué convertirse en conflictos 
pecaminosos. 

iv. Los creyentes pueden tener una actitud correcta. Pueden evitar las idolatrías 
pecaminosas que llevan al conflicto.  
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5. Las razones para los desacuerdos profundos no son necesariamente pecaminosas. 

a. Los desacuerdos pueden ser causados por diferencias en nuestra: 

i. Cosmovisión. 

ii. Respuestas a las circunstancias. 

iii. Perspectiva en cuanto al dinero. 

iv. Madurez. 

b. ¿Hubo pecado cuando se separaron Pablo y Bernabé por causa de Juan Marcos? (Hch. 
15:36-41) 

i. No parece que ninguno de ellos tuviese la impresión de haber estado pecando.  

ii. Ellos no dividieron la iglesia. 

iii. Las personas alrededor no parecen haber sabido que el apóstol o su compañero 
hubiesen pecado el uno contra el otro. No hay evidencia de eso. 

iv. Hay desacuerdos tajantes en relación a la filosofía de ministerio que llevan a la 
separación de hombres. Si verdaderamente nos separamos de otros por causa de 
desacuerdos profundos, pero no hay pecado involucrado, lo único que podemos decir 
es: “verdaderamente estoy tajantemente en desacuerdo con lo que estás diciendo y 
con la razón detrás de lo que estás diciendo. Creo que no será efectivo. Creo que podría 
ser perjudicial. Pero te apoyo. Estoy muy contento por nuestra amistad y relación 
ministerial porque sé que eres un hombre fiel”. 

6. Los beneficios de los desacuerdos. 

a. Nos da la oportunidad de repensar perspectivas menos desarrolladas (Pr. 27:17). 

b. Nos da la oportunidad de confiar en Dios en un nuevo nivel (Ro. 8:28). 

c. Nos da la oportunidad de ser expuestos a nuestro pecado. 

d. Nos da la oportunidad de investigar las Escrituras (Heb. 4:12-13). 

e. Nos da la oportunidad de orar por entendimiento  (Ef. 1:17-18; Col. 1:9-12). 

f. Nos fuerza a comunicarnos de forma más efectiva. 

g. Nos da la oportunidad de morir a nosotros mismos. 

i. Las peleas nos ponen en hostilidad con Dios en el sentido de Santiago 4. Dos personas 
están en pecado peleando por lo que quieren, o una persona está hablando 
bíblicamente y la otra persona está peleando por lo que quiere. El placer de Dios es lo 
que debemos desear. ¿Qué es lo que Dios quiere de esta circunstancia? Debemos dejar 
a un lado nuestro propio deseo. Dios quiere el control de nuestros deseos.” 
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7. En los desacuerdos, debemos hablar la verdad en amor (Ef.4:15). Efesios 4:25-29 nos enseña 
principios en cuanto al hablar la verdad: 

a. Debemos dejar a un lado toda falsedad y hablar la verdad (vs. 25). 

i. Debemos hablar la verdad sin exageración. 

ii. No es fácil caer en el pecado cuando nos paramos en la verdad.  

b. No debemos enojarnos, porque si somos personalmente ofendidos, vamos a pecar (vs. 26). 
Podemos odiar las cosas que Dios odia, pero su ira completamente justa y perfecta nos es 
posible para nosotros.  

i. El pecado del enojo es un elemento destructivo que genera temor en las familias. 

ii. Si somos ofendidos, y nos lo tomamos personal, no será un enojo santo. Hay que 
trabajar hacia el perdón si hemos sido ofendidos personalmente.  

iii. Debemos perdonar y representar fielmente a Dios. 

c. No estar absorbidos por nosotros mismos. Dejamos de robarle a la relaciones para nuestra 
propia autosatisfacción (vs. 28). 

d. Nuestro hablar debe ser saludable.  

i. Debe ser saludable sin calificativos. 

ii. Debe producir edificación. 

iii. Debe ser sensible al rango de necesidades de las otras personas.  

iv. Lastimar con el vocabulario es pecado, sin importar lo que nos hayan dicho a nosotros. 

v. Si somos ofendidos personalmente, no hay opción más que perdonar. 

8. Protegiéndonos de caer en pecado al estar en desacuerdos. 

a. Mantener en mente que no somos mejores (Ro. 12:16). 

b. Tener cuidado con el propio corazón (Gá. 6:1). 

c. Dios es el estándar, no nosotros.  

d. Ser humildes, como el primero de los pecadores. 

e. Orar para que el Señor sea paciente con nuestros hermanos y con nosotros (Sal. 86). 

f. Recuerda que Dios es soberano y que Él está permitiendo esta circunstancia para vos.  

“No juzguéis, para que no seáis juzgados. 2Porque con el juicio con que juzgáis, seréis juzgados, 
y con la medida con que medís, os será medido. 3¿Y por qué miras la paja que está en el ojo de 
tu hermano, y no echas de ver la viga que está en tu propio ojo? 4¿O cómo dirás a tu hermano: 
Déjame sacar la paja de tu ojo, y he aquí la viga en el ojo tuyo?” Mateo 7:1-4 
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Preguntas 

1. ¿Confías en el Señor para que él establezca y mantenga la paz en sus relaciones con otros o 
recurres a tácticas propias? Cuando tratas de fabricar la paz en las relaciones ¿hacia qué 
prácticas pecaminosas te inclinas? 

2. ¿Piensas que no hay lugar para desarrollar más profundamente áreas de tu forma de pensar 
a través de los desacuerdos? ¿Has alcanzado un punto donde ya no te estás desarrollando? 

3. ¿Te sientes tentado a creer que hay diferencias irreconciliables entre creyentes? 
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En este estudio vamos a examinar como el líder masculino del hogar tiende hacia el enojo en la 
familia. Dicho de otra manera, sus frustraciones con las circunstancias de la vida se vuelven 
pecaminosas cuando el manifiesta enojo con aquellas cosas que no enojan a Dios.  

 
Vamos a mirar el enojo desde varios ángulos, incluyendo: ¿Qué es lo que Proverbios tiene para 
decir acerca del enojo? ¿Qué es lo que Pablo tiene para decir del enojo? ¿Qué actitudes hay detrás 
del enojo? ¿Cuál es la primera indicación de arrepentimiento del enojo? 
 

La literatura de sabiduría en Proverbios tiene mucho que decir en cuanto al enojo. Muchos 
pasajes utilizan ejemplos cotidianos al aconsejarnos y advertirnos que nos mantengamos 
alejados de personas que se enojan. 

1. Proverbios 19:19 - Mantente alejado de personas enojadas. El enojo se vuelve un hábito. Las 
personas enojadas van a manifestarlo en las áreas cotidianas de la vida y sufren usualmente 
grandes consecuencias por sus problemas de enojo descontrolado. 

2. Proverbios 20:3 - Es honroso para un hombre mantenerse a distancia de un hombre enojado 
porque el que se enoja buscará pelea. El hombre enojado es un necio. La Biblia usa expresiones 
fuertes para referirse a aquel que no puede controlar su enojo. Ellos son necios porque tratan 
de controlar la vida y se creen capitanes de sus propios destinos. Cuando fallan en su intento de 
control, ellos escupen su enojo. Los que están cerca experimentan heridas y llevan cicatrices.  

3. Proverbios 22:24-25 - No te hagas amigo de un hombre iracundo, ni andes con un hombre que 
suele levantarse en ira. Especialmente, no hagas de la relación una amistad y gastes tiempo con 
ellos como una asociación natural. No vivas de acuerdo con su ética. Tienes que alejarte de 
ellos. No puedes excusarlos. Ellos te van a arrastrar a sus problemas. Estas son personas 
iracundas, no arrepentidas de sus pecados.  

4. Proverbios 25:28 - Un hombre sin dominio propio es como una ciudad que ha sido penetrada y 
que no tiene paredes: no tiene estabilidad ni protección.  
 

El apóstol Pablo nos enseña que es posible tener un enojo justo y que éste es necesario para 
manifestar el carácter de Dios. Es normal y necesario que un creyente que está madurando 
manifieste enojo santo. Las cosas que Dios odia nosotros también las debemos despreciar. Las 
cosas no santas deben llevarnos a la indignación, especialmente cuando esas cosas no santas 
están en nuestras propias vidas.  

Pasajes bíblicos para el estudio: Proverbios 19:19; 20:3; 22; 20:25; 25:28; Efesios 4:25-30; 
Colosenses 3:8; Santiago 1:19-20; Proverbios 29:15; 13:24; Salmo 32; Proverbios 28:13; Efesios 5; 
Salmo 51. 
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1. La ira de Dios es enojo que siempre se manifiesta de forma perfecta y justa. Nosotros no 
podemos siempre ser perfectamente justos en nuestro enojo.  

2. Efesios 4:26 - No debemos practicar ninguna clase de enojo pecaminoso, sino enojarse sin pecar. 
Cuando los creyentes se enojan, deben hacer una distinción entre el enojo pecaminoso y el 
enojo justo. 

a. Cuando se eleva el enojo, nunca debe convertirse en enojo personal por cosas personales.  

b. Si permitimos que se vuelva personal, le daremos a Satanás la oportunidad de destruir (Ef. 
4:27). 

3. Efesios 4:25 - Dejar a un lado la falsedad; hablar verdad, y si hay algo de enojo, debe resultar en 
la edificación del cuerpo y no su destrucción.  

a. El enojo santo debe ser sobre las cosas correctas. 

b. El enojo santo resulta en respuestas justas. ¿Podemos reconocer la diferencia? 

i. Cuando hemos experimentado el enojo santo, probablemente no lo reconozcamos al 
principio. A medida en que maduramos en nuestro caminar en Cristo, debería haber 
crecimiento. 

ii. Gran parte del tiempo estamos actuando de forma pecaminosa, así que cuando 
actuamos justamente puede ser que no lo reconozcamos de inmediato.  

iii. A medida en que examinamos nuestras vidas, aprenderemos a ser sensibles a los 
patrones del pecado. Con una conciencia más afilada seremos capases de rechazar las 
mentiras de la ira pecaminosa.  

iv. ¿Pecaminoso o justo? La ira santa nunca viola ninguna parte de la Palabra de Dios. Es 
pensar los pensamientos de Dios. En ese momento estamos despreciando lo que Dios 
desprecia. 

c. Cuando alguien blasfema contra Dios abiertamente, es fácil ver cómo podríamos enojarnos 
en justicia. En cambio, en las relaciones personales tenemos problemas por estar 
involucrados personalmente. Nuestro involucramiento hace la línea más difusa entre lo que 
es estar indignado contra el pecado y los sentimientos de estar personalmente ofendido.  

 
¿Qué actitud hay detrás del enojo? 

1. Estar absorbido por uno mismo/estar centrado en uno mismo. 

a. En la dinámica familiar, es el amor hacia las propias maneras. Se desata el enojo cuando las 
personas interfieren con nuestros deseos.  

b. Estamos absorbidos con idolatrías que nos hacen sentir cómodos. Entonces, cuando alguien 
amenaza con meterse en el medio de ellas, reaccionamos en ira para proteger lo que 
idolatramos. 
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2. La negación de la soberanía de Dios. 

a. Rehusar someternos a lo que las Escrituras enseñan en cuanto al control soberano de Dios 
sobre nuestras vidas. 

b. En una situación tensa, usualmente nos frustramos con las circunstancias. 

i. Es algo normal de la vida. No significa necesariamente que estamos enojados. 

ii. Simplemente significa que las circunstancias son desafiantes o son un obstáculo. 

(1) Las circunstancias pueden obstaculizar nuestros deseos y planes. 

(2) Los obstáculos simplemente requieren ajustes. 

c. En otras ocasiones la frustración con las circunstancias son enojo pecaminoso. 

i. Esto sucede cuando, en el momento de la frustración, el corazón y la mente concluyen 
que tenemos el derecho a algo, y este obstáculo evita que obtengamos lo que 
merecemos. 

ii. Ya no es un deseo (ejemplo: quiero que mi hijo obedezca). El enojo resulta de pensar 
que tenemos un derecho de demandar algo.  

iii. Nos hemos movido desafiantemente al puesto de soberanos. 

iv. Estar enojados pecaminosamente es desafiar el control que Dios tiene sobre todas las 
cosas. Las circunstancias son controladas por Dios.  

 
El primer indicador de arrepentimiento del enojo es la confesión a Dios y a nuestra familia. 

1. La confesión en el Nuevo Testamento es el reconocimiento de lo que Dios ha dicho en cuanto a 
la santidad, el pecado y la obediencia. Ser específico en la confesión es beneficioso para señalar 
la responsabilidad por las faltas propias y reconocer lo que Dios declara acerca del pecado. 

2. La confesión honesta delante de Dios significa ser honesto frente a aquellos a quienes hemos 
lastimado. 

a. La transparencia voluntaria frente a otros es una marca de la honestidad frente a Dios. 

b. No vamos a ser perfectos, pero esto debe ser un patrón creciente en nuestras vidas. 

3. Debemos creer en las promesas de Dios de que Él será compasivo. Pueden quedar cicatrices de 
manera que los  hijos pueden tardar en recuperar la confianza en nosotros.   

4. Aún si hay obediencia externa, debemos ser diligentes en tratar con el corazón. Arrepentirse de 
las cosas que nadie más ve. Hablar verdad en el hombre interior. Atesorar la Palabra de Dios en 
el corazón, para no pecar (Sal. 119:11).  
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Dios, de forma soberana, crea una unidad familiar cuando un hombre y una mujer dejan a sus 
padres y se unen en matrimonio en una sola carne. El diseño de Dios para el matrimonio 
normalmente resulta en el nacimiento de niños. En su diseño, los padres son llamados a liderar a las 
familias de acuerdo a los principios bíblicos. Vamos a examinar los mandatos bíblicos en lo 
relacionado a la formación del carácter y convicciones de un padre para el liderazgo de su hogar. El 
carácter de un padre impacta a su esposa, sus hijos y en el éxito final de la unidad familiar.  

 

Principio de carácter n° 1: Confianza en la soberanía de Dios.  

Nuestra fe debe estar arraigada en la confianza de que Dios es soberano - y nosotros no lo somos.  

1. Dios hace todas las cosas conforme al designio de su voluntad (Ef. 1:11). 

2. La soberanía de Dios debería incidir en todos nuestros pensamientos y respuestas (Sal. 115:3). 

3. La fe es probada en las pruebas determinadas por Dios.  

a. Él ejercita y fortalece nuestra fe; produciendo paciencia (Stg. 1). 

b. La prueba siempre produce resistencia cuando estamos persuadidos de que el resultado que 
Dios planeó siempre será para nuestro bien y siempre para Su gloria.  

c. Dios siempre es fiel a medida que desarrolla a un creyente y soberanamente controla los 
parámetros para producir más fe. Él no busca aplastar nuestra fe; Él está de hecho 
protegiéndola. 

 
Principio de carácter n°2: Ver el liderazgo en el hogar como una mayordomía. 

Como administradores, esta es nuestra única oportunidad de transmitir generacionalmente a 
través de nuestra enseñanza y liderazgo en el hogar.  

1. Enseñar a nuestros hijos a amar “a Jehová tu Dios de todo tu corazón, y de toda tu alma, y con 
todas tus fuerzas” (Deu. 6:5). La meta es la adoración generacional de Dios tal como Él se ha 
revelado a sí mismo. 

2. Solo Dios puede cambiar el corazón, pero nosotros, como padres, criamos a los hijos en la 
disciplina y la amonestación del Señor. Es una responsabilidad masculina (Ef. 6:4). 

3. Como padres, nuestra presencia en el hogar debería ser predecible. 

Pasajes bíblicos para el estudio: Santiago 1:9-11; Deuteronomio 6; Filipenses 3:17; 1 Corintios 
10:13; Lucas 17; Salmo 119:97-104; Efesios 6:4; Efesios 6:13-17; 2 Pedro 1; Proverbios 22:6; 
Marcos 10:44; Hebreos 12. 
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a. No debemos trivializar la familia o resolver problemas con dinero cuando lo que se necesita 
es atención y tiempo.  

b. Si no podemos estar ahí, debemos asegurarnos que nuestra familia sepa que quisiéramos 
estar ahí más que cualquier otra cosa.  

4. Cuando los hombres abandonan su rol, las mujeres toman el rol debido al temor. 

a. Los roles se revierten. 

b. Es desastroso para los hijos cuando sus padres son negligentes con sus familias. El padre 
ausente es una pérdida trágica para los hijos.  

5. Proverbios 22:6 no es una promesa de Dios, pero una instrucción bíblica que generalmente se 
cumple. 

 
Principio de carácter n°3: cree en la Palabra de Dios. 

Trágicamente, aún dentro de la iglesia, los hombres abandonan a sus familias y responsabilidades. 
Este estado trágico puede ser rastreado a un origen de falta de fe en la Palabra de Dios. En Lucas 
17:6 Jesús dice que una porción pequeña de fe es poderosa. ¿Qué podría hacer una gran porción? 

1. Un padre debería estar arraigado en Efesios 6:13-17. Esta es la armadura de Dios. Tenemos que 
saber la verdad y creerla sin importar que.  

a. Tomar responsabilidad y resistirse a seguir un camino de rebeldía (vs. 13). 

b. Mantenerse firmemente ceñido a la verdad (vs. 14). Esto es la integridad de una vida limpia.  

c. Estar listo y preparado (vs. 15). 

d. Nota que el verbo cambia a la acción: “sobre todo, tomad” (vs. 16). El resultado se describe 
como la capacidad de destruir llamas ardientes de tentación.  

i. El escudo es para defender. El escudo es la fe. 

ii. La espada es el hablar la verdad a otros y a nosotros mismos cuando hay pecado a 
nuestro alrededor.  

2. No hay otra manera de vivir para el creyente; no hay verdad moral en el sistema del mundo.  
 
Principio de carácter n°4: vivir en humildad frente a tu Dios. 

Los padres deben ser humildes frente a Dios, frente a la cruz, frente al salvador y frente a las 
personas en sus vidas. Marcos 10:44 enseña que él más grande en el reino de los cielos es aquel 
que sirve a otros.  

1. Debemos examínanos regularmente. Ser honestos en nuestra evaluación. Orar pidiendo que el 
Señor revele nuestra falta de humildad para poder arrepentirnos.  
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a. No es común en nuestra cultura usar esta clase de vocabulario que hace pesar la culpa sobre 
nosotros mismos.  

b. Admitir el pecado en esta área puede ser vergonzoso, pero debemos hacerlo. 

c. El arrepentimiento requiere honestidad aceptando que hemos pecado. 

d. El pecado es pecado, una ofensa contra Dios. No es un error. No es la culpa de otro.  

2. Debemos evaluarnos a nosotros mismos frente al único estándar: la Palabra de Dios.  

a. La humildad es una desconfianza sana en uno mismo. 

b. No es aborrecimiento o autocompasión.  

c. El siervo humilde muere a sí mismo. Somos llamados a renunciar a nuestras propias fuerzas 
(Lc. 14:11). Somos llamados a tomar nuestra propia cruz (Lc.9:23). 

i. Imitar a Cristo, quien se despojó a sí mismo tomando forma de siervo (Fil.2:7). 

ii. Imitar el ejemplo de Pablo muriendo a nosotros mismos y renunciando a nuestras 
libertades (1 Co. 9:15-27; Fil. 3:17). 

d. Odiar todo camino falso (Sal. 119:97-104). 

i. La Palabra de Dios es nuestra meditación (vs. 97). 

ii. Sus estatutos, leyes, preceptos y ordenanzas nos guían y guardan en cada segundo (vs. 
99-101). 

(1) Como un hombre humilde, admito que tengo el poder de la cruz disponible, pero 
debo negarme a la carne. 

(2) Morir a uno mismo es la parte más difícil. 

(3) Momentos de fe humilde edifican y fortalecen nuestra resistencia a las acechanzas 
de Satanás; él se vuelve a preparar y ataca nuevamente, pero estamos fortalecidos 
cuando rendimos nuestra voluntad en obediencia.  

(4) La fe crece cuando nos negamos a nosotros mismos y confiamos en Dios (2 Pe. 1:5-8). 

3. Perdona las ofensas de forma regular y busca el perdón por aquello en lo que tú has ofendido. 

a. Ve al Señor y pídele a Él que te perdone.   

b. Pide perdón a tu esposa e hijos. 

c. Pedir perdón a tu esposa e hijos sirve a varios propósitos:  

i. Modela humildad. 

ii. La familia es alentada a orar por necesidades específicas. 

iii. Abre un camino que permite a los hijos imitarnos al buscar que los perdonemos.  

iv. Enseña a los hijos a confesar de forma humilde al Señor. 
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Principio de carácter n°5: ser un hacedor y no solo un oidor de la palabra.  

La convicción que está en acción en este principio se encuentra en Santiago 1:19-25. 

1. Aquel que solamente escucha la palabra: 

a. Se engaña a sí mismo.  

b. Permite que su carne minimice el peso de la Palabra de Dios.  

2. Un hacedor de la Palabra de Dios: 

a. Permite que se formen convicciones a medida que evalúa honestamente su vida. 

b. Lee las Escrituras y se sienta a escuchar sermones que traerán convicción, con una 
introspección sana de la vida.   

c. Permite que Dios le lleve a la oración, la confesión y el arrepentimiento. 
 
Principio de carácter n°6: Evitar provocar a ira a los hijos.  

Las Escrituras nos advierten de no amargar a nuestras familias o provocar a ira a nuestros hijos. 
Tenemos que ser conscientes de los comportamientos y tendencias que los irritan. ¡Padres, sean 
conscientes de esto! 

“Y vosotros, padres, no provoquéis a ira a vuestros hijos, sino criadlos en disciplina y amonestación 
del Señor” Efesios 6:4. 

“Padres, no exasperéis a vuestros hijos, para que no se desalienten” Colosenses 3:21. 

1. La hipocresía en el hogar exaspera a los hijos.  

a. Cuando ponemos medidas de santidad que son bíblicas, pero a las que nosotros mismos no 
nos sometemos. 

b. Cuando ponemos nuestras metas personales al mismo nivel que los estándares bíblicos.  

2. La negligencia espiritual en el hogar exaspera a los hijos. 

a. La tendencia a ser negligentes. 

i. Los padres, con mucha frecuencia, están absorbidos con sus propios hobbies y amigos, y 
de esa manera sacrifican el tiempo con sus familias.  

ii. Los padres suelen no demostrar suficiente afecto y amor. La necesidad es intensa de 
parte del niño, y la negligencia puede aplastar al niño y llevarle a la desesperación.  

iii. Los padres suelen fallar en prepararse para aplicar la Palabra de Dios al instruir a sus 
hijos. Cuando se rebelan, es demasiado tarde para ir a buscar un pasaje. 

iv. Meses o años de negligencia espiritual es seguido después por un cambio radical en el 
estándar.  



 

- 98 - 
 

v. Los padres usualmente se involucran más cuando sus hijos llegan a la adolescencia 
después de no haber estado presentes en los primeros años.  

(1) La culpa se arraiga y tratan de compensar por el tiempo perdido.  

(2) Entra en funcionamiento una filosofía de acallar la conciencia. 

b. Los niños necesitan nutrición y gracia de parte de un padre fiel (Ef. 6:4). 

c. Los padres deben ser consistentes en la instrucción y la disciplina. 

i. Aprender a ser consistente en tus tonos y comportamiento. 

ii. Estar presente el hogar como el sobreveedor y líder. 

iii. La ética tiene que ser predecible y consistente.  

3. La permisividad en el hogar exaspera a los hijos. 

a. “La vara y la corrección dan sabiduría; Mas el muchacho consentido avergonzará a su 
madre” (Pr. 29:15) 

b. “El que detiene el castigo, a su hijo aborrece; mas el que lo ama, desde temprano lo corrige” 
(Pr. 13:24). 

c. Permisividad: 

i. Se les permite a los niños gobernar la casa. 

ii. Se les permite a los niños agresividad y rebelión no señalando las Escrituras.  

iii. Se falla en disciplinar a los niños cuando actúan como necios. 

iv. Se falla en usar la Palabra de Dios para tratar situaciones comunes de forma paciente.  

4. Exigir acorde al estándar justo de Dios sin extender el evangelio exaspera a los hijos. 

“Mantener los estándares de Dios sin explicar y enseñar a los hijos que necesitan la gracia salvadora 
de Dios en Cristo, la cual nos da la habilidad para obedecer, hace que sea exasperante para la 
mayoría de los niños escuchar la Ley de Dios, pero nunca saber dónde encontrar el poder para 
obedecerla”.  

a. Los niños pueden tener desobediencia repetitiva y enfrentan la culpa y la frustración que 
produce el fracaso.  

b. Hay ocasiones en las que el padre es tentado a repetir la ley sin mostrarle a sus hijos la 
gracia que está disponible de parte de Cristo.  

c. Cada vez que la culpa o la angustia este pesando sobre ellos, no solo debemos martillar 
sobre la obediencia sino guiar al niño a correr a la cruz.  

d. Sugerir a los hijos que oren y rueguen a Dios en estas primeras pruebas pidiendo 
misericordia y perdón.  

i. No tenemos que asumir que su primera profesión de fe es sincera. 
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ii. La evaluación podría demostrar una falsa profesión de fe. Esta verdad revelada es 
buena ya que nos lleva de vuelta a la oración y a la evangelización de nuestros hijos.  

5. La falta de disposición de los padres a ser transparentes exaspera a los hijos. 

a. Los padres deberían ser transparentes y mostrarse quebrantados ante sus debilidades y 
pecados frente a sus hijos.  

b. Debemos confesar nuestros pecados a nuestros hijos. Confiesa tus ofensas de acuerdo al 
estándar de Dios. Usa palabras que te señalen como el culpable que sean consistentes con la 
Palabra de Dios.  

c. A la mayoría de los hombres les cuesta admitir sus faltas porque es difícil ser criticado. 

i. La transparencia requiere confesión. 

ii. ¿De qué otra manera, con integridad, demostraremos y enseñaremos lo que nuestros 
hijos deben hacer? 

6. Tensión no resuelta entre los padres exaspera a los hijos. 

a. Provee un modelo de desobediencia en cuanto a la manera de lidiar con el conflicto. 

b. Niega el poder redentivo del evangelio. 

c. Crea una atmósfera de desesperanza. 

 

Ver Apéndice: “Relaciones amorosas no piadosas: cómo evitar salir lastimado”. 
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Este estudio fundacional tratará con algunos conceptos preliminares pero centrales para la 
consejería bíblica. Examinará ideas erradas en este asunto, las metas de la consejería y las bases 
para ella.  

Los principios que se encuentran en esta sección de consejería y discipulado son una compilación de 
materiales - algunos desarrollados por Grace Immanuel Bible Church, en Júpiter, Florida, y otros 
consisten en adaptaciones de los materiales de consejería de Grace Community Church, Sun Valley, 
California, bajo el liderazgo del Dr. John MacArthur. Estamos profundamente en deuda con el Dr. 
John MacArthur y el equipo pastoral de Grace Community por su labor y la claridad bíblica a través 
de los años en este tema tan vital.   

 
La consejería Bíblica y el discipulado pueden ser entendidos mejor mirando tanto a lo que no son 
como a lo que sí son. 

1. Lo que la consejería bíblica y el discipulado NO son: 

a. Solo para los expertos. 

b. Opcional para los creyentes. 

c. Un ministerio separado de la vida normal de la iglesia. Por lo tanto, no es autónomo de la iglesia. 

d. Un sistema genérico con pasajes bíblicos desparramados sobre él. 

2. Lo que la consejería bíblica y el discipulado SÍ son: 

a. Una responsabilidad de cada creyente (Hch. 20:31; Ro.15:14; 1 Co.4:14-20; Col. 1:28). 

b. La guía práctica que surge de una teología sistemática sólida y comprensiva.  

i. En el corazón de esa teología está lo que creemos de la Biblia misma. ¿Qué dice la Biblia 
de sí misma? Es autoritativa, inerrante y suficiente (Sal.19; 119; 2 Ti. 3:16-17; 2 Pe. 1:3-4). 

ii. A cada creyente se le ha dado la fuente en la Palabra de Dios para que pueda estar 
equipado para esta tarea. 

c. Le ayuda a otros a discernir y a cambiar deseos, pensamientos y comportamientos que no se 
conforman a Cristo (Ro. 8:29; 2 Co. 3:18). Advierte a otros de falsas enseñanzas y errores 
(Hch. 20:30-31). 

Pasajes bíblicos para el estudio: Hechos 20:30-31; Romanos 15:14; 1 Corintios 4:14-20; 
Colosenses 1:28; 2 Timoteo 3:16-17; Romanos 8:29; 2 Corinitos 3:18; 2 Pedro 1:3-4; Salmos 19; 
Salmos 119;  1 Corintios 3:10-15. 
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d. Es verdaderamente una disciplina y un patrón de madurez que es definido por la Biblia.  

La consejería y el discipulado vienen como una extensión y aplicación de otras áreas fundamentales 
de estudio y conocimiento. Para entender mejor la importancia y la posición del discipulado y la 
consejería en relación con esas disciplinas “hermanas”, tenemos que ver lo que otras áreas de 
estudio nos enseñan y por qué sirven como el fundamento para el discipulado y la consejería.  

Hay “pilares fundamentales” que forman el fundamento necesario para una teología 
verdaderamente bíblica: 

1. Nivel 1 - Identifica las Escrituras Canónicas (Alta Crítica vs. Crítica Textual). Los autores del A.T. y 
el N.T. hablaron de forma profética, fueron confirmados por Dios, hablaron la verdad en cuanto 
a Dios, manifestaron el poder de Dios, fueron aceptados por el pueblo como aquellos que 
hablaban en nombre de Dios y hablaron con la autoridad de Dios.  

2. Nivel 2 - Entiende las Escrituras canónicas empleando un proceso de interpretación consistente. 
Hay una serie de principios fijos por medio de los cuales podemos entender la intensión de un 
autor. Hay factores culturales, geográficos, históricos y lingüísticos con los que tenemos que 
lidiar en la interpretación.  

3. Nivel 3 - Desarrolla afirmaciones doctrinales proposicionales. 

4. Nivel 4 - Combina y organiza las proposiciones por temas para reflejar una teología sistemática. 

5. Nivel 5 - Una teología verdaderamente bíblica y práctica se desarrolla a partir de la teología 
sistemática.  

a. Las doctrinas aquí son aplicadas a situaciones particulares.  

b. Las implicaciones confrontan nuestra vida interior: nosotros confrontamos la vida interior 
desde la exhortación hacia la mente, después confrontamos nuestro comportamiento.  

El discipulado y la consejería bíblica caen bajo la disciplina de la teología práctica. Cualquier 
“consejería” que no procede de un fundamento sólido de los niveles 1-4 no será la mente de Dios 
en cuanto a ese tema que se está tratando. Por lo tanto, no tendrá autoridad, no va a proveer más 
que una solución temporal, y va a engañar a las personas haciéndoles creer que están recibiendo 
consejería bíblica. Más aún, esto es una aplicación directa de la advertencia de Pablo a la iglesia en 
Corinto a mirar como sobreedificaban (1 Co. 3:10-15). 
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El verdadero cuidado de almas debe tomar su dirección de la única fuente que tiene verdadera 
autoridad, o sea la Biblia. Esta lección es una apologética de la suficiencia de las Escrituras en el 
cuidado de almas. En segundo lugar, es una discusión en contra de las soluciones que se presentan 
como posibles alternativas a las explicaciones bíblicas. 

Los principios que aparecen en esta sección en relación a la consejería y al discipulado son una 
compilación de materiales, algunos desarrollados por Grace Community Church, en Sun Valley, 
California, bajo el liderazgo de John MacArthur. Estamos profundamente en deuda con el Dr. John 
MacArthur y el equipo pastoral de Grace Community por su labor y la claridad bíblica a través de los 
años en este tema tan vital.   

 
Una apologética del cuidado de almas 

El relato bíblico de la caída en Génesis nos da la única descripción del hombre antes de la caída así 
como su estado inmediatamente después de ella. En este sentido, no solo nos presenta los eventos 
tal como sucedieron, sino que también expone los problemas más profundos que han marcado a 
fuego a la humanidad desde entonces.  

“¿Quién tiene la autoridad de marcar las dimensiones del alma? ¿Quién puede describir qué es lo 
que está mal con el alma y luego dar la solución para la cura de alma? Uno puede ya sea negar la 
historicidad de la caída tal como está registrada en Génesis o reconocer que la Palabra de Dios se 
ocupa tanto de expresar las necesidades del alma como señalarnos el remedio que necesitamos”.  

1. Antes de la caída, la creación de Dios era perfecta y el hombre estaba en un estado de 
perfección impecable (Gn.1:31-2:25). 

a. “Y vio Dios todo lo que había hecho, y he aquí que era bueno en gran manera” (Gn.1:31). 

b. “Y estaban ambos desnudos, Adán y su mujer, y no se avergonzaban” (Gn. 2:25). Esto 
anticipa lo que pronto sería completamente opuesto en el 3:7. No había intereses propios, 
no había corrupción, no había vergüenza. Este era un estado no probado de santidad y 
perfección. No hacía falta ningún cuidado de almas. 

2. En el jardín Dios le dio al hombre trabajo para hacer guiado por un parámetro simple. 

a. El mandato de cuidar el jardín (Gn. 2:15). 

Pasajes bíblicos para el estudio: Génesis 1:26-3:13; Salmos 8:1,3; Salmos 19; Salmos 119; 
Proverbios 10:28, 13:12; Eclesiastés 2:10-11, 12:13; Mateo 6:32-33; Mateo 10:16-28; 2 Pedro 
1:3; Lucas 22:24-27; Juan 1:9, 12:42-43; Lucas 8:14-15, 9:23-24; Romanos 1:18-32; Gálatas 5:16-
17; 1 Tesalonicenses 4:4-5; Romanos 4:20-21, 10:17; 2 Timoteo 3:17; Santiago 1:14; Juan 14:8. 
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b. El mandato de obedecer en el asunto de árbol y su fruto (Gn.2:16-17). 

“No había nada especial en las características del árbol; Dios simplemente había investido a 
aquel árbol con la prueba moral como un símbolo del compromiso del corazón humano. Dios 
le estaba diciendo a Adán: Yo te estoy ordenando esto y quiero que sepas que Yo soy 
suficiente. Yo te estoy dando un solo mandamiento, y quiero que confíes en que Yo soy 
suficiente. Cuando Yo doy un mandamiento quiero que confíes en mí de que soy suficiente. 
Cuando doy un mandamiento, se lo que es mejor. Cuando doy un mandamiento se las 
consecuencias de desobedecerlo. No necesito explicar más que eso. Te doy un mandamiento 
para darte patrones para que digas en tu corazón: “¡Tú eres todo lo que necesito!”.  

3. En la caída, Satanás tentó a Eva, y luego Adán transgredió cuando comió también del árbol.  

a. La caída de Satanás ocurrió en algún punto entre Génesis 1:31 y el comienzo del capítulo 3. 
Hubo una caída del mundo angelical liderada por el mismo Satanás.  

b. La caída del hombre ocurrió en Génesis 3:1-6. Satanás se apreció a Eva con forma de 
serpiente. La consecuencia inmediata la vemos en el versículo 7. 

4. Inmediatamente después de la transgresión de Adán, ellos cayeron de la pureza y la inocencia a 
la corrupción total. No fue un deterioro gradual, sino que la depravación es evidente en todas las 
áreas después de la caída.  

a. Culpa: los ojos de ambos fueron abiertos, y supieron que estaban desnudos. 

b. Justicia propia: ellos cocieron hojas de higuera y se hicieron delantales. 

c. Evitar rendición de cuentas: ellos se escondieron de la presencia del Señor. 

d. Temor: “tuve temor porque estaba desnudo, así que me escondí” (Gn.3:10). 

e. Autopreservación y culpar a otros: “la mujer… me dio del fruto y comí” (Gn. 3:12). 

f. Actitud desafiante: “La mujer que me diste por compañera me dio del árbol, y yo comí” 
(Génesis 3:12). Adán acusa a Dios de maldad. Esta es la cúspide de la arrogancia del hombre.  

g. Resistencia a la confesión: Dios le preguntó a Adán no porque no supiera; sino que Él quería 
que Adán confesara sus transgresiones y le dio una oportunidad de hacerlo.  

“Así que, ahora sabemos lo que está mal con el alma; es impura, se adora a sí misma, busca su 
propia gratificación, es hedonista, se justifica a sí misma, busca la auto-preservación, tiene culpa, 
tiene miedo, no es honesta y no se arrepiente”.  
 
Una polémica contra las alternativas que suenan como posibles. 

Otras voces quienes dicen tener ayuda para el alma ofrecen otras explicaciones sobre las 
verdaderas causas de los males que experimentamos. Ellas deben ser discernidas y examinadas, ya 
que estas explicaciones compiten y contradicen la doctrina de la suficiencia de las Escrituras. Y 
debido a que no tratan las causas más profundas, no pueden dar soluciones reales al alma.  
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1. La psicología en sus varias formas. 

 Psicología profunda (Freud). 

 Neofreudismo (Adler). 

 Conductismo (Skinner). 

 Teoría Emotiva/racional (Ellis). 

 La tercera fuerza (Rogers). 

 Sistema familiar (Ackerman). 

 Etc. 

a. Sin importar la forma, es común a todas ellas una serie de creencias que ofrecen explicar: 

 La naturaleza humana. 

 Los problemas del hombre. 

 Quien es responsable por sus problemas. 

 Como tienen que ser tratados estos problemas. 

 Que es la culpa. 

 Como se resuelve la culpa. 

 Quien puede aconsejar. 

b. La filosofía del mundo es una religión que se opone a la Palabra de Dios. Sus cosmovisiones 
y presuposiciones contradicen las Escrituras. 

 La naturaleza humana y su creación. 

 Los problemas del hombre. 

 Quién es responsable por los problemas del hombre. 

 Cómo tratar con estos problemas. 

 Lo que la culpa es. 

 Cómo resolver la culpa. 

 Quién está capacitado para aconsejar. 

2. El evangelio interpretado desde una perspectiva psicológica. 

a. La psicología se ha infiltrado en la iglesia evangélica. 

b. Es una perversión del evangelio, que enseña: 

i. Que Jesús vino para satisfacerte, suplir tus necesidades de amor y autoestima, darte 
una vida más sana, y resolver tus problemas emocionales.  
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ii. Una perspectiva distinta de la persona. 

(1) La sana doctrina enseña que el hombre tiene un corazón que responde 
activamente. 

(2) Este sistema enseña que el hombre es una víctima pasiva-reactiva. 

iii. Una perspectiva distinta de las circunstancias. 

(1) La sana doctrina enseña que las circunstancias pueden ser significativas pero no 
son determinantes. 

(2) Este sistema enseña que las circunstancias son determinantes. Enfatiza la 
significancia del cuando/donde/con quién, creyendo que esto fundamentalmente 
da forma a los patrones de vida de un individuo. 

iv. Una perspectiva distinta de los recursos disponibles para el cristiano.  

(1) La sana doctrina enseña que la sangre de Cristo fue derramada para limpiarnos de 
la culpa y la condenación. 

(2) Este sistema enseña que la sangre de Cristo evidencia tu valor innato, tu 
importancia y tu hermosura; y como tal, suple tus necesidades de amor y 
autoestima.  

v. Diferentes medios y propósito para la transformación personal. 

(1) La sana doctrina enseña que la búsqueda de transformación a través de la fe, el 
arrepentimiento, la renovación de la mente, la obediencia, y la santificación para 
la gloria del digno Dios. 

(2) Este sistema enseña que uno busca la transformación para una mayor satisfacción 
personal (siendo esto expresado en la satisfacción de las propias necesidades, el 
encontrar sanidad interior, encontrar personas que nos acepten, y marcando 
metas alcanzables para autoconfianza, autoaceptación y autovaloración).   

3. Perspectiva integracionista 

Muchos dentro de la iglesia afirman que la observación humana y la investigación científica 
pueden ser integradas con las Sagradas Escrituras para producir un cuerpo de enseñanzas más 
robusto, mejor preparado para el cuidado de almas.  

a. La fuente del conocimiento. 

i. Revelación general. 

(1) Creación. 

(2) Conciencia. 

ii. Empirismo (descubrimientos a partir de estudios del comportamiento humano). 

iii. Racionalismo (o teorías derivadas meramente de la razón). 

iv. Intuición. 
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b. Problemas con tratar de integrar estas fuentes de conocimiento al cuidado de almas. 

i. Estas fuentes de conocimiento no tienen igual peso.  

(1) Las observaciones humanas y las sagradas Escrituras no son pares; una siempre 
interpretará a la otra.  

 Para algunos observadores humanos, la tierra parece tener millones de años. 
Esta interpretación luego la usan para interpretar el texto especial de 
revelación. 

 La observación humana ha sido elevada a una posición de mayor autoridad a la 
que las Escrituras explícitamente le dan.  

(2) Las observaciones humanas son filtradas por una mente caída. 

 Romanos 1:18-32 enseña que la humanidad está comprometida a reprimir la 
verdad de Dios 

 Lo que es observable en la creación es luego reinterpretado para encajar una 
narrativa que surge de nuestra propia mente, que está definida por un 
compromiso moral con la autonomía.   
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Este estudio trata con la santificación y cómo identificar el arrepentimiento falso y el verdadero. 
Luego, trata cuatro componentes críticos en el proceso del cambio. En tercer lugar, identifica la 
obstinación como el obstáculo más grande en la madurez. Por último, provee una breve explicación 
de tres modelos de santificación. 

Los principios que se encuentran en esta sección en cuanto a la consejería y al discipulado son una 
compilación de materiales (algunos desarrollados por Grace Immanuel Bible Church, Jupiter, Florida, 
así como también muchas adaptaciones del material de consejería de Grace Comunity Church en 
Sun Valley California, bajo el liderazgo de John MacArthur. Estamos profundamente en deuda con el 
Dr. John MacArthur y el equipo pastoral en Grace Community Church por su labor y la claridad 
bíblica a través de los años en este tema vital.  

 
La santificación es la expresión práctica de la justificación del creyente. Sin embargo, el creyente 
fácilmente olvida la prioridad que las Escrituras ponen en este proceso y lo sustituye con 
alternativas baratas a la verdadera santificación bíblica. Hay un imperativo moral sobre el creyente, 
y tiene elementos relacionados tanto con la conversión inicial como con su progresiva santificación.  
 
La verdadera santificación y el arrepentimiento 

1. La verdadera santificación puede ser explicada tanto de forma negativa (lo que no es) como de 
forma positiva (lo que es). 

a. La santificación NO es: 

i. Un mero alivio de las dificultades. Esto es lo que el mundo busca. 

(1) El Salmo 1 nos advierte en contra de intercambiar ideologías con el mundo. 

(2) Colosenses 2:20-23 describe las falsificaciones baratas de la verdadera santificación. 

Pasajes bíblicos para el estudio: Éxodo 22:1;  Levítico 4:22-24, 5:15;  1 Samuel 15:27; Salmos 1:1-
2; Job 42:6; Salmos 32:8-9, 38:1-8; Salmos 51; Proverbios 28:13; Isaías 1:16-17; Jeremías 31:34; 
Mateo 3:7-8; Mateo 5:7,24; Mateo 6:12,18:21-35; Marcos 7:6-13; Lucas 3:3,8, 5:27-28; Lucas 
7:42-43; Lucas 17:3-4, 19:1-10; Hechos 23:1, 24:16, 26:20; Lucas 24:47; Romanos 12:18; 
Romanos 1:18, 3:19, 23; Romanos 2:5-6, 4:3-8, 6:5-13; Romanos 10:1-10; Romanos 8:28-29;       
Tito 1:15; Romanos 13:14; Romanos 14:1-5, 23;  1 Corintios 4:5-6, 10:13; Gálatas 2:20, 5:17;             
1 Corintios 11:30; Efesios 4:19-32; Colosenses 1:28-29, 2:13-14; 3 Juan 11; Colosenses 2:20-23, 
3:9-13; 1 Tesalonicenses 5:21-22; 1 Timoteo 1:13, 19, 4:2,7; Hebreos 3-4; 5:14; Hebreos 
10:25,36; Hebreos 12:1-17, 13:18; Santiago 1:2-8, 14-15; Santiago 3:13-18; Santiago 4:1-10, 5:16; 
1 Juan 1:8-9, 3:4; 2 Corintios 2:5-10; 2 Corintios 7:1, 9-11. 
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ii. Producida por pasiones y sentimientos.  

b. La santificación SI es: 

i. La formación de Cristo en nosotros (Ro. 8:28-29; Col.1:28-29). 

ii. Producida a la medida en que nos conformamos a las Escrituras por la fe. 

(1) Batallando en la manera que Dios ordena (Heb. 12:3-4). 

(2) Abandonando el yo (Ro.10:1-10; Gá. 2:20; 5:16). 

(3) Uniendo la fe con el escuchar (Heb. 3-4). 

(4) Entendiendo la mano soberana de Dios (1 Co. 10:13; Stg. 1:2-8). 

2. La verdadera santificación engendra verdadero arrepentimiento, pero el falso arrepentimiento 
acarrea las siguientes marcas: 

a. Expresar confesión con la boca, pero sin cambio verdadero (Heb. 12:17). 

b. Falta de odio genuino por el pecado (Sal. 51:4). 

c. Amargura hacia Dios (Heb. 12:15). 

d. Una disposición o actitud que no ha cambiado (Sal. 32:4; 51:12)  

 
Cuatro componentes críticos en el proceso del cambio 

1. El primer componente en el proceso del verdadero cambio es reconocer y aceptar la culpa. 

a. La perspectiva del mundo: la culpa es algo que te victimiza.  

i. Su explicación en cuanto a la culpa: el ambiente, una enfermedad, algo hereditario, 
haber sido maltratado por otros, etc. 

ii. Su esfuerzo para lidiar con la culpa: 

(1) Más pecado (Ro. 1:18). 

(2) Medicamentos (reprimir o insensibilizar los sentimientos y comportamientos). 

(3) Culpar a otros (es su culpa). 

(4) Autoestima (no soy tan malo como ellos). 

(5) Auto-gratificación (merezco la felicidad). 

b. La perspectiva de la Biblia: la culpa es un factor de tu responsabilidad legal.  

i. La culpa es universal porque el pecado es universal (Ro.3:19, 23). 

ii. El pecado es serio porque Dios es un juez santo (Ro. 1:18; 2:5-6). 
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iii. Aún cuando los efectos de la culpa pueden ser suavizados, la culpa permanece y puede 
tener efectos psicológicos (Sal.32:1-5; 38:1-8). Los sentimientos de culpa no deben ser 
dejados a un lado, porque siempre hay una razón que yace bajo la superficie para esos 
sentimientos de culpa.  

c. Dios nos ha dado la facultad de la conciencia para ayudarnos a identificar la presencia de la 
culpa. Nuestro hombre interior usa la información que tiene para evaluar nuestros 
pensamientos y acciones. La conciencia involucra lo que conocemos o creemos más que lo 
que sentimos. Los sentimientos usualmente son el resultado de la operación de la 
conciencia, pero no son exactamente lo mismo que ella.  

i. La importancia de una conciencia limpia (Hch. 23:1; 24:16; Ro. 14:23; 1 Ti. 1:19; Heb. 13:18). 

ii. La realidad de conciencias abusadas. 

(1) Chamuscada/encallecida (Ef. 4:19; 1 Ti. 4:2; Ti.1:15). 

(2) No entrenada (Lev. 4:22-24; 1 Tim.1:13; Heb. 5:14). 

(3) Hiperactiva (Ro. 14:1-5, 23). 

(4) Desinformada bíblicamente (1 Ti.1:5). 

d. ¿Qué diferencia hay entre la culpa de creyente y la del inconverso? 

i. El inconverso está frente a Dios como uno responsable por toda su culpa. 

ii. El creyente. 

(1) La culpa por el pecado no le condena en la eternidad, pero él será castigado por la 
mano amorosa de Dios. 

(2) El castigo puede ser leve, un conjunto de restricciones impuestas sobre el creyente 
en Su providencia, o puede ser un azote. Algunos fueron castigados tan 
severamente que fueron llevados al hogar celestial (1 Co. 11:30). 

2. El segundo componente en el proceso del verdadero cambio es el arrepentimiento. Arrepentirse 
quiere decir darse la vuelta/cambiar.  

a. El tiempo del arrepentimiento.  

i. Inicialmente - el arrepentimiento es necesario para la conversión genuina (Lc. 3:3; 2 Co. 
7:10). Personas no salvas deben abandonar su pecado; la autocracia o la autonomía es 
pecado (Ro.10:9; 1 Jn.3:4). 

ii. Progresivamente - el arrepentimiento sigue siendo necesario de forma continua para el 
creyente (Sal. 51; Lc. 17:3-4). Los creyentes deben abandonar pecado (expresiones de 
los deseos de la carne que aún permanecen en él - Gá. 5:16-17). 

iii. Arrepentimiento falso - hay un arrepentimiento falso que no trae perdón (Mt.3:7-10; 
7:21-23), sino que más bien produce muerte (2 Co. 7:10b). 
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b. La tarea del arrepentimiento.  

i. Comprendiendo - debemos ver nuestro pecado y como este se relaciona con Dios antes 
de que nos podamos arrepentir. Se requiere un cambio de mente.  

ii. Confesando - confesar significa “decir lo mismo” (homologuéo). Debemos reconocer 
ante Dios el hecho que hemos pecado y estar de acuerdo con Dios en cuanto a la 
naturaleza de nuestro pecado (Pr. 28:13; 1 Jn. 1:8-9). 

iii. Eligiendo - el verdadero arrepentimiento siempre incluye una decisión voluntaria a no 
repetir el pecado (Is.1:16-17; Lc. 5:27-28). 

c. Marcas del verdadero arrepentimiento.  

i. Restitución - “arreglar las cosas” - el pecador arrepentido debe cumplir cualquier 
obligación para con la parte ofendida (Éx. 22:1; Lev. 5:15; Lc. 19:1-10). Esto incluye 
tanto una confesión externa cuando ser apropiada (Stg.5:16) como una disposición a 
aceptar las consecuencias de nuestro pecado (Sal. 51:3-4). 

ii. Reconciliación - el verdadero arrepentimiento va a llevarnos a hacer lo que sea 
necesario para transformar el conflicto en una amistad pacífica y edificante (Mt. 5:24; 
Ro. 12:18; 2 Co. 2:7-8). 

iii. Pesar - el verdadero arrepentimiento puede que no esté siempre acompañado de 
emociones (especialmente aquellas que son visibles a otros), pero en muchos casos habrá 
sentimientos de dolor que corroborarán otras evidencias y señalarán una manera de 
pensar verdaderamente distinta (Sal. 51; Job 42:6). Respuestas emocionales por si solas, 
sin embargo, no prueban que el arrepentimiento sea genuino (1 Sa. 15:27; 2 Co. 7:10). 

3. El tercer componente en el proceso de cambio verdadero es el perdón. Perdonar significa 
absolver. (Jer. 31:34). 

a. Perdón significa “liberar de la responsabilidad de sufrir castigo o pena”. 

i. Aphíēmi -dejar ir o soltar; a menudo se refiere a deudas canceladas o pagadas (Mt. 6:12; 
18:27, 32). 

ii. Charízomai—conceder favor incondicionalmente; esto es inmerecido, no se puede 
ganar (Lc. 7:43; 2 Co. 2:7-10; Col. 3:13). 

iii. Perdón según Mateo 18:21-35. 

Al perdonar a los demás, hay dos aspectos a tener en cuenta: 

(1) El aspecto posicional. 

 La misericordia absorbe el pago total (Mt. 18:27). 

 Los que han recibido misericordia deben darla también (Mt. 18,33; cf. 5,7). 
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(2) El aspecto relacional. 

 Reparación de comunión rota. 

 Ministrando la paz de Dios. 

iv. El perdón debe realizarse: 

(1) Inmediatamente (Lc. 17:3). 

(2) Repetidamente (Lc. 17:4). 

(3) Abundantemente (2 Co. 2:5-8). 

b. Perdón mostrado. 

i. Por Dios. 

(1) El hombre necesita el perdón de Dios tanto antes de ser salvo (Ro. 4:3-8; Col. 2:13-
14) como después de ser salvo (Mt. 6:12; Heb. 12:5-11). 

(2) El primero es el perdón posicional mientras que el segundo es el perdón relacional. 

ii. Por el hombre. 

(1) Debemos perdonarnos unos a otros así como Dios nos ha perdonado a nosotros (Ef. 
4:32; Col. 3:13). 

(2) Esto significa que no debemos: 

 Recordarle a la persona el pecado (a menos que sea absolutamente necesario 
hacerlo por el bien de la persona). 

 Menciónelo a cualquier otra persona (a menos que sea absolutamente 
necesario). 

 Permitir que nuestra mente se detenga en ello. 

Se nos ordena perdonar, por lo que estamos pecando si nos negamos a hacer esa 
promesa. Por lo tanto, el perdón es una cuestión de obediencia más que de 
sentimiento. 

4. El cuarto componente en el proceso de cambio verdadero es el reemplazo. 

a. El concepto de reemplazo. 

i. El cambio bíblico implica tanto “despojarse” como “vestirse”. 

ii. Para que el cambio agrade a Dios y perdure en el tiempo, los viejos patrones 
pecaminosos deben ser reemplazados por nuevos patrones piadosos. 

iii. El reemplazo se enseña a lo largo de las Escrituras (p. ej., Sal 1:1-2; Isa 1:16-17; Ro. 
13:14; Ef. 4:22-32; Col 3:9-10; 1 Ts. 5:21-22; Heb.10:25; 3 Jn. 11). 
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b. El carácter de reemplazo. 

i. Romper y establecer hábitos (Ro.6:5-13 [especialmente vv. 12-13]; Ef. 4:22-24; Col. 3:9-
10) 

ii. Perseverar en la obediencia (Heb.10:36; 12:1-3). 

iii. Estructurar nuestro entorno (Ro. 13,14; 1 Tim. 4,7). 

 
Progresando: Temor del Señor vs. Obstinación 

En el proceso de ayudar a las personas a cambiar y madurar, a menudo hay un obstáculo que 
dificulta el progreso. El problema central son los afectos que compiten unos con otros (es decir, 
ídolos del corazón). Esto se debe a la falta de temor a Dios y al deseo de algo que no sea Dios. 

1. La persona debe entender que la única forma en que un cristiano puede cooperar con Dios es 
tener un temor apropiado de Dios en su vida. 

a.  El Salmo 32:8 describe al hombre que teme a Dios: “Te haré entender, y te enseñaré el 
camino en que debes andar; Sobre ti fijaré mis ojos”. 

b.  2 Corintios 7:1: “…limpiémonos de toda contaminación de carne y de espíritu, 
perfeccionando la santidad en el temor de Dios.”. 

2. La persona debe entender que sólo hay dos formas de vida: una marcada por la obstinación y 
otra marcada por el temor de Dios. Cada uno es reconocible y discernido por los frutos que lleva 
(Stg. 3:13-18). 

a.  Un corazón gobernado por el temor de Dios está marcado por patrones de: 

i.  Discernimiento espiritual (“sabio y entendido”). 

ii.  Amabilidad/mansedumbre. 

iii. Pureza, sosiego, mansedumbre, apertura al dialogo, abundancia de misericordia y 
buenos frutos, imparcialidad y sinceridad. 

iv.  Ser acompañado por una cosecha de justicia. 

b.  Un corazón gobernado por el deseo pecaminoso está marcado por patrones de: 

i. Celos amargos. 

ii.  Ambición egoísta. 

iii.  Jactancia. 

iv.  Hipocresía. 

v.  Estar acompañado de desorden y prácticas viles. 
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3. La persona debe entender que solo hay una explicación para la obstinación del hombre, y solo 
hay una solución. 

a.  La raíz de la obstinación. 

i. No se debe a las circunstancias, los padres, la salud, el medio ambiente, la educación, etc. 

ii. Se debe a sus propios apetitos (Stg. 1:14-15; 4:1-2). Si el fruto de su vida coincide con la 
descripción de la lista de sabiduría terrenal, entonces sus deseos lo están controlando. 
Esto es enemistad contra Dios (Stg.  4:4). 

b.  La solución a la obstinación (y la forma de salir de la esclavitud de los deseos). 

i.  Dejar de legitimar los deseos pecaminosos (Stg.  4:3). 

ii. Dejar de creer la mentira de Satanás de que incluso la satisfacción temporal valdrá la 
pena. No puede haber ligereza al tratar con los deseos pecaminosos; debe haber 
intensidad y enfoque en la búsqueda del temor de Dios (Stg.  4:7-10). 

iii. Ceder a la verdad de la Palabra de Dios en humildad. 

(1) Este es el único mecanismo eficaz contra la tentación del pecado. 

(2) Ceder en humildad resulta en resistir los planes de Satanás (Stg.  4:6-7). 

4. La persona debe entender que Dios disciplina a los que ama. 

a. Dios disciplina a sus hijos para que puedan compartir su santidad (Heb. 12:10). 

b. Algunas disciplinas son para entrenar, mientras que otras disciplinas son correctivas en 
respuesta a la rebeldía. 

c.  La disciplina puede ser suave o severa (1 Co. 11:30). 

d. ¿Cómo se evita el castigo innecesario? “No seáis como el caballo, o como el mulo, sin 
entendimiento, que han de ser sujetados con cabestro y con freno, porque si no, no se 
acercan a ti” (Sal. 32:9). 

 
Tres modelos de santificación 

Hay varios puntos de vista sobre cómo uno llega a ser como Cristo y hasta qué punto se puede 
lograr la semejanza a Cristo en esta vida. Es importante comprender estos puntos de vista para 
estar equipado para cuidar y discipular verdaderamente a otros que pueden tener diferentes 
conceptos sobre cómo se alcanza la madurez. Hay tres modelos básicos de santificación: 

1. La Perspectiva Wesleyana (Perfección Cristiana): una “segunda obra de gracia” catapulta al 
creyente a un estado de impecabilidad, a menudo llamado “total santificación”. 

2. La Visión de Keswick (Vida Superior o Vida Profunda): un compromiso único posterior a la 
salvación (o iluminación) permite al creyente entrar en una vida victoriosa y consistente de 
obediencia. El crecimiento espiritual se lleva a cabo principalmente por una confianza pasiva en la 
obra de Dios (es decir: “dejarse ir y dejar a Dios obrar”). 
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3. La perspectiva bíblica de la santificación progresiva (comúnmente conocida como la perspectiva 
reformada): un ciclo de por vida de pecado, arrepentimiento, renovación y crecimiento hacia la 
semejanza de Cristo que se completará solo cuando nos encontremos con nuestro Señor (Ro. 6-8). 
Esto implica una disciplina activa del creyente, que confía en que el Espíritu Santo está energizando 
su esfuerzo (Fil.2:12-13). Este punto de vista está bien articulado en la Confesión de Westminster, 
Capítulo XIII: 

(1) Los que son efectivamente llamados y regenerados, habiendo sido creados en ellos un 
corazón nuevo y un espíritu nuevo, son santificados además, real y personalmente, por la 
virtud de la muerte y resurrección de Cristo, por su Palabra y Espíritu morando en ellos; el 
dominio del pecado (sobre todo lo concerniente al cuerpo) es destruido, y sus diversas 
concupiscencias son cada vez más debilitadas y mortificadas, y más y más vivificadas y 
fortalecidas, en todas las gracias salvadoras, para la práctica de la verdadera santidad, sin la 
cual ningún hombre ver al Señor. 

(2) Esta santificación es completa en todo el hombre, pero imperfecta en esta vida: aún 
quedan algunos restos de corrupción en cada parte, de donde surge una guerra continua e 
irreconciliable: la carne codiciada contra el Espíritu, y el Espíritu contra la carne. 

(3) En dicha guerra, aunque la corrupción restante prevalezca por un tiempo, sin embargo, a 
través del continuo suministro de fuerza del Espíritu santificador de Cristo, la parte 
regenerada triunfa, y así los santos crecen en gracia, perfeccionando la santidad en el temor 
de Dios1. 
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Este estudio proporciona principios prácticos por los cuales vivir, a fin de convertirse en un consejero 
y hacedor de discípulos eficaz. El discipulado y la consejería es una habilidad que puede y debe 
mejorar a medida que cada creyente crece en santificación. Nadie es intrínsecamente un hacedor de 
discípulos talentoso; más bien, todos deben trabajar arduamente y aplicar un esfuerzo intencional 
para crecer en esta habilidad tan necesaria. Es fundamental en este proceso que el formador de 
discípulos someta su propia vida y corazón a las Escrituras, de modo que tenga sabiduría vivencial 
en la aplicación de las Escrituras en su propia vida. A continuación, se presentan principios prácticos 
para ayudarnos a crecer como formadores de discípulos. 

Los principios que aparecen en esta sección en relación a la consejería y al discipulado son una 
compilación de materiales, algunos desarrollados por Grace Community Church, en Sun Valley, 
California, bajo el liderazgo de John MacArthur. Estamos profundamente en deuda con el Dr. John 
MacArthur y el equipo pastoral de Grace Community por su labor y la claridad bíblica a través de los 
años en este tema tan vital.   

 
1. Diligentemente dedicarse a hacer discípulos. 

a. Permanecer en oración por quien estemos ayudando. 

b. Mantenerse involucrado con la persona en la medida de lo posible, incluso si el problema a 
tratar sobrepasa nuestra capacidad. Se puede aprender muchos de la otra persona 
observándola. 

c. La única forma de crecer y aumentar las habilidades es trabajar en ello. Esto es cierto en 
todos los dominios de la vida. 

d. No queremos estar en el mismo lugar dentro de cinco años que estás hoy. 

2. Diligentemente dedicarse a manejar correctamente las Escrituras. 

a. Ser celoso de ser aprobado en el manejo de la Palabra de Dios, sin tener que avergonzarnos 
(2 Tim. 2:15). 

b. Conocer bien la Biblia de manera práctica. 

i. Tener herramientas para acceder a las Escrituras (por ejemplo, una concordancia) pero 
no depender exclusivamente de ellas. 

ii. Memorizar textos. 

Pasajes bíblicos para el estudio: Proverbios 18:13; Lucas 6:45; 2 Corintios 5:11-20; 2 Timoteo 
2:14-15; Tito 2:7-8, 15. 
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iii. Conocer pasajes claves que aborden claramente los problemas del corazón. (Encuentre 
los pasajes que sean más útiles y penetrantes para su corazón, y trabájelos). 

iv. Discipular nuestro propio corazón y mente. 

v. Discipular a los de nuestra propia casa. 

3. Diligentemente practicar y perfeccionar la habilidad de escuchar. 

a. Premisa: Las palabras de las personas revelan mucho sobre quiénes son y cómo piensan: “de 
la abundancia del corazón habla la boca” (Lc. 6:45). 

b. Practica: Debemos escuchar atentamente y luego categorizar y examinar lo que dicen: “Al 
que responde palabra antes de oír, le es fatuidad y oprobio” (Pr. 18:13). 

i. Escuchar a la gente. 

(1) Identificar el problema/dificultad. (¿Lo han identificado?) 

(2) Identificar por qué es un problema. (¿Han identificado por qué?) 

(3) Buscar cualquier solución que otros les hayan dicho que busquen. (¿Han intentado 
esas soluciones [ya sea con éxito o no]?) Esto revelará mucho sobre cómo piensan. 

 Tomar notas para ayudarnos a organizar la información que le dan. 

 No pasemos por alto pistas importantes que revelan el corazón/mente. 

 El objetivo es sistematizar lo que piensan y por qué; esto nos ayudará a 
priorizar y concentrarnos en los temas más importantes. 

 Prestar mayor atención a los temas de mayor importancia; no debemos ser 
quisquillosos con cosas secundarias o menores. 

 Ser pacientes; averiguar lo que quieren decir con lo que dicen. 

ii. Debemos pastorearles, no solo compartir información con ellos. No ataquemos todos 
los problemas, sino comprendamos que Dios es quien los santifica y trata con el 
problema principal en cuestión. Esto requiere paciencia y humildad. 

4. Diligentemente hablar (y vivir) con audacia como un embajador de Cristo. 

a. Hablar como quien está lleno del temor de Dios; sin restricciones por miedo al hombre. 

i. Buscar la gloria del Señor es lo que nos debe impulsar a hablar (2 Co. 5,11). 

ii. Dios está haciendo Su llamado a través nuestro, así que hablamos sin temor (2 Co. 
5:20). Las iglesias fallan en ejercer la disciplina por la ausencia del temor de Dios y la 
presencia del temor del hombre en su lugar. 

b. Hablar de tal manera que nadie pueda despreciarnos (Ti.2:15). 

“«Nadie te menosprecie» lo que quiere decir es, habla con tal autoridad, poder y súplica 
persuasiva que, por tu parte, no les permitas ignorar la verdad. Los has confrontado en todos 
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los niveles a los que pueden enfrentarse. Has señalado todas las formas en que su camino 
actual es destructivo. Has señalado todas las formas en que Cristo puede cambiar su vida, 
restaurar su corazón, bendecirlos y animarlos. Has agotado tu instrumentación persuasiva”. 

c. Vivir una vida irreprensible y que apele a la conciencia de las personas. 

i. Estar marcados por buenas obras y palabras conocidas por Dios y conocidas por la 
conciencia de las personas (2 Co. 5: 11). 

ii. Ser modelo de buenas obras y de sana palabra que no pueda ser condenado (Ti.2:7-8). 

5. Cuidar diligentemente la mente para mantener el enfoque principal en Cristo. Si bien buscar la 
virtud cristiana es importante, debemos defender el carácter de Cristo conectando todos los 
problemas con una visión errónea de Cristo. 

6. Diligentemente debemos llevar los problemas de las personas al evangelio. Examinar cómo se ve 
el problema a la luz del evangelio. 

“Si tu discipulado de alguien no atraviesa la cruz, la gracia de la cruz, la persona de Cristo 
regularmente, no estás ayudando. Si estás incursionando en pequeñas tonterías superficiales de 
autoayuda, no estás ayudando. Los cambios prácticos en la vida de alguien son el último cambio 
que debería ocurrir. El cambio de vida interior es lo primero. Cualquiera puede sentir euforia 
“reorganizando los muebles”. Todo lo que hiciste fue reorganizar los muebles y limpiar el 
armario. Eso no ayuda, especialmente cuando la plomería se está filtrando en las paredes y la 
estructura no es sólida”. 
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El propósito de esta sesión es establecer una comprensión fundamental de cómo llevar fruto es el 
propósito de Dios para la vida del cristiano. El proceso que Dios orquesta es el de “permanecer y ser 
podados”, el cual todo creyente debe abrazar. Nadie en Cristo puede estar estancado. Dios nos 
“podará” porque nos ha elegido, llamado, salvado y nos ama. 

 
Consideremos la garantía de Hebreos 12 que nos asegura que los hijos legítimos de Dios serán 
disciplinados. Dios nos castiga para que participemos de su santidad. La meta de todo discípulo es 
producir fruto. En Gálatas 5:22 se hace referencia al fruto del Espíritu como un paquete. Pablo 
habla de “el fruto” del Espíritu y los “los frutos”. A diferencia de los dones del Espíritu, que son 
distribuidos en variedad, el fruto del Espíritu viene como un paquete completo. El paquete del fruto 
del Espíritu es el proceso por el que somos conformados internamente y externamente a Cristo. 

En Juan 15:1-17 Jesucristo nos enseña acerca del permanecer y el proceso de ser podados. El fruto 
final que es producido por medio del proceso de permanecer y ser podado es el amor (vs. 10) - 
amor por Dios y amor por otros. El amor es el valor más elevado aquí y Cristo termina con un 
mandato en el vs. 17 de amarnos los unos a los otros. Si amas a Cristo, andarás de acuerdo a sus 
mandamientos y el resultado de tu amor por Cristo será amarse unos a  otros. 

Usando la metáfora de la viña, Cristo se enfoca en el fruto que Él produce a través nuestro. En éste 
pasaje, vemos el contraste entre los inconversos y los creyentes en referencia al fruto que llevan. 

 
Los incrédulos están destinados al fuego 

La sección más grande de Juan 15:1-17 se enfoca en la permanencia y la “poda” de los creyentes. 
Sin embargo, hay una advertencia tajante para los incrédulos, a quienes también se hace referencia 
en la metáfora de las ramas. Están aquellos que se asocian a Cristo, pero no tienen ninguna clase de 
fruto (Gálatas 5:22-23). Estas ramas son juntadas y quemadas.  

1) El labrador (Dios) saca las ramas que no llevan fruto (vs. 2). 

2) Los incrédulos son juntados y tirados en el fuego (vs. 6) 

3) Dios no le da ningún uso a uno que se ha asociado a Cristo, pero no lleva ningún fruto como 
creyente. 

Pasajes bíblicos para el estudio: Juan 15:1-17; Hebreos 12; 2 Corintios 12:7; Juan 1:18; Hechos 27:31;  
1 Corintios 7:11,40; Hebreos 7:3; Juan 12:46; Juan 14:10; Colosenses 3:16; 2 Corintios 4:7-16; 
Romanos 5:3-5; Gálatas 5:19-22. 
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Los creyentes son podados para que lleven fruto  

1. Cristo usa el resto de la metáfora de la viña y las ramas para ilustrar la poda en la vida de los 
creyentes (Vs. 1-17). 

a. Cada rama que lleva fruto es podada para que lleve más fruto (llevar fruto es manifestar la 
obra creciente de Dios en tu vida). 

b. El proceso incluye a Dios quitando áreas de la vida que no llevan fruto. 

c. Él poda el sobrante y arranca lo inservible (Heb. 12:1-2). 

d. La obra de Dios dirige los nutrientes espirituales a las áreas más necesarias de la vida. 

2. La Biblia define el fruto; nosotros no podemos definir el fruto que Cristo produce (vs. 2). 

a. No podemos comparar nuestra vida con la de otro y pensar que somos fructíferos o no. El 
estándar es siempre Cristo. ¿Me parezco a Cristo? ¿Es mi fruto en la semejanza de Cristo? 

b. Nosotros nos presentamos ante la Palabra de Dios para ver si hay fruto. 

3. Llevar fruto no es un estado de estancamiento; es un proceso continuo (vs. 2). 

a. Siempre estamos en el proceso de llevar fruto como creyentes. 

b. No podemos desear una vida de estancamiento como creyentes para poder mantener 
nuestra comodidad. 

c. Hebreos 12:3-13 señala que cada creyente legítimo es disciplinado, por lo que es terrible 
desear el estancamiento en la vida cristiana. Eres alguien que Él ha recibido como hijo, por 
lo tanto,  también eres castigado.  

d. El amor de Dios dirige el proceso de poda. Sin ello, nosotros: 

i. Menospreciaríamos la necesidad de poda. 

ii. Sobreestimaríamos el fruto que estamos llevando en el presente. 

4. No podemos llevar fruto al más alto nivel sin enfrentar pruebas significativas (vs. 2). 

a. Debemos ser despojados de cosas que vemos y de aquellas que todavía no vemos. 

b. Dios nos trae al punto de desesperación para librarnos de nuestra autonomía y nuestra 
adoración propia. 

c. Pablo era un gigante de la fe, pero se le dio un aguijón en la carne para evitar que se exalte a 
sí mismo (2 Co.12:7). 

d. Pablo interpreta los sufrimientos como un proceso de poda, y lo abraza. 

e. Debemos abrazar el proceso de poda: nosotros también tendremos “aguijones en la carne” 
en nuestro trabajo, nuestra salud, nuestras relaciones, y nuestras familias. 
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i. ¿Qué tan seguido abrazamos la poda de Dios como Pablo hasta poder decir: “abrazo 
gozoso el ser podado para que Dios no permita que me exalte a mí mismo”? 

ii. Frecuentemente, queriendo que las pruebas terminen, tratamos de empujar y quitar la 
mano de Dios de sobre nosotros.  

iii. Pero el labrador sabe exactamente lo que necesitamos. 

5. Estamos ya limpios (ketharós) por la Palabra que Cristo habló (vs. 3). 

a. No se puede producir ningún fruto sin estar saturado con la Palabra de Dios.  

b. La santificación y la poda son producidas por la Palabra de Dios. 

6. La palabra “permanecer” se usa diez veces en el pasaje; es un concepto importante (vs. 4-7; 9-
10). 

a. Es un sinónimo de “quedarse/permanecer” en el amor de Cristo. Vivir, habitar, continuar, 
mantenerse cómodamente como en casa, alegremente en el amor de Cristo (Jn. 12:24, 46; 
15:4; Hch. 27:31; 1 Co. 7:11, 40; Heb.7:3). 

b. En el contexto de la viña y las ramas, permanecer significa mantenerse en intimidad con 
Cristo. 

c. Debemos arrepentirnos de la confianza en nosotros mismos y confiarnos nosotros mismos a 
él. Eso es lo que significa morir a uno mismo y permanecer en Él. 

d. Permanecemos en el amor de Cristo sometiendo nuestras vidas a sus mandamientos (vs. 9-10). 

e. Permanecer en Cristo produce más fruto - y evidencia de que perteneces a Dios (Jn. 15:8). 

7. Cuando vemos fruto, debemos regocijarnos en la obra de Dios. 

a. Es la obra que el Espíritu hace en nosotros y a través nuestro. 

b. Cuando logramos la victoria, usualmente no nos regocijamos en el hecho de que esto es una 
obra sobrenatural. Estamos equivocados cuando tomamos el crédito por nuestras victorias.  

c. Las áreas más pequeñas de justicia pueden solo ser producidas por el Espíritu de Dios.  

8. Dios es grandemente paciente cuando estamos produciendo poco fruto. Pero ¿qué hago si no 
estoy seguro de estar produciendo fruto? 

a. Ve al salvador y ora para que te dé más fruto. 

b. Pide por más evidencia de arrepentimiento. 

c. Ora por más amor y obediencia.  
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El propósito de éste estudio es desarrollar un entendimiento sólido de las motivaciones 
fundamentales que dirigen a un creyente hacia el servicio en la iglesia local y como el Espíritu de 
Dios obra en cada uno de nosotros para capacitarnos para ese servicio.  

 
Dios es fiel en Su obra de renovar las mentes con el propósito de hacer crecer a Su pueblo para que 
sean más maduros y semejantes a Cristo. Es crucial que nos animemos por la obra que Él realiza en 
nosotros y en otros creyentes. Él produce fruto que permanece (Jn. 15:16). 

El salmo 96 nos recuerda que debemos hablar de las obras del Señor constantemente. Debemos 
decírnoslas mutuamente, debemos decírselas al Señor en gratitud, y recordárnoslas a nosotros 
mismos hablándole a nuestra propia alma sobre la forma en la que Dios ha obrado. Esta gratitud 
nos lleva a través de las temporadas más difíciles en las que el Señor ordena que le sirvamos de 
formas en las que aún no lo habíamos hecho. 

Aún si no eres llamado a uno de los ministerios más formales de la iglesia, de todas maneras, hay 
un ministerio personal al que Dios te ha llamado.  
 
Motivación fundamental n° 1 - “El fin de todas las cosas se acerca” (1Pe. 4:7a). 

En 1 Pedro 4, Pedro está escribiendo al final de la era apostólica. Él sabe que los apóstoles van a 
desaparecer del escenario. La iglesia estará pronto en manos de aquellos a los que el Espíritu de 
Dios ha designado para ésta función.  

Él los salvó, los colocó en un cuerpo local de creyentes, y les dijo que debían llevar el evangelio 
hasta lo último de la tierra. Para hacerlo, los creyentes deben estar equipados para servir. Y Pedro 
nos dice cual es la motivación más alta para el servicio cristiano.  

Algunas de los motivos podrían ser: 

 Tener un hermoso tiempo de comunión. 

 Tener una iglesia fuerte. 

 Poder dar testimonio de evangelio. 

 Ser útiles para el Señor. 

 Llevar fruto en el ministerio personal. 

Pasajes bíblicos para el estudio: Salmos 96; 1 Pedro 4:7-9; 1 Pedro 1:13,22-24; 1 Pedro 4:5, 12-
13; 1 Pedro 5:4; Salmos 90; 2 Pedro 3:8; 1 Pedro 1:1, 5-7; 1 Pedro 2:11-12, 18-20; 1 Pedro 3:16; 
Colosenses 3:1; Hechos 1:7; Mateo 24:36; 1 Juan 2:18; Hebreos 9:26; Romanos 13:12;          
Santiago 5:8; Apocalipsis 1:3,  22:20; 1 Timoteo 4:7; Juan 7:38; Efesios 5:18; Romanos 1:16. 
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Pero ninguna de estas cosas es la motivación más grande. La motivación más alta y más poderosa 
es que “el fin de todas las cosas se acerca” (1 Pe. 4:7). 

1. Cristo viene pronto. Estamos más cerca ahora de su venida que en ningún otro momento de la 
historia. Todo se mueve hacia el establecimiento del reino de Cristo, el estado eterno, y la gloria 
de Dios.  

a. Esta motivación debería empujar todo en nuestra vida: la familia, el trabajo, y el ministerio 
completo.  

i. De ahí es de donde derivamos nuestra pasión. 

ii. Ésta es la fuente de nuestra energía. 

iii. Éste es el punto de referencia que no se mueve. 

b. ¿Por qué estaríamos “jugando” cuando el regreso de Cristo está tan cerca?  

2. “El fin de todas las cosas” se refiere al establecimiento del reino de Cristo. La palabra tiene que 
ver con el cumplimiento final. 

a. Implica que algo termina, pero no cronológicamente; se refiere a algo que alcanza su punto 
culminante.  

b. Pedro está diciendo esto porque él quiere que vivamos para ese momento. Él nos ha estado 
dando el sentido de cercanía a través de toda la carta. Por ejemplo: 

i. “para alcanzar la salvación que está preparada para ser manifestada en el tiempo 
postrero” v. 1:5. 

ii. “cuando sea manifestado Jesucristo” v. 1:7. 

iii. “cuando Jesucristo sea manifestado” v. 1:13. 

iv. “al que está preparado para juzgar” v. 4:5. 

v. “participante de la gloria que será revelada” v. 5:1. 

vi. “cuando aparezca el Príncipe de los pastores” v. 5:4. 

3. Dios sabía cuánto tardaría desde la perspectiva del hombre. 

a. Para el Señor mil años es como un día y un día como mil años (2 Pe.3:8). 

b. La vida terrenal del hombre se desvanece (Sal. 90). 

c. Pedro nos está dando altitud espiritual. Debemos redimir el tiempo. 

d. El Señor sabía que somos de mente pequeña y corazón pequeño, y que nos olvidaríamos 
que el Señor vuelve. Sin esta motivación, perderíamos el tiempo y no produciríamos fruto 
como lo haríamos su estaríamos esperando el regreso de Cristo. 

4.  La cercanía del fin significa que debemos vivir con la expectativa de que el juicio se acerca. 
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a. El sentido del juicio está en todos los escritos apostólicos. 

i. El padre ha marcado el momento (Mt. 24:36; Hch. 1:7). 

ii. “ya es el último tiempo” (1 Jn. 2:18). 

iii. Cristo terminó con el pecado en el comienzo de “la consumación de los siglos” (Heb. 
9:26). 

iv. El día (el regreso) de Cristo está cerca (Ro.  13:12; Stg. 5:8). 

v. “…el tiempo está cerca” (Ap. 1:3). 

vi. El Señor regresará pronto (Ap. 22:20). 

vii. “…aquel día se acerca” (Heb. 10:25). 

b. De forma práctica, esto significa que nosotros debemos: 

i. Tener nuestros ojos espiritualmente abiertos, para que cuando el Espíritu de Dios ponga 
a alguien frente a nosotros, estemos listos para compartir la verdad. 

ii. Vivir vidas santas. 

iii. Tener una visión más amplia para ver lo que Dios quiere que hagamos para extender los 
propósitos del reino.  

c. En el siguiente instante, Pedro aclara la forma en que debemos pensar en esto: “sed, pues, 
sobrios, y velad en oración” 1 Pedro 4:7b. Podríamos entonces señalar estas tres categorías: 

i. Claridad (juicio claro, ser sobrio) - debemos tener clara la mente acerca de las cosas 
correctas. 

(1) Esto significa pensar de forma crítica acerca de la realidad espiritual, y que 
pasamos ésta sabiduría a la generación más joven.  

(2) Esto significa que debemos articular la verdad con claridad y no permitir que el 
error se filtre sin ser examinado. 

ii. Disciplina (velad) - debes tener dominio propio y una actitud alerta y lista (1 Tim. 4:7). 

iii. Humildad/dependencia (en oración) - oramos de forma más efectiva y apropiada 
cuando estamos alertas. Seremos mucho más dependientes si estamos pensando en 
cuestiones espirituales de forma correcta.  

 
Motivación fundamental n° 2 - Amor ferviente de los unos a los otros  

1. La forma más importante en la que el amor debe desenvolverse es reduciendo el efecto dominó 
que el pecado produce (1 Pe.4:8). 

a. El amor cubre toda clase de fallas (pone una manta sobre el pecado). 

b. Ésta clase de amor: 
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i. Es sin hipocresía (1 Pe.1:22). 

ii. Está arraigado en la verdad (1 Pe. 1:22-23). 

iii. Hace posible que seamos útiles en la iglesia.  

iv. Puede no ser recíproco. 

(1) Pero nosotros no somos movidos por la reciprocidad del amor. 

(2) La cúspide del amor se alcanza cuando no recibimos la respuesta esperada (Ro.5:8). 

2. El amor de uno al otro es sacrificial, aun extendiéndose a hermanos que no conocemos (1 Pe. 4:9). 

a. Éste grupo de palabras es dirigido a los creyentes principalmente. 

b. Es una preocupación sincera y afectuosa, especialmente para los extraños. 

c. Los mandatos de la hospitalidad son dirigidos al cuerpo de Cristo. 

d. La profundidad de nuestro amor se acrecienta cuando no hay quejas. 

i. Las diferencias son puestas a un lado. 

ii. Las preferencias son puestas a un lado. 

iii. Podemos encontrarnos rodeados de creyentes en un contexto poco familiar, pero ellos 
van a ser tus más cercanos camaradas a causa de la fe común.  

iv. El cuerpo pasa a ser más útil para el Señor. 
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El propósito de este estudio es desarrollar un entendimiento de lo esencial en cuanto al servicio en la 
iglesia local, las motivaciones para servir, y como el Espíritu de Dios obra en cada uno de nosotros, 
capacitándonos para el servicio.  

 
Dios nos llama a usar nuestros dones. Nadie se queda afuera. Hay categorías amplias de dones, y se 
identifican algunos dones específicos, pero claramente el Espíritu de Dios está obrando en la vida 
del creyente, por lo que debemos usar nuestros dones para la edificación de la iglesia. Tal como con 
otros mandamientos de la Palabra de Dios, debemos usar nuestros dones y no ser ociosos. Usar 
nuestros dones en la iglesia es la expresión más grande de amor que podemos mostrar.  

 
Usando nuestros dones espirituales para servir a otros 

En 1 Pedro 4:10-11 el apóstol Pedro nos dice que a cada uno de nosotros se nos ha dado un don 
especial, y hemos recibido el mandato de usarlo para servirnos unos a otros en el cuerpo. 

1. “Cada uno según el don que ha recibido, minístrelo a los otros,” (vs. 10) 

a. Lo que los estorba. 

i. Los dones que tienes pueden estar “en un cajón” porque tienes pecado en tu vida. 

(1) Orgullo.  

 La dignidad de Cristo produce humildad. 

 Una respuesta humilde a la dignidad de Cristo es tomar el servicio como un 
privilegio no merecido. 

 Somos siervos inútiles y solo hacemos lo que tenemos que hacer (Lc. 17:10) 

 Servimos porque Cristo nos amó. No merecemos su amor.  

(2) Simple negligencia. 

(3) Mezquindad - una perspectiva muy pequeña de la vida de la iglesia. 

(4) Pecados sin resolver entre los miembros en el cuerpo de Cristo: tenemos que estar 
dispuestos a perdonar. Somos llamados a perdonar generosamente.  

(5) Negligencia en la oración dependiente. 

(6) Falta de gratitud. 

Pasajes bíblicos para el estudio: 1 Pedro 4:10-11; Efesios 4:16; Efesios 4:3-6 
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(7) Actuar como baldes de gracia, en vez de canales que vuelquen la gracia sobre otros.  

(8) Falta de amor. 

(9) No servir con gozo. 

ii. Los dones que tienes pueden estar “en un cajón”  porque no sabes lo que las Escrituras 
enseñan en cuanto a ellos.  

(1) Puede ser que no hayas sido útil porque creíste no haber tenido un regalo de 
gracia.  

(2) Alguno puede haber ignorado lo que Dios claramente dice en este texto sintiendo 
autocompasión como si Dios no podría usarle en formas palpables.  

iii. Los dones que tienes pueden estar “en un cajón” porque la iglesia practica una 
aplicación superficial de lo que enseña 1 Pedro 4:7-11. 

(1) Comenzando con un sano juicio o un espíritu sobrio, somos llamados a una oración 
alerta (vs. 7), luego amor (vs. 8), lo cual rebalsa hacia el servicio (vs. 9-10) 

(2) Pero si tratas de que esto funcione al revés, puedes ver como devasta el cuerpo de 
Cristo.  

 El amor se apaga. 

 La oración se vuelve débil.  

 El discernimiento se vuelve ausente.  

 Luego no habrá pensamientos de Cristo viniendo a reinar. 

iv. Los dones pueden estar “en el cajón” porque los líderes de la iglesia no están dispuestos 
a modelar el servicio. 

(1) Algunos líderes están preocupados por como tener más dinero y se amargan por 
no recibir una mejor retribución  

(2) Algunos líderes gastan sus recursos en una vida mundana, en vez de usarlos en el 
ministerio; ellos son consumidores y no dadores. 

(3) Algunos líderes quieren poder y control de las personas, y de esta manera aplastan 
la posibilidad de que se genere una cultura del uso de dones.  

(4) Algunos líderes son de poco ánimo o tímidos en la fe. 

(5) Algunos líderes se rehúsan al riesgo y tratan de controlar cada aspecto 
minuciosamente en la vida del cuerpo.  

 Pero el cuerpo le pertenece al Señor. 

 Él hace con el cuerpo lo que quiere.  

(6) Conflicto no resulto en el liderazgo y los ministros laicos.  

(7) División en la iglesia o formación de facciones.  
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b. Su uso 

i. Existe una gran camaradería al saber que a cada uno le ha sido dado dones.  

ii. El adecuado funcionamiento de cada parte individual contribuye a la edificación del 
cuerpo en amor y a la utilidad en el ministerio del evangelio (Ef. 4:16).  

iii. Existe unidad y esperanza mutua en el Espíritu (Ef. 4:3-6). 

2. Debemos servirnos mutuamente como “buenos administradores” (vs. 10). 

a. Nuestra administración significa que vamos a rendir cuentas al Señor por como usamos los 
dones que nos dio. 

b. Si fuimos malos administradores hasta aquí, debemos corregirlo sirviendo y usando nuestros 
dones. 

c. En ocasiones, pruebas en nuestras vidas pueden evitar una mayor utilidad, pero Dios quiere 
darnos sabiduría y discernimiento para atravesarlas y luego poder ser más útiles al cuerpo.  

i. Esto es porque es algo que se nos confió para administrar y por lo cual rendiremos 
cuentas. 

ii. Dios no nos da nada para que administremos sin permitirnos crecer para que podamos 
hacerlo. 

3. Nosotros servimos como administradores de la “multiforme gracia de Dios” (vs. 10). 

a. Integrado en este término está el concepto de simetría y creatividad.  

b. Hay una naturaleza multicolor. Hay variedad.  

c. Dios ha colocado a cada uno en el cuerpo para que edifiquemos el cuerpo en la medida en 
que usamos nuestros dones.  

d. Debería inspirarnos a ser el cuerpo que el Señor nos ha llamado a ser. 

4. Servimos de acuerdo al “poder que Dios da” (vs. 11) 

a. Las personas serán una bendición para el cuerpo y unos para con otros a medida en que el 
Espíritu da poder a su servicio.  

b. Él capacita a las personas a observar/cumplir esto. 

c. Hay un modelo de Cristo exhibido, el cuerpo es servido y las personas son bendecidas.  

5. Servimos para que “en todo sea Dios glorificado por medio de Jesucristo, a quien pertenecen la 
gloria y el dominio por siempre” (vs. 11). 

a. El Señorío de Dios está en todas las actividades de la iglesia. 

b. La soberanía de Dios y su majestad están en exposición en el momento en que las personas 
utilizan sus dones.   
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El propósito de este estudio es entender las categorías amplias y específicas que las Escrituras usan 
para discutir los dones espirituales. Además, este estudio diferenciará los dones dados a los 
apóstoles y profetas del Nuevo Testamento de los dones dados al cuerpo más amplio de Cristo. 

 

Las facultades que otorga la gracia pueden identificar en dos categorías generales: los dones de 
comunicación y los dones de servicio (1 Pe. 4:11). 
 

Categorías generales de los dones. 
1. Los dones de comunicación/oratoria serán claramente identificables. Poder comunicar las 

declaraciones de Dios de una manera que edifique a las personas. 

2. Si no se tiene dones de hablar, debe estar en la categoría de servir. 

3. Algunos tienen ambas categorías de dones hasta cierto punto. 

a. No es necesariamente importante saber hoy en qué categoría estás y con qué matiz. 

i. Cada uno tiene una combinación única de dones que se traen al cuerpo de maneras únicas. 

ii. A medida que maduramos en el Espíritu de Dios, los dones se vuelven evidentes cuando 
otros ven el fruto. 

iii. Si no puede discernir el fruto, siga sirviendo. En el cielo, el Señor nos abrirá los ojos a 
todos los frutos que no pudimos ver. 

b. ¡Es importante que obedezcamos 1 Pedro 4:10! 

i. Emplearlo en el servicio mutuo—estamos llamados a dar nuestra vida por esta tarea. 

ii. Acude al cuerpo de Cristo y a las relaciones que Dios te ha dado, y con amor ferviente y 
humilde sensatez, atiende sus necesidades. 

iii. Pablo dice en Romanos 1:11: “Deseo veros para impartiros algún don espiritual”. No 
sabía qué don les iba a dar. 

(1) ¿Cuáles eran las necesidades? 

(2) Podría haber sido para enseñar un estudio sobre algo. 

(3) Podría haber sido para deshacerse de algunos falsos maestros. 

(4)  ¿Necesitaban asesoramiento las familias y los matrimonios? 

Pasajes bíblicos para el estudio: 1 Pedro 4:10-11; Efesios 2:20; 1 Corintios 12:7-10; 1 Corintios 12:28-29 
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(5)  Tal vez se le necesitaba entre bastidores para mostrar el carácter de Cristo en 
amor, oración y fidelidad. 

c. No veremos la evidencia del fruto si no suministramos lo que estamos llamados a proveer. 

i. Una vida santa con humilde obediencia a los mandamientos de Dios. 

ii. El conocimiento y la creencia en la Palabra de Dios: una mente renovada (Ro. 12:1-2). 
 

Listas de dones espirituales identificados más específicamente 

1. En Romanos 12:6-8, Pablo identifica los dones de señales en la iglesia primitiva y algunos de los 
dones que continúan en la actualidad. 

a. Solo era apostólica. 

i. Profecía (v. 6). 

(1) Los oficios de revelación (apóstoles y profetas) revelaron el corazón y la mente de 
Dios en el Nuevo Pacto. 

(2) Eran como los profetas de la antigüedad, a quienes se les dio la verdad en sus 
mentes, y la hablaron exactamente como Dios se la dio. 

(3) Los profetas en la era apostólica de la iglesia enseñaron y escribieron exactamente 
lo que el Espíritu de Dios les reveló. 

(4) Los apóstoles y profetas sentaron las bases de la obra del Nuevo Pacto de la iglesia 
(Ef.2:20; cf. 1 Co.12:28-29).  

b. A lo largo de la era de la iglesia. 

Las categorías de dones se enumeran en términos generales. Los dones son distribuidos por 
Dios en una multitud de formas únicas y, a menudo, se ejercen en combinación. 

i. Servicio (v. 7). 

(1)  Esto corresponde con 1 Pedro 4:11. 

ii. Enseñanza (v. 7). 

(1) Este grupo de palabras (didaskalía) significa ponerlo con precisión en la mente con 
implicaciones para condenar y convencer su voluntad. 

iii. Exhortación (v. 8) 

(1) Esta es una facultad dada por el Espíritu Santo para exhortar la voluntad de tal 
manera que la gente se conmueve con la verdad. 

iv.  Dar (v. 8). 

(1) El dador bendice y ama a la iglesia a través de la naturaleza sacrificial de su 
entrega. 

(2) No es necesariamente a través del dinero. 
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(3) La bendición está tanto en el modelado del dar, así como en el resultado práctico 
del mismo. 

v.  Liderazgo (v. 8). 

(1) Las cualidades naturales de liderazgo son diferentes. 

(2) Este es el término (proḯstēmi) para la capacidad de adelantarse a los demás. 

(3) El Espíritu de Dios da la capacidad de organizar y mostrar el camino. 

(4) La dinámica es movilizar esfuerzos para una tarea particular. 

(5) Estos dones pueden no ser visibles, pero cuando el Espíritu los impulsa para la 
obra del ministerio, la iglesia se beneficia. 

vi. Misericordia (v. 8). 

(1) Todos estamos llamados a ser misericordiosos, pero esto es la habilidad producida 
por el Espíritu va más allá del nivel de la mayoría de nosotros. 

(2) A veces Dios coloca al exhortador justo al lado del misericordioso en un ministerio 
de cuidado, para que el exhortador aprenda. 

(3) En otras situaciones, Él coloca a personas con don de misericordia que no suelen 
reprender junto a los exhortadores en situaciones donde debemos ser audaces, y 
donde puede haber pereza o incredulidad. 

2. En 1 Corintios 12:8-10, Pablo identifica más de los dones de señales/revelación, que no 
continuaron después de la era apostólica. 

a. La lista. 

i. Palabra de sabiduría por el Espíritu (v. 8). 

ii. Palabra de conocimiento según el Espíritu (v. 8). 

iii. Fe por el Espíritu (v. 9). 

iv. Dones de sanidad (v. 9). 

v. Efectuar milagros (poderes asociados con la expulsión de demonios) (v. 10). 

vi. La obra profética (v. 10). 

vii. La distinción de espíritus (v. 10). 

viii. El don de lenguas (es decir, idiomas) (v. 10). 

ix. El don revelador de la interpretación de lenguas (v. 10). 

b. El contexto. 

i. Pablo explica los dones milagrosos aquí porque eran importantes para la iglesia en 
Corinto, ya que había judíos incrédulos en la iglesia. 
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ii. Los dones de señales eran importantes para atestiguar el hecho de que el evangelio de 
Jesucristo no era solo para los judíos sino también para los gentiles. 

iii. En general, Israel no concibió un Mesías para las naciones gentiles. Fue impactante para 
los judíos que tanto judíos como gentiles tuvieran acceso al Padre. 

iv. Dios acompañó el mensaje con dones milagrosos en los primeros días de la iglesia con 
una disminución gradual cuando judíos y gentiles se unieron en el Nuevo Pacto tal como 
fue escrito por los apóstoles. 

v. Una vez que el milagro de las Escrituras que atestiguan el Nuevo Pacto estuvo en su 
lugar, no hubo más propósito para que el Espíritu de Dios obrara tales dones en la 
iglesia. 

  



 

- 132 - 
 

El propósito de este estudio es desarrollar una apreciación rica y práctica de la enseñanza del apóstol 
Pablo en Romanos 12 acerca de la combinación de los dones únicos que a cada creyente individual se 
le otorga por gracia. Cada creyente tiene una medida diferente de fe para un funcionamiento único en 
la iglesia. Es muy alentador cuando vemos a alguien maximizar su don único para la edificación del 
cuerpo y que continúa semana a semana, mes tras mes, tras año, tras década, y por varias décadas. 

 
Desperdiciar los dones deshonra al Señor que los dio (Ro. 12,3; cf. 1 Cor. 12,11). Romanos 12:6—
“úsese conforme a la medida de la fe” lleva la idea de que “cada uno de nosotros debe ejercerlos 
en consecuencia con cada uno de los dones”. Ya que cada uno de nosotros tiene dones de acuerdo 
con la gracia dada, ¡debemos ejercerlos en servicio hasta que caigamos! Pero habrá algunas 
“cenizas” porque algunos se quemaron (1 Cor. 3:12-13). 
 

Obstáculos para el Servicio Máximo 

El Espíritu quiere usarnos y quiere producir fruto a través de nuestras vidas y utilizarnos como un vaso. 
Pero si el pecado se apodera de nuestras vidas y se modela, desperdiciamos la fecundidad del servicio. 
Las distracciones carnales deben morir de hambre para ponernos en la posición de máxima bendición. 

1. Maldad. 

a. La utilidad máxima depende de abstenerse de la maldad (2 Tim. 2:19-22). 

2. Pereza. 

a. Nuestra cultura está obsesionada con no trabajar duro, con vacaciones y con vivir una vida 
sin dolor (Pr.18:9). 

b. Pero el tiempo es corto (Ef.5:16). 
 

Ayudas al Servicio Máximo 

Estamos llamados a ejercitar nuestros dones “conforme a la medida del don de Cristo” (Ef. 4:7) y 
“conforme a la proporción de... [tu] fe” (Ro. 12:6). 

1. Esforzarnos en la santificación (2 Tim. 2:21). 

2. Regocijarnos en la soberanía de Dios sobre los dones del cuerpo. 

a. Dios determina la diversidad en el cuerpo (Ro. 12:5; 1 Co. 12:12). 

Pasajes bíblicos para el estudio: Romanos 12:1-8; Santiago 1:5-6; Colosenses 1:9-12; Efesios 
5:10, 18; 2 Timoteo 2:21; 1 Corintios 12:1-31; Hebreos 10:24-25.  
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i. Somos parientes espirituales, miembros individuales unos de otros, entrelazados unos 
con otros y unidos a Cristo la Cabeza. 

ii. Dios nos llama a funcionar dentro de tal diversidad. 

iii. No necesitamos ser clones; todos no serán como nosotros. 

b. Dios distribuye los dones como le place (1 Co. 12:4-7, 11). 

c. Dios dirige cada parte del cuerpo. 

i. Se puede mirar hacia atrás y ver cómo Dios dirigió o desvió de un camino más amplio 
hacia un área más estrecha o particular. 

ii. No necesariamente elegimos esa área específica o única, simplemente avanzamos y, 
mirando hacia atrás, es evidente que el Señor nos dirigió a los lugares y personas donde 
nuestra “medida de fe” sería más efectiva. 

3. Debemos reconocer la interdependencia dentro del cuerpo. 

a. “Además, el cuerpo no es un solo miembro, sino muchos” (1 Co. 12:14). 

i. Las partes del cuerpo tienen diferentes funciones. 

ii. Ninguna parte del cuerpo puede decir a otra: “No te necesito” (1 Co. 12:21). 

iii. Ningún individuo por sí solo es el único y completo don de Dios para el cuerpo, haciendo 
que los demás sean innecesarios. 

iv. No debemos desear algún otro tipo de don o función que la que tenemos, o comenzar a 
imaginar que no podemos ser útiles. 

b. “Antes bien los miembros del cuerpo que parecen más débiles, son los más necesarios;” (1 
Co. 12:22). 

i. Las personas con dones para hablar tienden a obtener más reconocimiento. 

ii. Aquellos con dones que se consideran menos prominentes son a veces denominados 
“personas detrás de escena”. 

(1) Tienden a ser considerados menos honorables, cuando en realidad se nos ordena 
tratarlos con más decoro/honor (1 Co. 12:23). 

(2) Son sus dones los que les hacen recibir más reconocimiento, porque están usando 
sus dones al máximo. 

iii. Reconocemos la utilidad y el fruto de cada uno en el cuerpo. 

iv. Todos somos iguales en el cuerpo, sin importar lo que Dios nos haya dado para hacer. 

4. Debemos animar a otros a maximizar sus dones. 

i. a. Aquí está implícito que si no aparece nuestro don enumerado, debemos animar a 
quien sí tiene el don a buscarlo y practicarlo (1 Cor. 12:4–27).Incitar a las personas a un 
mayor amor y hacer más por los demás (Heb. 10:24-25). 
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ii. Cuando vemos a alguien sentado al margen, debemos preguntarle por qué tiende a 
hacer muy poco y no cumple con los mandatos bíblicos. 

iii. Deberíamos estar orando para que otros usen sus dones únicos al máximo. 

b. No despreciar los dones dados a los demás. 

i. Quizás un exhortador está ejerciendo su don por la fe y está bendiciendo el cuerpo. 
Debemos preguntarnos si: 

(1) ¿Me desagrada su exhortación, y por eso lo que lo sofoco? 

(2) ¿Quiero el mismo don, y por eso  siento envidia? 

(3) ¿Simplemente no me gusta el hecho de que esté señalando con el dedo hacia mí? 

5. Debemos buscar necesidades que satisfacer en el cuerpo diverso de Cristo. 

a. Las necesidades no serán de un solo tipo; habrá una gran variedad de necesidades. 

i. Las necesidades son tan variadas como las personas. Varían tanto como la vida y las 
circunstancias, los problemas y las pruebas, las alegrías y las tristezas. 

ii. Dios está haciendo algo en la vida de cada persona; ayudarlos en las áreas en las que 
Dios está trabajando. Ahí es donde están sus mayores necesidades. 

b. Ser intencional. 

i. Cuando ingrese a una congregación, conozca gente, hable con ellos, intencionalmente 
aprenda sus necesidades y busque satisfacerlas. 

(1) Dios puede usarnos con mil personas de la misma manera. 

(2) O puede usarnos con una persona de mil maneras diferentes. 

(3) Satisfacer las necesidades no solo el domingo, sino todos los días. 

6. Debemos tener en mente las motivaciones bíblicas. 

a. Somos salvaguardas los unos de los otros (Heb. 10:24-25). 

i. Vienen pruebas y dificultades. 

ii. La gente va a quedar atrapada en el pecado. 

iii. Dios nos usará para proteger y rescatar a la gente a través de los dones de servicio o de 
comunicación o en una combinación de ambos. 

b. El ejercicio de los dones edifica el cuerpo de Cristo (Ro. 14,19; Ef. 4,12-16). 

c. Somos “fortalecidos con todo poder, conforme a la potencia de su gloria” (Col. 1:11; cf. vs. 9-
14; 1 Pe. 4:11b). 

d. Hay recompensas celestiales para poner a los pies de Cristo por lo que Él logró a través 
nuestro (2 Co. 5:9-10; Ap. 22:12). 

e. No se necesita mayor motivación que el que el Espíritu esté en nosotros concediendo una 
medida de fe y dones para servir al cuerpo.  
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El propósito de esta enseñanza es ayudar a todos los cristianos a comprender que los dones 
milagrosos han cesado. Aceptar esta doctrina es importante para todos en la fe para ayudar a 
desacreditar las afirmaciones de los movimientos carismáticos. Además, comprender que los dones 
de señales han cesado ayudará a todos los creyentes a comprender y discernir la obra 
real/auténtica del Espíritu Santo. 
 
La historia muestra que los dones milagrosos cesaron 

Los dones milagrosos se practicaron de vez en cuando a lo largo de la historia de la iglesia. Si bien la 
historia de la práctica de los dones carismáticos no es autoritativa, es ilustrativa. De hecho, aquellos 
que creen que los dones milagrosos son para la iglesia de hoy (continuistas) reconocen que hubo 
una notable ausencia de dones milagrosos en la iglesia hasta principios del siglo XX. Irónicamente, 
parecería que los Continuistas necesitan demostrar que la falta de dones milagrosos de 1900 años 
ha cesado, mientras que los Cesacionistas dicen que el statu quo de 1900 años continúa hoy. 
Wayne Grudem es un Continuista notable, él reconoce que su posición es nueva en el panorama 
teológico desde una perspectiva histórica: 

“En generaciones anteriores, las teologías sistemáticas no tenían capítulos sobre los dones 
espirituales, porque había pocas preguntas sobre la naturaleza y el uso de los dones espirituales en 
la iglesia. Pero el siglo veinte ha visto un aumento notable en el interés por los dones espirituales, 
principalmente debido a la influencia de los movimientos pentecostales y carismáticos dentro de la 
iglesia.”1 

 
Historia del Continuismo 

 Montano 

o El primer reclamo notable de practicar los dones milagrosos fue Montano2 a mediados 
del siglo II. 

o El eminente historiador Philip Schaff escribió: “El montanismo, en primer lugar, buscaba 
una continuación forzada de los DONES MILAGROSOS de la iglesia apostólica, que 
gradualmente desaparecieron a medida que el cristianismo se asentaba en la humanidad, 
y su principio sobrenatural se naturalizaba en la tierra”.3 

 Profetas de Zwickau 

o Thomas Münzer fue un poderoso orador y líder influyente en la Guerra de los Campesinos 
durante la década de 1520 en Alemania. Después de su llegada a Zwickau, despertó el 
entusiasmo religioso ya iniciado por otros dos fanáticos, Nicolaus Storch y Marcus Thomä 
Stübner. 
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o Nombró doce apóstoles y setenta y dos discípulos. Los magistrados locales interfirieron y 
se vieron obligados a marcharse. 

o Philip Schaff explica:  

“Estos profetas de Zwickau, como se les llamaba, coincidían con Carlstadt en combinar un 
misticismo interior con un radicalismo práctico. Se jactaron de visiones, sueños y 
comunicaciones directas con Dios y el ángel Gabriel, menospreciaron la palabra escrita y 
el ministerio regular, rechazaron el bautismo de niños y predijeron el derrocamiento del 
orden de cosas existente y la proximidad de un milenio democrático”. 4 

 Eduardo Irving 

o Edward Irving podría ser llamado con precisión “La estrella de la mañana del movimiento 
carismático moderno”. Aunque fue entrenado y asesorado brevemente por el 
profundamente espiritual y ortodoxo Thomas Chalmers, Irving siguió su propio camino 
teológico una vez que escapó de un puesto de asistente en su propia parroquia: la Capilla 
Caledonian en Londres (en 1821). 

o Popularidad: era un orador poderoso. Su iglesia creció rápidamente. Era una figura 
destacada. Tanto los pobres como los políticos asistían a la capilla. La popularidad y el 
amor por los aplausos alimentaban su innato deseo de obtener más influencia y atención. 
En un capítulo titulado “La reacción de Irving ante la popularidad”, Arnold Dallimore cita a 
B. B. Warfield: 

“El aplauso popular repentino y sin precedentes de Irving no hizo que se le subiera 
completamente a la cabeza, pero lo hirió claramente. Lo dejó como un hombre entusiasta 
y de mente simple; pero le dio una confianza arrogante en sí mismo; y lo infectó con la 
ilusión de que le habían encomendado alguna misión elevada y de alcance mundial”5 

o Profecía: su ministerio se centró en los dones carismáticos (1824-28)6. Irving se centró 
cada vez más en la interpretación de la profecía. Esto ciertamente puede haber 
comenzado como un enfoque saludable en el supuesto descuido de la enseñanza sobre la 
segunda venida de Cristo, pero junto con su inclinación por lo imaginativo y fantástico, 
fue desastroso. 

o Dones Milagrosos: En los años siguientes, la Capilla se convirtió en un semillero para todo 
don espiritual. Se hicieron profecías para el regreso de Cristo el 27 de junio de 18357. Las 
lenguas eran un lugar común8, así como la interpretación9. Se practicaron o intentaron 
sanaciones y el poder de la resurrección, pero el fracaso inevitable provocó dudas entre 
los de afuera y desesperación entre los leales al movimiento10. 

o Cuestiones doctrinales: más allá de las prácticas peligrosas, la pneumatología extraña y la 
escatología aberrante, la ortodoxia de Edward Irving se puso en tela de juicio sobre la 
cuestión de si Jesucristo tenía una naturaleza humana pecaminosa11. Aparentemente, 
nunca afirmó que Cristo pecó activamente. Sin embargo, enseñó que Jesús compartió una 
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naturaleza humana adámica posterior a la caída, que era una naturaleza pecaminosa 
como la nuestra. El énfasis en cuán similar era Cristo a nosotros, aunque siempre 
victorioso, inevitablemente socavó la sustitución única de Cristo en nuestro lugar. 
“Vencemos el pecado como Cristo venció el pecado, hacemos las mismas obras que Cristo 
por el Espíritu, tiende a convertirse en el elemento crucial de su enseñanza. El 
fundamento cristiano, 'Cristo murió por nuestros pecados', fue oscurecido”12. 

o Desilusión: Es un comentario triste sobre la inutilidad de tal ministerio que perdió 
popularidad entre muchos que estaban desilusionados por las prácticas fraudulentas. 
Perdió poder en la iglesia debido a un establecimiento de apóstoles y profetas. Su 
autoridad impidió que Irving fuera “poco más que un sirviente, sujeto a sus declaraciones 
y, por lo tanto, a sus órdenes”13. Como una triste ironía Irving murió en un estado de 
espera, aguardando por un don de lenguas y la sanidad de la enfermedad que lo 
aquejaba. Esta curación sería “un testimonio para toda Gran Bretaña de la realidad de los 
dones carismáticos”14. Nunca llegó y falleció el 4 de Diciembre de 1834. 

 
Historia del Cesacionismo 

Aquí hay algunas citas selectas de pastores fieles en la historia de la iglesia: 

 Juan Crisóstomo (c. 344-407) 

o “Todo este lugar [hablando de 1 Corintios 12-14] es muy oscuro: pero la oscuridad se 
produce por nuestra ignorancia de los hechos a los que se refiere y por su cesación, 
siendo tales como solían ocurrir pero ahora ya no tienen lugar”15.  

o “No discutan porque los milagros no suceden ahora, que no sucedieron entonces… En 
aquellos tiempos eran rentables, y ahora no lo son”16. 

 Agustín (354-430) 

o “En los primeros tiempos, el Espíritu Santo cayó sobre los que creían y hablaron en 
lenguas que no habían aprendido, como el Espíritu les daba para hablar. Eran señales 
adaptadas a la época. Porque hubo esta señal del Espíritu Santo en todas las lenguas 
[idiomas] para mostrar que el evangelio de Dios había de correr en todas las lenguas 
sobre toda la tierra. Aquello fue hecho por señal, y pasó”17. 

 Martín Lutero (1483-1546) 

o Martín Lutero arriesgó su seguridad personal para oponerse a los profetas de Zwickau. 
“En cuanto a las supuestas revelaciones de los nuevos profetas, las despreciaba y sostenía 
que un profeta inspirado debe ser llamado ordinariamente por la autoridad de la iglesia, o 
probar su comisión divina por medio de milagros”18. 

o “En la Iglesia primitiva, el Espíritu Santo fue enviado en forma visible. Descendió sobre 
Cristo en forma de paloma (Mateo 3:16), y en semejanza de fuego sobre los apóstoles y 
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otros creyentes (Hechos 2:3). Este derramamiento visible del Espíritu Santo fue necesario 
para el establecimiento de la Iglesia primitiva, como también lo fueron los milagros que 
acompañaron al don del Espíritu Santo. Pablo explicó el propósito de estos dones 
milagrosos del Espíritu en 1 Corintios 14:22: “Las lenguas son por señal, no a los que 
creen, sino a los que no creen”. Una vez la iglesia estuvo establecida y propiamente 
promocionada por estos milagros, cesó la aparición visible del Espíritu Santo”19. 

 Juan Calvino (1509-1564) 

o “Aunque Cristo no declara expresamente si tenía la intención de que este don [de los 
milagros] sea temporal o que permanezca perpetuamente en la Iglesia, es más probable 
que los milagros se hayan prometido solo por un tiempo, con el fin de dar brillo al 
Evangelio mientras era nuevo o estaba en un estado de oscuridad.”20. 

o “El don de sanidad, como el resto de los milagros, que el Señor quiso que se realizaran 
por un tiempo, se ha desvanecido para hacer maravillosa la predicación del Evangelio 
para siempre”21. 

 John Owen (1616-1683)   

o “Dones que en su propia naturaleza exceden todo el poder de todas nuestras facultades, 
esa dispensación del Espíritu ha cesado hace mucho tiempo y donde ahora alguien 
pretende hacerlo, puede sospecharse con justicia que es un engaño entusiasta”22   

o Y en un comentario sobre la advertencia de Hebreos 6, dijo: “Es verdad, sólo se refieren 
aquí en primer lugar y directamente a aquellos que en aquellos días habían recibido 
dones extraordinarios o milagrosos del Espíritu Santo. Pero esto, por simple analogía, 
puede extenderse a otros, ahora esos dones han cesado en la iglesia”23 

 Jonathan Edwards (1703-1758) 

o “Los dones extraordinarios del Espíritu, como el don de lenguas, de milagros, de profecía, 
etc., se llaman extraordinarios porque no se otorgan en el curso ordinario de la 
providencia de Dios. No se otorgan de la manera en que Dios normalmente trata a Sus 
hijos en Su providencia, sino solo en ocasiones extraordinarias, como se les concedieron a 
los Profetas y Apóstoles para capacitarlos a revelar la mente y la voluntad de Dios antes 
de que se completara el canon de las Escrituras, y así también a la iglesia primitiva, para la 
fundación y establecimiento de la iglesia en el mundo. Pero desde que se completó el 
canon de las Escrituras y se estableció plenamente la iglesia cristiana, estos dones 
extraordinarios han cesado. Sin embargo, los dones ordinarios del Espíritu son aquellos 
que continúan en la iglesia de Dios a lo largo de todas las edades; son dones otorgados en 
la convicción y conversión, y aquellos que se relacionan con la edificación de los santos en 
santidad y consuelo”24. 

o “Y así como estos dones milagrosos del Espíritu eran solo temporales con respecto a 
aquellas personas particulares que los disfrutaban, así son solo por una temporada con 
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respecto a la iglesia de Dios tomada como un cuerpo colectivo. Estos dones no son frutos 
del Espíritu que fueron dados para continuar a la iglesia a lo largo de todas las edades. 
Continuaron en la iglesia, o al menos se concedieron de vez en cuando, aunque no sin 
algunas interrupciones considerables, desde el principio del mundo hasta que se 
completó el canon de las Escrituras” 25.  

o “Pero poco después de eso, el canon de las Escrituras se completó cuando el apóstol Juan 
hubo escrito el libro de Apocalipsis, que escribió poco antes de su muerte, estos dones 
milagrosos ya no continuaron en la iglesia. Pues ahora se había completado una 
revelación escrita establecida de la mente y voluntad de Dios, en la cual Dios había 
registrado plenamente una norma permanente y suficiente para Su iglesia en todas las 
edades. Y al ser derrocada la iglesia y nación judías y establecerse la iglesia cristiana y la 
última dispensación de la iglesia de Dios, los dones milagrosos del Espíritu ya no eran 
necesarios y, por lo tanto, cesaron. Aunque habían continuado en la iglesia durante 
tantas edades, entonces fallaron, y Dios hizo que fallaran porque no había más necesidad 
de ellos. Y así se cumplió lo dicho en el texto: “pero las profecías se acabarán, y cesarán 
las lenguas, y la ciencia acabará”. Y ahora parece que se ha puesto fin a todos esos frutos 
del Espíritu, y no tenemos razón para esperarlos más.”26. 

Antes de finales del siglo XIX, los Continuistas apenas tenían una lista como está, más allá de las 
vergonzosas excepciones mencionadas anteriormente. Podríamos virtualmente poner a todos los 
predicadores fieles del evangelio desde después de los apóstoles hasta 1900 en esta lista. 
 
El don moderno de profecía es diferente al don bíblico 

Para que el don revelador de la profecía sea bíblicamente válido hoy, debe ser tan infalible y 
autoritativo como lo fue en el Nuevo Testamento. El movimiento profético moderno típicamente 
permite profecías que son menos precisas y menos autorizadas que las Escrituras. Esto no es 
consistente con el patrón bíblico. 

Definición de profecía: 

1. Proclamar una revelación inspirada, profetizar.  

2. Hablar de algo que está oculto a la vista, contar, revelar. 

3. Predecir algo que está en el futuro, predecir, profetizar. 27 

Esto difiere tanto del verbo para predicar como del sustantivo “heraldo/predicador”. Aunque 
ambos involucran la narración, lo que es exclusivo de la profecía es el aspecto revelador del 
mensaje. El heraldo simplemente declara el mensaje de otro. El profeta declara un mensaje que no 
podría haber adquirido sino por revelación divina. Puede involucrar información que no pudo 
adquirir por su propio conocimiento personal (p. ej., Mateo 26:68, donde los soldados exigen que 
Jesús profetice quién lo golpeó mientras Su cabeza estaba cubierta), o puede predecir el futuro. De 
cualquier manera, la profecía fue probada porque el 100% de su contenido es exacto: 
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 Deu. 18:21-22; cf. 1 Reyes 13:2-5 y 2 Reyes 23:15-16; Isaías 7:16 y 8:3-4; Hechos 11:28. 

 Los profetas del AT pueden decir: “Así dice el Señor” (entre los cientos de ejemplos, véase 
Éxodo 5:1; Isa 1:11). 

 Los profetas del Nuevo Testamento pueden decir: “Así dice el Espíritu Santo” (Hechos 21:11). 

A pesar de estas verdades, los Continuistas sostienen que la profecía existe hoy, pero no es 
potencialmente falible y tiene menos autoridad que lo que vemos en la Biblia. Según Grudem, hay 
cinco indicaciones de que los profetas del Nuevo Testamento no hablaron con la misma autoridad 
que las palabras de las Escrituras. Estos pasajes, sin embargo, no sostienen lo que Grudem dice. 
Aquí están los problemas con su argumento, tomando cada uno de sus cinco puntos por separado:  

1. Hechos 21:4—Grudem dice: “¡Esto parece ser una referencia a la profecía dirigida a Pablo, pero 
Pablo la desobedeció! Él nunca hubiera hecho esto si esta profecía hubiera contenido las 
mismas palabras de Dios y tuviera la misma autoridad que las Escrituras”28. 

 Pero “a través del Espíritu” modifica “decir”, no la exhortación a evitar Jerusalén (“decir” es 
el verbo principal; “poner un pie” es un infinitivo dependiente).  

 Gramaticalmente, el infinitivo del versículo 4, “poner un pie”, funciona mejor como un 
infinitivo con propósito29: “hablar a Pablo por medio del Espíritu para que [para que] no 
suba a Jerusalén” (traducción mía). 

 Grudem nunca menciona la profecía que Pablo recibió en 20:22-24. La profecía del Espíritu 
contenía la revelación de que Pablo sería arrestado o encarcelado. Pablo no dice nada 
acerca de la persuasión de no ir a Jerusalén. 

 Hechos 19:21 explica que el mismo Espíritu que da la profecía puso intencionalidad en el 
corazón de Pablo para ir a Jerusalén: “Pablo se propuso en el Espíritu ir a Jerusalén después 
de haber pasado por Macedonia y Acaya”. ¿Se está contradiciendo ahora el Espíritu? 

 El orden de los acontecimientos en este versículo se repite virtualmente en la siguiente 
narración:  

o Profecía inspirada e infalible de encarcelamiento y sufrimiento; 

o Seguida de una exhortación bien intencionada de preocupación personal;  

o Seguida por el compromiso de Pablo de obedecer al Señor a pesar de la persuasión 
intentada por los bien intencionados discípulos. 

2. Hechos 21:10-11—Grudem escribe: “Agabo profetizó que los judíos en Jerusalén atarían a Pablo 
y 'lo entregarían en manos de los gentiles', una predicción que era casi correcta pero no del 
todo: los romanos, no los judíos, prendieron a Pablo, y los judíos, en lugar de entregarlo 
voluntariamente, trataron de matarlo y tuvo que ser rescatado por la fuerza. La predicción no 
estaba muy lejos, pero tenía inexactitudes en los detalles que habrían puesto en duda la validez 
de cualquier profeta del Antiguo Testamento. Por otro lado, este texto podría explicarse 
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perfectamente suponiendo que Agabo había tenido una visión de Pablo como prisionero de los 
romanos en Jerusalén, rodeado por una turba de judíos enfadados. Su propia interpretación de 
tal “visión” o “revelación” del Espíritu Santo sería que los judíos habían atado a Pablo y lo 
habían entregado a los romanos, y eso es lo que Agabo (algo erróneamente) profetizaría. Este 
es exactamente el tipo de profecía falible propuesta anteriormente: informar con las propias 
palabras de uno algo que Dios ha traído espontáneamente a la mente”30. 

 Este es un argumento del silencio. Hechos 21:27-32 no afirma que los judíos lo apresaron sin 
cuerda ni restricción alguna. El texto nunca afirma eso. ¿Debemos suponer que 
convencieron a Pablo de que se fuera del Templo para poder matarlo en el Patio de los 
Gentiles? Eso es igualmente absurdo e infundado como la explicación de Grudem de que 
hicieron esto sin comprometerlo de ninguna manera. 

 La idea de que los romanos arrestaron a Pablo sin la ayuda de los judíos es completamente 
antibíblica. En lugar de leer acerca de los soldados romanos que despojaron a los judíos de 
Pablo para arrestarlos en contra de sus deseos, 21:32-33 afirma exactamente lo que dijo 
Agabo: cuando [los judíos] vieron al comandante y a los soldados, dejaron de golpear a Pablo. 
Lo siguiente que sucede es un intercambio pacífico en el que el comandante arresta a Pablo. 

 Esto concuerda con lo que el mismo Pablo les dice a los judíos romanos en Hechos 28:17: 
“varones hermanos, no habiendo hecho nada contra el pueblo, ni contra las costumbres de 
nuestros padres, he sido entregado preso desde Jerusalén en manos de los romanos”. 

 Samuel Waldron tiene razón al temer “que el enfoque interpretativo usado por los 
Continuistas con referencia a Agabo, si se aplicara al resto de la Biblia, descubriría errores en 
muchos lugares donde a los Continuistas conservadores no les gustaría encontrarlos”31. 

3. 1 Tesalonicenses 5:19-21 — Grudem escribe: “Si los tesalonicenses hubieran pensado que la 
profecía igualaba a la Palabra de Dios en autoridad, nunca habría tenido que decirles a los 
tesalonicenses que no la despreciaran; ellos 'recibieron' y 'aceptaron' la Palabra de Dios 'con 
gozo del Espíritu Santo' (1:6; 2:13). Pero cuando Pablo les dice que ‘prueben todo’ debe incluir 
al menos las profecías que mencionó en la frase anterior. Da a entender que las profecías 
contienen algunas cosas que son buenas y algunas cosas que no son buenas cuando los anima a 
‘retener lo que es bueno’”32. 

 El hecho de que un mensaje deba ser escudriñado por la verdad no significa que la profecía 
divina a menudo se mezcló con error. 

 En 2 Tesalonicenses 2:1-2 encontramos que alguien escribió una epístola que contenía 
errores. Esto no significa que las epístolas inspiradas contengan error. 

 En Hechos 17:11, los de Berea examinaron la enseñanza de Pablo con las Escrituras y Lucas 
los elogió por ello. 

 Grudem concluye: “Esto es algo que nunca podría haberse dicho de las palabras de un 
profeta del Antiguo Testamento, o de las enseñanzas autorizadas de un apóstol del Nuevo 
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Testamento”. Deuteronomio 13:1-5 y 18:15-22 dicen exactamente lo contrario de lo que 
afirma Grudem. El hecho de que la profecía del AT deba ser examinada por revelación 
previa no hace que ninguna porción del AT sea falible. 

4. 1 Corintios 14:29-38—Grudem escribe: “[Pablo] sugiere que deben escuchar con atención y 
separar lo bueno de lo malo, aceptando algunos y rechazando el resto… Si la profecía tuviera 
autoridad divina absoluta, sería un pecado hacer esto. Pero aquí Pablo ordena que se haga, 
sugiriendo que la profecía del Nuevo Testamento no tenía la autoridad de las mismas palabras 
de Dios”33. 

 Este argumento es tan similar al # 3, que mi respuesta anterior respondería suficientemente 
a este argumento. 

 Sin embargo, el contexto de 1 Corintios nos da una verdad adicional: no existe tal cosa como 
escoger y elegir cuando se trata de profecía. No se nos anima a probar la profecía para 
aceptar partes de ella. No, el don “discernimiento de espíritus” se refiere al diagnóstico de 
la fuente de la profecía. Los otros profetas evaluaron la profecía dada (14:29) usando el don 
de “discernimiento de espíritus” (12:10). ¡Primera Corintios 12:3 explica que la fuente de la 
profecía determina si algo o todo es verdad! 

5. Preparativos apostólicos para su ausencia — Grudem escribe: “El problema de los sucesores de 
los apóstoles no se resuelve animando a los cristianos a escuchar a los profetas (aunque había 
profetas alrededor), sino señalando las Escrituras” 34. 

 Su comentario entre paréntesis plantea la misma pregunta que estamos haciendo. Imagine 
la siguiente interacción con el Dr. Grudem: « ¿Continúan las profecías hoy?» Grudem: «Sí, 
pero son falibles». « ¿Cómo lo sabes?»  Grudem: «Porque los apóstoles apuntan a los 
cristianos a las Escrituras, no a las profecías». « ¿No es porque las profecías cesan, mientras 
que la Escritura continúa?»  Grudem: «No, porque las profecías continúan hoy». El 
argumento de que las profecías continúan solamente porque continúan debe abandonarse. 

 El mandato apostólico examinado anteriormente de defender y afirmar la profecía (1 
Tesalonicenses 5:19-21) es problemático para el argumento de Grudem aquí. 
 

El don moderno de lenguas es diferente al don bíblico 

Para que los dones milagrosos sean bíblicamente válidos hoy, deben ser bíblicos en esencia, propósito 
y práctica. El movimiento moderno de lenguas no es fiel a la Biblia en ninguna de esas tres categorías. 

Para entender correctamente el don de lenguas, hagámonos las preguntas ¿Qué son? ¿Por qué 
existen? ¿Cómo se usaban/se usan? 

 ¿Qué son? 

o La palabra “lenguas” como descripción del don espiritual proviene de la palabra griega 
glōssa, que significa, en un sentido literal, el órgano en la boca que se usa para hablar, o 
metafóricamente, un idioma hablado distinto. 
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o El don milagroso de lenguas era la habilidad de hablar un idioma conocido sin adquirir esa 
habilidad a través de un proceso de aprendizaje natural. Hechos 2 y 1 Corintios 12-14 
usan la palabra griega glōssa para “un idioma” o “una lengua”. Además de esta palabra, 
Hechos también usa diálektos (Hch.2:6, 8) para un “lenguaje de una nación o región”35. 

o El milagro de las lenguas no fue un milagro del oído, sino de la boca. Algunos Continuistas 
señalarían Hechos 2:8, que dice que todos escucharon a los cristianos hablar en su propio 
idioma, para decir que lo que se dijo pudo haber sido una tontería, pero el milagro 
ocurrió en los oídos de la audiencia. Sin embargo, sabemos que oyeron lo que en realidad 
salía de la boca de los apóstoles porque el versículo 4 dice: “Y fueron todos llenos del 
Espíritu Santo, y comenzaron a hablar en otras lenguas, según el Espíritu les daba que 
hablasen”. 

o La instrucción de Pablo sobre las lenguas en 1 Corintios es igual de clara. Primera de 
Corintios 14:10 dice literalmente de esta manera: “Si hay tantos tipos de idiomas (incluso 
“especies” de idiomas o habla) en el mundo, ni uno solo carece de significado”. 

 ¿Por qué existen? 

o El propósito de las lenguas: ¿por qué existen? Todo don espiritual es para la edificación 
de los creyentes (1 Co. 12:7; 14:5-6, 12, 17, 26). Esto es cierto para las lenguas y cualquier 
otro don. 

o Pero más allá de este propósito universal de los dones, hay otro propósito único de las 
lenguas del que Pablo nos habla en 1 Corintios 14:21-22: es una señal de condenación 
para el Israel incrédulo. Aquí, Pablo cita Isaías 28:11-12. 

 ¿Cómo se usaban/se usan? 

Siete reglas protegen las lenguas del abuso en 1 Corintios 14:26-33: 

1) Debe ser para edificación (26). 

2) No debe haber más de dos o tres en cualquier servicio (27). 

3) Alguien debe interpretarlo (27). 

4) El orador debe guardar silencio en ausencia de un intérprete (28). 

5) Otros deben juzgar el contenido (29). 

6) El orador debe sentarse y permanecer en silencio si otro recibe una nueva revelación 
mientras él está hablando (30). 

7) Cada uno debe hablar uno a la vez (31). 

Si la noción moderna de habla ininteligible no es bíblica, ¿de dónde viene? Antes del movimiento 
carismático moderno, las lenguas se consideraban universalmente como la capacidad de hablar un 
idioma conocido. Como registra Arnold Dallimore, esta idea de las lenguas como lenguajes reales: 
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“…no era una idea nueva. Más bien, durante siglos se había creído que el don de lenguas, en 
lugar de ser la producción de sonidos ininteligibles, era la capacidad de hablar un idioma que 
no había sido aprendido. Esta había sido la afirmación de los montanistas en el siglo II y de 
varios grupos que usaban “lenguas” durante la Edad Media. Los biógrafos de misioneros 
católicos romanos como Francis Xavier y Vincent Ferrer hicieron parecer que estos hombres 
hablaban en idiomas no aprendidos, aunque tales afirmaciones no resistieron el examen”36. 

La respuesta se remonta a Edward Irving. Estos son los factores en desarrollo que contribuyeron a 
una redefinición de la palabra “lenguas”: 

 Hasta 1831, Edward Irving no tenía dudas sobre el hecho de que el don espiritual de lenguas 
eran lenguas humanas reales y conocidas. Dijo de este fenómeno:  

o “Es un mero abandono de toda verdad llamarlo grito o llanto… Y cuando el discurso se 
pronuncia a la manera de un salmo o canción espiritual, es como algunos de los cantos 
más simples y antiguos en el servicio de la catedral... Lejos de ser un galimatías sin 
sentido, como han dicho los irreflexivos y despreocupados hijos de Belial, es un discurso 
bien formado, bien proporcionado, profundamente sentido, que evidentemente sólo 
necesitaba el oído de aquel del cual es su lengua nativa, para convertirlo en una obra 
maestra del habla poderosa”37. 

 Para 1832, algunos de los seguidores comenzaban a dudar de la legitimidad del movimiento. 
Una joven, Mary Campbell (Caird), afirmó que podía hablar pelew, turco y chino. Se mudó a 
Europa para maximizar su habilidad de hablar en lenguas con el propósito de evangelizar. Ella 
y su esposo “se vieron obligados inmediatamente a reconocer que su don de lenguas no le 
permitía hablar ninguno de los idiomas que encontraron”38. Regresaron a Inglaterra y 
abandonaron toda ambición misionera y práctica carismática. 

 George Pilkington estaba desilusionado con las lenguas y abandonó el movimiento en algún 
momento antes de 1831. Publicó un folleto con el siguiente subtítulo: Varios coloquios 
interesantes entre el escritor y el Sr. Irving y sus seguidores, y observaciones que 
manifiestamente muestran que todos están bajo un engaño39. 

 En 1832, la afirmación fraudulenta de los idiomas reales quedó completamente expuesta. No 
había posibilidad de sostener que este era el don bíblico de lenguas. En lugar de reconocer el 
engaño y admitir que todo fue un engaño, Arnold Dallimore escribe: 

La dificultad se superó con la afirmación de que había dos clases de lenguas en el Nuevo 
Testamento: (1) las del día de Pentecostés, que eran idiomas y (2) las de la Iglesia de 
Corinto, que ahora se afirmaba que eran simplemente lenguas extáticas emisión de 
sonidos incoherentes. Y dado que el fenómeno que apareció en Escocia y Londres no 
resultó ser de este primer tipo, ahora había una aceptación general de la idea de que 
era el segundo tipo el que se estaba experimentando. 

El darse cuenta de que las lenguas no eran idiomas resultó ser otra decepción para 
Irving. Sin embargo, él tranquilizó su propia mente en este asunto al afirmar que hasta 
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el momento Dios solo había concedido el tipo corintio, que lo había hecho solo para 
introducir la restauración de los dones, y que el tipo pentecostal, los idiomas, vendría 
más adelante. 

 Cuando los seguidores de Irving no pudieron afirmar respetablemente que hablar en lenguas 
era un idioma real, cambiaron la historia que habían contado durante los últimos tres años. 
Solo después de que fueron expuestos, finalmente descubrieron que la Biblia en realidad 
enseñaba dos tipos diferentes de lenguas, y una de ellas resultó ser exactamente el mismo 
fenómeno ininteligible que estaban experimentando. Esta explicación semi-plausible se repite 
ampliamente hoy en día a pesar de su falta de mérito bíblico. 

 
El don moderno de sanidad es diferente al don bíblico 

El don bíblico de sanidad no se refería a los milagros médicos soberanamente orquestados por Dios. 
Se refiere al don dado a un individuo que usaría ese don para el beneficio de la iglesia y la 
confirmación del mensaje apostólico. En otras palabras, el don consistía en el poder divino de curar 
al enfermo a través del individuo dotado; mientras que el milagro de curación sin mediación ocurre 
perpetuamente de acuerdo con la voluntad soberana de Dios. Los únicos ejemplos de personas que 
usan el don de sanidad en acción son los apóstoles y sus asociados en el ministerio (es decir, los 
setenta — Lucas 10:9, y posiblemente dos de los siete diáconos: Esteban—Hechos 6:8, y Felipe—
Hechos 8:6, 13). La curación se realizaba en virtud del poder del don espiritual, independientemente 
de la fe de la persona curada. 

Los ministerios de sanidad de hoy son difíciles de evaluar porque a menudo tienen grandes 
diferencias entre ellos. A pesar de las diferencias, he encontrado algunas similitudes. Los 
ministerios de sanidad a menudo creen en una o ambas de las siguientes afirmaciones: 

1) La curación es igual al perdón. 

2) La sanidad viene por la fe. 

La curación no es igual al perdón. 

 Sanar la enfermedad es parte del reverso parcial de la maldición que ocurrirá cuando Cristo 
regrese. El perdón es presente y la curación del mundo y de los enfermos es futuro para los 
apóstoles (Hechos 3:18-21). 

 Es cierto que algunas curaciones incluyen el perdón (Marcos 2:1-11). Sin embargo, algunas 
sanidades llevaron consigo una reprensión por la incredulidad y la desobediencia futura 
(Marcos 1:40-45). 

La curación no ocurre por la fe de la persona enferma. 

 Lucas 17:11-19: solo uno de los diez que fueron sanados tuvo fe. 
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 La frase “tu fe te ha salvado” se usa exclusivamente para aquellos que tuvieron fe. Algunos 
curanderos intentan usar estos pasajes para señalar que la fe te sanará físicamente. Sin 
embargo, solo se habla a las personas que son salvas espiritualmente. A menudo, esto 
involucra a alguien que es sanado físicamente y salvado espiritualmente por fe. Pero Jesús lo 
dijo de la mujer en Lucas 7:36-50 que ni siquiera estaba enferma, sino que era pecadora. 

 
Pablo enseñó que los dones terminan durante la era de la iglesia (1 Corintios 13:8-13) 

De hecho, Pablo enseña acerca de la terminación de los dones milagrosos en 1 Corintios 13:8-13. Los 
tres dones enumerados aquí se contrastan con las realidades permanentes de la fe, la esperanza y el 
amor en el versículo 13. De hecho, este contraste enmarca todo el párrafo (vv. 8, 13 cierran el 
argumento). Si la fe se convierte en vista, y la esperanza se realiza cuando Él regrese, entonces las 
cosas que están terminando deben terminar antes del regreso de Cristo. De lo contrario, el contraste 
no tiene sentido y todo el párrafo se desmorona. 

Parece que la máxima de Anthony Thiselton, que impide que cualquiera pueda aludir a este pasaje, 
ha sido adoptada por muchos: “Estos versos no deben usarse como una polémica para ninguna de 
las partes en este debate”41. Encuentro esto problemático. No quiero leer ninguna teología en un 
texto más que el siguiente, pero el texto significa algo. Es casi como si uno tuviera que actuar como 
si 1 Corintios 13 no pudiera tocarse: es la criptonita del intérprete honesto. Aunque este es un 
pasaje difícil, no estoy de acuerdo en que no debería hablar del tema cuando el pasaje trata sobre 
el cese de tres dones milagrosos/reveladores y su contraste con la permanencia de tres virtudes. 
Hagamos tres preguntas que tienen relevancia directa para el cese de los dones milagrosos: 

1. ¿Qué es “lo perfecto” en el versículo 10? 

 Esta traducción ya es una interpretación. 

 El término “lo perfecto” (tò téleion) puede usarse de varias maneras. Dos definiciones de la 
palabra se debaten acaloradamente en el contexto de este versículo: “1. relacionado con 
alcanzar el estándar más alto... perfecto, completo, experto... 2. relacionado con ser maduro, 
completamente desarrollado, maduro, adulto...”42 El significado de una palabra debe ser 
determinado por su contexto. 

 Efesios 4:13: tanto la NASB como la ESV traducen la palabra “maduro”, porque el contexto 
contrasta la madurez con la imagen de inmadurez en la referencia a un niño. (Los niños no 
son más o menos perfectos que los adultos, pero son menos maduros).  

 2 Corintios 1:13-14: Pablo contrasta el entendimiento parcial de los corintios de una carta 
anterior con el entendimiento total que él quiere que disfruten. Los términos que utiliza son 
“entender parcialmente” y “entender completamente” (ESV). Los traductores de ESV 
acertaron el significado en 2 Corintios 1:13. Saben que télos debe traducirse “totalmente”, 
porque la palabra se contrasta con “parcial” en el versículo 14. Los términos traducidos 
“parcialmente” y “totalmente” son las mismas palabras de raíz griega que Pablo usa en 1 
Corintios 13:9-10. 
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 1 Corintios 13:9-11 compara y contrasta la revelación o comunicación parcial de Dios con la 
revelación madura o completa de Dios. Los dones enumerados en el versículo 9 son parciales. 

 Pablo ya ha allanado el camino para que elevemos las Escrituras sobre la profecía como un 
don superior para la iglesia. En 1 Corintios 12:28, Pablo comienza una lista de dones, 
clasificados en orden de importancia. Los últimos regalos no están clasificados. Él 
simplemente dice, “luego milagros, luego dones de sanidad, luego…” Pero observe que el 
comienzo de la lista clasifica los dones. Los tres primeros de la lista también son de 
importancia preeminente: “primero apóstoles, segundo profetas, tercero maestros”. Esto nos 
ayuda a comprender lo que quiere decir cuando dice más adelante: “Procuraos 
intensamente43 los dones mayores” (1 Co.12, 31; cf. 14, 1, 12, 39). Aunque individualmente se 
os dan dones de acuerdo con la distribución soberana del Espíritu (1 Corintios 12:11), como 
iglesia debemos interesarnos ferviente e intensamente en promover los dones mayores 
porque edifican y equipan a quienes nos rodean. (Todos los capítulos 12-14 confirman esto). 
Entonces, ¿cuál es la contribución del primer regalo? Los apóstoles nos dieron las Escrituras 
del Nuevo Testamento. Esta es la revelación completa que no solo supera a la profecía 
(12:28), sino que también pone fin a su necesidad una vez completada (13:10). 

2. ¿Cuál es la relación entre los versículos 10, 11 y 12? 

 El versículo 10 es la realidad, el 11 es la ilustración y el 12 es la razón. 

 10—Pablo explica que cuando llegue la revelación completa de Dios para la iglesia, la 
revelación parcial de profecía y palabras de conocimiento será abolida. 

 11—Pablo ilustra la diferencia entre los dos al describir el hablar, pensar y razonar de un niño 
(quizás haciendo un paralelo entre las lenguas, la profecía y la sabiduría) como la revelación 
parcial. La llegada de la edad adulta significa la eliminación de las cosas infantiles. Esta edad 
adulta representa la llegada de la revelación completa. Sería inexacto decir que Pablo está 
llamando infantil a la revelación profética y adulta a la revelación apostólica. No obstante, es 
una ilustración útil de lo que dice Pablo: la revelación profética es parcial y la Escritura es 
completa. Una vez que tenemos las Escrituras, desechamos las cosas parciales como la 
profecía y las palabras de conocimiento. 

 12—Esta es la razón por la cual nos despojaremos de las costumbres infantiles cuando 
lleguemos a ser hombres. La visión de Dios que tenemos a través de la revelación completa se 
describe como “cara a cara”, mientras que la visión de Dios a través de la revelación parcial es 
como un reflejo turbio. 

o “Cara a cara” se usa en el AT de teofanías (Gn. 32:30; Deu. 34:10; Jue. 6:22). 

o En Deuteronomio 5, Moisés introduce los Diez Mandamientos diciendo: “Cara a cara habló 
Jehová con vosotros en el monte de en medio del fuego. Yo estaba entonces entre Jehová y 
vosotros, para declararos la palabra de Jehová; porque vosotros tuvisteis temor del fuego, y 
no subisteis al monte” (vv. 4-5). Note que los israelitas ni siquiera vieron a Dios. Vieron 
fuego, y su temor les impidió querer escuchar directamente de Dios. En cambio, Dios en su 
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gracia condescendió y se comunicó con el pueblo a través de Moisés. Dios le dio a Moisés 
revelación verbal (la primera revelación escrita de Dios al hombre). Entonces, este 
escenario de los israelitas viendo a Dios “cara a cara” consistió en recibir revelación escrita 
inspirada del carácter de Dios a través del profeta Moisés. Se interpuso entre Dios e Israel, 
les trajo la revelación, y este recibir la revelación escrita es ver a Dios cara a cara. 

o Comparado con la oscuridad de la revelación parcial en palabras de conocimiento, ver a 
Dios en la revelación completa de Su Palabra es ver cara a cara. De esta manera, este 
pasaje es paralelo a Deuteronomio 5:4-5. 

o El verbo “saber” proviene de epiginṓskō, que significa, entre otras cosas, “llegar a 
comprender, saber exactamente o completamente”44. Por lo general, los comentaristas 
toman esto como una referencia al conocimiento que tendremos de Dios en el cielo. 
Curiosamente, en realidad nunca se usa de esa manera en el Nuevo Testamento griego. Ni 
el sustantivo ni el verbo se usan de nuestra relación con Dios o Cristo en el cielo. En 
cambio, el uso constante de estas palabras se refiere a un verdadero conocimiento de algo 
en esta vida. Se usan para un verdadero conocimiento de Dios el Padre (Mt.11:27; Ro. 1:28; 
10:2; Ef.1:17; Col. 1:10; 3:10; 2 Pe.1:3), Dios el Hijo (Mt. 11:27; Ef. 4:13; 2 Pe. 1:2, 8), la 
voluntad o mandato de Dios (Ro. 1:32), la culpabilidad del pecado (Ro. 3:20), la verdadera 
comprensión de un mensaje o carta (2 Co.1:13-14), y un conocimiento salvador de la 
verdad (Lc. 1:4; Col. 1:6; 1 Tim. 2:4; 4:3; 2 Tim. 2:25; 3:7; Ti. 1:1). La palabra grupo aparece 
sesenta y cuatro veces en el Nuevo Testamento. Sin embargo, sorprendentemente, nunca 
se usa en Apocalipsis, ni se usa en las Epístolas para referirse a nuestro conocimiento 
celestial de Dios. (Por supuesto, muchos dirían que Pablo lo usa aquí en 1 Corintios 13:12 
del cielo, pero ese es precisamente el punto que estamos examinando). 

o Algunos afirman que el versículo 12 se refiere al cielo. Eso suele ser porque tendremos 
mentes perfeccionadas. Pero ese no es realmente el problema porque en el cielo, aunque 
nuestras mentes son perfectas, todavía son finitas. En ese sentido, nunca conoceremos a 
Dios como Él nos conoce. Sin embargo, en la Escritura, podemos conocer a Dios en el 
sentido de epígōsis. No solo es eso a lo que se refiere Pablo en Mateo 11:27; Romanos 
1:28; 10:2; Efesios 1:17; 4:13; Colosenses 1:10; 3:10; 2 Pedro 1:2, 3, 8, pero también 
Pablo lo declara audazmente a través de la Escritura, como él tiene la mente de Cristo (1 
Corintios 2:16). Esto no está en el contexto de las revelaciones y visiones celestiales, sino 
en la obra del Espíritu de iluminar al cristiano sobre las implicaciones de las verdades 
inspiradas (1 Corintios 2:11-15). 

o Para la futura generación post-apostólica no tiene sentido aferrarse a un conocimiento 
parcial de Dios porque pueden tener la mente de Cristo a través de las Escrituras. 

3. ¿Por qué deben terminar los dones milagrosos antes del regreso de Cristo? 

 1 Corintios 13:8-13 tiene dos extremos contrastantes: tres cosas terminan y tres cosas 
permanecen. 
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o El versículo 8b dice: “pero las profecías se acabarán, y cesarán las lenguas, y la ciencia 
acabará”. 

o Esto está rodeado por 8a y 13a: “El amor nunca deja de ser” y “Y ahora permanecen la fe, 
la esperanza y el amor”. 

o La profecía será cancelada o abolida, al igual que la palabra de conocimiento. Las lenguas 
cesarán y pasarán. Por otro lado, la fe, la esperanza y el amor permanecen. ¿Cuándo 
terminan la fe y la esperanza? Cuando la fe se convierte en vista (2 Co. 5:7) y cuando se 
realiza la esperanza (Ro. 8:24-25). 

 Aquí está la pregunta imposible para el Continuista: “De acuerdo con su visión de lo 
perfecto/maduro, estos dones terminarán con el regreso de Cristo o la muerte del santo. Si 
eso es cierto, entonces ¿cómo pueden las tres cosas que están terminando terminar al mismo 
tiempo que la fe y la esperanza, que permanecen y continúan? Esta pregunta imposible 
muestra cómo la posición Continuista destruye todo el punto del párrafo. No puedes tener los 
dones milagrosos que terminan con el regreso de Cristo cuando se contrastan con cosas que 
permanecen o continúan, que también terminan con el regreso de Cristo. 

 Un Continuista se atrevió a responder a esta pregunta de esta manera: “Presumiblemente, en 
cierto sentido, Pablo espera que la esperanza continúe más allá de esta vida en el disfrute 
continuo de lo que esperábamos… Dicho psicológicamente, podemos preguntarnos: 
¿Dejaremos de mirar hacia adelante en anticipación a lo que está por delante una vez que 
comencemos a disfrutar del cielo nuevo y la tierra nueva?”45. No menciona ningún pasaje que 
enseñe esta verdad con respecto a la fe. Sin embargo, con respecto a este aspecto de la 
esperanza, él cree que 1 Corintios 15:19 enseña que nuestra “esperanza no es simplemente la 
anticipación de las bendiciones por venir, una anticipación que ya no es necesaria una vez que 
esas bendiciones han llegado, sino un ancla firme en Cristo mismo”. Aunque esta declaración 
puede ser cierta, no explica el pasaje. No veo cómo el pasaje dice que nuestra esperanza en 
Cristo mismo no se realizará en el cielo. De lo contrario, ¿qué hacemos con el contraste 
constante entre la fe y la vista, o la esperanza y las cosas ya realizadas?46. Su dicotomía entre 
esperar bendiciones y esperar a Cristo es ajena a la pregunta de si la esperanza en Cristo se 
realiza al comienzo del estado eterno. 

Los Continuistas no tienen una explicación satisfactoria acerca de por qué estos tres dones reciben 
instrucciones sobre su terminación cuando, según su punto de vista, todos los dones terminan al 
mismo tiempo. El versículo 13 prueba que Pablo tiene buenas razones para advertirles que la 
terminación de estos dones precede al regreso de Cristo. Este párrafo (1 Co. 13:8-13) enseña que 
los dones milagrosos terminan antes del regreso de Cristo, cuando la fe se convierte en vista y la 
esperanza se realiza. 
 
Los apóstoles y profetas eran fundacionales, no perpetuos 

El papel de los apóstoles y profetas fue fundamental para la iglesia, ya que su revelación de la 
verdad cimentó la iglesia para todas las edades. La verdad del evangelio revelado a través de ellos 
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fue transmitida una vez por todas a los santos (Judas 3). Los requisitos para ser apóstol son: 1) ser 
testigo ocular del Cristo resucitado, 2) ser comisionado personalmente por Cristo, y 3) pudiendo 
realizar señales, prodigios y milagros como evidencia de su apostolado. Por su propia naturaleza, los 
apóstoles no pueden existir más allá de la primera generación de la iglesia. Dado que las señales, 
prodigios y milagros atestiguan su mensaje y ministerio (siguiente sección), han fallecido con los 
apóstoles. 

 La doctrina apostólica fue fundamental para la iglesia: 

o Hechos 2:42; Efesios 2:19-20; 4:11; Judas 3 

 Los apóstoles, por definición, no pueden sobrevivir a la primera generación de la iglesia: 

o Jesús los seleccionó (Marcos 3:14; Lucas 6:13). 

o Judas fue reemplazado por Matías con dos requisitos (Hechos 1:21-22): 

– Presencia personal a través del ministerio terrenal de Cristo. 

– Testigo personal de Su resurrección. 

o Testimonio de resurrección (1 Corintios 9:1; Hechos 10:39-41; 1 Corintios 15:4-9a) 

 Dado que los apóstoles fueron fundamentales y no perpetuos, las señales que confirman a un 
apóstol tampoco son perpetuas. Dado que los dones milagrosos (señales, prodigios y 
milagros) atestiguan el origen divino del ministerio y mensaje apostólico, no sirven para nada 
ahora que todos los testigos oculares de la resurrección han muerto. La iglesia ha sido 
fundada. Todo lo que queda es la edificación en curso sobre esa base. En este punto de la era 
de la iglesia, resucitar dones de señales milagrosas es resucitar apóstoles. Resucitar el papel 
de apóstol es volver a poner los cimientos de nuevo. Poner los cimientos de nuevo es un 
rechazo arrogante de los cimientos ya puestos. 
 

Señales, prodigios y milagros confirman la revelación divina 

Hay un problema final que los continuistas no pueden evitar en las Escrituras: el propósito de los 
dones milagrosos. Las Escrituras consistentemente registran que el propósito de los dones 
milagrosos (señales, prodigios y milagros) es la prueba de que los profetas y apóstoles son enviados 
por Dios. Su mensaje, por defecto, también se prueba como el mensaje dado por Dios. Dios no 
interviene en su orden creado al dar a los hombres habilidades sobrenaturales para realizar señales, 
prodigios y milagros sin ninguna buena razón47. Siempre es para afirmar Su revelación de la verdad. 

La explicación coherente de los milagros realizados por manos humanas es cumplir la función de 
señalar o confirmar que tanto el hombre como el mensaje provienen de Dios. 

 Moisés (Éxodo 4:1-5, 21, 30-31; Deuteronomio 4:2, 32-36; 12:32). 

 Profetas. 

o Los profetas eran visiblemente reconocibles por sus vestimentas (Marcos 1:6; 2 Reyes 1:8), 
pero esto era fácil de imitar (Zacarías 13:4-5). 
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o Propósito de las señales de los profetas (1 Reyes 17:24; 18:36; Jeremías 32:20). Note cómo 
Isaías 7:1-8:2 da una profecía cumplida inmediatamente para probar la verdad de la profecía 
concerniente a Cristo y Su reino (Isaías 9:11-12; 49:53). 

 Jesús (Mateo 11:2-6; Juan 10:25, 37-38; 14:10-11; Hechos 2:22) 

o Considere la primacía de la predicación, incluso sobre la de los milagros en Marcos 1:14-15, 
21-28 y 33-38. 

 Apóstoles (Hechos 2:43; 4:33; 5:12; 8:14; 14:32; 2 Co.12:12; Heb. 2:1-4) 

o Considere la primacía de la predicación, incluso sobre la de los milagros confirmatorios en 
Hechos 13:7-12; 19:8-20. 

o Considere la preocupación de Pedro por la terminación del ministerio apostólico en 2 Pedro 
1:12-15. 

El problema con el movimiento carismático contemporáneo es que no es conocido por su mensaje. 
¿Qué verdad estoy rechazando al rechazar la práctica actual de los dones milagrosos? Lo milagroso 
atestigua el mensaje, como dice Números 14:22 48: “Todos los que vieron Mi gloria y Mis señales 
que he hecho en Egipto y en el desierto, y Me han tentado ya diez veces, y no han oído mi voz…”. El 
rechazo de la revelación de Dios (que fue atestiguado por las señales y milagros) es el problema. 
Entonces, con respecto a la práctica moderna de los dones milagrosos, me veo obligado a hacer la 
pregunta: «¿Qué nueva revelación estoy en peligro de rechazar? ¿Cuál es tu nuevo mensaje?». 
Cuando las audiencias del primer siglo fueron expuestas a los apóstoles, nadie dudó que el Cristo 
que predicaban fuera el Mesías, que Su resurrección hubiera ocurrido y que los apóstoles 
estuvieran fundando la iglesia de Dios. No hay una realidad correlativa para los carismáticos. Si los 
milagros son reales, su mensaje debe ser más visible que los propios milagros. Y ese mensaje, que 
nunca violará las verdades previamente reveladas, debe ser también nuevo. El contenido predicado 
en el movimiento carismático va desde lo nuevo y herético hasta lo viejo y fiel, pero nunca es fiel y 
nuevo a la vez.  
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Satanás tiene un proceso metódico para desviar a los hombres. Siempre hay una mentira 
involucrada, tratando de desviarnos. 

 
1. Los hombres no son rival para Satanás, humanamente hablando. 

a. Nuestras mentes son susceptibles a su astucia, y nos desvía con engaño. 

b. Él tiene métodos específicos para desviarnos. 

c. Usa mentiras para desviarnos. 

2. Satanás se disfraza de ángel de luz. 

a. ¡Él engaña al mundo entero! (Ap. 12:9) 

b. Engaña a culturas y naciones enteras. 

c. Los induce a realizar actos de maldad y atrocidades. 

d. Engaña a las personas haciéndoles creer que heredarán un paraíso sensual. 

3. Satanás ataca donde la influencia es mayor. 

a. Ataca a través de un líder o una persona de influencia, alguien en condiciones de desviar a 
grupos o a muchos individuos. 

b. Rara vez se centrará en alguien marginal, a menos que pueda aprovechar la oportunidad 
para atrapar a un líder o un influenciador a través de esa persona. 

4. Satanás tiene conocimiento y recursos profundos (“las profundidades de Satanás” [Ap. 2:24]). 

a. “Su astucia y poder son grandes, y está armado con un odio cruel; en la tierra no tiene igual” 
(Martín Lutero, “Castillo fuerte es nuestro Dios”). 

5. Satanás explota el uso de las Escrituras a su favor. 

a. Tuerce la verdad como medio para engañar. 

b. La primera victoria de Satanás fue lograr que Eva dialogara sobre Dios (Gé. 3:1-5). 

i. ¡Simplemente quería que Eva pensara que dos criaturas podrían tener una conversación 
casual sobre el Creador! 

Pasajes bíblicos para el estudio: 2 Corintios 11:13-15; Efesios 6:10-12;  Apocalipsis 12:9;                       
1 Corintios 3:18; Génesis 49:17; Apocalipsis 2:24;  Génesis 3:1-5; 1 Pedro 5:8; 1 Juan 2:15-16; 
Proverbios 21:17; Hebreos 11:25-26 
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ii. Su éxito fue lograr que Eva conversara sobre la naturaleza de Dios. 

c. Los hombres reflexionaremos sobre nuestra propia opinión humana. 

i. Estamos mucho más orgullosos de nuestra arrogancia de lo que nos damos cuenta. 

ii. Satanás usa ese orgullo para desviarnos. 

d. “Nadie se engañe a sí mismo” (1 Co. 3:18). 

6. Las “maquinaciones” [methodeía] del diablo—tres observaciones sobre las maquinaciones de 
Satanás: 

a. Las trampas se colocan donde no se pueden ver, donde no serán evidentes. 

b. Él ponen trampas en nuestro camino. 

i. No tenemos que desviarnos de nuestro camino para encontrar trampas; las trampas 
nos encontrarán. 

ii.  “Sed sobrios, y velad; porque vuestro adversario el diablo, como león rugiente, anda 
alrededor buscando a quien devorar” (1 Pe. 5:8). 

iii.  Satanás encontrará en nuestros caminos la distracción particular que nos atrae 
individualmente. 

(1) No es omnisciente, pero es inteligente, y nos estudia para conocer nuestra debilidad. 

(2) Al igual que los soldados romanos, debemos "ceñir nuestros lomos", atar los cabos 
sueltos de nuestras vidas para que nada pueda engancharse o agarrarse mientras 
avanzamos en la batalla y en nuestras vidas (cf. 1 Pe. 1:13; Heb. 12:1). 

c. Las trampas se colocan astutamente. 

i. Tiene profundos conocimientos y recursos, y estamos llamados a conocer sus 
maquinaciones (Ef. 6:11). 

(1) Recurso sugerido: Thomas Brooks, Precious REMEDIES Against Satan´s Devises. 

ii. No permitas que Satanás tenga un punto de apoyo aferrándose a la amargura o la falta 
de perdón. 

7. La herramienta más útil de Satanás es la promesa de placer. 

a. Placeres temporales del cuerpo y la mente (1 Jn. 2:15-16). 

i. Los deseos de la carne. 

ii. La deseos de los ojos. 

iii. La vanagloria de la vida/logros. 

iv.  “hedonismo cristiano”. 
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b. Placeres eternos: persuadir a los yihadistas para que maten y se suiciden por la promesa de 
placeres sensuales eternos. 

c. Si amamos el placer o la gratificación propia, Satanás explotará esas debilidades. “Hombre 
necesitado será el que ama el deleite, y el que ama el vino y los ungüentos no se 
enriquecerá” (Pr. 21:17). 

d. Satanás promete alivio. 

e. El placer es un sello de nuestra época. Nos encantan las fantasías y la exaltación propia, el 
placer propio y el narcisismo. 

Llevar el vituperio de Cristo como lo hizo Moisés (Heb. 11:24-26). Eligió ser maltratado con el 
pueblo de Dios, y voluntariamente soportó el vituperio de Cristo en lugar de disfrutar los placeres 
pasajeros del pecado. 
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Los falsos maestros se infiltran con sutileza. La batalla en la iglesia es la batalla por la verdad. Los 
engañadores entran con sutileza, vestidos atractivamente para parecer más verdaderos que la 
verdad misma. Los falsos maestros se oponen al evangelio y degradan a Cristo. 

 
1. Recursos a disposición de Satanás. 

a. Esquemas y estrategias diseñados para desviar a los hombres. 

b. Jerarquías demoníacas y fuerzas espirituales. 

c. Falsos maestros disfrazados de “ángeles de luz”. 

d. Desviaciones leves que finalmente desarrollan una división masiva de la verdad bíblica. 

e. Hombres sinceros que se equivocan sinceramente. 

2. Condición vulnerable de la iglesia. 

a. A menudo dormida sobre los peligros del error. 

b. Líderes que no prestan atención a la verdad. 

c. Carente de un marco bíblico para exponer a los falsos maestros y al error doctrinal. 

d. La actitud predominante es que amar ahora significa “aceptar sin cuestionar”, lo que resulta 
en décadas de negarse a enfrentar las implicaciones del error y la verdad. 

e. Satanás y los falsos maestros son astutos e idean medios astutos para implementar sus 
recursos. 

f. La iglesia liberal llamando a la iglesia verdadera «demasiado estrecha». 

g. La iglesia liberal complaciendo las modas de la cultura y criticando a la verdadera iglesia por 
falta de amor. 

h. Muchos aceptan al pie de la letra a las personas que dicen que aman a Jesús sin preguntar 
qué quieren decir y de quién están hablando. 

 

Pasajes bíblicos para el estudio: 2 Corintios 11:12-15; 1 Juan 2:18, 20; 4:3; 2 Corintios 10:5;  
Gálatas 2:4; 2 Pedro 2:12, 14, 17; Efesios 4:14; Hechos 20:29-30; 2 Pedro 2:1; Mateo 7:15, 
24:11,24; Marcos 13:6; Lucas 21:8; Filipenses 3:2; Romanos 16:18; 1 Timoteo 4:1-2, 6:4;           
Tito 1:10, 16; Tito 3:10-11; 2 Pedro 2:12, 14, 17; 2 Pedro 3:3, 16; 1 Juan 2:22, 1 Juan 4:5-6;             
2 Juan 7; Judas 12-19. 
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3. Defensas contra falsos maestros y “doctrinas de demonios” (1 Tim. 4:1) 

a. Amar la verdad. Nuestra arma es la verdad (2 Co. 10:5); destruye las ideas falsas y el error 
(Ef. 4:14). 

b. El error no puede sobrevivir en un ambiente donde la verdad es exaltada, enseñada, creída y 
vivida. 

c. Aprender a detectar la herejía desde el principio. Exponer las sutilezas del enemigo. No 
somos “cazadores de herejías”, sino amantes de la verdad. 

d. Aprender a filtrar todo a través de la zaranda de la Escritura. 

e. “El error, en verdad, nunca se expone en su deformidad desnuda, no sea que, estando así 
expuesto, se descubra de inmediato. Pero está astutamente ataviado con un vestido 
atractivo, para que, por su forma exterior, parezca a los inexpertos (por ridícula que parezca 
la expresión) más verdadero que la verdad misma”. ― Ireneo de Lyon (m. 202 d. C.), Contra 
las herejías. 

f. Cuando nuestras mentes están llenas de verdad, tenemos el “radar bíblico” para detectar 
estos errores y falsas enseñanzas. 

4. Dificultades para identificar a los falsos maestros 

a. No siempre son fáciles de detectar. Suenan como ovejas durante mucho tiempo, antes de 
que se expongan o sean expuestos. 

b. Pablo advirtió que “lobos rapaces” vendrían disfrazados de ovejas “de entre vosotros 
mismos” (Hch.20:29-30). 

c. “Estar en guardia” implica que debemos mantener nuestra mente en una actitud de 
atención. 

d. “Guardaos de los falsos profetas, que vienen a vosotros con vestidos de ovejas, pero por 
dentro son lobos rapaces” (Mt.7:15). 

e. “Porque vendrán muchos en mi nombre, diciendo: Yo soy el Cristo; y a muchos engañarán” 
(por adición o sustracción de la verdad) (Mt.24:5). 

f. Se disfrazan de “ángel de luz” y “ministros de justicia” (2 Co. 11:14-15). 

5. Señales y métodos de los falsos maestros. 

a. El surgimiento de falsos maestros es inevitable y anunciado (2 Pe. 2:1). 

b. Enseñan cosas que se oponen al evangelio o introducen “un evangelio diferente” (Gá. 1:6). 

c. Degradan a Cristo y su sacrificio añadiéndole obras. 

d. Ponen una fachada falsa de actividad y vocabulario religioso. 

e. Su objetivo es engañar, por lo que aprenden el lenguaje del pueblo de Dios para poder 
introducir en secreto su falsa enseñanza. 
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f. Buscan a los ingenuos y a los ignorantes, seduciendo a los desprevenidos y a los que se auto-
inducen a la ignorancia. Proverbios llama a estos ingenuos como “simples”, sin filtro. 

g. Encuentran a uno para descarriar, luego a otro, ganando apoyo entre las ovejas y 
engrosando sus filas. 

h. Introducen sus enseñanzas a escondidas, entre bastidores y con el vocabulario adecuado 
entre los que carecen de discernimiento. 

i. Cuestionan la autoridad y encuentran nuevas formas de describir la vieja verdad; idean 
formas sutiles de cuestionar la ortodoxia y la sabiduría convencionales. 

j. Promueven una nueva visión que nadie más ha visto. 

k. Por ejemplo, N. T. Wright y su “nueva perspectiva” sobre el judaísmo de Pablo/Segundo 
Templo. 

6. Títulos bíblicos de los falsos maestros. 

a. “Falsos profetas” (Mt. 7:15; 24:11, 24; Hch. 13:6; 2 Pe. 2:1; 1 Jn. 4:1). 

i. Actúan como profetas divinamente inspirados, pero hablan falsedades bajo el nombre 
de profecías divinas. 

ii. Vienen con mensajes que comienzan con “Así dice el Señor”. 

iii. En las iglesias cesacionistas (que enseñan que el canon de las Escrituras está cerrado y 
que no se puede encontrar ninguna nueva revelación fuera de las Escrituras), no hay un 
“Así dice el Señor” fuera de la Biblia. 

b. “Falsos cristos” (Mt. 24:24; Mc. 13:22; cf. Mc. 13:6; Lc. 21:8). 

i. Los falsos cristos reclaman el oficio de Mesías. Son más fáciles de detectar y 
generalmente terminan como un gurú como Jim Jones y David Koresh. 

c. “Falsos apóstoles” (2 Co. 11:13). 

i. Los falsos apóstoles predican “un evangelio diferente” (Gá. 1:6), buscando controlar a 
las personas con un reclamo de autoridad apostólica, para someter a las personas a la 
esclavitud. Esto puede suceder más fácilmente en iglesias no cesacionistas y en algunos 
cuerpos carismáticos, ya que permiten la continuación de la autoridad apostólica en 
esta era. 

d. “Falsos hermanos” (2 Co. 11:26; Gá. 2:4). 

i. Los falsos hermanos entran en las congregaciones y buscan llevar a otros a la esclavitud 
de lo externo. 

e. “Falsa circuncisión” (Fil. 3:2). 

i. Relacionados con los falsos hermanos anteriores, también buscan someter a las 
personas a la ley, adorando lo externo a través de la circuncisión o varias formas de 
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guardar la ley. Según Pablo, son “perros” y “malos obreros” (Fil. 3:2) y ponen su 
“confianza en la carne” (Fil.3:3) en lugar de en Cristo. 

f. “Anticristos” (1 Jn. 2:18, 22; 4:3; 2 Jn. 1:7). 

i. Los anticristos atacan la Persona, el carácter, la obra y la naturaleza de Cristo. 

ii. Hablan en términos genéricos sobre la expiación. 

iii. Usan términos vagos acerca de Su deidad, y hablan en frases genéricas y 
generalizaciones. 

iv. Niegan la encarnación de Cristo. 

v. Dejan la iglesia porque nunca fueron de la iglesia (1 Jn. 2:19). 

vi. El ataque actual a la expiación y sustitución penal está en el espíritu del anticristo y por 
el mismo Satanás. 

7. Otros títulos descriptivos 

a. “Lobos feroces” (Hch. 20:29) — Acechan, saltan y corren en manadas, sin perdonar al 
rebaño. 

b. Esclavos de sus propios apetitos (Ro. 16:18) —Son impulsados por el ansia de consumir. 

c. “Perros” y “enemigos de la cruz de Cristo” (Fil. 3:2, 18). 

d. “Trabajadores engañosos” (2 Co. 11:13) —Utilizan tácticas de manipulación para 
perfeccionar sus sutilezas. 

e. Apóstatas, mentirosos, que rechazan a Cristo (1 Tim.4:1-2; cf. 2 Pe. 2:1; 1 Jn. 2:22). 

f. “…envanecido, nada sabe,” (1 Tim. 6:4). 

g. “…corruptos de entendimiento y privados de la verdad” (1 Tim. 6:5). 

h. “…contumaces, habladores de vanidades y engañadores,” y falsos profesantes (Ti. 1:10, 16). 

i. Causa divisiones, se ha pervertido, condenados a sí mismos (Ti.3:10-11) —Su forma de 
pensar es torcida. 

j. “Animales irracionales, nacidos como criaturas de instinto… ultrajando lo que no saben… 
manchas y defectos, deleitándose en sus engaños… teniendo los ojos llenos de adulterio que 
nunca cesan del pecado, seduciendo a las almas inestables, teniendo el corazón entrenado 
en la codicia, niños malditos; dejando el camino recto, se han extraviado... fuentes sin agua 
y nieblas arrastradas por una tempestad, para quienes están reservadas las tinieblas” (2 
Pedro 2:12-15, 17). 

k. “Escarnecedores… ignorantes e inestables” (2 Pe.3:3, 16). 

l. “Del mundo… [del] espíritu de error” (1 Jn. 4:5-6). 

m. “Engañadores” (2 Jn.7). 
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n. “Arrecifes escondidos… cuidándose; nubes sin agua, arrastradas por los vientos; árboles 
otoñales sin fruto, doblemente muertos, desarraigados; olas salvajes del mar, arrojando su 
propia vergüenza como espuma; estrellas errantes, para quienes la oscuridad negra ha sido 
reservada para siempre. … quejumbrosos, criticones, siguiendo sus propias concupiscencias; 
hablan con arrogancia, halagando a la gente con el fin de obtener una ventaja. … 
desprovista del Espíritu” (Judas 12-13, 16, 19). 

o. Estas descripciones describen las tácticas y los resultados de los falsos maestros. Están en 
todas las fraternidades, sin excepción. 

8. Algunos ejemplos actuales o modernos de falsa enseñanza. 

a. La regeneración bautismal es un evangelio falso de la iglesia mormona, las iglesias 
nazarenas, las iglesias “Chruch of Christ” y la Iglesia Católica Romana (RCC). 

b. Las obras humanas y el “teísmo abierto” son heréticos porque desafían la naturaleza y los 
atributos de Dios. 
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Si nos dejamos llevar por el espíritu de la época (el "espíritu de tolerancia"), no podremos discernir 
el engaño enviado por el enemigo. Necesitaremos plantear preguntas difíciles si queremos 
identificar el error. Si nos limitamos a discutir generalidades del evangelio sin abordar los detalles 
concretos del mismo, ¿cómo protegeremos a la iglesia y nuestras familias? No debemos temer la 
hostilidad ni preocuparnos por ser populares, sino que debemos buscar la precisión y la claridad 
doctrinal (2 Corintios 4:2-4). En este estudio examinaremos dos ejemplos bíblicos de error 
promovido por falsos enseñadores, dos estrategias ampliamente utilizadas por ellos y dos 
categorías de falsos maestros. 

 
1. Surgieron dos tipos de errores en Asia Menor. 

a. El gnosticismo enseñaba que los cristianos corrientes no podían discernir los “misterios” de 
Cristo. 

i. Presuntamente necesitaban líderes “ascendidos/iniciados” para explicarles los misterios. 

ii. Yoguis, gurús y líderes de cultos involucrados en especulaciones sobre la naturaleza de 
Cristo. 

iii. Jim Jones y David Koresh son representativos de este tipo de falso maestro/mesías. 

iv. Los maestros de Prosperidad y Palabra de Fe también prometen este tipo de 
“conocimiento ascendido”. 

b. La justicia por obras siguió los pasos del gnosticismo. 

i. La especulación acerca de la naturaleza de Cristo condujo a esfuerzos para atar la 
conciencia de los creyentes con reglas y regulaciones: “No manejes, ni gustes, ni aun 
toques” (Col. 2:21; cf. vv. 4, 8-9).  

2. No permitamos que las discusiones sobre palabras, la cháchara vacía y las especulaciones nos 
alejen de las verdades del evangelio (2 Tim. 2:14-18). El Espíritu de Dios produce hambre en el 
alma por la verdad del evangelio. Escudriñemos las Escrituras para discernir la verdad (Hch. 17:11). 

3. Tácticas de los falsos maestros. 

a. Táctica #1: engaño y sutileza (Ti. 1:10-16). 

i. Los falsos maestros utilizan el engaño; su subterfugio no será descarado. 

Pasajes bíblicos para el estudio: Colosenses 1:15-2:23; Tito 1:10-16; Colosenses 2:4, 8-9; 2 
Timoteo 3:13; 2 Timoteo 2:14-18;  Hechos 17:11;  Tito 1:10-16; Salmos 105:15; Génesis 20:6-
7;  Romanos 16:17; 2 Pedro 2. 
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ii. No van a entrar a la iglesia gritando « ¡Tengo un error que quiero que creas!». Vienen 
como un “ángel de luz” (2 Co.11:14). 

iii. La iglesia no puede sobrevivir si los creyentes y los líderes no pueden detectar el error 
cuando surge (Heb. 5:14). 

iv. Los engañadores pasan por hogares enteros impulsados por la avaricia. Nuestros 
hogares deben ser filtros bíblicos, para que nuestros hijos no se dejen llevar por el 
error. 

(1) Los testigos de Jehová vienen a nuestros hogares. ¿Podemos discernir el error en 
sus presentaciones lo suficiente como para defendernos a nosotros mismos y a 
nuestras familias? 

(2) Otros grupos tratan de alejar a los cristianos de su iglesia para “discipular” y 
“estudios bíblicos” en entornos comerciales (ej. cafeterías) para atraerlos al error. 

 Estos grupos no tienen servicio de adoración o comunión, y no tienen lugar 
para bautizar o catequizar a los nuevos creyentes. 

 Grupos como estos tienden a ser liderados por aquellos que tienen aversión a 
la autoridad. Ellos a su vez encuentran creyentes que tienen una aversión 
similar a la autoridad. 

 Estos grupos cuestionarán la autoridad de la Biblia y del liderazgo eclesiástico 
calificado. 

 Conducen a sus seguidores al error; están “engañando y siendo engañados” (2 
Tim. 3:13). 

v. Estos falsos maestros son culpables y mentirosos, aunque se han engañado a sí mismos. 

(1) Nunca darle ningún motivo a un falso maestro de ninguna manera que minimice su 
culpabilidad. 

(2) Algunos pueden estar genuinamente engañados, pero otros son nada menos que 
aborrecedores de Dios. 

b. Táctica #2: torcer las Escrituras. 

i. Torcer las Escrituras es usar un versículo o pasaje y despojarlo de su significado 
contextual, luego torcerlo para que se ajuste a la doctrina herética del falso maestro. 

ii. Utilizan palabras y frases ambiguas e imprecisas. 

iii. Los falsos maestros advierten a sus seguidores que no cuestionen sus enseñanzas ni su 
autoridad para hacer las afirmaciones que hacen: “No toques al ungido de Dios” es una 
advertencia que invocan a menudo, torciendo el contexto del Salmo 105:15 y Génesis 
20:6-7.  
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(1) Aquí, el salmista relata el cuidado providencial de Dios por los patriarcas y Jacob y 
su familia. 

(2) El falso maestro se apropia de este pasaje y lo aplica a sí mismo, a su enseñanza ya 
su autoridad. 

(3) Estos hombres (y mujeres) se contradicen, a menudo en la misma sala o 
conferencia. 

iv. Introducen escepticismo acerca de la confiabilidad de la Biblia. 

(1) A menudo usan versículos de la Biblia al lado o en conjunto con escritos de 
religiones falsas. 

(2) Podrían reconocer la Biblia como la Palabra de Dios, pero introducir otros escritos 
(como lo hacen los mormones y los testigos de Jehová). 

v. Se salen de los límites de la hermenéutica ortodoxa, sacando los versos de su contexto. 
Los creyentes deben conocer algunos de los principios básicos de la hermenéutica 
adecuada, como comprender el contexto del pasaje, el género del libro en particular, la 
intención del autor y la razón por la que se escribió el libro.  

(1) Los falsos maestros alegorizarán o implicarán significados múltiples o más 
profundos en un solo pasaje. 

(2) Los falsos maestros introducirán el subjetivismo en su enseñanza. Determinarán 
por sí mismos el significado de un versículo en función de cómo se sientan al 
respecto. 

(3) Implican que no podemos saber con certeza cuál fue la intención del autor. 

vi. Los falsos maestros nunca están interesados en la enseñanza precisa de las Escrituras. 
Pocos han estudiado los idiomas originales o han llegado a dominarlos. 

vii. También utilizan la doctrina equivocada para dividir a la iglesia (Ro. 16:17). Crean 
obstáculos, introduciendo sutiles cambios doctrinales con el propósito de dividir a los 
creyentes. 

4. Dos tipos de falsos maestros. 

a. Los que introducen enseñanzas heréticas y “doctrinas de demonios” (1 Tim. 4,1). 

b. Los que viven y predican el antinomianismo práctico (2 Pedro 2). 

i. Aman el mundo y tienen una vida de pecado y sensualidad. 

ii. Enseñan la verdad del evangelio, pero no la aplican a sus propias vidas. 

iii. La escena actual del evangelicalismo estadounidense está plagada de enseñanzas falsas, 
antinomianismo práctico y metodología pragmática, que ha llenado la iglesia de 
incrédulos.  
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El elemento principal de la predicación del Evangelio de la Palabra de Fe/Prosperidad es una 
apelación a la carne. Las apelaciones son riqueza material y poder sobre las personas y las cosas, 
que avivan los antojos de la carne. Los maestros de la Palabra de Fe usan creencias heréticas y 
torcidas de las Escrituras para avanzar en sus “doctrinas de demonios” (1 Timoteo 4:1). Hay tres 
doctrinas principales de los maestros del Evangelio de la Palabra de Fe/Prosperidad. 

 
1. Introducción a las “afirmaciones” y “nombres” del Evangelio de la Prosperidad de la Palabra de Fe. 

a. Nombres familiares para estos movimientos: fórmula de fe; hiper-fe; salud, riqueza y 
prosperidad; “Dilo y reclámalo”. 

b. Algunos nombres destacados del movimiento: Kenneth Hagin, Kenneth y Gloria Copeland, 
Charles Capps, Frederick K. C. Price, Creflo Dollar, T. D. Jakes y Joel Osteen. 

2. Los falsos maestros “hablan” a las fuerzas sobrenaturales, “injuriando a las majestades 
angelicales” (2 Pe. 2:10; Jud. 8). 

a. ¡Pero las verdaderas fuerzas demoníacas no tienen que lidiar con los falsos maestros; ya los 
tienen! 

b. Ya están controlados por fuerzas demoníacas; están “engañando y siendo engañados” (2 
Tim. 3:13). 

3. Satanás generalmente obra a través de las falsas doctrinas enseñadas por estos maestros de la 
fe. Seduce a los líderes de estos movimientos y sus seguidores a través de las doctrinas heréticas 
que predican, para perpetuar sus enseñanzas insidiosas. 

a. No todos los que se han involucrado en estos movimientos son incrédulos. 

b. Muchos son nuevos salvos e ignorantes. 

c. Dios, para Sus propios propósitos, los deja en un “desierto” espiritual hasta que Él los 
entregue a una buena iglesia para una sólida enseñanza del evangelio. 

4. Principios principales de la Palabra de Fe/Evangelio de la Prosperidad. 

Pasajes  bíblicos  para  el estudio:   Filipenses  3:19;  2  Pedro  2:10;   Judas  8-16;  2  Timoteo  
3:13;  Génesis 3:4-5;  Isaías 53:5;  1 Pedro 2:24;  1 Timoteo 6:8,15;  Salmos 47:2,  103:19;  Daniel 
4:17; Salmos 86:2;  Juan 10:33-35; 2 Corintios 4:4;  2 Corintios 5:21; 1 Pedro 2:24;  Hebreos 4:14-
16; Juan  17:3; 1  Corintios  1:30;   Juan  19:30;   Marcos  11:23-24;  Juan 14:14;  1  Timoteo  3:3; 
Lucas 12:15;  Lucas 9:23 
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a. Los practicantes creen que usan a Dios para conseguir lo que quieren. Las Escrituras afirman, 
sin embargo, que Dios usa a los seres humanos (ya toda la creación) ¡para obtener gloria 
para sí mismo! 

b. El Espíritu Santo es un poder, no una Persona, para ser usado por los practicantes para 
obtener ganancias materiales. 

c. Los falsos maestros afirman que reciben nueva revelación que se les da en secreto. Siempre 
es información que ha estado escondida de la iglesia por años y “dada” al falso maestro para 
el “beneficio” de la iglesia. 

5. Cuatro herejías de la Palabra de Fe/Evangelio de la Prosperidad 

a. El hombre es soberano, no Dios. 

i. Jesús dio toda Su autoridad a la iglesia. 

ii. Este poder no es poder delegado por obra de Cristo por el Espíritu Santo, sino poder 
directo. 

iii. Dios se ha atado a las leyes espirituales que gobiernan la prosperidad, y está obligado 
por esas leyes a otorgar prosperidad (¡incluso a los incrédulos!). 

iv. Si el practicante ejerce su “fe” y “creencia” en esas afirmaciones, entonces Dios está 
obligado a cumplir esas afirmaciones. 

v. Se sabe que los maestros de Palabra de Fe pronuncian cosas extravagantes y heréticas, 
que incluyen: 

(1) Tener visitas personales de Jesús. 

(2) Viajar al cielo y volver. 

(3) Recibir revelación directa. 

(4) Decirle a Dios lo que tiene que hacer. 

(5) Tener el poder creativo de Dios en forma de palabra. 

(6) Hablar de sus problemas en el nombre de Jesús. 

b. En la cruz, Jesús se ganó el derecho de que los hombres fueran sanados físicamente y 
“nacieran de nuevo” en el estado de Dios. 

i. Como texto de prueba se basan en Isaías 53:5 y 1 Pedro 2:24: “Por Su llaga fuisteis 
sanados”. 

(1) Este es un ejemplo de cómo se tuercen las Escrituras, tomando un versículo y 
sacándolo de su contexto para apoyar la posición del falso maestro. 

(2) El pasaje de Isaías y 1 Pedro no tiene nada que ver con nuestra sanidad física o 
prosperidad material, sino con la muerte expiatoria de Cristo por nuestros pecados 
y nuestra culpa imputada a Él. 
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ii. Otro texto de prueba que usan es el Salmo 82:6: “Dije: 'Dioses sois'“. 

(1) Su afirmación es que Dios declara que los seres humanos son dioses, pero el 
versículo continúa diciendo que “como hombres moriremos y caeremos como 
cualquiera de los príncipes”. 

(2) El contexto del versículo no tiene nada que ver con la deidad/divinidad imaginada 
por el hombre, sino con que seamos portadores de la imagen, lo más alto de la 
creación de Dios, aunque corrompidos por el pecado. Es lenguaje de 
“Creador/criatura”, no testimonio de nuestra deidad. 

(3) Ver Juan 10:33-35 para conocer la intención real del versículo tal como lo aplicó 
Jesús mismo. 

iii. Estos falsos maestros afirman que: 

(1) Los creyentes son pequeños dioses. 

(2) Jesús nació de nuevo, y otras personas nacidas de nuevo pueden derrotar a 
Satanás como lo hizo Jesús. 

(3) La expresión de Jesús de “YO SOY” es algo que podemos decir de nosotros mismos. 

c. Jesús entregó su deidad para salvar a los pecadores. 

i. Esta herejía niega que Jesús vino a la tierra como Dios y sostiene que vino solo como 
hombre. Pero en verdad: 

(1) Jesús fue plenamente Dios a lo largo de toda su existencia terrenal y en la cruz. Él 
nunca dejó de ser Dios y nunca dejó de ser Dios. 

(2) Según Hebreos 4:14-16, Jesús, como nuestro Sumo Sacerdote, tomó sobre sí 
mismo una culpa extranjera, pero estaba “sin pecado”. Nuestra culpa le fue 
imputada a Él. 

(3) Él fue “hecho… pecado” por nosotros y tomó nuestra culpa (2 Co. 5: 21; 1 Pe. 
2:24). 

(4) “Propiciación” es la palabra para el sacrificio de Cristo que mitigó la ira del Padre 
contra nuestro pecado. Nuestra culpa fue cargada a la cuenta de Cristo y Su 
sacrificio satisfizo la ira de Dios contra el pecado. 

ii. Según esta herejía, Jesús tuvo que ser castigado en el infierno para pagar ese rescate. 
Pero en verdad: 

(1) La expiación no tuvo lugar en el infierno; tuvo lugar en la cruz: “Consumado es” 
(Jn. 19:30). 

(2) Jesús no necesitaba nacer de nuevo, ni necesitaba la vida eterna; ¡Él es vida eterna 
(Jn.17:3)! 



 

- 166 - 
 

(3) Jesús no compró nuestra redención para nosotros; ¡Él es nuestra redención (1 Co. 
1:30)! 

d. La fe es una ley, una fuerza como la ley natural. 

i. A diferencia de las Escrituras, la fe no es sumisión y entrega a Dios; cualquier persona 
puede reclamar lo que quiere “por la fe”, a través de la confesión positiva. 

ii. Las palabras tienen poder creativo, puedes tener lo que digas, pero debes decirlo. 

iii. Los practicantes creen que sus palabras tienen un poder mágico (“espiritual”) detrás de 
ellos. 

iv. Se les enseña a ignorar las realidades del pecado, la enfermedad y las debilidades 
porque temen las influencias negativas en sus confesiones positivas. 

v. Los practicantes inevitablemente culpan a los que sufren, diciendo que les faltó la fe o 
que no mantuvieron su “confesión positiva”. 

vi. Textos de prueba para maestros de Palabra de Fe 

(1) Marcos 11:23-24 (NKJV): “Porque de cierto os digo, cualquiera que diga a este 
monte: 'Quítate y échate en el mar', y no duda en su corazón, sino que cree que 
aquellos las cosas que dice se cumplirán, lo que diga tendrá. Por eso os digo que 
todo lo que pidiereis orando, creed que lo recibiréis y lo tendréis.” 

(2) Juan 14:14 (NKJV): “Si algo pidiereis en mi nombre, lo haré.” 

 Ambos son ejemplos de torcer las Escrituras; ninguno de estos versículos en 
contexto habla de prosperidad material o de la soberanía del hombre sobre 
Dios. 

 El pasaje de Marcos no tiene que ver con mover montañas, sino con la fe y la 
confianza en Cristo; el pasaje de Juan es en realidad acerca de la presencia del 
Espíritu que mora en nosotros para alinear nuestra voluntad con Su voluntad. 

6. Textos de prueba que refutan la Palabra de Fe/Evangelio de la Prosperidad 

a. Sobre la soberanía absoluta de Dios: 1 Timoteo 6,15; cf. Salmos 47:2; 103:19; Daniel 4:17. 

b. En cuanto al amor al dinero: 1 Timoteo 3:3; cf. Lucas 9:23; 12:15; 1 Timoteo 6:8. 
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INTRODUCCIÓN Y RESUMEN 

 ¿Qué es la historia de la iglesia?  

o La Historia de la Iglesia es el estudio del desarrollo de la promesa de Cristo de edificar Su 
iglesia (Mateo 16:18). 

o “Hay dos historias; está lo que podemos llamar 'La Historia de la Iglesia', es decir, de las 
instituciones, formas, doctrinas y acciones humanas; y 'La Historia del Cristianismo' que ha 
traído al mundo, y aún conserva, una nueva vida, una vida divina, la historia del gobierno de 
ese Rey que ha dicho, 'las palabras que yo os hablo son espíritu y vida'“ (JH Merle d'Aubigné, 
“La historia del cristianismo”, pronunciado en Ginebra, 1832). 

 ¿Qué es la teología histórica? (Allison, Historical Theology, 23-29)  

o “La teología histórica es el estudio de la interpretación de las Escrituras y la formulación de 
la doctrina por parte de la iglesia en el pasado”.  

o Enfoque Sincrónico: Se enfoca en la teología en un tiempo determinado, un teólogo en 
particular, o una escuela o tradición teológica específica. Por ejemplo: la teología de Martín 
Lutero, la comprensión de Calvino de la providencia, o la Trinidad en el siglo IV  

o Enfoque Diacrónico: Estudia el desarrollo de la teología a lo largo de toda la historia de la 
iglesia. Por ejemplo: un estudio de justificación o escatología a lo largo de las edades: 
antigua, medieval y moderna. 

 ¿Por qué estudiar Historia de la Iglesia y Teología Histórica?  

o El cristianismo es una religión arraigada en la historia: 

 El cristianismo no es meramente una filosofía abstracta, sino que está enraizado en la 
realidad de la historia, sobre todo la encarnación, resurrección y ascensión de nuestro 
Señor Jesucristo (cf. 1 Co.15; 1 Juan 1:1-3). 

 Comenzando con Pentecostés, Dios ha estado salvando a Sus elegidos y reuniéndolos en 
iglesias en el tiempo, el espacio y la historia.  

o El contexto nos da perspectiva: 

  “La historia de la iglesia tiene un valor práctico para cada cristiano, como un depósito de 
advertencia y aliento, de consuelo y consejo” (Schaff, Church History, 1:21). 

  “¿Por qué es importante sostener que Cristo es una persona, pero dos naturalezas? 
¿Por qué los protestantes mantienen la justificación por la imputación de la justicia de 
Cristo por medio de la fe? Las doctrinas mismas, expresadas sin rodeos, a veces pueden 
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parecer abstractas e irrelevantes; pero cuando se sitúan en el contexto de la historia y la 
vida de la iglesia, su verdadero significado y las razones por las que se han formulado de 
la forma en que lo han hecho, todo se hace evidente” (Trueman, “The Trials of Church 
History”, The Trials of Theology, 134). 

o Santos antes que nosotros han sido iluminados por el Espíritu: 

 Ver cómo aquellos que nos han precedido han interpretado e interactuado con las 
Escrituras puede ayudarnos a entender las Escrituras más fielmente. 

 “Los Padres no son la Escritura. Son compañeros de conversación de alto nivel sobre las 
Escrituras y su significado. Los escuchamos con respeto, pero no tenemos miedo de estar 
en desacuerdo donde yerran” (Haykin, Redescubriendo a los Padres de la Iglesia, 29). 

 Las doctrinas se han articulado durante mucho tiempo de cierta manera por una razón. 
Hacemos bien en pensar dos veces antes de abandonar una articulación ortodoxa de 
una doctrina particular. 

 Abrazar el valor de la historia de la iglesia (tradición) no es abrazar la tradición en el 
sentido católico romano, poniéndola en pie de igualdad con las Escrituras (cf. la teoría 
de las dos fuentes, Concilio de Trento, 1546). 

 “Una persona que usa anteojos polarizados puede evitar la conclusión de que el mundo 
entero está polarizado al ser consciente de los anteojos mismos. Del mismo modo, si 
queremos liberarnos de un peso indebido de la tradición, debemos comenzar por 
comprender qué es esa tradición, cómo llegamos a estar donde estamos y cómo 
elementos particulares de nuestro pasado colorean nuestra visión del presente. Es 
entonces cuando somos libres de elegir qué elementos del pasado —y del presente— 
queremos rechazar y cuáles afirmaremos” (Gonzáles, Historia del cristianismo, 1: xvii). 

o  Lo que es más nuevo no es necesariamente mejor: 

 “La teología histórica puede proteger a los cristianos y las iglesias de la inclinación por lo 
novedoso, el anhelo de relevancia y la tendencia a seguir a líderes fuertes que son 
bíblicamente y teológicamente superficiales” (Allison, Historical Theology, pág. 26). 

 Los reformadores ciertamente no se vieron a sí mismos como comenzando una nueva 
iglesia. Calvino cita a Agustín cientos de veces en sus Instituciones y los comentarios de 
Lutero están llenos de citas de los Padres de la Iglesia. 

 “Existe una extraña idea en el extranjero de que en todos los temas los libros antiguos 
deben ser leídos solo por profesionales, y que el aficionado debe contentarse con los 
libros modernos. … Si debe leer solo lo nuevo o solo lo antiguo, le aconsejaría que lea lo 
antiguo. … Un nuevo libro está todavía en juicio y el aficionado no está en condiciones 
de juzgarlo. Tiene que ser contrastado con el gran cuerpo del pensamiento cristiano a lo 
largo de los siglos, y todas sus implicaciones ocultas (a menudo insospechadas por el 
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propio autor) tienen que ser sacadas a la luz” (CS Lewis, “Preface,” Saint Athanasius, On 
the Incarnation, 11-12).  

o Las herejías de hoy son solo las viejas herejías recicladas: 1 

 “Hay pocos errores o herejías en la actualidad que no tengan claros paralelos y 
antecedentes en la historia de la iglesia”.  

– “¿El teísmo abierto, con su negación del conocimiento integral de Dios del futuro? 
Piensa en el socinianismo del siglo XVII”. 

–  “¿El mormonismo, con su negación de la plena deidad del Señor Jesucristo? Piensa 
en el arrianismo del siglo IV. 

– “¿Negaciones modernas de la expiación sustitutiva penal? Piensa en el socinianismo 
del siglo XVII y el unitarismo del siglo XVIII”. 

 “No hay nada como leer teología moderna sin ningún contexto histórico para hacernos 
presa de cualquier vaquero doctrinal o ignorante que llegue a la ciudad. Quite al 
cristianismo su historia y dejará un peligroso vacío que puede ser llenado con cualquier 
vieja tontería”.  

o La historia de la iglesia nos ayuda a entender el Catolicismo Romano: 

 “Históricamente hablando, debemos diferenciar entre el cristianismo católico con 'c 
minúscula' y el cristianismo católico romano con 'C mayúscula'“ (Litfin, Conociendo a los 
Padres de la Iglesia, 23) 

– La palabra “católica” proviene de la palabra griega katholikos (κα θολικός) y significa 
“general” o “universal”. Ya en el siglo II, mucho antes del primer Papa real en el 
sentido medieval, leemos de “todas las congregaciones de la santa iglesia católica en 
todo lugar” (Martirio de Policarpo, 1.1) y “toda la iglesia católica en todo el mundo” 
(Martirio de Policarpo, 8.1). 

 ¿Qué debemos pensar de cosas como “evangélicos y católicos juntos: la misión cristiana 
en el tercer milenio” (1994)? 

– J.C. Ryle argumenta que cuando se habla de acurrucarse con el catolicismo romano, 
debemos recordar que unirse a Roma es abandonar las verdades por las que 
murieron aquellos que nos precedieron (escribe sobre la Reforma inglesa): 

 “En el nombre del Señor levantemos nuestras banderas. Si alguna vez nos 
encontramos con Ridley, Latimer y Hooper [todos martirizados por Roma] en 
otro mundo sin vergüenza, 'luchemos fervientemente' por las verdades por las 
que murieron para preservar. Hay una voz en la sangre de los mártires. ¿Qué 
dice esa voz? Grita en voz alta desde Oxford, Smithfield y Gloucester [lugares 
donde fueron asesinados]: '¡Resistid hasta la muerte la doctrina papista de la 
Presencia Real, bajo las formas del pan y el vino consagrados en la Cena del 
Señor!'“ (JC Ryle, Luz de los viejos tiempos).  
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o La teología histórica puede ayudarnos a evitar que nos centremos demasiado en nosotros 
mismos:  

 “…Un beneficio que la teología histórica brinda a la iglesia es protegerla contra el 
individualismo que prevalece hoy entre los cristianos… Esta rica herencia protege contra la 
tendencia a seleccionar las doctrinas que a uno le gustan y a rechazar las que no le gustan, 
cediendo así a las propias propensiones pecaminosas (Litfin, Padres de la Iglesia, 27). 

 Necesitamos que nuestros corazones se conmuevan por los ejemplos radicales de los 
hombres y mujeres que han seguido a Jesús antes que nosotros. En cada época 
encontramos ejemplos de aquellos que se negaron a sí mismos, tomaron su cruz y 
siguieron a Cristo. Hacemos bien en recordar que nuestra fe es la misma que la de ellos 
(Judas 3): 

– Los Padres de la Iglesia que fueron martirizados por su fe a manos de los romanos 
en los primeros siglos de la iglesia (p. ej., Ignacio, Policarpo). 

– Los reformadores ingleses del siglo XVI martirizados bajo Enrique VIII por negar la 
transubstanciación y el purgatorio o traducir las Escrituras al inglés (p. ej., Bilney, 
Frith, Tyndale) y los martirizados bajo el reinado de la María “la sanguinaria” I (p. ej., 
Latimer, Hooper, Cranmer). 

– Los 18.000 escoceses del Pacto ejecutados bajo Carlos II entre 1661 y 1688 por la 
cuestión de la autoridad de la iglesia, el derecho a nombrar a sus propios líderes 
espirituales de acuerdo con las calificaciones bíblicas y el derecho a practicar la 
disciplina eclesiástica. 

– Los misioneros que dieron todo por el evangelio en el siglo XIX siglo (p. ej., Carey y 
Judson). 

 
Un recorrido básico por la historia de la iglesia (adaptado de Schaff, History, 1:14-19) 

 Introducción  

o En la Historia de la Iglesia “se acepta generalmente que se divide la historia del cristianismo 
en tres partes principales: antigua, medieval y moderna”. 3 

o Para obtener una descripción general breve (112 páginas) e interesante, consulte Church 
History 101: The Highlights of Twenty Centuries por Ferguson, Beeke y Haykin (Reformation 
Heritage Books, 2016). 

 1-El Cristianismo Antiguo: desde el nacimiento de Cristo hasta Gregorio Magno. 1-590 d.C.  

o Descripción general 

 Edad de los Padres cristianos. 

 El fundamento, en doctrina, gobierno y culto, de toda la historia subsiguiente. 
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 Constantino, el primer emperador “cristiano”, a principios del siglo IV marca un giro 
decisivo; El cristianismo pasó de ser una secta perseguida a la religión predominante del 
período grecorromano. 

o Períodos 

 Primer período (ca. 1-100 d.C.): La vida de Cristo y la iglesia apostólica. Desde la  
Encarnación hasta la muerte de Juan. 

 Segundo período (100-311 d.C.): el cristianismo bajo persecución en el Imperio Romano.  
Desde la muerte de Juan hasta Constantino, el primer emperador “cristiano”. 

 Tercer Período (311-590 d.C.): el cristianismo en unión con el período grecorromano  
y en medio de las tormentas de la gran migración de naciones. De Constantino el Grande 
al Papa Gregorio I. 

 2-El Cristianismo Medieval: de Gregorio I a la Reforma. 590-1517 d.C.  

o Descripción general: 

 “El cristianismo medieval es, por un lado, una continuación legítima y un mayor 
desarrollo del catolicismo antiguo; por otro lado, una preparación para el 
protestantismo” (Schaff, History, 4:11). 

 Auge de las órdenes monásticas, expansión del Islam y las Cruzadas. 

 El Gran Cisma entre Oriente y Occidente (1054). 

 En ascenso del papado absoluto a partir de Gregorio Magno (590). 

o Períodos 

 Cuarto período (590-1049 d.C.): el cristianismo se plantó entre las naciones teutónicas, 
celtas y eslavas. De Gregorio I a Gregorio VII/Hildebrand. 

 Quinto Período (1049-1294 d.C.): La iglesia bajo la jerarquía papal y la teología 
escolástica. De Gregorio VII a Bonifacio VIII. 

 Sexto período (1294-1517 d.C.): La decadencia del catolicismo medieval y los  
movimientos preparatorios para la Reforma. De Bonifacio VIII a Lutero. 

 3-Cristianismo Moderno: desde la Reforma del siglo XVI hasta nuestros días. 1517 d. C. hasta el 
presente. 

o Descripción general: 

 La historia de la iglesia moderna es la era del protestantismo en conflicto con el 
romanismo. 

 Siglo XVI: La renovación evangélica de la iglesia y la contrarreforma papal. 
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 Siglo XVII: el período de ortodoxia escolástica, confesionalismo polémico y 
estancamiento relativo. El movimiento reformador cesa en el continente, pero continúa 
en la poderosa lucha puritana en Inglaterra y se extiende a las colonias americanas. 

 Siglo XVIII: el renacimiento pietista y metodista de la religión práctica. La segunda mitad 
del siglo XVIII comienza el gran vuelco de las ideas e instituciones tradicionales. El 
deísmo en Inglaterra, el ateísmo en Francia y el racionalismo en Alemania representan 
los diversos grados de la gran apostasía moderna de los credos ortodoxos. 

 Siglo XIX: el mayor desarrollo de estas tendencias negativas y destructivas, pero con ellas 
también el renacimiento de la fe cristiana y la vida de la iglesia.  

o Períodos 

 Séptimo período (1517-1648 d.C.): la reforma evangélica y la reacción católica romana. 
De Lutero al Tratado de Westfalia. 

 Octavo Período (1648-1790 d.C.): La era de la ortodoxia polémica y el confesionalismo 
exclusivo, con movimientos reaccionarios y progresistas. Del Tratado de Westfalia a la 
Revolución Francesa. 

 Noveno Período (1790 d.C.—presente): La expansión de la infidelidad y el renacimiento 
del cristianismo en Europa y América, con esfuerzos misioneros en todo el mundo. 
Desde la Revolución Francesa hasta la actualidad.  

 

LA HISTORIA DEL CRISTIANISMO ANTIGUO (1-590)  

Primer período: La vida de Cristo y la iglesia apostólica (1-100) 

 Introducción general al período (Schaff, History, 1:194-195)  

o El período apostólico se extiende desde el día de Pentecostés hasta la muerte de San Juan, y 
abarca nos setenta años, desde el 30 [o 33] d.C. hasta el 100. 4  

o El campo de acción es Palestina, y se extiende progresivamente por Siria, Asia Menor, Grecia 
e Italia. Los centros más destacados son Jerusalén, Antioquía y Roma.  

o Ya en el año 58 d.C. Pablo pudo decir: “Desde Jerusalén y sus alrededores hasta Ilírico, he 
predicado el evangelio de Cristo en toda su plenitud” (Ro. 15:19). 

 Fechas y eventos claves 

o 30/33 d.C.: Se funda la iglesia en Pentecostés, el primer día del Señor.  

o 64 d.C.: Un incendio estalló y ardió en Roma durante seis días y seis noches. Los rumores 
decían que Nerón mismo inició el fuego. Diez de las catorce secciones de la ciudad fueron 
destruidas. 
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 Tácito (109 d.C.): “Pero ni la ayuda humana, ni la munificencia imperial, ni todos los 
modos de aplacar al Cielo, pudieron sofocar el escándalo o disipar la creencia de que el 
fuego había tenido lugar por orden. Por lo tanto, para disipar el rumor, Nerón sustituyó 
como culpables, y castigó con los más refinamientos de crueldad, a una clase de 
hombres, aborrecidos por sus vicios, a quienes la multitud llamaba cristianos…” (Tácito, 
Anales, 15:44).  

o 70 d. C.: “Las fuerzas del emperador Vespasiano, dirigidas por Tito, rompieron los muros de 
Jerusalén, saquearon e incendiaron el templo y se llevaron el botín a Roma [para construir 
cosas como el Coliseo]…” (Shelley, Historia de la Iglesia en lenguaje sencillo), 23).  

o 44-96 d. C.: Se escribe el Nuevo Testamento (Santiago en el 44 d. C. y Apocalipsis entre el 94 
y el 96 d. C.). 

 ¿Qué pasó con los apóstoles?  

o La mayor parte de lo que sabemos proviene de una tradición no autorizada: “¿Qué fue de 
Pablo, Pedro y los demás apóstoles? Desde muy temprano comenzaron a aparecer 
tradiciones que afirmaban que uno u otro de ellos había predicado en una región 
determinada, o había sufrido el martirio de una forma u otra. La mayoría de estas 
tradiciones no son más que el resultado del deseo de una iglesia en una ciudad particular de 
reivindicar un origen apostólico” (Gonzáles, Historia, 1:27). 

o Santiago, hermano de Juan: Asesinado por el rey Herodes Agripa I ca. 44 d. C. (Hch. 12:1-2).  

o Pablo: Muchos escritores antiguos están de acuerdo en que también murió en Roma en la 
época de Nerón (ca. 64-68 d.C.). Como ciudadano romano, habría sido decapitado. 

o  Thomas: “[Desde] una fecha relativamente temprana había una iglesia en la India, y... esta 
iglesia ha afirmado repetidamente que Thomas como su fundador» (ibid., 1, 30).  

o Pedro: Una tradición fidedigna nos dice que murió en Roma bajo la persecución de Nerón. Se 
nos dice que fue crucificado cabeza abajo (cf. Juan 21, 18-19) (cf. Tertuliano, Prescripciones 
contra las herejías, 33: “Roma… donde Pedro sufrió como su Señor…”). 

 ¿Pedro el primer obispo de Roma?  

o “El Papa, obispo de Roma y sucesor de Pedro, 'es la fuente y fundamento perpetuo y visible 
de la unidad tanto de los obispos como de toda la compañía de los fieles. Porque el Romano 
Pontífice, en razón de su oficio de Vicario de Cristo y de pastor de toda la Iglesia, tiene plena, 
suprema y universal potestad sobre toda la Iglesia, potestad que siempre ejerce sin trabas” 
(Catecismo de la Iglesia Católica, 882).  

o La validez de la explicación católica romana del papado requiere tres premisas (Schaff, 
History, 1:261-63)5:  
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 (1) La presencia de Pedro en Roma 

– La historia nos dice que Pedro probablemente pasó algún tiempo en Roma y fue 
asesinado allí 6. 

– Pablo no menciona a Pedro en Romanos. 

 (2) La transferibilidad de la preeminencia de Pedro sobre un sucesor. 

– Mateo 16:18 no dice nada de sucesión (cf. Ef. 2:20). 

– El trabajo pionero de Pedro no puede tener más sucesor que el de Pablo en la  
conversión de los gentiles. 

 (3) La transferencia real de esta prerrogativa de Pedro al obispo de Roma. 

– No sobre los obispos de Jerusalén o Antioquía, donde indudablemente residió, sino 
sobre el obispo de Roma, donde no se puede probar que haya sido del Nuevo 
Testamento. 

– “Los primeros concilios se celebraron en ciudades orientales y estaban compuestos 
casi en su totalidad por obispos orientales…. Si alguna iglesia tenía un derecho 
especial a ser llamada Señora de todas las iglesias, seguramente era la iglesia de 
Jerusalén” (Boettner, Roman Catholicism, 119). 

– Los Padres Apostólicos hablan de Pedro, pero no mencionan lo anterior.  

o Otros factores que hacen de Pedro un candidato improbable como primer Papa de Roma 
(ibíd.): 

 Pedro estaba casado (Mateo 8:14; 1 Corintios 9:5).  

 Santiago, no Pedro, presidió el Concilio de Jerusalén (Hechos 15:1-11). 

 Pedro fue reprendido abiertamente por su inconsistencia (Gálatas 2:11-14). 

 Pedro escribe a sus compañeros ancianos (cf. 1 P 5, 1-5). 

 La primera reivindicación de la supremacía del obispo de Roma fue 441-442 d.C. 
(Sermones de León el Grande en el segundo y tercer aniversario de su ordenación al 
papado en Schaff, NPNF, Segunda serie, 12:279-84). 
 

Segundo período: El cristianismo bajo persecución en el Imperio Romano (100-311) 

 Descripción general del período (adaptado de Schaff, History, 2:7-12).  

o “A pesar de los esfuerzos generalizados y decididos para eliminar la nueva fe, sobrevivió y 
creció. Durante el reinado de Constantino (312-337), el primer emperador 'cristiano', había 
iglesias en cada gran ciudad del imperio” (Shelley, Church History, pág. 28).  

o La teología de los siglos II y III fue principalmente apologética contra el paganismo de Grecia 
y Roma, y polémica contra las diversas formas de la herejía gnóstica. 
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 Los Padres de la Iglesia en los siglos II y III  

o Fundamentos de los Padres 

 Generalmente los Padres “vivieron entre el final de la Era Apostólica (ca. 100) y la  
muerte de Juan Damasco (ca. 655/576-ca. 749) en Oriente e Isidoro de Sevilla (ca. 560-
636) en el West” (Haykin, Padres de la Iglesia, 16). 

 “Se ha vuelto costumbre delinear cuatro criterios principales para identificar a un 'padre 
de la iglesia': debe ser antiguo, ortodoxo en doctrina, santo en vida y aprobado por otros 
cristianos” (Litfin, Church Fathers, 19).  

o Los Padres Apostólicos 

 “El término 'Padres Apostólicos' se usa tradicionalmente para designar la colección de 
los primeros escritos cristianos existentes fuera del Nuevo Testamento. Estos 
documentos son un recurso principal para el estudio del cristianismo primitivo, 
especialmente el período posapostólico (ca. 70-150 d. C.). Brindan vislumbres 
significativos y, a menudo, sin precedentes, de ideas sobre la vida de los cristianos y el 
movimiento cristiano durante una etapa crítica de transición en su historia” (Holmes, 
“Introduction”, The Apostolic Fathers: Greek Texts and English Translations, pág. 3). 

 La traducción de Lightfoot está disponible gratuitamente: 
www.ccel.org/ccel/lightfoot/fathers.html  

 Clemente de Roma 

– 1 Clemente, escrito por Clemente de Roma a los corintios en algún momento 
durante las últimas dos décadas del primer siglo. 

– 2 Clemente, aunque asociado durante mucho tiempo con Clemente de Roma, no 
parece haber sido compuesto por él. Es “el sermón cristiano completo más antiguo 
que se conserva fuera del Nuevo Testamento” (Holmes, Apostolic Fathers, 132). 

 Ignacio de Antioquía 

– Las siete cartas de Ignacio están dirigidas a varias iglesias en Asia Menor. 

– Redacta sus cartas camino de su eventual martirio en Roma. Sus cartas tenían tres 
puntos focales (adaptados de ibíd., 167):  

 (1) La lucha contra los falsos maestros dentro de la iglesia, con un enfoque en el 
legalismo judaizante y el gnosticismo. 

 (2) La unidad de las iglesias. 

 Ignacio también aboga por el compromiso con el obispo, pero lo hace de 
una manera bastante diferente a su contemporáneo, Clemente de Roma 
(ibid., 168). Él explica: “Yo no doy órdenes como Pedro y Pablo: ellos eran 
apóstoles…” (Ignacio, Romanos, 4.3).  
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 (3) Su propia muerte. Es explícito que no quiere que los destinatarios de sus 
cartas intenten detener su ejecución. 

– Extractos teológicamente significativos de Ignacio  

 Día del Señor: Habla de “no guardar más el sábado, sino vivir de acuerdo con el 
día del Señor” (Ignacio, Magnesios, 9.1).  

 Soteriología: “Jesucristo, que murió por nosotros para que, creyendo en su 
muerte, pudierais escapar de la muerte” (Ignacio, Trallians, 2.1); “… solamente 
seamos hallados en Cristo Jesús, que lleva a la verdadera vida” (Ignacio, Efesios 
11.1).  

 Cristología: “Hay un solo médico, que es a la vez carne y espíritu, nacido y no 
nacido, Dios en el hombre, verdadera vida en la muerte, tanto de María como 
de Dios, primero sujeto al sufrimiento y luego más allá, Jesucristo nuestro 
Señor” (Ef. 7,2; cf. 18,2, 20,2); “Saludos cordiales irreprensiblemente en 
Jesucristo nuestro Dios” (Ignacio, Romanos, Salutación). 

 El martirio de Policarpo 

– El relato escrito más antiguo del martirio cristiano fuera del Nuevo Testamento. 
“Aparentemente escrito por testigos presenciales (15.1) no mucho después del 
evento (18.1), registra con detalles a veces espantosos, la persecución, arresto, 
juicio y ejecución de Policarpo, el amado obispo de ochenta y seis años de edad de 
la iglesia de Esmirna” (Holmes, Padres Apostólicos, 298). 

– Probablemente fue martirizado entre los años 155 y 160 d.C. (ibid., 301). 

– “Pero cuando el magistrado insistió y dijo: 'Haz el juramento, y te soltaré; injuria a 
Cristo,' respondió Policarpo, 'Durante ochenta y seis años he sido su siervo, y él no 
me ha hecho ningún mal. ¿Cómo puedo blasfemar de mi Rey que me salvó? 
(Martirio de Policarpo, 9.3). 

 La Epístola a Diogneto 

– Probablemente escrito entre 150 y 225. 

– Vea el Capítulo 5 de la epístola para una descripción fascinante de los cristianos.  

o Padres Post-Apostólicos Selectos 

 Justino mártir el apologista (100-165) 

– “Encontró puntos de conexión entre la proclamación de la iglesia y el  
mundo mental al que estaba llevando el evangelio. Sin embargo, lo hizo sin 
comprometer la fe como muchas sectas heréticas” (Litfin, Church Fathers, 55). 

– Obras principales: Primera Apología, Segunda Apología y su Diálogo con Trifón. 
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– Enseñó que el verdadero deber de la filosofía era investigar la deidad (cf. Diálogo 
con Trifón, ANF 1:194). 

– Trifón era judío y en este trabajo pasó mucho tiempo explicando  
las profecías del Antiguo Testamento y defendiendo la deidad de Cristo. 

– El llamado de Justin a Trifón hacia el final de su diálogo: “Te exhorto a  
poner toda la diligencia en esta gran lucha por tu propia salvación, y a ser ferviente 
en dar un valor más alto al Cristo del Dios Todopoderoso que a tus propios 
maestros” (ibid., 1:270). 

 Tertuliano (160-225) 

– “Tertuliano nació… hijo de un centurión romano. De adulto ejerció la abogacía en 
Roma hasta convertirse del paganismo al cristianismo. Se convirtió en presbítero en 
la iglesia de Cartago (cerca de la actual Túnez en Túnez), sirviendo allí hasta que se 
separó de los católicos [no en el sentido católico romano] cuando se sintió cada vez 
más atraído por una secta de [los llamados] profetas llenos del Espíritu. llamados los 
montanistas” (Litfin, Church Fathers, 103). 

– Padre de la teología latina. 

– Escribió: Receta Contra Herejes y Contra Marción. 

– Hizo una famosa observación: “¿Qué tiene que ver Atenas con Jerusalén?”  
(Receta contra los herejes 7, ANF 3:246), revelando un poco de su perspectiva sobre 
la filosofía y “la sangre de los cristianos es semilla” (semen est sanguis 
Christianorum; Apología 50, ANF 3:55), celebrando el martirio. 

 Ireneo de Lyon (130-200) 

– Ayudó a identificar el canon de las Escrituras y fue el primero en usar el término  
“Nuevo Testamento” en la forma en que lo usamos hoy. 

– “Creció en Esmirna, donde el obispo de Policarpo presidía la iglesia […]. A través de 
Policarpo, que había sido discípulo del apóstol Juan, el niño Ireneo sintió que 
experimentaba una conexión viva con el apostolado” (Litfin, Church Fathers, 79). 

– Su obra más famosa: La detección y el derrocamiento de lo que se llama falsamente 
'conocimiento' (Contra las herejías; 5 volúmenes) (ibid., 84). 

 Orígenes (185-254) 

– Nació y vivió gran parte de su vida en Alejandría. Su padre fue martirizado cuando él 
tenía 17 años. Más tarde se mudó a Cesárea en Palestina. 

– “Origen anhelaba la unión mística con Dios a través de Jesucristo. Interpretó la Biblia 
alegóricamente para encontrar a Cristo en cada página” (ibid., 143). 

  “Identificó tres (o a veces cuatro) 'sentidos' de las Escrituras”. (ibíd., 150). Usó 2 
Corintios 3:6 para contrastar lo literal y lo espiritual.  
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 No negó un significado literal, pero lo vio como la interpretación más simple o 
elemental.  

 “El milenarismo de la iglesia primitiva fue superado gradualmente […]. La 
interpretación alegórica de la Escritura, introducida por la escuela de Alejandría y 
patrocinada especialmente por Orígenes, también tuvo un efecto escalofriante en 
todas las esperanzas milenarias” (Berkhof, The History of Christian Doctrines, 262). 

 Algunos piensan que estaba protegido de la alegoría excesiva porque abrazó la 
Regla de la Fe (cf. Litfin, Padres de la Iglesia, 152). 

– Fue un asceta que tomó Mateo 19:12 literalmente y se convirtió en “un eunuco para  
el reino de Dios”. 

– Fue torturado brutalmente (quemado y con las extremidades estiradas) bajo el  
emperador Decio y murió a causa de las heridas que recibió. 

 Herejías en los siglos II y III  

o Gnosticismo 

 Gnosticismo Pre/Primero en el Nuevo Testamento: Colosenses y 1 Juan. 

 El término gnosticismo proviene de la palabra griega para conocimiento, gnōsis. Los 
gnósticos eran aquellos que pensaban que habían sido iniciados en un nivel superior de 
conocimiento. 

 “Los gnósticos se entendían a sí mismos como la élite del 'pueblo elegido' que, a 
diferencia de los 'mundanos', eran capaces de percibir la delicada conexión entre el 
mundo (cosmología), la humanidad (antropología) y la salvación (soteriología). El 
objetivo de la enseñanza gnóstica era que con la ayuda de la intuición (gnosis), los 
elegidos podían liberarse de las cadenas de este mundo (el espíritu de la materia, la luz 
de las tinieblas) y regresar a su verdadero hogar en el Reino de la Luz, porque solo eso es 
el significado de 'salvación' (The Anchor Bible Dictionary, 2:1033-1034).  

o Marción 

 Policarpo una vez se encontró con Marción en Roma pero lo ignoró por completo. 
Aparentemente, Marción se sentía un poco inseguro acerca de su reputación ese día, ya 
que le exigió al obispo: '¡Reconóceme!' —Te reconozco —respondió Policarpo. ¡Tú eres 
el primogénito de Satanás! Probablemente esta no era la respuesta que buscaba 
Marción“(Litfin, Church Fathers, 106; encontrado en Ireneo, Against Heresies, 3.4.4, 
ANF, I: 416). 

 Enseñó que el dios del Antiguo Testamento era diferente del dios del Nuevo 
Testamento, y que el docetismo, la herejía de que Cristo simplemente apareció o 
pareció ser un hombre, aunque en realidad no lo era. 
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 Rechazó el Antiguo Testamento en su totalidad, y cualquier otra porción de la Escritura 
que le pareciera judía. Se quedó con la mayor parte del evangelio de Pablo y Lucas.  

o Montano 

 Entró en escena alrededor de 156 y 172. 

 Profeta autoproclamado que habló mucho sobre la segunda venida de Cristo. 

 “Los montanistas insistieron en que la oposición a la nueva profecía era una blasfemia 
contra el Espíritu Santo” (Shelley, Church History, 65). 

 El movimiento era demasiado fanático y demasiado ascético para ganar tracción. 

 Los comienzos de un cambio en el gobierno de la iglesia  

o En el Nuevo Testamento había dos oficios en la iglesia: anciano y diácono. 

 Los términos para anciano (presbúteros), supervisor (epískopos) y pastor (poimēn; cf. el 
verbo poimaínō) están todos conectados (Tito 1:5, 7; 1 Pedro 5:1-2; Hechos 20:17, 28). 

 Las palabras “supervisor” y “anciano” continuaron usándose indistintamente hasta el 
tercer siglo Allison, Historical Theology, 590).  

o Alusiones al sistema de dos niveles en la Didaché y Policarpo: 

 Didache, 15: “Por tanto, haceos obispos (es decir, “obispos”; epískopous) y diáconos 
(diákonous) dignos del Señor”. 

 Policarpo, Carta a los Filipenses, 5, 6: “Los diáconos deben ser irreprensibles…. Los 
presbíteros, por su parte, deben ser compasivos…”.  

o “Frente a una herejía peligrosa y confrontado con divisiones potenciales en las iglesias, 
Ignacio respondió con una nueva forma de gobierno de la iglesia” (Allison, Historical 
Theology, 590). 

 Este cambio resultó en una nueva estructura: Obispo/Supervisor (uno) / Ancianos 
(pluralidad) /  
Diáconos (pluralidad). 

 “Si bien la iglesia ideal de Ignacio puede tener un ministerio triple que incluye diáconos y  
presbíteros, es el obispo quien es constitutivo de la iglesia: donde él está, la iglesia 
está…. [Él argumenta] a favor de la autoridad y lugar del obispo y no lo basa… sobre el 
concepto de sucesión apostólica [contra 1 Clemente]” (Holmes, 168). 

 “Todos ustedes deben seguir al obispo como Jesucristo siguió al Padre, y seguir al  
consejo de presbíteros como lo harían con los apóstoles; respetad a los diáconos como 
mandamiento de Dios […]. “ (Ignatius, Smyrnaeans, 8.1; cf. Philadelphians, 4).  

o “A medida que la iglesia se desarrolló en los siglos tercero y cuarto, la estructura tripartita 
introducida por Ignacio se convirtió en el gobierno estándar” (Allison, Historical Theology, 
592; cf. Cunningham, Historical Theology, 250).  
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o Cipriano (m. 258), obispo de Cartago, continuó el desarrollo del sistema de tres niveles al 
tratar con Novaciano y sus seguidores que se separaron de la iglesia: “Hay una iglesia, 
dividida por Cristo en todo el mundo en muchos miembros, y también un episcopado 
difundido a través de una multitud armoniosa de muchos obispos” (Cyprian, Carta 51.24, en 
ANF, 5:33).  
 

Tercer período: El cristianismo en unión con el período grecorromano y en medio de las 
tormentas de la gran migración de naciones (311-590 d. C.) 

 Descripción general del período (adaptado de Schaff, Historia 3:4-10)  

o El reinado de Constantino el Grande marca la transición de la religión cristiana bajo la 
persecución del gobierno secular al comienzo del sistema de la iglesia estatal.  

o La vida cristiana de la época de Nicea y posterior a Nicea revela una masa de mundanalidad 
dentro de la iglesia; una completa disminución del milenarismo con su anhelo por el regreso 
de Cristo y su glorioso reinado, y en su lugar un fácil reposo en el presente orden de cosas.  

o El monacato, buscaba salvar la pureza de la iglesia y la gloria del martirio al retirarse del 
mundo al desierto. El movimiento a menudo empujó los límites del fanatismo.  

o La iglesia griega (especialmente Basilio el Grande, Gregorio de Niza y Gregorio Nacianceno) 
produjo los credos que definieron la visión ortodoxa de la santísima Trinidad y la persona de 
Cristo, mientras que la iglesia latina hizo avances considerables con las doctrinas 
antropológicas y soteriológicas del pecado. y gracia (principalmente Agustín). 

 Constantino el Grande (m. 337)  

o Antes de Constantino hubo una persecución masiva bajo Diocleciano.  

o Después de su conquista de Roma, Constantino se reunió con Lucinio (otro gobernante) en 
Milán e hizo una alianza y acordó el Edicto de Milán en 313. “Parte de lo que se acordó allí 
fue que la persecución de los cristianos se detendría y que su se les devolverían iglesias, 
cementerios y demás bienes” (Gonzáles, Cuento, 1:107).  

o “El cristianismo era, como demostró de hecho, el único poder eficaz para una reforma 
política del imperio, del cual el antiguo espíritu de Roma se alejaba rápidamente, mientras 
que las disensiones internas, civiles y religiosas y la presión exterior de los bárbaros 
amenazaba con una disolución gradual de la sociedad” (Schaff, History, 3:14; cf. Gonzáles, 
Story, 1:118).  

o El cristianismo de Constantino (Schaff, Historia, 3:37): 

 Todavía en el año 321 consultaba regularmente a adivinos paganos. 

 Hasta el final de su vida mantuvo el título Pontifex Maximus, que lo declaraba sumo 
sacerdote de la jerarquía pagana. 

 Fue bautizado unos días antes de su muerte a los 65 años de edad.  
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o El Impacto de Constantino (adaptado de Gonzáles, Story, 1:124). 

 Con el fin de la persecución, hubo mundanalidad en la iglesia y, en respuesta,  
los monásticos intentaron mostrar verdadera devoción al separarse de la sociedad. 

 Mezcla de la historia de la iglesia y la historia del Imperio Romano 

 “Incienso… una señal de respeto por el emperador, comenzó a aparecer en las iglesias 
cristianas” 

 Iglesias y basílicas elaboradas en contraste con el culto simple anterior. 

 Hubo un cambio en la visión común sobre la escatología: 

– “El punto más sorprendente en la escatología de la era anterior a Nicea (100-325) es 
el prominente milenarismo [del latín: mille anni]…. De hecho, no era la doctrina de la 
iglesia incorporada en ningún credo o forma de devoción, sino una opinión 
ampliamente corriente de maestros distinguidos, como Bernabé, Papías, Justino 
Mártir, Ireneo, Tertuliano, Metodio y Lactancio; mientras que Cayo, Orígenes, 
Dionisio el Grande, Eusebio (como después Jerónimo y Agustín) se opusieron” 
(Schaff, History, 2:614). 

– Aunque algunos estaban en contra del milenarismo antes de Constantino (p. ej., 
Orígenes), “el golpe demoledor provino del gran cambio en la condición social y las 
perspectivas de la iglesia en la época de Nicea. Después de que el cristianismo, 
contrariamente a todas las expectativas, triunfó en el Imperio Romano y fue 
abrazado por los mismos Césares, el reinado milenial, en lugar de ser ansiosamente 
esperado y orado por él, comenzó a datarse desde la primera aparición de Cristo, o 
desde la conversión de Constantino y la caída del paganismo, y para ser considerado 
como realizado en la gloria del estado-iglesia imperial dominante” (ibid, 2:619). 

 Monasticismo  

o Monasticismo está relacionado con la palabra griega mónos, que puede significar “uno” o 
“solo”.  

o “Cuando Constantino llegó al poder, la vida que estos ermitaños habían llevado se hizo cada 
vez más popular. Algunos viajeros que visitaron la región declararon, con evidente 
exageración, que el desierto estaba más poblado que algunas ciudades…. No importa cuán 
exageradas puedan ser estas cifras, el hecho al que apuntan es cierto: los que huyeron de la 
sociedad por la vida retraída del ermitaño eran legión” (ibid., 142).  

o Simeón Estilita es un ejemplo de los excesos del monacato. Simeón fue un monje asceta que 
vivió en los siglos IV y V d.C. Su nombre proviene de la palabra griega stulos, que significa “pilar”. 
Pasó gran parte de su vida, algunos dicen que hasta treinta y siete años, encima de un pilar. 

 El Primer Papa Católico Romano “Real”  

o La palabra “papa” simplemente significa “padre”. 
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 En los primeros tiempos se usaba para referirse a cualquier obispo importante o 
respetado (Gonzáles, Story, 1:242, “Hay documentos que se refieren al 'Papa Cipriano' 
de Cartago, o al 'Papa Atanasio' de Alejandría”).  

o Eusebio (270-340) en su Historia Eclesiástica [nótese la mención de Pablo]: 

 “Después del martirio de Pablo y Pedro, Lino fue el primer obispado designado de  
la iglesia de Roma” (III.ii). 

 “Lino… ya ha sido declarado como el primero después de Pedro en ser nombrado  
para el obispado de la Iglesia en Roma” (III.iv). 

 “En este tiempo Clemente todavía gobernaba a los romanos y él, también, ocupaba el 
tercer lugar en la lista de obispos en Roma después de Pablo y Pedro; Lino fue el primero 
y después de él Anencletus “(III.xx).  

o Inocencio I (402-417): “Dio un paso más allá, y en la controversia pelagiana aventuró la 
audaz afirmación de que en todo el mundo cristiano nada debe decidirse sin el conocimiento 
de la sede romana, y que, especialmente en asuntos de fe, todos los obispos deben dirigirse 
a San Pedro” (Schaff, Historia, 3:315).  

o León el Grande (440-461) 

 El primer Papa en el sentido más verdadero es León I. “En él, la idea del papado, por así 
decirlo, se hizo carne y sangre” (ibid.). 

 León ciertamente ejercía el poder político en Roma. En 452, cuando Atila y sus hunos 
invadieron Italia, fue León quien fue a su encuentro. Asimismo, en 455, cuando los 
vándalos saquearon la ciudad, fue Leo quien dirigió las negociaciones con el líder de los 
vándalos para salvar la ciudad de los incendios (Shelley, Church History, 133). 

 Sin embargo, en la controversia teológica, la opinión de León no fue aceptada 
simplemente porque era el obispo de Roma. Aunque los obispos del Concilio de 
Calcedonia honraron de muchas maneras a León como obispo de Roma, le dieron al 
obispo de Constantinopla (que era la Nueva Roma en el imperio de Constantino) la 
misma autoridad que a León (ibid., 138).  

o El período entre Gregorio y León: “El primer León y el primer Gregorio son los dos más 
grandes obispos de Roma en los primeros seis siglos. Entre ellos no aparece ningún 
personaje importante sobre la silla de Pedro […]. León pensó y actuó como un monarca 
absoluto; Gregorio como el primero entre los patriarcas; pero ambos bajo la plena 
convicción de que eran sucesores de Pedro” (Schaff, History, 323).  

o Gregorio Magno (590) 

 Las propias palabras de Gregorio sobre el Papado: “Ahora digo con confianza que 
cualquiera que se llame a sí mismo, o desee ser llamado, Sacerdote Universal, es en su 
júbilo el precursor del Anticristo, porque se pone orgullosamente por encima de todos 
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los demás” (Carta a Maricius Augustus, “Libro 7, Epístola 33, en Schaff, Post-Nicene 
Fathers, 12: 224-225). 

 “Mientras que Gregorio protestó por títulos altisonantes, reclamó y ejerció, hasta donde 
tuvo la oportunidad y el poder, la supervisión de toda la iglesia de Cristo” (Shelley, 
Church History, 167). 

 Padres selectos en los siglos IV y V  

o Atanasio (296-373) 

 A la edad de veintitrés años escribió en contra de las opiniones de Arrio, declarándolas 
herejía. 

 Se convirtió en obispo de Alejandría el 8 de junio de 328 d.C. (tenía treinta años). 

 Fue exiliado cinco veces (diecisiete de sus cuarenta y cinco años como obispo los pasó en 
el exilio). 

 Sobre la Encarnación fue su obra más famosa.  

o Juan Crisóstomo (347-407) 

 Su nombre significa “boca de oro”. 

 Estudió con Libanio, que fue el orador más destacado de su época. “Cuando [se le 
preguntó a Libanio] cuál de sus estudiantes debería sucederle en su cátedra de retórica, 
Libanio respondió: 'Debería haber sido Juan, si los cristianos no nos lo hubieran robado ' 
(Litfin, Church Fathers, 191). 

 “Cuando Juan interpretó la Biblia, utilizó un método muy diferente al que  
ya hemos visto en Orígenes. El método de alegorización “alejandrino” de Orígenes tenía 
una larga historia entre los antiguos griegos, quienes lo usaban para reinterpretar su 
vergonzosa mitología para encontrar un significado más profundo. En la iglesia primitiva, 
Orígenes aplicó algunos de los mismos principios al texto de las Escrituras... Surgió una 
escuela de pensamiento en oposición a la exégesis alegórica, y esta escuela tenía su 
centro en la ciudad siria de Antioquía. Por lo tanto, los eruditos modernos del 
cristianismo primitivo hacen una distinción entre los enfoques 'alejandrino' y 
antioqueno' de la interpretación bíblica” (ibid., 198).  

o Agustín (354-430) 

 Padre de la teología ortodoxa y el más importante teólogo anterior a la Reforma. 

 El Concilio de Cartago (419) decidió a favor de las opiniones de Agustín sobre la gracia y 
el pecado y condenó el pelagianismo (ver más abajo). 

 Adoptó el amilenialismo con la ayuda del método alegórico de Ambrosio. 

 Puntos destacados de las Confesiones de Agustín (traducidos por Chadwick): 
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– “Incitas a los hombres a complacerse en alabarte, porque nos has hecho para ti, y 
nuestro corazón está inquieto hasta que descanse en ti” (Ii). 

– Su reflexión sobre el robo de peras cuando era niño: “No tenía ningún motivo para 
mi maldad excepto la maldad misma. Fui asqueroso y me encantó”. (II.iv). 

– Secciones inútiles y confusas: parecen aludir a orar por los pecados de su madre 
después de su muerte (IX.35). ¿Regeneración bautismal? (IX.iii, iv, vi). 

– Su conversión (ver VIII.xii). 

– “Concede lo que mandas, y manda lo que quieras” (X, xxix, xxx).  

 “Pelagio era un monje británico… Llegó a Roma en el año 400 y estaba 
angustiado por el estado de conducta allí. Sintiendo que había necesidad de más 
conducta moral, se sorprendió por la oración de Agustín (arriba)” (Henry 
Bettenson, Documents of the Christian Church, 73).  

 “Pelagio y sus seguidores inmediatos, Celestio y Julián, enseñaron  
abierta y explícitamente que el carácter moral del hombre no había recibido 
daño alguno por la caída, y que los hombres nacían ahora con mucha capacidad 
para hacer la voluntad de Dios y cumplir con todas las obligaciones que les 
incumbían. sobre ellos, como Adán” (Cunningham, Historical Theology, 1:329).  

o Patricio (¿m. 493?) 

 Patrick nació en Gran Bretaña de padres piadosos, pero fue capturado y hecho esclavo  
en Irlanda durante seis años. Fue como un cautivo en Irlanda que el Señor lo salvó. 

 Escapó de regreso a Gran Bretaña, pero una visión de Dios lo llevó a regresar a Irlanda. 

 Evaluaciones del cristianismo de Patricio: 

– “El cristianismo de Patricio era sustancialmente el de la Galia y la antigua Gran 
Bretaña, es decir, católico, ortodoxo, monástico, ascético, pero independiente del 
Papa, y diferente del de Roma en la época de Gregorio I en asuntos menores de 
política y rituales. En su Confesión nunca menciona a Roma o al Papa; él nunca apela 
a la tradición, y parece reconocer las Escrituras (incluyendo los apócrifos) como la 
única autoridad en asuntos de fe” (Schaff, Historia, 4:47)7.  

– “Ya entonces existía la fe evangélica en las islas británicas en la persona de este  
esclavo, y de unos pocos cristianos nacidos de nuevo, como él de lo alto” 
(D'Aubigne, History of the Reformation of the Sixteenth Century, 5:679). 

 La Confesión de San Patricio8:  

– “Yo, Patricio, un pecador, un compatriota muy simple…. Yo, en verdad, no conocía  
al verdadero Dios; y fui llevado cautivo en Irlanda con muchos miles de personas, 
según nuestros merecimientos, porque muy apartados de Dios, no guardamos sus 
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preceptos, ni obedecíamos a nuestros sacerdotes que nos recordaban nuestra 
salvación” (1; cf. 15: “Yo no era digno”). 

– “Y allí [Irlanda] el Señor abrió mi mente a la conciencia de mi incredulidad, a fin de 
que, aun tan tarde, pudiera recordar mis transgresiones y volverme con todo mi 
corazón al Señor mi Dios, quien tuvo consideración por mi insignificancia y se 
compadeció de mi juventud e ignorancia” (2; Antes de su conversión dice que 
“permaneció en la muerte y en la incredulidad” 27). 

– “Antes de ser humillado, yo era como una piedra que yace en lodo profundo, y el 
que es poderoso vino y en su misericordia me levantó y, de hecho, me levantó en 
alto y me colocó sobre la parte superior de la pared. Y a partir de ahí debo gritar en 
gratitud al Señor por sus grandes favores en este mundo y en el venidero, que la 
mente del hombre no puede mesurar” (12). 

 Una vez explicó a sus captores: “Convertíos por la fe de todo vuestro corazón a mi Señor, 
porque nada es imposible para él” (19). 

 Habla de Cristo como “el que dio su vida por vosotros” (24; cf. también la sección 55 
para declaraciones sobre la sustitución de Cristo). 

 El Reconocimiento del Canon del Nuevo Testamento en la Iglesia Primitiva 

o  “Un libro no es la Palabra de Dios porque es aceptado por el pueblo de Dios. Más bien, fue 
aceptado por el pueblo de Dios porque es la Palabra de Dios. Es decir, Dios le da al libro su 
autoridad divina, no al pueblo” (Geisler y Nix, Introducción general a la Biblia, 210).  

o “Los escritos que componían las Escrituras judías—ahora llamados el Antiguo Testamento—
fueron fijos y lo habían sido por varios siglos antes de la venida de Jesucristo” (Allison, 
Historical Theology, 37)9.  

 “Es verdad, nuestra historia ha sido escrita desde Artajerjes [464-423 a. C.] muy  
particularmente, pero nuestros antepasados no la han estimado con la misma autoridad 
que la anterior, porque no ha habido una sucesión exacta de profetas desde entonces” 
(Josefo, Contra Apión, 1.41 en Allison, Teología Histórica, 37).  

o “Sirvámosle, pues, con temor y con toda reverencia, como él mismo nos ha mandado, y 
como los apóstoles que nos predicaron el evangelio, y los profetas que anunciaron de 
antemano la venida del Señor” (Policarpo, Carta a Filipenses, 6.3).  

o “Nosotros no hemos aprendido de ningún otro el plan de nuestra salvación, sino de aquellos 
a través de los cuales nos ha llegado el Evangelio… [luego enumera varios de los libros del 
Nuevo Testamento]. Si alguno no está de acuerdo con estas verdades, desprecia a los 
compañeros del Señor; es más, desprecia a Cristo mismo, el Señor; sí, él también desprecia 
al Padre y se condena a sí mismo, resistiendo y oponiéndose a su propia salvación, como es 
el caso de todos los herejes” (Ireneo, Contra las Herejías, 3.1.1, 2). 

 Ireneo también habla de “tradición que procede de los apóstoles” (3.2.2; 3.3.2). 
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 “A lo largo de este tratado, Ireneo se contenta con usar y citar una amplia variedad de  
libros del Nuevo Testamento como Escritura y supone que su audiencia está 
familiarizada con ellos. Él apela a estos libros con bastante naturalidad y sin pedir 
disculpas, los cita por su nombre, y no proporciona ninguna indicación de que esta 
audiencia podría no estar al tanto de su existencia o estar sorprendida por su papel 
autoritario en la vida de la iglesia” (Michael Kruger, The Question of Canon, 159).  

o “Dos criterios clave surgieron para determinar qué escritos incluir en el canon: 

 (1) apostolicidad: ¿Este escrito tiene un apóstol por autor (p. ej., las cartas de Pablo, los  
evangelios de Mateo y Juan)? Si no, ¿hay un apóstol asociado con este escrito (p. ej., el 
evangelio de Marcos registra el relato del apóstol Pedro)? (Ireneo, Contra las Herejías, 
3.1.1, ANF, I: 414, “Marcos, el discípulo e intérprete de Pedro, también nos transmitió 
por escrito lo que había sido predicado por Pedro”). 

 (2) antigüedad: ¿Ha reconocido históricamente la iglesia la voz de Dios hablando a su  
pueblo en este escrito? (Allison, Teología Histórica, 42).  

o El Fragmento Muratoriano (170 d.C.), llamado así por el hombre que encontró el 
documento. 

 Agregado a los veintisiete libros de nuestro canon: Sabiduría de Salomón, Apocalipsis de  
Pedro. 

 Falta: Hebreos, Santiago, 1 y 2 Pedro, 3 Juan. 

 “No debemos usar la falta de acuerdo sobre los bordes del canon como evidencia de la 
falta de existencia de un canon” (Kruger, Canon, 163).  

o Teófilo de Antioquía 

 Escribió su único trabajo sobreviviente para Autólico alrededor del año 177 d. C. (ibid., 
164). 

 “Teófilo coloca los 'Evangelios' en el mismo nivel de inspiración y autoridad que los 
profetas del Antiguo Testamento” y estaba claramente al tanto de los escritos de Pablo 
(ibid.). 

 “En última instancia, el núcleo de la colección de libros de las Escrituras de Teófilo es 
básicamente el mismo que el de Ireneo; incluía los cuatro Evangelios, las cartas paulinas 
y probablemente algunos otros libros” (ibid.).  

o Orígenes (mediados del siglo III) 

 Idéntico a nuestro canon actual, pero se disputaron varios libros (p. ej., Hebreos, 2 
Pedro, 2 y 3 Juan).  

o Eusebio de Cesárea (Historia Eclesiástica, III.iii). 

 Libros aceptados: cuatro evangelios, Hechos, trece cartas de Pablo, 1 Juan, 1 Pedro, 
Apocalipsis (puede ser falso). 
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 Discutido, pero conocido por la mayoría: Santiago, 2 Pedro, 2 y 3 Juan, Judas. 

 También tenía otras dos categorías, 'Obras espurias' y 'Obras absurdas', cada una con  
varias obras en la lista.  

o Carta de Pascua de Atanasio (367 d. C.): 

 Enumera los veintisiete libros del Nuevo Testamento.  

 “Estas son fuentes de salvación…. Que nadie les añada, ni les quite nada… (Athanasius, 
“Selected Works, Letters,” The Nicene and Post Nicene Fathers, Vol. 4, 551-52). La lista 
de Atanasio fue aprobada oficialmente en el Concilio de Hipona en el año 393 d.C.). 

 La justificación solo por la fe en la iglesia primitiva10 

o Orígenes (185-254): “Un hombre es justificado por la fe. Las obras de la ley no pueden 
contribuir a esto. Donde no hay fe que pueda justificar al creyente, incluso si hay obras de la 
ley, éstas no se basan en el fundamento de la fe. Aunque sean buenos en sí mismos, no 
pueden justificar al que los hace, porque falta la fe, y la fe es la señal de los que son 
justificados por Dios” (Orígenes, Comentario a los Romanos, 2.136).  

o Basilio de Cesárea (329-379): “El que se gloríe, gloríese en el Señor de que Cristo ha sido 
hecho por Dios para nosotros justicia, sabiduría, justificación, redención. Esta es perfecta y 
pura jactancia en Dios, cuando uno no se enorgullece de su propia justicia, sino que sabe 
que es indigno de la verdadera justicia y es justificado únicamente por la fe en Cristo” 
(Basilio, “Homilía sobre la humildad”, 20.3).  

o Jerónimo (347-420): “Somos salvos por la gracia más que por las obras, porque nada 
podemos dar a Dios a cambio de lo que nos ha concedido” (Jerónimo, Epístola a los Efesios, 
1.2.1).  

o Juan Crisóstomo (349-407): “Dios permitió que su Hijo sufriera como si fuera un pecador 
condenado, para que pudiéramos ser librados de la pena de nuestros pecados. Esta es la 
justicia de Dios, que no somos justificados por las obras (pues entonces tendrían que ser 
perfectos, lo cual es imposible), sino por la gracia, en cuyo caso todo nuestro pecado es 
quitado” (Juan Crisóstomo, Homilías sobre las Epístolas de Pablo a los Corintios, 11,5). 

 La Trinidad y la Persona de Cristo en la Iglesia Antigua 11  

o “Después de completar el NT, los escritores cristianos vieron como su tarea defender y 
explicar cómo Jesús es uno con Dios, mientras mantienen que hay un solo Dios” (Letham, La 
Santísima Trinidad, 89).  

o Ireneo (130-200) “enfatiza la unidad de Dios. La Palabra y la Sabiduría, el Hijo y el Espíritu, 
son plenamente Dios, pero de ningún modo menoscaban la unidad divina» (ibid., 96).  

o Subordinacionismo: Cristo y el Espíritu son seres inferiores y subordinados a Dios.  

o Modalismo: El Hijo y el Espíritu son manifestaciones temporales del único Dios. 
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 “El modalismo fue suprimido por el concilio de Antioquía en 268, pero la  
cuestión subordinacionista seguía sin resolverse” (ibid., 109).  

o Tertuliano (160-225) fue “lo primero en usar Trinitas y persona… [y] al demostrar las  
distinciones personales reales en la Trinidad, establece una barrera para el modalismo” 
(ibid., 100-101).  

o Orígenes (185-254) a veces es acusado de ser un subordinacionista, sin embargo, enseñó, en 
contra de Arrio, que “no había cuando él no era” del Hijo (ibid., 105).  

o Sabelianismo (siglo III): “El único Dios, el Padre en el AT, se había convertido en Hijo en  
el NT, y santificó a la iglesia como el Espíritu Santo después de Pentecostés” (ibid., 108).  

o Arrio (ca. 250-ca. 336): “Hubo [un tiempo] cuando el Hijo no estaba [ḗ n pote hóte ouk en].” 

 Arrio era propagandista y usaba canciones para promover su herejía. 

 “El texto de Juan 10:30, donde Jesús dice 'Yo y el Padre somos uno', fue interpretado 
como una unidad en acuerdo armonioso de voluntad, no identidad de esencia. Así, para 
Arrio, la voluntad es más primaria que la esencia” (ibid., 112).  

o Primer Concilio de Nicea (325) 

 Arrio fue condenado, sus libros fueron quemados y fue exiliado. 

 “El principal logro de Nicea fue dejar constancia de una vez por todas que el ser del  
Hijo es idéntico al ser del Padre, asestando un golpe mortal al subordinacionismo” (ibid., 
117). 

 El Credo de Nicea, tal como se conoce hoy en día, es en realidad de Constantinopla 
(381): Un Señor Jesucristo, el Hijo de Dios, engendrado del Padre, unigénito, es decir, de 
la esencia del Padre [ek tēs ousias para ti patrós]12.  

 De la misma esencia (consustancial a) del Padre [homoousion tō patri]  

o El arrianismo y el semi-arrianismo ganaron ascendencia durante un tiempo en la iglesia (325-
361 d. C.)  

o Atanasio (296-373): enseñó que Dios es un solo ser (ousia) y tres personas (hypostasis) y la 
morada mutua de las tres Personas.  

o Los Capadocios: Basilio el Grande (330-379); Gregorio de Niza (ca. 335/340-394/400);  
Gregorio de Nacianceno (ca. 330-391): 

 “[Aclaró] las distinciones reales, eternas y personales de los tres y colocándolas en el 
contexto de sus relaciones entre sí. Dios es un ser indiviso, pero tres personas en 
comunión y unión” (ibid., 165-164). 

 Nacianceno enseñó: Ingenuidad [Padre]; Generabilidad [Hijo]; Procesión [Espíritu]. 

o El Primer Concilio de Constantinopla (381) 13 

 Se agregaron declaraciones importantes que enfatizan la deidad del Espíritu Santo. 
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 “Así, el arrianismo y los errores afines fueron destruidos para siempre en el Imperio 
Romano, aunque las opiniones afines reaparecen continuamente en otros casos” 
(Schaff, History, 3:640).  

o El Concilio de Éfeso (431): Nestorianismo Condenado (Cristo tenía dos Personas).  

o El Concilio de Calcedonia (451): Cristología ortodoxa cuidadosamente definida14.  

 “Alma razonable” —”Contra Apolinar, quien negó que Cristo tuviera un ψυχ ὴ  
λογικ ή[ psuch ḕ logik ḗ, alma razonable], y que redujeron la Encarnación al asunción de 
un cuerpo humano (σ ῶ μ α) [ sōma ] con alma animal (ψυχ ὴἄ λογος) [ psuch ḕ álogos ], 
habitado por el Divino Logos. Pero el espíritu racional del hombre requiere la salvación 
tanto como el cuerpo” (Schaff, Creeds of Christendom, 2:62; Cf. Reymond, Systematic 
Theology, 602).  

 “Una Sustancia” —”La homoousia de Cristo con el Padre implica unidad numérica, o  
identidad de esencia (Dios siendo uno en ser, o monoousios); La homoousia de Cristo 
con los hombres significa sólo unidad genérica, o igualdad de naturaleza” (Schaff, 
Creeds, 2:62). 

 “Dos naturalezas” —Contra el monofisismo y el eutiquianismo, que enseñaban que  
Cristo tenía una sola naturaleza  

o El Segundo Concilio de Constantinopla (533): Los monofisitas lograron una victoria parcial… 
aunque todavía se esperaba que su doctrina fuera entendida a la luz de Calcedonia.  

o El Tercer Concilio de Constantinopla (680): Condenó el Monotelismo (una sola voluntad en 
Cristo) así como al Papa Honorio I, quien era un hereje monotelita (cf. Schaff, Historia, 4:491).  

 
 

LA HISTORIA DEL CRISTIANISMO MEDIEVAL (590-1517) 

 Introducción general al cristianismo medieval (adaptado de Schaff, History, 4:5-14)  

o El escenario del cristianismo medieval es principalmente Europa. En el oeste de Asia y el 
norte de África, la Cruz fue reemplazada por la Media Luna; y América recién descubierta en 
1492.  

o Sacerdotes y monjes industriosos salvaron los tesoros de la literatura clásica, junto con las 
Sagradas Escrituras y los escritos patrísticos de la ruina del Imperio Romano.  

o La iglesia como organización visible nunca tuvo mayor poder sobre la mente de los hombres. 
Ella controlaba todos los departamentos de la vida desde la cuna hasta la tumba.  

o “Esto es lo que hace el enigma de la edad medieval; que no era una era sino dos eras. 
Observamos los estados de ánimo de algunos hombres, y podría ser la Edad de Piedra; y 
miramos en las mentes de otros hombres, y podrían estar viviendo en la Edad de Oro; en la 
utopía más moderna” (GK Chesterton, Santo Tomás de Aquino, 42). 
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 El Lugar de la Edad Media en la Historia de la Iglesia  

o Los Reformadores no rechazaron toda la teología medieval. El menosprecio de la teología 
escolástica por parte de Lutero y Calvino puede atribuirse en parte a su rechazo de un tipo 
particular.  

o “El cristianismo medieval es, por un lado, una continuación legítima y un mayor desarrollo  
del catolicismo antiguo; por otro lado, una preparación para el protestantismo” (Schaff, 
History, 4:11).  

o Hubo continuidad: Trinidad; Predestinación; Las ideas de Anselmo sobre la expiación 
sentaron las bases para las ideas de los reformadores sobre la expiación.  

o Hubo discontinuidad: 

 Iglesia antigua: ¿cómo se hizo Dios hombre? 

 Edad Media: ¿Por qué Dios se hizo hombre?  

o El redescubrimiento de Aristóteles en el siglo XII transformó la cultura intelectual en Europa 
(Trueman, conferencia 1, “Iglesia medieval: Introducción”)15.  

o El gran tema del día fue determinar cómo relacionarse con los primeros Padres de la Iglesia y 
su teología (Trueman, conferencia 2, “Los Padres de la Iglesia y la traducción”). 

 El Papado en la Edad Media  

o Decretales Pseudo-Isodorianas (Documento pro-papado falsificado en el siglo IX) 

 “El fraude más colosal y eficaz conocido en la historia de la literatura eclesiástica” 
(Schaff, Historia, 4:268). 

 “Tanto [el Papa] Nicolás I (858-867) como el resto de Europa creían que las Decretales  
eran genuinas” (Gonzáles, Story, 1:274).  

 Describió toda la jerarquía de la iglesia romana como algo que estuvo intacto desde el 
principio, en lugar de algo que se desarrolló con el tiempo (Schaff, History, 4:273). 

 “El clero es una casta divinamente instituida, consagrada e inviolable, mediadora entre 
Dios y el pueblo…. Los sacerdotes son los ' familiares Dei', los 'espirituales', los laicos los 
'carnales'. El que peca contra ellos, peca contra Dios… La cátedra Petri es la fuente de 
todo poder” (Schaff, History, 4:269).  

o Los papas a menudo ejercían su poder sobre los gobernantes seculares, pero al mismo 
tiempo, los papas a menudo eran elegidos y controlados por nobles ricos.  

o El día de Navidad de 799 el Papa León III coronó a Carlos el Grande (Carlomagno), rey de los 
francos, emperador del Sacro Imperio Romano Germánico.  

o Al describir el papado después del reinado de Juan VIII (872-882), Gonzáles explica: “Los 
papas eran estrangulados o morían de hambre en las mazmorras donde los habían arrojado 
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sus sucesores. A veces había dos papas, o incluso tres, cada uno afirmando ser el verdadero 
sucesor de San Pedro” (Gonzáles, Historia, 1:275).  

o Benedicto IX fue nombrado Papa en 1033 (a la edad de 12 años), fue expulsado de Roma en 
1045 y los nobles italianos hicieron Papa a Silvestre III. Pero, Benedicto regresó y comenzó a 
gobernar nuevamente como Papa. Sin embargo, después de un tiempo vendió la oficina 
papal por mil libras de plata a Gregorio VI. Al final, Benedicto se negó a rendirse y hubo tres 
supuestos papas (ibid., 267).  

o Urbano VI (coronado en 1378) en Roma y Clemente VII en Avignon, Francia (esto inició el 
cisma papal que duró treinta y nueve años; cf. Shelley, Church History, 221).  

o Hildebrando, Gregorio VII (elegido Papa en 1073) tuvo un enfrentamiento con el emperador 
Enrique IV. Ambos hombres intentaron acabar con el otro. El resultado fue Henry haciendo 
penitencia pública durante tres días en la nieve. 16  

o En 1208, el Papa Inocencio III excomulgó al rey Juan de Inglaterra de la iglesia, lo que 
significó que sus súbditos ya no estaban obligados a obedecerle como rey. Eventualmente, 
por lo tanto, se sometió humildemente al Papa. 

 ¿Todo oscuro y sin luz?  

o Sería tonto imaginar que entre los Padres y los Reformadores hubo una brecha de 
aproximadamente 1,000 años sin ningún representante de la ortodoxia cristiana. 

o “Hay dificultades muy considerables para determinar con precisión los puntos de vista 
doctrinales de algunos de estos supuestos testigos de la verdad durante la Edad Media, ya 
que en la mayoría de los casos apenas tenemos medios para saber lo que creían y 
enseñaban, excepto de los escritores papistas, sus enemigos. y perseguidores; y podemos 
estar bastante seguros de que los hombres que los asesinaron no tendrían escrúpulos en 
calumniarlos [hacer declaraciones falsas a sabiendas o maliciosamente sobre ellos]” 
(Cunningham, Historical Theology, 1:451).  
 

Cuarto período: de Gregorio I a Hildebrando, o Gregorio VII (590-1049 d. C.) 

 Introducción general al período   

o “Misiones” medievales: “La cristianización medieval fue una conversión de naciones bajo el 
mando de sus líderes…. No fue una conversión al cristianismo primario de los apóstoles 
inspirados, como se establece en el Nuevo Testamento, sino al cristianismo secundario de la 
tradición eclesiástica como lo enseñaron los padres, los monjes y el papa” (Schaff, History, 
4:18). 

o Mahoma y la expansión islámica 

o Controversias Doctrinales: Procesión del Espíritu Santo; Monotelismo y Adopcionismo; la  
Eucaristía; Controversia de la predestinación. 
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o El Segundo Concilio de Nicea (787 d.C.) sancionó una adoración limitada de imágenes. 17 

 Mahoma (570-632)  

o Para una breve reseña de la vida de Mahoma, consulte el capítulo 1 de James White, Lo que 
todo cristiano necesita saber sobre el Corán (Bethany House, 2013).  

o “Mahoma pretendía que no predicaba una nueva religión, sino simplemente la culminación 
de lo que Dios había revelado en los profetas hebreos y en Jesús, que fue un gran profeta, 
aunque no divino como pretendían los cristianos” (Gonzáles, Relato, 1: 249).  

o En el año 622 d.C. Mahoma huyó de La Meca a Medina, donde fundó la primera comunidad 
islámica, que siguió sus directrices en todos los ámbitos de la vida.  
o “A su muerte en el año 632, buena parte de Arabia estaba en manos musulmanas” (ibid.). 

o Durante los siguientes 100 años (hasta 732) la expansión islámica tomó Siria, Palestina, 
Egipto y el norte de África. La Iglesia en estas regiones fue gravemente herida o totalmente 
destruida. 

 Gottschalk (804-868/9)  

o Enseñó la expiación limitada (Schaff, History, 4:528)  

o Enseñó una versión fuerte de la doble predestinación basada en su comprensión de la 
inmutabilidad divina, que consideró un desarrollo legítimo de Agustín 18  

o Un evangelista vigoroso  

o La iglesia siempre tuvo a Agustín en alta estima, pero nunca aceptaron realmente sus 
enseñanzas sobre el pecado, la gracia y la predestinación.  

o Una valoración de su enseñanza sobre la predestinación: 

 “Él sostuvo una doble predestinación de los elegidos para salvación, y de los réprobos 
para perdición; no en el sentido de dos predestinaciones separadas, sino una 
predestinación con dos lados (gemina, es decir, bipartita), un lado positivo (elección) y 
un lado negativo (reprobación). No podía concebir el uno sin el otro; pero no enseñó 
una predestinación del pecador al pecado, que haría de Dios el autor del pecado” 
(Schaff, History, 4:531). 

 “Él habló de dos redenciones, una común para los elegidos y los réprobos, otra  
propia y especial para los elegidos solamente” (ibid., 4:531-532). 

 Berkhof considera que Gottshalk regresa a una visión agustiniana más cuidadosa y 
consistente de la predestinación. Esto contrasta con el agustinianismo modificado de 
Gregorio Magno, que arraiga la predestinación en la presciencia divina (Louis Berkhof, 
The History of Christian Doctrines, 141-142).  

o Su confesión más corta está disponible en línea. 19  

o Rechazó la doctrina de la transubstanciación junto con Ratramnus. 
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 Ratramnus (siglo IX)  

o Un monje que defendió la visión de la predestinación de Gottschalk en su obra sobre la 
predestinación (De praedestinatione Dei).  

o Argumentó contra el punto de vista de la transubstanciación de Radbertus (De corpore et 
sanguine Domini), siguiendo a Agustín. Finalmente, el punto de vista de la 
transubstanciación, que dependía en gran medida de Ambrosio, ganó el día. 

 Ratramnus abordó la pregunta clave: 'si ese mismo cuerpo que nació de María, sufrió, 
murió y fue sepultado, y que está sentado a la diestra del Padre, es comido diariamente 
en la iglesia por boca de los fieles a través del misterio de los sacramentos.' Ratramnus 
respondió que 'no son lo mismo'. Más bien, hay una 'gran diferencia entre' el cuerpo 
histórico de Cristo, ' la carne real de Cristo', y el cuerpo eucarístico, 'el sacramento de la 
carne real'. Sin embargo, para no ser malinterpretado, Ratramnus señaló que 'no se 
debe suponer que en el misterio del sacramento ni el cuerpo del Señor ni su sangre son 
recibidos por los fieles'. Pero que esta es una figura del cuerpo y la sangre en la 
Eucaristía, no la realidad del cuerpo y la sangre empíricos del Jesucristo histórico” 
(Allison, Historical Theology, 642). 

 En el 11 siglo la misma controversia volvió a surgir, esta vez con Berengario de  
Tours argumentando en contra de la transubstanciación. 

 El Cuarto Concilio de Letrán en 1215 “falló oficialmente” a favor de la 
transubstanciación. 

 División Este y Oeste (1054 d.C.)  

o El obispo de Roma y el patriarca de Constantinopla se excomulgaron mutuamente.  

o La división lingüística: latín en Occidente y griego en Oriente; Occidente típicamente apelaba 
a los Padres latinos y Oriente a los Padres griegos.  

o Cuestiones generales sobre las que Oriente y Occidente discreparon: 

 Occidente creía en la procesión del Espíritu Santo del Padre y del Hijo (Filoque: 'y el 
Hijo'), Oriente en la procesión del Espíritu sólo del Padre. 

 Oriente no reconoció al Papa, pero vio a cinco Patriarcas con igual autoridad. 

 Oriente negó la inmaculada concepción de María y permitió que el bajo clero se casara.  
 

Quinto período: La Iglesia bajo la jerarquía papal y la teología escolástica (1049-1294 d.C.) 

 Introducción general al período (Schaff, Historia, 5:3-4)  

o La era clásica del cristianismo latino: la era de la teocracia papal, con el objetivo de controlar 
el Imperio alemán y los reinos de Francia, España e Inglaterra.  

o El surgimiento de las grandes órdenes mendicantes.  
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o Las cruzadas y la conquista y pérdida de Tierra Santa.  

o Era la época de la filosofía y la teología escolástica.  

o Se instauró la Inquisición, involucrando la teoría de la persecución de judíos y herejes  
como un derecho divino, y llevándola a cabo en espantosas escenas de tortura y sangre. 

 Escolasticismo (siglos XI -XVI) (Allison, Teología Histórica, 753)  

o Un enfoque y método erudito empleado por muchos teólogos durante la última parte del  
período medieval, el término se deriva del latín scholasticus, que significa “erudito”.  

o Como enfoque, unió la teología y la filosofía cristianas (especialmente la de Aristóteles), 
buscando la compatibilidad entre fe y razón.  

o Como método, implicó componer listas de declaraciones contradictorias de varias fuentes 
autorizadas y aplicar la lógica para encontrar su acuerdo.  

o Las principales figuras asociadas a la escolástica son Anselmo, Pedro Abelardo, Duns Scotus, 
Guillermo de Ockham, Buenaventura y Tomás de Aquino20.  

 Cruzadas  

o La mayoría reconoce siete cruzadas  

o “Impulsados por el fervor religioso, el amor por la aventura y los sueños de beneficio 
personal, los cruzados de Europa occidental durante 200 años intentaron expulsar a los 
musulmanes de Tierra Santa” (Shelley, Church History, 186).  

o Las Cruzadas comenzaron en parte como respuesta a las dificultades que tenían los 
peregrinos para ir de Europa a Tierra Santa.  

o Primera Cruzada (1095) estalló bajo el estímulo del Papa Urbano II 

 ¡El grito era Deus Volt! (¡Dios lo quiere!) 

 El Papa Urbano prometió indulgencias plenarias a los que fueran.  

 Estuvieron involucradas horribles atrocidades (ibid., 188; Shelley incluso habla de 
canibalismo).  

o Hubo incluso las llamadas “cruzadas de niños” en 1212. Participaron 30,000 niños y  
muchos fueron vendidos como esclavos (Schaff, History, 5:266-268; Gonzáles, Story, 1:296). 

 Anselmo de Canterbury (1033-1109) 21  

o “Con Anselmo comenzó el estudio sistemático de la doctrina de la expiación... Hubo  
un gran pensador durante la Edad Media que no sólo reprodujo la antropología agustiniana, 
sino que también hizo una contribución positiva a ella, a saber, Anselmo de Canterbury” 
(Berkof, Theology of Christian Doctrine, 171 y 142).  
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o Usa la lógica para explorar el contexto de lo que ya cree. Proporciona una prueba de la  
existencia de Dios, en una época en la que realmente no existía el ateo.  

o El argumento ontológico de la existencia de Dios en el Proslogium: 

 “Hay, entonces, un ser tan verdaderamente del cual nada mayor puede concebirse que 
exista, que ni siquiera puede concebirse que no exista; y siendo esto tú, oh Señor, 
nuestro Dios” (III). 

 “Así verdaderamente, por lo tanto, existes tú, oh Señor, mi Dios, de tal manera que no 
puedes ser concebido como no existente; y con razón. Porque si una mente pudiera 
concebir un ser mejor que tú, la criatura se elevaría por encima del Creador; y esto es 
sumamente absurdo. Y, de hecho, todo lo demás que existe, excepto tú solo, puede ser 
concebido como no existente. A ti solo, por lo tanto, te corresponde existir de manera 
más verdadera que todos los demás seres, y por ende, en un grado más elevado que 
todos los demás” (III). 

 El monje Gaunilo criticó a Anselmo, diciendo que su argumento podría usarse para 
probar algo como la isla perfecta (cf. Frame, History of Western Philosophy, 136).  

o Cur Deus Homo (Por qué Dios se hizo hombre) 

 La pregunta: “Por qué causa o necesidad, en verdad, Dios se hizo hombre, y por su 
propia muerte, como creemos y afirmamos, restauró la vida al mundo; cuando pudo 
haberlo hecho, por medio de algún otro ser, angélico o humano, o simplemente por su 
voluntad” (II). 

 Rechazó las teorías comunes: rescate a Satanás; La expiación solo como ejemplo 

 Su explicación de la expiación (a menudo llamada teoría de la satisfacción) (adaptada de  
Berkof, Theology of Christian Doctrine, 172): 

– Encuentra el fundamento último para la expiación en el honor de Dios. El hombre,  
que está obligado a honrar a Dios, no honró a Dios y así contrajo una deuda. “Dios 
fue despojado de su honor y esto debe ser restaurado de alguna manera”. 

– Dos formas de reivindicar el honor divino: (1) castigo; (2) satisfacción.  
El castigo sería la ruina del género humano, por lo que Dios escogió la satisfacción. 

– El camino de la satisfacción incluye dos cosas: (1) obediencia voluntaria a Dios; (2) 
enmienda por el insulto al honor de Dios pagando algo por encima de la deuda real. 
“Pero dado que incluso el pecado más pequeño, como se comete contra un Dios 
infinito, pesa más que todo el mundo y todo lo que no es Dios, y las enmiendas 
deben ser proporcionadas, se sigue que están más allá del poder del hombre”. 

– El don voluntario del Dios-hombre era la única manera de satisfacer el honor de 
Dios. Como Cristo murió voluntariamente, y no necesariamente, trajo abundante 
gloria y honor a Dios y una recompensa que no necesitaba, sino que da al hombre. 
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 Lo bueno (ibíd., 173): 

– “Su valor real radica en el hecho de que establece el carácter objetivo de la 
expiación. Y basa su necesidad en la naturaleza inmutable de Dios, que hace 
imposible que Él permita que quede impune la violación de su honor.” 

 Lo malo (ibíd., 174-175): no llega a la doctrina ortodoxa de la sustitución penal22. 

– “(a) presenta erróneamente el castigo y la satisfacción como alternativas entre las 
cuales Dios podría elegir”. 

– “(b) no tiene cabida la idea de que en su sufrimiento Cristo soportó la pena del 
pecado, ya que considera los sufrimientos de Cristo como un tributo voluntario al 
honor de Dios, como un mérito superfluo que sirvió para compensar el demérito de 
otros… Idea católica de la penitencia aplicada a la obra de Cristo”. 

– (c) excesivamente influenciado por las leyes del feudalismo. 

– (d) Niega el significado expiatorio de su vida. 

– (e) No llega a la aplicación completa de los méritos de Cristo al pecador, enfatizando 
solo lo externo. 

 Valdenses  

o Comienzos del movimiento 

 El sur de Francia fue su primer hogar. Italia todavía tiene iglesias valdenses, aunque la 
denominación ahora es bastante liberal. 

 Su nombre deriva de Peter Waldo, quien murió en algún momento antes de 121823. 

 Pedro tiene una historia de conversión como la de Antonio de Egipto. Vendió todo lo 
que tenía y comenzó a vivir una vida sencilla en los “preceptos sencillos de la Biblia” 
(Schaff, History, 5:495). 

 No estaban autorizados a predicar por los obispos locales.  

o Evaluaciones del Movimiento 

 “Eran la secta estrictamente bíblica de la Edad Media” (ibid., 5:493). 

 No hay doctrina de la justificación por la fe en sus escritos existentes. 

 Principios distintivos de los primeros valdenses (ibid., 5:502):  

– (1) Pensaban que debían obedecer a Dios antes que al hombre. Roma entendió que 
esto significaba que no tenían que someterse al Papa y [otros] líderes, y en este 
punto fueron perseguidos a menudo.  

– (2) La autoridad de las Escrituras y su uso popular por los laicos.  

– (3) La importancia de la predicación y el derecho de los laicos a predicar.  
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– Algunos negaron el bautismo de infantes, el purgatorio y las oraciones por los 
muertos. 

 “Sus doctrinas desde el siglo doce hacia abajo, fueron sustancialmente las que ahora 
sostienen las iglesias protestantes” (Cunningham, Historical Theology, Vol. 1, 452, 457). 

 “Estaban comprometidos con los tres votos monásticos de pobreza, castidad y 
obediencia. Se negaron a aceptar el Purgatorio… [y la adoración de los santos y María]. 
Retuvieron la confesión, pero la fórmula de la absolución no fue: 'Yo te absuelvo', sino 
'Que Dios te absuelva de todo pecado'… Sostenían que la pena capital era contraria a las 
Escrituras y se negaban a prestar juramento… El orden de su adoración era muy simple. 
Leían o recitaban la Palabra de Dios, que en su mayor parte se sabían de memoria, y la 
exponían de manera práctica y popular… El nunca administró los sacramentos; cuando 
estos eran necesarios, recurrían a los sacerdotes católicos romanos” (Giovanni Luzzi, The 
Struggle for Christian Truth in Italy, 152-53). 

 En 1270, sus oponentes escribieron lo siguiente: “Y porque ellos [los valdenses] se 
atrevieron a interpretar las palabras del evangelio en un sentido propio, sin darse cuenta 
de que había ningún otro, dijeron que todo el evangelio debía ser obedecido 
literalmente. Y se jactaban de que deseaban hacer esto, y de que solo eran los 
verdaderos imitadores de Cristo… Esta fue su primera herejía, el desprecio del poder de 
la iglesia… En su celo desviaron a muchos otros junto con ellos.  

 Enseñan aun a las niñas las palabras de los Evangelios y de las Epístolas, para que sean 
educadas en el error desde su niñez…. Enseñan a sus discípulos dóciles y fluidos a repetir 
la palabra del Evangelio y los dichos de los apóstoles… de memoria, en su lengua común, 
para que sepan cómo enseñar a otros y desviar a los fieles” (David de Augsburgo, “Sobre 
los valdenses de Bavaria, 1270” en Allison, Historical Theology, 127). 

 Tomás de Aquino (1226-1274)  

o “Él nació en la púrpura; casi literalmente en el dobladillo de la púrpura imperial; porque su 
propio primo era el Emperador del Sacro Imperio Romano Germánico” (Chesterton, Aquinas, 
29). Su padre, un rico conde con un castillo, planeó convertir a Tomas en monje y, 
finalmente, en abad de un monasterio cercano. Para consternación de su familia (sus 
hermanos intentaron encerrarlo en una torre), se convirtió en “uno de los frailes mendigos, 
de la nueva orden fundada por Domingo el Español” (ibid., 39).  

o “Fue Tomás de Aquino quien bautizó a Aristóteles” (ibid., 92). “[Un enfoque del cristianismo  
influenciado por Platón] pensó en Dios demasiado exclusivamente como un Espíritu que 
purifica o un Salvador que redime; y muy poco como Creador que crea. Por eso, hombres 
como Tomás de Aquino consideraron correcto corregir a Platón apelando a Aristóteles; 
Aristóteles que tomó las cosas tal como las encontró, así como Tomás de Aquino aceptó las 
cosas tal como Dios las creó” (ibid., 62).  
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o “Es imposible sobrestimar su importancia para la historia de la teología cristiana y 
especialmente para la historia de la teología católica romana” (Olson, The Story of Christian 
Theology, 331). 

 Doctor angelical (1323); Doctor Universal de la Iglesia (Concilio de Trento de 1567); “En  
1879, el Papa León XIII declaró que el tomismo (las enseñanzas de Tomás de Aquino) 
eran eternamente válidas para la Iglesia Católica Romana” (Allison, Historical Theology, 
756; Olson, Christian Theology, 331). 

 “Si bien la mayoría de los reformadores respetaban a Tomás de Aquino como un gran 
genio, consideraban su teología como una seria desviación de la fe bíblica hacia la 
especulación filosófica bajo el hechizo de la filosofía aristotélica” (Olson, Christian 
Theology, 335).  

o El trabajo más importante fue Summa Theologica, que fue su teología sistemática (ibid., 
334). 

 El sentido cuádruple de la Escritura: literal, alegórico, tropológico, analógico, se 
argumentó sobre una base similar al argumento cristológico tanto de la hermenéutica 
histórica redentora como de la interpretación canónica (Henri de Lubac, Exégesis 
medieval: los cuatro sentidos de la Escritura, 1:225-6, 261-67). 

 Tomás de Aquino, con la ayuda de la filosofía aristotélica, estableció la explicación 
católica definitiva de la transubstanciación: 

– “Porque es evidente que todo agente obra según lo que está en acto. Pero todo 
agente creado está limitado en su acto, como siendo de un género y especie 
determinados: y, en consecuencia, la acción de todo agente creado se refiere a 
algún acto determinado. Ahora bien, la determinación de todo en la existencia real 
proviene de su forma. En consecuencia, ningún agente natural o creado puede 
actuar sino cambiando la forma en algo; y por esta razón todo cambio hecho según 
las leyes de la naturaleza es un cambio formal. Pero Dios es acto infinito, como se 
dice en I, 7, 1; 26, 2; por tanto, su acción se extiende a toda la naturaleza del ser. Por 
tanto, puede obrar no sólo la conversión formal, de modo que diversas formas se 
sucedan en un mismo sujeto; sino también el cambio de todo ser, de modo que, a 
saber, toda la sustancia de una cosa se cambia en toda la sustancia de otra. Y esto se 
hace por poder divino en este sacramento; porque toda la sustancia del pan se 
cambia en toda la sustancia del cuerpo de Cristo, y toda la sustancia del vino en toda 
la sustancia de la sangre de Cristo. Por tanto, no se trata de una conversión formal, 
sino sustancial; tampoco es una especie de movimiento natural: pero, con un 
nombre propio, puede llamarse “transubstanciación” (Tomás de Aquino, Summa 
Theologica, pt. 3, q. 75, art. 4: http://www. newadvent.org/summa/4075.htm).  

o Para un artículo que expone algunas de las formas específicas en que el punto de vista de la 
justificación de Tomás de Aquino difiere del punto de vista bíblico expresado por los 
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reformadores, véase la crítica de Reymond a Gerstner: Robert L. Reymond, “Dr. John H. 
Gerstner sobre Tomás de Aquino como protestante” WTJ 59:1 (primavera de 1997).  
 

Sexto período: La decadencia del catolicismo medieval y los movimientos preparatorios para la  
Reforma (1294-1517 d. C.) 

 Introducción general al período (Schaff, History, 6:1-4)  

o El poder del papado, que había afirmado la infalibilidad del juicio y el dominio sobre todos  
los departamentos de la vida humana, fue socavado por los errores, las pretensiones y la 
mundanalidad del papado mismo.  

o El malestar religioso encontró expresión en Bradwardine, Wycliffe y Huss.  

o El Renacimiento, o el renacimiento de la cultura clásica, desató las mentes de los hombres.  

o El último período de la Edad Media fue un período de descontento intelectual, de auto 
introspección, un período de preparación para lo que estaba por venir. 

 El Estado del Catolicismo Romano  

o “Las siguientes doctrinas de la Iglesia Romana deben tenerse en cuenta si queremos una  
imagen real del Catolicismo en la época de Bonifacio VIII (1300 d.C.): 

 “(a) Meritorio del trabajo externo.—Se olvidó la doctrina de la gracia y se enfatizó el 
mérito del trabajo, incluidas las oraciones a los muertos y las oraciones por los muertos. 
El ascetismo con celibato o virginidad se consideraba el tipo de vida más elevado. 

 “(b) Sacramentalismo—La doctrina simple de las ordenanzas como símbolos de la gracia 
ha sido cambiada por la idea romana del sacramentalismo, la doctrina de que la gracia 
divina se otorga a través de medios externos y que estos medios son controlados por la 
iglesia. 

 “(c) El Papa es el representante de Dios en la tierra; el vicario de Cristo; cabeza de la  
iglesia. 

 “(d) El Papa y el clero constituyen la iglesia visible. Los miembros ordinarios existen  
para ser gobernados. 

 “(e) El Papa es el juez supremo en asuntos religiosos, pero también es el juez supremo  
en asuntos seculares, ya que es el soberano de todos los gobiernos civiles, de 
emperadores, reyes y príncipes. Los gobiernos civiles existen sólo por permiso papal. 

 “(f) Toda ley, incluso la ley de Dios, puede dejarse de lado si la iglesia lo considera 
necesario. Negar la prerrogativa de la Iglesia Romana es herejía, y la iglesia debe tratarla 
como tal. Contra doctrinas como estas protestaron tantas personas serias” (Peder 
Stiansen, “Reforma de la iglesia a finales de la Edad Media”, [Parte 1] BibSac 105 núm. 
418 (abril de 1948): 218).  
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o En 1300 Bonifacio emitió la bula Antiquorum hábito fida relación instituir el primer Año del  
Jubileo, prometiendo indulgencia plenaria a todos los que viniesen a Roma: 

 “Nosotros, confiando en la misericordia de Dios Todopoderoso, en los méritos y poder 
de estos Sus Apóstoles, en el consejo de nuestros hermanos, y en la plenitud de la 
autoridad Apostólica, concedamos a todos aquellos que estando verdaderamente 
arrepentidos y confesando sus pecados, con reverencia visitar estas basílicas en el 
presente año 1300, a partir de la festividad de la Natividad de Nuestro Señor Jesucristo, 
que acaba de celebrarse, y a todos los que estando verdaderamente arrepentidos, y 
confesarán sus pecados, y se acercarán a estas basílicas cada cien años sucesivos, no 
sólo un pleno y copioso, pero el más completo perdón de todos sus pecados” (non solum 
plenam, et largiorem immo plenissimam omnium suorum concedemus, et concedimus 
Veniam peccatorum)24.  

 “En un mes doscientos mil peregrinos visitaron ROM. Todos estos extranjeros  
trajeron ricas ofrendas; y los papas y los romanos vieron sus arcas llenas. La avaricia 
romana pronto fijó cada jubileo en cincuenta, luego en treinta y tres, y por último en un 
intervalo de veinticinco años” (D'Aubigné, Reforma, I:II).  

o “En 1302 d.C., Bonifacio VIII había emitido una bula 'Unam Sanctum', la afirmación más 
audaz jamás hecha por alguien sentado en la silla del obispo en ROM. Bonifacio comenzó 
citando Jeremías 1:10…[y] declaró que hay una sola iglesia, fuera de la cual no hay salvación” 
(Stiansen, “Church Reform,” 219; cf. su explicación sobre tres papas). 

 Las últimas líneas dicen: “Además, declaramos, decimos, definimos y pronunciamos 
como absolutamente necesario para la salvación de toda criatura humana que esté 
sujeta al Romano Pontífice” (“La Bula de Bonifacio VIII., Unam Sanctam, 18 de 
Noviembre, 1302”, en Schaff, Creeds, 2:605). 

 John Wycliffe (1324-1384)  

o Biografía básica (de Daniell, The Bible in English, págs. 70-76): 

 1361: se convirtió en miembro del Merton College, Oxford a los treinta y siete años, 
donde fue un destacado filósofo escolástico, estudiando y enseñando lógica y 
metafísica. 

 1377—El Papa Gregorio XI condena a Wycliffe en cinco bulas papales. Luego es citado 
para responder a los cargos de herejía que se encuentran en su obra Sobre el dominio 
civil. 

 1382—Se completa su traducción al inglés de toda la Biblia. Sus seguidores fueron  
llamados 'lolardos' por primera vez (un término ofensivo) en un sermón. Tras el sermón, 
sus obras fueron denunciadas como heréticas.  

 1384: muere de un derrame cerebral. Más tarde fue condenado en el concilio de 
Constanza (1415). Sus restos fueron desenterrados y quemados y sus cenizas arrojadas 
al río Swift (1428).  
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o La Biblia de Wycliffe 

 “Parece improbable que el mismo Wyclif, pluma en mano, tradujera algo de 'su' Biblia. 
Pero que los manuscritos fueron obra de hombres cercanos a él, influenciados por él, 
inspirados por su enseñanza y predicación, no puede haber duda” (ibid., 73). 

 Las Biblias asociadas con Wycliffe fueron traducidas de la Vulgata latina.  

o Valoración de su enseñanza (adaptado de Schaff, History, 6:346). 

 Exaltó la predicación e insistió en que todas las personas tuvieran acceso a las Escrituras. 

 Exigió la pureza del clero y enseñó que todos los hombres podían casarse. 

 Definió a la Iglesia como la congregación de los elegidos; enseñó que el Papa no es  
esencial para la iglesia. 

 Probó que la transubstanciación no era bíblica. 

 Wycliffe enseñó que la justificación es solo por la fe: “que la fe es la base de la 
justificación del hombre ante Dios” (De Veritate Sacrae Scripturae, i.219). Se niega la 
doctrina del mérito y se hace suficiente la mediación de Cristo. Se acercó a los 
reformadores cuando pronunció que “la fe es la teología suprema” —fides est summa 
theologia— y sólo a través de las Escrituras uno puede convertirse en cristiano.  

o Temas comunes en sus escritos25:  

 El evangelio:  

– “[Cada hombre] debe tener un dolor grande y duradero por su pecado, y una mente 
resuelta en la justicia y sabiduría de Cristo, y en la pasión, muerte y misericordia de 
Cristo para perdonar el pecado con verdadero arrepentimiento; y ponga cada uno su 
plena confianza en la misericordia de Dios, y en su propia buena vida, y no en 
perdones falsos, ni en vanidades, que los hombres inventan para aprovecharse 
después de la muerte de los hombres por amor al dinero, porque tales cosas no 
aprovechan a nadie, sino que destruyen a aquellos. que confían en ellos” (De 
Episcoporum Erroribus, Vaughn, Tracts and Treatises of John De Wycliffe, 45; cf. 
Expositio Decálogo, 5). 

– “Por eso Cristo mandó especialmente a sus apóstoles y discípulos a predicar  
el Evangelio, y a no encerrarse en claustros o iglesias para orar como algunos 
hombres” (Speculum de Antichristo, Vaughn, Tract and Treatises, 23; cf. De 
Conversatione Eclesiasticorum, 13; De la vida contemplativa fingida, 49). 

 Contra los excesos del Papa y el clero:  

– “Estos malvados prelados venden las almas de los hombres cristianos a Satanás por 
dinero, por cuyas almas Cristo derramó la preciosa sangre de su corazón -sobre la 
cruz... y así casi todos los hombres son conquistados por el demonio, y estos 
prelados se muestran a sí mismos como verdaderos Anticristos, procuradores de 
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Satanás, y traidores a Jesucristo y a su pueblo” (Vaughn, De Conversatione 
Eclesiasticorum, 15) 26. 

– “[La gente a menudo afirma] que no hay nada lícito entre los hombres cristianos sin 
el permiso del obispo de Roma, aunque sea el Anticristo, lleno de simonía y herejía. 
Porque comúnmente, de todos los sacerdotes, él es el más contrario a Cristo, tanto 
en la vida como en la enseñanza; y mantiene más pecado, por privilegios, 
excomuniones, y largas súplicas; y es el más orgulloso contra la mansedumbre de 
Cristo, y el más codicioso de los bienes y señoríos mundanos» (ibid., 20). 

– “Los hombres cristianos deben prestar más atención al Evangelio de Cristo y su vida, 
que a cualquier bula de los obispos pecadores de este mundo, o de lo contrario 
abandonarán a Cristo y tomarán al Anticristo y a Satanás como su principal 
gobernador” (Good Preaching Priests, Vaughn, Tracts and Tratados, 30). 

 Contra las indulgencias: 

– Él llama a todo el sistema de indulgencias y perdones “una sutil mercancía de los 
empleados del Anticristo, para magnificar su poder falso, y obtener bienes 
mundanos, y hacer que los hombres no teman el pecado” (Vaughn, De 
Conversatione Ecclesiasticorum, 19). 

– “Maravilloso es que cualquier necio pecador se atreva a conceder algo por el mérito 
de los santos, porque todo lo que cualquier santo hizo no puede llevar un alma al 
cielo sin la gracia y el poder de la pasión de Cristo…. En esa pasión, se sostiene, se 
encontrarán 'todos los méritos que sean necesarios', y el juicio de Dios en lo 
sucesivo no se encontrará influenciado por el capricho o las órdenes del hombre” 
(ibid). 

 Énfasis en las Escrituras ('Escritura Sagrada'): 

– Al final de su tratado Pobres predicadores, añade: “Si algún hombre puede probar 
por las Sagradas Escrituras o la razón que estos puntos son falsos, los pobres 
sacerdotes los enmendarán dócilmente, y de todo corazón orarán a todos los 
hombres buenos para que los ayuden en la verdadera causa, para el honor de Dios, 
la salud de sus almas y la salvación de las naciones cristianas” (Good Preaching 
Priests, Vaughn, Tracts and Treatises, 29). 

– “Los hombres verdaderos dicen que en esta vida, sin revelación especial, los 
hombres no saben qué pecado es venial y qué es mortal, y que estos términos venial 
y mortal, son invenciones de hombres nuevos, sin autoridad de la Sagrada Escritura” 
(De Episcoporum Erroribus, Vaughn, Tratados y Tratados, 45).  

– Cf. su obra Cómo el Anticristo y sus secretarios trabajan para destruir las Sagradas 
Escrituras, y hacer que los hombres cristianos sean inestables en la fe, y establecer su 
terreno en los demonios del infierno. 
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 John Huss (1372-1415) (adaptado de Allison, Historical Theology, 748)  

o Profesor de filosofía en la Universidad de Praga y predicador en la iglesia principal.  

o Se basó mucho en John Wycliffe: 

 “El Maestro nunca tuvo un alumno más devoto que el que tuvo el reformador inglés en 
Huss. Los primeros tres capítulos de De ecclesia ['Sobre la Iglesia', su obra principal ] son 
poco más que una serie de extractos del tratado de Wycliff sobre la Iglesia” (Schaff, 
History, 6:370). 

 Atacó la corrupción clerical en la Iglesia Católica 

 Transubstanciación criticada 

 Denunció a algunos papas como herejes  

o Fue excomulgado por la iglesia, y sus seguidores fueron puestos bajo interdicto.  

o Aunque se le prometió un viaje seguro al Concilio de Constanza, Huss fue quemado en la 
hoguera allí en 1415. El movimiento husita se extendió por toda Bohemia.  

o “Huss murió por su defensa del Wycliffismo. La sentencia dictada por el concilio puso juntos 
los dos nombres” (Schaff, History, 6:383).  

o “Al llegar al campo de ejecución... Huss se arrodilló y oró. Por última vez el mariscal del 
imperio le preguntó si se retractaba para salvar su vida. Huss dijo: 'Dios es mi testigo de que 
la evidencia en mi contra es falsa. Nunca he pensado ni predicado sino con la única intención 
de ganar a los hombres, si es posible, de sus pecados. En la verdad del Evangelio he escrito, 
enseñado y predicado; hoy moriré con gusto'” (Shelley, Church History, pág. 232). 

 Erasmo (1466-1536)  

o Erasmo fue el “Príncipe de los humanistas” (Gonzáles, Story, 2:10). 

o Publicó la primera edición impresa del Nuevo Testamento griego, y de una forma u  
otra logró influir en cada uno de los principales reformadores.  

o Escribió El elogio de la locura, un mordaz ataque satírico a los excesos del clero romano.  

o El Nuevo Testamento griego (1516) 

 Su trabajo sobre el Nuevo Testamento, basado en varios manuscritos, fue “innovador  
“y demostró ser en muchos sentidos la génesis de la crítica textual moderna (cf. John D. 
Currid, Calvin and the Biblical Languages, 66). 

 El Nuevo Testamento de Erasmo siguió siendo el texto griego estándar con pocas  
desviaciones durante los siglos venideros. 

 Aunque Erasmo nunca se unió a Lutero, la segunda edición de su Nuevo Testamento fue 
la base de la traducción alemana de Lutero. 
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 La traducción al inglés de Tyndale se basó en Erasmus. Además, el texto de Erasmo fue  
la base de la famosa Biblia de Ginebra (James White “Erasmus of Rotterdam: His New 
Testament and Its Importance.”, http://vintage.aomin.org/erasmus.html). 

 También es casi seguro que Calvino “conocía y usó a Erasmo en más de una edición [de 
su Nuevo Testamento griego]”. (THL Parker, Juan Calvino, 101). 

 Ulrich Zwinglio fue un gran admirador de Erasmo (Estep, The Anabaptist Story, 11). 

 Erasmo respetó a los anabaptistas más que a ningún otro de los grupos que rompieron 
con Roma (cf. Roland H. Bainton, Erasmo de la cristiandad, 261).  

o Erasmo y los reformadores 

 Aunque Erasmo se contó inicialmente con los reformadores, su amor por el aprendizaje,  
y sus deseos de independencia y 'paz', no le permitieron romper con Roma. 

 Para mostrar su compromiso con Roma, escribió Diatriba sobre la libertad de la voluntad 
contra Lutero. Lutero respondió enérgicamente con su La esclavitud de la voluntad. 

– “Lutero creía que la voluntad humana estaba esclavizada, totalmente incapaz, 
aparte de la gracia, de amar o servir a Dios. Pero Erasmo consideró esta una doctrina 
peligrosa ya que amenazaba con liberar al hombre de su responsabilidad moral. Lo 
que Lutero consideraba básico para la religión bíblica, Erasmo lo descartaba en 
nombre de la erudición” (Shelley, Church History, 313). 

– La respuesta de Lutero a Erasmo incluye estas frases: “Me pareció escandaloso  
transmitir material de tan baja calidad con los adornos de una elocuencia tan rara; 
es como usar platos de oro o plata para llevar basura o estiércol del jardín” y “Tus 
pensamientos de Dios son demasiado humanos” (Martin Luther, The Bondage of the 
Will, trad. JI Packer y OR Johnston: 63, 87).  

 

LA HISTORIA DEL CRISTIANISMO MODERNO: 1517-PRESENTE  

Séptimo Período: La Reforma Evangélica y la Reacción Católica Romana: Desde Lutero  
hasta el Tratado de Westfalia (1517-1648) 

 Introducción general al período  

o “La Reforma del siglo XVI es, después de la introducción del cristianismo, el acontecimiento 
más grande de la historia” (Schaff, Historia, 7:1).  

o “La Reforma fue precedida y necesaria por las corrupciones del papado, la decadencia del 
monacato y la teología escolástica, el crecimiento del misticismo, el renacimiento de las 
letras, la resurrección de los clásicos griegos y romanos, la invención de la imprenta, el 
descubrimiento de un mundo nuevo, la publicación del Testamento griego, el espíritu 
general de investigación, la lucha por la independencia nacional y la libertad personal” (ibid., 
7:2).  
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o “Establecer una casta mediadora entre Dios y el hombre—para obtener por las obras, por la 
penitencia y por el dinero, la salvación que es el don gratuito de Dios—tal es el Papado. Abrir 
a todos, por Jesucristo, sin ningún mediador humano, sin ese poder que se llama Iglesia, el 
libre acceso al gran don de la vida eterna que Dios ofrece al hombre: tal es el cristianismo y 
la Reforma” (D'Aubigné, Historia de la Reforma, I:II). 

 Los excesos de reliquias como ejemplo de la necesidad de reforma en la satírica de Calvino:  
Admonición, mostrando las ventajas que la cristiandad podría derivar de un inventario de 
reliquias, 154327:  

o “Y, sin embargo, su sangre natural se exhibe en más de cien lugares […]. Dejo que cada 
hombre juzgue qué certeza se puede tener sobre tal tema, y si no es una falsedad manifiesta 
decir que la sangre de Cristo se ha encontrado setecientos u ochocientos años después de su 
muerte, y en cantidades tales como para ser esparcida sobre el mundo entero, y esto sin 
ninguna mención de ello en la Iglesia antigua” (296).  

o “No hay pueblo, por pequeño que sea, que no tenga algún bocado de ella [la cruz], y esto no  
sólo en la iglesia catedral principal del distrito, sino también en las iglesias parroquiales…. Si 
todos los pedazos que se pudieran encontrar se reunieran en un montón, formarían una 
buena carga de barco, aunque el evangelio testifica que un solo individuo podría 
transportarlo” (301-302).  

o “En cuanto a la corona de espinas, parece que sus ramitas han sido plantadas para que  
vuelvan a crecer. De lo contrario, no sé cómo podría haber alcanzado tal tamaño” (304).  

o “El trozo de pescado asado que Pedro le ofreció cuando apareció en la orilla del mar. ¡Debe  
haber estado maravillosamente bien salado si se ha conservado durante una serie tan larga de 
edades! Pero, bromeando aparte, ¿es posible que los apóstoles hicieran reliquias de lo que 
realmente habían preparado para la cena? Quien no perciba que todo el asunto es una abierta 
burla de Dios, debo marcharme como indigno de que se me trate más sobre el tema” (313). 

 Martín Lutero (1483-1546)  

o 2 de julio de 1505: Lutero hace voto de hacerse monje. “Tenía entonces veintiún años y 
estudiaba en la Universidad de Erfurt. Cuando regresaba a la escuela después de una visita 
con sus padres, un rayo repentino lo golpeó contra la tierra. En ese único relámpago vio el 
desenlace del drama de la existencia. Allí estaba Dios el todo terrible, Cristo el inexorable y 
todos los demonios lascivos que surgían de sus escondites. Con razón clamó a la santa que 
adoraba su padre, la patrona de los mineros, 'Santa Ana ayúdame! ¡Me convertiré en 
monje!'“ (Bainton, Here I Stand, 25).  

o Noviembre 1510: Lutero inicia su viaje a ROM. En Roma ve de primera mano los excesos de  
la Iglesia Católica. “[Lutero] estaba subiendo las escaleras de Pilato [en Roma] sobre manos y 
rodillas, repitiendo un Pater Noster [Padre Nuestro] para cada uno y besando cada peldaño 
en buena medida con la esperanza de liberar un alma del purgatorio. Lutero lamentó que su 
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propio padre y su madre aún no estuvieran muertos y en el purgatorio para poder 
conferirles un favor tan señalado. De no ser así, había decidido dejar en libertad al abuelo 
Heine. Las escaleras fueron subidas las escaleras fueron besadas. En la cima, Lutero se 
levantó y exclamó, no como diría la leyenda: '¡Los justos vivirán por la fe!'; todavía no estaba 
tan avanzado. Lo que dijo fue: '¿Quién sabe si es así?'“ (ibíd., 39). 

o Abril 1515/Octubre 1516: Lutero comienza a dar conferencias en Wittenburg: Romanos y 
Gálatas. “Anhelaba mucho entender la Epístola de Pablo a los Romanos y nada se interponía 
en el camino excepto esa expresión, 'la justicia de Dios', porque la tomé en el sentido de esa 
justicia por la cual Dios es justo y actúa con justicia al castigar a los injustos. Mi situación era 
que, aunque era un monje impecable, estaba delante de Dios como un pecador con la 
conciencia atribulada, y no tenía confianza en que mi mérito lo apaciguaría. Por tanto, no 
amé a un Dios justo y enojado, sino que lo aborrecí y murmuré contra él. Sin embargo, me 
aferré al querido Paul y tenía un gran anhelo de saber lo que quería decir... Noche y día 
reflexioné hasta que vi la conexión entre la justicia de Dios y la declaración de que 'el justo 
por su fe vivirá'. Entonces comprendí la justicia de Dios como aquella justicia por la cual a 
través de la gracia y pura misericordia Dios nos justifica a través de la fe. Entonces sentí que 
renacía y que había atravesado las puertas abiertas hacia el paraíso. Toda la Escritura tomó 
un nuevo significado, y mientras que antes la 'justicia de Dios' me llenaba de odio, ahora se 
volvió para mí inexpresablemente dulce en un amor más grande. Este pasaje de Pablo se 
convirtió para mí en una puerta al cielo” (ibid., 49-50). 

o 31 de octubre de 1517: Lutero clava sus 95 Tesis en la puerta de la Iglesia del Castillo. “No 
son una protesta contra el Papa y la Iglesia Romana, o cualquiera de sus doctrinas, ni 
siquiera contra las indulgencias, sino solo contra su abuso…. Sólo la forma es romana, el 
espíritu y el fin son protestantes” (Schaff, History, 7:157, 158)28.  

o 4 de julio de 1519: Lutero debate sobre Eck en Leipzig y Eck asocia a Lutero con Juan Huss29.   

o 15 de junio de 1520 El Papa León X ratifica y firma una bula excomulgando a Lutero, 
llamando a la quema de sus libros. 10 de diciembre de 1520 Lutero quema la bula papal.  

o Última mitad de 1520: Tres Grandes Tratados de Reforma: A la nobleza cristiana de 
Alemania, El cautiverio de la Iglesia en Babilonia, La libertad de un hombre cristiano. 

 “Estas tres obras, tomadas en conjunto, representan quizás la visión más sostenida y 
positiva de Lutero de lo que debería ser la reforma” (Trueman, Luther, 46). 

 “La Palabra de Dios no puede ser recibida y atesorada por ninguna obra, sino solo  
por la fe. Por tanto, es claro que, como el alma sólo necesita la Palabra de Dios para su 
vida y justicia, así se justifica sólo por la fe y no por ninguna obra; porque si pudiera 
justificarse por cualquier otra cosa, no necesitaría la Palabra y, en consecuencia, no 
necesitaría la fe” (Martin Luther, “The Freedom of a Christian”, Three Treatises, trad. WA 
Lambert, 280). 

 “Aunque todos seamos igualmente sacerdotes, no podemos todos igualmente ministrar 
y enseñar” (ibid., 292). 



- 207 - 
 

 “Las obras en sí mismas no lo justifican ante Dios, sino que las hace por amor 
espontáneo en la obediencia a Dios y no considera nada excepto la aprobación de Dios, 
a quien obedecerá escrupulosamente en todo” (ibid., 295). 

o 17 y 18 de abril de 1521: dos audiencias de Lutero en la Dieta de Worms. “Puesto que Su 
Majestad y Sus Señorías desean una respuesta sencilla, responderé sin cuernos y sin dientes. 
A menos que esté convencido por las Escrituras y la razón —no acepto la autoridad de papas 
y concilios, porque se han contradicho—, mi conciencia está cautiva a la Palabra de Dios. No 
puedo ni me retractaré de nada porque ir en contra de la conciencia no es ni correcto ni 
seguro. Dios ayúdame. Amén …. Aquí estoy, no puedo hacer otra cosa” (Bainton, 144).  

o 4 de mayo de 1521-3 de marzo de 1522: Lutero es escondido en el castillo de Wartburg, en 
Eisenach, por el príncipe Federico. Traduce el Nuevo Testamento al alemán en 11 semanas y 
comienza a trabajar en la traducción del Antiguo Testamento.  

o 1525: Se casa con Catalina, una ex monja, y escribe “La esclavitud de la voluntad”30.  
de octubre de 1529: El Coloquio de Marburg, donde Lutero discrepa con Zuinglio sobre la 
naturaleza de la presencia de Cristo en la Cena del Señor31. 

 Juan Calvino (1509-1564)  

o Inicialmente estudió teología, pero cambió a derecho cuando su padre entró en conflicto 
con la iglesia.  

o El padre de Calvino murió cuando él tenía veintiún años (1531), por lo que Calvino se sintió 
libre para estudiar los clásicos. Fue en algún momento durante estos años que Calvino 
estuvo expuesto a las ideas de Lutero.  

o Calvino describe su conversión en el “Prefacio” a su Comentario sobre los Salmos: “Y primero, 
dado que yo era demasiado obstinadamente devoto a las supersticiones del Papado para ser 
fácilmente sacado de un abismo tan profundo de fango, Dios por una conversión repentina 
subyugó y trajo mi mente a un estado de ánimo enseñable, que estaba más endurecido en 
tales asuntos de lo que podría haber esperado de alguien en mi etapa temprana de la vida. 
Habiendo recibido así algún gusto y conocimiento de la verdadera piedad, inmediatamente me 
inflamó un deseo tan intenso de progresar en ella, que aunque no dejé del todo otros 
estudios, los proseguí con menos ardor. Me sorprendió bastante descubrir que antes de que 
transcurriera un año, todos los que tenían algún deseo de seguir la doctrina pura venían 
continuamente a mí para aprender, aunque yo mismo era todavía un mero novicio.  

o En noviembre de 1533, el amigo de Calvino, Nicholas Cop, predicó el sermón de apertura del  
trimestre de invierno en la Universidad de París (lleno de doctrinas luteranas). Calvin estaba 
tan cerca de Cop que se sospecha que Calvin escribió el sermón.  

o Calvino huyó de Francia por completo, pasando su exilio en Basilea Suiza entre 1534 y 1536  

o En marzo de 1536 publicó la primera edición de Los Institutos de la Religión Cristiana. 

 “Calvino había hecho lo que ahora está claro que ningún otro teólogo (ni siquiera 
Melanchthon) fue capaz de hacer en ese momento. No sólo había dado forma dogmática 
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genuina a las doctrinas cardinales de la Reforma: había moldeado esas doctrinas en una 
de las presentaciones clásicas de la fe cristiana” (THL Park, John Calvin, 72) 32. 

 La obra está dirigida al rey Francisco I, rey de Francia, donde los evangélicos fueron  
multados, encarcelados, cortados la lengua e incluso quemados vivos. 

 Párrafo inicial: “Nuestra sabiduría, en la medida en que debe considerarse verdadera y 
sólida Sabiduría, consta casi enteramente de dos partes: el conocimiento de Dios y de 
nosotros mismos. Pero como estos están conectados entre sí por muchos lazos, no es 
fácil determinar cuál de los dos precede y da nacimiento al otro. Porque, en primer 
lugar, ningún hombre puede mirarse a sí mismo sin volver inmediatamente su 
pensamiento hacia el Dios en quien vive y se mueve” (1.1.1). 

 Sobre la predestinación: “Aquellos que cierran las puertas para que nadie se atreva a 
probar esta doctrina engañan a los hombres no menos que a Dios. Porque ninguna otra 
cosa bastará para hacernos humildes como debemos ser, ni sentiremos sinceramente 
cuánto estamos obligados a Dios” (3.21.1). 

 Sobre la oración: “Porque nada es más contrario a la reverencia a Dios que la ligereza 
que marca un exceso de frivolidad totalmente desprovisto de asombro. En este asunto, 
cuanto más encontremos que es la concentración, más enérgicamente debemos trabajar 
en pos de ella... Pero recordemos aquí cuán indigno es, cuando Dios nos admite a la 
conversación íntima, abusar de su gran bondad mezclando lo sagrado y lo profano; pero 
como si el discurso fuera entre nosotros y un hombre común, en medio de nuestras 
oraciones lo descuidamos y revoloteamos de aquí para allá” (3.20.5).  

o Agosto de 1536: Calvino se dirigía a Alemania para una vida de estudio tranquilo. Se vio 
obligado a tomar una ruta indirecta a través de Ginebra, donde William Farel exigió que se 
quedara. 

o Nuevamente en su “Prefacio” al Comentario sobre los Salmos, Calvino explica lo que sucedió:  
“Dondequiera que he ido, he tenido cuidado de ocultar que yo era el autor de esa actuación 
[ Institutos ]; y yo había resuelto continuar en la misma intimidad y oscuridad, hasta que por 
fin William Farel me detuvo en Ginebra, no tanto por consejo y exhortación, sino por una 
terrible imprecación, que sentí como si Dios hubiera puesto desde el cielo su poderoso mano 
sobre mí para arrestarme…. Y después de haber sabido que mi corazón estaba puesto en 
dedicarme a estudios privados para los cuales deseaba mantenerme libre de otras 
ocupaciones, y viendo que no ganaba nada con ruegos, procedió a pronunciar una 
imprecación de que Dios maldeciría mi retiro y la tranquilidad de mi vida. los estudios que 
buscaba, si me retirara y me negara a dar asistencia, cuando la necesidad era tan urgente. 
Por esta imprecación quedé tan aterrorizado que desistí del viaje que había emprendido.”  

o 1538-1541: Calvino y Farel fueron expulsados de Ginebra. En ese momento, Calvino 
pastoreaba una iglesia de refugiados de habla francesa en Estrasburgo.  
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o 13 de septiembre de 1541: “Calvino volvió a entrar en la ciudad… para nunca más mudarse 
…. A su regreso, Calvino llegó al pueblo predicando. Reanudando su ministerio del púlpito 
precisamente donde lo había dejado tres años antes, en el siguiente versículo de su 
exposición anterior, Calvin se convirtió en un pilar, predicando varias veces los domingos y, 
durante algunas semanas, todos los días de la semana” (Steven J. Lawson, The Expository 
Genio de Juan Calvino, 13).  

o 5 de junio de 1559: Calvino fundó la Academia de Ginebra, que se conoció como “La escuela 
de la muerte”, porque muchos graduados fueron al martirio al ministrar en Francia. “[La 
Academia estaba] destinada a convertirse en la primera 'universidad' protestante del mundo 
y la institución educativa central de la iglesia reformada cuya influencia internacional con el 
tiempo superó con creces incluso a la Universidad de Wittenberg durante la vida de Lutero. 
Calvino se convirtió en su principal profesor de teología, a la que con el tiempo se sentaban 
diariamente más de mil estudiantes de todas partes de Europa para asistir a las conferencias 
de Calvino y Beza, el primer rector de la Academia, y de la que salían misioneros por toda 
Europa y al Nuevo Mundo. (Reymond, Juan Calvino, 79). 

 Ulrich Zwingli (1484-1531) (Allison, Historical Theology, 758)  

o Teólogo, pastor y capellán suizo y reformador en Zúrich  

o Llegó a los principios de la Reforma de la justificación solo por la fe y solo por las Escrituras, 
independientemente de Martin, pero en paralelo a él. Lutero.  

o Escribió una obra fundamental para la Reforma, Sobre la claridad y certeza de la Palabra de  
Dios, basada en un sermón pronunciado en el convento de Oetenbach, 1522 (Zwinglio y 
Bullinger, vol. XXIV de la Biblioteca de Clásicos Cristianos, 49).  

o Sostuvo el punto de vista conmemorativo de la Cena del Señor contra Lutero.  

o Los anabaptistas comenzaron en conexión con Zwingli, pero finalmente él se opuso a ellos, 
argumentando a favor del bautismo de infantes 33. 

 La Reforma Inglesa (cf. Shelley, Church History, 7:264ff.)  

o “La Reforma llegó a Inglaterra durante el reinado de Enrique VIII (r. 1509-1547), pero no 
hasta el reinado de su hija Isabel (r. 1558- 1603) obtuvo una base firme” (Ferguson, Beeke,  
Haykin, Church History 101, Kindle Electronic Edition: Location 585).  

o Rey Enrique VIII (1509-1547) 

 1521—Escribe Defensa de los Siete Sacramentos en respuesta al ataque de Lutero 

 1527: Enrique le pide al Papa que declare inválido su matrimonio de dieciocho años con 
Catalina. 

 1533: Enrique se casa en secreto con Ana Bolena, una dama de honor de la corte, y más 
tarde ese mismo año, un tribunal inglés declaró nulo y sin efecto el matrimonio de 
Enrique con Catalina.  
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 El Papa excomulgó a Enrique por sus acciones. 

 1534—El Acta de Supremacía declaró: “La majestad del rey justa y correctamente es y  
debe ser y será reputada como la única cabeza suprema en la tierra de la Iglesia en  
Inglaterra llamada Anglicana Ecclesia “. (Shelley, Historia de la Iglesia, 266). Tomas 
Cranmer, el arzobispo de Canterbury, ocupó el cargo más alto en la Iglesia de Inglaterra 
bajo el rey.  

o Rey Eduardo VI 

 1547: coronado rey a los 10 años. Sus asesores simpatizaban con la Reforma. 

 1553—Cranmer produjo los Cuarenta y Dos Artículos, que explicaban la fe de la  
Iglesia de Inglaterra según las líneas protestantes.  

o Bloody Mary (María Sangrienta) 

 1553: María, la hija de Catalina, llega al poder. María era devotamente católica  
y comprometida con ROM. 

 Ella se encargó de que casi 300 protestantes fueran quemados en la hoguera. John Foxe 
recopiló informes de los martirios y los registró en su Libro de los mártires. 

 “Grande en verdad sería nuestro error si supusiéramos que sufrieron por la vaga  
acusación de negarse a someterse al Papa, o de desear mantener la independencia  
de la Iglesia de Inglaterra. ¡Nada de eso! La razón principal por la que fueron quemados 
fue porque rechazaron una de las peculiares doctrinas de la Iglesia Romana. De esa 
doctrina, en casi todos los casos, dependía su vida o muerte. Si lo admitieran, podrían 
vivir; si lo rechazan, deben morir. La doctrina en cuestión era la presencia real del cuerpo 
y la sangre de Cristo en los elementos consagrados del pan y el vino en la Cena del 
Señor” (JC Ryle, “The Special Reason Why Our Reformers Were Burned”, Light from Old 
Times).  

o Martirio de John Rogers (1555) 

 “Él fue el primero de ese noble grupo de héroes cristianos que sufrieron el martirio por 
la verdad de Dios en el reinado de la reina María. Por su coraje y constancia en la 
hoguera, proporcionó un glorioso ejemplo a todos los que lo siguieron, y ayudó 
poderosamente a impulsar la Reforma inglesa” (Ryle, Light from Old Times, pág. 56). 

 Rogers conocía a William Tyndale y se unió a él en el trabajo de traducción de la Biblia, 
contribuyendo muy probablemente a lo que se conoce como la Biblia de Mateo. 

 Fue llevado ante un concilio acusado de negar la presencia real (transustanciación) y de 
casarse como sacerdote. 

 Antes de finalizar el año 1553 estuvo preso, primero en su propia casa y  
luego en Newgate, donde finalmente fue colocado en enero de 1554. De su condición  
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en prisión sabemos muy poco, excepto que a su esposa no se le permitió verlo, y que su 
trato parece haber sido muy severo” (ibíd., 60).  

o 1563—Los Treinta y Nueve Artículos se establecen como la autoridad en la Iglesia de 
Inglaterra con una especie de mezcla entre el catolicismo y el protestantismo. 

 William Tyndale (1494-1536)  

o Tyndale asistió a la Universidad de Oxford: “[Él] aumentó también en el conocimiento de 
lenguas [conocía ocho idiomas] y otras artes liberales, especialmente en el conocimiento de 
las Escrituras, en las cuales su mente estaba singularmente adicto; tanto que él, yaciendo 
entonces en Magdalen Hall, leyó en privado a ciertos estudiantes y compañeros de 
Magdalen College algún fragmento de teología, instruyéndolos en el conocimiento y la 
verdad de las Escrituras” (John Foxe).  

o Tyndale dejó Oxford y sirvió como tutor de Sir John Walsh, un hombre rico de  
Gloucestershire. Durante este tiempo, en respuesta a un sacerdote que le dijo que el Papa 
era más importante que las leyes de Dios, Tyndale dijo: “Si Dios me perdona la vida, antes de 
que pasen muchos años, haré posible que un niño detrás del arado sepa más Escritura que 
tú.”  

o En 1524, Tyndale intentó obtener la autorización del rey de Inglaterra para su traducción, 
pero le fue denegada y tuvo que huir de Londres.  

o En el exilio (Alemania y luego Bélgica) tradujo y publicó una versión en inglés del  
Nuevo Testamento. Antes de Tyndale, solo había manuscritos de la Biblia escritos a mano en  
inglés, traducidos del latín. El trabajo de Tyndale es la primera vez que se traducen el griego 
y el hebreo originales para el mundo de habla inglesa. 

 La traducción de Juan 3:16 en la versión de Tyndale es la siguiente: "Porque tanto amó 
Dios al mundo que ha dado a su único Hijo, para que ninguno que cree en él perezca, 
sino que tenga vida eterna". 

 Tyndale tradujo dos tercios de la Biblia, todo el Nuevo Testamento (1 st edición, 1526;  
2ª edición, 1534) y de Génesis a Crónicas (El Pentateuco, 1530; Jonás, 1531; sin  
embargo, Josué a Crónicas no se publicó hasta después de la muerte de Tyndale, 
probablemente apareciendo en la Biblia de Mateo de 1537).  

o Finalmente fue capturado cuando fue traicionado por Henry Phillips, el hombre que pensó que 
era su único amigo verdadero. Fue acusado de hereje y encarcelado durante dieciocho meses.  

o William Tyndale fue asesinado el 6 de octubre de 1536. Fue atado a una estaca, 
estrangulado por un verdugo y quemado. Su última oración fue: “Señor, abre los ojos del rey 
de Inglaterra”.  

o No mucho antes de su muerte, Tyndale le escribió a su amigo John Frith: “Pido a Dios que 
registre en el día en que compareceremos ante nuestro Señor Jesús, que nunca alteré una 



 

- 212 - 
 

sílaba de la Palabra de Dios contra mi conciencia, ni lo haría este día, si todo lo que hay en la 
tierra, ya sea honor, placer o riquezas me sea dado.” 

 La Iglesia Católica Romana responde a la Reforma: El Concilio de Trento (1545-1563)  

o Hay reacciones contra los abusos de indulgencias y reliquias; sin embargo, todavía son 
promovidos (ver la Vigésima Quinta Sesión, diciembre de 1563).  

o Decretos sobre la Biblia (Cuarta Sesión, 8 de abril de 1546): 

 Se declara que la Vulgata latina antigua con los apócrifos es el canon oficial. 

 La tradición que no se encuentra en las Escrituras es “preservada en la Iglesia Católica 
por sucesión continua” y tiene la misma autoridad que las Escrituras. 

 “Además, para refrenar los espíritus petulantes, decreta que nadie, apoyándose en  
su propia habilidad,… torciendo la Sagrada Escritura a sus propios sentidos, pretenda 
interpretar dicha Sagrada Escritura en contra del sentido que la santa madre Iglesia,— a 
quien corresponde juzgar del verdadero sentido e interpretación de las Sagradas 
Escrituras.”  

o Regeneración Bautismal (Quinta Sesión, 17 de junio de 1546): 

 “5. Si alguno negare que por la gracia de nuestro Señor Jesucristo, que se confiere en  
el bautismo, se perdona la culpa del pecado original... sea anatema”.  

o Justificación 

 “CANON VII.—Si alguno dijere, que todas las obras hechas antes de la Justificación, de  
cualquier manera que se hagan, son verdaderamente pecados, o merecen el odio de 
Dios; o que cuanto más se esfuerza uno por disponerse a la gracia, más gravemente 
peca: sea anatema.” 

 “CANON IX.—Si alguno dijere que por la sola fe es justificado el impío, en el sentido de 
querer decir que nada más se requiere que coopere para obtener la gracia de la 
justificación, y que de ninguna manera es necesario, que esté preparado y dispuesto por 
el movimiento de su propia voluntad: sea anatema.” 

 Véase también: Sexta Sesión, 13 de enero de 1547 caps. I, V, VII, VIII.  

o Sacramentos 

 Cualquiera que no retenga los siete Sacramentos es anatema (Séptima Sesión,  
3 de marzo de 1547, Canon I, IV). 

 “Si alguno dijere que los sacramentos de la nueva ley no son necesarios para  
la salvación, sino superfluos… sea anatema” (ibíd.). 

 “Canon III—Si alguno dijere, que el sacrificio de la misa es solamente sacrificio de 
alabanza y de acción de gracias; o que es una mera conmemoración del sacrificio 
consumado en la cruz, pero no un sacrificio propiciatorio; o bien, que sólo beneficia a 
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quien recibe; y que no debe ofrecerse por los vivos ni por los muertos por los pecados, 
dolores, satisfacciones y otras necesidades: sea anatema” (Vigésima Segunda Sesión, 17 
de septiembre de 1562, Cap. IX, Canon III).  
 

Octavo Período: La era de la ortodoxia polémica y el confesionalismo excluyente, con  
movimientos reaccionarios y progresistas. Del Tratado de Westfalia a la Revolución Francesa. 
1648-1790 d.C. 

 Descripción general del período 

o “La Era de la Reforma estuvo marcada por el debate entre los cristianos sobre el camino de  
la salvación. La Era de la Razón se destacó por la negación de cualquier religión sobrenatural, 
el respeto por la ciencia y la razón reemplazó a la fe cristiana como la piedra angular de la 
cultura occidental” (Shelley, Church History, 309).  

o “Para el siglo dieciocho, la Europa cristiana se había cansado de constantes luchas religiosas 
y derramamiento de sangre. Los intelectuales abrazaron el ideal de la Ilustración de la razón 
como la máxima autoridad. La teología quedó sujeta a la filosofía. El deísmo enseñó que Dios 
creó el mundo, lo sometió a la ley natural y dejó que la naturaleza siguiera su curso. Este no 
era el Dios personal de la Biblia; el deísmo fue un rechazo de la revelación en nombre de la 
razón. El racionalismo prevaleció en el siglo XVIII y continúa influyendo en la teología de 
hoy” (Furgeson, Beeke, Haykin, Church History 101, Kindle Electronic Edition: Location 620). 

o El Primer Gran Despertar (1730-1740) fue dirigido por hombres como Jonathan Edwards y  
George Whitefield en la América colonial. 

 La Guerra de los Treinta Años (1618-1648) y el Tratado de Westfalia (1648)  

o “Los preparativos para la guerra se establecieron a principios del siglo XVII cuando los 
protestantes formaron una liga de príncipes alemanes y los católicos crearon una Liga 
Católica similar. La lucha estalló en 1618” (Shelley, Church History, pág. 303).  

o “Las fuerzas católicas no pudieron someter a los protestantes en el norte de Alemania y los  
protestantes no pudieron controlar a los católicos en el sur…. Por pura futilidad, el  
celo religioso de católicos y calvinistas se enfrió, y los hombres comenzaron a cuestionar la 
idea territorial. El denominacionalismo era una alternativa” (ibid., 304).  

o “Quizás los gobernantes no deberían permitir que sus decisiones se guíen por  
consideraciones religiosas o confesionales, sino por su propio interés, o por los intereses de 
sus súbditos. Así comenzó a desarrollarse el estado secular moderno. Y con ella apareció una 
actitud de duda respecto a cosas que las generaciones anteriores habían dado por sentadas 
(Gonzáles, Story, 2:140-141).  

o “El prejuicio religioso parecía un peligro mucho mayor que el ateísmo. Así se difundió una sed 
de tolerancia y de verdades comunes a todos los hombres” (Shelley, Church History, 313). 
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 Puritanismo (1560-c. 1758)  

o “Esa, sin duda, es la nota esencial y más característica del puritanismo: el sentimiento de que 
la Reforma no había ido lo suficientemente lejos” (Martyn Lloyd Jones, “Puritanism and Its 
Origin”, The Puritans: Sus orígenes y sucesores, 242).  

o “El término puritano fue utilizado por primera vez en la década de 1560 por aquellos 
protestantes ingleses que consideraban incompletas las reformas bajo la reina Isabel y 
pedían una mayor 'purificación' (de la palabra griega katharos, 'puro'). Su connotación 
negativa deriva de ser una traducción del término latino catharus (puritano) o cátaro 
(puritanos; de katharos), un título dado a los herejes medievales… A lo largo del siglo XVI se 
usó más a menudo como un adjetivo despreciativo que como un sustantivo, y fue rechazado 
como calumnioso en cualquier lugar en el que se aplicara” (JR Beeke y RJ Pederson, Meet the 
Puritans, xv).  

o “Doctrinalmente, el puritanismo era una especie de calvinismo vigoroso; experiencialmente, 
fue cálido y contagioso; evangelísticamente, era agresivo, pero tierno; eclesiásticamente, era 
teocéntrico y adorador; políticamente, aspiraba a ser bíblico, equilibrado y obligado por la 
conciencia ante Dios en las relaciones del rey, el parlamento y los súbditos” (ibíd., xix).  

o “Entre 1629 y 1642 unos 25.000 puritanos emigraron a Nueva Inglaterra” (Shelley, Church  
History, 305). 

 John Owen (1616-1683) (cf. Beeke y Pederson; Meet the Puritans, 452-63).  

o Llamado “el príncipe de los teólogos ingleses” y señalado como “un genio con un aprendizaje 
superado solo por el de Calvino”  

o “A lo largo de su adolescencia, el joven Owen estudió de dieciocho a veinte horas por día”.  

o 1643 publicó A Display of Arminianism, que fue una explicación clásica del calvinismo que  
le ganó notoriedad instantánea.  

o 1650 Owen fue nombrado predicador oficial del estado bajo Cromwell.  

o 1651 Owen se convirtió en decano de Christ Church College, Oxford, y dieciocho meses más 
tarde se convirtió en vicecanciller de la Universidad de Oxford bajo la rectoría de Cromwell.  

o Hacia el final de su vida perdió el favor del gobierno.  

o El día antes de su muerte, Owen le escribió a un amigo: “Voy a Aquel a quien mi alma ha  
amado, o mejor dicho, que me ha amado con un amor eterno, que es todo el fundamento 
de mi consuelo…. Dejo el barco de la iglesia en medio de una tormenta; pero mientras el 
gran Pilotis esté en él, la pérdida de un pobre remero será insignificante. Vivan, oren, 
esperen, esperen con paciencia y no se desanimen; la promesa permanece invencible, que Él 
nunca nos dejará, ni nos desamparará.”  

o “Una vista de Cristo traspasado causará duelo en aquellos que han recibido la promesa del  
Espíritu de gracia y súplica allí mencionada… Cuanto más se ejercitan los creyentes en esta 
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visión de Cristo, cuanto más humildes son, más se mantienen en ese marco de luto que es 
universalmente opuesto a todos los intereses del pecado, y que mantiene al alma alerta 
contra todos sus intentos. El pecado nunca reinó en un alma humilde y afligida... ¿Puede 
algún ojo espiritual contemplar a Cristo muriendo por el pecado y continuar viviendo en 
pecado? ¿Mantendremos vivo en nosotros aquello por lo cual él murió, para que no nos 
destruya eternamente? ¿Podemos contemplarlo sangrando por nuestros pecados y no 
esforzarnos por darles su herida de muerte? Todos los creyentes conocen por experiencia la 
eficacia del ejercicio de la fe para la mortificación del pecado” (“The Dominion of Sin and 
Grace”, The Works of John Owen, 7:520).  

o “Nada sino la muerte de Cristo por nosotros será la muerte del pecado en nosotros” (ibid., 
522).  

o “La mortificación de una fuerza propia, llevada a cabo por medios de autoinvención, hasta el 
final de una justicia propia, es el alma y la sustancia de toda religión falsa en el mundo” (“La 
mortificación del pecado en los creyentes”, The Works de John Owen, 7:7). 

 Jonathan Edwards (1703-1758)  

o “Edwards fue extraordinario. Según muchas estimaciones, fue el filósofo estadounidense 
temprano más agudo y el más brillante de todos los teólogos estadounidenses. Al menos 
tres de sus muchas obras— Afectos religiosos, Libertad de la voluntad y La naturaleza de la 
verdadera virtud —se destacan como obras maestras en la historia más amplia de la 
literatura cristiana” (Marsden, Jonathan Edwards, 1).  

o Fue ministro en Northampton del 15 de febrero de 1727 al 22 de junio de 1750.  

o “Edwards se vio envuelto en el Gran Despertar, que comenzó en 1740; se convirtió en uno 
de los instrumentos más hábiles y defensores del avivamiento. Predicó “Pecadores en las 
manos de un Dios enojado” (Deut. 32:35) en Enfield, Connecticut, el 8 de julio de 1741. La 
congregación se conmovió profundamente. Un testigo escribió, 'antes de que terminara el 
sermón, hubo un gran gemido y llanto en toda la casa. ¿Qué debo hacer para ser salvo? ¡Oh, 
me voy al infierno! ¡Oh, qué haré por Cristo!'“ (Beeke & Peederson, Meet the Puritans, 199). 

 “El arco de la ira de Dios está tenso, y la flecha lista en la cuerda, y la justicia  
tiende la flecha en tu corazón, y tensa el arco, y no es más que el mero placer de Dios, y 
el de un Dios enojado, sin cualquier promesa u obligación en absoluto, que impida que la 
flecha se emborrache en un momento con tu sangre. Así todos ustedes que nunca 
pasaron por un gran cambio de corazón, por el gran poder del Espíritu de Dios sobre sus 
almas; todos vosotros que nunca nacisteis de nuevo, y fuisteis hechos nuevas criaturas, y 
resucitados de estar muertos en el pecado, al estado de luz y vida nueva nunca antes 
experimentado, estáis en las manos de un Dios airado” (“Pecadores en manos de un 
Dios enojado”, The Works of Jonathan Edwards, Banner of Truth Edition, 2:9).  

o 1750: Edwards fue despedido del pastorado en Northampton por varias razones que  
parecen estar conectadas con su rechazo al pacto de Half-Way  34.  
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o 1751: Edwards se establece en Stockbridge, Massachusetts, como pastor y misionero a los 
indios.  

o “Todas las demás cosas, con respecto al valor, la importancia y la excelencia, son 
perfectamente como nada en comparación con él. Y por tanto, si Dios tiene respeto por las 
cosas según su naturaleza y proporciones, necesariamente debe tener el mayor respeto por 
sí mismo. Sería contrario a la perfección de su naturaleza, su sabiduría, santidad y perfecta 
rectitud, por la cual está dispuesto a hacer todo lo que es digno de ser hecho, suponer lo 
contrario” (Edwards, The End for which God created the World, 1:98). [publicado en 1765]).  

o “Las gloriosas excelencias y la belleza de Dios serán lo que por siempre entretendrá la mente 
de los santos, y el amor de Dios será su fiesta eterna. Los redimidos ciertamente disfrutarán 
de otras cosas; gozarán de los ángeles, y se gozarán unos a otros: pero lo que disfrutarán en 
los ángeles, o entre ellos, o en cualquier otra cosa que les produzca deleite y felicidad, será 
lo que se verá de Dios en ellos” (Dios glorificado en la dependencia del hombre, 2:5 
[predicado el 8 de julio de 1731]).  
 

Noveno Período: La expansión de la infidelidad y el renacimiento del cristianismo en Europa y 
América, con esfuerzos misioneros en todo el mundo. Desde la Revolución Francesa hasta la 
actualidad. 1790 d.C.- 

 Descripción general del período (cf. Ferguson, Beeke, Haykin, Church History 101, Kindle 
Electronic Edition)  

o “La iglesia despertó una vez más a su verdadero llamado: predicar el evangelio hasta los 
confines de la tierra. Salieron misioneros de muchas partes de Europa y América del Norte 
para construir el reino de Dios en África, Asia y América Latina” (Localización 672).  

o “Dos filósofos alemanes proyectaron una larga sombra sobre la iglesia durante el  
siglo XIX: Immanuel Kant y Freidrich Shleiermacher” (Ubicación 656).  

o Batalla por la Biblia contra el Modernismo Racionalista en el siglo XX. 

 William Carey (1761-1834)  

o Gran parte de la denominación de Carey estaba esclavizada por un hipercalvinismo frío o 
apenas comenzaba a salir de él.  

o “Carey tuvo que hacer las condiciones en las que pudiera nacer su Sociedad. No podía 
simplemente aplicar el fósforo a la yesca, porque la yesca misma tenía que ser preparada. 
Cuando despertó a la visión misionera, descubrió con asombro que la mayoría de sus 
hermanos cristianos estaban profundamente dormidos. Tuvo que crear el mismo deseo que 
finalmente creó la Misión; para provocar la demanda que él mismo luego supliría” (Pearce, 
William Carey, 10).  

o Carey era un zapatero pobre y pastor en las iglesias de un pequeño pueblo. 
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 “Para fijar la convicción [de la necesidad del mundo], para dar longitud, anchura y 
profundidad a su pensamiento, hace un mapa del mundo, con cada país pone las 
declaraciones y cifras que expondrán los hechos concernientes a su población, su 
condición, intelectual, moral, etc., y lo cuelga ante él en la pared para que pueda leer y 
reflexionar mientras cose y clava” (DL Leonard, “Carey, the Founderof Modern 
Missions”, BibSac 049:196 [octubre de 1892], 625).  

o 1793—”La Investigación”: El título completo es “Una Investigación sobre las Obligaciones de 
los Cristianos, para Usar Medios para la Conversión de los Paganos. En el cual se considera el 
estado religioso de las diferentes naciones del mundo, el éxito de las empresas anteriores y 
la factibilidad de las empresas futuras” 35. 

 “Indudablemente debe sorprender a toda mente considerada, qué gran proporción de 
los hijos de Adán hay, que aún permanecen en el estado más deplorable de las  
tinieblas paganas, sin ningún medio de conocer al Dios verdadero, excepto lo que les 
proporcionan las obras de Dios. naturaleza; y completamente destituidos del 
conocimiento del evangelio de Cristo, o de cualquier medio para obtenerlo” (Inquiry, 62-
63). 

 “En cuanto a su forma de vida incivilizada y bárbara, esto no puede ser una objeción 
para nadie, excepto para aquellos cuyo amor por la comodidad les hace reacios a 
exponerse a inconvenientes por el bien de los demás…. No es una objeción para los 
hombres de comercio. Solo requiere que tengamos tanto amor por las almas de 
nuestros semejantes y compañeros pecadores, como ellos tienen por las ganancias que 
surgen de unas cuantas pieles de nutria, y todas estas dificultades se superarían 
fácilmente” (Inquiry, 68-69).  

o 30-31 de mayo de 1792: Predicó “El sermón inmortal” a la Asociación de iglesias 'bautistas 
particulares' de Northampton reunidas en Nottingham. Carey enseñó Isaías 54:2-3 y tenía 
dos encabezados: (1) Espere grandes cosas de Dios; (2) Intentar grandes cosas para Dios. 

o Un grupo de pastores de un pueblo pequeño, donnadies de la nada, en realidad, se unieron 
para actuar sobre el sermón de Carey y su Investigación. Ellos fundaron la Sociedad Bautista 
Particular para la Propagación del Evangelio entre los Paganos (cf. Pearce, Carey, 84).  

o  13 de junio de 1793-9 de junio de 1834: los cuarenta años de Carey en la India 36 

 Trabajó durante siete años antes de ver a su primer converso nativo (1800). 

 Carey trabajó junto a Marshman y Ward (se les conocía como Trió Serampore). 

 “Estoy más en mi elemento traduciendo la Palabra de Dios que en cualquier otro 
empleo”, escribió Carey a Fuller en 1804” (Carey; citado en Pearce, 234). 

 “A Carey se le dio la oportunidad, el poder y el gozo de traducir la Palabra de Dios, o  
preciosas porciones de ella, en treinta y cinco idiomas a un mismo imperio de pueblos” 
(ibid., 10).  
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o “Todavía no me he arrepentido de ningún sacrificio que haya hecho por el Evangelio, pero 
encuentro ese consuelo mental que solo puede venir de Dios” (Carey, citado en George 
Smith, Life of William Carey, 55). 

 El levantamiento del Liberalismo 

o Immanuel Kant (1724-1804) “escribió un famoso ensayo titulado ¿Qué es la Ilustración? en 
el que lo resumía en el imperativo sapere aude! — 'piensa por ti mismo'. Para él esto se 
aplicaba en la religión como en cualquier otro ámbito de la cultura…. Para Kant, la religión 
auténtica… era simplemente vivir una vida de acuerdo con un deber discernible 
racionalmente” (Olson, Christian Theology, 541).  

o “Bajo la influencia de Kant, los pensadores protestantes liberales insistieron en reinterpretar 
todas las doctrinas y dogmas del cristianismo en términos éticos y morales, y aquellos que 
no pudieron ser reinterpretados fueron descuidados, si no descartados por completo” (p. ej., 
la Trinidad; ibíd., 550).).  

o “Schleiermacher [1768-1734] quería encontrar un punto de contacto para el cristianismo en 
su círculo de amigos, la mayoría de los cuales eran bastante escépticos de la religión 
tradicional. Para ellos escribió Sobre la religión: discursos en respuesta a sus críticos cultos. 
En cierto sentido, este libro sentó las bases para la teología liberal por venir. En él, el autor 
explicó que la esencia de la religión no radica en pruebas racionales de la existencia de Dios, 
dogmas revelados sobrenaturalmente o rituales eclesiásticos o formalidades, sino en un 
“elemento fundamental, distinto e integrador de la vida y la cultura humanas”: el 
sentimiento (Gefühl). de ser absolutamente dependiente de algo infinito que se manifiesta 
en ya través de cosas finitas” (ibid., 543).  

o “Schleiermacher dispuso de la necesidad de la revelación dada en las Escrituras…. La Biblia 
es simplemente 'la interpretación original del sentimiento cristiano', y por medio de nuestro 
propio sentimiento somos libres de agregar más 'interpretación'“ (Murray, Evangelicalism 
Divided, 8) 37 . 

o “Para 1857, Charles Hodge creía que las ideas radicales de Schleiermacher y su escuela 'son 
el alma de dos tercios de lo que pasa por ortodoxia en Alemania y los sistemas afiliados en 
este país” (ibid., 10).  

o “En palabras de Fosdick, uno de los principales portavoces del liberalismo en 1924: 'Hoy en 
día hay dos partidos en las iglesias. Están activos en la controversia ahora, y cada día su 
conciencia de una diferencia se vuelve más aguda y clara. El quid de su conflicto radica en 
este punto: una parte piensa que la esencia del cristianismo son sus marcos mentales 
originales; la otra parte está convencida de que la esencia del cristianismo son sus 
experiencias permanentes'“ (Murray, Evangelicalism Divided, 15). 

o J. Gresham Machen fue el principal oponente de Fosdick. 
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 “El liberalismo moderno ha perdido todo sentido del abismo que separa a la criatura del  
Creador; su doctrina del hombre se sigue naturalmente de su doctrina de Dios…. En la 
raíz misma del movimiento liberal moderno está la pérdida de la conciencia del pecado” 
(Machen, Cristianismo y Liberalismo, 55). 

 “Según la creencia cristiana, el hombre existe por causa de Dios; según la  
Iglesia liberal, en la práctica si no en la teoría, Dios existe por el bien del hombre” (ibid., 
129). 

 Acontecimientos importantes en la Iglesia Católica Romana en los siglos XIX y XX  

o 8 de diciembre de 1854—El Papa Pío IX declaró que la inmaculada concepción de la Virgen 
María fue un hecho divinamente revelado en su bula Ineffabilis Deus: “Concluimos que no 
debe demorarse más en decretar y definir por nuestra suprema autoridad la Inmaculada 
Concepción de la Santísima Virgen” (Ineffabilis Deus; luego dice que negarla es naufragar en 
la fe).  

o El Concilio Vaticano I (1869-1870) fue convocado por el Papa Pío IX. 

 Contra el liberalismo y el racionalismo modernos (cf. Schaff, Creeds, 1:137). 

 “Enseñamos y definimos como dogma divinamente revelado que cuando el Romano 
Pontífice habla ex cathedra… posee, por la asistencia divina que le fue prometida en el 
bienaventurado Pedro, aquella infalibilidad de la que el divino Redentor quiso que 
gozara su Iglesia, doctrina indefinida sobre la fe o la moral. (Cuarta Sesión, Capítulo IV).  

o El 1 de noviembre de 1950 el Papa Pío XII declaró con su propia autoridad que “la 
Inmaculada Madre de Dios, la siempre Virgen María, habiendo cumplido el curso de su vida 
terrena, fue asunta en cuerpo y alma a la gloria celestial” (Munificentissimus Deus, 44; cf..45 
para el anatema).  

o El Concilio Vaticano II (1962-1965) fue convocado por el Papa Juan XXIII y fue un 
aggiornamento (actualización) de la Iglesia Católica. El Concilio mostró un cambio en el 
enfoque de la Iglesia Romana para ganar gente (protestantes y no) a la fe católica romana38.  

 Infalibilidad en la Era Moderna (adaptado de Allison, Historical Theology 109-119). 

o “La antigua teoría geocéntrica del universo propuesta por Tolomeo… fue reemplazada por la 
teoría heliocéntrica de Copérnico [1473-1543]…. El impacto en el pensamiento actual fue 
inmenso... De manera similar, el descubrimiento de nuevos mundos y nuevas personas, 
muchos de los cuales seguían religiones distintas al cristianismo, planteó preguntas sobre 
sus orígenes, la rectitud de sus creencias, etc.  

o El socinianismo (siglo XVI -XVII) permitió errores en porciones de las Escrituras tales como  
registros de eventos históricos, moralejas y descripciones de asuntos naturales o científicos. 
En respuesta, la Confesión de Fe de Westminster (1646) explicó que mediante la fe 
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salvadora “un cristiano cree que es verdadero todo lo que se revela en la Palabra porque la 
autoridad de Dios mismo habla en ella” (14.2).  

o Isaac La Peyrère (1592-1676) dijo que los humanos habían existido durante 50.000 años y 
que Adán no fue el primer hombre. Se dice que desencadenó la guerra entre la teología y la 
ciencia.  

o Baruch Spinoza (1632-1677) insistió en que la razón humana está por encima de las 
Escrituras y juzga a las Escrituras…. [Él] siguió a Descartes al ver al hombre mismo, como un 
sujeto pensante como el punto de partida del conocimiento humano (de ahí su famosa 
frase: cogito, ergo sum). 

 Fue el primero en negar la autoría del Pentateuco. Señaló Números 12:3  
y la muerte de Moisés (Deut. 34). 

 Influyó en otros como Jean LeClerc (1657-1736), “el padre de la crítica bíblica”.  

o “La crítica bíblica también se extendió a Gran Bretaña y fue particularmente evidente en  
el deísmo inglés. Este movimiento del siglo dieciocho atacó la veracidad de las declaraciones 
bíblicas como parte de un ataque mayor a la revelación bíblica misma por estar subordinada 
a la razón”.  

o “Tanto el deísmo inglés como el desarrollo temprano de la crítica bíblica alemana fueron en 
gran medida un ataque teológico contra las Escrituras. Los ataques a gran escala contra la 
veracidad de las Escrituras esperaban otro desarrollo conocido como la hipótesis 
documental. Esta serie de teorías propone que el Pentateuco es una colección de 
selecciones de varios documentos escritos (abreviado JEPD)... compuestos por diferentes 
autores en diferentes lugares [a lo largo del tiempo]”. 

 Se originó en 1753 cuando Astruc observó que la palabra hebrea para Dios en Génesis 1 
es diferente de la que se usa en Génesis 2. 

 La teoría JEPD fue presentada al mundo de habla inglesa por William Robert  
Smith en su artículo titulado 'Biblia' en la Enciclopedia Británica (1875).  

o  1859: Se publica por primera vez “El origen de las especies de Darwin”. En respuesta, 
muchos comenzaron a distinguir entre inerrancia, lo que significa que la Biblia no tiene 
errores e infalibilidad, que muchos definieron como que la Biblia es verdadera en asuntos de 
fe y práctica. Por lo tanto, esta distinción permite errores históricos y científicos en la Biblia. 

o Muchos seminarios se desviaron en su compromiso con la inerrancia, adoptando en cambio 
la infalibilidad: la síntesis para incluir los ideales de los evangélicos dentro de sus propios 
horizontes” (Leonardo De Chirico, “Un enfoque evangélico para comprender el catolicismo 
romano”, vaticanfiles.org). 

 Seminario Teológico Fuller, 1947: “Los libros que forman el canon del Antiguo y  
Nuevo Testamento tal como se dieron originalmente son plenariamente [totalmente] 
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inspirados y libres de error en el todo y en parte. Estos libros constituyen la Palabra 
escrita de Dios, la única regla infalible de fe y práctica.” 

 Seminario Teológico Fuller, 1971: “La Escritura es una parte esencial y  
un registro confiable de esta revelación divina. Todos los libros del Antiguo y Nuevo 
Testamento, dados por inspiración divina, son la Palabra escrita de Dios, la única regla 
infalible de fe y práctica.”  

o Karl Barth (neoortodoxo) negó explícitamente la infalibilidad de las Escrituras y, en cambio,  
enseñó que la Biblia se convierte en la Palabra de Dios, pero que no es la Palabra de Dios en 
sí misma.  

o Declaración de Chicago sobre la inerrancia bíblica (1978): 

 Fue “un esfuerzo conjunto interdenominacional de cientos de eruditos y líderes 
evangélicos para defender la infalibilidad bíblica contra la tendencia hacia las 
concepciones liberales y neo-ortodoxas de las Escrituras” (Nota introductoria). 

 “La autoridad de las Escrituras es un tema clave para la Iglesia cristiana en esta y en 
todas las épocas. Los que profesan fe en Jesucristo como Señor y Salvador están 
llamados a mostrar la realidad de su discipulado obedeciendo humilde y fielmente la 
Palabra escrita de Dios. Apartarse de las Escrituras en la fe o en la conducta es deslealtad 
a nuestro Maestro. El reconocimiento de la verdad total y la confiabilidad de las 
Sagradas Escrituras es esencial para comprender plenamente y confesar adecuadamente 
su autoridad” (Prefacio). 
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¿Debo quedarme en mi iglesia o debo buscar otra? Esta es una de las preguntas más difíciles de 
responder para un pastor. A veces proviene de un corazón egoísta, como: «El pastor de música no 
deja que mi hijo toque la batería». Sin embargo, a menudo proviene de alguien que realmente 
quiere sabiduría. Por ejemplo, si alguien viene con esta pregunta y las circunstancias giran en torno 
a las dificultades con el liderazgo de su iglesia, dar un consejo puede volverse un desafío muy 
rápidamente. 

Imagine nuestra propia culpabilidad cuando tratamos de aconsejar o asesorar a alguien que 
intenta responder esta pregunta. De hecho, podríamos estar animando o empoderando a una 
familia divisiva, disidente o descontenta para ir en contra de los líderes piadosos (aunque 
imperfectos) que Dios ha puesto sobre ellos. Todos hemos visto los supuestos “hechos” provistos, 
que parecían presentar un caso claro de liderazgo no bíblico e impío. Pero como suele ser el caso, 
descubrimos después que la evidencia que habría vindicado al liderazgo y acusado a las ovejas 
descontentas fue convenientemente omitida. “Al que responde palabra antes de oír, le es 
fatuidad y oprobio” (Pr. 18:13). 

Por otro lado, es difícil imaginar un escenario peor a que estemos evitando que una verdadera 
oveja se separe sanamente de aquellos que solo son lobos disfrazados, porque rápidamente los 
hemos alentado a servir donde están y permanecer leales a quienes no deben. Después de todo, 
cada iglesia tiene una buena cantidad de defectos, ¿verdad? En un mundo donde a los falsos 
pastores les encanta alimentarse desplumando ovejas y cabras por igual, no me siento cómodo con 
el estímulo ciego hacia la lealtad a cada reunión social que se llama a sí misma iglesia de Jesucristo. 

Al principio de mi ministerio, me perjudiqué a mí mismo en estas conversaciones, porque imaginé 
que, según mi propia sabiduría, yo era el juez del juicio. Recayó en mí la responsabilidad de sopesar 
las pruebas y dar un veredicto. Cualquier sabiduría o perspicacia personal es incorrecta por muchas 
razones. Además del hecho de que me falta la sabiduría de Salomón, nunca soy el juez de la iglesia 
de otro, no importa cuánta sabiduría tenga. Sentí una responsabilidad imposible de dar un 
veredicto sobre los líderes, las filosofías y las convicciones de los ministerios de los que en gran 
medida desconocía. Sin embargo, he visto la tontería de pensar que podría obtener suficiente 
información de una conversación y, lo que es más importante, que incluso se suponía que debía 
sentarme como juez personal sobre los demás. 

Hay una mejor manera. En lugar de hacer un juicio personal y tratar de microgestionar la vida de las 
personas, simplemente debemos decirles dónde Dios desea que adoren y sirvan. Me doy cuenta de 
que el uso de la palabra “simplemente” en esa última oración puede parecer absurdo. Quizás se 
esté preguntando, ¿cómo podemos presumir de decirle a alguien a qué iglesia quiere Dios que 
vaya? Afortunadamente, no tenemos que presumir. 
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Dios nos dice en Su Palabra precisamente cuál es Su voluntad para Sus hijos. Necesitarán informar 
sus mentes con lo que realmente es la iglesia de Cristo, y someterse a ella en su corazón con sus 
vidas. Si Dios tiene pasión por su pueblo (Sof. 3:17), si ama a su iglesia (Ef. 5:25) y si la participación 
en la iglesia es importante para la edificación, fortaleza, unidad y madurez de sus hijos (Ef. 4:10-16), 
entonces podemos estar seguros de que un verdadero conocimiento de Dios en Su Palabra nos da 
todo lo que necesitamos para discernir dónde Dios quiere que adoremos, sirvamos y seamos 
equipados (2 Pedro 1:2-4,19-21). Dios quiere que vayas a una iglesia que tenga las siguientes 
realidades no negociables: 

1) La voz de Dios es la única que se escucha en la iglesia. 

2) Hombres calificados dirigen la iglesia. 

3) La membrecía del reino se manifiesta en la membrecía de la iglesia. 

O, dicho más simplemente: 

1) Predicación de la Palabra. 

2) Liderazgo calificado. 

3) Disciplina de la Iglesia. 

Por favor, permítame ser sincero. Esta lista de condiciones no negociables tiene limitaciones 
temporales. Debido al clima del evangelicalismo estadounidense, la forma en que uno articula lo 
que realmente es la iglesia inmutable de Jesucristo cambiará para poder oponerse fielmente a los 
errores comunes de la época. Podríamos preguntarnos, y con razón, cómo es que un “no 
negociable” podría estar dentro o fuera de mi lista según las circunstancias dentro de la iglesia 
estadounidense. Permítanme explicar usando una ilustración de la historia de la iglesia. 

En la Reforma inglesa, cientos murieron oponiéndose a la doctrina católica romana de la 
transubstanciación. Para los reformadores ingleses, su breve lista de lo que constituye una iglesia 
incluía principalmente la predicación de la Palabra de Dios y la administración adecuada de la Cena 
del Señor. Estoy de acuerdo y no dudo que murieron por una doctrina cardinal: la suficiencia de la 
obra sacerdotal de Cristo de una vez por todas en la cruz (sin mencionar que la misa propiciatoria 
adora a un Cristo diferente al del Nuevo Testamento). Ahora, para ellos, la disciplina de la iglesia no 
estaba necesariamente en primer plano porque Roma practicaba la disciplina de la iglesia (y 
disciplinaba a los obispos protestantes con la pena capital). Mi lista no incluye la administración 
adecuada de las ordenanzas porque esa no es la amenaza particular para el evangelio en las iglesias 
protestantes de hoy. 

Es cierto que este documento tiene una vida útil. Puede que no sea útil para los cristianos que se 
hagan la misma pregunta dentro de 500 años. Sin embargo, lo que hace que una iglesia sea 
verdadera es inmutable, al igual que el evangelio es inmutable. Con ese fin, independientemente 
del hecho de que la transubstanciación siempre será una herejía, no la puse en mi lista debido al 
clima actual en el evangelicalismo. De manera similar, independientemente del hecho de que los 
reformadores ingleses no incluyeron la disciplina de la iglesia en su lista1, era tan esencial para una 
iglesia verdadera entonces como lo es ahora. 
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La voz de Dios es la única que se escucha en la iglesia 

El principio no negociable en este caso se refiere a la predicación de la Palabra. Cada principio que 
debe ser la realidad de una iglesia verdadera se resume en una declaración simple, pero también 
proporciono una breve descripción para cada una de las estas tres realidades. La descripción breve 
hace que el esquema sea más memorable, pero el encabezado real es mi intento de ayudar a un 
cristiano sin enseñanza a discernir lo que se entiende por la breve descripción. En una 
conversación, intentaría utilizar la declaración completa dada en el encabezado. Por ejemplo, no 
siempre es útil decirle a un joven cristiano que la Palabra debe enseñarse en la iglesia si su pastor 
predica mensajes hecho por el hombre pero cargado de referencias bíblicas. Es necesario 
exponerse a la verdadera exposición de la Palabra de Dios, saborear sus complejidades y ser 
transformado por ella, antes de poder saber si realmente estamos escuchando una exposición fiel y 
exegética de la Palabra de Dios. Se necesita discernimiento para reconocer si el pastor está 
enseñando fielmente la Palabra de Dios de manera expositiva. 

Cristo es la Cabeza de la iglesia. Él es la autoridad y está en control (Ef. 1:20-23; 4:15; 5:23; Col. 
1:18-20)2. Es común que Pablo asocie la autoridad y el dominio de Cristo sobre todas las cosas 
universales con Su jefatura y control sobre la iglesia particular (cf. Ef. 1:20-21 con vv. 22-23; Col. 
1:15-17 con vv. 18-20; Col. 2:10 con v. 19). Cristo está en control sobre la iglesia; Él dirige la iglesia, 
la gobierna y alimenta con el alimento espiritual y la instrucción necesaria para nuestro crecimiento 
y madurez. La forma en que esto sucede es a través de la proclamación de la Palabra de Dios. Si 
Dios es la Cabeza, no hace falta decir que la única boca en este cuerpo es la Suya. La suya es la única 
voz. El suyo es el único mensaje. Suyo es el único plan y el plano para el ministerio.  

La voz de Jesús es la única voz en la iglesia. Todas las demás voces son de impostores y asalariados 
(Jn. 10:12-13). A esto se refiere Jesús cuando habla de Su voz como pastor (Jn. 10:3-4), y el dilema 
de tener competencia entre las voces de un extraño y el Pastor. Las verdaderas ovejas escuchan la 
voz de Cristo y no reconocen las otras voces (Jn. 10:5). Ovejas verdaderas seguirá la predicación de 
la Palabra de Dios. La iglesia de Cristo escucha Su voz claramente y lo sigue con gozo, mientras que 
hay una interferencia estática entre la voz de un extraño y el oído de un verdadero cristiano. 

Para responder a la pregunta, ¿a qué iglesia quiere Dios que asista?, las ovejas de Jesucristo 
necesitan escuchar la voz de Cristo. Dondequiera que haya un cuerpo de creyentes, 
inevitablemente oirás la voz de Dios y no la voz del hombre. Y verás verdaderas ovejas 
sometiéndose a Su voz y siguiendo Su liderazgo (Jn. 10:26-27). 

En las dos cartas de Pablo a Timoteo, su discípulo en el ministerio y pastor en Éfeso, se le dijo que 
mantuviera la lectura y predicación de la Palabra de Dios. El fracaso en este punto hace que todo 
otro ministerio, trabajo, oración, discipulado, observancia de ordenanzas, satisfacción de 
necesidades y cantos sean absolutamente vanos. Por ejemplo, en la primera carta escribió: “Entre 
tanto que voy, ocúpate en la lectura, la exhortación y la enseñanza. No descuides el don que hay en 
ti, que te fue dado mediante profecía con la imposición de las manos del presbiterio.  Ocúpate en 
estas cosas; permanece en ellas, para que tu aprovechamiento sea manifiesto a todos. Ten cuidado 
de ti mismo y de la doctrina; persiste en ello, pues haciendo esto, te salvarás a ti mismo y a los que 
te oyeren.” (1 Tim. 4:13-16). 
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En su segunda carta a Timoteo, escribió: “Te encarezco delante de Dios y del Señor Jesucristo, que 
juzgará a los vivos y a los muertos en su manifestación y en su reino, que prediques la palabra; que 
instes a tiempo y fuera de tiempo; redarguye, reprende, exhorta con toda paciencia y doctrina.” (2 
Tim. 4:1-2). 

Estas no son las únicas ocasiones en las epístolas pastorales donde hay un mandato para que la 
Palabra de Dios sea leída y enseñada. Si piensa que la enseñanza de la verdad, la sana doctrina, el 
aferrarse a la fe y el encomendarlo —asegurarse de que la voz de Dios sea la única voz en la iglesia— 
no es una preocupación importante, considere estos textos adicionales: 1 Timoteo 1:3-7, 18-19; 3:2; 
4:1-6; 5:17; 6:2-5, 20-21; 2 Timoteo 1:13-14; 2:2, 14-18, 24-25; 3:10-17; Tito 1:1, 3, 9, 10-14; 2:1-2, 7, 
15; 3:1, 8-9. 
Estos pasajes brindan la instrucción positiva de Dios sobre cómo Él quiere que encontremos una 
iglesia donde Su voz se escuche claramente. Es útil (y desafortunadamente necesario) señalar que 
lo opuesto a que la voz de Dios se escuche claramente no es que la voz de Dios sea silenciada, sino 
que sea distorsionada, editada y alterada. Lo opuesto a que la voz de Dios sea oída exclusivamente 
no es que la voz de Dios no sea escuchada, sino que la voz de Dios sea dominada por las voces de 
extraños, jornaleros y falsos pastores. ¿Cómo lo hicieron? Aquí hay una breve lista de los trucos que 
utilizan: 

 Ponen en duda lo que Dios dijo. “Pero la serpiente era astuta, más que todos los animales del 
campo que Jehová Dios había hecho; la cual dijo a la mujer: ¿Conque Dios os ha dicho: No 
comáis de todo árbol del huerto?” (Gn. 3:1). 

 Ellos niegan lo que Dios dijo. “Entonces la serpiente dijo a la mujer: No moriréis;” (Gn. 3:4). 

 Afirman y citan la Palabra de Dios, pero aportan otro significado. “¿Cómo decís: Nosotros somos 
sabios, y la ley de Jehová está con nosotros? Ciertamente la ha cambiado en mentira la pluma 
mentirosa de los escribas. Los sabios se avergonzaron, se espantaron y fueron consternados; he 
aquí que aborrecieron la palabra de Jehová; ¿y qué sabiduría tienen?” (Jer. 8:8-9). 

 Crean su propio mensaje y dicen: “Así dice el Señor” (Jer. 23:16-22, 25-28, 32). 

 Llaman al mensaje bíblico la opinión del predicador y lo contradicen con su propia opinión. (Am. 
7:10-17). Preste atención a Amasías, quien etiqueta el mensaje de Amós como meramente 
humano (v. 11) y lo llama a dejar de profetizar (v. 13). Amós luego procede a hablar más de la 
Palabra de Dios (vv. 16a, 17a). 

 Distraen de la Palabra de Dios enfocándose en lo que es marginal, académico e infructuoso (1 
Tim. 1:4, 6-7; 4:7). 

 Afirman partes de la sana doctrina con sus labios, pero niegan la santidad con su vida (Ti.1:16; 2 
Pe. 2:1-3, 18-22; Jud.4). 

 Tuercen y pervierten el significado de la Escritura de su intención original (2 Pe. 3:16). 
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Como puede ver, estas tácticas son atemporales. Lleva algún tiempo mostrarle a un cristiano 
inexperto lo que debe ver en la Palabra de Dios, lo que finalmente le permitiría ver las sutilezas del 
enemigo. Satanás hace su principal y más engañosa obra, no en el mundo, sino dentro de la iglesia 
como un ángel de luz. 

 
Hombres calificados dirigen la iglesia 

Este elemento no negociable se refiere a tener un liderazgo calificado. Me gustaría usar la frase 
“ancianos calificados”, pero eso puede confundir el tema en la mente de muchas personas. Prefiero 
la terminología y la sustancia bíblicas, pero no me gustaría influir en alguien de una iglesia bíblica 
que tiene hombres piadosos y calificados que supervisan, pero que usa un término que no es 
“anciano” (algunas tradiciones denominaciónales usan otros términos). 

Es difícil sobrestimar la importancia del liderazgo de la iglesia. Es posible que haya escuchado la 
expresión satírica: “¡Los monos están dirigiendo el zoológico!”. Aunque nunca he ido a un zoológico 
tan proverbial, puedo imaginar lo caótica y peligrosa que sería esa situación en la vida real. El 
mismo peligro amenaza a las iglesias de todo el mundo. El liderazgo no calificado potencialmente 
dañará a las ovejas, distorsionará el evangelio, permitirá que los lobos entren en la iglesia y 
deshonrará a Cristo. 

Solo Dios tiene autoridad en la iglesia. Como Cabeza de la iglesia, Él nos ha dicho en Su Palabra 
cómo debe funcionar la iglesia. Ha delegado autoridad a los hombres que: 1) desean asumir la 
responsabilidad de las almas, 2) cumplen ciertos requisitos de carácter y 3) son reconocidos como 
dotados para la tarea de liderar. Pablo enumera para Timoteo y Tito los requisitos de carácter 
necesarios para los líderes de la iglesia: 

 

CARACTERISTICA PIADOSA 1 Timoteo 3 Tito 1 

Irreprensible 2 6, 7 

Marido de una sola mujer. 2 6 

Sobrio, dueño de sí mismo. 2 8 

Prudente 2  

Decoroso 2  

Hospedador 2 8 

Apto para enseñar. 2  

No dado al vino. 3 7 

No pendenciero. 3 7 

No codicioso de ganancias deshonestas, no 
avaro. 

3 7 
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Amable 3  

Apacible, no iracundo. 3 7 

Que gobierne bien su casa. 4  

Que tenga a sus hijos en sujeción con toda 
honestidad. 

4  

No un neófito. 6  

Que tenga buen testimonio de los de afuera. 7  

Tenga hijos creyentes que no estén acusados de 
disolución ni de rebeldía. 

 6 

No soberbio.  7 

Amante de lo bueno.  8 

Justo  8 

Santo  8 

Retenedor de la palabra fiel tal como ha sido 
enseñada, para que pueda exhortar. 

 9 

[Retenedor de la palabra para que pueda] 
convencer a los que contradicen. 

 9 

 

¡Esta lista es abrumadora! Estoy evaluando sobriamente mis propias debilidades mientras las 
enumero. Sin embargo, lejos de llamar a la perfección, exigen una vida vivida con tal piedad que 
cuando un enemigo del evangelio calumnia y trata de calumniar al anciano, todo el proyecto 
difamatorio se desmorona al despegar. Eso es porque el carácter del anciano es manifiestamente 
conocido por los creyentes en su iglesia, y él es irreprochable. 

Cuando se trata de responder a la pregunta, ¿A qué iglesia quiere Dios que asista? debemos evitar 
buscar el tipo de líderes que desearíamos naturalmente. En cambio, debemos encontrar líderes 
como los que Dios ha designado en estos dos pasajes. Imagínese encontrar al pastor de sus sueños 
pero que se caracterice por ser “obstinado”. Este hombre puede ser sociable, divertido y animado 
en el púlpito, y hacer que todos sus amigos visitantes se sientan como en casa y cómodos. Pero, 
¿qué sucederá cuando el pastor superficialmente ideal luche por imponer su voluntad, por buscar 
sus propios fines y por perseguir una ambición egoísta? ¿Cómo podría este hombre, semana tras 
semana, pensar tan poco de sí mismo como para perderse en lo que Dios ha dicho y verterlo para 
Su pueblo de tal manera que Cristo siga siendo la cabeza de la iglesia? Su propio mensaje, sus 
propios deseos, sus propias metas lo cautivarán; y él conducirá a la iglesia lentamente, tal vez 
incluso sin darse cuenta en cierta medida, lejos de Cristo mientras predica acerca de sí mismo. (2 
Co. 4:5; 11:2-3). Claramente, cada una de estas calificaciones es importante. 
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Desde el punto de vista de la evaluación, no tiene que ir y pasar 40 horas a la semana con cada 
anciano para ver si el anciano #4 administra su hogar tan bien como el anciano #5. No, el asunto es 
de credibilidad piadosa y humildad ante la Palabra. Cuando la iglesia recibe una cuidadosa 
supervisión por parte de tales hombres, ¡usted puede confiar en ellos como el liderazgo delegado 
de Dios sobre su iglesia! Eso es refrescantemente simple. Entiendo que hay muchos que se han 
quemado con un mal liderazgo, pero nunca nadie ha sido quemado por Cristo, y Él ha ordenado a 
Su iglesia de esta manera. ¡Podemos confiar en Él por completo! 

 
La membrecía del reino se manifiesta en la membrecía de la iglesia 

Este componente no negociable se refiere a disciplina de la iglesia. Si quieres saber con qué iglesia 
Dios quiere que te comprometas, ¡Él quiere que vayas donde están los cristianos! Eso puede sonar 
inútil, pero déjame explicarlo. Hay todo tipo de reuniones que no constituyen iglesias. Nadie, que 
yo sepa, ha amenazado alguna vez con llamar a la línea en la tienda de comestibles una iglesia. 
Supongamos que un hombre bíblicamente calificado, que fue llamado por Dios y dotado para 
enseñar, fue a un supermercado y comenzó a predicar el evangelio. ¿Es eso es una iglesia? 

Es probable que responda: “Por supuesto que no, porque solo cumpliría con los puntos uno y dos, 
pero no con el tres”. ¿Pero es una respuesta apresurada? Enviemos a este mismo predicador 
imaginario calle abajo para cumplir con los números uno y dos en una tienda mayorista donde se 
necesita una membrecía para comprar. Ahora tenemos “membrecía”, pero ¿la simple membrecía 
ahora la convertiría en una iglesia? ¿Cuál es la diferencia entre inscribirse en un club y ser miembro 
de una iglesia? La diferencia es la naturaleza de esa membrecía. La membrecía en una iglesia no es 
solo una afirmación del cristiano a la verdad del evangelio, sino también una afirmación del cielo 
llevada a cabo en la tierra. Reconoce y afirma que los miembros son pecadores perdonados, 
comprados con sangre, que tienen ciudadanía en el reino venidero. 

Me doy cuenta de que la mayoría de las “iglesias” en Estados Unidos no practican la disciplina 
eclesiástica. Hay una razón simple por la que sostengo que la disciplina de la iglesia no es 
negociable de la iglesia de Jesucristo. Tiene que ver con la naturaleza de la iglesia y la naturaleza de 
la disciplina de la iglesia. La disciplina de la iglesia (o un mejor término sería la “membrecía de la 
iglesia”) es la delineación manifiesta de aquellos que están cubiertos por la sangre de Cristo y 
perdonados versus aquellos que todavía están en sus pecados viviendo sin arrepentirse. Hay 
algunos pasajes que nos enseñan sobre la disciplina de la iglesia (Mateo 16:18-20; 18:15-20; Tito 
3:10-11), y hay varios que enseñan cómo se llevó a cabo en la iglesia del Nuevo Testamento 
(Hechos 5:1-11; 1 Co. 5:1-5; 2 Co. 2:5-11; 1 Ti. 1:18-20; 2 Tim. 2:16-18). 

Para probar que la disciplina de la iglesia no solo es correcta, sino que en realidad no es negociable, 
me enfocaré principalmente en los dos pasajes de Mateo. Pero para resumir el resto de las 
enseñanzas, permítanme hacer algunos comentarios sobre el propósito de la disciplina en general. 

1) La disciplina tiene como propósito la pureza de la iglesia. 

2) La disciplina es amar a la iglesia. 

3) La disciplina es amar a la persona que está siendo disciplinada. 
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Voy a suponer que nadie va a discutir los dos primeros puntos3, pero el tercer punto causa muchos 
problemas. La razón por la cual el proceso de disciplina es amoroso con la persona que está siendo 
disciplinada es doble. Cuando la iglesia excomulga a alguien de la comunión, simplemente está de 
acuerdo con lo que Dios ha dicho acerca de cualquiera que viva un estilo de vida sin 
arrepentimiento: todavía está en su pecado, fuera de la iglesia y no reconciliado con Dios. Es 
amoroso porque alerta al individuo de su necesidad, en lugar de fortalecer el engaño de que es 
cristiano cuando no lo es. Es amor a la persona que es disciplinada, porque la meta de la disciplina 
de la iglesia es el arrepentimiento y la restauración: “si te oyere, has ganado a tu hermano” (Mateo 
18:15). Mateo 16:18-20 es muy útil en esta discusión por muchas razones, pero lo simplificaré y me 
concentraré en dos razones. Uno, esta es la primera mención de la iglesia en toda la Biblia. No es 
poca cosa que en la misma presentación de la iglesia a la humanidad, Jesús enseña acerca de la 
disciplina. 

Segundo, observe el versículo 19: “Y a ti te daré las llaves del reino de los cielos; y todo lo que 
atares en la tierra será atado en los cielos; y todo lo que desatares en la tierra será desatado en los 
cielos.” Jesucristo en realidad le está dando una autoridad delegada a Pedro (y a todos los que 
dirigen la iglesia con él; cf. Mt. 18:1 con el v. 18; cf. Jn. 20:19-23) para proclamar fielmente el 
evangelio y llamar a los pecadores al arrepentimiento. El llamado del evangelio incluye 
“Arrepentíos… bautícese…” (Hch. 2:38), así como muchos otros, incluyendo, “¡Sed salvos de esta 
perversa generación!” (Hch. 2:40). 

Cuando los pecadores se arrepienten, la entrada a la iglesia y la obtención de las promesas del 
reino son simultáneas (Hch. 2:41-47). En ese sentido, la entrada a la iglesia y la entrada al reino 
deben ser lo más idénticas posible. En el versículo 18 dice que todo lo que fuere atado en la tierra 
será atado en el cielo. Esto significa que cuando un pecador no se arrepiente de un estilo de vida 
pecaminoso cuando es confrontado (Mt. 18:15-20), la iglesia debe expulsarlo. ¡Y cuando esto 
suceda, ese pecado ya habrá sido atado en el cielo! Esta es una construcción única en griego 
llamada futuro perfecto perifrástico. Lo que eso significa es que en el futuro (es decir, después de la 
resurrección de Cristo y Pentecostés), cuando ocurra la disciplina en la iglesia en la tierra, la misma 
realidad ya habrá sido el caso en el cielo. 

La imagen es la resonancia armónica que se produce entre dos diapasones perfectamente 
acoplados. Cuando se golpea uno al lado del segundo, puede agarrarlo y silenciar su reverberación 
y escuchará al segundo vibrar simplemente debido a la resonancia armónica. Esto simboliza lo que 
sucede en la disciplina de la iglesia. Dios ha deseado que la iglesia sea el vehículo mismo donde Sus 
hijos puedan tener ánimo y estabilidad en la evaluación de su fe. Fuera de la iglesia, un individuo 
regenerado estaría indefenso en su capacidad para identificar la fe verdadera y salvadora y para 
disfrutar de la seguridad. Pero dentro de la iglesia, la ciudadanía del reino se refleja en la 
membrecía de la iglesia. Cuando el patrón de vida de alguien contradice el evangelio, y no responde 
a los avances amorosos apropiados del cuerpo de la iglesia (Mt. 18:15-17), entonces la excomunión 
los deja solos, fuera de los beneficios de la iglesia, con la esperanza que se arrepientan y sean 
restaurados, y que disfruten de la seguridad de que su fe los mantiene en una posición de confianza 
en la obra consumada de Cristo. 



 

- 230 - 
 

Quizás haya innumerables problemas que fortalecerán o debilitarán a la iglesia. Estos tres, sin 
embargo, son ciertamente los aspectos que deben estar en su lugar para que una asamblea sea 
verdaderamente la iglesia de Cristo. Puede haber más cosas no negociables (como la 
transubstanciación, ilustrada arriba, que pertenece a las doctrinas cardinales), pero ciertamente no 
hay menos. Si usted o alguien a quien busca asesorar se encuentran en una “iglesia” que no cumple 
con este criterio, anímelo a buscar su liderazgo y vea si esos líderes están buscando avanzar en esta 
dirección de sumisión a Cristo. Si no, entonces necesita encontrar una nueva iglesia donde pueda 
ser miembro. Al comprender algo de eclesiología fundamental (es decir, la doctrina de la iglesia), 
podemos tener la confianza de que no estamos juzgando a nadie, sino que nos estamos 
sometiendo a la Cabeza de la iglesia, Jesucristo. 
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La disciplina de la iglesia es necesaria para proteger la pureza y la unidad de la iglesia. Aprendemos 
que la gracia del proceso de confrontación resulta más a menudo en arrepentimiento que en 
expulsión. Debemos preocuparnos primero por nuestra santidad personal y luego llevar las cargas 
los unos de los otros. Para amarnos unos a otros, estamos llamados a hablar la verdad en sus vidas 
en forma de exhortación, aliento y amonestación. 

Los principios que se encuentran en esta sección sobre la disciplina de la iglesia son una compilación 
de materiales, algunos desarrollados por Grace Immanuel Bible Church, Jupiter, FL, así como 
muchas adaptaciones de materiales de Grace Community Church, Sun Valley, CA, bajo el liderazgo 
del Dr. John Mac Arthur. Estamos profundamente en deuda con el Dr. MacArthur y el equipo 
pastoral de Grace Community por su labor y claridad bíblica a lo largo de los años sobre este tema 
vital. 

 
Objeciones a la disciplina de la iglesia. 

1. Chismes en la iglesia. 

2. La iglesia debe aceptar y amar. La disciplina no es amorosa. 

3. La iglesia no debe temer al pecado ni a los débiles en la fe. 

4. La iglesia debe ser más tolerante e inclusiva. Todos somos pecadores. El error obstinado no debe 
ser disciplinado, sino que debe  tenerse un sentimiento de paciencia y bondad. 
 

Respuestas a las objeciones a la disciplina de la iglesia. 

1. Cada persona en el rebaño debe sentirse cómoda y proactiva en las primeras etapas. 

a. La confrontación personal y privada de la persona en la transgresión está diseñada para 
restaurar al hermano. 

b. Cada uno debe hablar la verdad con amor y espíritu de mansedumbre. Confrontar el pecado 
con la verdad es lo más amoroso que podemos hacer. 

c. El proceso de discipulado personal tiene como objetivo fortalecer la fe, confrontar las 
mentiras, buscar el arrepentimiento y restaurar a los impenitentes a una comunión 
fructífera. 

Pasajes bíblicos para el estudio: Gálatas 6:1-10; Mateo 18:12-18; 1 Corintios 5; 1 Tesalonicenses 
5:14; 1 Timoteo 5:20, 6:3-5; Hechos 5:1-10; Romanos 16:17; Tito 1:10-16; Tito 2:15; Tito 3:10-11; 
2 Tesalonicenses 3; Apocalipsis 2:1-21; 1 Corintios 11:14, 27-32 
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2. La iglesia nunca debe invitar o permitir pecado impenitente en medio de ella. La pureza de la 
iglesia está en riesgo. 

3. La iglesia no debe permitir que la desunión o la división se propaguen en el rebaño. Esto socava 
a los líderes y altera la pureza de la iglesia. 

4. El proceso de disciplina comienza con la pureza personal y es ejecutado por unificadores de paz. 

a. Evitar comportamientos facciosos. 

b. Siempre dedicarnos a fortalecer las manos de cada uno en el ministerio del evangelio. 

c. Ocuparse diligentemente de cualquier impureza en la iglesia. 

d. Cristo quiere que Su pueblo y Su iglesia sean puros. 
 
Primer Deber: Pureza Personal y Discipulado 

Es nuestro deber en la iglesia llevar nuestra propia carga y las cargas de los demás (Gá. 6:1-5). 

1. Nuestra primera preocupación es estar caminando personalmente en santidad. 

2. Gálatas 6 establece específicamente que tenemos una responsabilidad amorosa con el hermano 
que está atrapado en una falta. 

3. Primero llevamos nuestras propias cargas y luego ayudamos a otros en su caminar cristiano. 

4. Amarse unos a otros es decir la verdad (Efesios 4:15). 

5. Exhortamos, animamos y amonestamos (1 Tesalonicenses 2:11). 

6. Nuestro propósito es guardarnos unos a otros de la desunión y asegurar la pureza del cuerpo. 
 
El proceso de disciplina de la iglesia 

La enseñanza más destacada sobre los pasos formales de la disciplina de la iglesia se describe en 
Mateo 18:12-18. Comenzando en el versículo 12, vemos cuán importante es restaurar el rebaño. 
Dejamos los noventa y nueve sanos para ir a buscar a los que se han extraviado. 

1. Paso #1: Confrontación privada (Mt. 18:15) 

a. Un pecado legítimo y  un presunto hermano legítimo. 

b. Uno contra uno; acuda a él solo, es aconsejable consultar con el liderazgo de la iglesia. 

c. Es privado porque el daño no ha ido más allá. 

d. Si se arrepiente, has ganado a tu hermano. 

2. Paso #2: Confrontación grupal (Mt. 18:16) 

a. El liderazgo de la iglesia definitivamente está involucrado. 
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b. Dos o tres cristianos ahora están abordando el pecado y la falta de arrepentimiento. 

c. El pecado puede o no verse más amplio; tener testigos adicionales da peso al evento y  al 
hecho de que la confrontación uno a uno anterior ocurrió sin arrepentimiento. 

d. El hecho del pecado se confirma en el marco del grupo. Si el destinatario es blando y 
penitente, tienes la oportunidad de recuperar a tu hermano. ¡Qué precioso es cuando una 
persona se ablanda después de recibir la gracia de una confrontación! 

e. El destinatario tiene una mayor oportunidad de autoengañarse debido a una audiencia más 
amplia y al potencial para estar a la defensiva. 

f. A menudo, el destinatario acusa a la iglesia de “aumentarlo”, pero la acusación no tiene 
mérito. Lo estás “aumentando” porque la persona no se arrepintió. La iglesia está 
respondiendo a la falta de arrepentimiento. Hay una reacción de parte de Dios cuando no 
hay arrepentimiento por el  pecado. 

g. Se advierte que el siguiente paso del proceso es inminente. Los líderes de la iglesia deben 
advertir al pecador no arrepentido que se acercan los dos próximos pasos. 

i. Dado que el pecador puede no desear reunirse con los líderes de la iglesia, a menudo 
este proceso incluye una carta escrita. 

ii.  Incluso si se lleva a cabo una reunión, es necesaria una carta para garantizar la 
protección en casos de difamación contra líderes de la iglesia por disciplina de la iglesia. 

iii.  Una iglesia debe tener un proceso delineado, y debe seguir consistentemente su 
esquema de proceso. 

3. Paso #3: Si no se arrepienten, díselo a la iglesia (Mateo 18:17). 

a. El liderazgo de la iglesia informa a la asamblea corporativa. Toda la iglesia ahora está 
involucrada en los esfuerzos de confrontación. Este es un llamado público al arrepentimiento. 

b. Si el pecador no arrepentido se niega a arrepentirse, la persona debe ser tratada como 
gentil y publicano (v. 17). Esto es un rechazo o una expulsión dentro del cuerpo para que 
sepan que están fuera del pueblo de Dios. 

c. El individuo no arrepentido no puede disfrutar de una comunión íntima con el pueblo de 
Dios mientras vive en pecado sin arrepentirse (Ro. 16:17). 

d. La iglesia no puede permitir relaciones normales debido a la amenaza de que el engaño 
satánico se ensancha en el rebaño. Los hombres rebeldes y engañadores enviados por 
Satanás deben ser silenciados porque trastornan a familias enteras; repréndelos 
severamente (Ti. 1:10-16). 

4. Paso #4: Expulsión pública (Mt. 18:18) 

a. Hay poder dado a la iglesia para hacer una declaración pública con respecto al pecado no 
arrepentido en la iglesia. El compañerismo cristiano se pierde hasta que se arrepientan. 
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b. Se informa a la iglesia que esta persona específica se ha negado a arrepentirse de una vida 
destructiva. 

c. Lo que está “atado” en la disciplina de la iglesia es la confirmación terrenal de lo que el cielo 
está declarando. Esto no permite que el pecador simplemente se una a otra iglesia. La 
persona no está respondiendo al amoroso llamado de la iglesia al arrepentimiento. 

d. Un servicio de comunión puede ser un ambiente apropiado para anunciar la disciplina de la 
iglesia. 

i. Un lugar y tiempo para que las personas se examinen a sí mismas (1 Co. 11:27-32). 

ii. Un tiempo para que los pueblos sean llamados a la unidad. 

iii. Un tiempo de oración colectiva y personal. 
 

Propósitos de la disciplina de la iglesia corporativa 

1. Honra a Dios. No es una opción, ya que la disciplina de la iglesia se describe a lo largo de las 
Escrituras. 

2. Protege a la iglesia. 

a. Satanás siempre está introduciendo el error en secreto y viene como ángel de luz (2 Co. 
11:14). Somos vulnerables a sus tácticas y a la debilidad de la carne. 

b. El proceso de disciplina de la iglesia es para proteger a las personas vulnerables, ingenuas e 
inmaduras en la iglesia de un pecador impenitente en rebelión contra la verdad (Gá. 5:9; 1 
Ts. 5:14). 

3. Vindica la gloria de Cristo (propósito principal). 

a. Vindica los propósitos redentores de Cristo: se defiende la integridad y el ministerio de 
Cristo. Cristo vino a salvar y santificar. 

b. Su novia (la iglesia) debe ser protegida. 

c. Está en juego el poder y el fruto del ministerio de Cristo. 

4. Tiene como objetivo recuperar a los ofensores a través de su arrepentimiento. 

a. Expresar gran preocupación por el pecador y advertir de la apostasía (Heb. 6:4-8). 

b. Apuntar a redimir a los ofensores (Mt.18:15; Gá. 6:1). No se confunda acerca del amor 
bíblico. El amor requiere disciplina (Pr. 13:24; Heb. 12:5-13). 

5. Disuade a la iglesia del pecado. 

a. Después de que Dios llevó a cabo la disciplina en Hechos 5 sobre Ananías y Safira, dice en el 
versículo 11, “Y vino gran temor sobre toda la iglesia, y sobre todos los que oyeron estas 
cosas”. 

b. La disciplina de Dios no desestabilizó a la iglesia; la estabilizó. 
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c. La iglesia necesita conocer la gravedad del pecado. Hay una mayor disuasión en el entorno 
corporativo que en el entorno individual. Bajo el liderazgo formal de los pastores, existe una 
responsabilidad corporativa y el Espíritu hace algunas cosas sobrenaturales únicas en el 
entorno corporativo para convencer a los creyentes de pecado. 

d. “A los que persisten en pecar, repréndelos delante de todos, para que los demás también 
teman” (1 Tim. 5:20). 

6. Impide el castigo de Dios sobre la iglesia local. 

a. Cristo encargó a cinco iglesias en Apocalipsis 2 y 3. 

b. Se toleraron la falsa doctrina y la inmoralidad, y luego fueron reprendidos por Cristo. 

c. Sin el proceso de disciplina, caemos bajo el castigo de Dios. Entonces, el propósito de la 
disciplina de la iglesia es prevenir el juicio y la remoción de nuestro candelabro (es decir, la 
pérdida de la eficacia e influencia del evangelio). 
 

Situaciones que requieren disciplina en la iglesia 

1. Falta de arrepentimiento 

a. La clave no es el pecado; es la falta de arrepentimiento (Ap. 2:14-21). 

b. La clave es el fracaso de la persona en someterse a la enseñanza bíblica y la claridad bíblica 
después de niveles progresivos de confrontación. 

2. Herejía/falsos maestros 

a. Toda herejía que atente contra el alma (Gá. 1; 1 Tim. 6:2-10, 20-21) debe ser removida de la 
iglesia, con urgencia. Tolerar la herejía permite que un poco de levadura arruine toda la 
masa (Gá. 5:9). 

b. “Al hombre que cause divisiones, después de una y otra amonestación deséchalo, sabiendo 
que el tal se ha pervertido, y peca y está condenado por su propio juicio.” (Ti. 3: 10-11; cf. 2 
Pe. 2:1-22). 

c. Debe eliminarse el error doctrinal que amenaza el evangelio (Ro. 16:17; Judas 3). 

No disciplinamos un error o desacuerdo en doctrinas secundarias o terciarias, siempre y 
cuando se sometan al liderazgo de la doctrina de la iglesia y no enseñen sus asuntos de 
conciencia contrarios. 

3. Adulterio impenitente/Fornicación 

a. El grupo de palabras porneía. 

b. Sacar de la iglesia al “llamado hermano” (1 Co. 5:11). 

c. Si el pecado fue adulterio, y la persona se ha arrepentido dejando la relación y volviendo 
con su cónyuge, entonces se ve claramente el fruto del arrepentimiento. Se protege la 
unidad y pureza de la iglesia. 
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4. ¿Qué pasa con la lujuria y la pornografía? ¿Qué pasa con la glotonería, la ira, el comportamiento 
rebelde, etc.? Todo pecado sin arrepentimiento es materia de disciplina, pero ¿a qué nivel y qué 
pasos son apropiados? 

a. Mantener los pasos uno y dos puede ser suficiente cuando se trata de algún pecado. 

b. El punto clave es el asunto del fruto del arrepentimiento y cuánto el pecado amenaza la 
unidad y pureza de la iglesia. 

c. La ira y la gula son pecados en los que la debilidad puede tardar años en vencerse en el 
poder del Espíritu. 

d. Debemos orar a menudo para que el Señor traiga claridad y convicción de pecado. Incluso 
podemos orar por dolor y sufrimiento como herramientas para lograr el arrepentimiento. 

e. Si el pecado es lujuria: 

i. El grupo de palabras epithumía indica fuertes ansias. 

ii. Los pecados de la mente, incluso la pornografía, están detrás de todos los pecados 
sexuales. Pero la Biblia los pone en una categoría diferente (epithumía). No están en la 
misma categoría que la fornicación y el adulterio (porneía). 

iii. Estas debilidades a menudo toman más tiempo para llegar al arrepentimiento, y se 
necesita más tiempo para ver el fruto del mismo. Incluso en el arrepentimiento hay 
debilidades que necesitan madurar. 

iv. Hay una dinámica en el primer y segundo paso, cuando alguien tiene un problema de 
lujuria y está dispuesto a trabajar, incluso si falla mucho, hay que soportarlo y ayudarlo 
en el proceso. Podría potencialmente amenazar la pureza de la iglesia con el tiempo si 
no se ocupa de eso, pero el tiempo lo aclarará. 

v. Los pecados de la mente no necesariamente amenazan la unidad y pureza de la iglesia. 
Sin embargo, con el tiempo los pecados secretos pueden derramarse como 
perversiones en la iglesia. Los pecados de la mente (conocidos solo por Dios y la 
persona) necesitan la convicción del Señor para el arrepentimiento; es una obra 
sobrenatural. 

 
Preguntas para anticipar 

¿Deberíamos distinguir entre miembros y no miembros en cuanto a la disciplina? 

No. La razón se debe a la amenaza. La amenaza a la pureza y la unidad de la iglesia es la misma por 
parte de un miembro y un no miembro en pecado no arrepentido. 

– Hay curiosos en la iglesia. A menudo tratan de evitar el discipulado, la disciplina y la 
membrecía. 

– Hay gente marginal en la iglesia y son participantes no comprometidos. Los confrontas y les 
dices “no puedes traer eso aquí”. Puede que no sea un proceso tan formal. 
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– Están las personas no muy conocidas en la iglesia que son asistentes desde hace mucho 
tiempo. Con estas personas, pasas por el proceso formal. 

– Hay gente disidente o contaminada (1 Co. 5; Tito 3:10). Estos deben irse de inmediato. La 
acción legal puede entrar en vigor. 

¿Cómo trato a alguien de mi propia familia que podría haber sido disciplinado fuera de la iglesia? 

No cortamos toda comunicación con la familia; no los ignoramos. Puede ser una oportunidad de 
evangelización. 

– En las reuniones familiares, no permitas que el transgresor asuma que todo está bien en 
cuanto a su vida. Puede haber interacciones cordiales, pero actuar como si no se hubiera 
cometido ningún pecado al seguir teniendo la misma comunión no es posible. 

– Si surge la oportunidad, pregúntales en privado: “¿Te has arrepentido?” 

¿Qué sucede si alguien es disciplinado fuera de la iglesia local y es restaurado en otro lugar? 

 Si es verdadera restauración, entonces la persona querría/debería querer reconciliarse también 
con la iglesia anterior (2 Co. 7:9-11). 

¿Son las demandas por difamación una preocupación para la iglesia? 

Sí, pero son más fáciles de defender cuando la persona sancionada era miembro y firmó una 
declaración doctrinal corporativa. Acordaron un conjunto de principios. Las iglesias deben tener 
asesoría legal y conocer sus leyes nacionales y locales para evitar exponerse al aplicar la disciplina 
de la iglesia. 

¿Disciplinamos a los adolescentes que viven con sus padres? 

No. Hablaremos con un padre y lo llamaremos para disciplinar a su hijo. 

– La posición espiritual del adolescente en la iglesia aún no se ha establecido, y está bajo el 
cuidado espiritual y la autoridad de sus padres. 

– Una vez que están fuera de la autoridad de sus padres, la disciplina de la iglesia es operativa. 

¿Qué pasa si un miembro del cuerpo no quiere asistir a los servicios de disciplina de la iglesia porque 
no puede manejar el evento? 

Las personas que eligen este camino se están perdiendo un par de componentes clave de su vida 
cristiana: 

– Es una responsabilidad sobrenatural, corporativa y disuasoria. 

– Los hace responsables de vincularse con el cuerpo.  
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El estudio del divorcio y las segundas nupcias es esencial para desarrollar convicciones firmes en 
torno al diseño perfecto de Dios para los matrimonios y las familias. En este estudio, se examinan 
tanto los pasajes del Antiguo Testamento como del Nuevo Testamento para plantar firmemente la 
iglesia dentro del marco bíblico del matrimonio. El pueblo de Dios debe tener un conocimiento 
completo de la clara enseñanza de las Escrituras, ya que el diseño del matrimonio de por vida de un 
hombre y una mujer está claramente bajo ataque en la cultura. 

 
1. Dios odia el divorcio (Mal. 2:16) porque viola la naturaleza del pacto de una sola carne, 

permanente y vinculante entre un hombre y una mujer. El matrimonio era visto como el acuerdo 
más solemne entre dos seres humanos. 

a. Proverbios 2:16-17 

i. El camino de la adúltera es el abandono de su compañero y el olvido de la alianza que 
hizo ante Dios. 

ii. Divorciarse del cónyuge lo pone en oposición a Dios. 

b. Romanos 1:18-27 

i. El hombre se sumerge en la perversión al suprimir la verdad. 

ii. El hombre odia la estructura original del matrimonio, lo que conduce a la perversión. 

iii. La relación matrimonial no puede sostenerse sin el evangelio. 

c. Malaquías 2:13-16 

i. Versículo 13—Querían que Dios excusara su desviación del diseño de su pacto. No 
vieron el matrimonio como Dios lo hizo, y no vieron su disolución como Él lo hizo. Él no 
aceptó su ofrenda porque no miraron Su pacto de la manera que Él lo hace, y no se 
estaban arrepintiendo de su pecado. 

ii. Verso 14—Preguntan por la razón. La mujer era su compañera por pacto, pero la 
trataron traicioneramente. Dios ve la ruptura de este pacto como una traición, y se 
niega a aceptar la adoración de su pueblo. 

iii. Versículo 16—Dios odia el divorcio y al que encubre su mal. 

iv. No se aceptará la adoración si se desvía del diseño de Dios o si no está de acuerdo con 
Dios y se arrepiente de la desviación.  

Pasajes bíblicos para el estudio: Génesis 1:26-27; 5:2 Génesis 2:24; Deuteronomio 24:1-5; 
Jeremías 3:6-1; Proverbios 2:16-17; Malaquías 2:13-16; Mateo 5:31-32; Mateo 19:3-9; Efesios 5; 
1 Corintios 7:7-16; 1 Pedro 3:7 



- 239 - 
 

(1) Vemos este mismo patrón de Dios que no acepta la adoración en 1 Pedro 3:7: 
“Vosotros, maridos, igualmente, vivid con ellas sabiamente, dando honor a la mujer 
como a vaso más frágil, y como a coherederas de la gracia de la vida, para que 
vuestras oraciones no tengan estorbo”. 

(2) Dios no diría que odia algo que no tiene consecuencias masivas para su pueblo. El 
divorcio atenta contra el evangelio. 

2. Jesús no trata el divorcio o las perversiones maritales a la ligera. En Mateo 5:27-32, Jesús habla 
de la impureza del corazón que conduce a perversiones destructivas del matrimonio. 

a. Jesús dice que si vas a tratar con las normas de justicia, no puedes mirar solo las acciones o 
la evidencia externa. 

b. El adulterio comienza como una perversión del corazón. Los santurrones cubrieron la 
condición de su corazón y actuaron como si no pervirtieran el matrimonio. 

c. La condición del corazón es lo que te hace culpable ante Dios. Es el corazón, los 
pensamientos y las intenciones lo que Cristo examina. 

d. Versículos 29-30—Cristo explica cuán severamente debes tratar esa condición del corazón. 
Él está diciendo que la lujuria de tu corazón te llevará a la condenación eterna. Es así de 
serio; ¡te cegará y te enviará a la eternidad sin Cristo! 

e. Versículos 31-32—Jesús está enseñando en este pasaje el corazón del divorcio, que es el 
adulterio. (Este pasaje no enseña todos los matices del divorcio y el nuevo matrimonio). 

i. Este pasaje a menudo ha sido usado incorrectamente por la iglesia para mantener a las 
personas en un estado de soltería. Uno tendría que ignorar 1 Corintios 7 para sostener 
la opinión de que no era posible el recasamiento. En ese caso, el mismo Pablo estaría 
violando la enseñanza de Cristo con su enseñanza. 

ii. Verso 31—El perpetrador/culpable/ofensor es el que desea el divorcio sin causa o 
justificación bíblica. Cristo cita Deuteronomio 24 para mostrar que el adulterio está en 
el centro del divorcio y es una violación del diseño de Dios para el matrimonio. 

iii. En aquellos días, los judíos estaban dando certificados de divorcio a los que parecían 
justos. Su deseo no era terminar el matrimonio a causa del pecado sexual de parte de 
su cónyuge. En cambio, una de las partes quería salir por lujuria. 

iv. Las perversiones de los judíos incluían casi cualquier motivo de divorcio. La única 
cláusula en la ley de Deuteronomio 24 era por impureza, pecado sexual. 

v. En este pasaje, el perpetrador la convierte en adúltera porque quiere salir del 
matrimonio. Su lujuria o su ofensa lo convierte en el iniciador. 

vi. Versículo 32—El punto de Jesús no es que la parte inocente nunca pueda volver a casarse. 

vii.  Deuteronomio 24 es claro: el perpetrador u ofensor que causa el divorcio es el que está 
manchado y no se le permite volver a casarse. 
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3. En Mateo 19:1-9, Jesús está siendo desafiado y probado por los fariseos. 

a. Versículo 3—Jesús trató con los fariseos que estaban tratando de hacer sus propias reglas y 
regulaciones. Los fariseos están probando a Jesús para atraparlo en una violación matizada 
de la Ley, una inconsistencia. 

b. Versículos 4-5—Cristo crea un marco para enseñar rastreando el matrimonio hasta el diseño 
original y perfecto de Dios en Génesis 1:26-27; 2:24; 5:2. 

i. La Escritura es clara en que el hombre deja al padre y a la madre por un matrimonio 
piadoso, no por una perversión del diseño de Dios. 

ii. El diseño tiene sus raíces en cómo Dios los creó, hombre y mujer. Este es también el 
mayor argumento contra las relaciones homosexuales y el matrimonio entre personas 
del mismo sexo. 

c. Verso 6—El diseño de la familia tiene al hombre partiendo y uniéndose en una unión de una 
sola carne; no hay otro diseño para la familia. Esta es la base puesta por Jesús antes de 
responder a la pregunta de los fariseos. 

d. Versículo 7—Los fariseos creen haber atrapado a Jesús al traer a colación a Moisés, el 
patriarca de la Ley. ¿Cristo va a discutir con Moisés de Deuteronomio 24:1-4? Cristo les 
muestra muy rápidamente que Dios no perdona al que viola la unión en una sola carne. 

e. Versículo 8: Jesús dice: “Desde el principio no ha sido así”. 

i. Les recordó que Dios permitió el divorcio de los israelitas por la dureza de su corazón, 
por su pecado. 

ii. El divorcio no es una escapatoria: a una persona se le va a endurecer el corazón y a la 
otra se la va a dejar desprotegida. 

f. Versículo 9—Jesús hace una declaración clara sobre la inmoralidad (porneía). Esta palabra 
significaba cualquier relación sexual fuera de la unión de una sola carne. No es lujuria o apetitos. 

g. La lujuria lleva al pecado sexual, como dice Cristo en Mateo 5:28. 

i. Jesús enseña que el pecado comienza en el corazón (es decir, el adulterio del corazón). 

ii. El adulterio mental no es lo mismo ni tiene las mismas consecuencias que el adulterio físico. 

iii. La lujuria en el corazón sigue siendo pecado y debe ser confesada apropiadamente y 
tratada en ese nivel. 
 

Primera base bíblica para el divorcio: inmoralidad 

Se permite el divorcio al cónyuge desprotegido que quiere permanecer en la unión de una sola 
carne, pero no puede por actos de pornía del cónyuge culpable o no arrepentido. 

1. Si bien el texto no dice específicamente, “porneía impenitente”, la implicación está ahí. Alguien 
está separando el diseño de una sola carne, ya que no están dispuestos a arrepentirse. 
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2. Uno de los cónyuges quiere terminar el matrimonio y lo está demostrando con su 
infidelidad/pecado sexual. El cónyuge inocente y no ofensor es el que quiere mantener la unión 
en una sola carne. 

3. Cristo establece la primera cláusula de excepción para proteger al inocente que no puede 
cumplir su voto matrimonial y mantener puro el matrimonio. La cláusula de excepción es 
también una consecuencia para el que ha violado el voto. El pecado de adulterio tiene una 
evidencia muy específica de arrepentimiento. Se abandona la relación pecaminosa y la persona 
vuelve al matrimonio de forma permanente. 

 
Segunda Causa Bíblica para el Divorcio: Abandono 

En 1 Corintios 7, Pablo aborda diferentes circunstancias del matrimonio. Aborda situaciones entre 
creyentes y no creyentes y abandono (y abuso por consecuencia). 

1. Versículos 10-11—Pablo reiteró lo que Jesús enseñó. El perpetrador o delincuente debe 
permanecer soltero. Este pasaje no pretende abordar todas las situaciones posibles. 

a. Hay situaciones individuales que los pastores tienen que reconciliar con la Escritura. 

b. El principio general es que el camino preferible es la confesión, el arrepentimiento, la 
reconciliación y el perdón. 

2. Versículo 12: “Yo digo, no el Señor”. Pablo está diciendo: No busques esto en las Escrituras 
anteriores, pero como apóstol, digo con autoridad lo siguiente. 

3. Versículos 12-16: Pablo comienza a abordar situaciones en las que las personas se casan con 
incrédulos. 

a. El incrédulo es apartado por gracia especial en una dinámica de matrimonio con un 
creyente. El poder del Espíritu de Dios y Su gracia entran en el hogar. Un creyente en una 
familia es mejor que ningún creyente, generacionalmente. (Por eso menciona a los niños 
que son todos apartados, santificados y santos). 

b. Versículo 15 - Los incrédulos no se preocupan por los parámetros bíblicos, por lo que no 
están obligados a ese voto. No hay que temer. El creyente es libre, y estamos llamados a la 
paz. Pablo elimina el estigma de que todavía están obligados a su cónyuge anterior. 

c. Verso 16—Deben tratar de mantener el matrimonio intacto y reconciliarse, pero él está 
limpiando su conciencia cuando el incrédulo abandona el matrimonio. No “salvarás” a tu 
cónyuge. No vayas a la guerra en el hogar para permanecer casado. 

d. El abuso en el matrimonio tiene una clara conexión con la paz en el versículo 15 e ilustra que 
al cónyuge no le importa el matrimonio. El delito de violencia comunica en voz alta que no 
quieren un matrimonio pacífico y bíblico. El abuso impenitente tiene el mismo efecto que el 
abandono. Por sus acciones, los perpetradores no quieren casarse. 
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Las dos causales bíblicas para el divorcio crean una protección especial para quien honra los votos 
del pacto matrimonial y una consecuencia especial para quien comete la ofensa. Estos son los 
únicos dos motivos que nos da la Biblia para el divorcio: 

1. Pecado sexual impenitente/adulterio físico 

2. Abandono, incluido el abuso, por parte de un cónyuge incrédulo. 

Aprendemos que aunque Dios permite el divorcio, violar el plan de Dios a menudo resulta en un lío 
tanto para el inocente como para el ofensor. Debemos tener en cuenta que el divorcio no es el plan 
original de Dios; es una perversión de Su diseño. Es parte del trabajo providencial de Dios mostrar a 
Su pueblo que una violación de Su diseño tiene consecuencias masivas que a menudo afectan a 
generaciones. 
 
Preguntas para anticipar 

 ¿Podría Mateo 19 estar hablando de desposorios y no de matrimonio? 

 ¿El adulterio requiere la disolución del matrimonio? 

 ¿Cuál es la evidencia del arrepentimiento de la porneía?  Tal vez sea necesario seguir estudiando 
Tito 1:15-16 y cuestionar la salvación. 

 ¿Qué pasa si la parte inocente exige el divorcio incluso cuando el ofensor está arrepentido? 
Enseñe lo que la Biblia dice acerca del perdón. Si el cónyuge inocente es verdaderamente 
inocente, después de examinar el texto bíblico, es probable que desee honrar al Señor y evitar 
las consecuencias negativas del divorcio. 

 Espere preguntas sobre divorcios complicados y nuevos matrimonios antes de que las personas 
vengan a Cristo. 
 

Recursos sugeridos 

 Gordon J. Wenham, William A. Heth, Craig S. Keener, Nuevo matrimonio después del divorcio 
en la iglesia actual (Grand Rapids, MI: Zondervan, 2006). 

 Jay E. Adams, Matrimonio, divorcio y nuevo matrimonio en la Biblia (Grand Rapids, MI: 
Zondervan, 1980). 

 William A. Heth, “Jesus on Divorce: How My Mind Has Changed” (artículo disponible en línea). 
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El movimiento feminista ha atacado los valores bíblicos de la mujer y el resultado ha sido una 
revolución en nuestro tiempo. Creemos que la Palabra de Dios es autoritativa e infalible, y que tiene 
un mensaje claro para las mujeres de hoy. Solo la Biblia puede ofrecer la verdadera solución al caos 
y la confusión que enfrentan las mujeres de hoy. 

 
1. Mujeres en el Antiguo Testamento 

a. Igualdad (Gn. 1:26-31) 

i. Tanto el hombre como la mujer fueron creados iguales a imagen de Dios (v. 27). 

ii. Ninguno recibió más de la imagen de Dios que el otro. 

b. Carácter distintivo (Gn. 2:7-25) 

i. Tanto hombres como mujeres tenían diferencias en sus funciones y responsabilidades 
dadas por Dios. 

ii. Eva fue creada después de Adán con el propósito específico de ser su ayuda idónea (v. 
18). 

iii. La palabra “ayuda” describe a alguien en una relación de servicio a otro. 

iv. Eva era igual a Adán, pero se le dio el papel y el deber de someterse a él. 

v. Por lo tanto, la responsabilidad de las esposas de someterse a sus maridos siempre ha 
sido parte del plan de Dios desde la creación. 

vi. Era el plan de Dios incluso antes de que entrara el pecado y la maldición en el capítulo 3. 

c. La caída (Génesis 3:16-19) 

i. Tanto la desobediencia de Adán como de Eva al mandato de Dios tuvo diferentes 
consecuencias. 

ii. Para la mujer se multiplican los dolores del parto y de la crianza (v. 16). 

iii. La palabra “desear” en el versículo 16 puede interpretarse: 

(1) de manera negativa (es decir, ella estaría tentada a usurpar su autoridad), o 

(2) de manera positiva (es decir, que ella continuaría deseando su compañía). 

Pasajes bíblicos para el estudio: Génesis 1:26-31; Génesis 2:7-25; Génesis 3:16-19; Jueces 4; 
Isaías 3:12; Lucas 8:1-3; Mateo 13:33, 22:1-2; Mateo 24:41; Lucas 15:8-10; Juan 4:7-26;              
Lucas 13:10; Marcos 5:25; Gálatas 3:28; Efesios 5:22; Colosenses 3:18; Tito 2:5; 1 Timoteo 2:9-15;  
1 Pedro 3:1 
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iv. El significado de esta palabra no se puede importar de Génesis 4:7. Por lo tanto, debe 
interpretarse en su propio contexto. 

v. La usurpación de la autoridad de Adán por parte de Eva ya estaba presente, después de 
la entrada del pecado. Ella dio un paso fuera de sus límites y culpó a otro. 

vi. La mejor interpretación es la positiva. Su maldición es sobre la maternidad, no sobre el 
matrimonio. Por eso, a pesar del dolor, la gracia de Dios abunda y su diseño original 
permanece: ella sigue deseando la compañía de su marido y su marido sigue siendo su 
líder. 

d. Mujeres que gobernaron en Israel. 

i. Débora en Jueces 4 fue una excepción y no la regla. 

ii. No había mujeres: 

(1) Con un ministerio profético continuo. 

(2) En un papel sacerdotal. 

(3) Que gobernó como reina sobre la nación de Israel. 

(4) Quién haya sido autora de cualquier Escritura en el Antiguo Testamento (o el Nuevo 
Testamento para el caso). 

iii. Isaías 3:12 indica que Dios permitió que las mujeres gobernaran por algún tiempo para 
impartir juicio sobre una nación pecadora que estaba tratando de ir en contra del plan 
de Dios. 

2. Mujeres en el Nuevo Testamento 

a. ¿Qué enseñó Jesús acerca de las mujeres? 

i. Jesús nunca tomó la posición de que las mujeres, por su naturaleza, no podían 
comprender la verdad espiritual o teológica. 

ii. Los incluyó en Su audiencia y séquito (Lucas 8:1-3). 

iii. Usó imágenes e ilustraciones en Sus enseñanzas para que pudieran entender mejor 
(Mateo 13:33; 22:1-2; 24:41; Lucas 15:8-10). 

iv. Él reveló que Él era el Mesías a la mujer samaritana y le enseñó acerca de la vida eterna 
y la adoración verdadera (Juan 4:7-26). 

v. Las tocó y permitió que lo tocaran, para que fueran sanadas (Marcos 5:25; Lucas 13:10). 

vi. Él demostró su igualdad con los hombres, pero al mismo tiempo, no las exaltó a un 
lugar de liderazgo sobre los hombres. 

b. ¿Qué enseñan las Epístolas acerca de la mujer? 

i. Se destacaron en paralelo los principios de igualdad y sumisión de la mujer. 
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ii. El camino de salvación para ambos es el mismo (Gá. 3,28). 

iii. Son miembros de igual categoría en el cuerpo de Cristo tal como los hombres. 

3. Mujeres dentro de la familia 

a. Efesios 5:22; Colosenses 3:18 

i. La sumisión de una esposa a su esposo refleja su obediencia “al Señor”, quien ha 
sancionado el contrato matrimonial. 

ii. La sumisión de una esposa a su esposo debe ser “como conviene en el Señor”, es decir, 
apropiada y adecuada. 

b. Tito 2:5—Si una esposa ignora o descuida estos mandamientos, el evangelio será difamado, 
criticado y desacreditado por los incrédulos. 

c. 1 Pedro 3:1 

i. La falta de sumisión de una esposa obstaculiza el poder del evangelio para obrar en el 
corazón de su esposo incrédulo. 

ii. Esta sumisión voluntaria de un igual a otro (una mujer a un hombre) es una expresión 
de amor a Dios y un deseo de seguir Su diseño como se revela en Su Palabra. 

4. Mujeres dentro de la iglesia 

a. Responsabilidades de la mujer en 1 Timoteo 2:9-15. 

i. Versículo 9—La apariencia de una mujer cristiana debe llamar la atención sobre su 
carácter piadoso, no sobre su ropa. 

ii. Versículo 9b—La actitud de una mujer cristiana debe ser una actitud de vergüenza ante 
la idea de incitar a la lujuria o ser una distracción de la adoración. 

iii. Versículo 10—El testimonio de una mujer cristiana que ha hecho una profesión pública 
acerca de su compromiso con el Señor debe comportarse de manera consistente con él. 

iv. Versículo 11—La razón del silencio de una mujer cristiana no tiene nada que ver con su 
estructura fisiológica o capacidades intelectuales. No debe enseñar porque la Ley de 
Dios lo prohíbe (1 Co. 11,3; 14,34; cf. Gn. 3,16). 

b. Restricciones para las mujeres en 1 Timoteo 2:9-15 

i. Antecedentes: 

(1) La cultura en Éfeso muestra que las mujeres eran vistas como ciudadanas de 
segunda clase. Se les permitió asistir al culto, pero se les desanimó a aprender. Así 
que terminaron reaccionando exageradamente a su opresión y buscaron ir más allá 
de su libertad para dominar a los hombres.  
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(2) Sin embargo, las restricciones en el versículo 12 no se basan en las condiciones 
culturales o específicas que pertenecían solo a Éfeso o al primer siglo, sino que van 
más allá porque se basan en el orden creado (v. 13). 

ii. Restricciones específicas: 

(1) La mujer no debe enseñar a los hombres (v. 12a). 

(2) Una mujer no debe ejercer autoridad sobre los hombres (v. 12b). 

(3) Pablo estaba instruyendo a Timoteo acerca de la adoración pública de la iglesia. Su 
instrucción es simple: siempre que hombres y mujeres se reúnan para adorar al 
Señor, las mujeres no deben enseñar a los hombres ni ejercer autoridad sobre ellos. 

c. Consecuencias de la desobediencia de la mujer 1 Timoteo 2:9-15 

i. La autoridad de la Palabra de Dios se ve disminuida. 

ii. Cuando se desobedece la Palabra de Dios, se deshonra a Dios. 

iii. Tanto hombres como mujeres estarán confundidos acerca de sus roles. 

iv. La familia se debilitará en su influencia del evangelio. 

v. La iglesia se volverá ineficaz en su misión evangélica. 
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El propósito de esta sesión es brindar una descripción general de los principios bíblicos para la 
música en la adoración colectiva. Cubre el propósito de la música en la iglesia, así como las 
aplicaciones prácticas arraigadas en el pastoreo sabio y amoroso de la congregación. 

 
¿Qué es la adoración bíblica? 

1. La adoración es la expresión perpetua del corazón y la vida hacia Dios. A lo largo de las 
Escrituras, hay una serie de palabras que, en conjunto, proporcionan una imagen multifacética 
de lo que es la adoración. Abarca muchos aspectos: sumisión, reverencia, agradecimiento, 
asombro y servicio. La adoración es holística; involucra el intelecto, las emociones y la voluntad 
(Sal.45:1, 103:1, 51:17; Ro. 1:9). 

2. El propósito de la música en la adoración 

a. El culto musical atribuirá valor a Dios (Sal. 27:6). 

b. La adoración musical moverá las emociones, elevándolas hacia Dios (Stg. 5:13). 

c. La adoración musical nos brinda un medio memorable y poderoso para aprender una 
doctrina sistemática a través de los himnos (Sal. 32:7; Ef. 5:18-19). 

d. El culto musical proclamará la verdad a los perdidos (Sal. 40:3). 

e. La música no es un fin, sino un medio para un fin, que es el culto a Dios. La música en sí 
nunca es el objetivo, ni es la medida de la adoración. 

3. Presuposiciones esenciales que subyacen a la música y al ministerio de adoración 

a. La autoridad de las Escrituras: Algunos usan el término “principio regulativo” para indicar 
que limitamos nuestras prácticas de adoración corporativa a formatos específicos (y a veces 
a normas culturales) que se describen en las Escrituras. Pero en términos más generales, es 
útil pensar en el principio regulativo como un asunto de autoridad de las Escrituras. 
Derivamos nuestras prácticas y medimos su éxito por el testimonio de la Escritura mismas 

b. Adoración de toda la vida (Jn. 4:24; Hch. 17:28; Ro. 12:1): Aunque pueden ser abreviaturas 
útiles, términos como “líder de adoración” o describir la música como “un tiempo de 
adoración” pueden ser inútiles; sugieren que la adoración se limita a la música en la 
asamblea corporativa, cuando la Escritura describe la adoración como holística. 

Pasajes bíblicos para el estudio: Salmos  45:1; Salmos 103:1; Salmos 51:17; Romanos 1:9;                  
Salmos 27:6; Santiago 5:13; Salmos 32:7; Efesios 5:18-9; Salmos 40:3; Romanos 12:1;                 
Hechos 17:28; Juan 4:24; Efesios 5:18-19; Colosenses 3:16; Apocalipsis 5:9; 1 Corintios 14:26;              
1 Corintios 4:6; Hebreos 12:28-29; Tito 2:4-5; 1 Juan 2:12-14; Efesios 4:11-16. 
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c. Música y Escritura como un matrimonio establecido (Ef. 5:18-19; Col. 3:16; Ap. 5:9): 
cantamos porque Dios canta (Sof. 3:17) y porque nos manda cantar también. Nuestro canto 
colectivo une la verdad santificadora de las Escrituras con el poder afectivo de la música. 
 

Seis principios rectores para el ministerio de música y adoración 

1. Promover la adoración basada en el contenido. 

a. El creyente controlado por el Espíritu es ricamente habitado por la Palabra de Cristo (Col. 
3:16). 

b. La meditación en la verdad promueve un estilo de vida piadoso que honra al Señor. 

c. “Salmos, himnos y cánticos espirituales”: si la Palabra de Cristo que mora en nosotros en 
abundancia significa que cantaremos, consecuentemente lo que cantemos deberá estar 
lleno de la Escritura. 

d. El contenido de las Escrituras ocupará la mente y será mucho más duradero que las 
expresiones humanas de devoción que no tienen una base bíblica explícita. 

2. Hacer todo para edificación. 

a. 1 Corintios 14:26 — La edificación corporativa triunfa sobre la preferencia personal. Nos 
respetamos unos a otros en amor (Fil.2:3-4). 

b. La adoración corporativa no se trata de lo que podemos obtener, sino de lo que podemos 
dar. “El Hijo del Hombre no vino para ser servido, sino para servir…” (Mt. 20:28). 

c. Algunos estilos musicales pueden ser más útiles para edificar el cuerpo de Cristo que otros 
estilos. Si bien el contenido textual en sí debería ser fácil de examinar, las cuestiones de 
estilo son más difíciles y requieren una gran sabiduría y conciencia cultural. 

d. Todo aspecto del servicio debe ser ordenado, no caótico (1 Co. 14:40). 

3. Evitar asociaciones confusas con el mundo. 

a. Las preferencias en cuanto al estilo musical no deben ser elevadas a una posición de 
autoridad bíblica (1 Co. 4:6). A los creyentes se les ordena entrenar sus conciencias y crecer 
en sabiduría y entendimiento. 

b. Sin embargo, debemos reconocer que la música es poderosa. 

i. Las asociaciones culturales aprendidas con ciertos estilos de géneros son inevitables. Es 
ingenuo e irresponsable (además de poco amoroso) ignorarlos en la dinámica 
corporativa. 

ii. A menudo, la música evoca naturalmente una respuesta física. 

iii. Elija y use música que evoque respuestas correctas que honren a Dios como reverencia, 
celebración, humildad, formalidad correcta y alegría exultante. 
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c. Las opciones musicales requieren claridad bíblica, madurez y oración. 

d. Definir lo que es apropiado según la congregación, la cultura y los recursos disponibles para 
el cuerpo de su iglesia. 

e. Buscar un medio moderado que refleje un equilibrio entre los diferentes orígenes y culturas 
representados en la congregación. Un deseo de “caminar al borde del precipicio” muestra 
inmadurez e imprudencia hacia el cuidado de la congregación. 

f. No ofender al hermano o hermana. No ser insensibles a la conciencia de otras personas. 

4. Mostrar reverencia en la adoración colectiva. El respeto, la admiración y el honor son atributos 
de toda la vida (Heb. 12:28-29). “…Dios está en el cielo, y tú sobre la tierra; por tanto, sean pocas 
tus palabras” (Ecl. 5:2). 

5. Incluir a los maduros y ancianos en la vida de la iglesia (Ti. 2:4-5; 1 Jn. 2:12-14). No limitar el 
rango de edad de la iglesia adhiriéndose estrictamente a un subgénero musical. 

“Debido a que el mandato bíblico es que el pueblo de Dios cante, elija canciones con una 
construcción musical que conduzca al canto congregacional,  y no al canto popular orientado a 
solistas”. 
 
Cuatro debilidades a evitar 

1. Evita letras de dudosa calidad. 

a. En el pasado, los himnos generalmente no eran escritos por músicos, sino por teólogos y 
pastores. 

b. Las letras modernas a menudo son sentimentales, superficiales y centradas en el hombre. 
Frecuentemente utilizan expresiones que no tienen base bíblica. 

c. Siempre debemos preguntarnos: ¿la canción comunica una verdad en la forma en que Dios 
quiso comunicarla? 

2. Evite la adoración impulsada por las emociones en lugar de la adoración llena de emociones. 

a. La emoción es un regalo, pero no es el objetivo final. 

b. Como líderes, debemos quitarle énfasis a la “experiencia de adoración” como una métrica 
para el éxito. La verdadera expresión de la adoración es la sumisión del corazón por fe a la 
verdad de Dios, y esto no puede evaluarse en última instancia simplemente mediante la 
observación externa (o incluso mediante un autoexamen de nuestras emociones). 

3. Evite satisfacer las tendencias culturales y los intereses pragmáticos. 

a. Un deseo correcto de evangelismo no debe conducir a alterar el diseño de Dios. El Espíritu 
de Dios, obrando a través de la Palabra, es el verdadero “líder de adoración”. La música no 
lleva a las personas a la presencia de Dios, ni hace lo que solo el Espíritu puede hacer. 
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b. Efesios 4:11-16 — La iglesia se reúne para alabar a Dios, orar, tener comunión, edificarse 
unos a otros, equiparse con doctrina y prepararse para la evangelización. 

c. Los incrédulos son invitados bienvenidos, pero no son participantes, y no son objeto de 
programación en el culto colectivo. 

4. Evite enfatizar la forma por sobre la sustancia. 

a. Sí, la excelencia y la preparación importan, pero… 

b. La excelencia musical por sí misma, sin humildad y enfoque eterno, conduce al orgullo y la 
vanidad. 

c. La cultura y los estilos cambiarán, pero es necesario enfatizar la verdad inmutable. 

d. “Se requiere de los administradores, que cada uno sea hallado fiel” (1 Co. 4:2) —no creativo. 
Aunque la creatividad tiene un lugar en la adoración colectiva, debe mantenerse 
cuidadosamente en su lugar correcto y nunca elevarse por encima de la necesidad de 
edificación y fidelidad. 
 

Consejos prácticos para un “servicio de adoración combinado” 

1. Utiliza elementos tanto tradicionales como contemporáneos. 

a. Hay material excelente tanto del antiguo como del nuevo, y mucho de ambos que debe 
descartarse. 

b. El discernimiento requiere madurez en los músicos y en la congregación. 

2. Enseñar la importancia de la himnología histórica. 

a. Considere los beneficios de usar himnos antiguos: 

i. Enseña teología apasionante de gran profundidad y precisión. 

ii. Cultiva una apreciación por el legado de piedad pasado. 

iii. Crea un puente entre mayores y jóvenes en la congregación. 

iv. Mantiene un cierto nivel de familiaridad. 

b. Sugerencias para el uso de himnos antiguos. 

i. Algunas melodías de himnos se pueden volver a escribir, pero muchas son excelentes 
en su forma original y, a menudo, se pueden modernizar conservando la melodía y el 
ritmo familiares. 

ii. Considere la instrumentación. Algunos instrumentos modernos pueden no ser ideales 
para himnos más antiguos. 

iii. Si se canta un himno antiguo con una melodía moderna, considere agregar un verso 
tradicional o un coro como puente a lo que es familiar. 
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c. Desventajas de eliminar himnos antiguos 

i. La profundidad a menudo falta en las letras contemporáneas. 

ii. Una iglesia que usa solo música contemporánea tiende a privar a sus músicos de 
formación clásica y se volverá musical y estilísticamente unidimensional. 

3. Utiliza buena música contemporánea. 

a. Beneficios de usar himnos contemporáneos y música de alabanza: 

i. Muchas canciones modernas consisten en alabanzas directas u oraciones a Dios. 

ii. Permite que la generación moderna use sus talentos musicales y líricos. 

iii. Crea un puente entre los santos mayores y los más jóvenes. 

iv. Desafía al cuerpo de Cristo a pensar profunda y cuidadosamente sobre la teología. 

b. Evaluación de himnos y canciones contemporáneas. 

i. Debe estar centrado en Dios, no centrado en el hombre. 

ii. Debe transmitir la verdad con precisión y claridad. 

iii. Debe reflejar una creatividad que evidencie el fruto del Espíritu. 

iv. Debe comunicar altos ideales y pensamientos espirituales. 

v. Debe evocar una respuesta sana hacia la santidad y las cosas eternas. 

vi. Debe realzar el ministerio del púlpito pero nunca eclipsarlo. 

vii.  Nunca debe permitirse que el estilo tenga dominio sobre la sustancia. 
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En esta sesión vamos a ver como los siervos de Cristo maduran imitando un patrón. Nuestro andar 
espiritual incluye un mandato en las Escrituras a imitar o replicar en nuestras vidas el patrón de 
aquellos a nuestro alrededor que son más maduros y han avanzado más en la santificación. 
Veremos como Pablo ordenó esto a los Corintios. También aprenderemos que nuestro modelo final 
es Cristo.  

 
El mandato de imitar ejemplos piadosos 

1. En 1 Corintios 4 y Filipenses 3, el apóstol Pablo amonesta a los corintios como a hijos, 
coherederos con Cristo y miembros de Su iglesia.  

a. Pablo les instruyó diciendo, “sed imitadores de mi” (1 Corintios 4:16; Hebreos 13:7). 

i. La palabra significa hacer mímicas.  

b. A los filipenses Pablo les escribió “Hermanos, sed imitadores de mí, y mirad a los que así se 
conducen según el ejemplo que tenéis en nosotros” (Fil. 3:17). Este es el concepto de 
réplica. 

i. La palabra significa “modelo, ejemplo o tipo”. 

ii. Esto es corporativo y colectivo: “hermanos, únanse para seguir” - no debemos vivir en 
aislamiento. 

iii. Nunca vas a entender lo que significa servir a la iglesia en el liderazgo si vives la vida 
cristiana separado y solo en una isla imaginaria. 

iv. No vas a crecer a menos que tengas a alguien que te esté presionando. 

c. El énfasis implícito está en la responsabilidad de observar. Observamos a los creyentes 
maduros para aprender de ellos.  

i. Observamos la manera en la que piensan. 

ii. Observamos la manera en la que aplican la verdad a sus vidas. 

iii. Observamos la manera en la que luchan contra su propio pecado. 

iv. Observamos la manera en la que hablan, escuchan, estudian y aprenden. 

v. Observamos la manera en la que expresan la verdad en relación al corazón y a la mente.  

vi. Esto no es una simple observación casual; es un estudio cuidadoso de la aplicación de los 
principios bíblicos que han formado convicciones permanentes en la vida de una persona. 

Pasajes bíblicos para el estudio: 1 Corintios 4:14-16; Hebreos 5:11; 13:7; Filipenses 3:17; 2 
Timoteo 3:16-17; Romanos 1:12; Efesios 5:21; 1 Corintios 11:1; Salmo 96 
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(1) Observamos los principios que hacen que un hombre se parezca más a Cristo y 
buscamos descubrir de qué manera llegó a modelar a Cristo por medio de las 
Escrituras en esa área.  

(2) Examinamos cuidadosamente como esos principios obraron de manera profunda 
para llegar a que estos hombres ahora se mantengan firmes en sus convicciones. 

(3) ¿De qué manera ese pasaje, y la manera específica en la que fue aplicado, guió a 
ese hombre a ser la clase de esposo, padre, pastor u obrero que hoy es? 

(4) Si puedo trazar el recorrido del ejemplo y convicciones de ese hombre hasta Cristo 
y Su Palabra, entonces ya no andaré ciego. La luz del evangelio en relación a esa 
área de mi vida está ahora disponible para mí.  

vii. Los discípulos deben trazar el patrón de la vida de los creyentes más maduros y 
seguirlos siguiendo ellos mismos ese patrón. 

2. Cuando Pablo dice que lo imiten a él, no se refiere a: 

a. Seguir todas las prácticas y preferencias de los hombres (así es como hay que peinarse). 

b. Volverse un clon en todas las áreas (lo que come, viste, sus intereses, etc.). 

c. Un mecanismo de control. 

3. Cuando Pablo dice que lo imiten, si se está refiriendo a: 

a. Imitarle a él tal como él imita a Cristo (1 Co. 11:1). 

i. Él conecta ésta imitación a la redención maravillosa que hemos recibido de Cristo.  

ii. Imitamos lo divino en nuestra salvación. 

b. Imitar cualquier cosa en su vida que se parece a Cristo y proviene de la Palabra de Dios. 

4. Tropiezos para la imitación. 

a. No observamos cuidadosamente a otros hombres. 

i. Este trabajo implica mucho más que solo mirar lo que hacen. 

ii. Requiere profundidad en la relación para que se pueda exponer la realidad en cuanto al 
corazón. 

b. Conversamos solo de forma superficial. 

i. Tenemos que hacer preguntas específicas. 

ii. Tenemos que hablar sobre temas profundos y llegar al “por qué hacemos lo que 
hacemos”. 

c. Tendemos a evitar la cercanía con otros hombres. 

d. Los hombres suelen pensar que se las saben todas y no tienen mucho que aprender. 
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i. El apóstol Pablo dijo que él deseaba ir a Roma para poder ser mutuamente alentados en 
la fe (Ro. 1:12). Somos alentados y aprendemos mutuamente cuando estamos con otros.  

e. Asumimos muchas cosas en cuanto a la forma en la que las demás personas viven y nuestros 
prejuicios nos estorban. 

i. No somos objetivos y no vemos con claridad las cosas que tenemos que imitar. 

(1) Ellos viven así porque… (algo que asumimos). 

(2) No soy como ellos porque “soy diferente” (algo que asumimos). 

(3) Asumimos que nuestras vidas son más duras que las de ellos y las suyas más fáciles 
de sobrellevar. 

ii. Pablo nos ordena seguir su patrón (1 Co. 4:16) sin prejuicios en cuanto a lo que 
observamos. 

iii. Pablo requiere que pasemos por alto estos prejuicios. 

f. Nos intimida el ejemplo de otros. 

i. Cuando nos acercamos a las vidas de otras personas, nos sentimos inadecuados. Eso 
está bien. Reconócelo.  

(1) Nuestro orgullo nos hace sentir inadecuados. 

(2) Nos cuesta imitar cuando quedamos expuestos como menos espirituales que otros 
o más débiles que ellos. 

(3) Empezamos a poner excusas. 

ii. Pero cuando estamos intimidados, ese es el momento en el que somos llamados por 
Dios a ser desafiados, presionados, a observar el patrón a imitar, aprender de él, y 
seguir su ejemplo.  

(1) Asumimos y pensamos que estamos bien donde estamos, y que las cosas no van a 
salir tan mal su nos mantenemos en este mismo estado. 

(2) Necesitamos ser confrontados para cambiar y crecer. 

(3) Necesitamos ser forzados a crecer más allá de nuestra zona de comodidad. 

(4) Estamos ya sea creciendo o retrocediendo; no hay términos medios a causa de la 
carne pecaminosa y el trabajo incesante de Satanás para destruirnos. 

(5) Si estás cómodo con las cosas tal cual están, te vas a volver sistemáticamente más 
inmaduro y con menos capacidad de oír (Heb. 5:11). 
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En esta sesión, examinaremos las convicciones y los mandatos de carácter que son necesarios para 
los hombres que ingresan al oficio de obispo en la iglesia. La prioridad más alta es la piedad de la 
vida de un anciano y su manejo de la Palabra de Dios para el pueblo de Dios. Esto requiere mucho 
cuidado, seriedad y sobriedad. Los obispos son ancianos y pastores con la responsabilidad de dirigir 
la iglesia. Misericordiosamente, Dios nos dio mandatos específicos para los ancianos en las epístolas 
de Pablo a Timoteo y Tito, así como también en sus cartas a la iglesia en Tesalónica. Es 
absolutamente crítico que trabajemos duro y prestemos atención a estas cosas. La dispersión de los 
pastores daña al pueblo de Dios, y Satanás lo sabe. 

 
1. Los requisitos para el anciano son firmes y están establecidos en las Sagradas Escrituras. 

a. El oficio de obispado es una obra excelente (1 Tim. 3:1). 

b. Este no es un hombre que se entrevista para un trabajo secular. 

i. Quiere ser pastor para ver avanzar al pueblo de Dios. Es una carga en su corazón, por lo 
que se abrocha el cinturón para convertirse en un trabajador que no se avergüenza de 
la Palabra de Dios. 

ii. Él está dispuesto a ser evaluado por otros líderes y pastores que lo confirmarán como 
anciano por parte de los hombres que estuvieron antes que él. 

iii. El talento de un obispo (o un llamado de Dios) incluye: 

(1) Sentir un peso. 

(2) Aprender la habilidad. 

(3) Ser probado. 

(4) Carácter aprobado. 

(5) Afirmación. 

2. Ser intachables es un llamado para todos los hombres en la iglesia. 

a. Se requiere que los ancianos sean irreprochables como ejemplos (1 Tim.3:2; Ti. 1:6-7), pero 
todos los hombres en la iglesia deben aspirar a ser irreprensibles y alcanzar el mismo 
estándar por imitación (Fil. 3:17). 

b. Si estamos viviendo los mismos mandatos, nos daremos cuenta si un pastor se desvía. 

Pasajes bíblicos para el estudio: 1 Corintios 11:1; Filipenses 3:17; 1 Timoteo 3:1ss.; Proverbios 
6:23; Tito 1; Proverbios 5-7; Proverbios 6:32-33; Efesios 5; 1 Pedro 3:7; 1 Tesalonicenses 4:1-8;             
1 Corintios 13:5; Romanos 12:1-2; Romanos 15:1-2; Filipenses 2:3. 
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c. Si los ancianos se vuelven rebeldes, depende de la congregación darse cuenta e intervenir. 

d. Si se niegan a arrepentirse, es la congregación la que debe remover a esos hombres y 
afirmar a otros. 

e. Si los hombres de la iglesia se esfuerzan en estas cosas, la iglesia será sana, aunque falte 
algún anciano. 

3. 1 Timoteo 3:1 y los versículos que le siguen proporcionan las calificaciones para los supervisores. 

Pablo nunca dice que el hombre debe ser un organizador o planificador estratégico. No se le llama 
porque sea un comunicador nato o tenga ciertas habilidades para las relaciones humanas. No se le 
llama porque sea un líder visionario, simplista, con personalidad tipo A, o cualquiera de las cosas 
que un libro de liderazgo le dirá que se necesita para construir un negocio. Pablo va al corazón: se 
preocupa por el carácter del hombre. Los hombres pueden ser descalificados como líderes si no se 
mantienen fieles. A Satanás le encanta destrozar un ministerio de arriba hacia abajo. 

a. Un obispo debe ser irreprochable (1 Tim. 3:2). 

i. Debe estar por encima de toda duda legítima en cuanto a los patrones de su vida. 

ii. Una manera fácil de recordar este término “irreprochable” es: 

(1) Sin culpa; no perfecto o impecable. 

(2) Sin culpa significa que está por encima de cualquier duda legítima. 

(3) No se le puede considerar como un hombre que tiene el patrón de ignorar algo 
pecaminoso en su vida. 

iii. No se le puede reprochar negligencia o hipocresía en su vida. 

(1) Ser negligentes en el cuidado espiritual exasperará a nuestros hijos y a la iglesia. 

- Siempre estará enseñando y pastoreando a los que están a su cuidado. 

- Su propia santificación está en exhibición, y no la está descuidando. 

- Está enseñando a sus hijos, a su esposa y a los que están a su cuidado. 

- Debe ser visto esforzándose y ganando la victoria. 

- Debe estar esforzándose en la Palabra de Dios, aplicándola fielmente en su 
corazón. 

- No es una persona sin luchas de pecado, lucha como el rebaño. Él conoce los 
planes de Satanás. 

- Sabe usar las armas de Efesios 6. 

- Habiendo luchado, tiene un modelo de victoria por el Espíritu. 

- Puede mostrar a otros dónde poner sus pies para caminar también en un 
patrón de victoria. 
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- No es mejor que el rebaño o intrínsecamente más agradable a Dios, 
simplemente es más maduro en su andar. 

- El ora; él es dependiente. 

b. Un obispo debe ser devoto a su cónyuge/irreprensible en el matrimonio (1 Tim. 3:2b). 

Si aún no está casado, este pasaje es absolutamente crítico para usted hoy. Cada patrón que 
siga hoy se incorporará a la vida matrimonial. 

i. El lenguaje aquí es sobre la devoción; devoción singular/exclusiva (cf. Pr. 5). 

ii. En todos los aspectos de su compañerismo, el hombre de Dios debe ser devoto de su 
esposa. 

iii. Debería ser obvio por la forma en que interactúa con su esposa y con los demás que no 
puede ser acusado de un patrón de deambular o codiciar otras cosas. 

(1) Codiciar a otro cónyuge es el pecado más grave. 

(2) El adulterio de un anciano es una descalificación permanente para el ministerio. 
(Pr. 6:32-33 es una advertencia implícita). 

iv. No codiciamos porque conocemos la sobriedad y la santidad del matrimonio (cf. Pr. 5-7, 
Cantares; Ef. 5:25-33; 1 Ts. 4:1-8; 1 Pe. 3:7). 

(1) Codiciar es ridículo cuando se considera que modelamos a Cristo y su relación con 
la iglesia. Cristo me dio esta esposa. Él no comete errores. 

(2) Cristo nunca desea a otro. 

(3) Cristo hace siempre lo que el Padre manda. 

(4) El Padre escogió a los elegidos, y los elegidos son aquellos en quienes Cristo pone 
Su afecto. 

v. Queremos estar por encima de todo cuestionamiento legítimo porque no codiciamos 
fuera de nuestro matrimonio. 

vi. Donde el corazón es tentado a hacer eso, luchamos contra la tentación con el poder del 
Espíritu Santo para proteger la devoción exclusiva. 

c. Un obispo debe ser sobrio, prudente, respetable (1 Tim. 3:2c). 

i. Templado: no dado a los excesos. 

(1) Esto se aplica a menudo a las sustancias mundanas. 

(2) Un anciano debe tener una fuerza interior y una regulación interior por precepto 
de la Palabra de Dios. 

(3) Es cuidadoso y controla sus pasiones. 

ii. Prudente: pensamientos bien disciplinados. 

(1) Tiene sabiduría al aplicar la verdad con matices en situaciones individuales. 
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(2) Es un pensador constante. Él aplica la verdad. 

(3) Trae principios bíblicos para influir en las circunstancias de la vida con previsión de 
su impacto a largo plazo. 

iii. Respetable: digno de imitación; ilustra un patrón a seguir. 

(1) Comportamiento bueno, estable y recto; él es digno. 

(2) Es disciplinado. No es desaliñado, perezoso o inmaduro. 

iv. Vive su vida con altura espiritual. 

d. Un obispo debe ser hospitalario (1 Tim. 3:2d). 

i. Sirve y ama desinteresadamente a los extraños y a las personas en el cuerpo que no 
conoce bien. 

ii. No gravita hacia aquellos con quienes se siente más cómodo, aquellos que son 
obedientes y suaves a la verdad. Él está profundamente preocupado por aquellos que 
necesitan ministerio. 

iii. Cuando extraños que profesan a Cristo entran a la iglesia, la gente debe reflejar a los 
líderes y recibirlos con los brazos abiertos. 

e. Un obispo debe ser capaz de enseñar (1 Tim. 3:2e; 2 Tim. 2:24). 

i. Es un estudiante de la verdad, teniendo un conocimiento práctico de ella. 

ii. La entiende, la cree, la medita y la memoriza. 

iii. Está inmerso en las categorías de teología y doctrina. 

iv. Entiende cómo defender la fe (Ti. 1: 9). 

v. Tiene un ministerio práctico que ayuda a otros a comprender y obedecer la verdad. 

f. Un obispo no debe ser adicto al vino (1 Tim. 3:3a). 

i. No es de los que consumen y abusan de las cosas que perturbarían el control del 
Espíritu Santo sobre su vida (Ef. 5:18). 

ii. No está adormecido por ninguna sustancia. 

g. Un obispo no debe ser pendenciero (1 Tim. 3:3b). 

i. Él no es un matón que busca pelear, queriendo ganar a toda costa. 

h. Un obispo debe ser manso (1 Tim. 3:3c). 

i. Su comportamiento y manera son adecuados, moderados y equitativos. 

ii. Tiene experiencia en responder sabiamente a los problemas. 

i. Un obispo debe ser pacífico (1 Tim. 3:3d). 

i. No es contencioso, no dado a provocar contiendas (cf. Stg. 3:17). 
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j. Un obispo debe estar libre del amor al dinero (1 Tim. 3:3e). 

i. No es codicioso. 

ii. No ministra por un deseo de ganancia material. 

iii. Se pone a disposición de la iglesia. (La iglesia debe apoyar a sus pastores, pero esa no es 
la razón por la que ministran). 

k. Un obispo debe administrar bien su propia casa, teniendo a sus hijos bajo control con toda 
dignidad (1 Tim. 3:4-5). 

i. Debe guiar a su propia familia. 

ii. Al hacerlo, él entiende cómo guiar a su propia familia lo ayudará a guiar al rebaño con 
amor y aliento. 

l. Un obispo no debe ser un recién convertido, para que no se envanezca y caiga en la 
condenación del diablo (1 Tim. 3:6). 

i. No debe amar el poder y el prestigio, por inmadurez en el Señor. Los jóvenes son tan 
propensos a la presunción. 

ii. La iglesia tiende a amar a los nuevos maestros y los eleva demasiado rápido. 

iii. Si no se trata con esa presunción, Satanás explotará el eslabón débil y dañará a la 
iglesia. 

m. Un obispo debe tener buena reputación entre los que están fuera de la iglesia, para que no 
caiga en oprobio y en lazo del diablo. 

i. El mundo va a odiar lo que dice. 

ii. Pero el mundo no puede hacer una acusación legítima contra su carácter. 



 

- 260 - 
 

En este estudio (adaptado de “What Is a Pastor to Be and Do?” [¿Qué debería hacer un pastor?] de 
John MacArthur) examinaremos las dos epístolas de Pablo a Timoteo. Pablo esboza una filosofía 
ministerial de la obra de un pastor. Estas mismas cosas desafían la práctica predominante del 
ministerio hoy en día en la corriente principal del evangelicalismo. Sin embargo, debemos dejar que 
las Escrituras instruyan la filosofía de nuestro ministerio y resistir la tentación de seguir un camino 
no bíblico. 

 
Pablo instruyó a Timoteo en la primera epístola que debía: 

1. Corregir a los que enseñan falsas doctrinas y llámelos a tener un corazón puro, una buena 
conciencia y una fe sincera (1 Tim. 1:3-5). 

2. Luchar por la verdad divina y por los propósitos de Dios, conservando la propia fe y una buena 
conciencia (1 Tim. 1:18-19). 

3. Orar por los perdidos y guiar a los hombres de la iglesia a hacer lo mismo (1 Tim. 2:1-8). 

4. Llamar a las mujeres en la iglesia a cumplir el papel de sumisión que Dios les ha dado y a criar 
hijos piadosos, dando ejemplo de fe, amor y santidad con moderación (1 Tim. 2:9-15). 

5. Seleccionar cuidadosamente líderes espirituales para la iglesia sobre la base de sus dones, 
piedad y virtud (1 Tim. 3:1-13). 

6. Reconocer la fuente del error y a quienes lo enseñan; y señalar estas cosas al resto de la iglesia 
(1 Tim. 4:1-6). 

7. Alimentarse constantemente de las palabras de la Escritura y de su sana enseñanza, evitando 
todos los mitos y falsas doctrinas (1 Tim. 4:6). 

8. Disciplinarse a sí mismo para la piedad (1 Tim. 4:7-11). 

9. Mandar y enseñar con audacia la verdad de la Palabra de Dios (1 Tim. 4:12). 

10. Ser un modelo de virtud espiritual que todos puedan seguir (1 Tim. 4:12). 

11. Leer fielmente, explicar y aplicar las Escrituras públicamente (1 Tim. 4:13-14). 

12. Progresar hacia la semejanza de Cristo en su propia vida (1 Tim. 4:15-16). 

13. Ser misericordioso y manso al confrontar el pecado de su pueblo (1 Tim. 5:1-2). 

14. Dar especial consideración y cuidado a las viudas (1 Tim. 5:3-16). 

15. Honrar a los líderes fieles de la iglesia que trabajan duro (1 Tim. 5:17-21). 

Pasajes bíblicos para el estudio: 1 Timoteo; 2 Timoteo. 
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16. Escoger a los líderes de la iglesia con mucho cuidado, asegurándote de que sean maduros y 
probados (1 Tim. 5:22). 

17. Cuidar su condición física para que sea fuerte para servir (1 Tim. 5:23). 

18. Enseñar y predicar los principios de la verdadera piedad, ayudando a su pueblo a discernir entre 
la verdadera piedad y la mera hipocresía (1 Tim. 5:24-6:6). 

19. Huir del amor al dinero (1 Tim. 6:7-11). 

20. Seguir la justicia, la piedad, la fe, el amor, la perseverancia y la mansedumbre (1 Tim. 6:11). 

21. Luchar por la fe contra todos los enemigos y todos los ataques (1 Tim. 6:12). 

22. Instruir a los ricos a hacer el bien, a ser ricos en buenas obras y a ser generosos (1 Tim. 6:17-19). 

23. Guardar la Palabra de Dios como un depósito sagrado y un tesoro (1 Tim. 6:20-21). 

 
Pablo instruyó a Timoteo en la segunda epístola que debía: 

1. Mantener fresco y útil en él el don de Dios (2 Tim. 1:6). 

2. No ser tímido sino poderoso (2 Tim. 1:7). 

3. Nunca  avergonzarse de Cristo ni de nadie que sirva a Cristo (2 Tim. 1:8-11). 

4. Aferrarse a la verdad y guárdala (2 Tim. 1:12-14). 

5. Ser fuerte en carácter (2 Tim. 2:1). 

6. Ser maestro de la verdad apostólica para que se reproduzca en hombres fieles (2 Tim. 2,2). 

7. Sufrir de buena gana las dificultades y persecuciones, esforzándose al máximo por Cristo (2 Tim. 
2:3-7). 

8. Mantener sus ojos en Cristo en todo momento (2 Tim. 2:8-13). 

9. Liderar con autoridad (2 Tim. 2:14). 

10. Interpretar y aplicar las Escrituras con precisión (2 Tim. 2:15). 

11. Evitar conversaciones inútiles que solo conducen a la impiedad (2 Tim. 2:16). 

12. Ser instrumento de honra, apartado del pecado y útil al Señor (2 Tim. 2, 20-21). 
13. Huir de las pasiones juveniles y seguir la justicia, la fe y el amor (2 Tim. 2:22). 

14. Negarse a ser arrastrado a disputas filosóficas y teológicas (2 Tim. 2:23). 

15. No discutir, sino ser bondadoso, dócil, manso y paciente incluso cuando lo dañen (2 Tim. 2:24-
26). 

16. Enfrentar los tiempos peligrosos con un conocimiento profundo de la Palabra de Dios (2 Tim. 
3:1-15). 
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17. Comprender que la Escritura es la base y el contenido de todo ministerio legítimo (2 Tim. 3:16-
17). 

18. Predicar la Palabra a tiempo y fuera de tiempo, reprendiendo y exhortando con mucha 
paciencia e instrucción (2 Tim. 4:1-2). 

19. Ser sobrio en todo (2 Tim. 4:5). 

20. Soportar penalidades (2 Tim. 4:5). 

21. Hacer obra de evangelista (2 Tim. 4,5). 

 

En resumen, Pablo le ordenó a Timoteo que fuera: 

1. Fiel en su predicación de la verdad bíblica. 

2. Audaz al exponer y refutar el error. 

3. Un ejemplo de piedad para el rebaño. 

4. Diligente y trabajador en el ministerio. 

5. Dispuesto a sufrir penalidades y persecución en su servicio al Señor. 
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En este estudio, examinamos un pasaje clave en Hechos 6 donde la iglesia primitiva enfrentó 
desafíos tempranos en el ministerio. La iglesia estaba sirviendo comida todos los días y los apóstoles 
estaban luchando para satisfacer las necesidades de los creyentes. Ya había ocurrido un rechazo 
religioso y se necesitaba hombres que lideraran. Estudiaremos el tipo de hombres elegidos para el 
liderazgo, ya que el pasaje nos dice mucho sobre el tipo de liderazgo que Dios desea en la iglesia. 
 

 
En la iglesia local, es peligroso para el rebaño si se eligen hombres sin dedicación para el ministerio. 
El tipo de hombres que la iglesia necesita deberán estar dedicados a una rutina y tener una 
reputación de consistencia. Al seleccionar hombres, no buscamos la perfección. De hecho, 
queremos elevar a hombres que admitan sus debilidades y tengan corazones flexibles ante la 
verdad de la Palabra de Dios. La profundidad de su convicción debe ser evidente y su reputación 
como miembro de la iglesia debe ser bien conocida. No todos serán elegidos para el liderazgo, pero 
cada miembro de la iglesia debería aspirar a las mismas cualidades de carácter de los ancianos y 
diáconos elegidos. 

1. Los discípulos de Cristo aumentaban en número y surgió una queja (Hch. 6:1-2, 7). 

a. La iglesia estaba compartiendo recursos y sabiduría, y la comida se servía diariamente. 

b. Hubo una queja de que algunos estaban siendo pasados por alto. 

c. Los doce apóstoles fueron arrastrados a la controversia. 

d. Abordar el desaire (v. 1) y las necesidades de servicio eran importantes, pero estos asuntos 
estaban alejando a los doce de los deberes de predicar y orar, para los cuales estaban 
especialmente dotados para dirigir. 

2. Se decidió elegir hombres (Hch. 6:3). 

a. “De entre vosotros”: estos eran hombres bien conocidos en el cuerpo. 

b. Son “llenos del Espíritu y de sabiduría”. La reputación era esencial y bien conocida. 

c. Estos hombres no eran tipos marginales; eran eclesiásticos. 

d. Sus funciones incluían: 

i. Atender las necesidades físicas de las personas. 

ii. Manejo de asuntos administrativos y de dinero. 

iii. Planificar la gestión de los recursos y la expansión estratégica a medida que aumenta el 
número. 

Pasajes bíblicos para el estudio: Hechos 5:1-11; Hechos 6; Efesios 5:10; Filipenses 2:14; Efesios 
5:18; Gálatas 5:16; Efesios 4:30; 1 Timoteo 4:7-10; Salmos 119:98-100; Proverbios 3:13-24; 
Hechos 7:1-60; Sal 119:11; Lucas 23:34. 
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iv. Seleccionar a otros hombres para enseñarles a ser útiles al Maestro. 

3. Los apóstoles fueron entonces liberados de las administraciones diarias en la iglesia para servir al 
cuerpo con la oración y el ministerio de la Palabra (Hch. 6:4). 

a. Esta fue una clara separación de deberes basada en dones. 

b. Los apóstoles predicaron, compartieron sabiduría en consejería y fueron poderosos 
guerreros de oración. 

4. La iglesia primitiva enumeró los nombres de los hombres escogidos para el liderazgo (Hch. 6:5). 

a. Estos hombres no fueron elegidos por las cosas que la sociedad venera, como: 

i. Habilidades comerciales. 

ii. Habilidades para hablar. 

iii. Liderazgo administrativo o capacidad de ser estratégico con la logística. 

iv. Sus habilidades de liderazgo o gestión de personas. 

b. Esteban aparece primero en importancia y se describe además como: 

i. Un hombre lleno de fe. 

ii. Un hombre lleno del Espíritu Santo. 

iii. Varón lleno de gracia (v. 8). 

iv. Un hombre lleno de poder (v. 8). 

c. Cada uno de los hombres tendría una medida de estos, pero Esteban está separado al 
principio de esta lista (probablemente porque más adelante veremos más de la fe de 
Esteban en Hechos 7). 

i. Debemos aspirar a ser el tipo de hombre que viene a la mente cuando nuestra iglesia 
considera estas cualidades: 

(1) Una reputación de estar disponible y listo para satisfacer las necesidades. 

(2) Conocido por ser sacrificial. 

(3) Interesado en ser usado por Dios al máximo en cualquier área en la que haya sido 
dotado. 

ii. Se trata de hombres cuyo testimonio como auténticos creyentes no está en entredicho. 
Ellos: 

(1) No sirven para encubrir otras deficiencias. 

(2) No sirven para aplacar una conciencia culpable. 

(3) Tienen un sólido testimonio de conversión.  

(4) Tienen vidas que lleven la marca del fruto del Espíritu. 

(5) Tienen una buena reputación en el hogar, en el trabajo, como esposos, padres y en 
el cuerpo local de creyentes. 
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d. Esteban y los otros hombres habían presenciado recientemente el destino de Ananías y 
Safira, y no abandonaron la congregación después de la disciplina del Señor (Hch.5:1-11). 

i. El temor se apoderó de toda la congregación. 

ii. Estos eran el tipo de hombres que no se dejan llevar por el miedo. 

iii. Su temor probablemente impulsó una vida más sobria y reverencia por Dios. 

iv. Tenían un sano temor del Señor y una seriedad acerca de la vida en la iglesia. 

5. “Toda la congregación” aprobó a estos hombres (Hch. 6:5). 

a. Toda la congregación no afirmaría a hombres con un patrón de debilidad. 

b. Tal como en 3 Juan 12, estos hombres son aquellos de quienes la congregación testificaría 
de su carácter. 

6. Esteban fue descrito como lleno de fe y del Espíritu Santo (Hch. 6:5; cf. Ef. 5:18). 

a. ¿Cómo lo supieron—y cómo lo sabríamos nosotros? Un hombre lleno del Espíritu Santo: 

i. Es flexible bajo la influencia del Espíritu Santo. 

ii. Es blando con la verdad. 

iii. Se esfuerza en las áreas difíciles para ser cambiado por la verdad y obedecerla (1 Tim. 
4:7-10). 

iv. Investiga formas de obedecer y aprende cada día nuevas formas de agradar al Señor 
(Ef. 5:10). 

v. No se caracteriza por murmuraciones o disputas contra Dios (Fil. 2:14). 

vi. Camina por el Espíritu (Gá.5:16). 

vii. No entristece al Espíritu Santo (Ef. 4:30). 

b. Un hombre lleno de fe: 

i. ¡Probablemente no lo sepa él mismo! Es humilde y extraordinariamente maduro. 

ii. Es un hombre de sabiduría (Hch. 6:3). Sabe discernir en la aplicación de la verdad. 

iii. Puede llegar a intimidar a otros hombres. 

(1) En lugar de ser intimidados negativamente, necesitamos aprender y crecer 
observando el ejemplo de hombres que son intimidantes por estar llenos de fe. 

7. Esteban estaba lleno de gracia y de poder, haciendo grandes prodigios y señales entre el pueblo 
(Hch. 6:8). (Los dones de señales apuntaban a la autenticidad de Cristo como el Mesías y al 
mensaje del evangelio de salvación por el cual tanto judíos como gentiles tienen acceso al mismo 
Padre por fe). 

a. Los judíos “no podían resistir a la sabiduría y al Espíritu con que hablaba” (Hch. 6:10), por lo 
cual, bajo la voluntad de Dios, lo arrastraron  y lo enjuiciaron ante el Concilio (v. 12). 
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b. Esteban dio su defensa, y vemos qué clase de hombre era realmente (Hch. 7:2-53). 

i. Cita directamente veinticinco pasajes del Antiguo Testamento. 

ii. Esteban amaba la verdad y memorizó gran parte de ella. En su defensa, estos pasajes se 
recordaron fácilmente y los usó en contexto y con corrección. 

iii. Todos nosotros podemos aprender las Escrituras a través de la repetición y la 
aplicación. En un nivel u otro, recordamos cosas. 

(1) Nadie con una mente renovada en la Palabra de Dios por el poder del Espíritu 
Santo no puede traer a la memoria los pasajes a los que ha permitido acusar y 
corregir su corazón. 

(2) Donde hay trabajo de trinchera en la vida de un hombre, se convierte en terreno 
familiar para recitar y enseñar. 

(3) Amamos más las Escrituras cuando vemos el fruto que produce en nuestras vidas. 

- El fruto es la semejanza a Cristo. 

- El fruto es para las cosas más importantes de la vida. 

- Los pasajes estaban incrustados en el corazón de Esteban. Atesorar la Palabra 
de Dios en nuestro corazón nos hace no pecar contra Él (Sal. 119:11). 

8. Esteban nos mostró el resultado final de su santificación. 

a. Incluso en la muerte, Esteban está tan lleno de fe y controlado por el Espíritu Santo que 
quiere seguir el ejemplo de Cristo en la cruz, donde pidió al Padre que perdonara a quienes 
lo crucificaron (Hch. 7:60; cf. Lc. 23:34). 
 

Como hombres, ¿estamos aspirando a ser como Esteban, un hombre lleno de fe y lleno del 
Espíritu Santo? 

1. Considere su testimonio público. ¿Serías elegido de entre los demás en la iglesia por tu carácter 
piadoso e integridad? 

2. ¿Somos conocidos por todos como sacrificados? 

3. Si faltamos a un evento o no vamos por una semana en la iglesia, ¿los miembros del cuerpo lo 
encontrarían extraño o poco común? 

4. ¿Estamos en la tarea? 

a. Las diferentes estaciones traen cambios, pero ¿somos el tipo de hombres que se adaptan a 
las presiones y se esfuerzan por ser consistentes a pesar de ellas? 

b. Si no lo somos, debemos confesarlo y llevárselo al Señor para hacer crecer nuestra fe. 
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Las Escrituras enseñan que el cuidado del alma a nivel de la iglesia local, por parte de siervos 
dotados, llamados y dados por el Señor para pastorear a Su pueblo, es el medio principal de Dios 
para prepararnos para hacer toda buena obra. Los pastores de una iglesia local, dotados y llamados 
a alimentar y guiar a ese rebaño en particular, no deben ser vistos como: 

 Gerentes organizacionales (aunque asumen la responsabilidad general de la gestión del rebaño 
de todo tipo de logística y detalles de un ministerio ocupado). 

 Ejecutivos de negocios (CEO), construyendo un imperio empresarial. 

 Asalariados, bajo un contrato acordado, que se protegen a sí mismos ante la primera señal de 
peligro — ¡las ovejas no son mercancías para ser manipuladas o comercializadas! 

 Dados a la iglesia como si fuera su vocación elegida para obtener ganancias materiales o 
comodidad terrenal. 

Un verdadero pastor no es: 

 Un novicio sin experiencia, sin comprensión de la teología bíblica, sin habilidad en el manejo de 
la Palabra de Dios, sin madurez comprobada en la vida piadosa, sin sabiduría creciente para 
enfrentar los deberes y peligros del cuidado del alma. 

 Un hombre buscando un significado personal, como si la iglesia fuera su trofeo. 

 Imprudente, exponiendo a las ovejas a elementos peligrosos o depredadores. 

 Descuido con la salud del rebaño, sino que proporcionará el mejor alimento y protección para el 
florecimiento. 

 
A lo largo de las Escrituras, el pueblo de Dios se compara con las ovejas y Dios con su Pastor, quien 
se preocupa íntimamente por Sus ovejas. Dios se identifica a sí mismo con un pastor cuando 
promete cuidar de su pueblo. ¡La analogía de un pastor que conocía y cuidaba íntimamente a sus 
ovejas estaba entrelazada en el tejido de la teología de Israel, su música y su forma de vida! En el 
Nuevo Pacto, la iglesia es judía y gentil reunidas en un solo cuerpo por medio de la cruz de 
Jesucristo, quien se llamó a sí mismo “el buen pastor”. Y llegamos a ser parte de Su rebaño, para 
nunca más estar sin un pastor. Oímos y seguimos una sola voz, y por toda la eternidad, todavía 

Pasajes bíblicos para el estudio: Ezequiel 34:11-12;  Génesis 48:15-16;   Juan 10:11-16;  Salmos 
32; Apocalipsis 7:17; Jeremías 13:15; Efesios 4:7, 11-16; 1 Timoteo 3:1-2; Hechos 20:28;         
Mateo 24:45; Hechos 6:1-6;  Tito 1:5-9; Hechos 13:2-4; 2 Corintios 8:19; Hechos 14:23; Tito 2; 
Colosenses 3:2;  Salmos 23;  Jeremías 3:15; Hebreos 13:7.  
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seremos llamados ovejas que son guiadas por nuestro Príncipe de los Pastores (Gn. 48:15-16; Sal. 
23; Ez. 34:11-12; Jn. 10:11-16; Ap. 7:17). 

La analogía pastor/oveja no tendría sentido si el pueblo de Dios del Nuevo Pacto tuviera la libertad 
de descentralizar el cuidado espiritual a un “pastor de Internet”. La supercarretera de la 
información puede tener maestros de la Biblia buenos, incluso estelares, pero si no son ancianos en 
su comunidad local o subpastores talentosos y calificados designados por los ancianos, entonces 
¡no son sus pastores dados por Dios, y usted no es parte de sus ovejas! 

Un pastor conocía a sus ovejas; un pastor alimentaba a sus ovejas, conducía a sus ovejas a pastar y 
de regreso al recinto protegido. Un pastor luchaba contra los enemigos de las ovejas e incluso 
castigaba a sus ovejas para evitar que se escaparan y se metieran en problemas. Aseguraba el 
rebaño a salvo y luego recorría las laderas para encontrar la oveja perdida y traerla de vuelta. ¡El 
pastor sacrificaba todo por el cuidado de sus ovejas! 

La Biblia menciona pastores y pastoreo más de 200 veces. El Nuevo Testamento menciona a los 
pastores dieciséis veces. Dan Phillips dijo: “Las ovejas son indefensas, vulnerables, obstinadas y 
estúpidas. La noción sentimental de que Dios nos ve como ovejas porque somos tan dulces y 
adorables evidentemente vino de alguien que nunca había trabajado con las pequeñas cortadoras 
de césped de cuatro patas.”1  

El pastor siempre está entre sus ovejas, y las ovejas siempre están íntimamente conectado con su 
pastor. Pero al igual que con los profetas, sacerdotes y reyes de Israel que “pastorearon” al pueblo 
de Dios, Él ha prometido siempre levantar y nombrar pastores auxiliares para que alimenten y 
guíen a Su pueblo de acuerdo con Su voluntad. Serán “pastores conforme a [su] corazón” (Jeremías 
3:15). En comunidades más grandes, se forman grupos más pequeños y las ovejas se ponen al 
cuidado de pastores auxiliares. En Efesios 4:7 y continuando en los versículos 11-16, encontramos 
un pasaje que provee la “prueba del llamado” de un pastor y maestro. 

1. Dios dio a algunos como apóstoles que establecieron el fundamento doctrinal dándoles la 
autoridad para escribirla para la iglesia del Nuevo Pacto (Ef. 4:11). 

a. Después de que los apóstoles pusieron los cimientos, entonces Cristo dio evangelistas para 
aumentar el número y expandir geográficamente el ministerio. 

b. Las nuevas asambleas nombran pastores y maestros. 

c. Los pastores y maestros son un regalo para la iglesia. 

2. Cristo ha dotado y dado “pastores y maestros” a las asambleas locales (Ef.4:11). 

Dios nunca tuvo la intención de que un hombre simplemente se declare a sí mismo como 
maestro de otros o se instale como pastor de personas sin que se le afirme aun cuando el “don” 
del Espíritu para alimentar y guiar al rebaño sea evidente. 

a. Cuando un hombre es “llamado” a pastorear el rebaño (él “anhela obispado” 1 Tim. 3:1), 
hay un lado divino (Hch. 20,28). 
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b. También está el llamado, el carácter y los dones del hombre observados y afirmados por 
líderes probados y la congregación (1 Tim. 3; Tito 1). 

i. El pueblo de Dios (las ovejas) considera la evidencia del Espíritu de primera mano, y 
todos lo afirman. 

ii. La congregación nombra ancianos.  

(1) Debe ser la clase de hombre que demuestre dones de enseñanza y pastoreo. 

(2) Debe tener un patrón de acercarse a otros hombres para edificar sus vidas. 

(3) Debe tener el deseo de ver crecer al pueblo de Dios. 

(4) Debe trabajar duro en su doctrina y destreza en el manejo de la Palabra de Dios 
(Ti.1:9). 

iii. Hay una afirmación oficial, visible, que conduce a una gran rendición de cuentas. 

(1) La “ordenación” se llevó a cabo frente a la asamblea local para que todos supieran 
de los dones, el llamado, el entrenamiento y el carácter probados del pastor 
enviado a cuidar de un rebaño local. 

(2) Tito fue ordenado, y fue visiblemente ilustrado con “imposición de manos”, de la 
palabra para “nombramiento” (2 Co. 8:19). 

(3) Este concepto se remonta a los patriarcas del Antiguo Testamento. La “ordenación” 
era simplemente una forma formal, a menudo ceremonial, de afirmar la 
preparación de la persona para la tarea que tenía entre manos. 

(4) Su “designación” se probó comparándolos con cualquier estándar de requisitos que 
los calificara para el rol designado. 

(5) En el Nuevo Testamento, el concepto no cambió esencialmente. La idea es algo así 
como “establecer en su lugar” o “designar”. 

- El mayordomo en la parábola de Jesús fue “ordenado” para supervisar una casa 
(Mt.24:45). 

- La iglesia fue llamada a examinar el carácter y la aptitud de los hombres que se 
encargarían de las finanzas y la logística del ministerio (Hch.6:1-6). 

- Pablo le dijo a Tito que “estableciera” [ordenara] ancianos en cada ciudad 
(Ti.1:5; cf. Hch. 13:2-4; 14:23). 

3. Dios nos dice explícitamente el propósito de esta estructura de iglesia en Efesios 4:12-14. 

a. El cuerpo se edifica con el equipamiento de los santos. 

b. No falta ningún eslabón en la cadena. 

c. Hay unidad de doctrina. 

d. Hay fruto genuino. 
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e. El cuerpo está creciendo a la madurez (es decir, como Cristo). 

f. Sin este enfoque, las ovejas pueden perder el rumbo. 

g. Todo en nuestra vida sirve a nuestro crecimiento o corta nuestro crecimiento. 

h. El resultado de todo este equipamiento es que ya no somos niños ni inmaduros (Ef. 4:14). 

4. Efesios 4:14-16 nos da advertencias y nos dice cómo el Señor está uniendo a la iglesia. 

a. No debemos ser sacudidos y llevados (v. 14). Debemos tener los vientos de Dios en nuestras 
velas. 

b. El peligro es el engaño sutil de los “arrecifes escondidos” (Jud. 12). No entiendo a qué se 
refiere porque ese término no aparece en el pasaje. 

i. El engaño de los hombres. 

ii. Engaño astuto. 

iii. Intrigas engañosas. 

iv. Mandatos morales simplificados. 

c. Un buen ministro divisa el error y no lo soporta; lo señala. Un buen ministro siempre está 
discerniendo sobre lo que se enseña. 

i. ¿Porque? Porque Cristo está hablando la verdad en Su iglesia (v. 15). 

ii. La iglesia no crecerá en amor si se permite el error. 

5. Se ordena al rebaño ponerse bajo los ancianos y copiar el modelo de sus vidas (Hebreos 13:7). 

a. Somos personas independientes, y como ovejas este tipo de modelo es ajeno a nuestra 
inclinación natural. 

b. Debemos observar: 

i. Cómo lideran. 

ii. Su enseñanza específica. 
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Los cristianos enfrentan una gran cantidad de decisiones todos los días que desafían incluso a los 
creyentes con mayor discernimiento. La Biblia es muy clara en asuntos como la mentira, el robo, la 
codicia, el asesinato, el adulterio, la inmoralidad y cualquier otra conducta explícitamente llamada 
pecado. Pero, ¿qué pasa con todas esas decisiones diarias que quedan entre el “blanco y negro” de 
las Escrituras? Usualmente nos referimos a estos como las “áreas grises” de la vida, o temas que 
son asuntos de la libertad cristiana. 

¿Cómo tomamos decisiones sanas, sabias y que honran a Cristo cuando la Biblia parece menos 
definitiva y nos da libertad de conciencia en algunas áreas? No es suficiente simplemente 
preguntar: “¿Qué tiene de malo?” o razonar “no he encontrado un versículo bíblico que lo prohíba; 
por lo tanto, está bien”. La siguiente es una breve lista de preguntas útiles que promueven una 
reflexión honesta y nos obligan a pensar bíblicamente y críticamente no solo sobre cada decisión 
sino también sobre los motivos detrás de ellas. 

Estoy profundamente en deuda con el Dr. John MacArthur por el marco básico y la sustancia de 
estos principios. Los aprendí desde mis comienzos a través de sus ministerios de predicación y 
escritura, y los ofrezco aquí con adaptaciones de mi propia aplicación de sus ideas.1 

Con respecto a cada decisión, pregunte: 

¿Será un avance espiritual para mi vida? 

En otras palabras, ¿Estaré enriqueciendo mi crecimiento haciendo esto o aquello? ¿Cultivará más 
fuerza, resistencia, disciplina y discernimiento? ¿Construirá, en lugar de derribar, mi vida? Dormir 
puede ser algo bueno, pero demasiado no será rentable. No hay nada malo con la recreación y el 
tiempo libre, pero sin parámetros cuidadosos, uno podría debilitarse espiritualmente (1 Co. 6:12-20; 
10:23-31). 

¿Me pondrá “exceso de equipaje” que me hará ir más lento en la carrera cristiana? 

Somos llamados a vivir nuestras vidas cristianas por fe. Hay ciertas actividades o comportamientos 
que pueden no estar mal pero que podrían convertirse en una distracción y tentación excesivas 
para algunos. Vivir una vida fiel al Señor requiere diligencia, perseverancia, lucha y enfoque. 
Debemos evitar conductas y actividades que agreguen carga a un conjunto de prioridades 
espirituales que ya es desafiante (Hebreos 12:1-3; 1 Corintios 9:24-27). 

¿Me esclavizará potencialmente? 

Según la Palabra de Dios no debemos permitir que nada nos “domine” (1 Co. 6:12). Cualquiera que 
sea su decisión sobre un área gris de la vida, debe mantenerse alejado de aquello que lo someterá a 
su poder. Debido a los deseos pecaminosos que están en guerra con el Espíritu de Dios en nosotros 
(Stg. 4:1), podemos subestimar fácilmente la tentación de las experiencias cotidianas. Muchas 
personas han caído rápidamente bajo la esclavitud del entretenimiento, los medios de comunicación, 
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la comida, el dinero, el romance y una multitud de otros placeres que Dios nos ha dado 
abundantemente. A menudo racionalizamos sobrestimando convenientemente nuestra capacidad 
espiritual para decir no, como en el caso de Demas, quien “amó este mundo” (2 Tim. 4:10). 

¿Cubrirá hipócritamente mis deseos pecaminosos? 

En otras palabras, ¿lo estoy haciendo “en nombre de” la verdadera libertad bíblica cuando la 
verdad del asunto es que realmente estoy satisfaciendo deseos pecaminosos? Debemos ser 
honestos con nosotros mismos. No podemos poner un velo sobre nuestros motivos pecaminosos 
mientras pretendemos ser verdaderamente “libres en Cristo” (cf. 1 Pe. 2:16). Es muy común 
convertir la libertad en libertinaje (Gá. 5:13). Si pasas una buena cantidad de tiempo defendiendo 
tu “privilegio” de ejercer una libertad cristiana, tal vez deberías dejarlo por un tiempo como un 
medio para probar tus motivos. ¿Es realmente una “libertad”? Si es así, se debe prescindir 
fácilmente de él por el bien de mantener la integridad ante el Señor. 

¿Quebrantará el gobierno supremo de Cristo en mi vida? 

Todo creyente debe someterse cada día al Señorío de Jesucristo. Sin embargo, no todos están de 
acuerdo en lo que el Señor quiere. Algunos están convencidos en su conciencia de que algo no está 
boen, mientras que otros sienten libertad de conciencia para hacer lo mismo. Debemos 
preguntarnos: “Personalmente, ¿es esto algo con lo que el Señor estaría complacido?” Si tenemos 
alguna duda, no debemos hacerlo (Ro.14:20-23). Si cree que la voluntad del Señor para su vida no 
será quebrantada, entonces es libre de proceder (Ro. 14:5). Pero tenga cuidado aquí: Pablo nos 
advierte que estemos completamente libres de dudas. En otras palabras, no deberíamos estar 
involucrados en un área gris sin haber buscado consejo, estudiado la Palabra de Dios, orado y 
analizado todos los posibles pros y contras antes de proceder. Si se pasan por alto asuntos 
importantes y se viola la conciencia, el resultado es el pecado (Ro. 14:23). 

¿Perjudicará mi juicio o impedirá el control del Espíritu Santo sobre mi voluntad? 

Las Escrituras nos enseñan que debemos someter nuestra voluntad a la completa dirección del 
Espíritu Santo (Ro. 8:6-14; Gal 5:16-25; Ef. 5:18). Cualquier actividad que pueda disminuir nuestra 
capacidad de permanecer alerta y sensible a las cosas de Dios no debe tomarse a la ligera. Este 
principio puede tener una aplicación amplia y específica para el cristiano. Por ejemplo, las 
relaciones no reguladas con los incrédulos pueden nublar el juicio, sembrar semillas de confusión 
acerca de la verdad e insensibilizarnos a la convicción del Espíritu (1 Co.15:33-34). Considere 
también los peligros muy reales asociados con las sustancias químicas (por ejemplo, analgésicos, 
alcohol, tabaco, etc.), que pueden disminuir las inhibiciones y sesgar nuestra brújula moral. 
Debemos evitar, siempre que se pueda, todos los posibles obstáculos a la influencia del Espíritu 
Santo. 

¿Edificará a otros cristianos con su ejemplo? 

Nunca debemos ejercer una libertad cristiana a expensas de la fe de otro. Lo que haces frente a los 
demás no es simplemente un asunto de tu libertad en Cristo para vivir como elijas, sino más bien 
un asunto de edificar a otros creyentes en su madurez espiritual. Debemos tener cuidado de no 
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alentar a otros, incluso sin saberlo, a un comportamiento que pueda vulnerar su conciencia, 
poniendo así “una piedra de tropiezo en el camino de un hermano” (Ro. 14:13). El patrón de 
nuestra vida es un ejemplo, y es un tremendo estímulo para limitar cuidadosamente nuestra 
libertad por amor para nunca herir a un hermano o hermana en el Señor (Ro. 14, 15; 1 Co.10, 23-
33). 

¿Conducirá a otros hacia Cristo? 

Este es un tema muy difícil. La Biblia enseña que nunca debemos entrar en una situación en la que 
nuestro comportamiento inocente sea “tomado a mal” (Ro. 14:16). Por ejemplo, si lo que estamos 
haciendo, aunque no es pecaminoso, puede tergiversar al Señor, Su iglesia, Su pueblo o Su verdad 
al mundo, entonces debemos evitarlo. No solo debemos edificar a los creyentes menos maduros en 
el cuerpo, sino que también debemos tener un carácter que esté por encima de toda duda legítima 
a los ojos de los incrédulos (1 Pe. 2:12-24; 3:13-17; 4:15). Algunas cosas no son malas, pero pueden 
asociarse fácilmente con elementos cuestionables de la sociedad o incluso con la mundanalidad. 
Recuerde, si las libertades cristianas son verdaderamente libertades, entonces deberíamos estar 
tan listos y dispuestos a renunciar a ellas como a disfrutarlas. 

¿Será consistente con el carácter cristiano? 

Queremos imitar a Jesucristo en todos nuestros deseos, palabras, pensamientos y obras. Si decimos 
que pertenecemos a Cristo, entonces nuestra primera consideración al decidir si hacer esto o 
aquello debe ser lo que enseñan las Escrituras acerca de la actitud de nuestro Señor hacia Su Padre 
celestial, hacia la obediencia, hacia las personas y hacia la verdad. ¿Es esto consistente con quién es 
Él, Su semejanza? ¿Podría esto poner en duda Su nombre y el evangelio? ¿Verán los demás lo que 
estoy haciendo y cuestionarán mi compromiso de seguirlo (1 Jn. 1:6; 2:6)? 

¿Magnificará la gloria de Dios? 

Debemos vivir de tal manera que se honre la Palabra de Dios (Ti.2:5) y se muestre la gloria de Dios 
(1 Co.10:31). Debemos preguntarnos si la actividad o comportamiento podría socavar el nombre de 
Dios. ¿Podrían disminuir el honor y la alabanza de Dios como resultado de esto? Algunas cosas 
pueden parecer mundanas y aún no espirituales (p. ej., comer, trabajar con pasatiempos, ocio, 
etc.), pero los cristianos siempre deben estar alerta en cuanto a cómo Dios puede ser alabado con 
gratitud por todo lo que Él ha provisto. Debemos evitar cualquier cosa que pueda distraernos de 
traerle alabanza y gratitud por todo lo que tenemos la libertad de disfrutar. 

Una palabra acerca de la unidad en el Cuerpo de Cristo 

Más allá de estas preguntas, los creyentes tienen la libertad de tomar decisiones en aquellas áreas 
donde las Escrituras no dan una dirección clara de lo que es pecado. A cualquiera que tenga menos 
libertad en su conciencia se le advierte que no juzgue a otros que son libres, sino que sea 
agradecido por la dirección de Dios en su vida (Ro. 14:3b-4). Esto es muy difícil de equilibrar para 
los “menos libres”. Lo que su conciencia percibe como pecaminoso se convierte fácilmente en un 
estándar universal para todos porque su conciencia se afirma fuertemente al evitar estrictamente 
tales actividades. En consecuencia, se sentirán menos temerosos y más cómodos cuando los demás 
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se adhieran a la misma conducta. Sin embargo, cada creyente cuya conciencia no es tan “libre como 
los demás, primero debe reconocer sus límites internos y ser honesto acerca de la tendencia a 
juzgar a otros sin justificación bíblica (Ro.14:3b-13a). Deben confesar el pecado de juzgar y buscar 
el perdón de aquellos a quienes han ofendido. Segundo, deben agradecer a Dios por su presente 
estado de madurez y por usar la conciencia para protegerlos de potenciales peligros imprevistos. En 
tercer lugar, deben avanzar hacia la madurez en las Escrituras mediante el estudio de cada tema a 
fin de informar adecuadamente a su conciencia en líneas claras y bíblicas. Finalmente, deben ser 
pacientes mientras el Señor obra en sus corazones para cultivar el discernimiento y el equilibrio, sin 
vulnerar en el proceso sus sensibilidades espirituales. 

En cuanto a los que tienen mayor libertad, Romanos 14:13b-21; 15: 1 les advierte igualmente que 
no piensen menos de los demás sin libertad, sino que los amen, primero, sin ser nunca una ofensa o 
un obstáculo espiritual. Dondequiera que surja una queja, debe seguir una interacción cuidadosa y 
reflexiva para que se llegue a un entendimiento para la gloria de Dios. La conciencia de uno no debe 
regir a otro en áreas de libertad, sino que el amor debe prevalecer en toda consideración, incluso si 
significa eliminar el ejercicio de ciertas libertades (por ejemplo, Pablo en 1 Co. 8:12-13). En segundo 
lugar, se debe considerar seriamente si una libertad es la mejor opción en un contexto particular. 
Algunas libertades cristianas pueden no ser cuestionadas debido a “normas” culturales o prácticas 
cristianas comunes, mientras que la libertad en otros contextos puede ser imprudente debido al 
trasfondo espiritual y la historia de ciertos grupos y pueblos. Por ejemplo, cuando el consumo de 
vino a la hora de comer es la norma, la libertad de uno (habiendo considerado todas las demás 
cuestiones espirituales antes mencionadas) probablemente no será un problema. Por otro lado, en 
una cultura donde los abusos del alcohol son denunciados tanto por los salvos como por los no 
salvos, tal libertad puede causar mayores preguntas y traer un reproche no intencionado pero muy 
real sobre Cristo y Su iglesia. Finalmente, aquellos con mayor libertad de conciencia deben discernir 
cuidadosamente la diferencia entre una conciencia limpia y cauterizada. Algunos participan en 
áreas grises con facilidad porque consistentemente y con un involucramiento arrogante han 
suprimido las advertencias de su conciencia. Esto a menudo se racionaliza apelando a la ausencia 
de un texto explícito que prohíba la práctica. ¿Cómo podemos saber la diferencia? Según 1 Tim. 
1:5-7, cuando se silencia la conciencia, el resultado es “discusión infructuosa” (palabras vanas y sin 
sentido), orgullo y afirmaciones arrogantes pero ignorantes acerca de la verdad (cf. 1 Tim. 4:2-3). En 
otras palabras, cuanto más se involucra alguien en actividades contra las cuales su conciencia le 
advierte, más se ciega a la verdad, no puede ver los peligros y, por lo tanto, se percibe a sí mismo 
como “libre” aunque esté engañado. Por el contrario, la evidencia de una conciencia clara y madura 
es simplemente la humildad, la sumisión y la obediencia (1 Pedro 2:16-19; 3:16-17). Donde estos 
están ausentes, es un hecho: la conciencia de uno puede sentirse libre pero simplemente está 
suprimida. En conclusión, Pablo habló de cada una de estas realidades dentro de la iglesia y no 
debemos sorprendernos de la lucha. ¡Recuerde, todos daremos cuenta de nosotros mismos ante 
Dios (Ro. 14:10)! 
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El papel del Espíritu Santo en la interpretación es algo que se menciona a menudo en los libros de 
hermenéutica y exégesis, pero se dedica poca discusión a explicar cuál es ese papel, dónde lo 
enseña la Biblia y cómo sabemos cuándo ocurre. El argumento de este escritor es que el Espíritu 
tiene un papel multifacético en la vida del creyente cuando interpreta las Escrituras. 

La obra del Espíritu en el intérprete es necesaria debido a la depravación del hombre. Debido a los 
efectos del pecado, el hombre natural, el incrédulo, “…no percibe las cosas que son del Espíritu de 
Dios, porque para él son locura, y no las puede entender, porque se han de discernir 
espiritualmente.” (1 Co. 2:14). Esto significa que el incrédulo no ve la Palabra de Dios como 
sabiduría, sino como locura. Por lo tanto, lo rechaza. Si bien tiene un nivel de conciencia cognitiva 
del significado de las palabras, no puede entender en el sentido de conocerlo como verdad en la 
experiencia de una relación con Dios. Esto se debe al hecho de que se discierne espiritualmente. El 
incrédulo está muerto espiritualmente (Ef. 2:1) y, en consecuencia, tiene una mente vana, 
entenebrecida e ignorante y un corazón duro que lo vuelve insensible a las cosas espirituales (Ef. 
4:17-19). Es hostil a Dios y no puede someterse a las Escrituras como su autoridad (Ro. 8:7-8). 

Por lo tanto, la obra inicial del Espíritu implica convertir a una persona en alguien que tiene muchos 
de las precalificaciones necesarias para comenzar a interpretar las Escrituras. La Biblia habla de 
estos cambios en términos de que la persona “nace de nuevo” (Jn. 3:3), “nace del Espíritu” (Jn. 3:5-
6) y es salvada por el “lavado de la regeneración y la renovación por el Espíritu Santo”. Espíritu” 
(Ti.3:5). Cuando se predica la Palabra, el Espíritu acompaña Su Palabra y algunos la reciben con gozo 
como la Palabra de Dios (1 Te. 1:5-6; 2:13). 

Esto se debe a que sus ojos espirituales, que estaban cegados (Mt. 13:15; Ro. 11:8), son capaces de 
ver (Mateo 13:16). Estas facetas de los cambios de la salvación dan a la persona una nueva visión 
del mundo y de la vida. Entonces tendrán la precomprensión necesaria acerca de las creencias 
acerca de Dios y Su Palabra para interpretar la Palabra. 

En el momento de la conversión el Espíritu también toma residencia en la vida del creyente (Ro. 
8:11). Ahora vive y tiene la capacidad de caminar, ser guiado y lleno del Espíritu (Gá. 5:16, 18, 25; 
Ef.5:18). Tiene el Espíritu de Cristo (Ro. 8:9) y, por tanto, la mente de Cristo (1 Co. 2:16). A medida 
que el creyente se conforma a la imagen de Cristo a través de la santificación por el Espíritu, se le 
da el pensamiento apropiado para tener una comprensión y una aceptación sinceras de la Palabra 
como verdad y llegar a comprender y conocer mejor a Dios. Sus ojos son iluminados para conocer 
más profundamente la verdad (Ef. 1:18). 

Este Espíritu que mora en nosotros es el mismo Espíritu de verdad, el cual Jesús prometió para 
enseñar a sus discípulos todas las cosas, recordarles todo lo que había dicho, guiarlos a toda la 
verdad y anunciar las cosas por venir (Jn. 14: 17, 26; 16:13). Es difícil determinar cuánto de la obra 
del Espíritu en sus vidas a partir de estas promesas se limitó a ellos, y qué aspectos son normativos 
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para los creyentes en todos los tiempos. El mismo Juan incluye algunos ejemplos de cómo los 
apóstoles recordaron lo que Jesús había dicho y entendieron el significado después de Su 
resurrección (Jn. 2:19-22; 12:16; cf. 20:9). Uno puede ver ciertamente cómo esta memoria perfecta 
sería importante para escribir los Evangelios. 

Su enseñanza y su guía a toda la verdad ciertamente podrían explicar las epístolas. Además, 
declarar las cosas por venir explica la naturaleza de la revelación. Entonces, quizás esta sea una 
promesa para el ministerio de los apóstoles y el proceso de redactar las Escrituras. 

Sin embargo, cuando el mismo escritor, Juan, más tarde se dirige a una iglesia en 1 Juan 2:20, 27, 
les dice que han recibido la unción del Santo, y como resultado saben todas las cosas y no necesitan 
ser enseñados. Contradiría la mismísima carta que Juan está escribiendo si estas fueran 
declaraciones absolutas y sin reservas. El contexto más bien indicaría que conocen la verdad acerca 
de Jesús lo suficientemente bien como para no ser descarriados por aquellos que lo niegan. Si la 
unción aquí es el Espíritu, lo cual es una conclusión razonable, entonces se presume que los 
creyentes son enseñados por Él y por lo tanto conocen la verdad, la entienden lo suficientemente 
bien como para creerla y entienden su significado para que puedan obedecer. Así, el ministerio 
docente del Espíritu parece ser normativo en relación con la verdad ya revelada.  

Otro pasaje que se relaciona con este tema es 1 Corintios 2:6-16. Allí Pablo habla de la revelación 
que se ha dado a conocer a “nosotros”, que ellos dan a conocer. Nuevamente, es posible que esto 
tenga la intención de referirse al papel único que tuvo el Espíritu al revelar el misterio del evangelio 
a Pablo y otros destinatarios de la revelación directa. Sin embargo, hay algunas verdades 
universales si uno razona a través de las palabras de Pablo. La misma sabiduría que recibieron se 
imparte a otros (1 Co.2, 6); fue preparado para los que aman a Dios (2:9); el Espíritu conoce las 
profundidades de Dios (1 Co. 2:10-11); el Espíritu fue recibido por ellos y les hizo comprender las 
cosas dadas (1 Co. 2:12). Así que las cosas dadas son revelación de la verdad, pero la comprensión 
de esa verdad es distinta de la revelación de la misma. 

Por lo tanto, existe un papel revelador del Espíritu en la vida de Pablo, pero los creyentes que 
también lo han recibido, deben esperar ser igualmente capaces de comprender la Palabra por 
medio de Él. De nuevo, el Espíritu enseña y da discernimiento espiritual (1 Co.2:16). 2 Timoteo 2:7 
es coherente con estas ideas ya que, mientras Pablo instruye a Timoteo, confía en que el Señor le 
dará entendimiento de su instrucción. En resumen, las Escrituras llevan a concluir que el Espíritu 
que inspiró la Escritura regenera a la persona y le permite tener una valoración espiritual de la 
Palabra que abraza como verdad. Este reconocimiento interno de la Palabra como verdad a veces 
se denomina testimonio interno. A medida que una persona crece y es santificada por el Espíritu, al 
usar la Palabra, el Espíritu lo guía para comprender y aplicar la verdad. Si bien al creyente no se le 
prometen habilidades interpretativas infalibles, el Espíritu sí obra en su vida para tener la capacidad 
de establecer las relaciones adecuadas necesarias para interpretar, abrazar, comprender y aplicar 
correctamente las Escrituras.  
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Es útil copiar y pegar el pasaje de la Biblia de un sitio web como www.biblegateway.com. Es 
aconsejable registrar los números de los versículos dentro de los pasajes.   

Por ejemplo, aquí hay un copiar/pegar de Bible Gateway en 1 Tesalonicenses 5: 16 Regocíjate 
siempre; 17 orar sin cesar; 18 en todo dar gracias; porque esta es la voluntad de Dios para vosotros 
en Cristo Jesús. 19 No apagues el Espíritu; 

Análisis Hermenéutico 

1. ¿Cómo encaja este pasaje en el flujo de pensamiento del autor?   

 

 

2. ¿Qué contribución (única) hace el pasaje al flujo del pensamiento?   

 

 

3. ¿Por qué el autor incluyó este pasaje en este punto del libro? 

 

 

  4. ¿Cuál es el propósito principal del pasaje en su contexto original?   

 

 

5. ¿Por qué el propósito (determinado en el punto 4) es significativo para esa audiencia?   

 

 

6. ¿Cómo impactan mi vida las verdades significativas reveladas en este pasaje?  ¿He identificado 
las implicaciones y cómo aplicaré estas verdades a mi corazón, mente, voluntad y razonamiento? 
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Tener una cita. La misma palabra puede evocar fuertes sentimientos, tanto buenos como malos. 
Muchos libros en los últimos años han tratado de aclarar parte de la confusión, pero a menudo han 
planteado preguntas adicionales que enturbian aún más el problema. Los principios descritos en 
este breve ensayo no están diseñados para criticar los diversos puntos de vista sobre las citas. De 
hecho, no es realmente una discusión sobre citas en absoluto. Más bien, el propósito es ser 
específico acerca de cómo las relaciones rápidamente se meten en problemas y articular principios 
que ayuden al pueblo de Dios a evitar los peligros de una relación impía. 

¿Es el apego emocional simplemente pasar demasiado tiempo juntos? Para nada. De hecho, pasar 
más tiempo juntos es una parte normal, incluso de una relación que honra a Dios. Sin embargo, el 
tiempo puede ser un enemigo si dos personas inmaduras lo gastan egoístamente, usando y 
consumiendo la relación en lugar de beneficiarla. 

La mayoría de los jóvenes comienzan una relación con bastante normalidad. Inicialmente, se 
sienten atraídos el uno por el otro (Dios ha diseñado esto como algo bueno), y desean “conocerse” 
el uno al otro. Aquí es donde comienza el problema. Por lo general, se enfocan instantáneamente 
en la dinámica superficial de la atracción inicial. ¿Cuáles son algunas señales de advertencia a las 
que hay que prestar atención? 

1. Quieren el placer constante de mirar el atractivo del otro, por lo que estar juntos horas y horas 
les parece bien. 

2. Les gusta que los demás se fijen en ellos cuando están con este nuevo amigo, porque les hace 
quedar bien estar con alguien tan atractivo y querido. 

3. Alimentan el enamoramiento superficial diciéndose cosas que invocarán un deseo más carnal (p. 
ej., “Extraño estar contigo”, “Nunca he estado con nadie como tú”, “¿Me extrañas?”, etc.). 

4. Experimentan con el contacto físico de varios tipos (tomarse de la mano, abrazos prolongados, 
besarse), no porque la relación tenga suficiente profundidad de compromiso para haber ganado 
tales demostraciones de afecto, sino porque sus corazones están llenos de lujuria por sentir las 
recompensas de romance marital antes de que se intercambien los votos. Dicho más claramente, 
los jóvenes quieren ahora lo que Dios ha diseñado solo para el matrimonio. Incluso los “buenos 
chicos cristianos” que logran evitar la actividad sexual flagrante, a menudo se involucran en formas 
menores de la misma lujuria del corazón, lo que siempre trae problemas inmediatos a la relación. 

5. Continuando construyendo sobre los hábitos superficiales anteriores, racionalizan 
constantemente más y más tiempo juntos a expensas de todas las demás relaciones importantes 
(familia, amigos, mentores de la iglesia, necesidades del ministerio, etc.). En otras palabras, todo el 
tiempo importante del ministerio que normalmente se dedica a la familia y al cuerpo de Cristo, es 
absorbido por horas ociosas de “pasar el rato” con este nuevo interés. Si el estudiante está en la 
escuela secundaria o la universidad (aunque los estudiantes de secundaria no son inmunes), estos 
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lapsos de tiempo juntos comienzan a invadir el tiempo y el espacio “personal” de cada individuo. 
Esto puede implicar mucho tiempo hasta altas horas de la noche, ya sea en la casa de cada uno o 
simplemente a través de medios electrónicos. Esta es una forma sutil de “jugar a las casitas”, como 
si tuvieran los privilegios de una compañía las 24 horas del día, los 7 días de la semana, sin tener 
que ganárselos con carácter comprobado y compromiso marital. 

6. Por último, comienzan a usar frases como “Te amo” y “Significas mucho para mí” porque se han 
engañado a sí mismos pensando que la relación es saludable, normal y potencialmente lista para el 
siguiente paso hacia el matrimonio. ¡Este es un gran error de cálculo! Especialmente durante los 
años de escuela secundaria, pero también con bastante frecuencia en la universidad, los jóvenes 
sobrestiman su madurez espiritual y se resisten al consejo piadoso de creyentes más maduros 
(padres, parejas piadosas mayores, pastores de jóvenes, etc.). Ninguna relación es verdaderamente 
madura sin que cada individuo haya probado primero ampliamente un nivel de profundidad 
espiritual y madurez en su propio caminar con Cristo. No estoy hablando de tiempos devocionales 
consistentes (incluso los preadolescentes pueden ser disciplinados aquí) o participación en el grupo 
de jóvenes de la iglesia. Me refiero a una piedad moral bien conocida y comprobada, cuyos frutos 
son la humildad, el sacrificio, la pureza, la sumisión a la autoridad, el dominio propio y la separación 
de la mundanalidad. La mayoría de las relaciones tempranas ni siquiera piensan en estas virtudes, y 
mucho menos buscan una medida de consistencia en ellas. En consecuencia, cuando dos jóvenes 
pasan tiempo juntos, no tienen la madurez comprobada para construir una base sólida para la 
piedad a largo plazo en el otro. 

En este punto, la relación no es más que dos personas que alimentan egoístamente los deseos 
personales de compañerismo y romance, y se enfocan exclusivamente en los elementos de una 
relación que, si bien es una parte normal del diseño de Dios, no puede proporcionar ninguna base 
sustancial para construir una unión verdaderamente comprometida que honra a Cristo. No hay 
nada pecaminoso en sentirse atraído por alguien y sentir esa emoción y anticipación iníciales. Pero 
si, muy poco después de estos intereses iníciales, los dos jóvenes descuidan la disciplina y el 
autocontrol necesarios para fortalecer y profundizar la relación, el resultado será un apego 
emocional superficial que tiene sus raíces en la lujuria y el egoísmo. Puede sentirse bien; puede 
parecer inofensivo por las buenas intenciones de dos estudiantes cristianos; puede comenzar con la 
participación en estudios bíblicos, la oración y la asistencia a la iglesia, pero sin un carácter 
creciente como el de Cristo, la relación se deteriorará rápidamente.  

¿Cómo pueden los jóvenes evitar estos hábitos impíos? 

1. Informando a sus padres y mentores sobre su interés en alguien y pidiendo ayuda para evaluar el 
potencial. 

2. Observando la vida de la persona desde la distancia durante unos dos o tres meses antes de 
continuar. Esto los ayudará a mantenerse objetivos y evitar que ser cegados por el enamoramiento 
emocional. Será especialmente difícil en esta etapa no hacer saber sus intereses a la persona por 
temor a perder la oportunidad. ¡Deben confiar en el Señor! Si Él los está guiando, nunca se 
perderán nada que bendiga sus vidas. 
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3. Conociendo las cualidades bíblicas del carácter que deben buscar y siendo honestos acerca de 
cualquier debilidad evidente que observen. 

4. Escuchando atentamente la sabiduría y la experiencia de aquellos que Dios ha puesto sobre ellos. 
Pueden pensar que su felicidad depende de estar con la persona que les gusta, pero aquellos que 
saben lo que se necesita para disfrutar de una relación piadosa son la mejor protección contra ese 
pensamiento inmaduro. 

5. Reconociendo las tendencias impías y las áreas de vulnerabilidad. Si luchan con la coquetería y 
superficialidad, desean ser queridos más de lo que desean la santidad o se resisten a la autoridad 
(particularmente a las Escrituras), deben confesar abiertamente estas debilidades a quienes se 
preocupan por ellos y esforzarse por desarrollar nuevos hábitos y un pensamiento bíblico. 

6. No prosiguiendo la relación sin la afirmación de quienes lo conocen mejor, y nunca justificarse 
ante la violación de los principios claros de las Escrituras bajo la apariencia de “amor y afecto 
verdaderos”. 

7. Si el Señor afirma que está listo, deben buscar a la persona con intenciones e integridad 
claramente establecidas. 

8. Protegiendo siempre su reputación y el nombre de Cristo. 

9. Nunca permitiendo que el tiempo juntos cause confusión o preguntas sobre los motivos. Lo que 
hagan y cuándo lo hagan nunca debe crear dudas sobre la integridad de los demás, la singular 
devoción a Cristo o el interés más sincero por la reputación y la pureza de los demás. 

10. Nunca descuidando otras responsabilidades espirituales dentro de la familia o cuerpo de Cristo 
para pasar tiempo con la persona. 

11. Manteniéndose alejados de ambientes tentadores: noches de soledad, ociosas e improductivas 
“pasando el rato”, estar en el espacio personal de los demás (dormitorios, cuartos, etc.), 
entretenimiento inútil (películas con temas románticos, canciones de amor, etc.), mantenerse en 
contacto a través de computadoras y teléfonos a todas horas del día y de la noche. 

12. Evitando las expresiones físicas de afecto hasta el momento en que se hayan contemplado 
seriamente compromisos futuros, y nunca haciendo nada que no harían abiertamente frente a 
padres piadosos o el cuerpo de Cristo. Preguntando a los padres y mentores cómo “disciplinarse a sí 
mismo para la piedad” (1 Tim. 4:7). 

13. Resistiendo el consejo superficial y el aliento de amigos que ofrecen opiniones en lugar de 
apoyo bíblico. La insistencia sentimental de los novatos en las relaciones nunca es útil. Escuchando 
atentamente a aquellos que saben lo que se necesita para construir una vida de bendiciones y 
plenitud en el matrimonio. 

14. Evitando alimentar los deseos emocionales con conversaciones halagadoras. 

15. Confiando solo en el Señor para unir sus corazones. Si el Señor está en ello, tendrán la 
afirmación de padres piadosos y amigos con fundamentos bíblicos a su alrededor. 
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Serie 12 

1. Adaptado de Trueman, “The Theological Importance of Criminal Profiling, or The Case for 
Church History, Part 1,” http://matthiasmedia.com/briefing/2009/07/the-theological-
importance-of-criminal-profiling-o-el-caso-de-la-historia-de-la-iglesia-parte-1/. 

2. Disponible como libro electrónico gratuito: https://www.monergism.com/light-old-times-
ebook. 

3. Cf. William Cunningham, Teología histórica, vol. 1 (Edimburgo, Banner of Truth: 1994), 6-8. 
Cunningham ofrece el mismo desglose; cf. Bruce Shelley, Historia de la Iglesia en Lenguaje 
Sencillo 2ª ed. (Nashville, Thomas Nelson, 1995), quien ofrece ocho edades: la Edad de Jesús 
y los Apóstoles, la Edad del Cristianismo Católico, la Edad del Imperio Romano Cristiano, la 
Edad Media Cristiana, la Edad de la Reforma, la Edad de la Razón y Renacimiento, la Era del 
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cuando tenía treinta y tres años y fue crucificado en el año 33 d. C. (Andreas J. Kostenberger 
y Justin Taylor, The Final Days of Jesus: The Most Important Week of the Most Important 
Person Who Ever Lived [Wheaton, IL: Crossway, 2014], Colin J. Humphreys y WG 
Waddington, “The Jewish Calendar, A Lunar Eclipse and the Date of Christ's Crucifixion”, 
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Part V: The Year of Christ's Crucifixion”, Bibliotheca Sacra 131:524 (October de 1974).  

5. Otros recursos útiles sobre el papado incluyen James White, The Roman Catholic 
Controversy (Grand Rapids, MI: Bethany House, 1996); 106 y ss.; Gregg R. Allison, Teología y 
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Leonardo De Chirico, Una guía de bolsillo para cristianos sobre el papado: su origen y papel 
en el siglo XXI Century (Gran Bretaña: Christian Focus, 2015).  

6. En ocasiones, los católicos han afirmado que Pedro fue obispo de Roma entre los años 42 y 
67 d.C. (Boettner, Roman Catholicism, 117; cf. Schaff, History, 1:251); La Enciclopedia 
Católica admite que tales afirmaciones se basan en fuentes posteriores y, por lo tanto, no se 
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7. Schaff continuará diciendo que cita de las Escrituras canónicas veinticinco veces, pero otros 
eruditos observan muchas más citas y alusiones.  
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anotaciones manuscritas: gratitud al Señor por sus grandes favores en este mundo y para 
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Testigos de Jehová están equivocados” 
http://media.shepherdsfellowship.org/2013/Seminar%20Session%20III/2019.mp3.  

12. Para una discusión sobre el desarrollo de la terminología para describir la Trinidad desde 
Nicea en 325 hasta Constantinopla en 381 ver Letham, The Holy Trinity, 115-122.  

13. http://www.ccel.org/ccel/schaff/creeds2.iv.i.ii.ii.html.  

14. La definición de Calcedonia: http://www.ccel.org/ccel/schaff/creeds2.iv.i.iii.html.  

15. Estas conferencias se dictaron en el Seminario Teológico de Westminster y están disponibles 
gratuitamente en línea: https://itunes.apple.com/us/itunes-/medievalchurch/id430337027. 

16. Hildebrando también trató de reformar el papado (cf. Schaff, History, 5:9ff).  

17.  “Ocupa el grado más bajo entre los siete sínodos ecuménicos” (Schaff, History, 4: 462).  

18. Agustín dice esto sobre la elección de Dios, arraigando la predestinación a la justicia en nada 
que el hombre haga, sino la predestinación a la perdición en las obras del hombre: “Así que 
la elección obtuvo lo que obtuvo gratuitamente; no precedió ninguna de las cosas que 
podrían dar primero, y se les debe dar de nuevo. Los salvó para nada. Pero a los demás que 
fueron cegados, como allí se declara claramente, se les hizo en recompensa” (Agustín, 
“Sobre la predestinación de los santos”, The Nicene and Post Nicene Fathers, 5:504). 



- 285 - 
 

19. Gottschalk of Orbais, Shorter Confession, traducido por Victor Genke (2003, PL 121, Col. 347-
350), http://pages.uoregon.edu/sshoemak/322/Texts/gottschalk_of_orbais.htm.  

20. Sobre la conexión entre Lutero y la teología escolástica, véase Martín Lutero, “Disputation 
Against Scholastic Theology” y “Heidelberg Disputation”, en Career of the Reformer: I, 
American Edition, vol. 31 de las Obras de Lutero (Filadelfia: Fortress Press, 1957); y Carl 
Trueman, Luther on the Christian Life (Wheaton: Crossway, 2015), 81ff. 

21. Cf. Carl Trueman, Iglesia medieval 3: Anselm, https://itunes.apple.com/us/itunes-
u/medievalchurch/id430337027. 

22. Frame, A History of Western Philosophy and Theology, 140: “Así que Anselmo ciertamente 
está pensando en términos de pecado y castigo. En el capítulo 14, dice que 'el honor de Dios 
existe en el castigo de los impíos'.... Entonces, aunque no dice explícitamente que 'Jesús 
pagó la pena que merecíamos', la idea de sustitución penal está ciertamente implícita en sus 
formulaciones. Ojalá lo hubiera dicho de manera más directa.  

23. Algunos argumentan que incluso antes de Waldo hubo un movimiento de creyentes 
ortodoxos en los valles de los Alpes cf. William Cunningham, Teología histórica, 456-57.  

24. El Papa Francisco declaró 2016 año extraordinario de Jubileo. En la bula Misericordiae Vultus 
escribe: “María testimonia que la misericordia del Hijo de Dios no tiene límites y se extiende 
a todos, sin excepción. Dirijámonos a ella con las palabras de la Salve Regina, oración 
siempre antigua y siempre nueva, para que nunca se canse de volver sobre nosotros sus 
ojos misericordiosos, y nos haga dignos de contemplar el rostro de la misericordia, su Hijo 
Jesús”. 

25. Su obra De la levadura de los fariseos escrita en 1383 toca todos estos temas y puede 
encontrarse en: FD Matthew, The English Works of Wyclif Hitherto Unprinted (London, 
Trubner and Company, 1880); http://lollardsoceity.org/pdfs/Matthew_EngWorksWyclif.pdf. 

26. Wycliffe proporciona la siguiente base bíblica para sus fuertes reprensiones: “Cristo y sus 
apóstoles reprocharon a los fariseos, a Herodes y a los herejes, en su ausencia y ante el 
pueblo, como atestiguan los Evangelios y las Epístolas, y esto fue para nuestro ejemplo, a 
seguir. con caridad y discreción” (Vaughn, Tracts and Treatises, 21). 

27. John Calvin, “Admonition, Showing the Advantages that Christendom Might Derive from an 
Inventory of Relics”, en Obras seleccionadas de Juan Calvino: Tratados y cartas 
(Reimpresión; Grand Rapids: Baker, 1983); Reymond, Calvin, 89-90, explica: “ A los padres 
de Trento no parecía molestarles que el mismo objeto fuera venerado en diferentes lugares. 
Jean Ferrand, el jesuita del siglo XVII, llegó a afirmar que objetos tales como el madero de la 
cruz y la corona de espinas eran tan necesarios para la devoción a Dios, que Dios dispuso su 
reproducción milagrosa;” Federico el Sabio, el gobernante de Wittenberg, donde vivía 
Lutero, tenía una colección de reliquias que incluía 19.013 huesos sagrados, “Aquellos que 
vieron estas reliquias en el día designado e hicieron las contribuciones estipuladas podrían 
recibir del papa indulgencias para la reducción del purgatorio, ya sea para ellos mismos u 
otros, en la medida de 1.902.202 años y 270 días” (Bainton, Here I Stand, 53).  
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28. En el prefacio a la reimpresión de sus Tesis, en sus obras completas en 1545, Lutero escribió: 
“Les dejo estar de pie, para que por ellas se manifieste cuán débil estaba yo, y en qué estado 
mental fluctuante, cuando comencé este negocio. Yo era entonces un monje y un loco 
papista (papista insanissimus), y tan sumergido en los dogmas del Papa que hubiera 
asesinado fácilmente a cualquier persona que negara la obediencia al Papa” (Schaff, History, 
7:157).  

29. Una descripción de un testigo presencial de Lutero: “Martin de mediana estatura, 
demacrado por el cuidado y el estudio, tanto que casi se pueden contar sus huesos a través 
de su piel. Está en el vigor de la edad adulta y tiene una voz clara y penetrante. Es erudito y 
tiene la Escritura en la punta de sus dedos. Sabe griego y hebreo lo suficiente para juzgar las 
interpretaciones. Un bosque perfecto de palabras e ideas está a su disposición. Es afable y 
amistoso, en ningún sentido adusto ni arrogante. Él es igual a cualquier cosa. En compañía 
es vivaz, jacoso, siempre jovial y jovial por mucho que lo presionen sus adversarios. Todo el 
mundo le reprende por la falta de ser demasiado insolente en sus reproches y más cáustico 
de lo que es prudente para un innovador de la religión o para un teólogo” (Bainton, 87).  

30.  “[Era] un verdadero mazo de un libro, que contiene la defensa más brillante de Lutero de 
sus doctrinas de la Escritura, de la voluntad humana y de la iniciativa divina en la salvación. 
Junto con sus catecismos, fue uno de sus pocos libros que él mismo consideró digno de 
sobrevivirle” (Trueman, Luther, 48).  

31.  “Lutero estaba equivocado acerca de la Cena, pero no tanto como lo hubiera estado si, 
estando equivocado, hubiera dicho a sus oponentes: 'Hermanos, este asunto es una 
bagatela; y realmente hace muy poca diferencia lo que un hombre piensa acerca de la mesa 
del Señor'“ (Machen, Cristianismo y Liberalismo, 42).  

32. Cfr. Robert L. Reymond, John Calvin: His Life and Influence, 14-21, para varias otras 
evaluaciones de la importancia de las Instituciones de Calvino, tanto antiguas como 
modernas. 

33. Para obtener información sobre los anabaptistas, consulte: William R. Estep, The Anabaptist 
Story: An Introduction to Sixteenth-Century Anabaptism. 

34.  “A medida que se enfriaba el celo de los fundadores de Nueva Inglaterra, menos hombres y 
mujeres podían dar testimonio público de la gracia en sus almas. Para evitar que la 
membresía se redujera drásticamente, muchas iglesias en 1662 tuvieron que conformarse 
con el pacto de Half-Way. Bajo esta política, los ' no despiertos ' podían disfrutar de una 
especie de membresía parcial, bautizando a sus hijos y uniéndose a las actividades de la 
congregación, pero sin tomar la Comunión completa” (Shelley, Church History, 344).  

35. http://www.wmcarey.edu/carey/enquiry/anenquiry.pdf; Smith, Life, 23 explica: “Esta 
Investigación tiene un interés literario propio, como una contribución a las estadísticas y la 
geografía del mundo, escrita en un estilo culto y casi acabado, como pocos, si es que hay 
alguno, universitarios de esa época. día podría haber producido, porque ninguno fue 
impulsado por un motivo como el que tenía Carey”.  
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36. En 1807, el hijo de William, Felix Carey, que tenía veintiún años, fue ordenado y apartado 
para Birmania. Un extracto de la carta revela lo que William Carey le escribió a su hijo al 
partir: “Predica la infalible Palabra de la Cruz …. [S]e instantáneo en temporada y fuera. No 
despreciéis la instrucción paciente de un birmano... Cultiva la máxima cordialidad con ellos 
como tus iguales. Nunca dejes que el orgullo y la superioridad europeos aparezcan en 
Mission House, Rangún. El día en que nuestro Salvador te diga a ti ya nosotros '¡Bien hecho!' 
reparará todo lo que sentimos al separarnos” (Pearce, 271).  

37.  “La teología liberal muy raramente pretende estar en oposición a la Escritura. Por el 
contrario, sus exponentes reclamaron la autoridad del [NT] por la opinión de que el 
cristianismo es vida, no doctrina” (Murray, 12).  

38.  “En el panorama religioso actual es evidente que el catolicismo tiene un programa muy 
claro en su búsqueda de la catolicidad. Esto es particularmente notable en su estrategia 
ecuménica posterior al Concilio Vaticano II: se han aprovechado todas las oportunidades 
para promover esta causa. Los aparentes signos de voluntad de diálogo y disponibilidad para 
la interacción con los evangélicos deben hacerles preguntarse si el objetivo final de la iglesia 
católica no es en realidad la extensión de su propia. 

 
Serie 13 – Estudio 1 

1.  Es interesante notar que el descuido de esta doctrina produjo una situación tan 
comprometida dentro de la iglesia anglicana visible, que los puritanos del siglo siguiente 
(17) se dieron cuenta de que la “Santa Disciplina” es una función necesaria de cualquier 
iglesia verdadera. 

2. Para un estudio útil sobre kephalḗ (la palabra griega para “cabeza”), consulte Wayne 
Grudem, Biblical Foundations for Manhood and Womanhood (Wheaton, IL: Crossway, 
2002), 145-202.  

3. Es obvio que erradicar el cáncer es amar al cuerpo. De la misma manera, el amor de un 
padre se pone en entredicho cuando toleraría albergar en su casa a un extraño que quiere 
matar a sus propios hijos. Es por eso que las advertencias sobre los lobos en medio del redil 
son tan alarmantes, aleccionadoras y urgentes. 

 

Serie 17 – Estudio 5 

1. http://bibchr.blogspot.com/2006/01/why-god-calls-us-sheep.html  

 

Apéndice 1 

1. El mensaje original del Dr. MacArthur que contiene estos principios básicos se titula 
“Making the Hard Decisions Easy” 
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